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முனனுரை 
வளைய Fe 

வாழ்வை வளம்படுக்தகக் தோன்றிய சமயங்கள் 

பல. அவற்றுள் அகமனம்,௫த்தம், உணர்ச்9,புத்தியெனு 

(unconscious mind, will, emotions, intellect) Dap 
அக்கு, முறையே, விடயங்களாகிய கிரியை, நீதிநெறி, 

வணச்கமாறை, கத். அவசாத்திரம் (777275, சரீ/729, 701178 
of worship, philosophy) caw sree 19flaje ler uys 
தம்மகத்தேகே கொண்ட .சமயங்களே மேலான சமயங் 

களாகும். இதன்படி ஆராயின் சித்தாந்தசைவசம 

யமே அதிறந்ததெனத் அணிச் துகூறலாம். வேதம், 
ஆகமம், திருமுறை, மெய்கண்டசாத்திரம் ஏஎனுமிவை 

இச்சமயத்துக்கு அகாரமாயமைகின்றன. 

சைவசமயரநாூல்கள் பலவாயிருக்சலின் அவற்றை 
யாசாய்ந்து ஒற்றுமைகாண் வாழ்க்கைமுறை இடம 
ளிக்கவில்லை. ஒரு சிலவற்றைப்படிப்பதால் (tpt am sr 
களும் சிக்கல்களுமே யுண்டாகின்றன; அவற்றை நீக்குவ 
தில் மெய்கண்ட சாத்திரங்கள் மூகலிடம்பெறும். அவற் 
௮ள் முதன்மையானதும், இதக்தார்ச சைவகெறியின் 
ஞானபாதப்பொருளிதுவெனச் திட்டவட்டமாகக் 
கூறுவதுமாயுள்ளது மெய்கண்டார் அருளிய சிவஞான 
போதமெனும் நூலாகும். $4 UB, பசு, பாசமெ 
னும் முப்பொருளையும் தெளிவாக 'விளக்குகின்ற து 
ஆயினும், வேகம், அகமமுதலாம் மதால்களைக்கற்றுச் 
சரியைகிரியையோகதெறிகள் கைவசப்பெற்று (ip 5 Bonus 
விரும்பிநின் ரர்க்கு ஞானபாதப்பொருளை விளக்குதற் 
கெழுர்த தூலாகலின், அதை இலகுகில் கற்௮ தெளிவு
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பெறமுடியாது. விளக்குகற் கெழுக்க வழி.நால்சார்பு 

அரல்களும் விரிர்தபோகின்றமையின், எம்மிற்பலர் 

அவற்றையும் பயன்படுக் கமுடியவில்லை. 

.... இஃதிவ்வாறாக, எனது ஆரியர் யாம் செய்யும் 

சமயத்தொண்டை நீவிரும் தொடர்ர் துசெய்குக?” 

எனச்கூறிய இருவாக்காம், யான்௧ண்ட சிலவுண்மைகளை 
மற்றையோரும் அறியச்செய்யவேண்டுமெனும் ஆசை 
யும் உரச, எனது அறிவின் றுமையையம் Caréar gy 

இவஞானயோகசாசம்!”? எனுமிக் தாலை எழுகக் அணிக் 

சேன். கருச்தூழுரண்பாடுகள் கோன்றக்கூடுமாயினும் 

அவை வா௫ிப்போரைச் இிந்திக்கக்செய்தாலே எனது 
கோக்கம் நிறைவேறியதாகக் கருதப்படும். 

இச்தால் மாகவச்சிவஞானசுவாமிகளின் .கருக் 

அக்களைப் பெரும்பான்மையுர் சமுவியெழுசப்பட்டது. 

குறைகள் காணப்படின், அறிஞர்கள்,அவற்றை எடுக் ஐக் 

காட்டுமுகமாய், இருக்கஞ்செய்ய உதவிபுரிவார்களாக. 

இதன் ரூலப்பிரதியைப் பாச்வையிட்டுக் குற்றங்க 

Lon iB எனகருமை ஈண்பர்களுக்கும், இக்தால் விரைவில் 

வெளிவரசக்காசணசாயிருர்சத விவேகானச்தவச்சகத்தா 

ருக்கும் எனஅ அன்புகலந்த நன்றி உரியதாகின்ற ௮. 

வட்டுக்கோட்டை சித்தாந்தமாணவன் 
இலக்கை : 

14-5-57 ©
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திருச்சிற்றம்பலம் 

மெய்கண்டதேவநாயனார் வாலாறு 

_-அதத்டையய 
இருமுனைப்பாடி நாட்டில், திருப்பெண்ணாகடம் எனும் 

அழூய ஈகர் உண்டு. -அங்கே ஆத்மீகசெல்வமும் சல் 

விச்செல்லமூம்' பொருட்செல்வமு மொருங்கேயமை 

யப்பெற்றவரும், வேளாண்குலத்தவருமான அச்சுத 

களப்பாளர் எனும் பெரியார் வாழ்க் அவர்கார். மனைவி 

யார் பெயர் மங்களாம்பிகை, பிள்ளைப்பேறில்லாக கா. 

ணச்கால் குலகுருவாகிய சதாசிவசிவாசாரியரிடம் 

சென்று தங்குறையைக் கூறினர். ஆசாரியர் திருமு 

றைச்கண் கயிறுசாத்தியபோஅ திருஞானச௪ம்பர்தசுவா 

மிகள் அருளிய, 

“பேயடையா பிரிவெய்தும் பிள்ளையினோ டுள்ளஙினை 
வாயினவே வரம்பெறுவ ரையுறவேண் டாவொன்றும்! 
வேயனதோ ளுமைபங்கன் வெண்காட்டு முக்குளநீர் 

தோய்வினையா ரவர்தம்மைத் தோயாவாந் தீவினையே,” 

எனுஞ்செய்யுள் காணப்பட்ட. அதிற்கூறியபடி, AF 

சுதர் திருவெண்காடுசென்ற௮ சோமகுளம், சூரியகுளம், 

அக்கினிருளமெனும் மூன்ற திருக்குளவ்களிலும் நீராடி. 
வசம்பெற்௮ விட்டுக்குச் திரும்பினார். 

இ.பி. 1225-ம். ஆண்டில் மல்களாம்பிகையார். git 
அண்பிள்ளையைப் பெற்முர். அவ்வருட்பிள்ளைக்கு சுவே 

தவனப்பெருமாள் எனுக் திருரகாமமிடப்பட்டு. முற் 

பிறவியிலே சரியை,கிரியை,யோகம், ஞானம் எனுமிவை 

கைல.ப்பெற்ற சாமுசித்தராசலின், அவர் முன்றாம், வய 

திலேயே இருவெண்ணெய்சல்லூர் பொல்லாப்பிள்கா 
யார்கோயில் மண்டபத்தில் கிட்டைகூடி வந்தார்.
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அங்களமிருக்கும்காளில், அகச்சச்சான. ஞ.ரவரு 

ளொருவசாகிய பசஞ்சோதிமாமுனிவர் அக த்தியமூனி 
வரைச்காணும்பொருட்டு அகாயமார்க்கமாகச் செல்ல 
சேர்ர்சது. அவர் பிள்ளையின் பெருமையைய றிக்தூ 

EY pa, அசீர்வதிக் அ, சிவஞானபோதம் எனும் 
நாலைக்கொடுக்து :: உலகருய்ய எதுதிருட்டாக். தங்க 

ளால் விளச்கியுரைக்க?? எனக்கூறி (மெய்கண்டார்! எனும் 

பெயரையும் சூட்டிச்சென்ரார். 

இந் நால் பரமலனால் ஸ்ரீகண்டருத்திரருக்கும், 

அவரால் நந்தி தேவருக்கும், - அவரால் சனற்குமாசமுனி 

வருச்கும், அவரால் சத்தியஞான தரிசனிகளுக்கும்) 

அவரால் பரஞ்சோதிமுனிவருச்கும் போதிக்கப்பட்ட 

பெருமையையுடைய து. 

மெய்கண்டார், குருவின்கட்டளைப்படி, மாணாச்க 
ருச்சூப் போதித்துவந்தார். இதவைச்கேள்வியுற்ற கூல 

குருவும் சகலாகமபண்டி.தருமாகிய சதா௫வூவாச்சாரி 

யர், சோதிச்கும்பொருட்டுப் பிள்ளையிடம்வக் தூ, **ஆண. 

வமல வடி.வம்'? எவ்வா நிருக்குமெனக்கேட்டார். பிள்ளை 

அவரையே சுட்டிக்காட்டினார்.  அசரரியருக்கு மெய் 
யறிவபிறக்கது; பாதங்களை வணங்கினார்; .சன்னையு 

மொரு மரணவனாக ஏற்௮ச்சொள்ளும்படி. வேண்டினார். 

மெய்கண்டார் அவரை ஏற்றுக்கொண்டு அவருக்கு ௮௬ 

ணந்தி எனும் திட்சாகாமஞ்சூ ட்டினார். 

் . மெய்கண்டதேவர் லெகரலம் நிட்டைகூடியிருக்து 

தமன இருபதாவதவயதில் “பேசா தபேரின்பப்பெரு 

வாற்வையெய்்இனர். 

மெய்கண்டதேவர் வரலாறு முற்றிற்று
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சிவமயம் 

மங்கலவாழ்த்து 

கல்லா னிழன்மலை 
வில்லா ரருளிய 

பொல்லா ரிணைமலர் 
நல்லார் புனை வரே - 

மேய்கண்டதேவகா யனார் 

நூற்சிறப்பு 
வேதம் பசுவதன்பால் மெய்யாகம நால்வ 

ரோதுந் தமிழதனி னுள்ளுறுநெய்--போதமிகு 
நெய்யி னுறுசுவையா நீள்வெண்ணெய் மெய்சண்டான் 
செய்த தமிழ்நூலின் நிறம், 

தத்துவப்பேறு 

தத்துவ மெங்குண்டு தத்துவ னங்குண்டு 
தத்துவ மெங்கில்லை தத்துவ னங்கில்லை 
தத்துவ ஞானத்தின் தன்மை யநிந்தபின் 
தத்தவ னங்கே தலைப்படுந் riser. 

திருமக்திரம் 

பற்றை யறுப்பதோர் பற்றினைப் பற்றில்அப் 
பற்றை யறுப்பரென் றுத்தீபற 
பாவிக்கில் வாராதென் றுந்தீபற, 

இிருவுக்தியார் 

குருவணக்கம் 
மெய்யன்பு கொண்டு மெய்த்தவத்தில் தின்றார்க்கு 

உய்யும் தெறியளித்த உத்தமனே--மெய்ப்பொருள்தேர் 
சற்குருவாய் பெவண்ணெய் தல்லூர்தனி லுதித்த 
பொற்புடையேச் தின்கழல்கள் போற்றி, 

FAs sbi wre





ஸ் 

இலமயம் 

திருச்சிற்றம்பலம் 

சிவஞான போதம் 
டித்த 

பொது வியல்பு 
ரமாண வியல் 

ee SSK ks ee 

முதற் சூத்திரம் 
அவன்அவள் அதுஎனும் அவை மூவினைமையின் 
தோற்றிய இதியே ஓடுங்கிமலத் துளதாம் 
அந்தம்ஆஇ என்மனார் புலவர், 

செம்பொருள் :- 

இச்சூத்தரம் பதியைப் பற்றிக் கூறுகின்றது. 
உலகமாகிய பிரபஞ்சத் தொகுதி (727/௪72ஏர் மூ௦ரம) 

அவனென்னம் அவளென்றும் அதவென்றும் சுட்டி 

(பருதி பகுதியாய்) அறியப்படும், அது சொற்பிரபஞ் 
சம். பொருட்பிரபஞ்சம் என இரு ,.பிரிவுககா அடக் 

கும். அப்பிரபஞ்சத். தொகுதி தோன்றல், கிலை பென 

தல், அழிதல் (ஒடுங்குதல்) எனும் முத்தொழில்களை 
யுடையது. இத்தொழில்களைச் செய்ய ஒரு கருத்தா 
(agent) வேண்டும். அக்கருக்கா பிரபஞ்சத் அக்கு 

வேருயிருக்கல் வேண்டும். அச்கருக்தகாவை இறைவன் 

அல்லது முழுமுதற் கடவுளெனச் (7௪ 0௦4 $ற்72122)
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கூறுதல் பொருந்தும். இறைவன் ஆன்மாவின் 

அணவ மலம் (471470 211) நீங்கும் பொருட்டு முக் 
தொழில்களையும் புரிவன். அவை முறையே படைத் 
தல், காத்தல், அழித்தல் (ஒடுக்குகல்) என்பனவாம். 

இறைவன் அன்மாவின் (soul) கன்மங்கள் பக்குவமான 

வுடன் அவற்றின் பயனை அறநுபவிக்கச் Dewy wd 

பொருட்டு முதற்காரணமான (79767 ௦468) மாயை 

(material 02108) யினின்று கறு கரண புவன போகப் 
களைக் தோற்றுவித்தல் படைக்சல் எனப்படும். ஆன்மா 
உரிய கன்மங்களை அறுபவித்து முடியும் வளை தற கரண 

புவன போகங்களை நிலைபெறச் செய்தல் காத்தல் எனப் 

படும். ௮ன்மா வினைப் பயன்களை அறுபவிப்பதா லுண் 
டாகும் இளைப்பை நீக்குதற். பொருட்டு தது கரண 

புவன போகங்களை மாயையில் ஒடுச்குதல் அழித்தல் 

எனப்படும். பிரபஞ்சம் மாயையில் ஒடுங்குமெனவே 
அத நிலைபேறுள்ள (சரசாஈஈ1) பொருளென்பது புல 
னாகும். ஆகையால் படைத்தல் என்ப ஒடுங்கிய பிர 
பஞ்சச்சை மறுபடியும் தோன்றச் செய்தல் (re-appear- 
ance of cosmos) எனப்பொருள்படும். இறைவனே 
இதைச் செய்வன். இதன் காரணமாகப் படைப்பவனும் 

ஓடுஈ்குதற்கு இடமாய் (கிலைக்களன்) உள்ளவனும் ஒரு 
வனே யாகத்தானிருக்க வேண்டும், அவ்வாறுள்ளவனே 

மகாசங்காரத்தைச் செய்யும் முதற் கடவுள் (பரம 
வன்) எனப் பிரமாண நால் கற்ஜோர்.கூறுவர். 

மேற்கூறியவற்றால் .பேறப்படுவன:- 

1... பிரபஞ்சம் தோன்றல், நிலைபெறல், அழிதல் 

எனும் மூத்கொழில்களை யுடைய ௪. 

2. பிரபஞ்சம் இறைவனாலே EO sr Prater 

அடையும்.
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3. பிரமா, விஷ்ணு, காலருத்திரர் முத்தொழிற் 
"படுவராகையால் அவர்களில் எவரும் முதற் 

கடவுள.ராக முடியாது. 
வீளக்கம் :- 

௮. பிரபஞ்சம் முத்தொழில்களை யுடையது 

கோன்றல் அல்லது பிறச்தல், கிலைபெறல் அல்லது 
சிவித்தல், அழிதல் அல்லது இறத்தல் என்பன முத் 

தொழில்கள். உயிரற்றவையும் உயிர் நிலைபெறற் ட 
மான தாவரம், பறவை, மிருகம், மனிதன் முதலிய 

தோற்றங்களும் தோன்றி கின்று அழிகின்றன. அகை 
யால் காணப்படும் மாயா காரியங்களாலான பிரபஞ்சம் 

தோன்றி, நிலைபெற்று ஒடுங்குமெனக் கூறப்பட்டது. 

ஆயினும், ஆன்மாக்கள் முத் தொழிற் படுவதில்லை, அவை 

என்றும் ஒசே தன்மைதக்தாய் உள்ளன. அன்மாகச்கள் 

எடுக்கும் உடம்புகளே முக்கதொழிற்படுகின்றன.. 

பொதுவாக நோக்குமிடத்து, பிரபஞ்சம்' இன்று வரை 
நிலைபெறுதலையே காணமுடிகிறது. தோன்றுவதையும் அழிவ 

தையும் பார்க்க முடியவில்லை, ஆதலால் முத்தொழில் நடை 
பெறுகின்றதென்பது, அஃதாவது. உலகம் முற்றும் அழிந்து 
பின் தோன்றி, நிலைபெறுமென்பது எவ்வாறு பொருந்து 

- மெனக் கேட்கலாம். 

காணப்படு மொருபொருள் மறைவதைப் பார்க் 
இழோம். காடுகள் தோப்புகள் காணப்பட்டன. பின் 

ஒரு காலத்தில் ௮2த இடத்தில் அவற்றைக் காண 
முடியவில்லை. மனிதன் பிறக்கிருன்; சிலகாலம் நிலை 
பெற்றுச் சீவிக்கிரான்; பின் இறக்கிறான். மரம் முளை த்தூ 

நின்௮ அழிந்த போகின்றன. இத்தொழில்கள் இடை 

யிடின்றி ஈடைபெறுகின்றன. இன்னும் நணுக ஆரா 

யின் விதையிலிருக்து மாமும், நீசாவியிலிருந்து நீரும்
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உண்டாவதை அறியலாம். இவற்றிலிருந்து தோன்று 
தல் அழிவைச் சார்ந்தே நிகழ்ன்றது என்ற உண்மை 

புலனாகும். அ்தாவது, முன்னிருந்த நீர் அழிந்து 

நீராவி அணுச்களாய்ப் பிரிர்து பின் ஒன்று கூடுங்கால் 

மீளவும் நீராகின்றது. ஆதலின் அழிதல் என்பத உருவ 
மாற்றம். மேலும் விடு அழிக்துவிட்டத, சிலை எரிக்க. 
விட்டது என்றால் அப்பொருட்கள் எவ்வெவ்வணுக் 
களிலிருந்து தோன்றினவோ அவ்வவ்வணுக்களாப் 

மாறிவிட்டன வென்பதே பொருள் எனப் பெளதீக 
சாத்திரங் கூறுகின்றது. சற்காரிய வாதம் (௪ /சம 

07 1/2 00718870474011 0] 904772) இதனையே வற்புறு த் 
துன்று. சுருங்கக் கூறின், எப்பொருளும் கண்ணாற் 

காணப்படும் நிலைக்கு வரும்போது தோன்றுகின்றது 

அல்லது பிறக்கின்றது என்றம், இடைவிடாது காணப் 

படும்போது கிலைபெற௮ுகின்றது அல்லது வாழ்கின்றது 

என்றும், உருவமாற்றத்தை அடையும்போது, அஆ்தா 

வது காணப்படாக தன்மையை அடையும்போது அழி 
கின்றது அல்லது இறக்கின்ற என்றும் சொல்லப் 
படும். இன்னும் காய் கந்தையர் உயிருடன் இருக் 
குங்கால் பிள்ளைகள் பிறக்கவும் சிலகாலம் விக்கலம் 
பின் இறக்கவும், பிள்ளைசள் €விச்கும்பொழுது தாய் 
குந்தையர் இறச்கவும் காண்கிர௫ம். இதனால் (ps 
தொழில் ஈகடைபெறுவதைக் காண்கிரம். 

அவ்வாருயின், எல்லாம் ஒருங்கே தோன்றி ஒருங்கே 
நின்று ஒருங்கே அழிவதைக் காணமுடியவில்லையே எனச் 

சிலர் கேட்கலாம். 

மாரிகாலக்தில் செடிகள், ல ஊரும் பிராணிகள் 
ஒருங்கே கோன்றி, நின்று, ஒருங்கே அழிவதைப் 
பார்க்கிறோம். இச்செயல்கள் முத்தொழில்கள் கூட்
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உாகவும் கடைபெறுகின்றன என்ற உண்மையை 
உணர்க அகன்றன. இசகனால் மகாசங்கா.ர காலத்தில் 
பிரபஞ்சக் கொகுதி ஒருங்கே அழியுமென்பதும், அழி 

வைச் சாரீந்து பின் தகோன்௮அமென்பஅம், இவ்வாறு 

இத்தொழில்கள் இடைவிடாது ஈடைபெ௮ மென் 

பம் ஊடுத்தறியக் கடக்கின்றன. மகாசங்கா.. காலத் 

தில் ஈடைபெறுவகை நாம் நேரிற் பார்க்க முடியா. 
எல்லாம் ஒருங்கே அழியுல் காலக்து ராமும் அழிவோ 
மாகையால் பிரபஞ்சம் அழிவதை யார் பார்த்து 

யாருக்குக் கூறுவது! 

௮. பிரபஞ்சம் இறைவனாலே முத்தொழில்களை 
அடை.இன்றது. 

பிரபஞ்சம் கோன்றி நின்று அழிதல் அதன் இயற்கை 

யான தொழில்கள், ஆதலால் முத்தொழில் நடைபெறச்செய்.ப 

இறைவன் இருந்தாக வேண்டுமென்பது எவ்வாறு பொருந் 
தும் எனக் கேட்கலாம். 

சினிமாப் படம் .ஐடுவதைப் பார்ச்கிமோம். சில 
மணித்தியாலங்களில் ஒட்டம் நின்று விடுகின்ற. இவற் 
ரூல் அவரு ஒருவளனிரும் த படத்தை ஓடச் செய்சன் 

மூன், பின் நிற க்துன்றான் என அனுமாளனிக்கறி 

கிரேம். அதுபோல சுட்டி அறியப்படும் காரியமாய 
இப்பிரபஞ்சம் ஒரு கருக்தாவின் அணை வழி நின்று 
முச்தொழில்களை அடைகின்றது என அனுமானத்தால் 
(0727272102) அறியக்கிெடக்கின்று. . 

இ:- பிரமா, விஷ்ணு, காலருத்தரர் முதலியோர் 
முத்கொழிற் படுவாகையால் அவரில் எவ 
ரும் முதற்கடவுளராக: முடியாகுட 

, சங்காரங்கள் (ஒடுக்கம்) ஐவகை. அவை நிவிர்த்தி 
க்லையிலடங்கிய நாற்றெட்டுப் புவனங்களின் சங்காரம்,
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பிரதிட்டாகலையிலடங்கெய ஐம்பத்தாறு புவனங்களின் 

சங்காரம், வித்தியா கலையிலடங்கிய இருபத்தேழு புவ 
னங்களின் சங்காரம், சாந்திகலையிலடக்கிய பதினெட் 
டூப் புவனங்களின் சங்காரம், சாந்தியதித கலையிலடங் 
கிய பதினைந்து புவனங்களின் சங்காரம் என்பன. 

இவற்றுள் இறுதியிற் கூறிய சாந்தியதீத கலையட்பட்ட 
புவனங்களுஞ் சேர்ச்த சங்காரமே மகாசக்கார மெனப் 
படுதலால் அதைச் செய்பவன் முழுமுதற் சடவுளே 
னப்படுவான். எவ்வாறெனில், கிவிர்த்திகலைச்கு (FG 
ஷ்டிசச்கரம்) அதிபதி பிரமா, பிரதிட்டாகலைக்கு (திதி 

சக்கரம்) அதிபதி விஷ்ணு, வித்தியாகலைக்கு (சங்காச 

சக்கரம்) அதிபதி உருத்திரன், சாந்திகலைக்கு (திசோ 
கான சக்கரம்) அதிபதி மேக சுரன், சாந்தியதீத 

கலைச்சு: (அறுக்க சக்சரம்) அதிபதி சதாூவன், 
இவர்கட்கும் மேலாய், சங்கார காரணராயுள்ள சமஷ்டி. 

ரூப சதாசிவருக்கே. (பரமசிவன்) முற்கூறிய ஐந்து. 
கலைகளிலுமடங்கிய புவனங்களையும் (மொத்தம் இரு 
நூற்றிருபத் அசா), அவ்வவற்றிற்குரிய லியூகர் உட் 

பட அவர்களின் விசேஷ தொழில்பற்றி அதிபதிகளா 
கிய பிரமா, விஷ்ணு, உருத்திரன், மகேசர், சதா௫இவர் 
மு.தலியோரையும் மகாசங்கார காலத்தில் சங்கரிக்கும் 
வல்லமை உண்டு. ஆதலின் பிரமா, விஷ்ணு, காலருத் 
இ.ரர் முதலியோர் தத்தம் அதிகார எல்லையளவும் 
கடவுளபேோயன்றி முழுமுதற் கடவுளராக மாட்டார். 
அன்றியும் மகாசங்காரச்தைச் செய்யும் பரமசவன் 
சிலவற்றை யொழித்துச் சங்கரிச்கமாட்டார். இலெவற் 
one சங்கரிக்காதுவிடின் அது .மகாசங்காரமாக 
மாட்டா, இவ்வாறு முழுவதையும் சங்கரித்த 
விடத்து பரமசிவன் ஒருவசே எஞ்சி நிற்பரென்ப 
அம், ஒடுங்கு பிரபஞ்சத்துக்கு அதாரம் எஞ்ச
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அவரே என்பதும், ஒடுக்கிய அவே ஆதாரமாய் நின்று 

பின்னரும் பிரபஞ்சத்தைக் தோற்றுவிப்பபென்பதும் 

வெளிப்படை. 

௪. இறைவன் ஐந்தொழில் (பஞ்சூருத்தியம்) 

செய்வன். 

இறைவன் அன்மாலவை அநாதியாகப் பத்தித் து 
நிற்கும் மலத்தை நீக்கிச் சவமார் தன்மையை யடையச் 

செய்யவே பஞ்சகருத்தியமாய ஐக்தொழில் செய்லன். 

பிரபஞ்சம் தோன்றி நிலைபெற்று அழிதல் எனும் 

முத்தொழில்கள் ஆன்மாலின் பொருட்டுப் பிரபஞ்ச 

மடையும் பொதுவான மாற்றங்களைக் கு நிக்கும். 

படைத்தல், காத்தல், அழிக்கல் எனும் முத்தொழிலு 

டன், மறைத்தல் ($1ற்ற்28810% 0] 4:40:46) அருளல் 
(408௪7௦) என்பன ஆன்மாவுடன். நேர்த்தொடர் 

புடைய தொழில்களைக் குறிக்கும். - மறைத்தலென்பதூ 

ஆணவமலத்தின் வலிமையைக் £0 & கலெனவும், 

அருளல் பச்சூவமுள்ள ஆன்மாக்களுக்கு முத்தி கொடுச் 

தல் எனவும் பொருள்படும். இன்னும் ஐர்தொழில் 
- தூாலவைக்தொழில், சூக்கும வைந்தொழில் என இரு 

வகை. தூலவைந்தொழில் மகா பஞ்சூருத்தியம், நித் 

தியபஞ்சூரு த்தியமென இருவகைப்படும். மகாபஞ்ச 

இருத்திபம் மகாசங்காசத்தின்பின் எல்லா வுலகங்களை 

யும் ஆன்மாச்களின் சரி.ரங்களையும் ஒருங்கே படைத் 

தக் காத்து அழித்து மறைத்து அருளூகலைக் குறிச்கும். 
நித்திய பஞ்சகிரு த்தியம் ஆன்மா தனித்தனி முத்திபெத 

வேண்டிச்கணர்கோ௮ம் தொடர்பாக ஈடக்குந்கொழில் 

களைக் குறிக்கும். சூக்கும வைந்தொழில், சங்காரத் 

தின் பின், அன்மா கேவல நிலையிலிருச்கும்போது செய்.
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யப்படுவது. இது இறைவனின் முதலுபகார மெனவும் 

படும். மேற்கூறிய ஐந்தொழில்களில் மறைத்தலைக் 

காத்தற் ஜொழிலிலும், again அழிக்கற் ஜொழிலிலு 
மடக்கி முத்தொழிலெனத் தொகுத்துக் கூறப்படுக 

அமுண்டு. 

வேறுமதக் கொள்கைகள் :-- 

1. உலகாயநர் (3061811905 0 கோவே) கொள்கை 

"காட்சி (perception) அனுமானம் (4172727102) உரை 

(சுமார் 722ர0/11) எனும் மூன்று பிரமாணங்களுள் பஞ்சேந் 
திரியங்களால் நேரே அநுபவித்தறியக் கூடிய காட்£ப்பிரமா 
ணமே நிச்சயமானது. மற்றவை இரண்டும் ஏற்றுக்கொள்ளப் 

டடக் கூடியவையல்ல. பூதங்கள் (11ஏாசாட்£ச் 222/2) நிலம், 
நீர், நெருப்பு, வாயு எனும் நான்குமே, இவற்றின் கூட்டுறவி 
னால் பிரபஞ்சம் தோன்றும், ஆன்மா என்று ஒரு பொருள் 
இல்லை. நான் பருத்திருக்கி£றன் என்றால் 'நான்' என்ற சொல் 
சேகத்தையே குறிக்கும். வெற்றிலை, பாக்கு, சுண்ணாம்பு 

இவை மூன்றையும் வாயில் மேல்ல சிவந்த நிறமுண்டாகும், 

அதுபோல, :நான்' எனும் உணர்ச்சி உடம்பில் உள்ள பொருட் 

களின் சேர்க்கையால் உண்டானது. மனிதன் இறக்க உடம்பு 

மறுபடியும் நீர் அணு, தீ அணு, வாயு அணு முதலிய அணுக்க 
ளாகப் பிரிந்து விடும். இதனால் *நான்' என்ற உணர்ச் சியுமற் 

றுப் போய்விடும். இற்நதபின் முத்தி (17527௭7/௦1) அடைய 
வேண்டுமென வெண்ணிப் புண்ணியங்கள் செய்வது வீண். 
உடமபோடிருக்கும் பொழுது எதைச் செய்தும் உண்டு 'உடுத் 

துச் சுகபோக வாழ்வை நடத்த வேண்டும். கடவுள் ஒருவன் 
இருந்தால் முத்தொழில்களைச் செய்ய வேண்டும், அத்தொழில் 
கள் நடைபெறுவதைக் காண முடியவில்லை. ASOT WD 
கடவுளுண்டு என்பதும் கட்டுக்கதை'* என்று உலகாயதர் 
கூறுவர். இக்கூற்றுக்கள் பொருந்தா, 

ஏன்? உலகாயதர் காட்பப்பிரமாணம் ஒன்றையே 
ஏற்பர், ** இம்மையின் முயற்சியாலே இருகிதி யிட்.
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டப்படும் ? என்பது இவர்களின் கொள்கை. இக் 

கொள்கை இவர்கள் கூறும் காட்சிப் பிரமாணத்தில் 
அடங்காது gen பிரமாணமாய் அதில் அடக்குத 
லால், இவர்கள் கூறும் காட்சிப் பிரமாணம் ௪௮ 

என்பதை அறியமுடியவில்லை. - ** நான் பருச்அவிட் 

'டேன்!'' என்றால் ௮௮ தேகத்தையே குறிக்கும். 
தேகக்கதைச் சேர்க்க பொருட்கள் கூடுவகா ஒண் - 

டாகும் உணர்ச்சியே அந்த * நான்! என்று உலகா 

யதர் கூறுவதும் ௮றுபவத்துக்குப் பொருத்தமில்லை... 

தேகத்தை எனு தேகம், எனது கை அல்லது எனது 
தலை யென்றுதான் சொல்கிமேம். எனது என்ற 

“ சொல்லால் தேகத்துக்குப் புறம்பாயது ** சான் 1? என் 

பது தெளிவு. அன்றியும், சான் பருத்துவிட்டேன் 
அல்லத Bre arti ge Com என்று கூறப்படுத 

லாலும் தேகம் அன்மாவாகி விடாது. Boor wus 
கத்தினால், கான் வேறு உடம்பு வேறு என்று அறி 
யாது, தான் தேகமே என எண்ணி அதனுடன் கூடி 

வாழ்வதினாலேயே, *: நான் . பருத்து விட்டேன் ?* என் 
இன்ற. இத பழக்கம்பற்றி வரத உபசார வழச்காகும். 

உலகம் முத்தொழில்களை யுடையது என்பதும் முன்பு 

எம்மால் விளக்கப்பட்டுள்ளஅ. இதனால் உலகாயதர் 
கூறுவது வெறுங் கற்பனை யாகின்றது. 

£. புத்தர்கள் (Buddhists) கொள்கை: 

முற்காலத்தில் இந்தியாவில் புத்தமதம் நான்கு பிரிவு 
களை யுடையதாயிருந்தது. அவை யோகாச்சாரம் (விஞ்ஞான 

வாதம்), மாத்தியமிகம் (சூனியவாதம்), செளத்திராந்திகம், 

வைபாடீகம் என்பனவாம், இவற்றின் கொள்கைகளை ஆதார 
2
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மாகக் கொண்டோர் “நிர்வாணம்'" (1/5 ஏர்/யய) எனும் முத்தி 

_நிலையைப்பற்றி வெவ்வேருன கொள்கைகளை யுடைபராயினும் 

அதனை யடையும் வழிகளைப்பற்றிப் பொதுவான கொள்கை. 

களை யுடையர். ஞானமே ஆன்மா, ஞானம் என்பது நீரோட் 
டம் போலச் சந்தானமாய், கணந்தோறுந் தொடர்ச்சி 

யாய்த் தோன்றியழியும் தன்மையுள்ளது. ஆதலால் ஆன்மா 

வென்பது முூற்கணத்தில் தோன்றிய ஞானத்தின் வாசனை, 

பிற் கணத்தில் ே தோன்றும் ஞானத்தைப் பற்றுவதால் 

தொடர்ச்சியாய் நிகழும் அறிவுணர்ச்சியே, அஃதாவது வித் 

துக் கெட மரந் தோன்றுவதுபோல, முற்கணத் தறிவின் 

வாசனை, தொடர்ச்சியாய்த் (00/74/4015) 0,/4/1,00/12 977011 

07ீ ௦0180/008112௦8) தோன்றும். மற்றைய . உலகப் பொருட் 
களின் தோற்றமும் மறைவும் ஒவ்வொரு கணத்திலும் காணப் 

படும் உணர்ச்சி அநுபவ?3மயன் நி வேறொன்றுமில்லை, இவ் 

வாறுண்டாகும் வாசனையறிவு நீங்குவதே முத்தி அல்லது 
நிர்வாணம், ஆகையால் உலகம் மீளத் தோன்றுமென்பது' 
பொருத்தமற்ற கூற்று, உலகம் உள்பொருளாயின் மீளத் 

தோன்றவேண்டியதில்லை, ஆதலால் தோற்றுவிககக் கட்வுள் 

இருக்கிறார் என்பது வீண் பேச்சு என்று கூறுவர், 

சைவூத்தாந்திகள். *முகற்காரணமாகய மண் 
காரியமாகிய குடமாக மாழுது. அதை வணைதற்கு 

நிமித்த கா.ரணனாகய (efficient cause) 0h Guaer 
வேண்டும். அத போன்ற முசற்காரணமாதிய 
மாரயையினின்ன தோன்றும் பிரபஞ்சத்திற்கு கிமித்த 
கா. ரணனாகிய ஒரு கருத்தாலின் நிப் படைத்தல் முதலிய 

தொழில்கள் நிகழமமாட்டா. அல்லாமலும், கணந்தோ 
றம் பொருட்கள் மாற்றமடைகின்றன; அன்ம உணர் 
ஒம் கணர்தோற௮ந் தோன்றிக் தோன்றி அழிகின்ற as 
என இவர்கள் கூறுவதால், ஒருவன் செய்யும் பாவ 
புண்ணியச்தின் பபன் யாரைச் சேருமென்ப நிச்சய 

மற்றதாகின்றத. :4*இவர்கள் ௮ன்மா கணகர்கதோறுர்
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கோன்றி யழிகின்றதுத என்னு அன்மாவினுண்மையை 

WON ETO ஆன்மாவென்ம சுட்டப்படும் இவரும் 

இல்லையாய், இவர்கள் கூறும் மறுப்பும் “Sear தாய் 

மலடி. என்முற் போல முடியும்!” எனக் கூறுவர், 

3. சாங்கியர் (5கா//55) கொள்கை. 

“ஆன்மா (புருடன்), மூலப் பிரகிருதி என்பன அநாதியா 
யுள்ளவை, ஆன்மாக்கள் பல, ஆன்மா அறிவு மாத்திரையாய் 

பந்த நிலையிலும் முத்தி நிலையிலும் விகாரமடைதலின் றி ஒரே 
தன்மைத்தாயுள்ளது. மூலப் பகுதியாகிய பிரகிருதி, அசேதன 

மாய் அருவாய் உள்ளது. இம்மூலப் பிரகிருதியே (//04 7/.ர77௪- 

but unintelligent 9௦12). பிரபஞ்சம் தோன்ற முதற் 
காரணமாயுள்ளது; சாத்வீகம், இராசதம், தாமதம் எனும் 

-முக்குணங்களை அங்கமாக வுடையது; முக்குணங்களின் சம 
நிலையில் (equilibrium) பிரகிருதியாய் நின்று, முக்குணங்கள் 

ஒன்றிற் கொன்று கூடிக்குறைய உலகமாகப் பரிணமிக்கும் 
(2002௦29,; . அத்துடன்' ஆன்மாவின் போகப் பொருளா யுமுள் 

ளது, ஆன்மாவும் பிர்கிருதியும் சம்யோக சம்பந்தத்தால் 

கூடும்போது ஆன்மாவின் சந்நிதி (7272 presence) wre H 
ரத்தில் சிருட்டி ஆரம்பமாகும், அஃதாவது முக்குணங்களின் 
சமநிலை மாறப் பிரகிருகியினின்று “மகத்” என்னும் உலக 

வித்து (4௪ great germ-of this vast universe) வெளிப் 

uGb.  gpsirw3 Hay (consciousnzss of the soul) Qee 
பிரதிபலிக்க, இது (மகத்) தொழிற்படத் தொடங்கி, அறிவைப் 

பெற்றுப் புத்தியாகப் பரிணமிக்கும், புத்தியினின்று நான் 
எனும் அகங்கார தத்துவம் தோன்றும். அகங்கார. 
தத்துவம், சாத்வீக குணம் மேம்பட்ட நிலையில் மெய், வாய், 
கண், மூக்கு, செவி எனும் ஞானேந்திரியங்களையும், வாக்கு, 
கை, கால், பாயு, உபததம் எனும் கன்மேந்திரியங்களையும் 
மனத்தையும் தோற்றுவிக்கும், தாமதகுணம் கூடிய நிலையில் 
சப்த, ஸ்பரிச, ரூப, ரச, சுந்தம் எனும் தன்மாத்திரைகள் 
ஐ.ந்தையும் தோற்றுவிக்கும். தன்மாத்திரைக ளினின்று பஞ்ச 
பூதங்கள் தோன்றும், இதன்படி தத்துவங்கள் இருபத்தைந்தாம்
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ஆன்மாவுக்கு இத் தத்துவங்களின் சேர்க்கையால் இன்ப 

துன்பங்களை அநுபவித்தல் போன்ற உணர்ச்சி உண்டாகி 
றது, ஆயின், ஆன்மா புருடனாகிய தன்னையும் பிரகிருதியை 
யும் வேறு வேறெனப் பகுத்துணர அஞ்ஞானம் நீங்கி மேல் 
நிலையை யடையும்'' என்பத சாங்கியரின் கொள்கை, 

இவர்கள் கூறும் தக்ரவகச் சே தோற்றங்களிந் 

பெரும்பகுதி ஒப்புக்கொள்ளப்படினும், கடவுட் 
கொள்கை சம்பர் தப்பட்ட மட்டில் இவர்கள் கொள்கை 

பொருந்தா. ஏன்? இவர்கள் ஆன்மாவின் ௪க்கிதியில் 
புத்தி தத்துவத்தில் அறிவு சோன்றுமென்கின் றனர். 
இ, *“நிலைச்கண்ணாடியிற் ரரோன்னும் உருவத்தைக் கண் ' 
காண்கிறது. என்னு கூருது நிலைக்கண்ணாடியே காண்டு 
றது” என்னுங் கூற்றுக் கொப்பாகும். புத்தி உயிரற்ற 
சடப்பொருளாதலால், தானே எ.தனையுமறிந்-த 

அதுபவியாது என்க. 

