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பதிப்புரை 

மெய்ப் பொருள் காட்டி உயிர்கட்கு அரணரகித் 
துக்கம் கெடுப்பது நூல். 

அருங்கலச் செப்பு. 

ஜைன இளைஞர் மன்றம் துவங்கப் பெற்று 10-ஆண்டுகள் 
நிறைவடைந்து 17-ஆவது அசுவை தொடங்குகிறது. ஜைன 

இளைஞர் மன்றம் தொடர்ந்து சமய-சமூக-இலக்கிய பணிகள் 
பலவற்றினை ஆற்றி வந்துள்ளது. இவை மேலும் தொடரும். 

இலக்கியப் பணியின் பகுதியாகிய வெளியீட்டுப் பணியில் ஈடுபாடு 

கொண்டு புதிய நூல்களையும், அருமையாக கிடைக்கும் பழைய 

நூல்களின் “மறுபதிப்பு மற்றும் திருந்திய பதிப்புகளையும் 

வெளியிட்டு வருகிறது. 

இன்று உங்கள் கையில் தவழும் இந்நூல் மன்றத்தின் 

29-ஆவது வெளியீடு என்பதை மகிழ்வுடன் தெரிவித்துக் கொள் 

கிறோம். தமிழ் நாட்டில் ஜைன தத்துவம், ஜைன தமிழ் 
இலக்கியம் தொடர்பான நூல்களைப் பதிப்பிக்கும் அரும் பெரும் 

தொண்டினைப் பெரிய அளவில் பெருமை தரும் வகையில் 

துவக்கியவர்கள் பேரா. சக்கரவர்த்தி நயினார் மற்றும் கொடை 

வள்ளல் ஆதிநயினார் ஆவர். 

பேரா. சக்கரவர்த்தி நயினார் (1881-1960), முதுகலை 
பட்டம் பெற்று, மாநிலக் கல்லூரியில் தத்துவ பேராசிரியராக பணி 

ஏற்ற முதல் தமிழ்ச் சமணர் என்ற சிறப்பு இவருக்கு உண்டு. 
இவர் முதன் முதலாக *நீலகேசி”', மற்றும் **மேருமந்திர 

புராணம்? ஆகியவற்றினை அரிய ஆய்வு முன்னுரையுடன் 
பதிப்பித்து. தன் சொந்த செலவிலேயே வெளியிட்டார். 

இவரது முதிர்ந்த அறிவும், தெளிந்த சிந்தனையும் ஆற்று 
ஒழமுக்கென பாயும் மொழி நடையும் இவரது நூல்களில் மிளிர்வதை 
படிப்பவர் அனைவரும் உணர்வர். ஆச்சாரியர் குந்த குந்தரின் 

“eum espn’, **பஞ்சாஸ்திகாய சாரம்” ஆகியவற்றினை 

உரையுடன் ஆங்கிலத்தில் மொழிப் பெயர் துள்ளார். இவற்றினை



ஈரதீய ஞானபீடம் வெளியிட்டுள்ளது, இவர் பல ஆய்வு 

கட்டுரைகள், சிறு வெளியீடுகளை வெளியிட்டுள்ளார். இவர் 

தனது 72 ஆவது வயதில், திருக்குறளின் ஆங்கில மொழி பெயர்ப் 

பினைச் சிந்தனையைத் தூண்டும், அரியதொரு ஆய்வு முன்னுரை 

யுடன் 1959 ஆம் ஆண்டு வெளியிட்டார். ° 

*திருக்குறள் வழங்கும் செய்தி” எனும் இந்நூல் பேராசிரியர் 

சக்கரவர்த்தி நயினாரின் -திருக்குறள்” ஆங்கில மொழி பெயர்ப்பு 

நூலின் ஆய்வு முன்னுரையின் தமிழ் மொழி பெயர்ப்பாகும். 

தமிழ் அறிஞர் ஊ. ஜயராமன் (கொற்றன்காரி) தமிழ் மொழி 

பெயர்ப்பினைச் சிறப்பாக செய்துள்ளார். இந்நூல் 1959 ஆம் 

ஆண்டில் பாரி நிலையத்தினரால் முதல் பதிப்பாக வெளியிடப் 

பட்டது. மொழி பெயர்ப்பாளர் ஆங்கிலம், தமிழ் மொழிகளில் 
வல்லவர். ஸ்ரீகஜஐபதி சாகரர் அவர்களிடம் மதிப்பும் நட்பும் 

கொண்டவர். அவரது ஊக்சுத்தின் விளைவாக பேராசிரியரின் 

ஆய்வு முன்னுரையினைத் திறம்பட மொழி பெயர்த்துள்ளார். 
இவரது எழுத்துப் பணி மேலும் சிறப்புற வாழ்த்துகிறோம். 

இந்நூலின் இரண்டாம் பதிப்பினை வெளியிடும் வாய்ப்பினை 
ஊ, ஐயராமன், எவ்வித கைம்மாறும் கருதாமல் மன்றத்திற்கு 

தந்துள்ளார்கள். அவருக்கு மன்றத்தின் நன்றியறிதலைத் 

தெரிவிக்கிறோம்; பாராட்டுகிறோம். 

**திருக்குறள் வழங்கும் 9 ௪ய் தி'” பவெளியீட்டிற்கென 

நன்கொடை வழங்கி ஊக்குவித்த திருமதி சரஸ்வதி ஸ்ரீபாலன், 
திருமதி அம்புஜம் சம்பத்குமார், திருமதி கஸ்தூரி தரணிகுமார், 
திருமதி தவமணிதேவி தன்யகுமார், திருமதி சரோஜா சின்னதுரை, 
திருமதி கேமசரி அஜிததாஸ், திருமதி ஜெயந்தி உதயகுமார் 
திருமதி ஸ்ரீகாந்தி ஸ்ரேயன்குமார் ஆகியோர்களுக்குமன் ms Hort 
நன்றியறிதலைத் தெரிவித்துக் கொள்கின்றனர். 

இந்நூலை அழகுற அச்சிட்டுத் தந்த எஸ். தன்யகுமார் 

அச்சகத்தார்க்கு நன்றி, 

தமிழகம் இந்நாலை ஏற்றும் போற்றும் என நம்புகிறோம், 

ஜைன் இளைஞர் மன்றத்தினர்,
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நயினார் அவர்கள் விரும்பினார்கள்; அதன் விளைவே இந்நூலின் 
தொடர்ச்சியாகும். பேராசிரியர் நயினார், திருக்குறள் முழுவதை 

யும் ஆங்கில வசனத்தில் கொணர்ந்து, அதற்கு அம்மொழியிலேயே 

விளக்கமும் வரைந்திருக்கிறார். அத் நூலில், அவர், முதலில் 
தமிழ்ப் பாடலைக் கொடுத்து, பிறகு அதனை அப்படியே ரோம 

வரிவடிவில் பெயர்த்து, அதன்கீழ் ஆங்கில மொழிபெயர்ப்பைத் 

தந்து, பிறகு விளக்கம் செய்திருக்கிறார். இதுபோன்ற முறையில் 

திருக்குறளை யாரும் இதுவரை மொழிபெயர்க்கவில்லை, 

திருக்குறளின் கொல்லாமைப் பண்பாட்டையும், வருண முறை 

மறுப்பையும், வேள்விநெறிப் புறக்கணிப்பையும் கண்ட திரு 

எல்லிஸ் துரைமகனார், இந்நூல் ஒரு ஜைனசமய நூலாசுவே 

இருக்கவேண்டும் என்ற முடிவுக்கு வந்தார்; இந்த முடிவின் அடிப் 

படையிலேயே சில பாடல்களுக்கு அவர் உரை வகுத்தார். ஆனால், 

திருக்குறளை ஜைனநூல் என்று தெளிவாக விளக்கி அதற்கேற்ப 

உரைசெய்ய அவர் முற்படவில்லை; ஆயின், இவருடைய உரையின் 

போக்கையும் மேற் கோள்களின் தன்மையையும் பார்க்கும்போது, 

நாம் அந்தக் கருத்துக்குத்தான் வரவேண்டியதாகிறது. திருமிகு 
சக்கரவர்த்தி நயினார் அவர்கள் உரை, திருக்குறள் ஒரு ஜைன 

நூல் என்ற அடிப்படையிலேயே செய்யப்பட்டிருக்கிறது. தயினார் 

ஒரு சமணர் ஆவர்; அதுவும் தமிழ்ச் சமணர். இவருடைய தந்ைத 

யார் ஒரு சிறந்த தமிழ்ப் புலவராய் இருந்தவர்; அவரிடத்தில் 

தமிழ் பயிலும் வாய்ப்பு இவருக்குக் கிடைத்தது. இவர் வளர்ந்து 

கல்லூரியில் படிக்கச் சென்றபோது, தத்துவத்தைத் தம் விருப்பப் 

பாடமாக எடுத்துப் படித்தார், உலகத் தத்துவப் பேரறிஞரான 

காலஞ் சென்ற ஆர், எஸ். இராதாகிருஷ்ணன் அவர்கள், பேராசிரிய 

ரோடு உடன் பயின்றவராவர். இயற்கையிலேயே சமணராதலால், 

ஜைனசமயக் கருத்துகளை இவர் நன்கு அறியமுடிந்தது. தமிழ் 
இலக்கியம், மேல்நாட்டுத் தத்துவங்கள், சமணக் கோட்பாடு, 

ஆங்கிலப் புலமை-இத்தனையும் சேர்ந்து இவரைத் திருக்குறளுக்கு 

ஓர் உரை வகுக்கத் தாண்டின. 

சக்கரவர்த்தி தயினார் திருக்குறளை ஆங்கிலத்தில் மொழி 

பெயர்த்ததும், உரை வகுத்ததுமன்றி, அவ்வாங்கில் நூலுக்கு ஓர் 

அழகான முகவுரையும் (Introduction) எழுதியுள்ளார். அம் 

முகவுரை, ஜைனசமயத்தைக் குறித்தும், இந்து சமயத்தைக் 

. குறித்தும், உலகத் தத்துவங்களைக் குறித்தும், தமிழ்-வடமொழி
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இலக்கியங்களைக் குறித்தும் மிகுதியான அரிய கருத்துகளைக் 

கூறுவதாக அமைந்துள்ளது. அக்கருத்துகளைத் தமிழ் மக்கள் 

அறிந்துகொள்ள வேண்டும் என்னும் விருப்பத்தாலேயே, அம் 

முகவுரையைத் திருக்குறள் வழங்கும செய்தி என்னும் தலைப்பில் 

நான் மொழிபெயர்த்துள்ளேன். இதனைப் படிப்பதனால், தமிழ் 
மக்களுக்கு நல்ல தத்துவ அறிவும், இலக்கிய ஞானமும், குறளைப் 

பற்றிய சரியான கண்ணோட்டமும், உலகைப் பற்றிய நல்ல 

தெளிவும் ஏற்படும் என்பது என் நம்பிக்கை. இதனால், இந்நூலில் 

உள்ள கருத்துகள் அத்தனையையும் நாம் ஏற்றுக்கொள்ள 
வேண்டும் என்பதில்லை. சில கருத்துகள் இதில் நமக்குப் பிடித்த 

மில்லாதனவாய் இருக்கலாம்; சில கருத்துகள் புதுமையான 
வையாய் இருக்கலாம். ஆனால், அவையெல்லாம் இந்நூலின் 

பெருமையைக் குறைத்துவிட மாட்டா. இதில் சொல்லப்படும் பல 

பொருள்கள், நாம் அனைவரும் கட்டாயம் தெரிந்துகொள்ள 
வேண்டியவையாகும். அதுவும், பொருள்களைச் சொல்லும் முறை, 

இதில் உயர்த்ததாகக் காணப்படுகிறது. திருமிகு சக்கரவர்த்தி 

நயினார் அவர்களின் கல்வித்திறனைத் தமிழகம் நன்கு உணர 

வேண்டும். அநீத வகையில் என் மொழிபெயர்ப்பு வாசகர்களுக்கு 

உதவுமானால், அதுவே எனக்கு மிகுதியும் மகிழ்ச்சியைத் தருவ 

தாகும், 

மொழிபெயர்ப்பைக் குறித்துச் சில வார்த்தைகள் கூற 
வேண்டும். இந்நூலின் *மூலம்” உயர்ந்த ஆங்கில நடையில் 

இயன்றிருப்பதால், ஏறத்தாழ அதன் சாயல் வெளிப்படுமாறு 

அதனைத் தமிழில் வடித்திருக்கிறேன்; அதே நேரத்தில், தெளிவும் 
எளிமையும் குன்றாமல் வசனத்தை நடத்தியிருக்கிறேன். தமிழில் 

நுண்மையான தத்துவக் கருத்துகளைச் சொல்ல முடியுமா என்னும் 

கேள்விக்கு இந்நூல் ஓரளவு பதில் கூறும் என்பது என் நம்பிக்கை, 

கூடியவரையில் பொருள்களைச் செவ்விய தமிழிலேயே கொடுக்க 

முயன்றுள்ளேன்; மிகுதியான ஆங்கிலக் குறியீடுகளுக்கு (160(ஈ1௦81 

*ளாலச் சரியான தமிழ்ப் பதங்களைப் பயன்படுத்தியுள்ளேன். சில 

தமிழ்ப் பதங்கள் இலக்கியத்தில் உள்ளவை; மற்றவை, நான் 

இதற்கென்று ஆக்கியவையாகும். இப்பதங்கள் பொருத்தமானவை 

என்று காணப்பட்டால், அவைகளைச் சுலபமாக வழக்குக்குக் 

கொணர்ந்துவிடலாம். தன்மை, தான்மை, உயிரியல் தன்னடக்கம் - 
போன்ற சொற்கள் நான்: அமைத்தவையாகும்; இவை யாவும் 

புரிவதற்காக வேண்டி, இவற்றின் பக்கத்தில் ஆங்கிலச் சொற்கள் 

கொடுக்கப்பட்டுள்ளன. இராணுவம், பிராணி, சம்ஹிதைகள் 

என்னும் வடசொற்களைப் படைத்துறை உயிரி, சமிதைகள் என்று 

தமிழ்ப்படுத்தியுள்ளேன்; ஆங்கிலச் சொற்களையும், கூடியவரை,
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தமிழ் ஒலிக்கு ஏற்ப மாற்றியே வழங்கியுள்ளேன். மொழி 
பெயர்ப்பை, முடிந்தமட்டும் கருத்துப் பெயர்ப்பாகவே செய் 
துள்ளேன்; மூலநூலாளரின் கருத்து நன்றாகத் துலங்குவதற்காகச் 

சில இடங்களில் விரிவுபடுத்தியும், சில இடங்களில் சுருக்கியும் 

உள்ளேன். தமிழாக்கம், மரபு குன்றாமல் செய்யப்பட்டிருப்ப 

தாசுவே நம்புகிறேன். 

இந்நூல் மூலத்தின் பெருமையை நீண்ட நாள்களுக்கு முன் 
பாகவே நான் அறிந்தேன்; ஆனால், இதனைத் தமிழ்ப் படுத்தும் 

செயல் அருகில்தான் நடைபெற்றது. இதனைச் செய்ய எனக்கு 

ஊக்கமும் ஆக்கமும் தந்து பல்வகையிலும் உதவிபுரிந்தவர் என் 

இனிய நண்பர் பேரறிவாளரும், சிற்றுயிர்க்கு உற்ற துணை 

வருமான அருள் திரு, ஸ்ரீபால் அவர்கள் ஆவர். இவரைத் 
தமிழுலகம் நன்கு அறியும்; தமிழகக் கோயில்களில் உயிர்ப்பலியை 

நிறுத்திய உத்தமர் இவரேயாவர், பேராசிரியர் சக்கரவர்த்தி 
நயினாரை எனக்கு அறிமுகப்படுத்தி, இந்நூல் மொழிபெயர்ப்புக் 

கான அனுமதியை வாங்கித்தந்தவரும் இவரே என்ன வேண்டும். 

இவருக்கு நான் பெரிதும் சடமைப்பட்டிருக்கிறேன், ஆனால், 

ஸ்ரீபால் அவர்கள் இப்போது நம்மிடையே இல்லை; தம் 80 ஆவது 

வயதில் அவர், அருக பரமனை நண்ணி விட்டார். அடுத்து, 

இந்நூலை எழுதும்போது அடிக்கடி ஊக்கியும், நூல் முடிந்தவுடன் 

அதனை வாங்கி முழுவதையும் படித்து அருமையான பல ஓர்மை 

களைச் சொல்லியும் துணை புரிந்தவர் என் மதிப்புக்குரிய இன் 

னொரு அருள் திரு கஜபதி ஜெயின் ஆவர். இவர் வாணிபத் 

துறையில் இரு: தும், இலக்கியத்திலும் தத்துவததிலும் பெரிதும் 
ஈடுபாடுடையவர் என்று சொல்லவேண்டும். இவருடைய மேலான 

ஓர்மைகளும் அன்பான வாசகங்களும்' எனக்கு நிறைந்த பலனைத் 

தந்தன. கஜபதி அவர்கள் 5-11-98 ஆம் தேதியன்று, உயிர்ச் 

சமாதியடைந்து விட்டார். திருமிகு கஜபதி அவர்களை நான் 

என்றும் மறககமுடியாது. பேராசிரியர் சக்கரவர்த்தி நயினார் 

அவர்கள், இந்நூலின் கையெழுத்துப் பிரதியைப் பார்த்தவுடன் 

மெத்தவும் மகிழ்ந்தார்கள்; இதன் முக்கியமான பகுதிகளை 

ஊன்றிப் படித்துப்பார்த்தார்கள். அவர்களுக்கு மொழிபெயர்ப்பில் 
திருத்தி ஏற்பட்டதால், அதற்கான அனுமதியை உடனே கொடுத் 
தருளினார்கள்; அச்சீடு முடிந்தவுடன், ஆங்கிலத்தில் ஒரு 
பாராட்டும் வழங்கியிருக்கிறார்கள்; அதனையும் இந்நூலில் சேர்த் 
துள்ளேன். பேராசிரியருக்கு என் மனமுவந்த நன்றி உரிய 
தாகும், 

என் அருமை ஆசாணும் தமிழகத்தின் சிறந்த வரலாற் 
றாசிரியருமான மயிலை சீனி, வேங்கடசாமி அவர்கள் என் பணியின்
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போது நிரம்ப உதவினார்கள். அவர்கள் என் வாழ்க்கையில் 

நீங்காஜ் தொடர்புடையவர்களாகையால், அவர்களுக்கு நான் 

என்றும் கடமைப்பட்டவன். இதனை ஆவலோடு வாங்கி அச்சிட்டு, 

மறுபதிப்புக் ” கொணரும், ஜைன இளைஞர் மன்றத்தாருக்கு, 

நான் என்ன கைம்மாறு செய்ய முடியும்? என்மீது அவர்களுக்கு 

உள்ள அன்பு மிகுதியானதாகும். இந்நூலுக்கு நல்ல வரவேற்புக் 

கிடைக்குமானால், நான் மேலும் இத்துறையில் சலியாமல் 

உழைக்க முடியும். “என் கடன் பணிசெய்து கிடப்பதே.” வணக்கம், 

ஊ. கொற்றன்காரி 
(தயராமன்)



மூலநூலின் அறிமுகம் 

தமிழர்களின் வேதம் எனப்படும் திருக்குறள் ஓர் உலகப் பொது 

நூல் ஆகும். தென்னிந்தியாவில் தோன்றிய சமயங்கள் யாவும் 

திருக்குறளைத் தம்முடையது என்று கொண்டாடுவதிலிருந்து, 
இத்நூல் எல்லார்க்கும் ஒப்பமுடிந்த ஒன்று என்பது தெரிகிறது. 