முன்னரே கூறப்பட்ட சாங்கிரியன் கொள்கையை ஆதா 
மாகக் கொண்டு சிலர், “சைவ சித்தாத்தம் கூறும் மாயை 
யிலிருந்து உலகந் தோன்றின் அதே மாயையிலேயே பிரபஞ் 
சம் ஒடுங்கவேண்டும்; நிமித்த காரணனாகிய பரமசிவனில் 
ஒடுங்கு மென்பது எவ்வாறு? மாயையில் ஒடுங்கிய உல 
கத்தை மாயையே தோற்றுவிக்கும். அதற்கு ஒரு கருத்தர 
வேண்டாம். இன்னும் வனைதல் நடைபெறும்போது குயவ 
னையும் குடத்தையும் ஒருங்கே காணலாம். ஆனால் படைத் 
தல் தொழில் நடைபெறும்போது கருத்தாவையும் மாயை 
யையும் ஒருங்கே காணமுடியவில்லையே, ஆகையால் : கடவுள் 
தேவையில்லை” என வாதிக்கலாம். 

குயவனின் முபற்சியின்றி மண் குடமாகா ௪, 
மாயை அறிவற்ற, அ9௪தன, சூக்குமப் (non-intelligent 
and subtle) பொருள். ஆயினும் அது, அது சூக்கும 
மான கடவுளுடன் ஒப்பிடும்போது, தூலப்பொருளா
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கும், ஆதலால் கடவுள் வியாபகமாகவும், மாயை கடவு 

ளில் வியாப்பியமாகவும் இருக்கலால் இசண்டையும், 

குயவனையும் குடச்தையும் போன்று, ஒருங்கே காண 

முடியாது. அன்றியும் மூளைக்கு வித்து ஆசாரம். விச் 

அக்கு நிலம் ஆதாசம். அதுபோலப் பிரபஞ்சத் அக்கு 
மாயை ஆதாரம். மாயைக்குச் செவ௪கச்தி ஆதாரம். வன் 
சக்திக்கு வேறா கலின்மையால், சவ? மாயை யொடுங் 
குதற்கு நிலைக்களனாயுள்ளா னென்பதும், மீளக் கோன் 

அதற்கு நிமித்தகாரணனன்றான் என்பதும் பெறப் 

படும். ஆகையால் கடவுள் ஒருவன் உளன் என்பது 

அனுமானத்தால் அறியக்கிடக்கின்ற. 

4. ஏகான்ம மாதிகள் (0௦1566) கொள்கை. 

| இவர்களுக்கு வேத உபநிஷதங்கள் ஆதாரமா யிருக் 
கின்றன. இதில் அத்வைத வேதாந்திகள் உட்பட பல பிரி 

வினர் உளர். பிரமம் ஒன்றே சத் சித் ஆனந்தமாய் நித்த 

மாய் வியாபகமாயுள்ளது, மற்றும் காணப்படுவன வெல் 

லாம் வெறுந் தோற்றங்கள் காரியமாய உலகம். உள்ள 

தென்ற உணர்ச்சி, சிப்பியை அறியாமையினால் வெள்ளி 

யெனக் காண்பது போன்ற மயக்க உணர்ச்சியே, பிரமம் தனது 

மாயா சக்தியினால் இவ்வாறு தோன்றச் செய்கின்றது. மாயா 

சத்துமன்றி அசத்துமன்றி அநிர்வசனமாய் (772711௭542) 

உள்ளது, இன்னும் வழியில் காணப்படுங் கயிறு, தூரத்தில் 
நின்று மயக்கத்துடன் பார்ப்பவனுக்குப் பாம்பாகவே 

தோன்றும், எனினும் இப் பொய்த் தோற்றம் ஒரு உண்மைப் 

பொருளான கயிற்றை ஆதாரமாகக் கொண்டே உண்டானது. 

இதேபோன்று, அஞ்ஞானம் (அவித்யா-1750/24:02) ஒரு 
பொருளின் உண்மைநி£லயை அறியாதபடி தடுப்பதுமல்லாமல் 

வேரொரு பொருளாகவுவ் கருதச் செய்கின்றது பிரமம் ஒன்றே 

அஞ்ஞான முடையார்க்கு உலகமாகவும் பல்வேறு பொருட் 

களாகவுங் காட்சியளித்து உணர்ச்சிகளை விகாரப்படுத்துகிறது, 

மாயைக்கு வேறான பிரமரூபமே நான் என வேதாந்த ஞானத்
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தால்' அறிய அஞ்ஞானம் நீங்கி முத்தி பெறலாம், ஆகை 

யால் கடவுள், ஆன்மா, பிரபஞ்சம் என்பன வெவ்வேறான 

பொருள்களல்ல (ரரி and the world are one and 

they exist as reality and appetranc:) என்று கூறுவர், 
இக்கூற்றும் பொருந்தாது. 

ஏன்? பிரமம் ஆன்மாவாயிருப்பின் ஆன்மா அன்ப 
மடையக் காரணமில்லை. பிரமம் மாயாசக்திபினால் இவ் 

வித துன்பவுணர்ச்சியை .யுண்டாச்குவது தன்னை யே 

அதன்பப்படுத்துவது போலாம். பிரமத் தச்சு; அன்ப 

முண்டெனின் பிரமம் மாயையால் கட்டுண்டு சுவதகு. 

இ.ரமில்லாத ஒரு - பொருளாகிவிடும். அப்போது 

மாயையே எல்லா மாகிவிடும். அன்மா, பிரமம், 

உலகம் எல்லாம் மாயையால் கட்டுண்டதாய் விடும். இத 

னால் பிரமத்தைப்பற்றி மேம்படப் பேசுவதும், அன்மா.. 

தன்னைப் பிரமரூபமாகப் பாவனை பண்ணுவதும் வீண் 

செயல்கள £இவிடும். ஆகையால் கடவுள் வே, ஆன்மா 

வேறு, மாயை வே௮ என்று கூறுவதே அறுபவத்திற் 
குப் பொருத்தமான த. 

5. mA tronuR (Qualified Monists) கொள்கை. 

“கடவுள் ஒருவனே உளன், அவனே பரம் பொருள். எல் 
லாம் அறிபவன், எல்லாம் வல்லவன், அணுரூபமுள்ள ஆன் 
மாக்களும் அறிவற்ற சடப்பொருட்களும் அவனின் பகுதிக 
ளாய் அநாதியாய் அமைந்துள்ளன. சிலந்தி தனது உடம்பி 
லிருந்து எடுக்கும் பொருட்களைக் கொண்டு வலையை உண் 
டாக்குவது போல, அவன் தன்னுளடங்கிய சடப்பொருட்களைக் 
கொண்டு உலகைப் படைக்கின்றான். அப்போது அணு ரூபமா 
யுள்ள ஆன்மாக்கள் தங்கள் கன்மங்கட் கேற்ப உடம்புகளைப் 
பெறும். தேகத்தை வேறான பொருளென உணர்ந்து பற்றை 
நீக்குதல் முத்திக்கு வழி'” என்பர், இக்கூற்றும் பொருத்த 
மன்று. -
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.ஏன்?, அன்மாக்கள் பரம்பொருளின் பகுதிகளா 

யமையின் அவைகட்கு விரும்பியபடி கன்மஞ் செய்யு 
தேரிமையில்லை. ஆன்மாக்கள் துன்பமடைவது si. 

வுளுக்காக, கடவுள் செப் கன்மங்கட்காக எனக்கொள் 

ஞகலும் பொருத்தமில்லை. அவ்விக குற்றத்தைச் 

சுமச் துவது இறைகிர்தை யாகும். ஆகையால் விருப்பு 

வெறுப்பற்ற கருத்தா ஒருவன் முக்கதொழில்களைச் 

செய்யும் சங்காரகாரணனாயுளன் என்ேறே கொள்ள 
வேண்டும். ஆன்மா ஆணவ மலத்தின் சேர்ச்கையால் 

கன்மங்கள் செய்து துன்பமடைகின்றது என்பதும் 
வெளிப்படை, 

0. பொது. 

1 "வினையே (கர்மா-ரரு/012) முத்தொழில் செய்யும், வினை 

யைக் கூட்ட இறைவன் தேவையில்லை' என்று சிலர் வாதிப்பர்: 

இக்கூற்றும் பொருந்தாது. 

aor? வினை, மாயை போன்று சடப்பொருள். 

௮௫ கானே ஆன்மாவைச்சென்௮அடையாது வினையைக் 

கூட்டக் கருக்கா ஒருவன் வேண்டும். மடியில் பரல் 
கானே சரச்குமாயினும் இறந்த பசமடியில் பால் கரத 

கா. காந்தம் இரும்பை இழுப்பினும் அவ்விரண்டி 

னையும் கேர் வைக்க ஒருவன் வேண்டும். ஆதலின் அறி 

வுள்ள சேதனப் .போருளின் துணை, வினையை ஈடத்ததி 

தேவைப்படுகிறது. அதுபோன்ற, வினையை அவ்வான் 

மாக்களுக்குக் கூட்டக் கருத்தா ஒருவன் வேண்ட மென் 

ப புலனாஇன்ற ஐ. ் 

2. குயவன் சிற்றறிவுடையன், ஆசையுட்பட்டவன், வினை 

வயத்தன், அப்படியிருக்கவும் அவனைக் கடவுளுக்கு உவமை 
கூறின், அக்கடவுளும் முத்தொழிலைச் செய்யும் போது விளை
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யாற்கட்டுண்டு நிற்க வேண்டும். ஆதலால் கடவுள் ஆசை, 

வயப்பட்டுச் செய்வாரோ ? எனக் கேட்கலாம் - 

வினை சங்கற்ப (mere presence) wis Behruns p 

செய்வதும் கரணசத்கால் (கை முதலியவற்ளுல்) செய் 
வ மென இருவகைப்படும், இறைவன் சங்கற்ப மாத் 
திரையாற் செய்வன். அதனால் ஆசை வயப்பட்டு நிற் 
கக் காரணமில்லை. அவன் நிர்விகரரி, விகாரமுரு தவன். 

காலதத்துலம் இறர்ககாலம் நிகழ்காலம் எதிர்காலம் 

என வெவ்வேறு வகைப்பட நின்௮ தொமிற்படினும், 
அம்மூன்று காலங்களுளொன் நினாலும், (கரலதத் தூலம்) 

கட்டுண்டு விகாரமடையாது. அது போல, இறைவன் 

கருவிகரணங்களின்றிச் சங்கற்ப மாத்திரையால் aps 
தொழில்களையும் செய்வானாகையரல் Mars CP Op or. 
Ml SING, ஒருவன் கற்ற தமாலிலள்ள சொல்லும் 

. பொருளும் அவன் மனதில் உதிச்கும் போது அவன் 
அவற்றால் பந்தப்படாதஐ போலவும், ஒருவன் கனவில் 

கண்டவைகளை விழிப்பு நிலையில் அறியும் போது.அக்கண 
வினால் பர்தப்பட்டு விகாரமுறாகது போலவும், கடவுள் 
ஆன்மாக்கள் உய்யும் பொருட்டு இயல்பாகச் செய்யும் 
வினைகளால் விகாரமுரான். ஆகையால் கடவுள் அசை 

வயப்பட்டு எகையும் செய்யா னென்பது தெளிவு, 

முதற் சூத்திரம் முடிந்தது. 

 



பிரமாண வியல் 4 

இரண்டாஞ் சூத்திரம் 

அவையே தானே யாயிரு வினையிற் 
போக்கு வரவு புரிய ஆணையி 
னீக்க மின்றி நிற்கு மன்றே, 

அனுமானப் பிரமாணத்தால் பெறப்பட்ட முதல்வன் 
நிமித்த காரணனாகையால், அதே பிரமாணத்தால் முதற் 

காரணமான மாயையும் (7794 27௨92), துணைக் காரணங்க 

ளான (4௩27௨721௭1. ௦ரமஈ2) கன்மமும், சிற்சக்தியும் உண் 
டென இங்கே கூறப்படுகின்றது. 

செம்பொருள்:- 

இறைவன் ஆன்மாக்கள் உய்யும் பொருட்டு சிவ 

சக்தி வடிவாய் நின்னு உலகத்தைச்! தோற் அளிக்கின் 

“மூன். உயிர் வேறு, உடம்பு. வேறு எனப் பிரித்துக் 

காணமுடியாதபடி. ஈம்முயிர் உடம்புடன் கலந்து நிதபதூ 

போல, இறைவன், உயிர்கள் நிலைபெறும் பொருட்டு 

கலப்பினால் அ௮வ்வான்மாச்களேயாய் (தன்ஞுய்) நிற்சின் 

ரான். அதே சமயத்தில், கண்ணொளி விளங்கக் காரணம் 
சூரியனாயினும் கண் வேறு, சூரியன் Camis தனித்து. 

-நிற்பதுபோல; இறைவன் உயிர்கட்கு அறிவை விளக் 

குதற் பொருட்டுப் பொருட்டன மையால் அவத்றின் 
Cag நிற்கின்றான். அதே சமயத்தில், கண் 
ஒரு பொருளைப் பார்த்துக் கொண்டிருப்பினும், ஆன்ம 

போதம் (அறிவு) அகனுடன் கூடினாலன் றி அப்பொரு 

காக் காணா. அதுபோல, இறைவன், உயிர்கள் (அன் 

மாக்கள்)-இன்ப அன்பங்களை அறுபவித்தற் பொருட்டு, 
உயிர்க்குயிராதல் தன்மையால் உடனாயும் நிற்கின்றான். 

இவ்வாறு இறைவன் இவசத்தி வடிவாய் ஆன்மாக் 
களுடன் - கலர் து அவ்வான்மாக்களே யாயும், அவ் 

3
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வான்மாக்களின் Cary, ஆன் மாச்சளூடனாயும் (இம் 

மூன்று FLUE தன்கட்டோன்ற) நிற்கும் நிலை. 

அத்துலிதடிலை? யெனப்படும். 

- இறைவன் அருளூ£டையவன். சூரியனுக்கு ஒளி 

போன்னு அவனுக்கு அருள் குணமாயுள்ளஅ. அருள் 

அத்தலாக் (சச) இருப்பதால் ஒவ்வொரு நிலையில் 

அருட்சக்தி, பராசக்தி, திரோதானம், ௮ணை எனப் 

பெயர்கள் பெறும். இவ்வாறு இறைவன் ப.சாசக்தியிற் 

பிரிவில்லாஅ சமவேதமாய், திரோதானசகச்தி வடிவாய் 

நின்று அன்மாச்கள் வினைக்டோக Deru grows lor 

அகரச்செய்தல் வேண்டி, பிறப்பு இறப்புக்களை யடைய்ச் 

செய்து, அருள் ileal 

*வினைச் உடாக:? எனவே வினைகளுண் டென்பதும், 

பிறப்பு இறப்புக்களை ப யடையச் செய்வன்! எனவே 

உடம்புகளும் அவை தேோன்னுதற்கு முதற் காரண 

மான மாயைய முூண்டென்பதும், வினை (கன் மம்-) 

மாயை எனும் இரண்டும் தொழிற்படச் காரணம் 

ஆணவ மல நீக்கத்தின் பொருட்டாதலால்; ஆணவ மல 

முூண்டென்பதும் பெறப்படும். 

பெறப்படுவன:- 

1. இறைவன் அன்மாக்களுடன். இரண்டற நிற் 

பன். 

2, இறைவன் கன்மபலனைச் கொடுப்பன், 

8. ஆன்மாக்கள் கன்ம்ங்கட் கேற்ப உடம்புகளை, 
எடுக்கும். 

4, இறைவன் சர்வ லியாபகன்.
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வீளக்கம்:- 

௮... இறைவன் அன்மாக்களுடன் இரண்டற நிற் 

பன். ௮ஃ தாவது இறைவன் ஆன்மாச்களேயாயும், அவற் 

றின் வேருயும், அவற்றின் உடனாயும் நிற்பன் என்ப 

தாம். 

1. இறைவன், கலப்பினால் ஆன்மாக்களேயாய்,- 
அபேதமாய் நிற்கும் நிலை:- 

ஒருவன், உடம்பு ஐம்பொறிகள் முதலியவற்றைப் 

பொருந்தி நிற்கும்போது, வேறொருவன் உடம்புக் 

கட்ட பெயரால் :கந்தா?? என அழைக்க, முன்னை. 

யவன் Saar’ என்கின்றான். அஃதாவது உடம்பின் பெய, 

சால் அழைக்க ஆன்மா :*ஏன்'' என்கின்றது. அன்மா : 

தான் ,ேவே௮, உடம்பு வேனு என வேற்றுமை இன் 

றிக் கலந்து நிற்கின்ற காரணத்தினாலேயே அவ்வாறு. 

ஏன்!” என்கின்றது. ஆன்மா இவ்வா உடம்புடன் 
. இயைந்து நிற்பினும் ஆன்மா உடம்பாகாது, அ துபோல், ் 

இறைவன் அன்மாச்களின் வே௮படாதியைந்து அவு 

வான்மாக்களாயே நிற்பன். அவ்வாறு நிற்குங்கால் 

இறைவன் அன்மாவாயும், அதற்கு வேருயும் நிற்பன், 
ஆன்மா அன்மாவாய் மட்டுமே நிற்குமன்றி இறைவ 

னாகாஅ. - 

8... இறைவன்? பொருட்டன்மையால் ஆன்மாக் 
கவின் வேழுய், தானேயாய், பேதமாய் நிற் 

கும் நிலை:- 
_ கண்ணுக்கு இயல்பாக ஒளிக்குணம் உண்டு. ஆயி 

னும் 4g) தானே காணமாட்டா தாகையால் வே௮ 

ஒளியுடன் | கலந்து கின்றே. காணும். இதனால் கண்
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ணுச்கும் பொருட்களுக்கும் ஒளியைக் கொடுத்துக் 

காணச் செய்வது. சூரியன். சூரியனில்லையேல் கண் 

ணுச்குக் காணுந் கொழிலில்லை. அப்போது கண் தான் 

ஒரு பொருளுண் டென்பதையும் அறியாது. இவ்வா 

சூரிய ஒளி சண்ணொளியுடன் கல௫்௭ நின்்௮ காணச் 

செய்யினும் சூரிய ஒளி வேே௮ு, கண்ணொளி வேது என 

சாம் வேறுபடுத்தியறிகின்றோம் ' அதூபோல, இறைவன் 

அறிவை விளச்கசுூதந் பொருட்டு ஆன்மாவுக்கு வேறுயும் 

& p Rem (17 oF « ; 

இறைவன் ஆன்மாவுக்கு வேருயுள்ளானெனின், வேதத் 
துள் :-அத்துவிதம்'' என்றுதுமன்றி “ஏகம்” எனக் கூறப்படு 
வதால், இறைவன் ஆன்மா எனும் இரண்டும் ஒரு பொரு 

ளையே குறிக்குமோ வெனச் சிலர் கேட்கலாம், 

Sadish” cap சொல் இரண்டு பொருட்க. 
ஊயே குறிக்கும். ஆயின் *:௮:? எனும் எதிர்மறை 
யைக் குறிச்கும் எழுத்து இறைவன் அன்மா எனும் 

இண்டு பெசருட்களும் DAs ams முடியாதபடி, 
உடனாப் நிற்குமென்பதைக் குறிக்கும். இதனால் 
இறைவனும் அன்மாவும் ஒரே பொருளல்ல வென்பது 
புலனாகும். por பொருளாயின் ஏகம் என்ற சொல் 
ஒன்றே போதும். அத்துவிதம் என்ற சொல்லை உப 
யோடி ேண்டிய அவ௫யமில்லை. வேதக் அள். 
‘gan? என்ற சொல் ஐந்தொழில் செய்யும் பதிப் 

பொருள் ஒனறேே, இரண்டில்லை என்பதைக் குறிக்கும், 
இப்பப் பொருளுக்கு வேருகியத; “us? எனப் 
படும் ஆன்மா. அன்மா ஆணவ மலத்தால் கட்டுண்ட 
நிலையில் '*ப௬'? எனப் பெயர் பெறும். 

இறைவனுக்கும் ஆன்மாவுக்கும் வேற்றுமை கூறின், 
“பிரமமில்லை யெனில் எப்பொருளு மில்லை” யெனும் வேதக் 
கூற்றுக்கு இழுக்காகாதோ எனக் கேட்கலாம்,
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“a” corp ஓலி வாயைத் திறச்கும்பொழுது 

இயல்பாகப் பிறக்கின்றது. அதற்குப் பின்பு மூச்சை 

இயக்கும் வகையாலும், கா) உதடு முதலியவற்றை 

. ஏற்றவாறு மாற்றியமைப்பதாலும், ஏனைய உயியொழுத் 

அச்களையும் உயிர்மெய் யெழுத்துச்களையும் குறிக்கும் 
ஒலிகள் பிறக்கின்றன. இதனால் வாய் திறத்தலினா 

Daring ௮? எனும் ஒலியைச் சார்ந்தே மற்றைய 

ஓலிசள் பிறக்கின்றன என்பது தெளிவு. அதுபோல, 

இறைவன் எங்கும் வியாபகமா யிருக்தலின் (2270.ஏம2708 
௪78 70/௭௦). **பிரமமில்லை யெனில் எப்பொருளு 

மில்லை?” யெனப்பட்ட ௮. 

“8. இறைவன், ஆன்மாவுக்கு ஆன்மாவாதல் 
தன்மையால், ஆன்மாக்களுடனாய், பேதா 

பேதமாய் நிற்ரும் நிலை:- 

கண் ஒரு பொருளைப் பார்த்துச் 'கொண்டிருப்பி 

னும், ஆன்மபோதம் கண்ணொளியுடன் கூடியவிடத்தே 

அப்பொருளைக் காணும். அதுபோல, இன்ப அன், 

பங்களை அனுபவிக்கும் உரிமையுடைய ஆன்மாக்களை - 

அவ்வவ் விடயங்களிற் செலுத்திப் பயன்௧கமயா அதுப 

வலிக்கச் செய்யவேண்டி, இறைவன் உடனாயும் கிற்கின் 

மூன்... 

மேற் கூறியவாறு, இறைவன் .அன்மாக்களுடன்) 

கலப்பினால் ஒன்முயும், வேறாயும், உடனாயும் நிற்கும் 

(அஃதாவது தனித்தனி அபேதமாயோ அல்லது 

பேதமாயோ அல்லது பேதாபேதமாயோ டில் 

லாது மூன்று நிலைகளும் ஒருக்கே யமைய திற்கும் 

லையே) சுத்த அத்துவித நிலை யெனப்படும். என் 

வாறெனில், மெழுகுடன் பொன்தூளைச் சேர்த்து உருகி
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'சினால். பொன்தூள் மெழுகுடன் ஒருக்கியைக்தாலும் 

பொன்தூள் வேத மெழுகு வேதெனப் பேதமாயும், 

Gu சமாயினும் வேறு பிரிக்கமுடியர்து நிற்கின்ற நிலை 

யில் பேதாபேதமாயும் நிற்றல்பபோல, இறைவன் 

உமிர்களுடன், நிற்கின்றான் என் ௪. சுத்தாக்துவிகு 

சைவடுத்தாந்தம் கூறும் அத்துலிகமே. இது. “இத 

னால் மற்றைய சல மதங்கள் கூனும் கருத்துக்கள் 

பொருந்தா என அறிக், உதாரணமாக, அத்துவிதம்! 

(non சீரம் இன்னதென்பதை விளச்கும் மாயாவா 

இகள் பொன்னும் ஆபரணம் போல் அபெதமென்பர்5 

மாச். துவர் (dualists) - இருளும் ஒளியும்போல் பேச 

பென்ப; பாஞ்ச சாத்திரிகள் (ஏமரம/7/சம். monists) 
சொல்லும் பொருளும்போல் பேதாபேத மென்பர். 

இவர்கள் கூறுவன ஒவ்வோர் நிலையையே (12018) 

குறிக்கின் றன. ் 

ஆ. இறைவன் ஆன்மாக்களுக்குக் கன்ம பல- 

“சைக் கொடுப்பன். 

இருவினைகள் கன்மங்கள் (actions) . எனப்படும். 

முற்பிறப்பிற் செய்க கன்மங்கள் மாயையிந் கட்டுண்டு. 

டச்கும். அவற்றையே இறைவன் அன்மாச்களுக்குக் 
கொடூப்பான். ஈடைபெறும் எக்காரியங்களுக்கும் கார 
ஸங்களுண்டு. காரண இன்மிறல் காரியமில்லை. நன்கு 

ஆசாயின், உல௫ூல் எல்லோரும் ஓரே தன்மைத்தாய் 
இன்ப துன் பங்களை அடையாம லிருப்பதற்கும். காரண: 

முண்டென்ப து புலனாகும். சுருங்கக் கூறின், நாம் 
மூறிபிறகியிலோ அல்லது இப்பிறவியிஷோ செய்க. 
கன் மங்கட் கேற்ப இன்ப அன்பகங்களை அ௮பவிக்கிளோம். 

வினைகள் எவ்வா நிருப்பினும், அருளே (Grace) வடிவர 
யுள்ள இறைவன் எல்லோரையும் ஒப்ப நோக்காது, சிலரைத்
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தாழ்வித்தும், சிலரின் ஆயுளைக் குறைத்தும் ஐந்தொழில் செய் 
தல் நீதியோ எனுமையம் எழலாம், ் 

அதற்குக் கரசணம் முற்கூறப்பட்ட வினைகளே. 
வினை ஈல்லினை, தீவினை என இருவகைப்படும். அவை 
இரண்டும் அறுபவத்துச்கு வரும் நிஐயில் ' முறையே 
பிராசக் துவ) ஆகாமிய, ௪ஞ்சிக கன்மங்களாய் மாஅழ். 

பிரா.ரச்துவ கன்மம் உடம்பு இரூக்கும் போதே அகன் 
மூலம் அறுபவிச்சகப்படுவ.௮. அது அறுபவிச்கப்பட் 

டுக்கழிய உடம்பும் அழிந்துவிடும். அகாமியகன்மம் 

பிர்ரத் துவ கன்மக்சை அறுபவிச்கும்போது புகிதரய் த் 
'கதோன்றும் விருப்பு வெறுப்புக்களாம்.  இவ்விருப்பு 

வெ.ப்புச்கள் ஆன்மா உடம்பை விட்டு நீங்கும்போது 

புக்தி சத்துவக்தைப் பற்றி - நின்று. சஞ்சதகன்மம் 
ஆகும், கன்மம் இவ்வாறு ஹூன்று. நிலைகளில் நின்று 
பயனைக் கொடுப்பதால் Mg தொடர்பாய் நிகழும். 
சுருங்கக் கூறின், முற்பிறப்பிற் செய்த புண்ணிப பாவ 
ங்களாகிய இருவினைகள், சஞ்சிதகன்மமாய் நிற்கும். 
௮. சனின் பயனாகிய இன்ப அன்பல்களை அறுபலித்தற் 
கூரிய இடமாகிய உடலைக் கோற்றுவிக்க இறைவன் 
காரணனாயிருக்கிறான். அகையால் இறைவன் கன்மதி 

ஆக் கேற்ப இன்ப துன்பத்தை அறுபவிக்சச் செய்தல் 

நீதியே, உடம்பு அறிவற்ற சடமாயிருப்பதால் இன்ப 
அன்ப அறுபவங்கள் உடம்புக்கு இல்லை. ' ஆயின் அன் 
மாக்கள் தாம் எடுத்த உடம்புகள் மூலம் அவற்றை 

அதுபவிக்கும், 

' அவ்வாருமின், ஒரு பிறவியில் செய்தவினைகள்: எதிரே 

வரும் மறுபிறவியில் அதே ஆன்மாவை எங்ஙன ந் தொடரு 
மெனக் கேட்கலாம், 

உடம்பை விட்டுப் பிரியும்போ ஐ, ௮ன்மா புத்தி 

கத தவமுட்பட்ட சூக்குமகதேகத்தஅடன் செல்லும்.
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விருப்பு வெப்புச்கள் புத்தி தக் துவத்தைப்பற்றி நிற் 
தலால் அவை அவ்வான்மாவையே கொடர்ர் த பலனைக் 

கொடுக்கும். 

அவ்வாருயின், விருப்பு வெறுப்புக்களே அடுத்த பிறவியில் 
பலனைக் கொடுக்கு மென்னாது, இறைவன், சக்தியைத் துணைக் 
கொண்டு, வினைகளுக்கீடாக இன்பதுன்பங்களை நுகர்விப்பண் 
என்றது எதற்காக எனும் கேள்வி எழலாம், 

கமக்காரன் செய்யும் முயற்சியின் பயனை விளை 
நிலமே கொடுச்குாம். முயற்சி தானே ' கொடுக்காது. 
Ag போல உணவும், வித்துமாயும் முன் ெெ காட்டு 
முறையே வரும் பிராரத்த, ஆகாமிய, சஞ்சித வினைகளை: 
இறைவன் அவ்வான்மாவுக்குக் கூட்டுவான். கூட்டுவான் 

என்பது சங்கற்ப மாத்திரையால் தொஜழிற்படச் செய் 
னன் எனப்பொருள் படும். வினைகள் சடமாயும், அத் 
தாயும் (1715211720) இருப்பதால் தாமே பயன்களாகா. 

வினை சடப்பொருளாயிருப்பதினால் தானே சென்று ஆன் 
மாவைச் சேராது என்பது பொருந்தும். ஆயின் அறிவுடைய 
ஆன்மாக்கள் வினைப்பயனை அறிந்து எடுத்து அநுபவிச்கலாம், 
அதற்கு ஒரு கருத்தா வேண்டுமோ? எனக் கேட்லாம்,. : 

ஆன்மா பெத்தகாலக்தில் (௪77௪7௪ state) «ah 
திரமின்றி மலத்தால் மறைப்புண்டு கிடக்கின்ற ௪. 
வினையுமோ சடப்பொருள், இரும்பினை நேசே பிடிக் 
கும் போதே காக்தம் அதனை இழுக்கும். அதுபோல, 
இறைவன் வினைப்பயனை அவ்வவ்வர்ன்மாவக்கு முறை 
பிறமாது கூட்டவேண்டியவனாஇன்றான். 

இறைவன் பிரபஞ்சத்தைத் தோற்றுவித்தா னென்றல் 
பொருந்தும்; காக்கின்றான் என்பது பொருந்தாது, பி.பஞ்சம் 
சங்கரிககப்படுமளவும் தானே நிலைடெறும். சங்கரிப்பார் 
வேறொருவர் இருந்தால் தானே அவரைத் தடுத்துக் காத்தல்



சிவஞான போத சாரம்--இரண்டாம் சூத்திரம் 33° 

மவண்டும்; ஆகையால் இறைவன் காத்தற்றொழில் செய்ய 

வேண்டுவதில்லை என மேலும் ஐயம் எழலாம், 

ஒரே சகேசத்தில் கோன்றிய இரு சவ. ராசிகளுள், 

ஒன்று நெடுங்காலமும், மற்றது சிறிது காலமும் வாழு 

கின்றன. இவ்வேறுபாடு வினை வேறுபாட்டால் ஆய. 

இவ்விருவினைகளும் இறைவன் ஆனையால் நடைபெறு 

வதால், காத்தல் தொழில் ஈடைபெற வேண்டியதா. 

யிற்று, 

முன் செய்த கன்மத்திற்கேற்ப நாம் இப்போது அனு 

பவிக்கின்றோ மெனின், கன்ம2ம எங்களை இயக்குகிறது; கன் 

மத்தை விலக்க முடியாது; நடக்க வேண்டியது நடந்தே 

தீரும், அன்றியும் தீமை செய்பவன், உடன் பலனாக, இன் 

பத்தை அநுபவிக்கின்றான்; நன்மை செய்பவன் துன்பமடை: 

கிரான். இவை இடையிடையே காணப்படுங் காட்சி. ஆகை 

யால் நாம் வினையை வெல்ல முயற்சி செய்வது வீண் என்ற 

அடுத்த ஐயம் எழுகின்றது, 

ஒருவன் ஏதோ ஒரு காரணத்தால் கடஞளியாய் 

விட்டான்; முயற்சி செய்தால் அச்கடனைத் திர்ப்பது 

மட்டுமன்றி, சல ரூபாய்களையும் மிச்சம் பிடிக்கலாம். 

இதை விடுத்து (கடன் வந்து விட்டதே? என ஏங்கி 

நின்றால் கடன் ஒரு போதும் தீராது. எனவே gue 

அவூயமாகின்றது. 

ஆகாமிய கன்மம் வினைச்கு வித்தாகும் என 

மூன் கூறினோம். இதன்படி ஆராயின் சாம் இப்போது 

அதுபலிச்கும் இன்ப தூன்பங்கட்கு, முற்பிறவியிற் செய்த 

வீனைகளும் இப்பிறவியிற் செய்த வினைகளும் கா.ரணமென் 

பது புலனாகும். முன் செய்த வினை தீவினையாயிருர் 

தால், இப்போ செய்யும் ஈல்வினையின் பயன்குறையும். 
ச
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முன் செய்க வினை ஈல்வினையாயிருப்பின் இப்போது 

றிது ஈன்மை செய்தாலும் அதிக.ற்பயனைச்தரும். 
மேலும், ஒருவன் கடன்காரனாயிருந்தால் எவ்வளவு 

பொருளைச் சம்பாதித்தாலும் பெருஞ் செல்வனாக வ. 
முடியா. . ஏனெனில் உழைப்பின் பெரும்பகுதி கட 

னுக்குப் போய்விடும். அர்நிலையில் **எவ்வளவைச் சம் 

பாதித்தாலும் மிச்சமில்லைப?? என எண்ணி முயற் 

செய்யாது விட்டால் கடன் குறையாது; செல்வஞுகவும் 

வர முடியாது. இதிலிருந்து, ஆத்மீகசெல்வக் க்கும். 

முயற் இன்றியமையாதது எனும் உண்மை தெதற் 

ஜென விளங்குகின்ற த. 

mrenur (First Cause) - 

மா - ஒடுங்குதல், யா- தோன்றுதல், அஞ்தா 
௪ பிரபஞ்சம் கோன்னவதற்கும், ஒடுங்குவதற்கும் 
இடமாயுள்ளது. அது பிரபஞ்சத்திற்கு முதற் காரண 
மாய் நித்தமாய், சடமாய், முதல்வனுக்குப் பரிக்கரக 
சக்தியாய், மு.தல்வனின் வியாப்பியமாய், அருவாயுள் 
TH. AH சுத்தமாயை, அசுத்தமாயை என. இரு 
வகைப்படும், 

சுத்தமாயை: 

வத் தவம் மூதலான சுத்தப் பிரபஞ்சத் அக் . 
ருக் காரணமாய், இன்பத்தைப் பயப்பதாய், கித்தமரய், 
வியாபகமாய், அருவமாய், சடமாய், விஞ்ஞானாகலர்க் 
கும் பிரளயாககர்ச்கும் சுத்த தனுகசணபுவன போகப் 
களைத் தோற்றவிப்பதாய், மயக்கஞ் செய்யாததாயுள் 
@ 65).
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AS SGOT ON UW”. 

கலைமு.தல்  நிலமீரான அசுத்தப் பிரபஞ்சத் துக்குக் 
காரணமாய், அன்பம் விஏவியதாய், கித்தமாய், சடமாய், 
வினைக்குப் பற்றுக் கோடாய், பொதுவகையால் வினை 

யாற் கட்டுண்ட அ௮ன்மாக்களை மயக்குவதாய், அருவ 

மாய், சகலருக்குகத் தனுகரணபுவன போகங்களைத் 

கோற்றுவிப்பதாய், அணவம் கன்மம் மாயை எனும் 
மும்மலங்களுள் ஒன்ளுப், திசோதானசக்தியாற் காரி 

யப்படுவதாயள்ளது. இவ்வசுக்தமாயையினின்று அத் 

தியமாயுள்ள பிரகிருதி மாயைதோன்௮ம். 

ஆணவம்?- 

... ஞானம், இச்சை, கரியை எனும் அன்ம இற்சக்தி 
களை அ௮ணுத்தன்மையாக்கிக் 8ீழ்கிலைப் படுத்துவதால் 

ஆணவமலம் எனப்படும். விபரீத வுணர்வை உண்டாக் 

கல் அதன் தொழில், பொதுவாகச் சகலத்தில். கருவி 
கசணங்களுடன்கூடி. அஞ்ஞானத்தைக் காட்டும். அது 

நித்தியமாய், வியாபகமாய், எகமாய் ஆனால் பல சக்தி 

களையுடையகதகாய், ஆன்மாக்களை அகாதியே பந்திப்ப 
தாய், ஆன்மாக்கள் அவகச்தைகளடையக் காரணமா 

யுள்ள. 

கன்மம், மாயை எனும் இரண்டும் ஆன்மாவை மேல் 

நிலைப்படுத்த உதவுவன. ஆயினும் ஆணவத்துடன் 
'சேர்ர்து நின்று தத்தம் தொழில்களைச் செய்வதினால், 

ஆணவத்துடன் சேர்த்து இவையும் மலங்களெனக்் ௧௬ 

தப்படும். 

... ஆணவம், கன்மம், 'மாயை' எனும் மும்மலங்களும் 

ஆதியோ அநாதியோ எனக் கேட்கலாம்.
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அரிசி எப்பொழுது உண்டோ அப்போது அதன் 

கூடவே உமியும், தவிடும், அதன் மூளைத்தற் சக்திய 

மூண்டு. அதுபோல; ஆன்மர் எப்பொழுது இருக் 

ததோ, அப்போதே, ஆணவமும் மாயையும் மூலகன 

மழமும் இருர்கன என்பது பெறப்படும். கடவுள் அரா 

இயே யுள்ளவர்; அதுபோல ஆன்மாச்களும் அராதியே 

உள்ளன வென 'அறியப்படுதலால், ஆணவம் கன்மம் 

LOT SOUL) OT GOT LI GOT BLD அராதியானவை, 

சூரியனின் சர்நிதியில் தாமரை மொட்டு விரிதல் 

போல, இவத்தின் வேறுபடாத திரோதானசச்தியின் 

இயக்கத்தால் மும்மலங்களும் தத்தம் காரியங்களைச் 

செய்கின்றன... : 

தத்துவத் தோற்றம்:- 1. சுத்தமாயாதத்துவங்கள். 

சுத்த மாயையினின்று இலம், சக்தி, சாதாக்கியம், 

ஈசுரம், சுத்தவித்தை எனும் சிவதத்தூவங்கள் 

ஐர்துர் தோன்றும். சொல்வடிவும், பொருள்வடிவு 

மாகிய இருவகைப் பிசபஞ்சங்களையுந் தோற்றுவித்தற் 

பொருட்டு, அதிசக்தி சொழிற்படுங்கால் ஞானசக்இ), 

இச்சாசச்தி, கிரியாசச்தி எனும் மூன்று திலைகளில் 

தொழிற்படும். இச்சாசக்தி என்றம் ஒபே தன்மைச் 

காய்க் தொழிற்படும். ஞானசச்தி சுத்தமாயையைப் 

பொருந்துகலால் சிவதத்துவமெனப்படும் காததத்து 

வர் தோன்றும். இிரியாசச்தி ராகதக் அவத்சைப் 

பொருக்துதலால் சக்திகத்துவ மெனப்படும் விந்து 
சச்தவர் தோன்றும். விர் அகில் ஞானசக்தியும் கரியா 

சக்தியும் சமமாய்த் தொழிற்படுதலால் சாதாக்கிய 

தத்துவர் தோன்றும். ஈஎசரதத்துவத்தில் ஞானம் கூடி
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ஸூம், சரியை குறைந்தும் தொழிற்படும்போது சுத்த 

விச்சை தோன்றும். 