இந்நூலுக்குப் பல சமயத்தைச் சார்ந்த அறிஞர்கள் உரை எழுதி 

யிருக்கின்றனர். ஆனால், அவ்வுரைகள் யாவும், அவரவர் சமயக் 

கருத்துகளைப் புலப்படுத்துவனவாகவே அஷைமந்துள்ளன. 

ஐரோப்பிய மொழிகள் பலவற்றிலும் திருக்குறள் மொழிபெயர்க்கப் 

பட்டிருக்கிறது. எனவே, இதனைத் திரும்பவும் ஆங்கிலத்தில் 

மொழிபெயர்ப்பது வேண்டாத ஒன்றாகத் தோன்றலர்ம். ஆனால், 

நான் செய்யும் இந்தக் காரியத்திலும் ஒரு நியாயம் இருக்கிறது. 

திருக்குறள் எழுதப்பட்ட காலத்திற்கும், அதற்கு உரை வரையப் 
பட்ட காலத்திற்குமிடையே எத்தனையோ நூற்றாண்டுகள் கழிந்து 
விட்டன. உரை எழுதிய அறிஞர்களோ, திருக்குறளின் நாகரிகமும் 

பண்பாடும் வாழ்ந்திருந்த காலத்திற்கு மிகுதியும் பிற்பட்டவர் 

களாவர். எனவே, இப்போது கிடைக்கும் உரைகளிலிருந்து 

வள்ளுவர் கால நிலையையும், அவர் கொண்டிருந்த கொள்கை 

யையும் உள்ளவாறு அறிய முடியவில்லை. தற்போது அந்த 

நிலையையும் கொள்கையையும் ஆராய்ந்துபார்த்தால், அவை, 
கொல்லாமைதநெறியை (அகிம்சா தருமத்தை) அடிப்படையாகக் 

கொண்டவையாகக் காட்சியளிக்கின்றன. இதை வெளிப்படுத்து 

வதே இந்தப் புதிய மொழிபெயர்ப்பின் நோக்கமாகும். 

கொல்லாமைநெறறி, திருக்குறளின் எல்லாப் பகுதியிலும் பரவி 
யிகுப்பதை, அதனைத் துருவிக் கற்போர் நன்கு உணர்வர். 
சமுதாயம், ஒழுக்கம். பொருளாதாரம்--ஆகிய எத்துறையைப் 
பற்றி வள்ளுவர் பேசினாலும், அங்கே கொல்லாமைநெறி ஒளி 
வீசுகிறது. இந்தக் கருத்துக்கும், ஆரிய, வேதங்களில் சொல்லப் 
பட்டிருக்கும் கருத்துக்கும் அடிப்படையில் மர்றுபாடு உண்டு. 
இதனைத் திருக்குறளின் உரையாசிரியர்கள் எவரும் துணிந்து 
கூறவில்லை, தமிழில் உள்ள பரிமேலழகர், மணக்குடவர், கவிராஜ 
பண்டிதர், காளிங்கராயர்--ஆகியோருடைய உரைகள் மேற் 
சொன்னதையே வற்புறுத்துகின்றன. திருக்குறளை ஐரோப்பிய
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மொழிகளில் வடித்தவர்களான போப்பு, எல்லிஸ், கிரவுல், 

பெஸ்கி--ஆகிய மேலைநாட்டு அறிஞர்களும், தமிழ் உரையாசிரியர் 

களின் கருத்தைப் பின்பற்றியே தம் மொழி பெயர்ப்பு வேலையைச் 

செய்திருக்கின்றனர். இவர்களில், கலோனல் எல்லிஸ் மட்டும், 

இந்நூலின் கலையொழுக்க நிலைக்களனை (0ய1பவ] back- 

ground) நன்றாகத் துருவிப்பார்த்து, இதன் பகுதிகள் சிலவற்றுக்கு 

நீண்ட விரிவுரையை ஆங்கிலத்தில் எழுதி வெளியிட்டுள்ளார். 

இவர் மொழிபெயர்ப்பின் போக்கையும், விரிவுரையின் கண்ணோட் 

டத்தையும் என் பணியில் கடைப் பிடித்திருப்பதால், இவருக்கு 

நான் மிகவும் கடமைப்பட்டவன் ஆவேன். 

இந்தப் புத்தகம், குறிப்பாக ஆங்கிலம் படித்த மக்களுக்காகவே 

செய்யப்பட்டுள்ளது. இந்தியாவுக்குத் தன்னாண்மை வாங்கித் 

தந்த பெரியார் காந்தியடிகளால், திருக்குறளின் அடிப்படைக் 

கொள்கையான கொல்லாமைநெறி (அகிம்சா தருமம்), உலக 

முக்கியத்துவம் பெற்றது. நாடுகளுக்குள்ளே “எழும் அரசியல், 

பொருளாதாரம்”--ஆகிய எல்லாப் பிரச்சினைகளையும் கொல் 

லாமையைக் குறிக்கோளாகக் கொண்டே தீர்த்துக் கொள்ள 

வேண்டும் என்று அவர் தம் வாழ்நாள் முழுவதும் சொல்லிவந்தார். 

இந்த நோக்கங்கொண்டே எழுதப்பட்ட இந்நூலைப் படிப்பவர்கள், 

நம் நாட்டில் இரண்டாயிரம் ஆண்டுகளுக்குமுன்பு நீதியும் சமத்துவ 

மும் கொண்ட ஒரு சமுதாயம் எப்படி உருவாகியிருந்தது என்பதை 

அறிந்துகொள்வார்கள் என்று தம்புகிறேன், கொல்லாமைநெெறி 

யைக் கருநிலையாகக் கொண்ட சமயம் ஒன்றைப் பற்றி இங்குக் 

கூறவேண்டியது அவசியமில்லை. காரணம், இந்தத் தத்துவத்தை 

எல்லாச் சமயங்களும் ஒத்துக்கொண்டிருப்பதேயாகும். இந்தியத் 

தன்னாண்மைக் குடியரசும் இதனை ஏற்றுக்கொண்டிருப்பது, 

நவீன உலக வளர்ச்சிக்கு ஒரு நல்ல அறிகுறி என்று தோன்று 

கிறது. 

இந்தப் புத்தக மொழிபெயர்ப்பில், திரு மார்செல்லா ஆர்டி, 

திருமதி ஒயில்டர்--ஆகிய இருவரும் பெருந்துணை புரிந்தார்கள். 

முன்னவர், புத்தகத்தின் அச்சுப்பிதியை நன்றாகத் திருத்திக் 

கொடுத்தார்; பின்னவர், திருக்குறட்பாக்களை ரோம வரிவடிவில் 

எனக்காக முற்றும் எழுதித்கொடுத்தார். இவ்விருவருக்கும் என் 

மனமார்ந்த நன்றி உரியதாகும்” 

சென்னை, 1958 அ. சக்கரவர்த்தி



முக்குடைச் செல்வன் 

பசுவான் வர்த்தமான மகாவீரர் 

2516 ஆவது முக்தி பெருவிழர 

நினைவு வெளியீடு 

 



படையல் 

காலஞ்சென்ற 

என் அருமைப் பாட்டனார் திருவடித் தாமரைகளுக்கு 

இத்தூல் 
உரிமையாக்கப்படுகிறது.



APPRECIATION 

The Tamil translation of my Introduction 

to fThirukkyral by Bagavathi J ayaraman is 

quite faithful to the original satisfactorily 

bringing out the spirit of the English Intro~ 

duction, I have to congratulate the translator 

Bagavathi Jayaraman for his work which I 
hope will be appreciated by the Tamil-speak- 

ing world;- - 

31-1-59 

Royapettah, A. Chakravarthi



திருக்குறள் வழங்கும் செய்தி 

டு௩டங்காலமாக இந்திய வரலாறு, ஆரியர் இந்தியாவின் 

மீது படையெடுத்த காலப்பகுதியிலிருந்தே தொடங்கி வந்தது. 

மொகஞ்சதரோ-ஹரப்பா நாகரிகங்கள் கண்டுபிடிக்கப்பட்டபின் 
இந்த நிலை அடியோடு மாறிவிட்டது, வடவிந்தியாவில் உள்ள 

மொகஞ்சதரோ-ஹரப்பா என்ற இடங்களில் புரிந்த புதைபொருள் 

ஆராய்ச்சியின் பயனாக, இந்தியாவில் ஆரியரின் வருகைக்கு 

முன்னரே ஓர் அழகிய சிறந்த நாகரிகம் நிலவியிருத்தது என்ற 

உண்மை வெளியாயிற்று, இந்தப் புதிதாகக் கண்டுபிடிக்கப்பட்ட 

நாகரிகம், கிறிஸ்து பிறப்பதற்கு ஏறத்தாழ நாலாயிரம் ஆண்டு 

களுக்குமுன் இருந்த ஒன்று என்று அறிஞர்கள் கருதுகின்றனர்? 
இந்தக் காலத்திய மக்கள் கைக்கொண்டிருந்த பஊ-பாடு, பிற்காலத் 

தில் வந்த ஆரியர்களின் பண்பாட்டிற்கு மிகுதியும் மாறுபட்டது 

என்பது இப்பகுதிகளில் புரிந்த ஆராய்ச்சியிலிருந்து புலனர 

கிறது. 

மொகஞ்சதரோ ஹரப்பா நாகரிகம் 

மொகஞ்சதரோ, ஹரப்பா என்கிற நகரங்கள் ஒரு காலத்தில் 

சிற்து நதிக்கரையில் மேன்மையான பட்டணங்களாக விளங்கி 

வந்தன. இப்பட்டணங்களில் பெரிய பெரிய மாடமாளிகைகளும் 

கூடகோபுரங்களும் இடம்பெற்றிருந்தன. இங்கே இருந்த அரண் 

மனைகள் அளிக்கும் காட்சி நமக்கு வியப்பூட்டுவதாக உள்ளது. 

இவ்வரண்மனைகளில் மதிற்சுவர்களோ, கொத்தளங்களோ, 
காவற்கூடுகளோ ஏதும் காணப்படவில்லை. இப்பண்டை நகரங்கள் 

புதையுண்ட சிந்து நதிக்கரைப் பகுதியில் எத்தனையோ சுவை 

யூட்டும் பொருள்கள் கிடைத்திருந்தும், பேர்த் தொடர்பான 
படைக் கலங்கள் ன்றும் கிடைக்காமை நம்மை அதிசயத்தில் 

ஆழ்த்துகிறது. ஒரு நாகரிகம் மிகுந்த நாடு தற்காப்புக்காகவாவது 

அரணீடுகளையும் போர்க்கலங்களையும் கொண்டிருக்க வேண்... 

டியது அவசியமாகும். ஆனால், இச் சிற்துநதிக்கரைப் பகுதியில்... 

இவை எவையும் காணப்படா ததிலிருந்து--இங்கு வாழ்ந்த மக்கள் 

எவரிடத்திலும் போர். புரியாமல் அமைதியாக வாழ்ந்துவந்தனர்
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என்றும், இவர்கள் மீது எவரும் நீண்ட காலமாகப் படையெடுக்க 

வில்லை என்றும், அதனால் இவர்கள் தங்களைக் காத்துக் 

கொள்ளும் அவசியத்திற்கு உள்ளாகவில்லை என்றும் situs 

வருகிறது. அவர்கள் எந்த இன்னலுக்கும் அஞ்சவில்லை; பிறருக்கு 

எந்த இன்னலும் இயற்றவில்லை. இந்த நிலை எல்லா வகை 

அறிஞர்களுக்கும் புதுமையைக் கொடுத்ததில் வியப்பு இருக்க 

முடியாது. என்றாலும், எந்த விதமான பாதுகாப்புமில்லாமல் இத்த 

நாட்டு மக்கள் ஓர் ஒழுங்கான சமுதாயத்தையும் ஒரு திறமையான 

ஆட்சியமைப்பையும் கட்டிக்காத்துவந்தது நமக்கு விளங்குவதாக 

இல்லை 

கொல்லாமையை அடிப்படையாகக் கொண்ட ஓர் ஆட்சி 

வெற்றியுள்ளதாக இருக்கும் என்பதை நவீன அறிஞர்கள் ஒப்புக் 

கொள்ளமாட்டார்கள். அவர்கள் நாகரிகத்தின் வரலாறு என்பதே 

போர்களின் வரலாறு என்று கருதுபவர்கள், இந்த விடயம் 
நமக்கும் ஒரு புதிராகத்தான் தோன்றுகிறது. ** நாகரிகத்தின் 

மூலங்கள்”? (Sources of Civilisation) asa ஒரு நூல் எழுதிய 

ஜெரால்டு ஹேர்டு என்னும் ஆங்கில ஆசிரியர் ஒருவர் இந்தச் 
சிக்கலை நமக்கு ஓரளவு தெளிவுபடுத்த முயல்கிறார். கொல் 

லாமை என்பது அந்தக் கால மக்கள் தம் மனத்தகத்தே வளர்த்துக் 

கொண்ட ஒரு நுண்ணிய பண்பு என்றும், இந்தப் பண்பு காரணமாக 

எந்தவகையான கொடுமையையும் கண்டு அஞ்சும் ஒரு மன 

நிலையை அவர்கள் பெற்றிருந்தனர் என்றும், இதனாலேயே 

அவர்கள் பிறருக்கு எந்தவிதத் தீங்கும் செய்யமுடியவில்லை 

என்றும் அவர் விளக்கம் தருகிறார். இதிலிருந்து ஒரு விடயத்தை 

தாம் அறிந்துகொள்ள முடிகிறது. அக்கால மக்கள் சொல் ஒன்று, 
செயல் ஒன்றாக வாழவிஉலை; இக்கால மக்களைப்போல் அவர்கள் 

மனத்தில் பிளவுண்ணாமல் முழு மனிதர்களாகத் திகழ்ந்தார்கள். 

இதுவே அவர்கள் பல கரரியங்களைச் சாதிப்பதற்குத் துணையாக 

இருந்தது. 

அக்கால மக்களின் மள நிலையைச் சுருக்கமாகக் கூற வேண்டு 
மானால், அவர்கள் ஒருவகையான யேரகத்தில் பயிற்சி பெற்றிருந் 
தனர் என்று சொல்லலாம். இந்த யோகம் என்றால் என்ன என்று 
நம்மில் பலர் வினவலாம், ஒரு மனிதன், தன் மனத்தில் எழும் 
எல்லாவித எண்ணங்களையும், தன்னுடைய உணர்வு நிலையிலே 
கொண்டு அடக்குவதுதான் யோகம் எனப்படும்; இதற்கு என்ன 

Sic an © சாதாரணமாக எந்த ஓரீ உயிரியின் இயல்பும் த்ன் சூழ் 
நிலைக்கு ஏீற்பத் தன்னை அமைத்துக்கொள்வதாகவே உள்ளது. 
மனிதனில இயல்பும் இப்படிப்பட்டதேயாகும். ஆனால் மனிதன்
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வளரவளர, அவன் தன் சூழ்நிலையிலிருந்து தன்னை விடுவித்துக் 

கொள்ள முயல்கிறான். சூழ்நிலை உருவாககும் பிண்டமாக அவன் 

இருக்க விரும்புவதில்லை சூழ்நிலையின் தாண்டுதஈ களைப் புறக் 

கணித்து அவன் தன் மனத்தை ஒருமைநியையி:. இருந்தும் போது, 

அவனைப் பயன்ற்ற சிந்தனைகள் சாரமாட்டா. இததகைய மன 

வடக்கமுறையைப் பின்பற்றி மனிதன் தன் சூழலிலிருந்து விடு 

படுவானானால், அவன் ஒரு புதிய அற்புதமான அகவுலகிற்குச் 

செல்லும் வழியைக் கண்டுகொவ்வான். அவ்வுலகிற்குச் செல்பவர், 

தாம் இதுவரை அறியாத பலவகைச் முசலவங்களைக் கண்டு, 

விரும்பிய இன்பம் துய்க்கலாம், அகத்தை நண்ணிய மனிதனுக்கு 

முதலில் வினோதமான பல அனுபவங்கள் ஏற்படும். பின் அவன் 

பல தூரத்தாவுகளி ௨॥ நடக்கும நிகழ்ச்சிகளைத் தான் இருந்த 

இடத்திலிருந்தே அறிந்துகொள்ளலாம் மற்றவர்கள் மனங்களை 

அவனால் எளிதாகப் புரிந்துகொள்ள முடியும், காலப்போக்கில் 

அவன் காலத்தையும் இடத்தையும்கூட வென்று விடுவான். சுருக்க 

மாகச் சொன்னால், மனிதன் யோகத்தின் மூலம் ஒரு தனிச் 
சக்தியே பெற்றுவிடுகிறான் எனலாம். இச் சக்தி பெற்ற ஒரு 

வனிடம் அச்சம், “வெறுப்பு என்கிற பண்புகள் அடியோடு நீங்கி 

விடுகின்றன; தீய பண்புகளுக்கு அவனிடம் இடமே கிடையாது 

ஆன்ம சக்தியின் மூலம் அவன் பெறுகிற குணம, எல்லா உயிரி 

களிடத்திலும் கொள்ளும் தன்னலமற்ற அன்பு மாத்திரமே ஆகும். 

இத்தகைய மனிதர்களைக் கொண்ட ஒரு நாகரிக உலகில் 

போருக்கோ, போர் முயற்சிகளுக்கோ வாய்ப்பு ஏது? 