3. அசுத்தமாயாதத்துவங்கள் (ஏழு). இவை வீத்தியா 

தத்துவங்கள் எனவும்படும். 

காலம்:- இறப்பு, நிகழ்வு, எதிர்வு என கின்று காரியப் 

பிரபஞ்சத்தை வரையறவு செய்து கன்மத்தை 

அளவுபடுத் தும். ் 

நியதி: அவரவர் செய்த கன்மபலனை, அவரவரே அது 

பவிச்க வழி செய்யும். 

கலை: ஆன்மாவின் குற்றமாகிய அஆணவமலத்தை 
இடையிடையே- சிலி நீக்கும். 

வித்தை:- அன்மாவின் ஞானசக்தியை சிறிது விளக்கும். 

அராகம்:- ஆன்மாவின் இச்சாசக்தியை விளச்சப் போகத் 

தில் ஈடுபடச் செய்யும். 

'புருடன்;- கலை, வித்தை, அராகம் என்பன ஆன்மாவின் 

திரியா இச்சா ஞான சக்திகளை விளக்கிய 

போ ௫, ஆன்மா, காலம், நியதி, கலை, வி.த்ைத, 

அராகம் என்பனவற்றுடன் கூடி பஞ்சகளஞ் 

சுகமுடையனாய், இச்சை கிரியை ஞான சக் 

இகளை எஏகதேசத்தில் பொருந்தி, பிரகிருதி 

மாயைப் போகறுகர்ச்சேயின் பொருட்டு உன் 

முகமாய் நிற்கும் நிலை, 

மரயை:- பிரகிருதி மாயைக்கு முதற் காரணமாயுள்ள அ. 

3. 180A, Duremus (Primordial Substance). 

... இதினின்௮ு ஆன்ம தத்துவங்கள் இருபத்து 
ராலுர் தோன்௮ம். அவை, புத்தி, அகங்காசம், மனம்,
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Agsb எனும் அந்தக்கரணங்கள் நரன்கும், மெய்,. 

வாய், கண், மூக்கு, செவி எனும் ஞானேந்திரியங்கள் 
ஐந்தும், வாய், கால், கை, பாயு, உபத்தம் எலும் 

கன்மேந்திரியங்கள் ஐந்தும், சக்கம், பரிசம், உருவம், 
இரசம், கந்தம் எனும் தன்மாத்திரைகள் ஐந்தும், 

ஆகாயம், காற்று, நெருப்பு, நீர், நிலம் எனும் பூதப் 

கள் ஐந் துமாம். 

புத்தி: குணதத்துவத்தினின்ற௮ர் தோன்றி, ஆன்மாக் 
கள் செய்யும் இருவினையின் பயனாக வந்த 

விடயத்தை இன்னதென நிச்சயிக்கும். 

அகங்காரம்:- யான், எனது எனச்கூற௮ம் இறுமாப் 

_ புக்குக் காரணமாய் நிற்கும், 

மனம்:- ைசதஅகங்காரத்தினின்௮ர் தோன்றி விட 
யத்தை அறியும் பொருட்டுச் 52௪ ரூபமாய் 
நின்று சந்தித்தும், பின் விடயத்தின்மீத சக் 
தேகமுத்ற௮ு மறுபடியும் நிச்சயிக்க ஆசை 
யைப் பிறப்பித்து நிற்கும். 

எித்தம்:- மனத்தின் விருத்தியே இத்தம். 

ஞானேந்திரியங்கள்:- இளை உறுப்புக்களைக் கூறிக்கா, 
உப்புச்களின் சக்திகளைக் குறிப்பன. அன் 
மாவின் ஞான சக்தியை விளச்குதலின் 
ஞானேந்திரியங்க ளெனப்படும். அவை மெய், 
வாய், கண், மூக்கு, செவி எனும் ஐந் துமாம். 

கன்மேக்திரியங்கள்;- வாக்கு, கை, கால், பாய, உபத் 
தம் எனும் ஐ அமாம். இவைகளும் அவ்வ்வ் 
வுறப்புக்களைச் செலுத்தும் சக் திககாயே,
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(இர்திரியங்களையே) குறிச்சும். ஆன்மாவின் 
இரியாசக்தியை விளக்குவதினால் கன்மேக்தி 

ரியக்களெனப்படும். 

தன்மாத்திளைகள்:- சத்தம், பரிசம், உருவம், இரசம், 
கந்தம் எனும ஜர்துமாம். ஐம்பெரும் பூதங் 
களுக்கு முதற்காசணமாயுள்ளன. 

பூதங்கள்?- நிலம், நீர், கெருப்பு, வாயு, அகாயம் எனும் 

ஐர் அமாம். தன் மாத்திரைகளுச்கும் இவற் 
க்கும் சூக்கும தால வே௮பாடேயுண்டு. 

கன்மாத்திரைகளை முளைக்  கொரப்பிடின், 

அதில் தோன்அம். பூதங்களை மாத்அக்கொப் 
பிடலாம். 

இங்கனங் கூறிய நாதம் முதல் கிலமீரூகவுள்ள 

முப்பத்தாறு தத்துவங்களின் தொழில்களை Braue ss 
அறிதல் தத்துவரூப மெனப்படும். இவற்றை அசத் 

தாகிய சடமெனசக் காணல் தத்துவதரிசன மெனப்படும். 

இ, இனி, கன்மம் தொழிற்படுமாறும் அது தொட 
ருமாறும்:- 

வினை மனம், வாச்கு, காயம் எனும் மூன் நினாலும் 

செய்யப்படும். அது மர்திசாத்துவா, பதாத்தூவா, 

வன்னாத் துலா, புவனாத்துவா, SF HWS HUT, STS 

தவா எனும் அறு அச் தூவாச்களினிடமாக ஈடைபெ௮அம். 
செய்யப்படும்" அவ்வினையினால் உண்டாகும் விருப்பு 
வெறுப்புகள் தாலகன்ம மெனப்படும் ஆகாமியகன் 
மமாய் கிற்கும். ஆகாமியம், பின்பு பசக்குவமாகும்வசை 

புத்திகக்அவக்தைப் பற்றுக்கோடாகக் கொண்டு 
மாயையில் ஒடுங்கிச் சூக்குமகன்மமாகிய சஞ்செதமா 
கும். சஞ்சிதம் பின்னர் சாதி, ஆயுள், போகம்
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எனும் மூன்றிற்கும் காரணமாய், ,சனகம், தாரகம், 

போகச்கயெம் என கம்வகைப்பட்டு, பின்னர் பக்கு 

மடையுங்கால் ஆதிதெய்விகம், ஆத்தியான்மீகம், ஆதி 

பெளதீகம் எனும் முத்திறக்தால் பலவகைப்பட்டு, 

AE GIG கன்மமாகிய பிராரத்தமாகும். 

ஆ, குதெய்வீகம்:- 

தெய்வங் காரணமாக வரும் அன்பக்கள்;: உதார 

ணமாக, கருப்பம், பிரசவம், ஜூப்பு, அஞ்ஞானம், த 

ணம், ஈகம் இவற்றினால் வருந் துக்ககல்கள்.. 

ஆத்தியான்மீகம்:- 

உயிர்சளால் வரும் தன்பங்கள்;- உதாசணமாகட 

கோய், மனிதர், விலங்கு, கள்வர், ior, cons sa, 

பொருள் தேடல், காத்தல், முதலியவற்றால் சரீரத் 

தோடு சம்பக்தப்பட்ட துக்கமும், மனைவியைச் செல் 

வத்தைப் பிரிதல், அழுக்காறு, கோபம், அதிக ஆசை | 

இவற்றால் மனத்தைப்பற்றி வருந் துக்கமுமென இரு 

வகைத் துன்பங்கள். 

ஆ ௫பெள$கம் :- 

பஞ்ச பூதங்கள் வர்யிலாக வரும் இன்பங்கள், 

"உதாரணமாக, குளிர், வெப்பம், இடி, பூகம்பம், மஜை, 

விடுவிமுதல் இவற்றால், வருந் தக்கம்: 

இவற்றால் வினைகள் செய்தமுறைப்படியே பய 

ளைச் கசொடுச்கும் என எண்ணலாகாஅ. அஃதாவது 

*சியூ வரிசையில் அறுபவத்துச்கு வரவேண்டுமென்ற 

கியதியில்லை. முன்செய்த வினைப்பயன் பின்னும், பின் 

செய்த வினைப்பயன் முன்னும் அநுபவத்துக்கு வாலாம். 

அன்றியும் இப்பிறவியிற் செய்த வினைகளிற் இல இப்.



சிவஞான போத சாரம்--இரண்டாம் சூத்திரம் 4 

பிறவியிலேயும்; சில, வரப்போகும் பிறவியிலேயும்; ல, 
பல பிறவிகட்குப் பின்னும்; சல, முற்பிறப்பிற் செய்த் 
வினைகளுடன்கூடி : இப்பிறப்பிலேயும் பயன் தும். 

இக்காரண கத்தினால், இப்பிறப்பில் உன்மை செய்தவர் துன் 

பத்தையும், தஇமைசெய்தவர் ஈன்மையையும். எய்தி 

எதிர்மறையான பயன்களை அறுபவிக்கக் காண்கிரோம்; 

இன்னும், வினைகள் உலஃம் (கண்ணீர்ப் பதர்தல் 
வைத்தல் முதலியன), வைதிகம் (யாகஞ் செய்தல்), 

அத்தியான்மிகம் (சிவபூசை முதலீயன”, அதிமார்க்கம் 

(யோகஞ் செய்தல்), மாந்திரம் (மந்திரம் செபித்தல், 

ஞான சாத்திரம் ஓதுதல் முதலியன) என ஐவகைப் 

படும். இவை, ஒன் றிலொன்ற௮ உயர்வுடையனவா தலால், 

- முறையே, நிவிர்த்திகலை, பிஈதிட்டாகலை, வித்தியாகலை, 

சாக்திகலை, சாந்தியா தீதகலை எனும் பஞ்சகலைகளுள் 
அடங்கி அசுத்தம், மிச்சம், சத்தமாகிய போகக்க 
ளைக் கொடுக்கும். 

ஈ. உயீர்கள் கன்மங்கட்கேற்பப் பலவித உடம்பு 

களை எடுக்கும்:- _ 

பாம்பு கோலை உரித்துவிட்டு, உட்டோலை ஆதார 

மாகக் கொள்வதுபோல, ஆன்மா கண் காது முதலிய 

அவயவங்களைாயுடைய தூலவுடம்பை நீக்கிவிட்டு, படைப் 

புக் காலந் தொடக்கம் சங்கார காலமளவும் அழியாது 

நிற்கும்சூச்கும வுடம்புடன் பூதசாரசரீரம், யாதனா 
சரீரம் என்பனவற் நிலொன்றை. எடுத்துக்கொண்டு, 
முறையே சுவர்ச்கத்திலும் நரகத்திலும் சென்று இன்ப 

அன்பங்களை அநுபலிச்கும், அப்போது, "விழிப்புநிலையில் 

அறிந்கவற்றைக் கனவுகிலையில் அறியமுடியாத ' மறத் 
3
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தல்போல, முற்பிறப்பறுவத்தை மறர்துவிடும். இச 

ஞலேயே, நாமும் முற்பிறப்பறுபவல்களை இப்போது 

ஞாபகத்திலிருக் து அறியமுடி வதில்லை. ஸசூக்குமதேகம் 

சத்தம் பரிசம் உருவம் இசசம் கந்தம் எனுங் காரண 
தன்மாத்திரை ஐந்தும், மனம் புத்தி அகங்காரம் எனும் 

மூன்ற௮ுமாகிய எட்டும் கூடுவதால் உண்டாகும். சுவர்க்க 
ஈரகவின்பதுன்பங்களை அறுபவிச் தபின், சூக்கும 

தேகக்தோடுள்ள அவ்வான்மா, முன்னர்ச் தூலவுடம்பு 
baGu தருணத்தில் வினைக்கேற்ப விரும்பிய தெய் 
வப் பிறப்பு மக்கட்பிறப்பு விலங்கின் பிறப்பு நரகர் 

பிறப்பு முதலியவற்றுளொன்றை விரும்பும். அவ்விருப் 
பம், எஞ்சிநிற்கும் புண்ணிய பாவத்திற்கேற்ப வாய்ச் 
அள்ள கருவைச் சேர்ந்து பிறவியெடுக்சச் செய்யும். 

௨... Qlonmeusit sion susruasir (all pervasive):— 

இறைவன் ஐ.ந்தொழில் செய்வன்; செய்யும்போது, சக்தி 
யுடன் நீக்கமறநின் றுசெய்வனெனில் இறைவன் ஐ.ந்தொழில் 
செய்வன்' என்பது பொருந்தாது, ஆகையால் அருளாகிய 
பராசக்தியும் ஐந்தொழில் செய்வள் என்று கூறின் குற்றமோ? 
எனும் கேள்வி எழலாம், 

இறைவன் எக்கும் வியாபகமாயுள்ளவன்; அதுலின், 
சச்தியினின்று பிரிக்திருத்ச லென்பது அவனியற்கைக்கு 
மாருன கொன்௮. சக்தி வக் துடன் குணகுணி 
FLUE Spel org. அஃதாவது சூடும், நெருப்பும்போல 
அவை பிரியாதவை, இவசக்திதொடர்பை வேரு 
உதாரணத்தில் வைத்தும் அறியலாம். சூரியன் தன்னை 
யுங் காட்டும், பிறபொருள்களையுவ் காட்டும். தன் 
னைக்காட்டும் நிலையில் சூரியனெனவும், பிறபொருள் 
களைக் காட்டும்நிலையில் இரணம் எனவும் பெயர் பெ௮ம்,
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அயினும், சூரியன்வே.று,கிரணம் வேறன்ன௮. அதுபோல 

இறைவன் புறப்பொருள்களில் தேோய்வின்றிச் சுயம் 
பிரகாசமாய் நிற்குர், சன் மையில் சிவம்'என்றனும், கருணை 

காரணமாய் உலகெலாமாகி, உடனுமாய் YT Lot Ba 

ளிடத்து நிற்குக் தன்மையில் “சக்தி! யெனவும், ஐந்தொ 
மில்செய்யுக்கன்மையில் பத் எனவும் பெயர்பெ௮வன். 

சூரியன் தனியாய்த் தாரத்து நிற்பினும், கரணங்கள் 

மூலமாக உலகப் பொருள்களோடு தெதொடர்புந் 

கதன்மையினாவலே தாவரங்களும், உயிர்களும் வாழு 

கின்றன. அதுபோல, இறைவனும் கனது அழுளா 

இய. பசாசக்தியினிடமாய் நின்று உயிர்களுடனும், உல 

குடனும் தொடர்புசொண்டு ஐர்தொழில் செய்ன் 

“மூன். ஆதலால், பராசக்தி ஐந் தொழில் செய்வள் என 

உபசாரமாகக்கூறினும், இறைவன் ஐர்தொழில் செய் 
கின்றான் என்றே கொள்ளவேண்டும், 

ea, காரக சக்கிகள்:- 

இன்னும், இறைவன் சக்திரூபத்தில் சிலசக்தியாய் 
நின்ற, தொழில் வேறுபாட்டால் பராசக்தி ௮தஇசக்இ 

இச்சாசக்தி ஞானாசக்தி கிரியாசக்தி எனும் பஞ்சச்க்தி 
'களாயும், ஈசான த அக்குரிய பஞ்சசக்திகளாயும், அகோ 

த்துக்குரிய அட்டகலாசக்திகளாயும், வாமதேவத்துக் 
குரிய பதின்மூன்று சக்திகளாயும், சத்தியோசாதத் 

. துக்குரிய அட்டகலாசக்திகளாயும், சனனி இசோதயித் 

திரி ஆணி எனும் ரூவகைச் சக்திகளாயும், நிவிர்த்தி 

பிரதிட்டை வித்தை சாந்தி சார்தியதிதை எனும் 
ஐவகைச் சக்திகளாயும், வாமை சேட்டை Ora geil 

காளி, கலவிகரணி பலவிகாணி சர்வபூதகமனி 
மனோன்மணி. எனலும் அட்ட மூர்த்திகளின் சக்திகளாயும்,
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அத்தியான்மிகம் எனப்படும் உன்மனை, சமனை amr 

ருதை, அனந்தை, அநாதை, வியோமரூபை, வியாபினி 

முதலாம். சோடசப்பிரசாதகலாசக்திகளாயும் நின் ௮ 
ஆன்மாக்களுக்கு அருள் செய்வன். 

இரண்டாஞ் சூத்திரம் முடிந்தது, 

 



பிரமாணவியல் jij 

மூன்றுஞ்சூத்தீரம் 
உளதில தென்றலின் எனதுட லென்றலின் 
ஐம்புலன் ஒடுக்கம் அறிதலிற் கண்படில் 
உண்டிவினை இன்மையின் உணர்த்த உணர்தலின 
மாயா வியந்திர தனுவினுள் ஆன்மா. 

இறைவன் மாயையிலிருந்து உலகத்தைத் தோற்றுவிக் 

கின்றானென்பது அனுமானப்பிரமாண த்தால் முன்னே பெறப் 
பட்டது. இப்போது, அதேபிரமாணத்தால் இறைவன் மாயை 

எனும் இரண்டிற்கும் வேராக உலக காரியங்களை அநுபவிக்க, 
ஆன்மா உண்டெனக் கூறப்படுகின்றது. 

செம்பொருள் :- 

:  சூனியான்மவாதிகள் ஆன்மா எனவென அறியப் 
புகுத, இறுதியில் அன்மாவெனும் ஒரு பொருள் 

இல்லையென்று கூறுவர். இகச்கூற்றுப். பொருந்தா. 

அன்மாவென ஒரு பொருளில்லை!” cron. ஆசாய்க் 

Siig நிற்கும் பொருள் எதுவோ, அது?வ ஆன்மா 

வென இவர்கள் அறியார். 

கேகான்மவாதிகள் தேகமே ஆன்மாவென்பர், 

இவர்கள் (என உடம்பு பருத்து விட்டத; உன 

தேகம் மெலிர்அ விட்டது?” எனக் கூறக்காண்டலால் 

தேகத்துக்கு வேராக ஆன்மா உண்டென இவர்கள் 

கூற்றிலிருநக்சசே அறியலாம். அகையால் சேதகம் 

ஆன்மா அன்னு, 

இர்திரியான்மவாதிகள் ஐம்புலன்களே ஆன்மா. 
வென்௮ கூறுவது பொருந்தாது. கண் பொருட்களைக் 

காணும்; காது சத்தத்தைக் கேட்கும். அனால் கண் 

சத்தத்தைக் கேட்டலும், காது பார்த்தலும் இல்லை.
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ஐம்புலன்களையும் ௮ தா.ரமாகக்கொண்டு, அவற் நின் மூலம் 

அறியும் ஒரு பொருள் அவற்றின் வேறாக உண்டு, 

அதுவே அன்மா. ஆகையால் ஐம்புலன்கள் அன்மா 
அல்ல, 

சூச்குமேே தகான்மலாதிகள் சூக்குமே தகமே ஆன்மா 

வென்று கூறுவதும் பொருந்தாத. ஐம்பொறிகளு 
மடங்கிய கனவுநிலையிற் கண்டவிடயங்கள் விழிப்புநிலை 
நபில் அறியப்படுவதில்லை. அறியவரினும் மாறுபாடாய் 

அறியப்படும். சூக்குமேதகம் அன்மாவாயின் விடயங்கள். 

மா௮பட்டுத்தோன்றக் காரணமில்லை. ஆகையால் சூக் 
குமதேகம் ஐன்மாவன்று. சத்தம், பரிசம், ரூபம், சசம்.. 

கந்தம்; ஓசை ஊறு சுவை ஒளி நாற்றம்) எனும் கன்மாச் 
Bor on gid wer, USB, அகங்காரம் எனும் ரன் 
௮ம் கூடுவதால் உண்டாம் தேகம் சூக்குமதேகம் 
எனப்படும். 

பிராணான்மவாதிகள் பிராணனே அன்மாவென்னு 
பொருத்தமின்றிக் கூறுவர். பிராணவாயு (பிராணன்) 
விழிப்புசிலையிலும் உறக்கநிலையிலும் டே தன்மைத் 
தாய்த் தொழிற்படுகின்றது. ஆயினும் ஜ்ம்பொறிகள் 
விழிப்புகிலையில் கொழிற்பட்டும், உறக்கத்தில் ஓடுங்க 
யும் விடுகின்றன. இதனால், பிராணவாயு அவற்றைத் 

தொழிற்படுச்சவும் ஒடுக்கவும் சக்தியஜ்றது என்பு 
பெறப்படும். ஆகையால் பிராணவாயுவின் Cams 

- அவற்றை இயக்கும் ௮ன்மா உண்டு என்பது புலனாகும் 

விஞ்ஞானான்மவாதிகள் பிரமமே அன்மா என்பர், 
விடயத்தை அறிவிக்சவே தாம் அறிகிறோம். அறிந்ததை 
யும் மறந்துவிடுகின்றோம். ஆனால் பிரமம் அறிர்தாங்கு
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அறியும் முற்றறிவடைய பொருள் எனக் கூறப்படுகின் 
ps ஆகையால் “Grito? “அன்மா” அன்று. 

சரூகான்மவாதிகள் உடம்பின் சத் தூவங்கள் கூடிய 
சமூகமே அன்மா என்பர், இதுவும் பொருந்தாத. 

உடம்பின் தச்.துவங்களெல்லாம் ஒன்றுகூடி நிற்பினும் 
தூ கானேயியங்கா ௮. தத்துவங்கள் சடப்பொருள், 

ஆதலால் அன்மாவே தத்துவங்களுடன் கூடிநின்று 

உடம்பை இயக்கும். 

பெறப்படுவன:- 

1. - “இன்மா இல்லை!” என்னு கூறும் அதிவு ஒன்ன 
உண்டு. அதுவே அன்மா, 

2. *:எனது. தேகம்? என்னு கூறப்படுதலினால் 

நான் வேறு, தேகம் வேறு, இக்க கானே” 

ஆன்மா. 

8. ஐம்புலன்களின் விடயங்கலா ஒருங்கே அறி 

யக்கூடியது எதுவோ அதுவே ஆன்மா. 

4, சூக்குமதேகம் ஒசேதன்மைத்தாய்ச் தொழிற் 

படினும், கனவு விழிப்புகிலைகளில் மாறு 

பாடாய் அறிவு நிகழ்வதால், அதற்கு Capa 
ஆன்மா உண்டு. 

8... அயில்நிலையில் இன்பன்பவுணர்ச்சி இன் 

மையால், பிசாணவாயுவுக்கு வேழுக உள்ள 

ஆன்மா. 

0. எல்லாவற்றையும் ஒருங்கே. அறியும் மூற்றறி 
வுடைய பிரமம் மறந்து, மறந்து அறியாதா 

சையால் பிரமம் ஆன்மா அல்ல...
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விளக்கம்:- 

௮: சூனியான்மவாதிகள்:- 

. அன்மா இல்லையென்று கூறுவர். இவர்கள் 
முறையே உடல் கான் அன்று, ஐம்பொறிகள் சான்: 
அன்று, பிராணன் ரான்: அன்று என்னு சொல்லுங் 
கால், இது நானல்ல, இத சானல்ல?* ஏன்னு கூறிக் 
கொண்டு இறுதியில் நிற்கும் ஒரு அறிவு ' உண்டென் 
பைத அறிவார்கள். அந்த அறிவையும் சூனியம் என்று 
கூறின், அகரருதலிய சூச்குமபஞ்சாக்கச ரூபமாய் நின்னு 
அவ்வாறு “சூனியம்” எனக்கூறும் ais Da; இறு தியில் 

உண்டென்பதை உணருவர். பஞ்ச அக்கரற்களாலன 
அகாரம், உகாரம், மகாசம், சாதம், விந்து என்பன 
வாம். அந்த அறிவையுஞ் சூனியமென்று கூறின் அக் 
apm Sor தாய் மலடி'” என்முற்போல வ.மவாய் 
முடியும்... ஆகையால் இறுதியில் அறிந்து நிற்கும் அறி 
வையே அன்மாவெனல் மிகப் பொருக்கமுடைத்து. 

௮. தேகான்மவாதிகள்:- 

தேகமே ஆன்மாவென்பர். உலக வாழ்ச்கையில் 
ஒருவன் என அமனைவி, என அபிள்ளை, என வீடு எனக் 
கூறினும், உண்மையில் அவன் வேறு, மனைவி வேறு, 

பிள்ளேவற, விடுவே௮ு என அறியப்படும். த 
போல, என்னுடைய தேகம் என்று சொல்லுவதால் 
நான் வே.௪, என்னுடைய தேகம் வேது என்று 4B 
௮. அன்றியும் தேகம் உறக்கநிலையில் 2am iF Bu p i 
ருக்கிறது. அலயலங்கள் ஒன்றும் குன்றவுபடாததேகம் 
பிணமான நிலையில் ஒன்தையும் அறியமுடியாதிருக்கி 
PH ஆகையால் இவர்கள் தேகமே. ஆன்மா என்னு 
கூறு கல் ஏறடடைக்கன்று,
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இ. இந்திரியான்மவாதிகள்;- 

இவர்கள் ஜம்பொறிகளே ஆன்மாவென்பர். கண் 

அறிவதை மூச்கு அறியமாட்டாத; ஒவ்வோர்பொறிக் 

கும் ஒவ்வோர் கொழிலேயுண்டு. மேலம், உப்புக்கள் 
ஊறுபாடின் றியிருக்கும் உபிரற்ற உடம்பில், ஒரு 

- பொறியும் தொழிற் படுவதில்லை. காம் கூறும் பொரு 
ளுக்கோ இச்சை, ஞானம், கிரியை எனும் தொழில் 

கள் இருக்கின்றமையின், அதுவே. ஐம்பொறிகளின் 

தொழில்களால் பயனடையும் பொருளென்பஅ பெற் 
ரூம். ஆகையால் இந்திரியான்ம்வாதிகள் ஐம்பொறிகளை 
ஆன்மா என்றல் ஓவ்வாது. 

ஈ. குக்குமதேகான்மவா திகள்:- 

இவர்கள் சூச்குமமேதகமே அன்மாவென்பர். கன 
வின்கண் ஐம்பொறிகளுமடங்கித்தொழிலற்று நிற்கும். 
அப்போது ஸரசூக்குமவுடம்பை (9157௪ body) ஆதா 
ரமாகக்கொண்டு கேட்டும், பார்த்தும், (Pats gb, 

விளையா6ம் ஒருபொருள் சூச்குமதேகக்துக்கு வேராசு 

உண்டு; அதுல ஆன்மா. 

“அவ்வாருயின், ஆன்மா கனவில் கண்டவற்றை விழிப்பில் 
மறக்கக் காரணமென்ன எனக்கேட்கலாம். 

அன்மா அவச்தையு௮தலின் எப்போ௮ம் ஓசே 
தன்மைத்தாயறியாது; உள்ளேபோதலும் வெளியே 
வரு கலுமாகிய தொழில்களையுடையது; அஃதாவது, 
ஆன்மா தத் துவங்களுடன் கூடுதலும், நீங்கு கலுமாகிய 

தொழில்களையுடையதென்பதாம். இதனால், ஆன் மர 
"கனவில் கண்டவற்றை விழிப்புகிலையில் மாறியும் அறி 

6
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யுந்தன்மையுடையது. ஆகையால் சூக்குமே சகமே 

ஆன்மா. என்றல் பொருந்தாது. 

௨.  பீராணான்மவாதிகள்:- 

-. இவர்கள் பிராணனே (பிராணவாயுவின் இயக்கம்) 

அன்மாவென்பர். பிராணவாயு ஆயில்நிலையிலும், லிழிப் 

புகிலையிலும் ஒபேதன்மைகத்தாய்த் தொழிற்படினும். 

அயில்கிலையில் உடம்பின் கருவிகள் ஒடுங்கிவிடுகின்றன. 

உடம்புக்கு இன்பதுன்ப அுகர்ச்சி விழிப்புநிலைபிலேயே 

உண்டாகின்றது. இதனால் உடம்பையும் பிராணவாயு 
வையும் அடக்கியாளும் ஒருபொருள் இவற்றின் வேரு 

யுண்டென்றும், அதனாலேயே ஒருவன் :*நான் ஈன்முக 
நித்திரைசெய்தேன்'! “எனக்கூற முடிர்சது என்றும் 
அறியக்கிடக்கின்றன. ஆகையால் பிராணனே ஆன்மா 

எனல் பொருந்தாது. 

ஊ. விஞ்ஞானான்மவாதிகள் (பிரமான்மவாதி 
“கள்):- 

இவர்கள் பிரமமே அன்மாவென்பர்; இக்கூற்றும் 

பொருக்தாது. பிரமமே அன்மாவெனில் அது விழிப்பு 
கனவு நிலைகளில் மானுபாடாயும், மறந்தும் அறிய 

வேண்டிய காரணமில்லை. ஏனெனில், பிரமம் முற்றறி 

வுடையது; இயல்பாகவே அறியுந்தன்மைய௫. ஈாம் 

ஆராயும்பொருளோ, ஒருவிடயத்தை அறிந்தும், மற் 
pos அறியாததும், விட்டுவிட்டு அறிந்தும், இவ்வாறு 

லந்தவக்தைப்படுதலால் அப்பொருள் சடமுமன்௮, 

பிரமமுமன்ன. அது, இவற்றக்கு வேறான ஆன்மா, 

இதனால் பிரமமே ஆன்மாஎனுங்கூற்௮ு மறுக்கப்பட்ட து:
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௭. சமூகான்மவா திகள் :- 

இவர்கள் கலை முதல் நிலம் இறுதியாகவுள்ள தத்து 

வங்களும், அவற்றின் மாயாகாரியல்களான உருவம், 
வேதனை, விஞ்ஞானம், குறிப்பு, பர்வனை முதலிய பஞ்ச 

கர்கல்களும் சேர்ந்த கூட்டமே ஆன்மா; இவற்றில் 

ஓன்று முநையினும் அறிவு நிகழாத; ' அகையால் 

இவற்றின் சமுகாயமே ஆன்மா என்னு வாதிப்பர். 
தத்துவங்கள் அறிவற்ற சடப்பொருள்கள், இவற்றுள் 

குத் தனிக்தனி வே௮பெயர்களுள. இவை ஆன்மாவுக்கு 

விடிவாம்விளக்கனையதாய தூல, சூக்கும, பச தகங்க 

ளாம். அன்றியும், இந்திரியங்களும், மற்றும் இத்தம், 

பிராணன் முதலிய கருவிகளும் கொழிற்படாக துரியா 

இதகிலைக்கண்ணும் அறிவு நிகழ்தலால் தத்துவக் கூட் 

டங்களே ஆன்மா என்பது பொருச்தாது 

மூன்றுஞ் சூத்திரம் முடிந்தது 

 



a. 

இலக்கணவீயல் ; 

நான்காஞ்சூ த்தீரம் 

அந்தக் கரண மவற்றினொன் றன்றவை 
சந்துத்த தான்மாச் சகசமலத் துணரா 
தமைச்சர சேய்ப்பறின் றஞ்சவத் தைத்தே. 

அனுமானப் பிரமாணத்தால் பெறப்பட்ட விடயங்களினால் 

உண்டாமையந்தீர இலக்கணங்கூறப்படுதல் வழக்கமா தலின், 
இரண்டாஞ்சூத்திரத்தாற் பெறப்பட்ட ஆன்மாவின் இலக்க 
ணம் இங்கே கூறப்படுகின்றது, 

செம்பொருள்:- 

ஆன்மா அந்தச்கசணங்களாகிய மனம், புத்தி, த்தம், 

அகங்காரமெனும் உட்கருவிகள் கான்கினுள் ஒன்றன் - 

அது இயல்பாகவே அறியுக்கன்மையுடைய பொருள். 
ஆயினும், ௮ அராதியே சகசமலம் எனும் ஆணவமலசத் 

தால் பிடிக்கப்பட்டிருப்பதினாுல் அதன றிவு மறைப்புண் 
Gabor pg. ASQ”, அதன் (அன்மா) அறிவைக் 

தெெளிவுபடுக்தக் கருவிகள் ேேதவைப்படுகின்றன. 

ஆன்மாவை அசசனுச்கு ஒப்பிடலாம். மந்திரிமார் 
பக்கத்திலிருர் தத அரசனுக் கறிவுற த் ுவதபோல அந் 
,தச்கசணல்களாகிய கருவிகள் அன்மாவுச்கு விடயங்களை 
அறியவுதவுகின்றனவாதலால், அவற்றை மந்திரிமாருச்கு 
ஒப்பிடலாம். அவ்வாறு அறியும்போது, ஆன்மா ஏனைய. 

த தீதுவங்களோடு கூடியும் கூடாமலும் நின்னு அறிந்து 

வருகின்றது. அதனால், அத சாக்கிரம், சொப்பனம், 

சுழுத்தி, துரியம், துரியாதீதம் (விழிப்பு, கனவு, அயில், 

உறக்கம், பேருறக்கம்) எனும் ஐவகை. அவத்தைநிலைக 

னில், முறையே அலவுடம்பு, சூக்குமவுடம்பு, புரியட்.
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டகவுடம்பு, கஞ்சுகவுடம்பு, காரணுடம்பு எனும் ஜர் 

உடம்புகளைப் பொருந்தி நின்னு விடயங்களை அறிகின் 

PB ; 

Gu pliuQarer- 

1. அனமா மனம், புத்தி, இத்தம், அகங்காரம் 
எனும் அந்தக்காணங்களுக்கு வேறான த. 

2... அணவமலம் அன்மாவின் அறிவை மறைக் 
, திருக்கின்ற த. 

8. அன்மா ஐர்தவத்தையுற்று அறியும், 

௮. ஆன்மா அந்தக்காணங்களுக்கு வேரறுனகுட்- 

மனம், புத்தி, இத்கம், அகங்காரம் எனும் நான் 

கும் அந்தக்காணங்கள். மனம் விடயக்களைச் £52 SH 
நிலையில் பற்றும், சத்தம் அவற்றைச் இந்திக்கும்; Maw 

காரம் விடயங்கள் எவ்வாறென நிச்சயிச்க க் துணியும்; 
புத்தி அவற்றை நிச்சயிக்கும்; எனினும், அவ்வச்தக் 
கரணங்கள் அத்தொழில்ககாக் தாம் செய்கின்றன 

வென்ன அறியமாட்டா, ஆயின், Kant Kisser 
ணங்களுடன் கூடிகின்௮, அவற்றின் தொழில்கள் காச 

ணமாக வரும் இன்ப௫ன்பகங்களை அறிரந்து தானே அது 
பவிக்கும். 

ஆன்மா விடயங்களை அறியும்முறை. 

காண்டல் அல்லது அநுபவவறிவு மூறையே மூன்று 

படிகளில் பூர்த்தியாகும். pesto நிகழ்வது வாயிற் 
காட்சி (927509 2270221101-இந்திரியக் காட்டு; அஃ தா 

வத, காணப்படும் பொருள் இன்னதெனப் பகுத்த 
தியமுடியா தடிலையில் ஐம்பொறிகளால் பொ தப்படை
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யாகக் (கிர்விகற்பமாய்) காணும் காட்டு, இதன்பின் 

bapa g urn esertA(discriminatory perception): 
Asta நிர்விகற்பமாகக் கண்டகாட்டியை Que 

திரிபின்றி, மனதினால் தெளிவாக உணருவதாகிய சவி 

கற்பச்காட்டு, இகன்பின் நிகழ்வது தன்வேகனைக் 

ari_@ (knowledge by actual experience); ௮ஃதா 
வன தெளியப்பட்ட விடயத்தை இன்பமாகவோ, gor 

பமாகவோ அன்மா உணர்ந்துகிற்குங்காட்சு. இவ்வாறு 

இக்காட்சிகள் ஆன்மாவைச் சென்றடையும்முறையைக் 
சடல் அலைகள் கசைசேரும் முறைக்கொப்பிடலாம். 

டைலிலுணடாகும் அலைகள் தொடர்பாய்க் கரைசேர்வது 

போல, குறித்த காட்டுகள் அந்தக்கரணங்கள் வாயிலாக 

ஆன்மாவைச் சேருமென்பதாம், 

ஆன்மா சூக்குமபஞ்சாக்கரரூபமாய் கின்றே 'விட 
யங்களை யறியும், அகாரம், உகாரம், மகாரம், நாதம், 

விந்து என்பன சூச்குமபஞ்சாக்கரங்கள். இவை -தம் 

முள் ஒன்றுகூடி நிற்கும் நிலையில் “பிரணவம்! எனப்படும், 

விடயங்களை அறியமுற்படும் கிலை.பில், ஆன்மா முற்படும் 
நிலையில் சதாசிவத்தை அதிதெய்வமாகவுடைய ors 5S 

அவத்தினால் செது.த்தப்பட்டுக் கலாதித்துவங்களுடின் 
கூடிப்புருடத க் தவமாய் நிற்கும். அப்போ து புருடனாகிய 

அன்மா, செவி முகலிய ஐம்பொறிகளால் அறியப்ப 
டும் சத்தம் முதலிய விடயங்களுள் ஒன்றினை மகேசு 

எனை அதிதெய்வமாகவுடைய விந்துவினாற் செலுத்தப் 

படும் சத்தமாய் நின்று, இவ்விடயம் எ துவோவெனச்' 

இர்தித்அம்;: உருசக்தானை அதிசெய்வமாகக்கொண்ட் 
மகாரச்தாற் செலுத்தப்படும் மனமாய் நின்று, விடயத் 
இல் ஆசைகொண்டு பற்றியும்; பிரமாவை அதிதெய்வ 

மாகக்கொண்ட அகாரத்தினாற் செலுத்தப்படும் அகங்
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கா.ரமாய் கின்று, இதை யானறியவேண்டுமென ழாற் 

-பட்டும்;.பின் விட்டுணுவை அதிதெய்வமாகக் கொண்ட 
உகா.ரத்தாற் செலுத்தப்படும் புத்தியாய் நின்று, 
₹: இஅவின்ன ௮”? எனத் தெளிச் அம் நிற்கும். ஆகை 

யால் ஆன்மா அந்தக். ரணங்களின் வேருனதகென்பச 

புலனாகும். 

௮. சகசமலமாகய ஆணவமலம் ஆன்மாவின் 

அறிவை மறைத்திருக்கறது;- 

இரண்டு மாக்கட்டைகளையெடுத்து ஒன்றுடன் 

மற்றதை உரோஞ்சினால் தீயுண்டாகிறது. இதனால் 
₹:மரச்கட்டையில் தீ மறைந்திருச்கிறது'” என்று கூறு 

வோம். இன்னொருவசையிற் கூறின், மாக்கட்டை தீயு 
டன் இரண்டறகின்௮ தீயை வெளிக்காட்டா அதன்னுள். 