மொகஞ்சதரோ, ஹரப்பா நகரங்களைத் தோண்டியபோது 

இரண்டு முக்கியப் பொருள்கள் அங்கே கிடைத்தன. அவற்றில் 

ஒன்று, எருது உருவம் பொறிக்கபசட்ட ஓரு முத்திரை; இன்; 

னொன்று, தியான நிலையில் இருக்கும் முனிவரின் உருவம்। 

பொறிக்கப்பட்ட மற்றொரு முத்திரை, இவையல்லாமல், ண்டி 

ணிறந்த சாசனங்களும் அங்குக் கிடைத்தன. இந் நகரங்களின் 

அகழ்வு முயற்சியில் பெரிதும் ஈடுபட்டு, இங்குக் கிடைத்த பொருள் 
களையெல்லாம் ஆராய்ந்த அறிஞரான ஈராஸ் பாதிரியார் என் 

பவர், சிந்து நதிக்கரை நாகரிகத்திற்குரிய மக்கள் திராவிட மக்களே 

என்று ஐயந்திரிபுக்கு இடமில்லாமல் சொல்லியிருக்கிறார். இவம் 

களுடைய நாகரிகமும் பண்பாடும் சுமேரிய. பாபிலானிய மக்களின் 

நாகரிகத்தையும் பண்பாட்டையும் ஒத்திரு-கின்றன என்பது 

அவருடைய கருத்து. * இப்பகுதியின் சாசனஙகவைத் துருவிப்பார்த்த 
பிரேமநாதர் என்கிற மற்மோர் அறிஞர், இட மக்களின் நாகரிகம் 

ஜைன சமயத்தின் தொல்லாமை தெறியை மையமாகக் செகண்டு 
என்ற முடிவுக்கு வந்திரு ர்ர். இவருடைய போக்குப்படி2
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இங்கு உள்ள எழுத்துமூலங்கள் சில, ஜின முனிவரையும் இடப 
தேவரையும் குறிப்பனவாகத் தெரியவருகிறது. இச் சாசனங்களும் 
முத்திரைகளும் புலப்படுத்தும் கருத்தும், நாம் மேலே கூறிய போர் 
மறுப்புக் கொள்கையும் ஒத்துப்போவதால், சிந்து நதிக்கரை 
தாகரிகம கொல்லாமையை அடிப்படையாகக் கொண்ட ஒரு ஜைன 

நாகரிகம் என்பது தெளிவாக விளங்கும் ஒரு செய்தியாகும். 

ஆரியப் படையெடுப்பிற்கு முன்னர் வாழ்ந்த மக்கள் 

ஆரியர்கள் இந்தியாவின் மீது படையெடுத்தபோது, அவர் 

கள் அவ்வளவு சுலபமாக உள்நாட்டு மக்களிடம் வெற்றி பெற 

முடியவில்லை. உள்நாட்டு மக்கள் அன்னியர்களைக் கடுமையாக 

எதிர்த்தனர். அவர்கள் எதிர்ப்பு வெறும் பூகோள, அரசியல் 

அடிப்படையில் மட்டும் நின்றுவிடவில்லை, எந்த ஒரு நாட்டையும் 
அன்னியர் படையெடுத்தால் சொந்த நாட்டார் சும்மா இருக்க 

மாட்டார்கள்; அதை எதிர்த்தே தீர்வர். ஆனால், இவ்வாரிய 

எதிர்ப்பு வகையில், தேசிய உணர்ச்சி மட்டுமல்லாமல் கலை 

யொழுக்க வேறுபாடும் (யமாக! 8117272006) முக்கியப் பங்கு 
கொண்டது படையெடுப்புச் செய்த ஆரியர்கள் கால்நடை 

வளர்பபைத் தொழிலாகக் கொண்டவர்கள்: தம் கால்நடை 
களுக்காக மேய்ச்சல் நிலம் தேடி, ஓர் இடம்விட்டு இன்னோர் 
இடம் பெயர்ந்து வாழும் மக்கள் கூட்டத்தார். புது மேய்ச்சல் 
நிலங்களைத் தேடி இவர்கள் வடமேற்குக் கணவாய்களின் வழியாக 
இந்தியாவுக்குள் நுழைந்தனர், இவர்கள் நுழைவை உள்நாட்டு 
மக்கள் எநத வகையிலும் விரும்பவில்லை, மேலும், ஆரியர்களின் 
சமயப் பழக்க வழக்கங்கள் தேசிய இனத்தாருக்குப் பிடிக்கவில்லை. 
ஆரியர்கள் காற்று, நெருப்புப் போன்ற இயற்கைக் கூறுகளைத் 
தெய்வமாக வழிபட்டனர், அவர்களுடைய கடவுள்களுக்கெல்லாம் 
தலைவன் இந்திரன் ஆவான். அவர்கள் தங்கள் கடவுள்களுக்கு 
விலங்குகளைப பலியிட்டுத் தமக்கு எதிரிகளைத் தொலைக்கும் 
வல்லமையை அருளுமாறு வேண்டிக்கொண்டனர். பல்வேறு 
விலங்குகளைப் பலியிடுவதல்லாமல், சோமப் பூண்டிலிருந்து 
எடுக்கப்பட்ட ஒருவகைப் போதை தரும் சாற்றையும் அவர்கள் 
தெய்வங்களுக்குப் படைத்துவந்தனர், அவர்கள் இந்திரனை 
நோக்கித் துதித்த பாடல்களில், இந்திரன் தங்கள் எதிரிகளின் 
பயிர்களையும் கால்நடைகளையும் Brew | செய்யவேண்டும் 
என்றும், தங்களுடைய உடைமைகளை மட்டும் போற்றிக் காக்க 
வேண்டும் என்றும், அவன் அப்படிச் செய்தால் அவனுக்குப் பல 
ஆடுமாடுகளையும் சோமபானத்தையும் பரிசாக அளிப்பதாகவும்



5 

களுக்குக் கொடுக்கப்படும் பலிச்சடங்கை ஆரியர்கள் யாகம் என்று 

அழைத்தனர். அவர்கள் சமயச் சடங்குகளில் தலைமையானது 

இந்த பாகமே ஆகும், இந்தியாவின் பழங்குடிகள் இத்தகைன் 

யாகத்தை அடிப்படையாகக் கொண்ட சமயத்தில் பழக்கப்பட்ட 

வர்கள் அல்லர். இவர்களின் சமயம் கொல்லாமையை அடிப்பயை 

யாகக் கொண்டிருந்ததால், இவர்கள் தங்கள்மீது படையெடுத்த 

அன்னியக் கூட்டத்தினரைக் கடுமையாக எதிர்த்தனர். 

தம்மை எதிர்த்த பழங்குடியினரை ஆரியர்கள் வெறுப்புத் 

தோன்ற வருணித்துள்ளனர். பழங்குடிகள், வேதவேள்வி செய் 

யாதவர் என்றும், இந்திரனை வழிபடாதவர் என்றும், ஆரியச் 

சடங்குகளைக் கடைப்பிடிக்காதவர் என்றும் ஆரிய நூல்களில் 

குறிக்கப்படுகின்றனர். அந் நூல்களில் உள்நாட்டாரின் உடற் 

கூறுகள் பற்றிக்கூடக் கூறப்படுகின்றன. தாம் அழகிய வெள்ளை 

நிறம் உடையவர்கள் என்றும், எதிரிகள் அருவருப்பான கருப்பு 

நிறம் உடையவர்கள் என்றும், தங்கள் மூக்கு நீண்டு கூர்மையாக 

இருக்கும் என்றும், எதிரிகள் மூக்கு உள்ளழுந்திச் சப்பையாக 

இருக்கும் என்றும் ஆரிய நூல்களில் குறிப்புகள் வருகின்றன. பழங் 

குடியினருக்கு ஆரியர்கள் வைத்த பொதுப் பெயர் *தஸ்யுக்கள்” 

என்பது. தஸ்யுக்கள் என்றால் எதிரிகள் என்றும், சில சமயங்களி. 

அடிமைகள் என்றும் பொருள்படும். ஆரியர்கள் பண்பாட்டுத 

துறையில் எவ்வளவு தாழ்ந்தவர்களாக இருந்த போதிலும், போர்த் 

திறனில் வல்லவர்களாகவே விளங்கினர்; எந்த விதத்திலே 

அவர்கள் உள்நாட்டு மக்களைத் தோற்கடித்து அடிமைகளாக்கவும் 

முடிந்தது. 

ஆரியர்கள் உள்நாட்டாரை "விளித்த இன்னோர் அடைமொழி 

நகரவாணர் (புரவாசிகள்) என்பதாகும். இந்தியப் பழங்குடிகள் 

நன்றாகத் திட்டமிட்டுக் கட்டப்பட்ட பெரு நகரங்களில் வசித்து 

வந்தது அரியர்களுக்கு வியப்பைத் தந்தது, காரணம், ஆரியர்கள் 

ஒரு குறிப்பிட்ட இடத்தில் நிலையாக இருந்து வாழ்ந்தவர்கள் 

அல்லர்; கன்றுகாலிகளை மேய்ப்பதே , அவர்களின் முக்கியத் 

தொழிலாக இருந்ததால், நாடோடிகளாகவே அவர்கள் வாழ்க்கை 

அமைந்துவிட்டது. எனவே, அவர்கள் நாடுநகரங்களை அமைத்துக் 

கொண்டு வாழ்ந்த மக்களைக் கண்டு பெரிதும் அழுக்காறு 

கொண்டனர். ஆரிய வேதங்களில் பழங்குடியினர் பேசிய மொழி 

பற்றியும், அவர்கள் செய்த வழிபாடு பற்றியும் குறிப்புகள் காணப் 

படுகின்றன. பழங்குடிகள் மென்மை வாய்ந்த ஒரு மொழியைப் 

பேசுவதாகவும், ஆடை தரிக்காத ஒரு முனிவரின் உருவத்தை வ 

படுவதாகவும் வேதங்கள் புகல்கின்றன. சில கீழ்த்திசை அறிஞ
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கள் இம் முனியுருவத்தை *இலிங்கம்” என்று கருதினர். ஆனால், 