மறைத்து வைக்திருக்கின்றதுத எனலாம். அதுபோல, 

மயக்ககச்கைச் செய்யும் இருள்யொக்க அணவமலம், 

அறிவேரூபமாயுள்ள அன்மாவைத் தன்னுள் மறைத்து 

ஆண வமலரூபமாய் நிற்கச்செய்யும். இர்கிலையில் ஆன்மா 
sor suse கெட்டுகிற்கும். கண்பார்வைகுறைந்த 

கண்ணுக்குக் கண்ணாடி உதவுவதுபோலவும், இருளை 

ஓட்டுதத்கு விளக்கு உதவுவதுபோலவும், அணவமலச் 
சேர்க்கையால் ௮ன்மா தானிழர்கத அறிவைப் பெறு 

தற்கு, உடம்பு முதலிய மாயாகாரியங்கள் உதவுகின் 
por. இதன்கா.ரணமாகவே ஆணவமலநீக்கக் துக்குப் 

பிறப்பு இன் றியமையாகதாயிற்று, ஆணவமலம் செம்பிற் 

களிம்புபோல உயிரின் குற்றமாய், அராதியே ஆன்மா 
வுடன் கூடியதாய், அன்மா -கேவலாவச்தை, சகலா 

வத்தை, சுத்தாவத்தை எனும் மூன்று காரணாவத் 

அதைகளைப்டைய மூலகாரணமாய், நித்தமாய், வியாபக
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மாய் நின்று அன்மாவின் ஞானசக்தை மறைக்கும். 
வே௮சமயநாலோர். அணவமலத்தை ஞானாபாவம்' 
பி.ராந்திஞானம், தமோகுணம், அவிச்சை, மாயா என 
மானுபடச்சூறி. மயகங்குவர். 

இ. ஆன்மா (தொழிற்படும் முறையால்) ஐந்தவத் 
தையுற்று அறியும் இயல்புடையது. 

விளக்கைக் கொளுத்தியவுடன் கண் ஒரேசன்மைத்தாய்க் 
காணும். அதுபோல, ஆன்மா, விளக்கத்தைக் கொடுக்கும் 
உடம்பு முதலிய கருவிகரணங்களைப் பெற்றும், ஐந்து அவத் 
தையுற்றுக் காணுதல் ஏன் எனக் கேட்கலாம், 

ஆண வமலத்தினால் மறைப்புண்ட அன்மா அரூபி 
யாய், தத்துவங்களுடன் கூடி, இரண்டறகிற்கும். ௮ஃ 
தால.௪, ததச்தூவரூபமாய் கிற்கும். Mower நின்று 
சாகம், சொப்பனம், சுழுச்தி, துரியம், துரியாதிதம் 
எனும் ஐர் துகாரியாவத்ைகளு௮ம். அஃதாவது, விழிப்பு 
நிலையில் தாலவுடம்பு கொழிற்படுகலால் புருடனாகிய 
ஆன்மா, இலாடத்தானமாகிய புருவமத்தியில் நிற்கும், 

பின்பு கனவுநிலையில் சூக்குமவுடம்புக்குச் சென்ன கண் 
டத்தில் நிற்கும்; பின்பு து.பில்கிலையில் புரியட்டகவுடம் 
புக்குச் சென்ன இதபத்தில் நிற்கும்;. பின்பு துரியநிலை 
யில் கஞ்சுவுடம்புக்குச் (நண்ணுடம்பு) சென்ன, உற் 
தியில் நிற்கும்; பின்பு தரியா தீதநிலையில் காரணவுடம் 
பிற் சென்று உந்தியின் கீழுள்ள மூலாதாரத்தில் நிற் 
Go. இம் முறையே, ஆன்மா ஒடுக்ககிலையில் இலா 

டதக்தானத்திலிருஈ் து மூலாதாரத்தை கோக்கிக் ழே . 
செல்வதைக் ஜழோலவத்தை யென்றும், மூலாதாசத்தி 
லிருந்து ஆன்மா தான்்வர்தவழியே மேல்கோக்கிச் செல் 
வைக மேலாலவத்தை யென்ற௮ங் கூறப்படும். இவ்.
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லைர்அ உடம்புகளும் ஈம தேகத்தில் முறையே, ஒன் 
றிற்கொன்ற௮, சூக்குமமாய் அமைந்துள்ளன வென்பதை 
அவதக்தைநிலைகளினால் அறியலாம். 

இவ்வாறு ஆன்மா விழிப்புகிலையில் புருவமத்தியில் 

நிற்கும்போது வாய், கை, கால், பாயு, உபத்தம் (வாக்கு, 

பாணி, பாதம், பாயு, உபத்தம்) எனும் கன்மேர்திரி 

யங்கள் ஐந்தும்; அவற்றின் தொழில்களான வசனம், 
தானம், கமனம், விசர்க்கம், ஆனந்தமெனும் வசனாதி 

-ஐர்தும்; செவி, மெய், கண், வாய், ஞூக்கு எனுமூ 

ஞானேத்திரியங்கள் ஐந்தும்; அவற்றின் விடயங்களான 

FU GW, பரிசம், உருவம், இசசம் கர்தம் எனும் கன் 

மாத்திரைகள் ஐர்அம்; பிசாணன், அபானன், உதானன், 

வியானன், சமானன், சாகன், கூர்மன், கிருகரன், தேவ 
தத்தன், சனஞ்சயன் எனும் வாயுச்கள் பத்தம்; மனம், 
புத்தி, சத்தம், அகங்காரம் எனும் அந்தக்காணக்களன் 

நான்கும்; புருடதத்துவமொன்றுல் கூடிய முப்பத் 

தைக்அு கருவிகளுடன் கூடிநிற்கும். பின் ஆன்மா கனவு 

நிலையில் கண்டத்தில் நிற்கும்போது முற்கூறிய கன் 
மேக்திரியம் ஐந்தையும், ஞானேர்திரியம் ஐந்தையும் 

- விட்டுநீங்கி, எஞ்சிய இருபத்தைந்து கருவிகளுடன் கூடி 

நிற்கும். ௮ அயிலில் இதயத்தில் நிற்கும்போ௮ பிரா 

ணன், இத்தம், புருடன் எனும் மூன்று கருவிகளுட 

னேயே கூடிகிற்கும்; அுரியகிலையில் உந்தியில், பிரச 

ணன், புருடன் எனும் இரு கருவிகளுடன் கூடிகிற்கும்; 

அரியா இதநிலையில் இக்கருவிகள் செல்லாத மஞூலாதாரத் 
தில் புருடன் ஒன்றுடனேயே நிற்கும், 

ஆன்மா புருவரடுவிலீருந்து மூலா தாசம்வடை 
குறிக்க கருவிகளைப் படிப்படியாக விட்டுநீங்கிக் கீழே 

7
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செல்வதையும், பின் ஞமூலாதாரத்திலிருந்து படிப்படி 
யாக மேலேறி முன்விட்ட கருவிகளை அவ்வவ்விடத்தில் 
கூடுவகையும், முறையே ச€ழமாலவதக்சை, மேலால, 

வத்தை என்பர். இதனால் இருதன்மைத்தாய ஐந்த 

வத்தைகள் உள்ளனவென்பது பெற்ளும். 

கமாலவக்கதை, மேலாலவதக்சை உண் டெடெனக் 

கூறவே; மத்தியாலவக்தை உண்டென்பதும் பெறப் 
படும். அதாவது, சாக்கிரத்தானமாகிய whos 

தியினின்௮ ஆங்காங்கே அவச்தையுற்றுக் சழேபோய். 
மூலாதாரச்தை : யடைந்த அன்மா, மீண்டும் மேலே 

-சென்று புருவமத்தியை யடையுமென முன்னே கூறப் 

பட்டது. மத்தியாலவச்தையில், அன்மா சாக்கிரநிலை 

யிலேயே நின்று சாக்கிசம், சொப்பனம், சுமுத்தி துரி 

யம், துரியாதீதம் எனுமைநர்தவச்சையுஅம். 

முதனூ லாசிரியராகிய மெய்கண்டதேவ நாயனார், 

சுத்தாவத்தையில், சாக்கிரத்திலதீதத்தைப் புரிந்து 
நின்றவர் என்பதை, நாம் இங்கு ஞாபகத்திலிருத் 
வேண்டும். 

இதனால், சாச்சிரத்திற்சாக்கிரம், சாக்கிரத்திற் 
சொப்பனம், சாக்கிரத்திற்குமுச்தி, சாக்கிரத்இிற்றுரி 
யம்) சாக்கிரத்திற்றுரியாதீதம் எனச் ௪ ரக்கி ரத்தில் 
அண்ணவச்சதைகள் ஐர் துள்ளன வென்பதும் பெற்றாம். 

இவ்வாறு ஐந்தவத்கைகள் நிகழுமிடத்து, சாக்கி 
சத்தில், சவம் சத்தி சாதாக்கியம் ஈசரம் சுத்தவித்தை 
எனும் ஐந்து சிவதத் தூவங்களும் கலாதிகளைச் செலுத் 
அம். சொப்பன த்தில், இவம் சக்தி சாதாக்கம் ஈரம் 

எனும் சான்கும், சுழுக்தியில் வம் சக்தி சாதாக்கியம்
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ஏனும் மூன்றும், துரியத்தில் சிவம் சத்தி எனும் இரண் 

டும், துரியாதீதத்தில் சிவகக் அவமொன்றும் நின்று 

-காலாதிகளைச் செலுத்தி ஆன்மாவை அறியச்செய்யும். 

மேலே கூறியவாற்றால், கேவலம், சகலம், சுத்த 

மென்னான்௮ காரணாவச்சதைகளுள்ளன வென்றும், அவற் 

ஜின் காரியக்களான சாக்கிரம் சொப்பனம் சுழுத்தி 
துரியம் .துரியாதீசம் எனும் ஐர்தூ காரியாவச்தைக 

ஞள்ளனவென்றும், அவை கொழிற்பமோற்முல் மால 

வதை த மேலாலவத்தை மத்தியாலவத்சை எனும் 

_மூன்௮ உண்டென்றும், இவற்றுள்ளும் ஒவ்வொன்் றி 

லும் நுண்ணிய அவத்தைகள் பலவுள்ளனவென்௮ மறி 
யப்படும். ் ் 

௪. வாயுக்கள் பத்தின் தொழில்களாவன:- 

பிராணன் இடை, பிங்கலை, சுழுமுனை காடிகளைக் 

தொழிற்படுக் அம்; அபானன் மலசலங்களைப்பிரிக்கும்; 

வியானன் உடம்பு முழுவதும் நிற்கும்; சமானன் நாடி 

தோறும் அன்னாகாக்தைச்செலுத் அம்) நாகன் ஈகைப்பு 

முதலியனவற்றை உண்டாக்கும்; கூர்மன் கண் இமைப் 

. புச்குக் காரணமாகும்; கிருகரன் தும்மலை உண்டாக் 
- கும். தேவதத்தன் கொட்டாவிக்குக் காரணமாகும்; 

கசனஞ்சயன் கேகச்தை விங்கி வெடிக்கச் செய்யும். 

கான்காஞ் சூத்திரம் முடிந்தது
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ஐந்தாஞ்சூத்தீரம் 
விளம்பிய வுள்ளத்து மெய்வாய் கண்மூக் 
களந்தறிந் தறியா வாங்கவை போலத் 
தாந்த முணர்வின் றமியருள் 

காந்தம் கண்ட பசாசத் தவையே. 

இசண்டாஞ்சூத்திர வாயிலாய் அனுமானப் பிரமாணத் 

தாற் பெறப்பட்ட திரோதானசக்தியின் இயல்பும், கன்மந் 

தொழிற்படுமாறும் இங்கே கூறப்படுகின்றன. 

செம்பொருள்:- 

செவி, மெய், கண், வாய், மூக்கு எனும்: ஜம் 

பொறிகள் தத் சம்விடயங்களாகிய சத்தம், பரிசம், உரு 
வம்,இரசம்,கர்கம் முதலியனவற்றை அன்மாவின் துணை 
யுடன் அறிகன்றன. இவ்வாறு அவை புறப்பொருள் 
களையறியுமாயினும், தம்மையும் தம்முடன் கலக் அகின்னு 
இயச்ககச்தைக் கொடுக்கும் அன்மாவையும் அறிவதில்லை. 
அதுபோல, சேவலாவத்தையில் முதல்வனுபகாரமெனப் 

படும் திரோதானசக்தியினால் இயக்கப்பட்ட ஆன்மா 
கன்னையும் கன்னை இயக்கிய திரோதானசக்தியையும் 

அறியாஅ நின்றது; அதேபோல சகலாவத்தையிலும் 
ஐர்தவத்தையுற்று வினைப்பயன்களையறிக்து அறுபவித்து' 
வரும் ஆன்மா, தன்னையும் தன்னுடன் கலந்துநின்அ 
விடயங்களிற்செலுத்தி அறியச்செய்யும் திரோதான 
சக்தியையும் அறியமாட்டாஅ. அறியமாட்டாெ செனவே 

இறைவன் சொரூபமாகய திருவருளையும் - அறியமாட் 

டாதென்பது பெறப்படும். 

மேலும், ஆன்மா-ஐம்பொறிகளுடன் கலந்துகின்ன 

அவற்றைச் செலுத்திப் புறவிடயங்களை அறியும்போது
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MUP LW Ie கேற்ப ஆன்மாவின் Dori sorts a gu 
வல்கள் பல?வறு கன்மையனவாயிருக்கும். அதன்கா.ச 
ணமாய் Derr Mar rine win, இறைவனும் அவ் 

வாறு திசோதானமாய் நின்னு ஆன்மாவை இயக்இ, 
அது அறிய அருள் புரியினும், அகன் பலதிறப்பட்ட 

அறுபவங்களால் இறைவன் விகாரமடையான். எனெனீல் 
கார்தம் தன் சந்நிதியில் இரும்பை இழுப்பதன் மூலம் 
தொழிற்படுக்துவதுபோல, இறைவன் உடம்பு முத 

லிய தொழிற்படுங் கருவிகளைச் கூடாது, சங்கற்ப மாச் 

"திரையாலேயே அன்மாக்களைத் தொழிற்படச் செய்து 
நிற்பன். அவன் சர்கிதியில் ஆன்மா பல்வே அவத்தை 

களிலும். உணர்ச்துவருகின்ற ஐ. -- 

பெறப்படுவன:- 

1. அன்மாஜம்பொறி முதலியனவற்றை இயக்கும். 

2. இறைவனால் அன்மா அறியும். 

விளக்கம்:- 

௮. ஆன்மாவினால் ஐம்பொறி முதலீய இந்திரியங் 

கள் தொழிற்படும். ் 

ஐம்பொறி முதலிய இந்திரியங்கள் அறிவற்ற சடப்பொருள் 
கள்; அவை தாமே விடயங்களை அறியமாட்டா, அவற்றை 
இயக்கும் ஆன்மாவின் துணைகொண்டே விடயங்களை அறி 
கின்றன. இவ்வாறு அறிவது, ஆன்மாவின் பொருட்டேயன் 
றித் தமக்காகவல்ல என்றுகூறுவது பொருந்தும். எனினும், 

ஆன்மா, அறியவேண்டிய விடயங்களைத் தனியேநின்று தானே 
அறிய மாட்டாதோ? கருவிகளாகிய ஐம்பொறி முதலியவற் 

றுடன்கலந்துநின்று அறியவேண்டிய அவசியம் என்னவெனும் 

கேள்விகள் எழலாம்,
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அன்மா அநாதியே அணவமலத்தால் மறைப்புண்டு 

தன்னிலைகெட்டு நிற்கின்றது. அது விடயங்களை அறிந்து 

அழுபவித்தற்குக் கருவிகள் தவைப்படுகின்றன. அசன். 
இருந்த விடத்திலிருர்தேகே தன்னிராச்கெத்தில் ஈடை 
பெறும் காரியங்களை மந்திரிகள், ஒற்றர்கள், சேவகர்கள் 

மூதலியோர் மூலம் அறிவன். அவர்களினுதவியின்றேல் 
iF இராச்சியத்தில் நடைபெனுவனவற்றை அதிய 
முடியாது. சேவகர்கள்போன்ற ஐம்பொறி முதலிய 
கருவிகள் ஆன்மாவுக்கு இன்றியமையாதவைகளாகின்- 
றன. இவ்வுண்மையை, அன்மா இலாட்த்தான த்தில் - 
ஐர் தவத்தைப்படும்போது அடையும் அதுபவங்களைக் 
கொண்டு அறியலாம். 

ஆ. இறைவனால் ஆன்மா அறியும்:- 

ஐம்பொறிகள் அறிவற்ற சடப்பொருளாயிருப்பதால் தாமே 
அநியமாட்டா; ஆன்மா, அறியும் இ.பல்புடைய சித்துப்பொரு 

ளாயிருப்பதால், தானே அறியும். ஆகையால், இறைவன் 

ஆன்மாவை இயக்கி அறியச்செய்வன் என்பது எவ்வாறு 

பொருந்துமெனக்கேட்கலாம். 

அன்மா அநாதியே அ௮ணவமலத்தினால் அறிவு 
மறைப்புண்டு சன்னிலை கெட்டு மயக்ககிலையிலிருப்ப கால் 

தன்னையுணராதூ நிற்கின்றது. அதனால் இறைவனின் 

அருளியக்கம் ஆன்மாவுச்கு இன்றியமையாததாகன் 

றது. 

அவ்வாறாயின், ஐம்பொறி முதலியவற்றால் பெறப்படும் 

'விடயவின்பதுன்பங்கள், ஆன்மாவுக்குப் பயன்படுதல்போல 

ஆன்மாவடையும் இன்பதுன்பங்கள் ஆன்மாவை இயக்கும் 

இறைவனுக்குப் பயன்படாதோ வெனுங் கேள்வி எழலாம். 

இறைவன்” சத், சித், அனச்தமாயுள்ளவன்; எல் 
லாம் வல்லவன்; எல்லாம் அறிபவன். அவன் அன்மா
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ரூலம்பெறக்கிடந்த பயன் ஒன்.௮மில்லை.சன அபேருள் 

காரணமாய், அஃ்தகாவஅ ஆன்மாக்களின் பசுக் துவத்தை 

நீக்கிச் இெவத்துலத்தைக் கொடுப்பதற்காக, (ஆன்மா 
லின் ஈடேற்றங்கருஇ)), அதை இயச்சி, அதன் வினைக் 

டோக கன்மங்களை அறிர்து அறபவிக்கச் செய்கின்றான். 
எனவே அன்மாவின் இன்பதன்பங்கள் இறைவனுக் 

“குப் பயன்படுவதில்லை. 

. அவ்வாருமின் இறைவன் அறிவிக்க, ஆன்மா இறைவ 
னுக்கு வேறாய் நின்று அறியுமோ அல்லது இறைவனுடன் 

கலந்துநின்று அறியுமோவெனுஞ் சந்தேகம் எழலாம். 

பாரிய மாக்கட்டையொன்று சுவாலை விட்டெரியும் 
போன பச்சச்தே இடப்பட்ட று சள்ளியும் எரியும். 

அப்போ சுள்ளியின் ஈவாலை பெரிய சுவாலையிலடங்கி 

அதற்கு வேராய்த்தோன்ஞருமனலும், பெரிய சுவாலையே 

யாகாமலும் அதனுடனாய் HA wa Horo எரியும், அது 

போல, கண்டும், கேட்டும், உண்டும், உயிர்த்அம். 

தொட்டும் அறியப்படும் - ஐம்புலவிடயங்களை ஆன்மா 
அறியச்செய்யும் *முகஓபகா.ரம்? எனப்படும் சூக்கும 
பஞ்சகிரு த்தியம் நடைபெறும்போது, அன்மா இறை 

- வனுக்கு. வேருதலம் ஒன்ராதலுமின்றி, அவ்விருதன் 

_மைகட்கும் பொதுவாய், அவனிலடங்கி உடனாய் நின்று 

அறியும், 

இ. இரோதானசக்தி:- 

அணவமலம் ஆன்மாவுக்கு இயல்பாயுள்ள இச்சை 
ட ஞானம், கிரியை எனுமிவைகளை மறைக் கிற்கும். 

அப்போது அருட்சத்தியாகிய பராசத்தி திரோதான 
மாய் ஆணவமலதச்தின் வழிநின்று அன்மாவைத் 
கொரழிற்படுக்தும். அதனால், அன்மா விடயங்களில்
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அழுந்தி வினைகளை அருபவிக்கும். இதே சக்தி ஆன்மா 
வுக்கு இருவினையொப்பு, மலபரிபாகம் உண்டானவள 

வில், பசாசக்தியாய் Sort, இறைவனையடைய அருள் 

புரியும். ஒரே அருட்சக்தி ஐலகையாய்கிற்கும். அவை 
பராசக்தி, திரோசானசக்தி, இச்சாசக்தி, ஞானசக்தி, 

கிரியாசக்தி என்பன. இலை இறைவனில் பிரிப்பின் றி 

நிற்பவை; அவனில் வேறுபடாதவை. இவற்றுள், 

பராசக்தி சொருபநிலையைக் குறிக்கும், ஏனையவை சான் 

கும் இறைவனின் தடக்தகிலைகளைக் குறிக்கும். 

ஐந்தாஞ்சூத்திரம் முடிந்தது. 

 



இலக்கண வியல் iff 

ஆருஞ்சூத்திரம் 

உணருரு வசத்தெனி னுணரா இன்மையி 
னிருதிற னல்லது சவசத் தாமென 
விரண்டு வகையி ஸனிசைக்குமன் னுலகே. 

மூதற்சூத்திர வாயிலாப் அனுமானப்பிரமாணத் 

காற் பெறப்பட்ட இறைவனின் (பதி) இலக்கணம் இங்கு 

. கூறப்படுகின்ற ௮. 

செம்பொருள் :- 

ஐம்பொறிகளால் அறியப்படும் பொருள்கள் முத 
லியனவும், அவற்றை ஆதாரமாகக் கொண்டு அந்தக்கச 

ணங்களால் வி3வேகித்து அறியப்படும் விடயங்களும் 

அநித்தியமானவை; நிலையற்றவை;  ௮&தாவது காரி 

யப்பிரபஞ்சமாகியவுலகும் அதில் அடங்கியகாய் உணரப் 

படும் விடயங்களும் என்றோ வொருகாள் மறைக் அவி 

டர்ீகன்மையன, இகனால் காம் அறியும் விடயக்களெல் 
லாம் அசத்த அல்லது அகித்தியமானவை, அஃதாவது 
இந்திரியங்களின் துணைகொண்டு சுருதி, யுக்தி, அறு 
பவம் வாயிலாகப் பெறப்படும் பாசஞானத்தாலும், 
உயிரறிவ எனப்படும் பசுஞானத்காலும் அறியப்படும் 

- விடயக்களெல்லாம் அடித்தியமானவை. 

எனெனில், பிரபஞ்சத்கொகுதியில் மனம் மூத 
லாம் கருவிகள் அடங்குமாதலாலும், அம்மனதக்தைப்பற் 

தியே பாசஞானமும், பசுஞானமும் கிகழ்கின்றனவாத 

லாம், பசுபாசஞானங்கள் இரண்டும் பிரபஞ்சத்தொ 

குதியில் அடங்கும். பிரபஞ்சக்தொகுதி நிலையற்ற 
8
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'தெனலே, அதிலடங்கிய பசுபரசஞானங்களும் நிலை 
யற்றனவாய் அசக்தாய்விடும். ஆகேவ அவற்றினால் 

இறைவன் அறியப்படுவானெனில், அறியப்படும் இறை 

வனும் அநித்தியப்பொருளாய் we ser வீடுவன், 

அவ்வாறு அசத்தாய் அறியப்படும் இறைவன் ஈம்மனோ 
ரில் ஒருவன் போன்று அநித்தியப்பொருளாய் விடுத 

லின், நரம் அவனால் ஒரு பயனையும் பெறமுடியா. 

ஆயினும், இறைவன் கித்கமாயுள்ள சத்தப்பொ 

ருளாயும், முத்ற.நிவுடையலனாயும் அனர்தருபனாயும் 
இருக்கின்றான். இவ்வா௮ு கூறவே, இறைவன் அறியப் 

படும் பொருளோ, அறியப்படாதபொருளோ எனு 

மையம் எழுசின்றது. அறியப்படுவனெனில் அசத்தாப் 
KO aver, அறியப்படானெனில் மூயற்கொம்பு போன்று 

இல்பொருளாய் விடூவன். இந்த ஐயத்தை நீக்கவே 

இறைவன் 'அறியப்படுதல், அறியப்படாமை எனுமிரண் 

டில் எதுவொன்.றிலடங்காமலும், ஒருவகையாவறியப் 

படுதலும், ஒருவகையா லநியப்படாமையுமாகிய இரு 

தன்மைகளையுடைய்வனாகவும் இருத்தலால் அவனைச் 

“Goes gr? என ஞானிகள் கூறுவர். அஃ்தாவது, இறை 

வன் பசு “ஞானத்தாலும் பாசஞானக்காலும் அறியப் 

படானாயினும், பதிஞான த்தால் (தெருவடிஞானச்கால்) 
அறியப்படுவன் என்பதாம். 

பெறப்படுவன:- 

1. அன்மவறிவினால் . அறியப்படுவன வெல்லாம் 

அகித்தியமானவை; அழியுந்கன்மையன. 

2. இறைவன் பதிஞான த்தால் அறியப்படுவன்.
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விளக்கம்:- 

அ. பாசஞானம், ப௭௬ஞானம், பதிஞானம் என 
ஞானம் மூவகைப்படும். 

1. பாசஞானம்:- 

ஆன்மா சூக்குமை, பைசந்தி, மத்திமை வைகரி 
எனும் நான்கு வாக்குக்களின் விருத்தியாகிய (சூக்கும 
பரிணாமம்) சொற்பிரபஞ்சம், காதம் மூதல் நிலம் 
(பிருதிவி) இறுதியாகிய .தச் அவங்களின் பரிமைமாகிய 
பொருட்பிரபஞ்சம் எனும் இரண்டினையும் சார்க்து 
நின்ன அறிதலாலுண்டாகும் ஞானம் பாசஞானம். 
அஃதாவது வேதங்கள், அகமங்கள், புசாணங்கள், பல 
வே௮ உலகஇியற்சா த் இரங்கள், கத்துவஅசாய்ச்சள் எனு 
மிவைகள் மூலமாகப் பெறப்படும் அமிவு பாசஞானம் 
எனப்படும். இதைச் செயற்கைபறி௮வ என்றம் கூறுவர். 

“2. பசுஞானம்:- 

மனம், புத்தி, சக்கம், அஃல்காரம் என்பன கருவிக 
ளென அமிர்த, பின், இறைவன் எப்படிப்பட்டவனென 
ஆசாயத் தலைப்படுங்கால், “சான்! எனும் முசனைப்பால் 
ஆன்மாவின்கண் நிகம் அறிவு பசுஞானம் எனப்படும். 
சானே பிரமம்? எனும் பொய்யறிவு பசுஞானத் 
கால் உண்டாவதெனக் கூறினும் பொருக்தும். இகை 
ஆன்மாவின் இயற்கையறிவு என்றும் கூறுவர், 

3. பதிஞானம்:- 

ஆன்மா அவன்றனுள் (சலன்) வணங்கி அவனிற் 
பிரியாது அவனருளிலடங்க அவனருளாய் நிற்றற்கும், 
அவன்றன்னையும் (சிவன்) காட்டித் கன்னையுங் (ஆன் மா)
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காட்ட அறிந்து நிற்றற்கும் ஏதுவாய், மு,த்திறிலையின் 

கண் நிகமும் *இவாறுபவம்' நிலைபெற தற்காதாரமா 

யுள்ள ஞானம் பதிஞானம் எனப்படும். 

ஆ. ஆன்ம அறிவினால் -அறியப்படுவனவெல்லாம் 

அநித்தியமானவை. 

வீடு, கடல், வானம் இவற்றை நாம் பார்த்து அறிகின் 

ரோம்; எனினும் அவை ஒரு காலத்தில் உருமாறி அணுக்க 
ளாய்ச் சூக்குமநிலையெய்தி மாயையில் ஒடுங்கும் என முன்னே 

கூறப்பட்டது. இதனால் பதியைப் போன்று பாசமும் (மாயை 
முதலியன) அழிவில்லாத உள்பொருள் என்பது பெறப்படு 
கின்றது; அவ்வா நிருக்கவும் ப௬, பாசஞானங்களால் அறியப் 
படுபவை அசத்து, அநித்தியமானவை எனக்கூறுதல் எதற் 

காக? நாம் பாசஞானத்தால் எண்ணியவை, கருதியவை, 

உணர்ந்தவை முதலியனவும் அசத்தோ? அன்றியும் ஆன்மா 

பசுஞானத்தால் அறிவனவும் அசத்தாய் முடியுமா? அவ்வா 

ரூயின், நாம் இதுவரை இந்நூலில் வாசித்து அறிந்தனவும் 
நிலையற்ற அசத்தாய், பொய்யாய், பயனற்று முடியுமாதலின் 
மேலும் தொடர்ந்து வாசித்தறிதலினால் யாதும் பய” 
னுண்டோ வெனும் பல சந்தேகங்கள் எழலாம், 

உலகம் (பிரபஞ்சம்), காரியமாய' விர்நிலையில் காம 

ரூபம் பெற்று, இராசகசகுணமிகுதியால் உள்ளதென் 
றறியுமுணர்வை உண்டாச்கச்கூடியதாய், சுட்டியறியப் 

படச்கூடியதாய் நிற்கும், இதே பிரபஞ்சம், தாமத 

குணமிகுதியால் நாமரூபத்தை இழர்து அணுவாய், பின் 
சக்திவடிலா யொடுங்கி நிற்கும் நிலையில் ஈட்டியறியப் 

படாததாய், பசு பாசஞானங்கட்கப்பாற்பட்டதாப் 

நிற்கும். காரியப்படும் நிலையிலே சட்டியறியப்பட்டும், 

ஒடுங்கிய நிலையில் அறியப்படாதும் நிற்கும் காரணக் 

தினாலேயே உலகமாகிய காரியப்பிரபஞ்சம் அநித்திய 
மெனப்பட்டது. இதேபோன்ற, பசுபாச ஞானங்க
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ளும் முக்குணவசப்பட்ட கருவிகளின் அணை கொண்டு 

அறியப்படும் அறிவாகையால், அவையும் அதித்தியமா 

கின்றன. ஆகவே பசுபாசஞானங்கலா ௮ சா. ரமாகக் 
கொண்டு ஆன்மா அறிபவைகளும் அகித்தியமாய், நிலை 
பேறில்லாதனவாய் மூடியும். அஃதாவ௫, பசுபா௫௪ 
ஞானங்கள் முக்குணங்கடந்த இறைவனை அறிதற்கு உப 

யோகமற்றன என்பதாம். 

இஃதிவ்வாராக, மலத்தால் மறைப்புண்ட அன்மா 
சாத்வீகம், இராசதம், தாமதம் எனும் முக்குணங்கள் 

வயப்பட்ட கருவிகளாகிய ஐம்பொறி, மனமுதலியவற் 

றின் உதவியுடன், முக்குணச்சார்பில் தோன்றிய எஞ் 

Gu காரியப்பிசபஞ்சத்தைப்பற்றி அறியுமறிவு பாச 
ஞானமாதலாலும், மலத்தால் மறைப்புண்ட ஆன்மா 

கானே தன்னைப்பற்றி அறியத்தலைப்படின் அவ்வாறு 
பெறும் அறிவு மயக்கத்தைப் பொருந்திய பசுஞான 

மாதலாலும், இவ்விருவகைஞான த்தையுமூடைய ஆன்ம 
அறிவினால் அறியப்படுவனவெல்லாம் குற்றமுடையன 

- வென்பது வெளிப்படை. 

இ. இறைவன் பதிஞானத்தால் அறியப்படுவன். 

இறைவன ுாப்பெறக் கடவுள் நம்பிக்கையுடைய 
பலசமயத்தவர்கள் தக்தமக்கேற்ற சாதனங்க காச் 

(ஒேயற்சிகள்) செய்கின்றனர். எனினும் அச்சாதனவன் 
கள்- உரியமுறையில் அமையவேண்டும். அவ்வாறில்லை 

யேல், அருளைப்பெற முடியாது. இறைவன் பசுபாச 
ஞானங்களால் அதியப்படாத காரணத்தினாலேயே சாத 
னம் மிக இன்றியமையாத. இறைவன் பசுபாச 

ஞானங்களால் அறியப்படின் சாகனங்கள் தவை 

யில்லை (சா.கனங்கள் வீண் தொழில்களாகளே முடியும்).
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'எவ்விசக்தினுலம் இணநைவன் அறியப்படானெனில், 

சாகனங்களைச் செய்வதில் உப3யோகமில்லை. இவை 
காரணமாகவே **சிவ சத்தாயுள்ள இறைவன் பதிஞா 
னத்தால் மட்டுமே அறிபப்படுவன்!? என சைவத் 

Aris Do dss ps ww Ger pg. 

YAOv Avi, orwrarH/ssr GQarsrsmasmu 9 sTTwT 

கக்கொண்டு “பிரமம் எனும் ஒப்பற்ற பொருள் பசுபாசஞானங் 
களைக் கடந்து நிற்கும், ஆயின் அது ஆன்மாவுக்கு வேருய் 

உள்ளது என்பது பொருந்தாது; பிரமம் எனும் ஒரு பொருளே 
அஞ்ஞான த்தினால் காண்பானாகிய ஞாதா அல்லது ஞாதிரு 

எனவும், காணப்படும் பொருளாகிய ஜேயம் எனவும் பிரிவு. 

பட்ட இரு பொருல் சளாயுணரப்படும் சாதனைகளைச் செய்ய 

அஞ்ஞானம் நீங்கும், நீங்கியவுடன் காண்பான் காணப்படு 

பொருள் எனுமிரண்டும் பகுப்பின்றி யொன்றுகி, சத்து என்றோ 
அல்லது அசத்து என்றோ அறியப்படாது, கேவலம் ஞான 

மாத்திரையாய்ப் பிரமப்பொருள் ஒன்றே நிற்கும் எனக் 
கூறுவர். . 

பிரமப்பொருள்-௪க்துமன்ற௮, அசச்துமன்னு, அது 

சொல்லொணாதது (அகிர்வசனீயம்) எனச்கூறும் இவர் 

களால் பிரமப்பொருள் ஒன்றே உண்டென்பதைப் பிர 

மாணாால் கொண்டு நிரூபிக்க முடியாது, அவர்கள் 

. நிரூபிக்க முற்படின் காண்பானுச்கு வேழய்க்காணப்படு 

பொருள் ஓன்று உண்டு crore Bem Sou srt முடியும். 

அம்முடிவு அவர்கள் ஏற்றுக்கொண்ட கொள்கைக்கே 
இழுச்காகும். இனி, அவர்சள் *நிரூபிக்கப் பிரமாண 

மில்லை, அதலால் சமம் சத்அமல்ல, அசத் அமல்ல?? 
எனச்கூறின், அப்பிரமம் சூனியமாய் (அமைமயிர்ச்கம் 
பலமாட்ிலிடும். இகனால், ஆன்மாவின் இயல்பையுணர்க்கு 

மெய்ஞ்ஞானிகள் அன்ம அறிவு இறைவன ch af) ev 
அடங்க, அருளாய்கின் ௮ I hf a oo அறியும் மெய்
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யதிவுக்கு ஏ*வாகிய பதிஞு ஞானத்தினால். மட்டுமேம 

இறைவன் அ.நியப்படுவான் எனக்கூற கின்றனர். 

ஈ. தர்க்கம் முதலிய பிரமாணங்களால் மட்டும் 

இறைவனை Dj UIE Hg WIT pl. 

பிரமாணங்களைக் கொண்டு ஆராயப்புகின், ஒரு ஒப்பற்ற 

பொருள் உண்டென்பது அறியப்படும், ஆகையால் இறை 

வன் பாசஞானத்தினால் அறியப்படான் என்பது பொருந்தாது. 
ஏனெனில், அந்தக்கரணங்கள் முதலிய அறிகருவிகளோடு 

கூடாத நிலையில், ஆன்மா சேவலாவத்தை எய்துமாதலவின் 

அதற்கு அப்போது ஆறி நிகழாது. இன்னும், இறைவன் 

பாசஞானத்தைக் கடந்து நிற்பானெனின். அவன் or puss 
யாலும் அறியப்படமாட்டான். ஆன்மா அறிகருவிகளோ.$கூடி 
நின்றே அறியுமியல்புடையதாகையால் இறைவன் பாசஞானத் 

காலும் அறியப்படுவன் என்று கூறுதலே பொருந்து மென் 

.. இக்கூற்றுப் பொருந்தாது. - 

- எனெனில் அறிய உசவும் மனம்முதலிய அச்சுக் 

கரணங்களும், கருவிகளும், அசத் அசதக்றப்பொருள் 

கள் ௪டமாதலீன் எதையும் அதியமாட்டா, ஆதலால் 

அவை *அஇத்து'.  அடித்துக்களாயுள்ள அக்கருவிகள் 

மெப்ப்பொருகா அறியமாட்டா. இவற்றின் துணை 
கொண்டு அன்மாவும் அதியமாட்டாது. கருவிகளும், 

அன்மாவும் சேர்ந் அியப்புகுதல் குரூடும் குருடும் 

சேர்க் அ ஆடும். குருட்டாட்டமாய் மூடியும். அன்மா 

் தானாகவே ஆராய்க து அறியச் தலைப்படின் , மெய்ப்பொ 
ருள், உலகப்பொருள்போல, உணர்டசின்ற ஆன்மாவுக்கு 

வேவருய்ளிடும். வேருயுணரவே, அசச்துப்பொருள் 

-கதோன்றதுமேயன்றி மெய்ப்பொருள் விளங்கான.-௮,கை 

யால் பரஞானத்தால் இறைவனை அறியமுடியாதென்க. 

ஆன்மா அந்தக்கரணங்களை நீக்௫ிரிற்பின் கேவ 
லாவத்தை நிகமுமாதலின், ஆன்மாவுக்கு அறிவு நிகழா
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தென்பது மலத்தால் மறைப்புண்டு மயக்ககிலையிலுள்ள 
ஆன்மாவுக்கே பொருந்தும்; ஏனெனில், ஆன்மா 
வுச்கு. இயல்பாயுள்ள அறிவினை, மயங்கிய நிலையில், 
மனம் முதலிய கருவிகள் விளக்கிக்காட்டுவன வேயன் றி, 
ஆன்மாவுச்கு (முன்) இல்லாத அறிவினை உண்டாக்கி 
விளக்குவனவல்ல. இவ்வுண்மையை ஞானிகளே அறி 
வர். இதன் காரணமாகவே, உண்மையுணர்ச்க ஆன்மா 

சத்தாகிய சிவத்தை அறியும்போது, தன்னியற்கைய றிவு 
'சிவதக்தின்கண் அடல்கிச் வவெமாய்கின்னு இவத்தினால் 
சிவக்தை அறியும்”? என்றும்; உலகப்பொருள்களை % 
வ துபோலச் கனிமுதற் பொருளாகிய சவத்தை வேழுய் 
நின்னு அறிவதில்லையென்௮ம், பதிஞான த்தை விளக்கு 
முகத்தால் முன்னே கூறப்பட்ட. 

௨. யோகநூலார் கொள்கையை ஆதாரமாகக் 
கொள்வோர் கூற்று, ் 

இவர்கள் “இறைவன் தானாகவே அறியப்படக் கூடிய 
வனாயிருக்க வேண்டும். அவ்வாறின் றி, அவனறிவினால் அறி 
யப்படுவன் என்று கூறின், அது தன்னையே தான் பற்றுதல் 
எனும் குற்றத்தின்பாற்படும். அஃதாவது, சிவம் சிவமாகிய தன் 

னையே அறிந்து அநுபவித்து நிற்கும் எனும் குற்றமுண்டாகும், 
ஆகையால் தியானபாவனைகளில் வழுவாது நின்று சாதனை 
செய்யின், இறைவன் விளங்கித் தோன்றுவன் என்று கூறு 
தலே பொருந்து மென்பர், இக்கூற்றுப் பொருந்தாது, 

ஏனெனில் தியானபாவனைகள் பல. அன்மா மன 
முதலிய அந்தச்கரணங்களோடு நின்று பாவிக்கும் பாவ 

னையில் பரம்பொருள் அதியப்படுமாயின், அது அன்ம 
வறிவினால் அறியப்படுபொருளாய் அசத்தாய்விடும்; ௮ஃ 
தாவ, மெப்ப்பொருள் அறியப்படுவகன்௮ன௮ு என்ப 
காம். மனமுதலியவற்றை நீங்கிரின் ௮. பரவிக்கும்பாவ
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ளையாயின், ஆன்மா கேவலாவத்தைகிலையெய்தி ஒன்றை 
யும் அறியமாட்டாது. அதனாலும் பயனில்லை. ஆன்மா 

மனமுதலீயவற்றோடுகூடி நின்றும் பாலியாது, மன 

முதலியவற்றை நீங்கி நின்றும் பாவியாது ௮திரீவச௪ 

னமாகப் (சொல்லொணாத பொருள்) பாவிச்கத்தலைப் 
- படின், அங்கு பாழ் எனப்படும் சூனியப் பொருளே 

காணப்படும். அஃதாவது ஒன்றையுங்காண முடியாது 

என்பதாம். ஒர் ஏமை அகன்னிடத்தில் அதிகப்பொருள் 
இருக்கிறதாகப் பாவிக்கும் பாவனையபோல, பாவனைக் 

கெய்தாச பொருளை எய்தியதாகப் பாவிக்சின் ௮௮ 

போலிப்பாவனையாய் பாவனைச்காகப்பாவனைசெய்வதாய், 
விண்முயற்சியாய் முடியும். ஆகையால் யாதொரு பாவ 

னைக்கும் எய்காக இறைவன் ரூனியப்பொருளாய் விடு 

வனோ எனச் சிலர் கொண்ட ஐயத்தை நீக்கவே, ஞானி 
கள், முன்னே கூறிய பாவனைகளைக் கடச்துகின்ற இறை 

வனை அவன் திருவருளால் பாவிக்கின் அப்பொருள் ரூனி 

யமாகாது விளங்கிக் தோன்அமென்பதை உணர்ந்து, அவ 
னருளால் பாவித்து அவனை யறிய வேண்டும் என்றனர். 

er, இவசமவாதக் கொள்கையை ஆதாரமாகக் 

கோள்வோர் கூற்றுட 

“இறைவனருளினாலே இறைவனை அறியவேண்டுமென் 
பதில்லை, ஆன்மாவின் பசுத்துவம் நீங்க. அது, சிவனைப் 3பா 

லாகிவிடும், இறைவனின் எண்குணங்களும் ஆன்மாவுக்குண் 
டாகிவி$ம். உண்டாகவே ஆன்மஞானம் பதிஞானத்தை 
ஒத்துஙிற்கும், ஆகையால் இறைவன் அந்நிலையிலுள்ள ஆன்ம 

. அறிவில் காட்சியளிப்பன்'' என இவர்கள் கூறுவர், இக்கூற் 
றுப்பொருந்தாது. 

எனெனில், இறைவன் அன்மாவின்வேறின்றி ௮த் 
ge sor நிற்பன். ஒன்றாய் நிற்கும் பொருள்கள் சம 

9
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மான இரு பொருள்களாக மாட்டா. இதனால் ஆன்மா 

ஒருபோதும் சிவத்துக்குச் சமமாக வாரமாட்டாது. 
ஏனெனில், இறைவன் சூச்சூமூக் து: பேசறிவுடைய 

an; ஆன்மா தூலூத்து, இற்றறிவுடைய த, - சூக்கும 
சித்துள் தாலசத்து அடங்க வியாப்பியமாயிருக்கும். 
இதனால் Horna Da தன்னை விளங்கவைச்கும் - சூக்கும 
வறிவை அறியமுடியாது. மறைந்துநின்று ஆன் மாவுக்கு 
இயக்க கதைக் கொடுப்பவன் உயிர்க்குயிசாசிய இறைவன். 
ஆகையால், கண்ணொளிக்கு இயக்கத்தைக் கொடுத்துக் 
காணச்செய்யும் அன் மாவைக் கண்ணொளி காணமாட்டா 
ததபோல, பசுக்துவம் நீங்கிய பின்னும், ஆன்மாவுக்கு 
மறைந்து கின்று விளச்க கத்தைக் கொடுச்கும் இறைவனை 
ஆன்மஞானம் தானே அறிக்து தன் குணியாகிய ஆன் 
மாவுக்குக் காட்டாது. இகனால், அன்மஞானம் பதிஞா 
னத்துச்கு ஒப்பாக மாட்டாது என்பது வெளிப்படை, 

௪. வாத்துவிதக் கொள்கையை ஆதரரமாகக் 
கொள்வோர் கூற்று. 

இவர்கள் “முத்திதிலையில் ஆன்மா சிவத்துடன் கலந்து 
சிவமாய்வீடும்; அந்நிலையில் ஆன்மாவென ஒரு பொருள் 
வேருயிராது, அதனால், ஆன்மா சிவனுக்கடிமையாய் நின்று 
சிவானந்தத்தை அனுபவிதது நிற்கும், அஃதாவது அறித 
லும், அறியப்படுதலும. கிய, தொழில்கள் நடைபெறும் என்றல் 
பொருந்தாது'' என்பர். 

இச்கூற்று மாயாவாதக் கொள்கையின் முடிவை ஓதி 

'திருத்தலால் சைவ௫க்தாக்தக் கொள்கைச்குப் பொருச் 
கான. வொத்அவிகம், சைவ௫க்தார்தம் எனும் இரண் 

டும் பலவிடயங்களில் ஓத்த கொள்கையுடையன வாயி 
னும் **மு.த்திகிலை!? பற்றி மாறுபட்ட கொள்கைகளை 
யுடையன என்பது ஈண்டு கவனிக்கத்தக்கது 

ஆருஞ்சூத்திரம் முடிந்தது 
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சிவமயம் 

திருச்சிற்றம்பலம் 

சிறப்பியல்பு 

சாதனவியல் i 

ஏழாஞ்சூத்திரம் 

யாவையும் சூனி௰யஞ் சத்தெது ராகலிந் 

சத்தே யறியா தச௪த்துல தறியா 
இருதிற னறிவுள தரண்டலா வான்மா,. 

இதுவரை அனுமானப்பிரமாணங்களால் பதி (இறைவன்), 
us (ஆன்மா), பாசம் ( ஆணவம் கன்மம் மாயை) எனும் முப் 

பொருள் உண்டென்றும், அவற்றின் பொதுவிலக்கணம் இவை 
யென்றும் பொதுவியல்புபற்றிக் கூறப்பட்டன. இப்போது 

அவற்றின் சிறப்பியல்பை சாதனம், பயன் எனுமிரண்டினாஓம் 

கூறத்தொடங்கி, முதலில் ஆன்மாவின் சிறப்பியல்பு கூறப் 

படுகின்றது. 
சிவமாகிய இறைவன் எண்குணங்களுடையவன். அவன் 

மாயைபினின்று காரியப்பீரபஞ்சத்தைத் தேதோரற்றுவித் து, 

காத்து, அழித்து முத்தொழில் செய்வதால் அவனுக்கு ஒரு 

பிரயோசனமில்லை. மாயை அறிவற்றது. அதனால அதனி 

னின்றுதோன்றும் பிரபஞ்சமும் அறிவற்றது. அது முத்தொ 
'திற்படுவதால் அதற்கும் ஒரு பிர3யாசனமில்லை, முற்றறி 

வுடைய இறைவன் வீண் தொழில்களைச் செய்து விளையாடிக் 

கொண்டிருக்கின்றான் என்று சொல்வதும் பொருந்தாது. உயிர் 

களாகிய நாம் முத்தொழில்களால் இன்பதுன்பத்தை அடை 

கின்றோம்; மற்றும் உயிரற்ற கல், மண் போன்ற உலகப்பொருட் 

கள் இன்பதுன்பங்கள் அடைவதை நாம் உணரமுடியவில்லை, 

ஆகையால் இறைவன் ஆன்மாக்கள் மேல் கொண்ட கருணை 

யால் முத்தொழில்கள்செய்கின்றான் என்பது வெளிப்படை, இத 

னஞலேயே இன்பதுன்பத்தை யடையும் உரிமையுடைய ஆன்
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மாக்களின் சிறப்பியல்பு (ஆன்ம சொரூபம்) முதலிற் கூறப் 
. படுகின்றது 

செம்பொருள்:- 

இறைவன் *சலவசத்த!. பசு பாசஞானங்களால் அறி 
யப்படாமையிற் இவமாயும், பதிஞான ததினாலறியப்படு 
தலிற் சத்தாயுமுள்ளது *சிவசத்து' எனப்படும். பிர 

பிரபஞ்சம் அசத்து; அறிவற்ற சடப்பொருள். சூரிய 

னது ஒளியின்முன்னே இருள்சதோன்னாது; அதுபோல 

சிலசச்தின் சம்கிதியில் அசத்தாயுள்ளபிரபஞ்சம் மறைர் gs 

விடும். இதுபற்றியே சத்தின்முன்னே அசத்தெல்லாம் 

@Setuis (unmanifest) எனப்படும். அதலால், சவம் 
அசக்தை அறிதல்செய்யாது பிரபஞ்சமும் அறிவற்ற 

சடப்பொருளா யிருப்பதால் சத்தகாகியகவக்தையோ, 

அன்றிச்கன்னையோ அறிந்து Apusurg. Ayes 

யோட௫ுச்குமிடக் அ, சத்தப்பொருளையும் ௮௪த் அப்: 

பொருளையும் தனித்தனியே ' அறிர்27 அ றுபவிக்கக்கூடிய” 
வேறொரு பொருளாகிய *அன்மா' உண்டென்பது 

தெளிலாகும். அவ்வான்மா பதிஞானத்தால் சத்தா 

Gu சீவத்தையறிஈ் ன, இவமாய்கின்௮ு, வெபோகத்தை.. 
அதுபலிக்கவும்; பசஞானத்தால் அசத்தாகிய பிரபஞ் 

சத்தையறிர்து, அதிற்றோய்ந்து இன்பதுன்பத்தை அது 

-பவிக்கவும் உரிமையுடைய. இவ்வாறு அன்மா சத் 

கோடுகூடிகின்௮ு சத்தையும், அசத்தோடுகூடிகின்அ. 
அசத்தையும் அறியுந்கன்மையுடைய தாயிரு ச்.கலினால் . 

அது ஈதசத்' எனப்படும், 

பெறப்படுவன; - 

1. இறைவன் பிரபஞ்சத்தை அறுபலியான்.
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2. பிசபஞ்சம் இறைவனை அதபவியாத. 

அன்மா இறைவனை அறியும், அறுபவிக்கும். 

_ விளக்கம்: 

௮. இறைவன் பிரபஞ்சத்தை அரநுபவியான்:.. 

_ பதி, ப௬, பாசம் எனும் முப்பொருள்களும் வேறு வேறு 

பொருள்களல்ல, ஆவை வேறுவேருகக் கருதப்படினும் 
மரமும், அதன்கொப்பும், கிளையும்போன்று உட்பேதத்தையுடை, 

யனவன்றிப் புறப்பேததறழடையனவல்ல; நெருப்பும் சூடும் 

போன்று குணகுணிசம்பந்தம் (ஈ727ழ0176-5495/. 7102 747720) 
உள்ளவை. இதனால், ஆன்மா” சதசத் எனும் ஒரு தனிப் 
பொருள் என்றல் பொருந்தாது, பதிப்பொருளாகிய இறைவன் 
ஆன்மாவினிடமாக நின்று அறிவன். பிரபஞ்சம் சத்தாயவழி 
சத்தின்வேறாக அறியப்படும் அசத்து” எனும் ஒரு பொருள் 
இல்லையாகும்; ஆகையால் இறைவன் பிரபஞ்சத்தை அநுபவி 
யாணன் எனும் பேசசுக்கே இடமில்லையென, சீலர், வேறு மதக் 
கொள்கைகள்பற்திக் கூறலாம். இக்கூறறுக்கள் பொருந்தா. 

ஏனெனில் இறைவன் எங்கும் வியாபகமாய் (all 

pervasive) நிறைக்திருப்பதினால் பசபாசற்கள் அவ 

னுள் வியாப்.பியமாய் (the 00717877128) அடங்கிகிற்கும்; 

அல்கா, இறைவன் பசுபாசங்களோடு வேற்றுமை 

யின் றிக்கலரச்து கிற்பனெனினும் அமையும், நாம் ஒரு 

மரத்தைப் பார்க்கும்போது அதை நமக்கு வேறு௩ப் 

பார்தீது அதை அறிகின்றோம். இவ்வா, பசுபாச 

ஞானங்களால் அறிகலைச் ஈட்டியறிதல் (4700002௪27 

parts) எனப்படும். இறைவன், தன்னுளடங்கிய பாசம் 

பொருளாகய- பிரபஞ்சத்தை யறியும்போது இவ்வாறன 
சுட்டியறிய வேண்டியதில்லை. அவன் வியாபகமாயிருச் 

திலினால் எல்லாவற்றையும் ஒருங்கேயறிந் துகிற்பன். 
அதனால் இதுமரசம், உது ஆறு, அது மலை எனப் பகுத
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பகுதியாய் சாமறிவஅ?போால, இறைவன் ஏகதேசமாய்ப் 

பிரிச்தறியான். இவைகாரணமாகவே, இவச்தின்முன் 

யாவையும் சூனியம் (விளங்கிக் தோன்௮: தலிஷ்லை) என 

வும், சத்தாசியசிவன் அசத்தாகிய பாசத்தை அறுபவி 
யான் எனவும் கூறப்பட்டன. 7 ம 

எனவே, இறைவன் எண்குணங்களை யுடையவன்; :முற்று 

amreay (omnisciznce) எண் குணங்களிலொன்று எனக்கூதி 

யிருக்கவும், அவனுக்குச் சுட்டுணர்வில்லையெனில் மாறுபடக் 

கூறல் எனும் குற்றமுண்டாய், அவனின் முற்றுணர்வுக்கு 
இழுக்காகாதோவெனுமையம் எழுகின்றது. 

சூரியனுக்குமுன்னே இருள் தோன்றாது; ௮ தனால் 

மூன்னிருர் த இருள் எங்கோ ஐடி, ஒளிந்துகொண்ட 
தென்பது கருத்தன்௮. ஓளியின்முன்னே- (சந்நிதியில்) 
இருள் விளங்கி அல்லது முனை த்தத்தோன்றாது என் 

பதே அதன் கருத்தாகும். இறைவன் தன்னுள்வியாப்பி 

யமான அசத்துப்பொருள்களோடு வேற்ற௮ுமையின் நிக் 

கலந்துநின்ற௮ு அசத்தை அறிவன். அப்போ, கரம் 

அறிவதுபோன்.ஐ சுட்டியறியாது, அவன் எல்லாவற் 
றையும் பூயற்சியின்றி அறிர்தாங்கு அறிவன்.. உயிர் 
நீங்கப்பெற்ற உடம்பை வேறோர் இடத்துச்கு எடுத்துச் 

செல்லப் பலரின் உதவி: தேவைப்படுகின்றது; ஆனால் 

உயிருடன் கூடி. உயிரின் வியாப்பியமாயுள்ளவுடம்பு உயி 

யிருக்குப் .பாரமாயிருப்பதில்லை; உயிர் நின்ளுங்குநிற்க 
உடம்பு தானேயியங்கித் தொழில்களைச் செய்கின்றது. 

அதுபோல, வியாபகமாயுள்ள இறைவன் பாசத்தை 

அறிக்தாங்கறிவன். இதனால், அவன் பாசத்தை எம்ம 

ஜோர்போன்று சுட்டியறிர்து அறநுபவியான் என்பது 
பெறப்படும். ஆகையால்... ௬ட்டியறியாது நிற்றல் அவ 
னின் முற்றுணர்வுக்கு இழுக்கன்௮, அன்றியும், நிர்க்
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குணனும் குணுதிகனுமாகிய இறைவனுக்கு தன்வயத் 

தனாதல், தூயஉடம்பினனாதல், இயற்கையுணர்வினனு 

“ தல், முற்றுமுணர்தல், இயல்பாகவே பாசங்களினீங்கு 

தல், பேசருளுடைமை, வ.சம்பிலின்பழுடைமை, முடிவி 

லாற்றலுடைமை எனும் எண்குணக்களும் ஞானகுணங்க 

ளாம். : 

௮... பிரபஞ்சம் இறைவனை அறியாது:- 

மாயாகாரியங்களான நிலம். நீர், உடம்பு முதலியன சடப் 
பொருளாதலின் அவை எதையும் அறித்து அநுபவியாவென் 

பது உண்மை, ஆயின் தத்துவப்பிரபஞ்சமாயுள்ள மனம்முத 

லிய அந்தக்கரணங்கள் வாயிலாக அறியுமநிவைப் *பாசஞானம்' 

என ஞானங்களில் ஒன்றாகவைத்துக்கூறப்படுவதால், அது 
பதியையோ அல்லது வேறு விடயங்களையா அறிந்து அநு 
பவியாது என்பது எவ்வாறு பொருந்தும் எனக்கேட்கலாம். 

அன்மா தத் தவப்பிரபஞ்சக்தைக் கூடிகின்று அதன் 

மூலம் அறிந்துகொண்டவறிவு 4பாசஞானம்' எனப்ப 

டும். தத்.ஐவங்கள் அ9த்தப் பொருள்களாகலால் 

அவைகளுக்கு அறியுர்கன்மையில்லை, ஆதலால், ஞான 

மாம் இல்லை. ஞானம், அதியுக்கன்மையுள்ளபசுவுக்கே 
(ஆன்மா) உரிய. 

ால்களைப்படி த்துப் பு. அப்பு தூவிடயங்களை அதிக 

Cab. விடயங்களை அறிவதற்கு நால் கருவியேயன் தி, 
௮ தானே ஒன்றையும் அறியாது, அறுபவியாஹது. 

அதை வாக்கும் நாமே விடயங்களையறிக் து A BUMS 

கின்றோம். அன்மா மனம், புத்தி மு. கலிய சருலிஈளுடன் 

ற்றிக்த நின்று அ௮றிதலால் கருவிகள் அறிசின்றன 

போலச் தோன்றினும், ஆராய்ந்து பார்க்கின் அன் 

மாவேய்றிகன்றது என்பது புலனாகும். ஆதலால் பாச 
ஞானமென உபசா.சமாகக்கூறப்படுவ௮, . பாசம்வாயிலா
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சப் பசுவின்சண்மிகழும் ஞானமேயன்றி, பாசக்தின்௧ண் 
நிகழும் உணர்வன் ௮. 

மேலும், வெளிபிடமாயுள்ள நீண்ட பிரதேசக் 

இல் வெப்பங்காரணமாய் உண்டாகும் பவன அடுக்கு 

களினால் கானல்கீர் (87222) சகோன்றம். விடாயுள்ள 

வொருவன் அறியாமையால் அதை நீபெனக்கருத அது: 

நீராகமேே கோன்றம்; அனால் அதைக்சேடிச்சென்று 

குறிக்தபகுதியில் நீரில்லை யென்௮ கண்டபின்பே, 

கான் நீரெனச்சருதியது வெறுந்தோற்றமென அறி 

வான். அ2?கபோல, மலத்தால் மயக்கமுற்ற இன் மாவுக்கு 

அசத்தாயுள்ள சாசம்முகல் நிலமி.றுதியாயுள்ள தத். 
வப்பிரபஞ்சம் சத்தாகவும், இத்தாகவும் கேோரன்றம்௨ 

ஆயினும், அன்மா, அவற்றினியள்பை ஈன்கு அறிந்த GB 

வின் உபதேசமொழி கிடைச்சகப்பெறின் :*பாசஞானம் 
பசுஞான ததுளடங்குதலால், தத் அவப்பிரபஞ்சம் இறை 

வனை அறிர்து அறுபவியாது”” எனும் உண்மையை 

அறிந்துகிற்கும். ஆதலால், தத்துவப்பிரபஞ்சத்இன்-. 

பகுதியவாய மனம்முதலீய அந் தக்கரணங்களும், கலை 

வித்தை, அராகம் முதலிய அஃவக் தக்உரணங்களும் : 

வத்தை யறியமாட்டா என்பது வெளிப்படை, 

இ. ஆன்மா இறைவனை அடையும், அருபவிக்கும்.. 
பதி பாசத்தை அறியாது. பாசம் பதியை அறியாது என்று 

தை அவை தம்முள் ஒன்றனையோன்று அநுபவியா வென் 
பது கருத்தாயின், அவ்விரணடினையும் அறிந்து - அநுபவிக்கும். 
பொருளெதுவெனும் கேள்வி எழ இடமுண்டு, 

ஒளியின் முன்னே இருள் முனைக்அச் தோன்றாது 

௮.கனுல் ஒளி இருளை அறுபவியாது; அவையிரண்டை 

பூம் கண்கள் கண்டு அநுபவிக்கின்றன. அதுபோல, :
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சத்தாகிய வெசத்தின்முன்னே அசத்தாகிய தச்.தவப் 

பிரபஞ்சம் தோன்றாது; ஆதலர்ல் அவை இரண்டினையும் 

அறிர்தூ அறுபவிக்கும் பொருள் ஆன்மாவேயென்ப gs 

urea ouurs (method of elimination) Qu pu 
படும். ் 

அவ்வாரளுயின், பதி, பாசம்: எனும் இரண்டினுடன் ஆன் 

மாவையும் சேர்த்து ஆன்மா “பதி ஆன்மா, பாசம்'' எனும் முப் 

பொருள்களையும் அறியுமெனக்கூறவேண்டும்; அங்ஙனங்கூருது 

ஆன்மா . , பதிபாசமாகிய இரண்டினை மட்டுமே அறியுமெனக் 

கூறுதல் எவ்வாறு பொருந்தும்? அன்றியும் ஆன்மா தன்னை 

யறியாதெனில் அது அறியப்படாத சூனியப்பொருளாய் 

(710114129௦) விடுமன் ரோ வெனுமையங்களுமெழலாம், 

அன்மா பதியைப்போலவோ அன்றிப் பாசத்தைப் 

போலவா தோன்றினாலும், அவற்ரூடொப்பத் தனி 

யாய் அறியப்படும் பொருளன் ௮. எனவே ஆன்மா இல் 

பொருளான சூள்யமுமன்று. பூவின் வாசனை பூவைப் 

போன்ற பொருளன்௮; அதனால், வாசனை சூனியம் 

போன். றஇல்பொருளுமன் ௮3 வாசனை பூவிலடங்கிய ஒரு 

பொருளாக அறியப்படும். அதுபோல2?வ அன்மா சத்தா 

Bu சிவத்திலோ, அல்ல, அசத்தாகிய பாசத்தில் 

சார்ச்தகன்வண்ணமாய், அடங்கடுத் தோன்றுமியல் 

பூடைய ஒருபொருள். பூவைக்கொணடே அதன் லாச 

னையையறிய2வண்டும்; அ து2பால ஆன்மா தனித்தொரு 

பொருளாய் அறியப்படா, பதி, பாசம் எனுமிவற்றை 

வாயிலாககச்கொண்டே அறியப்படும், எனவே அன்மா 

சூனியப்பொருளன்று என்பது பெறப்பெற்றது. 

ஆன்மா அறியுந்தன்மையுடையதா யிருத்தலினால் சிவத் 

*தைப்போன்ற ஒரு சித்துப்பொருள்; ஆகையால் அது இயல் 

பாகவே அறியமாட்டாதோவென்பது அடுத்த வினா,
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அன்மாவுச்சு அறியுர் தன்மை யிருக் தகாரணத்தினா 
லேயே வேதம், அகமம், புராணம் முதலிய நால்கள் 

உண்டாயின. ஆயினும், அது அறிவிக்கவே MH Oy B 

தன்மையுடையது; ue sAuruyaag. மிகுந்த பசி 

யினால் ஒருவன் மயக்கமடைகின்றான்; சோற்றை உண்ட 
வுடன் மயச்கத்தினின்ற௮ தெளிவுபெறுகிறான். அது 
போல, ஆன்மா அறிவை விளச்கும் கலை, வித்தை,” அசா 

கம் முதலிய தத் தவங்கள் வியஞ்சகமாய் (114117௪910) 
Bsr இயக்காதவிடத்து ஒன்றையும் அறியா அம், வியஞ் 

சகமுள்வழி அறிவுபெற்றும நிற்கும். அங்கனம் அறியு 

மிட,க. அம் எல்லாவிடயங்களையும் ஒருங்கே அறிபாதூ. 

ஒன்றொன்றாய் மாறி மாறி அறிஏன்றஅ. அஞ்தாவது 

ஆன்மா கலை,. வித்தை முகலிய கத்துவ வியஞ்சகமுள் 

வழி அறிவொப்புமையால் சத்தின் தன்மையையும் 

வியஞ்சகமில்வழி அறி௮பெராதகாரணத்தால் அசச்தின் 

குன்மையையும் அடையும் என்பதாம். அதலால் அன் 

மாவுக்கு இறைவனைப்போல சுதக்தகரமாயும் விடயங்களை 

ஒருங்கேயும் அறியுக் கன்மையில்லை; அறிவிக்கவே அறி 

யுர்கன்மையுடையது என்பது புலனாகும். இதுபற்றியே 

Boron ‘EF gas" எனப்படும். *சகச்ச்” என்பது FTF 

ததன் வண்ணமாய் நிற்கும் தன்மையுடையது எனப் 

பொருள்படும். அஃதாவஐ, ஒரு கண்ணாடிப் பாத்திரத் 

தில் எந்த எந்த நிறமுள்ள நீரை விடுசன்றோமோ அந்த. 

அந்த நிறமாகவே கண்ணாடிப் பாத்திரமும் காட்டியளிக் 

ரூம். அதுபோல, ஆன்மா சார்ர்சுதன்வண்ணமாய், சத் 

கைச்கூடின் சதக்தாயும், அசக்கைக் கூடின் அசத்தாயுச் 

நிற்கு் தன்மையுடையதாம். 

அறிவிக்கவே அறியுமெனின், ஆன்மா பாசத்தைப்போன்று 

அசத்தாகாதோவென, மேலும் வினாவெழுகின் றது.
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ஆன்மா. பாசக்தைப்போன்்௮ அறிவற்ற பொரு 
ளன்௮; ஏனெனில், க்ஷ தச் துவப்பிரபஞ்சம் எ.தனையு 
மறிச்து அறபலிப்பதில்லை. அன்மா முன்னே அறிந்து 
செய்த இவினைகளை இப்போதறிர்து அறுபவிக்கின்ற ௮. 

இஃதிவ்வாறாக, அன்மா, வியஞ்சகமுள்வழி அறியுர் 

தன்மையையும், அல்தில்லாவிடச்து அறியாத தன்மை 
யையும் உடையதாயிருத்தலின், அறியர்தன்மையையு 

டைய குத்துக்கும் அறியாக சன்மையையடைய அடத் 

அச்சும் வேராயுள்ள “௪௧௫5” எனப்படும். அன்றியும், 
அறிவொப்புமைநோக்கி, “பதி சூக்குமசித்த, ஆன்மா 

Boas”? என சித்காரந்தபரிபாஷையில் கூறப்படு 
தல் ஈண்டு கவளிக்கத்தக்கது. இவற்றை முறையே பேச 
றிவு, சிற்றறிவு என்னு கூறு தலும், பொருந்தும். 

எனவே, ஆன்மா அறிவுடைப் பொருளாயினும் மயக்கமுற் 
றும் மாறிமாறியும் அறிதலினால், அம்மயக்கம் ஆன்மாவோடு 

- தொடர்புடையதாயும், எங்கும் வியாபகமாயுமிருக்கும் சிவத் 

துக்கு இல்-யோவெனுமையம் "எழுகின்றது. 

சமுத்திரத்தில் நீர் உண்டு; உப்புக் கரைந்து அத 
னுடன் சேர்வதால் சழுக்திரமே உவர்கீராய் விடுகின் 
றத. எனினும், அச்சமுக்திரத்கைச் தன்னுள் அடக்க 

யிருக்கும் ஆகாயத்தை முரர்த) உப்பு உவராக்குள 

தில்லை. அதுபோல ஆணவமலமயக்கம் அன்மாவில் 

அடங்க, Boor Aus gr அடங்குவதால் அம்மயக் 

கம், என்றும் ஓ?.ரசன் மைத்தாயும் ஒருவ்கேயுமறியும் 

மூற்றணர்வுடைய சிவத்தின்முன் சூரியனைச்கண்டஇருள் 

போல விளங்கிக்தோன்றா ஐ. அகையால், ஆணவமல 

மயக்கம் செவத்கைப்பற்றா து, அன்மாவையெ பற்றி நிற் 

கும் என்பது தெற்றென விளங்குகின்ற. 

ஏழாஞ் சூத்திரம் முடிந்தது, 

 



சாதனனீயல் 1 

எட்டாஞ்சூத்தீரம் 

ஐம்புல வேடரி னயர்ந்தனை வளர்ந்தெனத் 

தம்முதல் குருவுமாய்த் தவத்தினி லுணர்த்தவிட் 
டன்னிய மின்மையி னரன்கழல் செலுமே. 

தனது உண்மைநிலை உணர்ந்த ஆன்மா இனிச் செய்ய 
வேண்டிய சாதனமும் (72/19/006 ந௭௦0/27), சாதனம் வரு 

தற்குரிய வழியும், சாதித்ததனாற் பெறப்படும் பயனும் இங்கே 
கூறப்படுகின்றன, மேலாகிய ஞானமார்க்கம் அல்லது சன் 
மார்க்கம், முறையே கேட்டல், சிந்தித்தல், தெளிதல், நிட்டை 
கூடல் (சிரவணம் மனனம் நிதித்தியாசனம் சமாதி) எனும் 

நான்கு படிமுறைகளில் பூர்த்திபெறும்; முதலில் ஞானத் 
தில் சரியையாகிய ''கேட்டல்”' நிகழுமாறு இங்கே கூறப்படு 

கின்றது. 

- செம்பொருள் :- 

ஆன்மாச்கள் ஆணவமல$க்கத்தின்பொருட்டு உடம் 
புகளுடன். கூடிச்தொழிற்படவேண்டியவை. தொழில் 

கன்மத்தின்பாற்படும். ஆகையினால், ஆன்மா பிறவிகளை 

யெடுத்து உடம்போடு கூடிவாழ்ரன்றது; வாழுக்கால், 

கண். செலி முதலிய ஜம்பொறி-ளுடன்கூடி வீடயலக்களை 

அறியவும். கை, கால், வாய் முதலிய கருவிகளால் ௧௬ 
மங்களைச் செய்யவும் ரூடி கின்றக. இவ்வாறு வாழ்க்கை 

கடைபெறுல்கால், இன்பு அன்பரும் உண்டாகின் 

றன. அன்மா இன்பத்தைச்கண்டு சந் தோஷமும், அதன் 

பத்தைக்கண்டு வருத்தமும் அடைகின்றது; Daw gz 

அநுபவங்களால் உண்மைபறிவுண்டாகும். உண்மையறிவு 

தவத்தினால் (72102101/8 austerity) oG@ag. Gagoeru 
தலாவ தன்னைப் பக்குலப்படுச் அதலாகும்$, தவத்தில் 

ஆசைசெல்ல இறைவனும் மறைமுகமாக உள் நின்ன
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உணர்த்துவானாகை பால் தவம் மூதிருப. அம்மாதிர்ச்சி 

சரியை சரியை யோகம் எனும் இம்மூன்று மார்க்கள் 

கள் மூலமாய்ப்படிப்படியே நிகழும். 

முற்பிறவிகளில், சரியைகிரிபை 2யோகமார்ச்கள்ளை 

அருட்டித் அத்: தனம் முதிர்ந்த வான்மாவுக்கு, இப்பிற 

வியிலே சாதனஞானம் உண்டாகும். அப்? பாது,இ௮ 
வரை மறைமுகமாக நின்னு சரியைசிரியையோகமார்க் 

கன்களை உணர்த்திவர்க இறைவன், சகான்காவ படியான 

ஞானமார்ச்சகக்கை உணர்ச்தும்பொருட்டுக் குருவாப்க் 

கோன்திச் வெக்கை செப்வன். அது நிகரும் 2 பாத, 

அவன் ஆன்மாவைப் பார்த்து **அரசகுமாரன் ஒருவண் 

வேடர்கூட்டத்தில் அஃப்பட்டு வளர்க் அவர்தான்; அவர் 

களின் சேர்க்கையால், கான் அரசகுமாசன் என்பதை 

மதர் து தன்னை வேடரில் ஒருவகை வண்ணிப் பழிப் 

புக்கிடமாய் வாழ்க அவர்தான்; பின்பு ஒருகாள், அவண் 

அறிவு வளர்ச்சயுற்றகிலை பில், த2ப்பனைகப அசசன் Q ih 

வேடனைப்போன்று அவன்முன்சென்ன௮. அவன தூ 

உண்மை நிலையையுணர்த்தினான்; உண்மையுணர்ர த ௮௪. 
குமாரன் அசசபண்புகளைப்பெற்றுப் பின் அரசனாப் விளங் 

இனான். அஅபோல, ஆன்மாவாகிப 8, ஈண்,கா த முதலிப 

- ஐமபுலங்களின் வசப்பட்டு உன்பெருமைபை இழக் வ 

துன்பப்பட்டாய்; நீ சவபோக வின்பக்னைக அறுபலிக் 

கும் உரிமையுடையாய்; ஆகலின், சிவனின் இரு வடி 
நீழமலாகய பேரின்பத்தையடையக் தலைப்ப"? என்னு 

கூறி ஞானகெறிபை உபதேூப்பன். இகம் பபனுய் 
உண்மைபுணர்ந்த ஆன்மா உலகப்பற் றுக் அரலிட்டு 80 

Raid gi. or ஒன்று படுக்கிலையுணர்ச் தர இ.,சறவன் இரு 

வடியணையும். அப்போன மலச்தாசகமாயிருந்த ஆன்மா 

இவர் தாரகமாகும்.
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பெறப்படுவன:- 

1. அன்மாவுக்கு ஈல்லறிவு தவத்தினாலேயே வரும். 

2. அன்மாவர்குச் சற்குருவாப் வருவது அரனே 
(சிவன்). 

9. ஆன்மா ஜம்புலன்களைப் பற்௮கையினால் தன் 
னையும் அறியமாட்டாது. 

4. ஆனமா ஜம்புலன்களிலே பற்றற்ரால் தன்னை 
யம் அறியும். 

விளக்கம்:- 

௮, ஆன்மாவுக்கு நல்லறிவு தவத்தினாலேயேவரும். 

சரியை கிரியை யோகம் முதலிய தவங்களைச் செய்யும் 
போதே, இடையீடின் றி ஞானம் உண்டாக வேண்டும். அவ்வா 
றின்றி மற்றொ.ருபிறவியில் ஞானமுண்டாகுமெனக் கூறுதல் 

எதற்காகவெனும் சந்தேகம் இங்கு எழுகின்றது, - 

இங்கே, ஞானமென்ப குருவுணர்த்தியவா௮ சவ 
ஞானத்தைக் கண்ணா£க்கொண்டு அறிவதாகிய சாதன 
வறிவு. ஓர் ஆசிரியன் எவ்வளவு பாண்டி த்திய முடையவ 
னாயினும், அவனின் மாணவன் சிறிதுசிறிகாகவே அறிவு 
பெற்ற வகுப்பேற்றம் பென௮வன். அதுபோல இறை 
வன் சர்வளியாபகளுய் நின்னு விளக்கினும் ஆன்மா 

ஓடே முறையில் விளங்கிக்கொள்ள மாட்டாது, ஏனெ 
னில், ஆன்மா தூ£லவறிவாகிய Ppp aw tug. Os 
னால் அறிவை விளக்கும் இற்சத்தி தீசோதானரூபமரய் 
Bsr Domi oS, ஆணவமலம் றிது இறிதாகத்தேயும்; 
இறுதியில், விடயங்களில் வெறப்புண்டாகய பின்பே 
ஆன்மாவுக்கு முத்தியில் விருப்புண்டாகும். எவ்வாறெ 
னில், சரியை, கிரியை, யோகம் மு.தலாக் தவம்களை
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அலுட்டித்தோர் இறக்தன் தேவர்களாகி, அவ்வத்த 

வத்திற்கேற்ற பயன்களாகிய சாலோகம், சாமீபம், சாரூ 

பம் எனும் பதமுத்திகளைப்பெற்று, அவ்வவ்வலஈங்களில் 

“இன்பத்தை நுகருவர்; நுகர்ச்சி முடிந்தவுடன் மிகுதி 

யாயுள்ள கன்மக்தை அறுபலிக் அகி தீர்த் ஒப் பிறளிப் 

பயனும் விடு பே௮மாகிய சாயுச்யெருக்தி (பாழுத்தி 
பேரின்பமுத்தி, யைப் பெறும்பொருட்டு, மீளவும், 
பூமியில் வர் து கோன்றுவர்; அப்போது, முன்செய்த 

தவம், உலக விடயங்களில் தோயாவண்ணம் அவர்களைக் 

காத் அடிற்க, அவர்கள் நல்ல சூம்சிலைபில், தக் தாவஞானப் 

"பயிற்சி பெற்றுச் சுத்தாக்துவிதசைவசித்சார்சு நெறி 

நிற்கும் பெற்ரோரிடையேதோன்றுவர் இவ்ளித சூழ் 

நிலையில் அவர்களுக்கு குருவுபதேசத்தைக் கேட்டுக் gs 

ளியும் பக்குவமுண்டாகும். உண்டாகவே, ரான த்தில் 

ஆசைபிறக்கும், இவைபற்றியே மற்றொரு பிறவியில் 

ஞானமுண்டாகுமெனப்பட்ட த. 

சரியை, கிரியை, யோகம் எனும் தவங்கள்ம.டுமே தத் 
துவ ஞானத்தைக் காட்டும் என்பது எதற்காக? வேதங்களில் 
கூறப்படும் யாகம் முதலாந்தவங்கள் ஞானத்தைக் கொடுக் 

காவோவென மேலும் சந்தேகம் எழுகின் ஐது. 