இந்த விளக்கம் சரியானதாகக் தோன்றவில்லை அவர்கள் 

இப்படிப் பொருள் பண்ணியதற்குக் காரண ம், ஜைனமுனிவர்களைச் 

*சிசனதேவர்கள்”” என்று அரியர் அமைக்த பெயரால்தான் என்று 

தெரிகிறது சிசுனரஈ் என்பது அரிய சிமாமியில் ஆண்மகனின் 

பிறப்புறுப்பைக் குறிக்கும் ஆனால், இலிங்கம் என்பதோ ஆண் 

பெண்-.-இருவருடைய பிறப்புறுப்புகளைக் MAU ZUM we, 

பொதுவாகப் பிறப்பிக்கும் வினையையும் குறிக்கும் இங்ஙனம், 

கலையொழுக்க வேற ஈடே ஆரியர்-பழங்கடிப் போராட்டக்கிற்கு 

அடிப்படை கோலியது. நேர்முகப் போரில் ஆரியர் வெற்றிபெற்றா 

லும், பழங்குடியினர்க்கும். இவர்க்கும் எற்பட்ட கொள்கைப் 

போராட்டம் இந்கிய சரித்திரத்தின் நெடுகிலும் இருந்துவருவதை 

நாம் காணலாம். நான் அகவாக, ஆரியர்கள் பாஞ்சால நாட்டிலும் 

கங்கைநதிப் படுகரிலும் தம் ஆதிக்கத்தை நிறுவி தேசிய மக்களை 

இந்தியாவின், கிழக்குமுகமாகவும் தெற்குமுகமாகவும் துரத்தி 

யடித்துவிட்டனர். இதன் விளைவாக, ஆதிவாசிகள், விந்திய 

மலைக்குத் தெற்கே வந்து குடியேறவேண்டியதாயிற்று. 

கொல்லாமை அறமும் இடபதேவரும் 

ஜைன சமய வழக்காற்றுப்படி கொல்லாமை அறத்தை 
(அகிம்சா தருமத்தை) இந்த யுகத்தின் தொடக்கத்தில் முதன் 

முதலாக அறிவுறுத்துதல் செய்தவர் இடபதேவரேயாவர். இந்து 
சமயத்தில் வழங்கும் *பாகவத புராணம்” என்னும் நூலின் 

ஐந்தாவது காண்டத்தில் இடபதேவரின் வாலாறு விரிவாகக் கூறப் 

படுகிறது. ஒரு காலத்தில் நாபி என்ற அரசனும் மரூதேவி என்ற 

அரசியும் தமக்கு மசப்பேறு இல்லாமல் வருந்தினர். எனவே, 
அவர்கள், தம் வழிபடு கடவுளான நாராயணனைகச் தமக்கு ஒரு 
புதல்வனை அளித்துத் தம் அரசுக்கு உரிமையுடையவனாக்க 

வேண்டும் என்று வேண்டிக் கொண்டனர். நாராயணன், தாமே 
மேற்படிக் துணைவர்களுக்கு மகனாகப் பிறப்பதாக வாக்களித்தார். 
அதன்படி, மருதேலிக்கு ஒரு மகவு பிறந்து அதற்கு இடபன் 
(ரிஷபன்) என்றா டெயர் சூட்டப்பட்டது, இங்ஙனம், கடவுள் 
தாராயணன் மனிதவுரு எடுத்தது திருமால் பத்து அவதாரங்கள் 
எடுத்ததாக பிந்து புராணங்கள் கூறும் காலத்திற்கு முந்தியதாகும். 

இளங்கோவான இடபன் வயதிற்கு வந்ததும் தன் தந்தையின் 
அரசுக்கு அதிபனானான் நீண்ட காலம் அரசாண்ட இடபனுக்குப். 
பரதன் என்று ஒரு புதல்வன் பிறந்தான். இவன் காலத்திலிருந்து
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தான் இந்தியா இவன் பெயரால் *பாரத நாடு' என்று வழங்கப் 
படுவதாயிற்று இடபன், நீண்ட கால ஆட்சிக்குப் பிறகு, நாட்டைப் 

பரதனிடம் ஒப்படைத்துவிட்டுத் துறவுபூண்டு தவம்புரியக் காட் 

டிற்குச் சென்றுவிட்டான். இடபனின் இத் திடீர்ப் போக்கு அவன் 

நாட்டு மக்களுக்குப் புரிபடவில்லை. காட்டில் இட்பன் ௮ம் 

மணமாக உலவியதும். யோகப்பயிற்சியில் ஆழ்ந்திருந்ததும் ஒரு 

பைத்தியக்காரனின் செயலாக மக்களுக்குப்பட்டது . என்றாலும், 

இடபன் எதற்கும் மனங்குலையாமல் கருமமே கண்ணாக இருந்து 

தவம்புரிந்தான். இறுதியில் யோகத்தின் பயனாகிய தன்னறிவு 

(821-7281158110) பெற்று இடபன் ஞானியானான் பின்னர்; 

ஞானத்தை அடையும் வழியாகிய கொல்லாமை அறத்தை 

மக்களுக்கு அறிவுறுத்தும் தொண்டில் இடபன் ஈடுபடவேண்டிய 

தாயிற்று. பல இடங்களுக்குக் கால்நடையாகச் சென்று கொல்ல 

மையைப் பிரசாரம் செய்ததில், பல மக்கள் இடபதேவரின் சமயதீ 

தில் சேர்வாராயினர். 

மேலே சொன்ன கதை பாகவத புராணத்தில் காணப்படுகிறது. 

இந்தக் கதையைக் கூறிவிட்டு, பாகவத புராண ஆசிரியர் ஒரு 

கேள்வியை எழுப்புகிறார். இந்து சமயக் கடவுளான நாராயணன் 

இடபதேவராக உருவெடுத்து வேத வினைகளின் சிகரமான 

யாகத்திற்கு எதிராக எவ்வாறு கொல்லாமையைப் பிரசாரம் 

செய்யலாம் என்பதே அக் கேள்வி. இதற்கு அவரே ஒரு விசித்திர 

மான பதிலும் கூறுகிறார். *நாராயணன் இடபதேவராகப் 

பிறப்பெடுத்ததே, உலகத்தில் உள்ள கொடிய மக்களைத் தண்டித்து 

நரகத்திற்கு அனுப்புவதற்காகும். இதற்குரிய எளிய வழி, உலக 

மக்களுக்குக் கொல்லாமையை அறிவுறுத்தி, வேதவேள்விகளுக்கு 

அவர்களை எதிரிகளாக்கி, அவர்களின் இறுதிக்கு வழிவகுப்பதே, 

இதுவே நாராயணன் தோற்றத்தின் நுட்பம்” என்று அவர் கூறு 

கிறார். பாகவத புராணகரார் தரும் இப் பதில் அவருக்குச் கொல் 

லாமை அறத்தின்மீது இருந்த காழ்ப்பையே புலப்படுத்துகிறது. 

இங்கே கூறப்பட்ட கதை, விட்டுணு புராணம், வாயு புராணம் 

போன்ற பல புராணங்களிலும் கூறப்படுகிறது. ஆனால், இவை 

இடபதேவரின் வரலாற்றை நேர்மையாகச் சொல்ல முயலாமல், 

அதனைத் தம் சமயத்தின் கோணத்திலிருந்து மதிப்பிட்டிருக் 

கின்றன. ஆனால், உண்மையில் இடபதேவர் ஒரு மேன்மையான 

மனிதராகப் பிறந்து, சமணரின் முதல் அறிவராக (தீர்த்தங்கரராக) 

விளங்கி, அன்புநெறியை உலகுக்கு அருளியவர் என்பது தல்ல 

இெெஞ்சினருக்குப் புலப்படாமீற் போகாது. இடபர் அன்புநெறி 

யைப் போதித்ததன் நோக்கம், மக்கள் மேன்மக்களாக வாழ்ந்து
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தம் வரழ்க்கையின் பயனை நுகாவேண்டும் என்கிற கருத்தேயன்றி 
வே௱ன்று. . 

மனிதனுடைய வாழ்வின் அடிப்படையே, பிற உயிரிகளிடத்தில் 

அவன் காட்டும் அன்பில் அடங்கியிருக்கிறது என்பதுதான் ஜைனர் 

களின் சித்தாந்தம். ஒரு சிற்றுயிரியைப் புறக்கணிப்பவனும், வாழ்க் 

கையின் இறுதியில் தன்னுணர்வு பெற்று விடுதலை (மோட்சம்) 

அடையமுடியாது என்பதைக் ஜைனர்கள் உறுதியாகக் கடைப் 

பிடிப்பவர்கள். இந்து மத இலக்கியங்களிலும் ஜைன மத 

இலக்கியங்களிலும் வருகிற இடபதேவரின் கதைகள், ஒரு பொது 

வான முக்கிய நிகழ்ச்சியை அடிப்படையாகக் கொண்டே எழுந் 

திருக்கவேண்டும். இதனை இக் கதைகளில் வாம் மேற் சொன்ன 

கொள்கை ஒற்றுமையிலிருந்தே அறியலாம். அரியர்தள்,இத்தியா 

வுக்கு வருமுன் இடபதேவர் வகுத்த கொல்லாமைச் சமயமே இந்த 

நாட்டு மக்கள் ஏற்றுக் கொண்ட ஒரு சமயமாக இருந்துவந்தது. 

ஜைனர்களின் சமய ஒழுகலாற்றுப்படி, எருது இடபதேவரோடு 

தொடர்புடையதாகச் கருதப்படுகிறது. ஜைன உருவ வழிபாட்டில் 

எருது இடம்பெற்றிருப்பதை இன்றும் நாம் ஜைனக் கோயில்களில் 

காணலாம். அங்கு இடபதே வரின் படிமம் ஒரு தாமரைப் பீடத்தின் 

மேல் அமைந்கிருப்பதையும், அந்தப் பீடத்தின் அடித்தளத்தில் 

எருதின் உருவம் ஒன்று. பொறிக்கப்பட்டிருப்பதையும் கூர்ந்து 
கவனிப்பவர்கள் உணர்வர். இந்த எகுது உருவந்தான் முதல் 

அ்திவரகிய இடபதேவரோடு சாம்புடையது என்று கூறப்படுவது. 