வேதங்கள், யாகம், அதைச்செய்யும்முறை, செப் 

யும் அதிகாரி, அடைடிம் பயன் என்பனவற்றை விரித்' 

அச்கூறுகின்றன. யாகங்கள் நல்வினையின்பாற்பட்டுப் 

புண்ணீயங்களாய், காமிய (விரும்பிய) More gon aa 

கொடுச்குமியல்பின." இவ்ளின்பம், ஒருனன் பூச 

ணமாக முன் உண்டவுணவு €ரணமாடியவுடன். திரும்ப 

-வும உண்ணும் உணவினால் பெறும் இன்பத்தை 

யொக்கும். எவ்வாறெறனில், யாகாதிஃன் மங்களைச் செய்த 

லினால் பெ௮ம் பயனாகிய காமியவின்பம அழுபலவிக்



88 சிவஞான போத சாரம்--எட்டாஞ்சூத்திரம் 

கப்பட்டுமுடியக் திரும்பவும் (ஒருவனுக்கு) யாகத்தில் 
ஆசையைச்செலுக்திகிற்கும். அஃ்தாவது, பதவியின் 

பத்தை காடச்செய்யுமென்பதாம். எனவே, யாகம் 
ஆசையை நிக்ஃவுதவாது; உதவாகெனவே, அது தத்துவ 
ஞான த்தைப்பெறக் தடையாய் நிற்கும் என்பது புல 
னாகும். இதுபற்றியே தீவிசையைப்போன்ற௮, யாகம் 
முதலிய ஈல்வினையும் ஆன்மாலைப் பகர்தப்படுக் மென் 

௮ம், அதனால், அவை முறையே இரும்புவிலக்கும், 

பொன்விலங்கும் போன்றவையென்றுவ் கூறப்படும். 

எனவே, சரியைகிரியையோககதெறி நின்னு கன் 

மங்களைச்செய்யின் அவை முறையே சாலோகம், சாமீ 
பம்; சாரூபம் எனும் பதமுத்திகளைமாத்திரமன் றி 

ஞான க்தையுங்கொடுக்குமென்றும், யாகங்கள்மாத்திரம் 

ஞான ததைக்கொடுக்கா வென்௮ம் தெள்ளிதில் அறி 
யலாம். மேலும், பதழமுத்திகளில் உள்ள அன்மாக்கள் 

அவற்றை அறுபவித்துக் கொண்டிருக்கும் போதே, ww 

வினை திவினையெனும் இருவினைப்பயன்களும் அறுபவ 

வாபிலாகக் கழிர் துவிடின், அவ்வப் பதமாத்திக்குரிய புவ 
னங்களிலிருந்தேதே ஞானகெறியைத் தலைப்படும். புண் 

ணியபாவப்பயன்கள் ஓத்து அறுபவிச்கப்பட்டுமுடியா 

வீடின், அன்மா திரும்பவும் பிறவியெடுக்து இருவினை 
யொப்பெய்தி, குருவின் திருவருளால் சாதனஞானத் 

தைப் பெறத்தலைப்பட்டுப் பேரின்பகிலை எய் மென்றும் 

அறியக்கெெக்கின்றத. ் 

இருவினையொப்பு:- ஒன்றில் விருப்பும், ஒன்றில் 
வெஅப்புமின் றி, புண்ணியபாவம் இரண்டிலும், 

அவற்றின் பயன்௧களாகய இன்ப அன்பங்களிலும், 

உவர்ப்பு ஒப்பகிகழுகல். செங்கல்லையும், செம்பொன் 

னையும் ஒப்பகோக்கும் நிலையெனினும் பொருந்தும்.



_ சிவஞான போத சாரம்--எட்டாஞ்சூத்திரம் 89 

புண்ணியம்:- இத வெபுண்ணியம், பசுபுண்ணியமென 

இருவகைப்படும். 

சிவபுண்ணியம்:- Og அபுத்திபூர்வமாகச் செய்யப் 
படுவ, புத்திபூர்வமாகச் செய்யப்படுவதென இரு 
வகைப்படும். 

அபுத்திபூர்வம்:- Da பொதுகிக்கி யறியுமாறின் றிச் 

இவபிரானைசோக்கிச் செய்வதும், நோச்கமின்றிச்' 

செய்வது சவபிரானின் பணியாய் முடி.வ மென 
இருவகைப்படும். ் 

பொதுநீக்கி அறியுமாறின்றிச் சிவபிரானை நோக்கிச் 
செய்வது:- இது பொதுச்சவபுண்ணியம் இறப்புச்வெ 

புண்ணியம் என இருவகைப்படும். 

1. பொதுச்செவபுண்ணியம் சிவதீக்கை யின்றிச் 
் செய்வது. 

2. இறப்புச் சிவபுண்ணியம் சிவ.தீக்கையுடைய 

சாய்ச் செய்வது, 

மேற்கூறிய பொத, இறப்பு எனும் Party aw oof ud 

கள் இரண்டும், தனித்சனி பக்திகாரணமாக உண்மையா 

கச் செய்வதும், புகம், பொருள்காரணமாக உலகப் 

பயனை நோக்கிச் செய்வஅமென இருவகைப்படும். 

சிறப்புச்சிவபுண்ணியமி.ரண்டில் (பக்தி காரணமாக 

வும் புகழ்காரணமாகவும் செய்யப்படும் இரண்டில்) 

ஒவ்வொன்றும் சரியை கிரியை யோகம் ஞானம் என 
ஈர்ரான்காய், பின் சரியையிற்சரியை, சரியையிற்கிரியை 

யென ஒவ்வொன்றும் ஈச்ரான்கு உட்பிரிவுகளையுடை த் 

11
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தாய், மொத்தம் (சிறப்புச்சவெபுண்ணியம்) முப்பத்திரண் 
டாய் விரியும். பொதுச் செவபுண்ணியமும் ஏனையவை 

களும் இவ்வாறே விரியுமென ௮ண்ணுணர்வாற் கண்டு 
கொள்க. 

௮.  ஆன்மாவுக்குச் சற்குருவாய் வருவது அரனே:- 
சரியைகிரியையோகங்களைச்செய்து தவம்முற்றியவிடத்து, 

ஆன்மா ஞானத்தில் ஆசைகொள்ளுமென முன்னே கூறப்பட் 
டது. அவ்வாறு ஆசைகொண்டவான்மா மேலும் தவத்தைச் 
செய்து திருவடிஞானத்தைப் பெறவேண்டும். அதைவிடுத்து 

இறைவனே குருவாய்த்தோன்றி ஆன்மாவுக்கு ஞானத்தை 

விளக்குவனேன்பது எற்றுக்கு? ஞானத்தை விளக்கவேண்டி 

யிருப்பின் எம்மில் ஒருவர் ஞானத்தை அறிவுறுத்த முடியாதா 
வெனச் சிலர் கேட்கலாம், 

தவம் முற்றிய ஆன்மா இருவினையொப்பின் கார 

ணமாக மலபரிபாகமெய்தும். மலபரிபாகமென்பது, . 

ஆணவமலசக்தி ஆன்ம அறிவை மய்க்க இயலா வலி 

குன் நிநிற்கும்கிலை, மலபரிபாகமெய்கவே, ௪த்திரிபா 
பாதம் உண்டாகும். சத்திகிபாகம் என்பது திருவருட் 
சக்தியின் விளக்கம் அன்மாவில் பதிதல் எனப்பொருள் 
படும். ௮ஃதாள; இதுகாறும் மலத்திற்கு அநுகூல 

மாய், மறச்சருணையாய் நின்ற திரோதானசக்தி, ஆன்மா 
மலபரிபாகம் எய்தியதம், அறக்கருணை யெனப்படும் 
மூன்னைய பராசக்திரூபமாய் ஆன்மாவில் பதியுமென்ப 
தாம். சத்திநிபாதம் நிகழ்ந்தவுடனே ஆன்மா லெள்கே 
விடயங்களை வெறுத்து ஞானத்தைப்பெற உண்மைக் 

குருவை காடிஙிற்கும்.அப்போத,இதவரை பாலில் நெப் 

போன் உள்கினு தவத்தினிலுணர்த்திய பரம்பொ 
ருளாகிய இறைவன் பருவமறிர்து ஞானத்தை உபதே 
சிப்பன். அப்போது, ஆன்மாக்கள்,  ப.த் தநிலையில்



- சிவஞான போத சாரம்--எட்டாஞ்சூத்திரம் “91 

நிற்பினும், அவரவர் பக்குவகிலைக்கேற்ப மூவகையினசஈ 
யிருத்தலின் அவரவர்ச்கேற்ற சன்மையில் உபதேூப் 
பன். ஆகையால், எம்மில் ஒருவர் ஞானத்தை உபதே 
As 50 உண்மை உபதேசமாகாது. அது உபாய உப: 

கேசமாரும், 

ஆன்மாக்கள் உபதேசம்பெறும் முறை:- 

விஞ்ஞானாகலர், பிரளயாகலர் சகலர் என்போமே 

முற்கூறிய மூவகை அன்மாச்கள்.. விஞ்ஞானாகலர் 

அணவமலம் ஒன் றினாலேயே பக்திக்கப்பட்டவர்; ௮௪ தத 

மாயா காரியல்களாற் பர்திக்கப்படாதவர்; இவர்கள் 

எடுக்க பிறவியிலேயே முத்தியைப் பெ௮ம் பக்குவ 
முடையசாதலால், இறைவன் கிசாதா.ரதிக்கை (உள்கின்று 

உணர்த்துதல் அல்லது கன்மையினுணர்த் அதல்) செய் 
மலத்தை நீக்குவன். 

பிரளயாகலர் அணவம், கன்மம் எனுமிரு மலங்களை 

- யுடையவர்; அஃதாவது அணவ மலரிக்கத்தின் பொருட் 

டுச் சன்மமலமும் கூடப்பெற்றவர்; மாயாமலத்தால் 

பந்திக்கப்படா தவர். இவர்கள் ஒரு லெ பிஐவிகளிலேயே 

மூத்தியைப்பெறும் உரிமையுடையர். அதனால் இறை 
வன் மான், மழு, நாற்புசம், காளகண்டமுடைய திரு 

மேனியோடு முன்னிலையில் தோன்றி - ரிரா.தா.ர.இக்கை 
செய்து மலத்தை நீக்குவன். 

சகலர் (ராம் இதில் அடக்குவோம்] ஆணவம் கன் 
மம் .மாயை எனும் மும்மலங்களாலும் பர்திக்கப்பட்ட 

-வச். இருவினையொப்பும், மலபரிபாகழு முண்டாயவு 

- டன், இறைவன் குருவடி.வாய், சகலவர்க்கத்தில் ஒருவ 
ரைப்போல் தோன்றி, சாதாசசீக்கை செய்து மலச்தை
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கிக்குவன்2 சாதார இக்ை யென்பது இறைவன் ஆதா 

சத்தோடு கூடிநின்று செய்யும் தீக்கை யெனப் பொருள் 

படும். 

இறைவன் ஒருவனே இவ்வாறு தன்மை, முன்னிலை, படர்க் 
கையெனும் மூவிடங்களிலும் நின்று, முறையே விஞ்ஞானா 
கலர், பிரளயாகலர், சகலர் எனும் மூவகையினருக்கு உபதே 

.௪ஞ் செய்து ஞானத்தை உணர்த்தக் காரண மென்னவெனக் 
கேட்கலாம். 

விஞ்ஞானகலர் அணவமலத்துடன் மாயாகன்ம 
மலங்களையுடையவசாயினும், பின்னைய இரண்டினாலஓும் 
பிணிப்புண்டு மயங்கா த, சூச்குமமலசக்தியாகிய அணவ 

மலத்தீனால் மட்டும் பக்திச்கப்பட்டவரா தலால், இறை 
'.வன் சன்மையினுணர்த்திய மாத்திரத்திலே மலம்நீங்கும்- 

விஞ்ஞானாகலர் ஒரு மலத்தை மட்டுமுடையவென்ற, 
அம் இதுபற்றியே, அணவம் கன்மம் எனும் இரு 

மலத்தையுடைய பிரளயாகலர், மாயா மலதக்ைைதயம் 

உடையவரசாயினும், மாயாமலச்தினால் பிணிப்புண்டு 
மயங்கா, அணவமும் கன்மமும் சேர்ச்ச தாலமலச௫கி 

தியால் மட்டும் பர்திச்கப்பட்டவ.ராதலால், இறைவன் 

முன்னிலையில் நின்று -உபதேதசவாயிலாக உணர்த்திய 
அள்வீலே மலம் நீங்கும். சகலர் ஆணவம், கன்மம், 
மாயை எனும் மூன்றஞ் சேர்ந்த தூலதரமலத்தால் 

பந்திக்கப்பட்டவரா.தலால், இறைவன் சகலரில் குரு 
வடிவாயுள்ள மானிடப்போர்வையில் மறைர்து கின்று 

படர்க்கையில் உபதேச மூலம் உணர் த்தியபோதேத மலம் 
நீங்கும். இவைபற்றியே ஆன்மாக்களில் சகலராயுள்ள 

எமக்கு, குருவடிவாய் வருபவன் அரன் (மலத்தை அரிப் 
பவன்) எனப்பட்ட gi.
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இ. . ஆன்மா.-ஐம்பொறிகளைப் பற்றுகையினால் தன் 
னையும் அறியமாட்டாது. 

ஆன்மாவுக்கு இதுவரை விடயங்களைப் ப௯௬கரணமாய் 
தின்று உணர்த்திவந்த ஐம்பொறி முதலிய கருவிகள் பக்குவ 
மடைந்த ஆன்மாவுக்குச் சிவகரணமாய்நின்று உண்மையை 

உணர்த் த மாட்டாவோ,; இறைவன் குருவடிவாய் நின்று 

ஞானத்தை உணர்த்த வேண்டியது எற்றிற்கெனும் கேள்வி 
கள் எழலாம், ் 

"கண்ணாடியின் ஒருபக்கத்தில் பலநிறங்களைக் இட் 

னால், கண்ணாடியின் சுயவொளி நிறங்களில் அடங்கி 

மறைச் அலிடும். ௮ தூபோல,அன்மா அறிவுவிளச்க கதைப் 

பெலறும்பொருட்டு ஐம்பொறிகளாய கருவிகளுடன்: 

கூடியவுடன், ஐம்பொறிகள், அன்மாவின் சொருபம் 

விளங்காச வகையில் தத்தம் விடயங்களையே விளக்கி 

நிற்கும். இகனால், அன்மா சார்க்ககன்வண்ணமாூக் 

கன்தனித்தன்மையை இழக்் அ தன்னையுமறியாத மயக்கி 

கிற்கும். இதனாலேயே ஆன்மா ஐம்பொறிகளைப் பத் 
அகையினால் தன்னையும் அறியமாட்டாது எனப்பட்ட து. 

மேலும், கருவிகசணங்கள் சடப்பெொருென 

“மதேன்னே கூறப்பட்ட. இவை அன்மாவின் ஈன்மைக் 

காகவே தோன்றினவெனினும், அதன் 4 Doma & 

சார்ந்ததே அவையும் தெொரழிற்படும். இதனால், ௧ரண௰ 

கள், ஆன்மா அஞ்ஞானகிலையில் நிற்கும்போது ப௬ 

கரணமாசக்கிலையில் கிற்கும்; Ha ஞானகிலையில் கிற்கும் 

போது, சவக.சணமாந்நிலையில் நிற்கும். எனினும், er 
மாவின் அஞ்ஞானம் நீங்கிய அவகரத்திலேயே ப௬ுக௪ 

ணம் சிவக சணமாந்கிலையை அடையுமா தலால், முதலில் 
குரு ஆன்மாவுக்கு உண்மை உணர்த்த வேண்டியத இன் 

றியமையாததாயிற்௮ு என்பதும், கரணங்கள் ' தாமே
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சவகசணமாய் நின்னு உணர்த்தாவென்பதும், அவை 

உணர்வதற்கு உதவியாய் உள்ளன என்பும் பெற்ப் 

படுகின்றன. 

மேலும், ஐம்பொறி முதலிய கருவிகள் தொழிற் 

படாவிடத்து ஆன்மா கேவலாவசத்தையுற்று ஒன்றையும் 

அறியமுடியாத தன்மையில் நிற்கும். ஆதலால் ஐம் 

பொறிகள் தொழிற்படும்போதே குருவுபசேசத்தைக் 
கேட்டுத் தெளிவடைய வேண்டும். அலஃ்தாவஅ ஆன்மா 
ஐம்பொழிகளைக் கூடிகின்னு அறியினும், அவற்றின் 
(ஐம்பொறிகள்) பொதுவியல்புகள் இச்தன்மையன 

என்று உபதேச மூலம் ஈன்கு அறிந்து, இந்திக் து 

அளை தனக்கு வேருனவை எனச்தெளிய வேண்டும். 

தெளியவே, தன்சொருபமாகிய இறப்பியல்பை ஆன்மா 
அறியும்; அறியவே, தான் பரம்பொருளாகிய Fos 
அக்கடிமையென்றும், அப்பரம் பொருள் தன்னிடத்தில் 

தோன்றாத்துணையாய் நின்று ஞானத்தை விளக்குகின் 
றஐதென்றும் அறிந்து ஞானநெறியைத் தலைப்படும். 
இதன் காரணமாகலே, இறைவன் கு ரு.வடிவாய் த 

தோன்றி உபதேசம் செய்ய வேண்டும் எனக்கூறப் 

பட்டது. 

ஈ... ஆன்மா ஐம்பொறிகளிலே பற்றற்றால் தன்னை _ 

யும் அறியும். 

சகலவர்க்கத்திலுள்ள் ஆன்மா ஐம்பொறிகள் தொழிற் 

படும்போதே குருவுபதேசத்தைக் கேட்டுத்தெளியுமென்பது 

பொருத்தமே, ஆயினும், அவ்வேளையில் ஐம்பொறிகளை விட்டு 

நீங்கமுடியாதே! நீங்கின் கேவலாவத்த தலைப்படும், ஆத 
லின், ஆன்மா ஐம்பொறிகளின் பற்றை விடுதலெவ்வாறென 
வினவலாம்,
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இயல்பாகவே AS er yb வியாபகமாகயுமுள்ள 
Yoror GFH_xUs seoQuppoyo அறிவுவிளக்கம் 

பெற்று, தானிரந்திரியங்களின் வேருனதொன்றேன உண 
ரூம்; உணசவே, இறைவன் திருவடியைப் பெறத்தலைப் 

படும். ஆதலால், பற்று ச்சானாகவே நீக்கும். 

அவ்வாரறுயின், இறைவன் உபதேசம் பெற்ற ஆன்மா 
மேலும் ஒரு முயற்சியுமின்றியே திருவடியைப் பெறத்தலைப்ப 
டும் என்பது எவ்வாறு பொருந்துமென மேலும் வினாவெழ 
லாம், 

ஒருவன் ஊஞ்சலில் ஆடுகின்றான். ஊஞ்சற்கயினறு 
அறு அவிட்டால் தரையிலேயே விழுவான்; இடையில் 

நிற்க முடியாது. அதுபோல, அன்மா தன் உண்மை 

நிலையறியாது, ஐம்பொறிகள் மூலம் விடயங்களை யறிர்தூ 
ஐம்பொறிகளே தாரகமாக இதுவசை நின்றது. இப் 
போது குருவுபதேசத்தினல் ஐம்பொறிகள் தனக்கு 
வேரானவையென்௬ம், அவற்றினால் மேலுமுபயோக 
மில்லையென்.ஐம் அறியும். அறியவே, அது, முயற்டி 

யின்றியே, மற்றையதாரகமான இறைவன் திருவடியைப் 

- பெறத்தலைப்படுமாதலாலென்க. 

கருவிகளை விட்டதனால் அறியுந்தன்மையற்ற கேவலா 
வத்தை அடைந்த ஆன்மா, திரும்பத் திரும்பக் கருவிகளு 

டன் கூடிச்சகலாவத்தையுற்று அறிவுபெறும். அதுபோல, 

சிவத்தைத். தாரகமாகப்பெற்றுச் சுத்தாவத்தையிலுள்ள 

ஆன்மா மீளவும் மலத்தைத்தாரகமாகக் கொண்டு நில்லாதோ 

வெனும் ஐயமெழலாம். ° 

YOM or அனைகள் கட்டிக் தடுத்துத் தேக்கி 

வைக்கிறோம். அணை உடைச்தூகிஒின், கட்டுப்பட்டு 
கின்ற நீர் பள்ளத்தின்வழியே சென்௮ கடலைச்சேர்ர்அ
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கடல் நீராய்விடும். அந்நிர் மறுபடி அணையை நேரக்கி 
னாரா. அதுபோல, ஐம்பொறி முதலியவற்ளுற் 

பெற்ற பாசஞானகத்தால் தடையுண்டு கின்ற ஆன்மா, 

தடைவிலகயவுடன் இறைவன் திருவடியாகிய பதிஞா 

aso su பெற்றுநிற்கும். இதன்காரணமாக, 

அன்மா இரும்பவும், பாசஞானக்தாற் கட்டுப்படுத 

லில்லை. அஸ்தகாவது, சுக்தாவத்தையிலுள்ள அன்மா 

கருவிகளைச்கூடினும் அவற்றில் பற்றில்லாதகாரணக்தால் 

ஐம்பொ.றிகளால் பந்திச்கப்படாது என்பதாம், 

ஆன்மா ' குருவுப2 தசத்தினால், தான் தத்துவங்க 

ளின் வேருயுள்ள பொருளென்றம், அல்லாமலும் அவற் 
அக்கு மேலான சித்துப்பொருளென்றும் அறிந்து 

நிற்றல் சிவரூபம் எனப்படும். இருவருள் சனக்கு 
ஆதாரமெனச் சவருபத்தினால் Ahi gi pow ஆன்ம. 
தரிசனம் எனப்படும். 

மேலும், பதிஞானமாகிய திருவடிஞானத்தைப்பெற்ற. 

ஆன்மர், மீண்டும் ஐம்பொறிகளில் பற்று வைக்காதென்பது 
பொருந்தாதெனவும், . அது எல்லாவற்றையும் . சிவமாய்க் 
காணுதலின் அது பற்று வைத்தாலென், பற்றுவைக்காவிட்டர 
லென் எனவும் ஐயங்களெழலாம். ் 

ஆன்மா பச$த்தூலம் நீங்கப்பெறின் அன்மஞான 
மாகிய வியாபகவறிவைப் பெறும், இ.கனால் 

ஆன்மஞானம், புலன்களாற்பெ௮ம் பாசஞானத்திலும் 
மேலான  எனப்பெறப்படுகலால், அதுவே சிவனரு 

ளைப்பெற்று இன்பத்தை அறுபவிக்க உரிமையுடைய அ 

என்பு. தெளிவு. பசுஞானமும் பாசஞானமும் பதி 
ஞானமாகுர் சன்மையையுடையன வெனக் கொள்ளின், 

ஆன்மா, ஐம்பொறிகளிற் பற்றுள்ள சகலாவத்தையை
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விட்டுப் பற்றுகிலையற்ற சுத்தாவத்தையில் திருவடி. 
யைத் தலைப்படக் சேலையில்லை. ஆகையால், அன்மா 

இருவடியைய விட்டு நீங்கி, மீளவும் ஐம்பொ றிகளில் 

பழற்றுவைக்கின் எல்லாவற்றையும் இவமாய்க் காணும் 

என்பது பொருந்தாதென அறிக. 

சிவன் ஆன்மஞான த்துடன் மட்டுமே இயைந்து நிற்பன் 
ஈன வே, புலனுணர்வாகிய பாசஞானத்துடன் இயைபின் றி 
வேருய் நிற்பன் எனவும், இதன்காரணமாய் இறைவனால் பாச 

ஞானத்துக்கு ஒரு உபயோகமில்லை எனவும் முடியுமாதலால், 

அம்முடிவு இறைவனின் முதன்மைக்கு இழுக்காகாதோவெனக் 
கேட்கலாம். 

ஆன்மஞானம் பாசஞானம் எனுமிரண்டிலும் 

சிவன் ஒருதன்மைத்தாய்க் கலந்து நிற்பினும் நிலைகளில் 

வேற்௮அமையுண்டு. ஐம்பொறிகளெல்லாம் அன்மா 
வோடு கூடியறியுமாயினும். கண், பலமைல்கள் தாரம் 

வியாபிச்துகின்று அறியுக்கன்மையது; காது, மூக்கு 
மூகலியன அவ்வா வியாபிக்தறியமாட்டா$ஏ அவை 

கம்மிடக்து வந்து சேர்ந்த சத்தம், மணம் முதலிய 

வற்றையே அறியும். அதுபோல, சிவம் ஆன்மஞானம் 

பாசஞானம் எனுமிரண்டிஷனோடும் ஒருதன்மைக்தாய் 

-இிற்பினும், ஆன்மஞானமே சிவனையறிக்து ௮பவிக்குர் 

தன்மைய. பாசஞானமும், பசுஞானமும் ஏகதேச 

- அறிவுடையனவாதலால் இவனை அறிந்து அன்மாவுக்குக் 
காட்டா. அதலால் சிவனின் முதன்மைக்கிமுக்கில்லை, 

பசுக். வம் நீங்கப் பெற்ற அன்மாவில் கோன்றும் 

இயல்பானராரனமே அன் மளுானமெனப்படும். 

மேலும், கடலுடன் சேர்ந்த நீர் திரும்பஷம் கரையேறு 
தலுமுண்: டு. அதுபோல, திருவடிஞான த்தைப்பெற்ற ஆன்மா 

மீளவும் ஐம்பொறிகளால் மயங்காதோவெனக் கேட்கலாம், 
12
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வியாபகவறிவுடைய 'அன்மா பதிஞானம் பெற்ற 
Ger மீண்டும் மயச்கமடையாது; எனினும் அது மாத்தி 

நிலையில் (௪வன்முக்கசன்) பிராரத்தகன்மச்தை M BU 

விக்தத் திர்க்கும் பொருட்டு உடம்புடன் வாழும்; அப் 

போது, மலகன்மமாயைகள், கல்லெறியின் சிறிது நீம் 
கிப் பின்பு முன்னிருரந்சபடியே பரச்துகிற்கும் கணற் 
௮ப்பாசிபோல், பயிற்சி வயத்தால் (வாசனையினால்) 
FE தர்ப்பம்ரோக்கி, அவ்வான்மாவை வர் தாக்குதலும் 

உண்டு. அவ்வேளையில், அன்மா முன்னே கூறப்பட்ட 

உபாயங்கள் மூலம் சந்தித், ஐம்பொறிவழி மீண்டுஞ் 

செல்லாது உறைக்துகின்று தன்னைக் காத்துக்கொள்ளு 

மாதலின், ஜஐம்பொறிகளால் மயக்க வேண்டிய நியதி 
யில்லை. 

எட்டாஞ்சூத்திரம் முடிந்தது. 

 



சாதனவியல் jij 

ஒள்பதாஞ்சூத்தீரம் 
ஊனக்கண் பாச முணராப் பதியை 
ஞானக் கண்ணினிற் சிந்தை நாடி; 
யுராத்துனைத் தேர்த்தெனப் பாச மொருவத், 
தண்ணிழலாம் பதிவித யெண்ணுமஞ் செழுத்தே. 

ஆன்மாவுக்கு வீடுபேறடையும் உரிமையுண்டு. அது 
, வீடுபேறடைவதற்குரிய சாதனம் (வழி) குருவின் உபதேசத் 

தால் விவேகித்தறியும் ஞான9மான்றேயெனவும், அது(ஞானம்) 
பாசப்பற்றற்றாலன்றி நிகழாமையின் பாசஞானத்தாலெய்த 
முடியாததனவும் முன்னேகூறப்பட்டன. இப்போது, அச்சாத. 
னத்தை நிகழச்செய்வது இதுவென்றும்,அதனைச்சாதிக்குமுபா 

யமும், ஆன்மசுத்திசெய்யுமாறு உணர்த்துமுறையில், கூறப் 
படுகின்றன. அஃதாவது ஞானத்திற்கிரியையாகிய சிந்தித் 
தல்'' நிகழுமாறு இங்கே கூறப்படுகின்றது. 

செம்பொருள்:- 

பசுஞானம் ஊனச்கண் போன்றது. ' கண் அன், 

மாவின் அணையின்றிக் காணமுடியாகதுபோல, பசு 

ஞானம் சத்துவங்களின் துணையின்றி உண்டாசமாம். 

டாது. பாசஞானம், கருவிகரணக்களால் ஆன்மா 

வினிடமாக ஏகதேசமாய் (பகுதிபகுதியாய்) உண்டாகும் 

rath. இவை இரண்டினாலும் (பசுபாச ஞானம்: 
ளால்) சிவனை அறியமுடியாது. அகையால், ஆன்மா. 

பதிஞான கதைக் கண்ணாகக்கொண்டு கன்ன றிவின் 
கண்ணே விேவகி.த் து ஆராயவேண்டும். grr 
யே; அன்மா தன்னைமட்டுமன்றி உடம்பு, கருவி; 

முதலியவற்றுக்குக் காரணமாகிய மாயாதக் துவங்களெல்' 

லாம் தனக்கு - வேறுனவையென்து அறியும். அன்றியும், 

அவற்றின் தொடர்பு வர் கவா௮ம், அவற்றால் தான்



100 சிவஞான போத சாரம்-ஒன்பதாஞ்சூத்திரம் 

, பிணிப்புண்டு மயங்கிக்கெச் ததற்குரிய காரணங்களும் 
அன்மாவுக்குக் தெரியவரும். அஃ்காவது; திருவடி. 

ஞான த் தைத்தலைப்பட்டு ஆராயப்புகின், கானல் நீர், 
நீர் போலத் தோன்றினும் தேடிச்சென்றவிடத் அப் 

பொய்யாய்ச்கழியுமென்றறிசல்போல, தத் தவக் கூட். 
டங்களாகிய நிலமுதல் சாதமீறாகிய பாசச்கூட்டம் 
அநித்தியமென்ன௮ உணருமென்பதாம். 2 o 1 as 
ஆன்மவறிவின்கண்ணே இறைவன் திருவடி. (பேசறிவு 

காட்டுப்படும். ' அச்காட்டு பிறவித் துயராகியவெப்ப த் 

அக்குக் குளிர்க்த நிழலாய் அமையும். அக்காட்டு சிவ 
தரிசனம் எனப்படும். சிவதரிசனம். என்பது பாமசுக 
மாகிய பேரின்பத்திற் சேர்ர்து சவத்தினையே காண்ட. 
லெனும் பொருள்படும். இவதரிசனத் அடன் ஆன்ம 
சுத்தியும் உடன்நிகழும். ஆன்மசுத்தியென்பற ஆன்மா 
தன்னியல்பு கெட்டு ஞானமயமாய் நிற்றல் அல்லது 
தன்பணி£தக்தல் எனப்பொருள்படும். அவ்வாறு, 
ஆன்மா ஞானத்தைப்பெற்று ஜேயமாகிய முதல்வனை 
ய்றியுக்காட்டு லெபோது மறையவுங்கூடும். அதா 
வ அன்மா,- தான் முன்னர் மலத்துடன் கூடிப்பெற்ற 
அநுபலங்களை விட்டுநீங்கி நிற்பினும் பயிற்வெயத் 
தால் தன்ஞான நிலையில் சோர்வுகாணும் போ, மீள 
வும் அவவறுபவங்களைநோக்கி நிற்கவுங்கூடும். ஆகை 

யினால் வாசனை(பயிற்சியால் வருவ) வயக்கால் ஆன்மா 
இருவடிச்காட்சியில் சலியாதிருக்கும்பொருட்டுச் திரு 
வைர்கெழுத் தாகிய “Perwsw? எனும் ஸ்ரீபஞ்சாக் 
கரத்தை (முத்திபஞ்சாக்க.ரம்) விதிப்படி, ஒ.கவேண்டும் 
என்பதாம். 

பெறப்படுவன?- 

1. ஆன்மா அரன் ஞானத்தினாுலே அரசனைக் 
காணும்,
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2. ஆன்மா பாசத்திலே பற்ற்ற்முல் அரன்வெளிப் 
படுவன். . 

9. பஞ்சாக்கசசெபம் பண்ணினால் வாசனாமலம் 
போம். 

விளக்கம்:- 

௮. ஆன்மா அரன் ஞானத்துனுலே அரனைக் 

காணும், 

பாசஞானம் ஏகதேசவுணர்வாதலால் அதற்கு வியாபித்து 

அறியுந்தன்மையில்லை;பசுஞானம் ஆராய்ந்து அறியுந்தன்மை 
யுடையது, ஆதலால், பாசஞானத்தால் அறியமுடியாத சிவ 

னைப் பசுஞானத்தால் அறியமுடியாதோ? பசுஞானத்தாலும் 

அறியமுடியாதெனில், ௪வம் அறியப்படாத ஒரு பொருளாய் 

நிற்கும்; அறியப்படாத பொருளெனின் அதனையறிய முய 
லுவதில் ஏதும் பயனுண்டோவெனும் ஆசங்கைகள் எழுகின் 

றன. 

சிவன் வாக்குமனா திககோச.மாயுள்ளவன். அஃ த 
வத, சூக்குமை, பைசந்தி, மத்திமை, வைகரி எனும் சால் 

வகை வாக்குகளின் பகுதிகளான வேகம் முதலிய 

சொற்பிசபஞ்சம், நகிலமுதல் நாதமீரூுயெ பொருட் 
பிரபஞ்சமெனும் இவைபற்றி நிகழும் பாசஞானத் 

தாலும், மேற்கூறிய சொற்பிரபஞ்சமும் பொருட்பிச 

பஞ்சமும் தன்னுள் வியாப்பியமென்றறிர்து அவற்றி 
னின்றும் நீங்கித் தற்போதமுனைப்பால் “urder Or 

மம்? என எண்ணவருவதொரு ஞானமாகிய பசு 

ஞானத்தாலும் வென் அறியப்படானாயினும், அவன் 

"அறியப்படும் (கோச_சமாகும்) தன்மையுள்ளவன் என் 
பதாம். எனவே, பாசஞானத்தாலும் பசுஞானக்கா 

௮ம் Bac அறியப்படானெனில் அவன் பதிஞானச்
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தால் அறியப்படுவன் என்பது, அருத்தாபத்தியால் 

பெறப்படும். இதனாலேயே, இறைவன் பதிஞான ததால் 
மட்டும் அ.றியப்படுவன் எனக்கூறப்பட்ட து. 

சிவன் அறியப்படுவனெனில், பதிஞானத்தால் மட்டுமே . 
அறநியப்படுவன் என்று கூறவேண்டியதில்லை. பசுஞானம் 

பசுத்துவம் நீங்கியவுடன் சுட்டிறந்தறியும் ஆன்்ஞானமாய் 

'நிற்கும், ஆன்மஞானம் பதிஞானத்தைப்போன்று எங்கும் 
வியாபகமாய் விளங்கும்தன்மையதெனச் சிவாகமம்கூறுகின் 
றது. ஆதலால் ஆன்மஞானத்தால் சிவனையறியலாம் என் 

றல் பொருந்தாதோ? அன்றியும் நாடி நரம்பு முதலாம் தத் 
துவதாத்துவிகங்களைத் தன்னின் வேறென விவேகித்தறியும் 
ஆன் மாவுக்கு,சிவனையறிதற்குப் பதிஞானம் வேண்டப்படுவது 

எற்றிற்கெனக் கேட்கத் தோன்றலாம், 

இடை, பிங்கலை, சுழுமுனை முதலிய காடிகள், எலும்பு 
இரத்தம் முதலாம் அகஃச்கருவி புறக்கருவி (தத்துவதாத் 
துவிகங்கள்) எனும் பொருள்களில் தான் எப்பொரு 

'ளென்று ..௮.ராயக்சொடங்கியவான்மா, : தான் எது: 

வென்று அறியாஜதுகிற்கும்; பின் குருவுபேே தசத்தினால். 
மேலும் விவே௫ிச்து ஆராயச்ொடங்கியபோத தன் 

அறிவினிடத்துகின்௮ தகன்னைவிளக்குவசோர் அறிவு 
வே.றண்டெனவுணரும். அஃதாவது, அன்மா விவே 
கத்து ஆராயப்புகுங்கால், இதுவரை. அதனுணர்வுச்கு 

மறைந்துகின்ற Fas அன்மாவினிடத்து விளங்கித் 

தோன்றுவன் என்பதாம். தோன்றவே, அது இவத்தில்- 
வியாப்பியமாய்நின்று சிவத்தையறியும் பொருளாகிய 

தன்னையும் அறியும், இதனால், தலைவனாகிய சிவனை 
அறியாத ஆன்மா - தன்னையும் அறியாது என்பது 
தெளிவு. அகையால் ஆன்மஞானசக்- தரல் இவனை அறிய 

முடியாது.
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இனி, அன்மாவீன் துணையின் றிக் கண் காணமாட் 

டாது; அதற்கு முன்னேயிருச்கும் பொருளை ஆன்மா 
காட்டவே காணும்; அதேபோல . பின்புறத்திலுள்ள 

பொருளையும் ஆன்மா காட்டக் கண் திரும்பின்பார் த்.துக் 
காணும்; இவ்வாறு,முன்னுள்ள பொருளையும் பின்னுள்ள. 

பொருளையும் சண் ஒரே தன்மைச்தாய்க் காணினும், 
அகக்கண் தன் சொகர்தவியல்பையேனும், காட்டும் ஆன் 

மாவையேனும் அறியமாட்டாது. அதுபோல, அகக் 

கருவிளையும் புறக்கருவிசளையுந் தற்போதத்தினாலறி 

கின்ற அன்மா,  தன்னையறியமாட்டாஜு, தன்னைச் 

செலுத்தும் சிவனையுமறியமாட்டாத. எனினும், கண் 

சடமாதலால் அன்மாவை ஒருபோதும் அறியமுடியாது. 

ஆயின், ஆன்மா, அறியுர்கன்மையுள்ள பொருளாயிருப் 

பதாலும், வென் அன் மாவின் அறிவுக்கறிவாக 

(உயிர்க்குயிராய்) நிற்கின்ற கள்வனுகையாலும், அவனை 

ஆன்மஅறிவின்கண்ணேயே வைத்த ஆராயின் அறிந்து 
தெளியலாம். இதக்தெளிவு பதிஞானத்தாலேயே 
(அவனருளாலேயே) உண்டாகும். இதன் காரணமா 

கவே, அன்மா, அன்மஞான த்தினால் இவனைச்காணா 
தென்றும், பதிஞான.த்தினாவேயே சிவனைக்காணுமென் 

௮ம், இவ்வாறு காணுநர்கன்மையினால் ௮ன்மா தன்னை 

யும் காணுமென்றும் கூறப்பட்ட. ் 

அவ்வாறெனில், ஆன்மா, தான் இந்திரியங்களின் வேறான 
பொருளெனக் காணவே... திருவடியாகிய ஞானக்காட்சியைப், 
பெறும். . அக்காட்சியே வீடு பேற்றுக்கு அமைவுடைத்தாயிருக் 
கவும், ஆன்மசுத்தி எதற்காகவென மேலும் ஐயமெழுகின்றது. 

காட்சியில் மூன்றுபடிகள் உள்ளன வென் ௮ முன்பு 
ஒரிடத்தில் கூறப்பட்டது. மேலும் ஆராயுல்கால் நிர் 
விகற்பக்காட்சியையடுசது இரட்டுறக்காட்டுயும் நிகழ்
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வதை அறியலாம்.” இரட்டுறச்காட்டு என்பது ‘Dap 
குதிரையோ, கழூதையோ” என ஐயத்துடன் 'காணுவ் 

காட்சியாகும். ஒரு பொருளை அறிவதற்கு நிர்விகற்பக் 
காட்சி, இசட்டுறச்காட்சி, சவிகற்பச்காட்டுயெனும் இம் 

மூன்௮ு வகையான காட்சிகளும் மன தின்கண் 

முறையே நிகழவேண்டும்: அதிபரிபக்குவமுடைய அன் 
மாக்களுக்குக் குருவபசேகசத்தைக் கேட்டமாத்திரத்தி 
லேயே, ஸாற்கூறிய .மூவகைச்காட்கெளும் ஒருங்கே 
நிகழ்ச் அ, திருவடிச்காட்டு தெளிவுபடும், ஏனையோ - 
ருக்கு, குருவபதேசக்சைக் கேட்டலினால் நிருவிகற்பக் 

காட்சியும், இந்திக்தலினல் இரசட்டுறக் காட்சியும், 

கெளிதலினால் தெளிவுகாட்சியும் சோபானமுறையில் 
(படிப்படியாக) நிகழும், இதன்காசணமாகவலே, இவரூ 

பத்தில், நிகழும் அன்மதரிசனத்தின்பின், Gash se 
னத்தில் நிகழும் அன்மசுத்தியும் இன்றியமையாதா 
யிற்று, ~ 

ஆ... ஆன்மா பாசத்திலே பற்றற்றால் அரன் வெளிப் 

படுூவன். ' 

குருவுபசேசேசத்தைக்கேட்ட ஆன்மா அதிலுறைக்து 
நின்று அராயப்புசின் ses ery, நரமரூபயே தங்க . 

எரயுமுள்ள காரியப்பிரபஞ்சச்தை அசத் சனக்காணும். 
கண்ணாடியை மறைத்துகின்ற ே வற்றுநிறங்களை 
ஆராய்ந்து இவை வேற்றுகிறங்கள், கண்ணாடியின் சுய 
நிறங்களல்லவெனக் காணும்போது கண்ணாடியின்சுய 

ரூபமே விளங்கித்தோன்றம். அதுபோல, நிலைபே 
Gor ஞானசொருபத்தை பேதிஞானம்) உணசவிடாது 

மறைத்து நின்ற தனுகரணபுவனபோககல்களாகிய. காரி 
யப்பிரபஞ்சத்தை, இது நிலையற்றது), இது ஆன்மாவுக்கு
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வேருனதென விவேடித்தறியின் அப்போது அன்மவறி 
விற்குக் தாரகமாய் ஆனால் மறைவாய் நின்௮ இதுவரை 

யுணர்த்திவந்த ஞானசொருபம் அன்மவறிவில் வெளிப் 
பட்டுத்தோன்றும், இகனாலேயே ஆன்மா பாசத்திலே 
பற்றற்றால் அரன் வெளிப்படுவனெனச் கூறப்பட்ட. 

நாம் அறியும் விடயங்கள் யாவும் நாமரூபபேதங்களா 
கிய காரியப்பிரபஞ்சத்திலடங்கும், அவற்றை நிலைபேறில்லாத 

அசத்தென ஆன்மா காணின் காரியப்பிரபஞ்சம் மனத்தி 

னின்று நீங்கிவிடும். அப்போது இன்னதென்று அறிய முடி 

யாத சூனியமே தோன்றவேண்டும். அவ்வாதநிருக்கவும் ஞான 

சொரூபம் விளங்கித் தோன்றுமென்பது எவ்வாறு பொருந்து 
மெனக்கேட்கலாம். 

. பிரகிருதிமாயை சாச்விகம், இராசதம், தாமதம் 
எனும் முக்குணரூபமாய் அறியப்படும், அசுத்தமாயை 

மலகன்மகாரியவடி வாய் அறியப்படும்; சுத்தமாயை நிலை 
யில்லாக இன்பவடி.வாய் அறியப்படும். இறைவன், இம் 

மூவகைமாயைகளையும் கடந் துகிற்குந் தன்மையினால், மற் 

கூறிய முக்குணவிரு த்திரூபமாய் அறியப்படாதவனாயும், 
அநித்தியானர்தரூபமாய் அறியப்படாதவனாயும் 

உளன். அ௮ன்மாவோ மூவகைத்தாய மாயாகாரியங்க 
ளுடன் கூடியநிலையிலேயே பொதுவாக அறியப்படும். 
எனினும், ஆன்மா அசத்தாகிய காரியப்பிரபஞ்சத்ைை 

அசத்தென்ன்காணவே, இறை என் சூனியப்பொருள் 

போலச் சுட்டறிவினளவினைக் கடந்அதோன்றினும்- 

பின் சுட்டிறர்தறியும் ஆன்மவறிவின் கண்ணே ஞான 
சொரூபமாய் விளங்கித்கோன்றுவன். 

அவ்வாறாயின், ஆன்மா சுட்டிறத் தறியும்போது வெளிப் 
பட்டுத் தோன்றுவது ஆன்மசொருூபமாயிருக்கலாம்; அதைத் 

13
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திருவடியெனும் ஞானசொரூபமென்று கூறவேண்டியதற்குக் 
காரணமென்ன வெனக் கேட்கலாம், 

ஆன்மா சார்ச் ககன்வண்ணமாய்நின்று. அறியுமியல் 
புடைய. அதனால் இதுவரை பி.ரபஞ்சதக்கதோடு கூடி. 
விடயங்களை ஓவ்வொன்ளுய்ச் சுட்டியறிக்து, #5 
விச்துவர்தன. இப்போது, பிரபஞ்சப் பொருட்களில் 
தான் எதுவுமன்றென்ன அறிந்தகாசணத்தர்ல், அ 
என்றும் ஓயேதன்மைத்தாயறியும் சத்தாகிவிடமாட் 
டாது; அல்தாவது, ஆன்மா அசத்தைவிட்டுகீங்கிகின்று 
தானேயுணரும் வேறொரு சத்தப்பொருளாக மாட் 
Lrg என்பதாம். அசத்தைவிட்டு நீங்கியவுடன், 

. தான்காணுவது சூனியமேயன்றி வேரறொன்றுமன்் று 
எனவுணர்வதற்கும் ஆன்மா இன்னொரு பொரு 
ளைச் சார்ந்துநின்றே உணரவேண்டும். இதனால், 
அசத்தாகிய பிரபஞ்சத்சை ,வேறென விட்டுநீங்கெவு 
ter சாரப்படுபொருளாய் நிற்பது சத்தாகயவம் 
என்பது பெறப்படும். எவ்வாறெனில், தத்துவக் கூட் 
டங்கள் நீங்கியவழி எஞ்சிகிற்பது 'ஏவெ௪த்து ஆதலால் 
அது சூனியமாப் மறைந்துநின்றபோது . ஆன்மா 
வினால் அறியப்படாதிருக் சாலும். அன்மா சாதனஞ் 
செய்து அச்சை. விட்டவழி, அறிவுச்கறிவாய் நின்ற 
சிவம் வெளிப்பட்டுத் கோன்அம், அகனாலேயே ஆன்மா 
சிவசத்சைச்சார்க்து அசன் அடிமையாய் நின்ற காரணத் 

, தினாலேயே சுட்டுணர்வு நீங்கப்பெற்ற அ என்றம், ௮௪ன் 
பயனாகக் காட்€ப்பட்டது ஞான சொரூபம் என்றும் 
கூறப்பட்டது. 

அப்படியாயின், பிரபஞ்சத்தை அசத்தெனக் கண்ட 
ஆன்மா சிவத்தையறிதற்குச் செய்யவேண்டியசாதனம் எது. 
என்ற வினா வெழுகின்றது, ்
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விடவைக்தியன் கருடதியானஞ்செய்து விடத்தை 

நீக்குவன். கருடன் மூவகைப்படும். நாம் கண்ணாற் 
காணும் கருடன் அதிபெளதிககருடன்; அக்கருடனுக் 

கு.ச் தெய்வமாயுள்ளது ஆதி தைவிக கருடன்; & (hi 
மர்திரத்தினிடமாகநின்௮ பயன்கொடுக்கும் சிவசக்தி 

ஆத்தியான்மிக கருடன். வைத்தியன் ஆதிதைவிக கர 

டனை' மர்திரரூபமாக மனதில் நிறுத்தித் தியானித்துக் 
கணித் தக்கொண்டுவர, அப்பயிற்சியின் காரணமாய், 

வைத்தியன் மர்திரரூபமாய்விடுவன். இவ்வாறு மந்தி. 

பாவனையால் மர்திரரூபமாய் நிற்கும் வைத்தியன் விடந் 

இண்டப்பெற்றவனைப் பார்க்தமாத்திரத்திலேயே விடம் 

நீங்கும். அதுபோல, சாமராபபேதமாயறியப்படும் உல 

கம் நிலையற்றது : எனவுணர்ர்கத அன்மா, தன்னறி 

வின்கண்ணே சவத்தை அராயத் தலைப்பட்டுச் 'சவோ 
கம்பாவனை” 'செய்யின், அப்பாவனையில் ஞானசொரு 

பம் அத்துவிகமாய் விளங்கிக்கோன்றும். தோன்றவே, 
விடந்தீர் தல்போல, - ௮ன்மாவின் பொ துவியல்பாகிய 

பாசத்தாலுண்டாகும் எக்தேத௪ அறிவுநீல்க, வியாபக 

வறிவு உண்டாகும். 

இவோகம்பாவனை செய்யுமுறை:- 

ஆன்மா குருவுபேதேசவழிகின்று சிவத்தை ஆரா 
யத்தலைப்பட்டு 'சிவோயம்' (சிவனிதுவாயிருக்கின் முன்) 

எனகத்தன்னுள்ளே பாவித்து, (சிவத். துவமசி” ( நீ சிவன் 

ஆதின்றனை) எனும் இத்தாந்த மகாவாக்கியத்தை நாள் 

தோறும் மனதில் இருத்தி (சிவோகம்! (சிவன்கான் 
ஆ௫ன்றேன்) என்னு பாவிக்குமாயின் அப்பாவனையில் 

இவன் விளங்கிக் தோன்னறுவன், 

இ. பஞ்சாக்காசெபம் பண்ணினால்: வாசனாமலம் 
நீங்கும்.
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குருவுபதேசத்தைக்கேட்ட ஆன்மா விவேகித்தறிந்து 

பாசங்களின்பற்றைவிட பதிஞானம் பிரகாசிக்கும். அதனால் 

ஆன்மசுத்தியும் உண்டாகும், அப்போது திருவடிநீழலாகிய 
பதிஞானத்தால் சிவத்தை யறிந்து அநுபவிக்கும். ஆதலால் 

ஆன்மா இவ்வுலகில் மேலுஞ்செய்யவேண்டிய முயற்சி ger 
றுமேயில்லை எனச் சிலர் கூறலாம். இக்கூற்றுப் பொருந்தாது, 

ஏனெனில், கசப்பான மசச்சோற் நியையுண்டுவந் த 

புழூ கரும்பையுண்ணும் வாய்ப்புக் கிடைப்பின் அதன். 
உருசியில் ஆசைவைக்து அவ்விடத்தை விட்டு அகலா 

திருக்கும். அவ்வாறிருச்கும்போஅம் முன் உண்ட கசப்பு 

ணவு பயிற்கிவயத்தால் இடையிடையே ஞாபகத்துக்கு. 

ar அவ்வுணவையும் விரும்பும்; விருப்பமுண்டாகவே 

அப்புழு கரும்பை விட்டுநீங்கிக் கசப்புணவைத் தேடிச் 
செல்லவுங்கூடும். அதுபோல, நிலையற்ற தநுகசணபுவன 

பேோகங்களில் அழுந்தி ௮ நுபவிக் தூவக்த ஆன்மா, அவை 

களை அசத்தெனகச்கண்டு பற்றைவிட, அதன்காரணமாய் 

ஞானசொருபமெனும் திரு வடி.க்காட்டு கிடைத் துஇன்ப 
நிலையில் இருக்கின்றபோதும், முன் இற்றுணர்வாற் 

பெற்ற அதுபவங்கள் பயிற்சிவயத்தால் திரும்பவும் 
ஞாபகத்துக்கு வரும். இவ்வானண்டாகும் நாட்டத்தை 

நீக்கு கற்பொருட்டு முத்திபஞ்சாக்கரக்தை முறைப்படி 

சுத்தமானதவறிவால் உச்சரிக்கவேண்டும். இதனால், 
ஆன்மா ஞான சொருபச்காட்டுயிற் சலியாது நிலைத்தற் 

காக, அல்தாவன இறைபணியில் வமுவா.ா நிற்றலின் 

பொருட்டு), செய்யவேண்டிய முயற்சி மேலும் உண் 
டென்பது தெளிவு. இறைபணி நிற்றலாவது, ஆன்மா 
தன அற்ப இச்சை ஞானம் கிரியைகள் கொழிற்பட 

இறைவன இச்சாஞானகிரியாசக்திகள். இன்றியமை 

யாதவை என்றறிர்து, இறைவனின்வியாபக வறிவினுள்
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அடங்கி நிற்றலாகும். இவ்வாறு கிற்றலினால் மாயா 
கன்மமலங்களின் வாசனை தாக்காது. 

FF, படிஞானத்தைப்பெற்ற ஆன்மா, பழைய வாக 
னைகள் இடையே வந்து தாக்காதிருக்கும் 
பொருட்டு, முத்துபஞ்சாக்காத்தை ஓதும் முறை 

மையும், .அது. இருவடியில் சலியாகு நிற்கும் 
விதமும்: 

.இதபம், உர்தி,புருவசடு இவற்றைநமுறையே பூசைக் 

கானம், ஐமத்தானம், தியான க தசானங்களாகச் ..கர௬் 

வேண்டும். இதயமாகிய தாமரைப்பூவுக்குப் பிரகிருதி 

தத்.துங்கள் இருபத்துசாலும் சாளமாகவும், அரசுத் தமச 

யாகச்அவங்களுடன் சு;த்தவிக்தை சேர்ந்த எட்டும் 

எட்டி தம்களாகவும், ஈசுரம் சா தாக்கியமெனும் 

'இசண்டும் கோசவடிவாகவும், சக்திகக்.தூவம் பொகும் 

டாகவும், காததத்துவம் அப்பொகுட்டிற்காணப்படும் 

பீசவடிவாகவும் அமைத்திருக்கும். இதயமாகிய: தாம 

ரைப்பூவில் பஞ்சாக்க.ரத்ைகச் திருமேனியாகக்கொண்டு 
இவசக்தி விற்றிருக்கும், சக்தியில் சவமிருக்கும். மூசி 
தர்கள் சவெத்தின் திருமேனியாகிய தஇிருவைக்தெழுத் 
தைத்தியானித் த, கொல்லாமை, ஐம்பொறியடக்கல்) 

பொறுமை, இரக்கம், அறிவு, வாய்மை, தவம், அன்பு 

எனும் அட்டபுட்பங்களைக் கொண்டு திருவைர்தெழுச் 

தால் விதிப்படி ஞானபூசை செய்ய வேண்டும். விதிப் 
படி யெனவே, ஆன்மா இவனைக் தன அஆலயமாகய 

தேகத்தில் இதயத்தின்கண்ணே மானசமாகத் தாபனஞ் 

செய்து; கந்தம், அட்டபுட்பம், தூபம், தீபம், திருமஞ் 

சனம் முதலியவற்றை மனதினாற்கொண்டு, தியானம் 

வாயிலாக அர்தரியாகபூசை செய்யவேண்டும். இவ்வாறு
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ஆன்மபூசை செய்யின் இறைவன் ஆன்மஅ றிவில் வெளிப் 
பட்டுகிற்பன். 

வன் விளங்கித் தோன்றும் விதம்:- 

Dore இகெரகங்களுள் ஒன்முகக்... கருதப்படினும், 

அதைக்காணமுடியாது. Mg சாயையாக இருப்பதி 

னால் சாயாக்கிரகம் எனப்படும். எனினும், கி.ரகணகா 

லங்களில் சந்திரன் அல்லத சூரியனிடத்தில் அதைக் 
காணலாம். அதுபோல, புபாசங்கள் போன்று ஒரு 
பொருளாயறியப்படாததும் மாயாதக் துவங்கட்கு அப் 

பாற்பட்ட. துமாயுள்ள சிவத்தை இதயத்தின் கண்ணே 
பஞ்சாக்கரரூபமாய்ப் பாவிக்கின், கட்டையைக் கடையும் 
போ கெருப்புக் கோன்றுமாபோல, சிவம் அறிவுக் 

க்றிவாய் விளங்கிகிற்கும்; கித்கவே, அன்மா கொல்லன் 
உலையில் வைத்த இரும்பு கெருப்புமயமாய் விடுவது 

போல, தனது சுதந்தீரச்தை விட்டுச் வெத்துக்கு அடி. 

மையாகிச் சிவமயமாய் விடும். அகனால் Marr Hg 
வடிக்காட்டுயில் சலியாது பேரின்பக்தைப்பெற்று நிற் 

கும். . 

ஒன்பதாஞ்சூத்திரம் முடிந்தது. 

 



a. 

யயனியல் 1 

பத்தாஞ்சூத்தீரம் 
அவனே தானே யாூய வந்நெறி 
Gus @A யிறைபணி நிற்க 
மலமாயை தன்னொடு வல்வினை யின்றே, 

ஏழாம், எட்டாம், ஒன்பதாஞ்சூத்திரங்களால், முறைய 

சாதிக்கும் பொருளினியல்பு (ஆன். மா), சாதித்துப் பெறப்படும் 
பொருளினியல்பு (குரு), சாதிக்கும்முறை என்பன கூறப்பட் 
உன. சாதனத்தின் பயனாகிய பாசநீக்கம், சிவப்பேறு எணனுமிரண் 
டினுள் இப்போது பாச நீக்கமாகிய பயன் கூறப்படுகின்றது: 
அஃதாவது, சீவயோகம் எனப்படும் ஞானத்தில்யோகமாகிய 
“தெளிதல்”? மிகழுமாறு கூறப்படுகின்றதென்பதாம், 

செம்பொருள்:- 

ஆன்மா ஆணவமலத்தினால் பர்திக்கப்பட்டிருக்கும் 

நிலை, பெத்தநிலை, - அந்நிலையில், அது பசுபாசஞானவ் 

களாலுண்டாகும் ஏகதேசவறிவாகய இற்றறிவைப் 

பெற்று கிற்குமென முன்னே கூறப்பட்ட௮. 

அன்மா. சார்ந்தகன்வண்ணமாய்நின்று அறிவைப் 

பெதினும், இறைவன், ஒன்றாய்கின்ன ௮௮ அறியும் 

வண்ணம் விடயங்களைத் தானே (இறைவன்) காட்டிக் 
காணானாயின், ஆன் மர பசுபாசஞானக்களைத்தானும் 

பெறமாட்டாது. இவ்வா௮டி ஆன்மா அறியும்படி 

பெத்தமுத்திகாலங்களில் ஒசேதன்மைக்தாய். நின்ன 

மு,.கலுதவிசெய்யும் இறைவன், பெத்தகாலகத்தி ல் இதை 
வனாகய தான் இருக்கின்றானென ஆன்மாவறியாகபடி 
2 தோன்றா, ச்அுனையாய் நின்றான்; அ துமட்டுமன் றீ, 

அவன், அப்போது, எதையும் தானே. (ஆன்மா)
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அறிர்து வர்தகாக அன்மா எண்ணும்படி அவவான்மா 

வோடுஷற்றித்து நின்றான்... இதனால், இறைவன் அறிக். 
காட்டியவற்றை எல்லாம் அன்மா கானேகண்டு அறிந்த 

தாக எண்ணிரின்ற. 

அம்முறையேயோல, அன்மா, மு.த்திகிலையில் இறை 

வனோடு ஒற்றித்து கின்று அறியினும் தானென 
வேத காணப்படாதவா௮ இறைவனேயாம்படி ஒற்று 
ைமப்பட்டு ஏகனாகி இறைபணியில் வழுவா அகிற்க 
வேண்டும். ஏகனாக நிற்பின், காண்போன், காட்9, 

காணப்படுபொருள் எனப்பகுதக்.துக்காணும் மயக்கவுணர் 

வைக்கொடுக்கும்' அணவமலவர தனை நீங்கும், நீக்கவே 
(யான்', “எனது! எனுஞ்செருக்கு நீங்கும். அப்போது 

அன்மாசெம்யும் எல்லாகினைகளையும், இறைவன் தான் 

செய்யும்: வினைகளாக ஏற்றுக் கொள்வன். அன்றியும், 
ஆன்மாவின் இன்ப தன்பறுகர்ச்சிகளும் இறைவன் பணி 

களால் உண்டாகும் அுகர்ச்சிகளாய்விடு கலால், மேலைக்கு 

வித்தாகவரும் அகாமியகன்மம் ஏரு௮. ஏறாதாகவே, 
பாசத்தில் பற்றவிட்ட அவ்வான்மாவுக்குப் பழைய 
வாசனையால் வர்.துதாக்கும் ஆணவம், கன்மம், மாயை 

எனும் மூம்மலங்களினால் உண்டாகும் மயக்கவுணர்வு 
"தோன்றாது. மயக்கவுணர்வு தோன்றாதெனவே,..பாச 
நிக்கமென்பது மும்மலங்களும் வலிசெட்டு நிற்பன 
வென்ற பொருளைக் தந்துகிற்கும். 

பெறப்படுவன:- 

1. ஆன்மா அசனுடன் ஒன்றாகி நிற்கவேண்டும். 

2. அன்மா தன்கொழிலெல்லாம் அரன் பணி 
யென்று கொள்ள வேண்டும்.
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௮. ஆன்மா அரனுடன் ஒன்றா நிற்கவேண்டும். 

ஆன்மா சிந்திக்கத்தலைப்பட ஞானசொருபம் காட்சப்ப 

டும்; காட்சிப்படினும், வாசனாமலத்தால் அக்காட்சி நீங்காதிருக் 

கும் பொருட்டு ஸ்ரீபஞ்சாக்கரததை உச்சரித்தலே போதும்; 
அவ்வா நிருக்கவும், தானொரு பொருளுண்டென வேறு காணப் 
படாதவாறு ஆன்மா இறைவனாகிய முதல்வனுடன் ஒற்றுமைப் 

பட்டு ஏகனாகி இறைபணியில் வழுவாது நிற்கவேண்டியது எற் 

றிற்கோவெனும் கேள்வியெழலாம். 

சார்ந்கசகன்வண்ணமாய்க்காணும் இயல்புடைய 

கண்ணொளியும், என்றம் ஒரே தன்மைத்தாய் நிற்கும் 

விளக்கொளியும் அத்துவிகமாய்க் கலர் DHE Ror 

மையினால், அவற்றை வேறு பிரித்து அறியமுடியா ௮, 

HEADIN, கண்ணொனளிஃய காண்கின்றது என்ற 

உணர்ச்சியுடன் காணின், காணுர்தன்மையே முனைத் 

கத்தோன்றும், அப்போது விளச்கொளியிருக்தம் 

இல்லையாகும். லிளக்கொளியா.ப்க் காணுங்கால், காம் 

டுர்தன்மையே முனைத்துக் தோன்றும்; அப்போது கண் 

ணொளியிருக்தம் இல்லையாகும்; இது கண் ணொளி, 

இத விளக்கொளி எனப்பிரித் துக் காணப்பு௫ன், . அப் 
போதும் காணுக்தன்மையே முனைத்துக் தோன்றும். 

இவ்விதகாட்டுகள் திரிபுகாட்டு அல்லஅ விபரீ தக்காட்டு 

எனப்படும். ஆயின், கண்ணொளி ' விளக்கொளிகபக் 

காணும்கால் விளக்கொளியே கானாககின்று Seren wy 

மவ்விளக்கொளிவண்ணமாய்க் காண்டல் @ & afl a 

காட்சி எனப்படும். 

எனவே, காண்பான் (ஞாதா), காட்சி (ஞானம்), 

காட்சிப்பொருள் (ஞேயம்) எனப்பகுக்துக்காணும் 

காட்சி திரிபுகாட்யொல் உண்டாவது. ஏனெனில் 

14 . ்



114 சிவஞான போத சாரம் பத்தாஞ்சூத்திரம் 

யானென்றும், இறைவனென்றும், பிரித்தறியநுற் 

படின் ஆன்மபோதமே (யான் ஒருவன் உளேன் எனும் 

உணர்வு) முனைச்துச் கோன்றம். தோன்றவே இறை 
வன் காட்சி கோன்றாத. அஃதாவது, தூலவறிவாகிய 

அன்மாலம், சூக்குமவறிவாகிய- வவெம். அத்துவித, 
மாய்ப் பிரித்தறியமுடியாதவானு ant aD Pid நிலை 

யில், அன்மா, காண்பானாகிய ::யான்'? உளன் எனும் 
- தூலவறிவுகொண்டு கோக்கின் சூக்குமவறிவாகிய சிவம் 

: தான் ஒரு முதல்வன் Borer” - எனத்தன்னைக் 

காட்டாது தானுமவ்வான்மாவாகவே காணப்படுலான். 

ஆயின் யான் எனும் ஒருபொருள் தனித் அக் 
காணப்பமோறில்லை'” என்னும தன்னிலையை யுணர்ந்த 

ஆன்மா, சிவனேழுழுவதும் எனச்காணின், சிவன் அவ் 

வான்மாவைக் தன்திருவடிவியாபகக் துள் அடங்கிகிற்கச் 

செய்து கானே: எல்லாமாங்காட்9. கொடுத்து நிற்பன். 

ஆகையால்), வாசனாமலத்தைநீக்கி அன்ம்சுத்தி 
பண்ணுதற்கு ஸ்ரீபஞ்சாக்கரக்தை விதிப்படி .உச்சரித். 

கல்மட்டும்போதாது ஞாதிரு, ஞானம், ஜயம் எனப் 
பகுத்துக்காணும் திரிபுடிக்காட்சியினால் உண்டாகும் 

மயக்கத் தக்குக் காரணமாகிய மலவாசனை நீங்கும் 

பொருட்டு, ௮ன்மா பதிஞானத்தைகத் தலைப்பட்டவிடத் 
அம் ஏகனாகி இறைபணிகிற்கவேண்டும். அவ்வாறு 

நிற்கவே, அது திருவடியாகிய சிவாஈந்தத்தைஇடை. 

ue HAUGH Sor wins web. 

ஆ. ஆன்மாவின் கொழிலெல்லாம் அரன்பணி 
என்று கொள்ளவேண்டும். 

உடம்பு உள்ளவரை பிராரத்த வினையும், அதை அநுபவிக் 
குங்கால் ஆகாமியவினையும் உண்டாம், ஆதலின் ஆன்மா
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இறைபணிநிற்பின் கன்மமல்மும் மாயாமல்மும் ஆன்மாவைத் 
தாக்காது என்றுகூறக் - காரணமென்ன வெனும் ஆசங்கை இவ் 

விடத்தில் எழுகின்றது. 

இறைபணிகிற்கும் ஆன்மா அவன் அருள்வழிகின்று 

கொழிற்படும்; அ கனால் கன்மமலக்தாலுண்டாம் அகா 

மிய வினையும், மாயையின் காரியமாகிய மயச்கமும் அத 

னைத் தரிச்காது வலிகெட்டுகிற்கும். வினைகளை DS (h & p 
குக் கருவிசளாயுள்ள & piramiousr@urswasar sr spl 

மிவை மாயேயக்கள் (மாயையின் காரியங்கள்) எனப்ப 

டும். அவை முதல்வனாலேயே தொழிற்படுவன.. திருவ 
டியைக் தலைப்பட்டு இறைபணிகிற்கும் ௮ன்மா அடிமை 

யாய்ச் சுதந்திரமின் நி.நிற்குங் காரணத்தால் பிராரத்த 

வினையை அழுபளிச்கும்போதும் சிவன் விளக்க விளி 

யும், விளச்காகபோது விளங்காமலும் நிற்கும். அப் 

போது, அன்மா தான்செய்யுக் தொழில்களெல்லாம் 

சிவனின் அருள்வழிகின்று இறைபணியாய்ச் . செய்வதா 

கக் காணும். . அதனால், சிவனுக கடிமையாய்கிற்கும் 

ஆன்மா எவ்வுடம்பினின்௮ எவ்விளைகளைச் செய்யினும் 

அவ்வீனைகள் அவ்வான்மாவைப் பர்திக்கமாட்டா,. அ௮காமி 

யவினைச்குக் கா.ரணமாயுள்ள பிசாரத்தவினையும் உடலு 

மாய் அதுபவிச்கப்பட்டுக் கழ்ந்துவிடும். இகனா?லையே 

அசாமியகன்மம், மாயை எனுமிருமலங்களும் இறைபணி 

நிற்கும் அன்மாவைத் தாக்காமல் விட்டு£ங்கும் எனக் 

கூறப்பட்டது. 

இன்னும்,குரு, தீட்சைமூலம் அத்துவசோ தனை செய் 
தபோது சஞ்சிதவினை நீங்கிவிடும்; அதன்பயன் அத் துவ 
சுத்தியாகும். அத்துவாச்கள் மக்திராத் துவா, பதாத் 

துவா, வன்னாத்துவா, புவனாத்துவா, தத்அவாத் துவா, 

கலாத்.தவா-- எனவ வகைப்படும். இவற்றில், முறையே,
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மந்திரங்கள் பதினொன்றும், பதங்கள் எண்பத்தொன். 

௮ம், அட்சரங்கள் ஐம்பக்சொன்றும், புவனங்கள் இரு 
அதாற்றிருபத்துசான்கும், தத்துவங்கள் முப்பச்காம், 

கலைகள் ஜர்.தூம் அடங்கும். அன்மாக்களின் கன்மங்க 

ளும் போகங்களும் அத்துவாக்களில் அடங்குமாகையா 

௮ம், அவை மனம், வாக்கு, காயமெனும் முத்திறத் 

தாற்செய்யும் கன்மங்கட்குக் அணைக்காசணமாயுள் 

ளவையாதலாலும், அத்துவசுத்தி இன்றநியமையாகதா 

.... அவ்வாருயின், இறைபணி நிற்கும் ஞானியின் பிராரத்த 
"கன்மம் உடலூழாய்க்கழிய ஏனையோரின் பிராரத்தகன்மம் 

மேலும் ஆகாமியமாய்ச் சென்று வருத்தக்காரணமென்ன, 
இறைவன் நடுநிலைமையற்றவனாவெனுங் கேள்விக்கு இடமுண் 

டாகின்றது, ் 

. அடைக்கலமென வர்தடைக்கதோசைக் காத்தல் உத். 

கமகுணம். தனது திருவடிக் கொண்டில் நிற்கும் 

அடியாரளைச் இவனேயாக கநிற்கச்செய்*, அவர்களுக்கு 
வரும் ஆகாமிய கன்மங்களை ஏறா தடுத்தலும், இரு 
வடித்தொண்டில் நில்லாது தற்போதமுனைப்பால் 
தொழிற்படும் ஏனையோசைச்சாரும் ஆகாமிய கன்மம் 
களை நியதிப்படுத்திக் கொடுத்தலும்: ஈடுகிலைமைக்கு 

மாமுூன காரியமன்௮அ. எனவே இறைவன் நடுநிலைமை 

யுள்ளவனென்பது பெறப்படுகின்ற ஐ. 

மேலும், இறைபணி நிற்கும் ஞானிகளையும் பிராரத்தவினை 
தாக்குகின்றது. தாக்குமிடத்து ஆகாமியவினை ஏருதென்றுகூறு 
வது எவ்வாறு பொருந்துமென மேலும் வினாவெழலாம். 

பெருங்காயம் வைக்தெடுக்க பாத்திரத்தில் 
(பெருங்காயம் இல்லாதபோதும்) அதன்வாசனை றி
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களவலாவது காணப்படும். அ துபேரல, சான் அவன்” 
என்௮ு சிவோசம்பாவனை செப்அகிற்கும் ஞானிகளிடச் 

அம் பபிற்சவயத்தால் ஆன்மபோத௦) இடையிடையே 

முனைத்துச்' தோன்றக்கூடும், அப்போது, பிராரத்த 
வினையும், உடம்பு முதலிய மாயேயப்பற்றும் மெலிதாய், 
வாசனைமாத்தியையாய் வந்து அவர்களைத் தாச்கும். 
அந்நிலையில், அவர்கள் மறபடியும் விவே௫த்தறிக்து 

சவோகம்பாவனை செய்து ஏகனாகி, இறைபணி நிற்பின் 
ஆகாமியவினை முபிறவிக்கு வித்தாய் மு௮காது அதன் 

பற்றுக்கோடாயுள்ள தறு;ரணபுவனபோகங்களாகிய 

மாயேயங்களோடு கெட்டொழிச் அவிடும். இதனாலேயே 

ஞானிகளுக்கு ஆகாமியவினை ஏராசெனப்பட்ட. 

இன்னும், ஞானி எங்களில் ஒருவனாய் எங்களு 

டன் இருர் அவரினும் தன்னிலை பிறழமாட்டான். ௮9 

னித்கம்பனஞ்செய்.பவல்லான் கையில் கெருப்பையேந்தி 

வைத்திருப்பன்; கூ திரையேற்றம் பழகியவன் குதிசை 

எவ்விதவாய்ப்பாயினும் கன்னிலைதவறி விழமாட்டான். 

அஃதாவது, அவர்கள், முறையே, சூட்டையும் வேகச் 

சையும் வென்நிற்பர் என்பதாம். அதேபோல, 

ஞானிகள், சிவனின் திருவடிவியாபக க் அள் அடங்கி அவ் 

வச்சனை (சிவனை) ௨ ணரீக் துகிற்கவல்லவராதலால், Bor 

மியவிளை எ௮.தற்குக் காரணமாகிய ஜம்புலவிடயங்களித் 

சென்றாசாயினும், அவற்றுல் பர்திக்கப்படார் என்பது 

- தெளிவு. 
பத்தாஞ்சூத்திரம் முடிந்தது. 

 



பயனியல் 4 

பதினோராஞ்சூத்திரம் 

காணுங் கண்ணுக்குக் காட்டு முளம்போற் 
காணவுள் எளத்தைக் கண்டு காட்டலி 
னயரா வன்பி னரன்கழல் செலு. 

சாதனம் செய்வதனாலுண்டாகும் பயன் .. பாசநீக்கம், 
சிவப்பேறு என இருவகைப்படும். அவ்விரண்டினுள், பாசநீக் 
கம் பத்தாஞ்சூத்திரத்தில் கூறப்பட்டது. சிவப்பேறு (பரமுத்தி 
திலை। எனப்படும் ஞானத்தில்ஞானமாகிய *'நிட்டை” கூடுமாறு 
இங்கே கூறப்படுகின்றது, 

செம்பொருள்:- 

கண் அறிவற்ற பொருளாதலால் புதக்சேயுள்ள 
எவ்விதவுருவத்தையும் சானே, காணமாட்டாது. அத 
னால், அன்மா, கண் ஒருருவக்கைக் காணச்செய்வகற்கு 

அதஜேடு ஒருங்கியைக் துகின்ன கண்ணுக்கு உருவத் 
தைக் காட்டுதல்மட்டுமன் நி, அச்சண் CO) Go of Oust OLE 

சென்று அவ்வுருவச்தைக் காணுசலுஞ்செட்டின் ற. 

இவ்வாறு காணும்போது, அது தன்ன றி வேறு கண் 

Denn வேற. என வேற்ற௮ுமையின் றி விரவி உடனுய் 

நின்று A Berm gy அத்துடன். சண்ணையும் காணச் 
செய்சின்றது. அல்தாவது,அன்மா காண்டசின்றககோசகண் 

காண்கின்ற கோாவென வேறபிரிச் க தியமுடியாகபடி 
காணுதலாகிய இத்தொழில் நடைபெறுகின்றது சான் 

பதாம். அதுபோல, இறைவன் ஆன்மாவோடு ஒருக் 

கியைக்துகின்ன௮ விடயங்களைக் காட்டுகல்மட்டுமன் றி, 
கானும் அன்மாவின் சற்சக்கியோடு கூடச்சென்று 
ws gi anh hor Dp (ஆன்மாவின் பொருட்டு) 
காணுகலுஞ் செய்கின்றான்.
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எவ்வாறெனில், சார்ர்கசன்வண்ணமாயும். . அறி 
விச்கவே அறியுர்தன்மையுமுடைய அன்மா. தானே 

விடயங்களை. அறியமாட்டாது; அயினும், அது இறை 

வனுடன் அத் துவிதமாய்ச் கலர்துகினறு அழியுமியல்பு 

“டைய தா. அதனால், ஆன்மா விடபங்களையறியும்படி. 

அவன்” அவ்வான்மாவோடு ஒருங்கியைசர் துநின்அு: அறி 

வித்து வருகின்றான். இவ்வாறு அறிவிச்குமிடச் தம், 

அன்மா தானே விடயக்கிற் சென்றுபற்றமுடியாது. 

விடபத்மைப் பற்.று தலுக்கும் இறைவனின் உகவி வேண் 

டப்படுகலால், அவன் அஆன்மவறி2வாடு கூடச்சென்னறு 
விடயத்தில் விரவிரகின்று காணுதலுஞ் செப்னெருன். 

இறைவன் இவ்வாறு கருணையினாற் கலந்துகின்று, உதவும். 
தன்மையினால் ஆன்மாவின் பசுத்தன்மை நீங்காத பெத் 

தகாலத்தில் அன்மாலவேயெனும்படி ஒற்றுமைப்பட்டு 
நின்று விடயங்களையறிலிக்க ஆன்மா 'அறிக்துவரினும், 

அது (ஆன்மா) தானேயறிசஏிறதாக எண்ணுூன்றது; அத 
னால், அவ்விடயங்களால் வரும் இன்பதுன்பங்களை ஆன் 

. மாவே அழுபவிச்சின்றஅ. -பசுத்கன்மை நீங்கப்பெற்ற 
மூத்திக்காலத்தில், அன்மா தன்பணியை நித்து இறை 

பணிசெய்த கிற்குந்கன்மையினால் அது சிவனுடன் ஒற் 
அமைப்பட்டுச் சவனேயெனும்படிகின்று விடயிக்கின் 
DB அதனால் விடயவின்பதுன்பங்கள் ஆன்மாவைச் 

சேரா. இவ்வா௮, இறைவன் செய்யுழமுபகாரக்தைச் 
சவாரக்தபூதியைக் தலைப்பட்ட அன்மா மறவாதிருச் 
தலினால் அதற்கு (இறைவனில்) பேசன்பு மேன்மேலும் 

பெருகும்; அவ்வன்பு திருவடியாகிய பேரின்ப sm os 
கொடுக்கும். 

பெறப்படுவன :- 

1. ஞானிக்கு வரும் விடயங்களை அரனே ,அ௮.நப 

விப்பன்,.
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2. அரனை மறவாமல் அன்பு இருந்தால் அவனி 
டத்தில் ஐக்கியமாய்ப் போவன். 

விளக்கம்:- 

௮, இவப்பேறுூ கூறப்படுூங் காணம்:- 

“ஞானி அகத்தின்கண்ணே சிவனுடன் ஒற்றுமைப் 
பட்டு கிற்கவேண்டுமென்பதற்காக ஏகனாகியென்அம், 

புறத்தில் பிராரத்தவினை தாக்காவண்ணம் இருப்பதற் 

காக இறைபணி நிற்கவேண்டுமமென்௮அம் கூறுவது 

பொருந்தும். அவ்வாறு நிற்கும்போது ஆன்மாவுக்கு த் 

கனக்கெனச் செயலில்லை; இல்லைபாகவே; ஆன்மாவின் 

இச்சை, கிரியை, ஞானம் தொழிற்படக் காரணமில்லை; 

எனவே, ஆன்மா முத்திகிலையில் ஒன்றையும் அறியாது 

நிற்கும் அல்லது அறியவேண்டிய பொருள் அதற்கு 
ஒன்றுமேயில்லை!” எனும் சந்தேகத்தை கீச்கவே, சிவப் 
பேது எனும் நிட்டையினியல்பு இங்கு கூழப்படவேண் 

டியதாயிற்று. 