மொகஞ்சதரோ, ஹரப்பா நகரங்களில் கண்டெடுக்கப்பட்ட 

யோகியுருவமூம் எருதுருவமும் இடபதேவரின் வாழ்க்கையோடு 

நெருங்கிய உறவுள்ளவையாகத்தான் இருந்திருக்கவேண்டும். 

காரணம், சிந்துவெளிரில் வாழ்ந்த மக்கள் கொல்லாமையையே 

தம் சமயமாகக் கொண்டிருந்தவர்கஜ். ஆனால், ஆரியர்கள் 

இந்தியாவில் நுழைந்ஃவுடன், இடபரின் அன்புநெறி பெருநெருக் 

கடிக்கு ஆளாகியிருக்கவேண்டும்$ இதற்குக் காரணம் ஆரியர்களின் 
மாறுபட்ட பழக்கவழக்கங்களே என்று சொன்னால், அதில் தவறு 

இராது. சமணரின் அன்புநெறி மனித சமுதாயம் முழுவதற்கும் “ 
போதிக்கப்பட்ட ஒர் அறமாகும் இதில் சாதிகுல வேறுபாடு 

ஒன்றும் கிடையாது. ஆனால் ஆரியர்களோ, வருண முறையை 

(வருணாசிரம தரும-தை; நம்பூபவர்கள். அவர்கள் திராவிட. 

மக்களை வென்றவடன், பாஞ்சாலச் சம்வெளிகளிலும், கங்கை 

நதியின் மேற்குப் பகுதியிலும் தங்கத் தலைப்பட்டனர். இங்குத் 

தங்கித் தம்மை நிலைநிறுத்திக்கோண்ட பின், இந்நாட்டு மக்களின் 
சமூக வாழ்க்கையில் பலவகை மாற்றங்களை அவர்கள் புகுத்த
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இராது என்றும் அக்கால ஆரிய சமூகம் கருதியதாக மத இலக்கியங் 

கள் நமக்குத் தெரிவிக்கின்றன. இச்செய்திகள், கங்கைச் சமவெளி 

யின் கிழக்கு: மேற்குப் பகுதிகளின் கலையொழுக்க மாறுபாட்டை 

உள்ளங்கைநெல்லிக்கனிபோல் காட்டுகின்றன . 

வேத காலத்திற்குப் பிறகு உபதிடத காலத்திற்கு தாம் 

வருவோமானால், ஆரிய-திராவிடப் பிரச்சினைக்கான ஒத்தீடு 

(Compromis:) gia நடப்பதைக் காணலாம். கீழைக்கரை 

நாடுகளின் அதிபர்கள், தம் மக்களின் உலகியல் நலத்தை மட்டு 

மன்றி உயிரியல் நலத்தையும் அக்கறையோடு ஓம்பி வந்தார்கள். 

அவர்கள் காட்டிய ஆன்மீக வளர்ச்சி யோக நெறியை அடிப்படை 

யாகக் கொண்டிருந்தது. இவ்வளர்ச்சிமின் விளைவே உபநிடதப் 

பண்பாடாக முகிழ்த்தது எனலாம். உபநிடதப் பண்பாட்டின் 

மையக் கொள்கை ஆன்ம ஞானம் அல்லது பிரமஞானமாகும். 

ஆன்மஞானத்தின் தத்துவ நுட்பம், குரு-பாஞ்சால நாடுகளின் 

கூர்த்த மதி வாய்ந்த சமயவினைஞர்களும் (871269) அறியாத 

ஒன்று. இஞ்ஞானத்தைக் கற்க மேற்கில் இருந்த வேத விற்பன்னர் 
கள் பலர் கிழக்கு நோக்கிச் செல்வாராயினர். இங்ஙனம், குரு- 

பாஞ்சால நாடுகளில் குடிகொண்டிருந்த காந்தக் கவர்ச்சி இப்போது 

காசி-மகத மாநிலங்களுக்கு எழுகை புரிந்து விட்டது. 

உபநிடதங்களின் காலம் 

கங்கைச் சமவெளியின் கிழக்குப் பகுதி நாடுகளில்தான் 

உபநிடதக் கருத்து வித்தூன்றியது. விதேக நாட்டின் அரசனான 
ஜனகன் அவைக்களம் அன்று அறிவுக் களரி (intellectual activity) 
மிகுந்து விளங்கியது. உபநிடதக் கோட்பாடு வளர அரசர்களே 

பெருங்காரணமாய் இருந்தனர். இங்கு வேத நெறிக்கும் உப 

நிடதக் கோட்பாட்டுக்கும் உள்ள வேறுபாட்டைச் சிறிது அதிய 

வேண்டும். வேத நெறியாளர், மனிதருடைய வாழ்க்கையின் 

குறிக்கோள் துறக்கத்தை ௮டைவது என்றும், துறக்கக்தை அடைய 
யாகம் ஒன்றே சிறந்த வழி என்றும், யாகத்தின் மெய்ப்பயனை 

விலங்குக் கொடையின் மூலமே பெறமுடியும் என்றும் வற்புறுத் 

தினர். உபநிடதக் கோட்பாட்டாவரோ துறக்கத்துக்கும் இந்திர 
னுக்கும் அல்வளவு முக்கியத்துவம் தசவில்லை, இந்திரனை 

மனிதக் குறைபாடுகள் அனைத்தும் பொருந்திய ஒரு சாதாரணப் 

பிறவியாகவே கருதியதால , அவன்”வழிபாட்டை அவர்கள் ஏற்றுக். 

கொள்ளவில்லை. அவர்கள் இவற்றையெல்லாம்விட மேலான 

வாழ்க்கைெெநறி (Life principe) gsi pa anc முற்பட்டனர்,
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களிலும், நுண்கலைகளிலும் வல்லுநர்களாயிருப்பர் என்பது 

நமக்குப் புரியாத புதிராக உள்ளது. என்றாலும், சிந்தித்துப் 

பார்த்தால் உண்மை விளங்காமற்போகாது. இராமாயணம கூறும் 

முரண்பட்ட கருத்துகளை நிதானமாக ஆராய்நதால், அவை எதிர்த் 

தரப்பில் இருந்தஒரு கவிஞரால் வரையப்பட்டவை என்பது துலக்க 

மாகப் புலப்படும். வானமீகி, தெனனாட்டு மக்களின் எதிரிகள் 

பக்கத்திலிருந்து நூல் எழுதியதால், அவர் அமமக்களைப் பற்றிய 

உண்மையான வரலாற்றையும, அவாகள் பணபாட்டைப் பற்றிய 

நேர்மையான செய்திகளையும கொடுக்கமுடியவில்லை. 

ஆனால், ஜைன ஆசிரியர்கள் எழுதிய நூல்களை நாம் ஆராயும் 

போது, தென்னக மக்களைப் பறறி அவர்கள் கொண்டிருந்த 

கருத்துகள் முற்றும் வேறானவை என்பது நமக்கு நன்கு விளங்கும். 

மேலே குறிப்பிட்ட வானரர்கள், அரககர்கள் என்னும் கூட்டத் 

தாசை ஜைனர்கள் வித்தியாதரர்கள் என்று அழைக்கின்றனர். 

வித்தியாதரர்கள் என்றால் பயன் மிகுந்த உலகக் கலைகளில் நல்ல 

தேர்ச்சிபெற்றவர்கள் என்பது பொருள். வித்தியாதரர்கள், தாமே 

ஆக்கிக்கொண்ட ஒருவகை விமானம மூலம் வானத்தில் பறக்கக் 

கற்றுக் கொண்டிருந்தனர் என்றும், இதனால் அவர்களுக்குச் 

சமஸ்கிருதத்தில் *கேசரர்கள்' என்ற பெயர் வழங்கியது என்றும் 

ஜைன நூல்கள் உரைக்கின்றன. வானர இனத்தைக் குரங்குகள் 

என்று மற்றவர்கள் அழைத்தது அவர்களது அறியாமையைக் 

காட்டுகிறது. வானரக்குலத்தை ஆண்ட தலைவர்கள் குரங்கைத் 

தம் சின்னமாகவும், குரங்குக் கொடியைத் தம படையின் அடை, 

யாளமாகவும் கொண்டிருந்தனர். வானரப் படை நாட்டில் செல் 

லும்போதெல்லாம், மக்கள் அதனைக் குரங்குப் படை என்று 

வேடிக்கையாக விளிப்பது வழக்கம், இதேபோல அரக்கர் 

குலமும், அவர்கள் வலிமை தோககியும், அவர்கள்மீது இருந்த 

காழ்ப்புக் காரணமாகவும் அவ்வாறு எதிரிகளால் விளிக்கப்பட்ட 

ஒன்றாகும். ஆனால், உண்மையில் இவ்விரு வகுப்பினரும் 

அத்தனை கொடூரமாகவும் காட்டு மிராண்டித்தனமாகவும இருந்த 

தாகத் தெரியவில்லை; மாறாக, அவர்கள் கலையிலும நாகரிகத்தி 

லும் “மிக உயர்ந்தவர்களாக இருந்ததோடு, “இடபதேவரை வழி 

படுவோராகவும் கொல்லாமையைப் போற்றுவோராகவும் இருந் 

திருக்கின்றனர். 