ஆ. ஆன்மச௪த்தி, பாசநீக்க மொனுமிரண்டும் கூறப் 

பட்டபின் உவப்பேறு கூறப்படவேண்டிய 

காரணம்: ் 

ஏகனாகி இைறபணி நின்றார்க்கு இனிச்செய்ய வேண்டிய 
தொன்றுமில்லை. இருள்நீங்கவே ஒளி:தான்றும், இவ்விரு 
தொழில்களும் ஒருங்கு நிகழ்தல்போல, ஆன்மாவுக்குப் பசுத் 

துவம் நீங்கின் சிவத்துவமுண்டாகும், ஆகையால், சிவாநு 

பூதியாகிய சிவப்பேற்றைப்பற்றிக் கூறவேண்டிய காரணமென் 

னையோ வெனும் ஐயமெழுகின் றது. 

௮ன்மா பெத்தகிலையிலிருக் அ சுத்தநிலைக்கு வரத 
விடத் தம் ஐவகையவத்தையுறும். ஏகனாகி இறைபணி 

நிற்கும் ஆன்மா அரியநிலையில் (அருள்நிலை) மலவாசனை
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யற்றுகிற்கும். அப்போது அருள்விளச்கம் அஃதாவது 

என் செய்லாவது யாகொன்னுமில்லை!? என்ற உணர்வு 

மாத்திரமே உண்டாகும். துரியாதிதமிலைக்கண் விளங் 

கும் சிவத் தூவவிளக்கமாகிய பசம௫கம் (பேரின்பம்) 

விளங்காது. அந்நிலையிலும் ஆன்மா செய்யவேண்டிய 

முயற்சியுண்டு. ஏனெனில், இருள் நிங்யெவுடன் 
ஒளி காணப்படுமாறுபோல, பசுத்துவம் நீங்கியவுடன் 

உடனிகழ்வது அருள்விளக்கமே; துரியா தீதநிலைச்கண் 

"பெறப்படும் அகர்தவிளக்கம் உடனிகமாது, அகையால் 

அதைப்பெறுதற்கு மேன்மேலும் பக்திசெய்து நிற்க 

வேண்டுமென்றும், .. அகனாலேயே சிவப்பேறஅண்டாகு 

மென்றும் அறியக்கிடக்கலினாலேயே, ஆன்ம கத்தியும் 

பாசநீச்கமும் கூறப்பட்டபின் சிவப்பேறு கூறப்பட 

வேண்டியதாயிற்று, 

இ. ஞானிக்கு வரும் கிடயங்களை அரனே அநுப 

வீப்பன்:- 

கண் அறிவற்ற சடப்பொருள், அதற்குக் காணவேண்டிய 

தேவையில்லை, அறியுந்தன்மையுள்ள ஆன்மா விடயத்தை 
யறிவதால் பயன்பெறும். அதனால், அது கண்ணொளியுட 

னியைந்துநின்று விடயத்தைக் கண்ணுக்குக்காட்டி, தானு 

மறிந்துவரும் என்பது பொருத்தமே; ஆயினும், அறியுந்தன் 
மையுடைய ஆன்மாவே, அறியும் விடயத்தின் பயனைப் பெறு 
தலால், சிவன், வீடயத்தை ஆன்மாவுக்குக் காட்டி, தானும் 

(சிவன்) விடயத்தையுணருவன் என்பது எவ்வாறு பொருந்து 
மென மேலும் ஆசங்கையெழுகின் றது, 

விளக்கொளி கண்ணொெளியோடு கலந்து, அதனோடு 

கூட உருவத்திலுங்கலர் காலே, கண் ஐச் உருவத்தைக் 
காணும். விளக்கொளி “இவ் வாது கலந்துகிற்காவி 

15
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டின், கண் உருவத்தைக் காணமாட்டாது. அதுபோல, 

இ.வனையின்.றித் தனித்துகில்லாகதும் அறிவிக்க அறிவ. 
தாயுமுள்ள அன்மா; வனின் இற்சக்தி அதனுடன் 

(ஆன்மா) கலர் துகின்௮ு அதன் (ஆன்மா) சற்சக்தியோடு 
கூடச்சென்று விடயத்திலுங்கலக்து கின்றாலே, அறிவு 

விளச்கம்பெற்று விடயத்தையறியும், இதனால், அறிவு 

விளங்குதற்கு மாத்திரமன்றி, விடயத்தைப் பற்றுதற் 

கும் சீவன் ஆன்மாவோடு விரலி உடன்கிற்றலாகிய 

உபகாரம், பெத்தமுதக்தி எனும் இரு நிலைகளிலுமுள்ள 

அன்மாக்களுக்கு இன்றியமையாததாயிற்று என்பது 

தெளிவு. அஃ்தாவது விடயங்களை அன்மாச்களுக்குக் 

காட்டியும், அன்மாக்களின்பொருட்டுக் கண்டும்வரு 
கின்ற சிவனினுபகா.ரம் பெத்தம், முத்தி எனும் இரண் 

டிலும் ஒசேதன்மைக்தகாய் நிகழுன்றது என்பதாம். 

மேலும், அவ்வுபகார் தடை ஒருவாறு, நிழற்படக் 

காரன் (நீ/:01027மற்27) செய்கைக்கு ஒப்பிடலாம். அவன் 

உருவங் ளைச் காட்டிக்கொண்டு, படக்கருவிக் கண்ணாடி. 

wer (view-finder) கின்று தானுங்கண்டுகொண்டே 

நிழற்படம் பிடிக்கின்ரான்; அதனாலேயே படம் ஈன்றாக 
வமைகின்றது. அதுபோல இறைவனும் அன்மாவோடு 

வி..விரின்று ஆன்மவறிவோடு கூடச்சென்று tus 

திறுக்கலச்குமாற்றால், காட்டிக்கண்டு வருகின்றான். 

எனினும், அவ்வுபகாரம் முத்திநிலையிலேயே நன்கு 

விளங்கும். மு.த்திநிலையில், வன், அத் துவிதக்கலப்பில் 
அன்மவறிவுடன் ஒன்ளுய்கிற்றலால் அன்மவறிவுடன் 

.கலந்துறின்று ' காணச்செய்தும், Cag நிற்றலால் 

தானே சிவபோகமாய் விளங்கிக்கோன்றியும், உடனாய்
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நிற்றலால் அச்சிவபோகதச்தை அன்மவறிவோடு உட 
னின்று அறிந் அம்கிற்பன். 

அவ்வாறு ஏகனாகி இறைபணி௰ற்கும் ஞானிக்கு, 

சலன் தன்னுடன் அச் அவிசமாய்க் கலச்துகின்்௮ு காட் 

டயுங்கண்டும் வரும்ஃருணையை எண்ணவெண்ண, அன்பு 
மீதூரும். மீதாசவே, அவ்வன்பு பேரின்பவறபவமாய் 
விளங்கித்கோன் ௮ம். இவ்வுண்மையை ஆசாய்க்து பார்க் 

இன், ஞானிக்கு எய்தும் விடயங்களை அரனே (இவன்) 
அநுபலிப்பன் என்பதும், வொறதபவமொன்றையே 
ஞானி எய்துவன் என்பதும் புலனாகும். ் 

சிவன் ஆன்மாவுடன் ஒற்றித்துநின்று தானும் விடயங் 
களைக் காணுவானாயின், அவன் ஆன்மாக்கள்போல அவ்விட 
யங்களாற் பந்தப்பட்டு விகாரமடையானோவெனும் ஆசங்கை 
யெழுகின் றது. 

ஆன்மா, இசசம், உருவம், பரிசம், சத்தம், கந்தம் 

(சுவை ஒளி ஊறு ஓசை சாற்றம்) எனும் விடயங்களை 
அறியும் போது தன்னியல்பு இதுவென வேருகக்காணாது 
அவ்வப்பொறிகளுடன் கூடி, அவ்வப் பொறிகளாயக் 
கலர் தின்று அறியும்; ஒன்னொன்றாயே அறுபலிக்கும். 

அவ்வைச்தவிடயங்களையும் ஒருங்கேயறிர்து அனுபவிக் 

கமாட்டா௮. அவ்வதுபவதக்தால் அன்மா விகாரமாது 

மென்பது உண்மையே. அயினும், சார்ந்தகன்வண்ண 
மாய்நிற்கும் ஆன்மாவைப்போலல்லாது என்றும் ஓயே 
Samos srs தன்னிலை மாருதுகின்றறியும் சிவன், 

எல்லாவான்மாக்களுடைய விடயங்களையும் பொதுவாக 
ஒருங்கேயறிந்தும், ஒவ்வோர் அன்மாவோடும்கின்௮ு 

இிறப்பாகவறிக் அம் வருதலால் விகாரமுறுன். 

ஆன்மா ஐம்பொ.றிவழி விடயங்களை யறிந்தநுபவிப்பது 

போலச் சிவத்தையும் அறிந்தநுபவிக்கும் என்பதுபொருந்தும்-
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ஆயினும் ஞானிகளுக்கு வரும் விடயவின்பதுன்பங்களைச் 
சிவனே அநுபவிப்பன் எனக்கூறப்படுதலால், சிவப்பேற்றில் 

சிவன் தன்னையே அநுபவிப்பன்'' என்று பொருள்கொள்ள 

வேண்டும். அவ்வாறு கொள்வது குற்றமாகும், ஆதலால் 

சிவன், முத்திநிலையில் ஆன்மாவின் விடயமாகிய தன்னை அறி 

வன் என்று கூறுதல் பொருந்துமோவெனும் வினாவெழு 
கின்றது. 

சிவப்பே௮பெற்ற ஆன்மா, தானொருபொருளன் 

“ஜறெனவுணர்தல் வாயிலாக, - எல்லாஞ்சுவமே எனவுண 
ரும். இத கெளிவுக்காட்டு யெனப்படும். அவ்வாறு 

கெளிவாயுணருங்கால் அன்பு மேன்மேலும் பெருக, 
சிவம் பரபோகமாய்ப் பேரின்பத்தை BOG. அந்நி 

லையில் வியாபகப்பொருளாகிய சிவம் ஆன்மவறிவடன் 

கலந் அகிற்குர் சன்மையினால், வேண்டுவார் வேண்டு 

வதை ஈயும் பொருளாகியதன்னை; அன்மவறிலோடு 

உடனின் ற ஆன்மாவின்பொருட்டு அறிக் திற்கும், 
ஆதலால் சத்-சித்-அனந்தமாயுள்ள Hus Hagges Sor 

னையே தானனுபவித்தல் எனும் குற்றமண்டாகா து. . 

ஈ. ஞானி அரனை மறவாமல் அன்பு இருந்தால் 

அவனிடத்திலே ஜக்கியமாய்ப் போவான்:- 

ஒரு பொருளைப்பற்றி அறியம்போதே இச்சை 
உண்டாகும். இச்சை உண்டாகிவிடின் அப்பொருள் 

இடைக் அலிட்டகென்பகன்ன௮ு. அகனாலேயே, ஆன்மா 

பதிஞானத்தைக் தலைப்பட்டு அன்மசுத்தி பெற்றபின் 

னும், இச்சையாகிய பக்திசெய்தாலே திருவடியாகிய 

சிவாரஈந்தத்தைப் : பெறுமெனச்கூறப்பட்டது. பக்தி 

செய்தலாவஅ சிவன் அத்துவிதமாப்கின்றறிவித்த வொ 

நந்த விடயத்தை ஆன்மா தானறிர்ததென்றும், அவ்
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வான்மாவை அதிட்டித்துகின்ற சிவன் a Oa se 

னென்றும் பிரித்துணாமுடியாதபடி. இருவகையறிவும் 
அச் தூவிகமாய்க் கலர் அரின்று விடயத்தைப்பற்றுமாறு, 

சிவன் செய்துவரும் உபகாரத்கை மறவாது அவன 
ருள்வழி கிற்றலாகும். இதுபற்றியே, அன்பு அல்லத 

பக்தி இச்சை மிகுதல் எனப்பொருள்படும். மாபாவஈ 

Baar சவன்முத்திநிலைக்கே செய்யப்படுஞ் சாகனமாக 

பிரமா, விட்டுணு, உருத்திரன் எனும் சகுணஜூர்த்தி 
களிடத்த வைக்கும் அன்பே பக்தி என்று கூறுவர், 

இ௫சன்காரசணமாக, அவர்கள் நகிர்க்குணப்பிரமநிலையையே 

மூத்திகிலை என்பர். இது சுத்தாத்துவித சைவசித் 

தாந்தக்கொள்கைக்கு மாறுபட்டதாகும். இித்தாந்தி 
கள் ஆன்மா சிவனுடன் அகச்தூவிதமாய்க்கலர்து ஆநந்த 

சொருபமாய்கிற்கும் பரமுத்திரிலையையே சிவாறுபூதி 

யாகிய முத்திநிலை என்பர். . . 

ஞானிகள் சிவாநந்தாநுபவமாகிய சிவாநுபூதியைப் பெற் 

றவர்சுள் என்பது பொருந்தாது; சிவாநுபூதி உடம்பைவிட்டு 
நீங்கிய ஆன்மாவுக்கே உரியதாகும்; உடம்போடுள்ள ஆன்மா 
சிவாநுபூதிநிலையை' அடையுமாயின் அவ்விதநிலையை அறிய 

முடியவில்லையேயெனும் ஐயமெழுகின்றது. 

சூரியன் எவ்விடத்தூம் எல்லோர்க்கும் ஓஒ? கன் 

மையாய் ஒளியைக் கொடுப்பினும் கண்பார்வையிழக்த 

வர்கள் அதை அறுபலிக்கமுடியாது. அதுபோலச் சிவன் 

பெத்தராகிய எங்களிடத்தும், மு.ச்தராசிய ஞானிகளி 

டத்தும் அத்துவிதமாய் ஒப்பகிற்பினும், எங்களுக்குப் 

பாசஞானமாய் கிற்பன்; பக்குவமுள்ள மாத் தர்களுக்கு 

வியாபக அறிலைப் பெறச்செய்து, எதிே வெளிப் 

பட்டுச் தோன்றுவன்.அ௮கையால் ஏகேேசவறிவுடைய 

-பெத்தர்கள் அறியமுடியாத.
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ஞானிகள் எங்களைப்போல் உடம்புள்ளவர்களாகையால் 

பாசத்தின்பாற்பட்டவர்கள்; எனவே எங்களுக்கும் அவர்களுக் 

கும்-வேற்றுமையில்லையே; அவ்வா நிருக்கவும், அவர்கள் எம்மி 
லும் வேறுபட்ட நிலையிலிருப்பரெனின், எவ்வா நிருப்பரெனு 
மொரு கேள்வியெழலாம். 

சாமரை மொட்டுக்கள் பலவிருப்பினும் சூரியன் 

சக்நிதியில் பக்குவமுடைய மொட்டுக்களே விரியும்; 

ஏனையவை விரியா. அதுபோல, திருவருட்பார்வையால் 

பக்திசெய் அ நிற்கும் முக்கர்கள் உடம்புடன் இருப்பி 

னும் பாசத்தையுடையவால்லர். அல் தாவது பாசன் 

களினால் பச்திக்கப்படாகவபொன்பதாம். 

ஏகதேசவறிவுபெற்ற ஆன்மா, பின்புவியாபகவறிவு 
பெற்றுப் பரமுத்திநிலையில் சிவனுடன் கூடுங்கால் சிற்றறிவு 
(ஏகதேசவறிவு) கெட்டுக் கூடுமோ, மெடாது கூடுமோ 

வென்பது அடுத்தகேள் வி. 

இற்றறிவு கெட்டுச்கூடுமெனில், குணமாகிய அறிவு 

. கெடவே குணியாகியவான்மாவும் கெட்டுப் போதலின் 
அது சிவத்தோடு கலந்து நிற்கமாட்டாது. இற்றறிவு 

கெடாதவிடத்து வியாபகவறிவு காணப்படா தாகையால் 

(இருவேறுபொருள்களாய் நிற்றல் காரணமாய்) இற். 

றறிவு பேறிவாகிய இவனுடன் ஒன்றிகிற்கமாட்டாு. 

ஆகையால், Aas சறுமைப்படுத்தும் தணவமலத்தின் 

வலிமையைக் குன்றச்செய்ய, அன்மா வியாபகவறிவைப் 

பெற்று அவனைச்கூடுமென அறியக்டெக்கின்றது. உப்பு. 

நீரைச்சேர்ர்கவுடன் தன்சுவைமுழுவதையும் அக்நீருச் 

காக்கி, உரு£யில் சமன்செய்து அதனைத்தன்னோடு ஒப்ப 

நிற்கச்செய்யும். அதுபோல, ௮ன்மா வொரர்தத்தைச் 

தலைப்பட்டுச் சவக்துச்கடிமையாகி அருள்வழிகிற்க, 

சிவனும் ஆன் மாவைப் பிரியா துநின்று பேரின்பகிலையை



சிவஞான போத சாரம்--பதிலோராஞ்சூத்திரம் 127 

அருளுவன். மேற்கூறியவாற்றுல், ஞானி இடையருது 

சிவனைப் பக்திசெய்ய வேண்டுமென்ப அம், அப்பக்தியின் 
பயனாய்ச் சவனுடன், ஐக்கியமாய்ப்போவன் என்பதும் 

உறுதியாகின்றன. 

௨. கேவலம், சகலம், ௬த்தமெனும் காரணவவத் 

தைகள் 2- 

சூரியன் Ao Cw Sn & of & மூகிற்படலத்தால் 

மறைப்புண்டு நிற்கும். படலம் சிறித நிங்கியபோது 

அதூனொளியின் ஒருபகுதியே பிரகா௫க்கும். பின்னர், 
மூகிற்படலம் முற்றாப் நீங்கும்போது சூரியவொளி 

எங்கும் வியாபஃ3மாகப் ப.ரந் ஐபி.ரகா௫ிக்கும். அதுபோல, 

அன்மவறிவு சேவலாவகத்தையில் மலத்தினால் மறைப் 

புண்டு, பின்பு சகலாவத்தையில் ஏகதேசமாய்ச் இறிது 

விளக்கச்தைப்பெற்றுப் பிரபஞ்சத்தையறிக்து அதில் 

அழுந்இரிற்கும். ஈுத்தாவத்தையில் சிவனின் திருவரு 

ளால் மலசச்தி பற்றறச்களையப்பட, ஆன்மவறிவு வியா 
பகஃவறிவைப் பற்றுச் சிவாநந்தக்தைக் தலைப்பட்டுப் 

பேரின்பத்திலமுக் தும். இதனால் கேவலாவத்தையை 
இரவின் தொழிலுக்கும், சகலாவத்தையைப் பகலின் 

தொழிலுக்கும், சுத்தாவக்தகையை இவையிரண்டினை 

யுங்கடந்த அதீதகிலைக்கும் ஒப்பிடுவர். 

ஊ, பரநடனம். 

ஐந்தாம் குத்திரத்தில் கூறியவாறு இறைவன், 

பெத்தகாலத்தில் அன்மாலின் ஞானஇச்சைகிரியை 

களைத் தொழிற்படச்செய்து அறிவித்துகிற்றல் அதிசூக் 

குமபஞ்சகிருத்தியம் அல்லது அஇசூக்குமகடனம் எனப் 

படும். எனவே, (இறப்பாக) முத்திக்காலத்தில் சிவன்
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அன் மாவின் ஞான இச்சை$ரியைகளைப் புறச்சேத செல்ல 
விடாது தடுக்க, ஜேயமாகிய தன்னையுணர் ச் அவான் 

லேண்டி அன்மூற்சக்தியினிடமாய்கின்று sr spin Ot gw 

வருகின்ற உபகாரம் 'பரநடனம்” எனப்படும். அஃதா 
வத அன்மாவெனப்படும் மன்றிலே சிவன் இவ்வாறு 

பசஈடனஞ்செய்கின்றான் என்பதாம். 

சிகம்பரத்தில் பரஈடனமும், திருவாலங்காட்டிலே 
ஊர்த் தவஈடனமும் (கரல். தாக்கி ஆடுகல்), முரையில் 

விஐத்தியஸ் சஉடனமும் (மாறியாடுதல்), வேகாரணியச் 
தில் புயங்கலளி தஈடனமும் (பாம்பணிர்தாடுகல்), கும்ப 

கோணத்தில் அம்பிகாகடனமும் (உமையோடாடுதல்), 

தேவதாருவன த்தில் கஜகும்பி௩டனமும் (யானைசக்கோல் 

போர்தச்தாடுதல்)), உக்சரகோசமலங்கையில் பரமசகசய 

ஆஈந்தஈடனமும், பேரூரில் பிரளயகாலசங்காரஈடன. 

(pb, திருக்கைலாசமலையில் திருடனமுமெனும் நவ. 
தாண்டவங்கள் சிவன் செய்கின்றானெனத் திருமுறை 
கள் கூறுகின்றன. 

பதினோராஞ்சூத்திரம் முடிந்தது 

 



பயனியல் 1 

பன்னீரண்டாஞ்சூத்திரம் 

செம்மலர் நோன்றாள் சேர லொட்டா 
வம்மலங் கழீஇ யன்பரொடு மரீஇ 

மாலற நேய மலிந்தவர் வேடமு 
மாலயந் தானு மரனெனத் தொழுமே. 

பதினோராஞ்சூத்திரத்தில் சிவப்பேறு எனும் பரமுத்திநிலை 
கூறப்பட்டது, இடையறாவன்புகொண்டு அரன் திருவடி 
யடைந்து நிட்டைகூடிய முத்தர்க்கு பிராரத்தகன்மங்காரண 
மாக நிட்டை கலைவுறும், கலைவுறவே, அவர்தம் ஞானஇச்சை 
கிரியைகள் புறத்தே சென்று பிரபஞ்சத்தை நோக்கநேரின் 
சீவன்முத்திநிலை யெய்துவர். அப்போது, அவர்களின் ஞான 
இச்சைகிரியைகள் எங்கெங்கு செல்லுமென்பதும், செல் 

லும்வழி அவர்கள் வழிபடுமுறையும் இங்கே கூறப்படுகின்றது. 

செம்பொருள்:- 

மூற்கூறியவாறு அரன் திருவடி அடைதலாகிய 
சிவப்பேற்றைப்பெற்று அதில் நிட்டைகூடித் தளராது 

நிற்பவன் சிவஞானி, ஆயினும், பிராரத்தகன்மத்தை 

அறுபவிக் தத் கொலைக்காசக காரணக்தால் அவனின் 

நிட்டை கலைவுறவுங்கூடும். எவ்வாறெனில், உடம்போடு 
தொடர்புடைய பிராரத்தகன்மம் அறுபவிக்கப்படுங்கால் 

இச்சைகிரியைஞான சக்திகளைப்பற்றிரின்ன௮ ஐம்பொறி 

களின் வாயிலாய் புறத்தைநோக்கிக் தகொழிற்படத் 

தலைப்படும்; கலைப்படவே, நிட்டை கலையும்; கலையவே, 
இதுவரை செகிழ்க் து நீங்கா துூடக்கும் ஆணவம் சன் 

மம் மாயையாகிய மும்மலங்களும் திருவடியை மறைக் 

கத் தலைப்படும்; அவ்வாறு தலைப்பட்டால், அவை மெய் 

யுணர்வைக்கெடுக் அப் பிறவிக்கு விச்தாகிய விபரீ தவணச் 
16
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வைக் கொடுக்கும். ஆகையால், சவன்முச்,கன் மும்ம 
லங்களையும் நீக்க மேலும் மூயற்சிசெய்யவேண்டியவனா 

கன்முன். 

சீவன்முசத்தனாவான் மும்மலங்களாகிய அழுக்கை 

அறிவெனும் நீரால்கழுவுவன். அஞ்தாவது மலங்க 

ளின் தன்மையையுணர்ர்து அவற்றைநீக்குமுகமாய்ச் 

சிவஞானிகளைச் சிவனென அறிந்து வழிபடுவன். அப் 
போது, சிவன் அவர்கள் வாயிலாகக் காட்சிப்பட Sort 

களிடத்தே அன்பு பெருகும். அதனால் அவன் அவர்க 
ளுடன் கூடிநிற்க அவனது இச்சாசக்தி உலகவிடயங்க 

ளிற்செல்லாது அன்பாகிய ஞானிகள் கூட்டத்தில் 
தொழிற்படும்; அதனால் சிவனில் அன்பு பெருகும். 

அவன் ஞானிகளது திருவேடமாகய விபூதிஉருத்திராக் 

கங்களையும், வொலயத்தையும் அரனெனவே வழிபடு 
வன்; அதனால் அவன கிரியாசக்தி வழிபடுதல் மத 

லாம் நற்செய்கைகளில் தொழிற்படும். . இவ்வாறு 

தொழிற்படுக்கால் பிராரச்தவினை அவனைச்சாச்சா 

வலிகெட்டு அழிர் அவிடும். 

பெறப்படுவன?- 

lL. ஆணவம் கன்மம் மாயையெனும் மும்மலல்களை 

யும் சவன்மாதக்கன் களையவேண்டும். 

2. அவன் சவஞானிகளுடனே கூடவேண்டும். 

38. இவஞானிகளையும் வெலிங்கத்தையும் சவனெ 
னவே வழிபடவேண்டும். 

4. வழிபாடும் இடையருது செய்தல் வேண்டும்.
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விளக்கம்: 

௮. ஆணவம், கன்மம், மாயையெனும் மும்மலங்க 
ளையும் களையவேண்டும்: - 

இடைவிடாத அன்பினால் மெய்ப்பொருளையறிந்து ஞானத் 

தைத்தலைப்பட்டு நிட்டைகூடினார்க்கு ஆண வம், கன் மம்,மாயை 
எனும் மும்மலங்களும் சக்திகுறைந்து தொழிற்பாடின்றி 
நிற்கும். அவ்வாறிருக்கவும், சீவன்முத்தன் மும்மலங்களையும் : 

பின்னுங்களையவேண்டுமென்பது எற்றிற் கெனுங்கேள்வி எழ 

லாம், 

மூன்னொருகாலத்தில் உளதாய அகாமியகன்மம் 
புண்ணியபாவங்களாயமைந்து இப்போது பயனைக்கரு 

வதபோல, இப்போதேறும் ௮அகாமியகன்மம் புண்ணிய 

.பாவங்களாயமைக்து : வருங்காலத்தில் பயனைச்கொடுக் 

கும்: நிலமுதல் மாயையிறாயுள்ள மாயாமலம் ஆணவ 

மலச்சேர்க்கையால் மயக்கக்காட்சியைக் கொடுக்கும்: 

ஆணவமலம் அஞ்ஞான த்தைக் கொடுக்கும். இவ்வாறு 

இம்மூன்று மலங்களும் தருணம் வாய்க்கும்போது 

சவன்முக்கனுச்கு இன்னல் விளைப்பன. 

எவ்வாறெனில், சீவன்முச்தனுக்கு உடம்புள்ள 

வசை பிராசத்தவினை உடம்பைப்பற்றிகிற்கும். அவ்வாறு 

barn அது அறுபவத்துக்கு வரும்போது விருப்பு 
வெறுப்புக்களை உண்டாச்கும்; விருப்பு வெறுப்புக்களை த் 

தொடர்ந்து மற்றைய மலங்களும் வாசனாமாச்திரை 

யாய் சவன்முத்தனைத் தாக்கும்; அத்தாக்குதலினால் 
தற்போதம் உண்டாக, மயக்க த்தைக் கொடுக்கும் பிரபஞ் 

சம் காட்டுப்படும்; ௮க்காட்டுயினால் அஞ்ஞானம்மேற் 

படும். அதுகாரணமாக மெய்யுணர்வாகியதத்துவஞானம் 

சோர்வுபெற, அஞ்ஞானம் சுட்டியறிவாகிய விபரீ௪
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வுணர்வைத் தோற்றுலித்அப் பிறகிச்கு வித்தாப்கிடும். 
இதனாலேயே மும்மலங்களையும் .பற்றறக்களையவேண்டு 

மெனப்பட்டத. 

இன்னும், கன்மமலம் மாயாமலம் எனுமிரண்டும் 

ஆன்மாவின் ஈடேற்றத்துக்குத் தணைக்காரணங்களாயி 

னும், அவை ஆணவமலச்சார்பால் மேலும் ேன்முத்த 

னைப்பர்திக்குமாகையால் மும்மலங்களையுங் களையவேண்டு 
மென வற்புறு த்தப்பட்ட. 

ஆ. 1. €வன்முத்தன் வவெஞானிகளுடனே கூட 
..... வேண்டும்? 

பி.ராரத்தவினைய நுபவங்காரணமாக உண்டாகும் 

விருப்புவெறுப்புக்களால் சீவன்முச்கனின் இச்சாஞானக் 
கிரியைகள் உலகத்தை சோசக்குஞ் சமயத்தில் சிவ 
ஞானிகளுடன் இணக்கம் வைக்கின், உலகியலறிவு காட் 

சிப்படாது; சிவாறுபூதி நிலைபெறும். இதனால் பிராரத்த 

கன்மாநுபவங்கள் சவேன்முக்கனுக்கு. வாதனைசெய்யா 

வாய், உடம்பின் அறுபவமாய்கின்று aN gO. சிவ 

ஞானிகளுடன் கூடிகிற்பின், பிரா.ரத்தகன்மம் அறுப்வத் 
அக்குவரினும், அதனால் சாச்கப்படான் என்க. 

2. வஞானிகளைச் உவனென வழிபடல் வேண்டும். 

உலசப்பற்றுக்களுக்குக் காரணமாயும் அசத்தாயு 
முள்ள நாமரூபபேதங்களை அசத்ெெெனச்கண்ட சீவன் 
மூத்தனுக்கு ஞானமயமாயுள்ளஞானி சவனெனக் 
காட்டு கொடுக்தலினால், அவரை வழிபடுதல் கிட்டை 

கூடு தலாகிய அக் துவிதகிலைக்கு அவனை வழிப்படுத்தும். 
இதனாலேயே சவஞானிகளை வழிபடவலேண்டுமெளப் 
பட்டது.
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பஞ்சாக்கரசெபம் பிராரத்தவினையை நலியச்செய்து அத் 

துவிதநிலையை நிலைபேருக்கும். அவ்வா நிருக்கவும் -சீவன் முத் 
தன் சிவஞானிகளை வழிபடல்வேண் டுமென்பது எதற்காகவெ 
னும் ஆசங்கை எழுகின்றது. 

பிரா.ரத்தவினையை அறுபவித்துக் கழிச்கவேண்டி௰ 

வன்முக்கனஅ ஞானஇச்சைகிரியைகள் புறத்தே செல் 

௮ங்கால் விருப்புவெறுப்புக்களும், அவைகாசணமாக 

அஞ்ஞானகச்காட்சியுமுண்டாகும். பிரா7ச் கதவினை 

பற்றறச். கழிக்சால் இவ்வாருய அன்பக்காட்டெள் 
உண்டாகா., ஆகையால், வாசனைவயத்தால் வரும் இத் 

தூன்பத்தைத் துடைக்க தத்துவஞானிகளை வழிபடல் 

வேண்டும். வழிபடின் மெய்யுணர்வு மேம்படும்; அன்பு 

பெருகும் இன்பகிலை யுண்டாகும்; பிரா.ரத்.தவினை வலி... 

யற்று அழியும். இதனால் சீவன்முக்கனாவான் ஞானி 
ககா வழிபடுதல், பஞ்சாக்கசசெபத்துக்கு மேலம் உறுதி 

யைக் கொடுக்கும் என்பது தெளிவு. 

8.  திருவேடங்களாகிய வீபூதி உருத்திராக்கம் என் 
' பனவற்றை அரனெனவே வழிபடல் வேண்டும். 

தத்துவஞானத்தைப்பெற்ற சீவன்முத்தர்கள் எங்கணும் 

அரனையே காணுவரெனக்கூறலே பொருந்தும். எனவே, 

அவர்கள் எப்பொருள்களையுமனெனவே வழிபடல் வேண்டு 

மென்னாது, ஞானிஈளது திருவேடத்தையும் சிவாலயத்தையும் 

வழிபடல் வேண்டுமென வேறுபிரித்துக் கூறியதெதற்காக 

வென்று மேலுமாசங்கை யெழுகின்றது. 

..... மனம் வாக்குக்கெட்டாத வென் உலககத்தவர்மீது 

கொண்டகருளையினால் தன௮ திருவேடங்களாகிய திரு, 

நீறு, உருத்திராக்கம் முதலியவற்றை அடியார்களாகிய 

சிவஞானிகளுக்குக் கொடுத்துள்ளான். அவர்கள், அவற், 

றைத் துணைக்கொண்டு சிவோகம்பாவனை செய்வதால்,
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சிவன் அவர்களைக் Boy dures gon wes Oru so 

வாயிலாகக் தன்னையறிந்து அறுபகிக்கச்செய்கிறான். 

காமக்கிழத்தியர் அணியம் சக்கனம், ஆடை, ஆப. 

ணங்கள் முதலியன காழுகருக்குக் கண்டவுடனேயே 

இன்பத்தைக் கொடுப்பதுபோல, சிவன திருவேடல் 

களைச்€ீவன்முத்தர்கள் கண்டமாத்திரத்திலேயே, அவை 
அவர்களை வசப்படுத்தியின்பங் கொடுக்கும். அப்போது 

ஐம்பொறிகள் திருவேடங்களை விடயித்து நிற்றலால். 
உலகப்பொருட்களின் மயக்கக் காட்டுகள் கவர்ச்சியைக் 

கொடா. இதனாலேயே, திருவேடங்களையும் அரனெனகத் 
தொழல்வேண்டுமென்ப அ. 

4. வாலயத்தையும் அரனெனவே வழிபடல் 
வேண்டும்:- 

விற்கைக் கடைச்சற்றடிகொண்டு கடைந்தால் கெருப் 
புச் தோன்றும், கடையாவிடத்து அது தோன்றாது 
மறைக் அகிற்கும். அதுபோல, இவன் Yor wT a OE 

குப் புத்திமுத்தியருளும் பொருட்டுக் கலப்பினால் 
இலிங்கவடிலாய்க் காட்டுகொடுப்பன். - அப்போ, 

சிவனே தானாய்கின்னு காணும் மெய்யடியார்களுக்குச் 
சிவனாகவே தோன்றி அ௮ருள்செய்வன். ஏனையோருக்கு 
மந்திரசாக்கித்தியத்தால் விளங்கித்தோன்றுவன். எவ் 
வாறெனில், பகுச்தூணர் தலின் றி சிவலிங்கமுதலியதிரு 
மேனிகளே சவமெனக்கண்டு வணங்கும் சரியைமார்க்க த் 
தில் கிற்போருக்குச் செவன் இலில்கவடிவில் மறைந்து 
Bera அருள்செய்வன். ஈசானாதிமக்திரங்களினால் வழி 
படும் கிரியாமார்க்கத்தாருக்கு விரும்பிய அந்தந்த மந்தி 
சத்திருமேனிகளில்கின்௮ு அருள் செய்வன். உள்ளவன்
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கள்தசோற௮ம் கவியாபித்துள்ளசிவன் இக்திருமேனியி 

ஓம் வீற்றிருந்து அருளுவன் எனச்கருதிச் சாத்திய 
மந்திசங்களால் வழிபடும் யோகமார்க்கச்தில் கிற்போ 
ருக்குக் கறந்தால் மாத்திரர்ே தோன்றும் பால்போல், 
விரும்பியவடி வமாய்கின்௮ு அருள்செய்வன். அன்புமாத் 

தஇிசத்தினுல் வழிபடும் ஞானமார்க்கத்தில் நிற்போருக் 

குக் கன்றை நினைக்க பசுப்போல் உடனேயே அருளு 

வன். எனவே, அதுவேதானாய்கின்ன௮காணும் ஞான 

மார்க்கக்திலுள்ள வேன்முத்தருக்குச் சிவலிங்கம் சிவ 

'கைவேதோன்றி அருள்செய்தலால், திவாலயக்தையும் 

ஈிவனென வழிபடல் இன்றியமையாதாயிற்று. 

பன்னிரன்டாஞ்சூத்திரம் முடிந்தது. 

சிவஞானபோதசாரம் முற்றுப்பெற்றது. 

ஸ்ரீமெய்கண்டே தவராயனார் திருவடி. வாழ்க. 

இிருச்சிற்றம்பலம், 

      

விவேகானந்த அச்சகம், யாழ்ப்பாணம்,




	Copy_of_0002
	Copy_of_0006
	Copy_of_0008
	Copy_of_0009
	Copy_of_0010
	Copy_of_0011
	Copy_of_0012
	Copy_of_0013
	Copy_of_0016
	Copy_of_0020
	Copy_of_0021
	Copy_of_0022
	Copy_of_0023
	Copy_of_0024
	Copy_of_0025
	Copy_of_0026
	Copy_of_0027
	Copy_of_0028
	Copy_of_0029
	Copy_of_0030
	Copy_of_0031
	Copy_of_0032
	Copy_of_0033
	Copy_of_0034
	Copy_of_0035
	Copy_of_0036
	Copy_of_0037
	Copy_of_0038
	Copy_of_0039
	Copy_of_0040
	Copy_of_0041
	Copy_of_0042
	Copy_of_0043
	Copy_of_0044
	Copy_of_0045
	Copy_of_0046
	Copy_of_0047
	Copy_of_0048
	Copy_of_0049
	Copy_of_0050
	Copy_of_0051
	Copy_of_0052
	Copy_of_0053
	Copy_of_0054
	Copy_of_0055
	Copy_of_0056
	Copy_of_0057
	Copy_of_0058
	Copy_of_0059
	Copy_of_0060
	Copy_of_0061
	Copy_of_0062
	Copy_of_0063
	Copy_of_0064
	Copy_of_0065
	Copy_of_0066
	Copy_of_0067
	Copy_of_0068
	Copy_of_0069
	Copy_of_0070
	Copy_of_0071
	Copy_of_0072
	Copy_of_0073
	Copy_of_0074
	Copy_of_0075
	Copy_of_0076
	Copy_of_0077
	Copy_of_0078
	Copy_of_0079
	Copy_of_0080
	Copy_of_0081
	Copy_of_0082
	Copy_of_0083
	Copy_of_0084
	Copy_of_0085
	Copy_of_0086
	Copy_of_0087
	Copy_of_0088
	Copy_of_0089
	Copy_of_0090
	Copy_of_0091
	Copy_of_0092
	Copy_of_0093
	Copy_of_0094
	Copy_of_0095
	Copy_of_0096
	Copy_of_0097
	Copy_of_0098
	Copy_of_0099
	Copy_of_0100
	Copy_of_0101
	Copy_of_0102
	Copy_of_0103
	Copy_of_0104
	Copy_of_0105
	Copy_of_0106
	Copy_of_0107
	Copy_of_0108
	Copy_of_0109
	Copy_of_0110
	Copy_of_0111
	Copy_of_0112
	Copy_of_0113
	Copy_of_0114
	Copy_of_0115
	Copy_of_0116
	Copy_of_0117
	Copy_of_0118
	Copy_of_0119
	Copy_of_0120
	Copy_of_0121
	Copy_of_0122
	Copy_of_0123
	Copy_of_0124
	Copy_of_0125
	Copy_of_0126
	Copy_of_0127
	Copy_of_0128
	Copy_of_0129
	Copy_of_0130
	Copy_of_0131
	Copy_of_0132
	Copy_of_0133
	Copy_of_0134
	Copy_of_0135
	Copy_of_0136
	Copy_of_0137
	Copy_of_0138
	Copy_of_0139
	Copy_of_0140
	Copy_of_0141
	Copy_of_0142
	Copy_of_0143
	Copy_of_0144
	Copy_of_0145
	Copy_of_0146
	Copy_of_0151