௨. மேற்சொன்ன உண்மைகள் * ஆரிய நூலாளர்களாலேயே 

(Writers) மறைமுகமாக ஒப்புக்கொளளப்படுகின்றன என்பது, 

வால்மீகியின் இராமாயணத்திலிருந்து நாம் அறியும செய்தியாகும். 

அரக்கர்கள் யாகங்கள் புரிவதற்குத தடையாக இருததாரீகள்



is 

என்றும், எங்காவது வேள்வி இயற்றுவதற்கான முயற்சிகள் தடை 

பெற்றால் அங்கு அவர்கள் தோன்றி அம்முயற்சிகளைக் குலைத்துப் 

பலிகொடுப்பை நிறுத்துவது வழக்கம் என்றும், யாகங்கஷை அரக்கர் 

களிடமிருந்து காப்பாற்றுவதற்காகவே விசுவாமித்திரர் தசரதன் 

புதல்வர்களான இராம-இலக்குவர்களை அழைத்துச்சென்றார் 

என்றும் வால்மீகி நமக்குத் தெள்ளத் தெளிவாக எடுத்துச்சொல் 

கிறார். ஆனால், என் இவ்வரக்கர்கள் யாகங்களையும் பலி 

கொடுப்பையும குலைக்கும முயற்சியில் ஈடுபட்டிருந்தனர் என்பதை 

மட்டும் வாலமீகி வெளிப்படையாகக் கூறவில்லை. இதிலிருந்து 

நாம் ஊகிக்கக்கூடியது, அரக்கர் குலத்தார் கொல்லாமை 

நெறியைக் கடைப்பிடித்துவந்ததனாலேயே யாகங்களுக்கும் பலி 
_கொடுப்புக்கும் அவர்கள் பகைவர்களாக இருந்தனர் என்பதாகும். 
இந்த ஊகம் ஜைன இலக்கியமான “பதும புராணததில்' வரும் ஒரு 

நிகழ்சசியைப படிககுமபோது மெய்ம்மைப்படுகிறது. பதும பாரணம் 

என்பது பதுமன் அலலது இராமனுடைய வாழ்க்கை வரலாற்றைக் 

கூறுவது. இபபுராணத்தில் மாருதன் வேள்வி சிதைப்பு (ர ஷபபங்க 

yagna Dvamsa) எனறு ஓர் அத்தியாயம் வருகிறது. இதில் 

சித்திரிககப்படும நிகழ்ச்சி சுவைகரமானதாய் இருக்கிறது. மாரு 

தன எனகிற ஓா அரசன் வடநாட்டில் ஒரு பெரிய வேள்வி இயற்ற 

ஆயததங்கள செயதுகொண்டிருந்தான். இச்சமயத்தில், நாரதன் 

எனற விததியாதரன வானத்தில தன் விமானத்தில சென்றுகொண் 
டிருந்தபோது, பூமியில் ஓர் இடத்தில பலிகொடுப்புக்கான ஏற்பாடு 

கள நடழதுவருவதையும, அதற்காகப் பல விலங்குகள் தூண்களில் 

கட்டப்படடிருப்பதையும, வேதவினைஞர்கள் யாக காரியஙகளைக் 

கவனிததுவழுவதையும கண்டு கீழே இறங்கிவந்தான். அவன் 
இட்பதேவர் குழுவில் சேர்நததவனாகையால், அவ் யாகத்தை 

நடததும அரசனான மாருதனைக் கண்டு, யாகத்தின் பொய் 

மையை விளககி, அதில் விலங்குகளைக் கொல்வதால் ஏற்படும் 

பாவத்தையும கூறி, அச் செயலைத் தவிர்க்கும்படி வேண்டினான். 
ஆனால, அரசன மாருதனும், அவனுடைய மதகுருமாரும், 

தாரதனைக கணடித்துத தம காரியங்களில் அவன் தலையிட்டால் 

அவனைக் கொவறுவிடுவதாக அச்சுறுத்தினர். இந்நிகழ்ச்சி 

தெனனகததின தலைவனான இராவணன் அரசின் எல்லையில் 
தடநததால், அவனுக்குச் செய்தி தெரிவிக்கப்பட்டது. இதைக் 
கேட்ட இசாவணன், நிகழ்ச்சி நடந்த இடத்திற்கு நேராக எழுத் 
தருளி, அரசன் மாருதனையும் அவன் மத்குருமாரையும் அச் 
குறுத்தி, அங்கு தடக்கஇருந்த யாகத்தைத் தடுதது நிறுத்திய 

தோடு, சாகஇழுதத வ்லங்குகளையும காபபாறற்னால., இரா 
UHI அறவுடையால அரசன் மாருதன் மனம மாறி, கொல்லா 
மைய்வ பெருமையை உணர்நது. இட்பதேவர் குழுவில சேர்ந்தான்
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என்பது பதும புராணம் கூறும் தகவல், இக்கதை நமக்குத் தெரி 
விப்பது, வித்தியாதரர்கள் என்போர் ஜைன மதத்தைச் சேர்ந்த 

மனிதக் கூட்டத்தார் என்பது தவிர வேறல்ல, 

வித்தியாதரக் கூட்டத்தார் பல நூற்றாண்டுகளாக உறுகண் 

மறுப்புக் கொள்கையை (1400-4101200 படுக் கடைப் பிடித்து, 

வடநாட்டுப் படையெடுப்பு எவற்றாலும் பாதிக்கப்படாமல் 

மேன்மையாக வாழ்ந்துவந்தனர். இராமாயணப் போர்தான் முதன் 

முதலில் இவர்களைப் பேரளவு பாதித்து, இவர்கள் நாட்டின் 

பெகும்பகுதியை அழித்தது எனலாம். என்றாலும், தன் மனைவி 

காரணமாகப் போர் தொடுத்த இராமனால் அரக்கர்களையும் 

வானரர்களையும் அடியோடு-ஒழிக்க முடியவில்லை. போருக்குப் 

பின், இராமனின் முழு ஒப்புதலுடன், இவர்கள் மீண்டும் தங்கள் 
அரசுகளை இலங்கையிலும் கிட்கிந்தையிலும் நிறுவிக்கொண்டு, 
தங்கள் பழைய கொள்கைகளை விடாமல் பின்பற்றியே வாழ்ந்திருக் 

கின்றனர். இவ் வித்தியாதரக் கணத்தாரைப் பற்றி ஆழ்ந்து 

தோக்கியதில், இவர்கள் சிந்து நதி மக்களோடு இனத்தாலும் பண் 

பாட்டாலும் இணைந்து ஒன்றியவர்கள் என்று தெரியவருகிறது. 
இவர்கள் இன்றைய திராவிடர்கள் அல்லது தமிழர்களின் முன் 

னோராக இருக்கலாம் என்று கருதவும் நமக்கு இடமிருக்கிறது. 

இத் தமிழ் மூதாதையர் உறுகண் மறுப்பைக் கைக் கொண்டு 

அமைதியாக வாழ்க்கை நடத்தியதால், இவர்கள் காலத்தில் 

கலையும் நாகரிகம் பலபடித்தாக உயர வாய்ப்பு இருந்தது. இவர் 

களின் கலை- நாகரிகப் பொலிவை இன்று கிடைக்கும் சில கலை 

யொழுக்கத் துணுக்குகளும் பழந்தமிழ் நூல்களும் நம்மிடம் ஆதரவு 
தந்து பேசுகின்றன. எப்படி இருப்பினும், கிறிஸ்து பிறப்பதற்கு 

முன் திராவிடர்களின் சமுதாய அமைப்பும் நாகரிகக் கருத்துக்களும் 

எவ்வாறு இருந்தன என்பதை அறிந்துகொள்வது இங்கு மிகுதியும் 

பயன் தருவதாகும், 

தமிழர் நாகரிகமும் கலையொழுக்கமும் 

* தமிழ் நாட்டில் தமிழ் மொழியில் எழுந்த இலக்கியங்களும் 

“பழமையானது தொல்காப்பியம் என்னும் நூலாகும். இந்நூல் தமிழ் 

மொழியின் இலக்கணத்தைக் கூறும் ஒரு நூல் என்றாலும், இதில் 

தம்ழர்களின் வாழ்க்கைமுறை, சமுதாய அமைப்பு, சமூகப் பழக்க 

வழக்கங்கள்- ஆகிய பல விடயங்கள் அடங்கியிருக்கின்்றன . தமிழர் 

களின் தொன்மையான நாகரிகத்தையும் பண்பாட்டையும் 

குறித்துத் தெளிவாகக் கூறும் ஒரே பழைய நூல இதுவேயாகும், 
எழுத்து, சொல்-ஆகிய மொழிமின் உறுப்புகளுக்கு இலக்கணம்
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கூறிவிட்டு, இற்நூலின் ஆசிரியரான தொல்காப்பியர், பொருளதி 

காரம எழு ஒரு பகுதியை இதில் படைத்திருக்கிறார், இப்பொரு 

ளதிகாரப. இதுயாவின அதனபகுதியில் கிறிஸ்து பிறப்பதற்குமுன் 

இருதத ஒழு சமுதாயததை ஏறத்தாழப் படம பிடிததுக காடருகிறது 

எனறு சொல்லிவடலாம். 

தொல்காப்பியத்தை இயற்றியவர் ஓர் சமண சமயத் துறவி 

என்று அதியவருகி$றாம, எனவே, சமணக் கொளகையான உறு 

கண மறுப்பு அவா மூலிலும இடம்பெறறிருககிறது. சமுதாயத் 

தைப் பறறுப் பேசுமபோது, தொல்கமபபியா ஐவீன நாக்கோடு 

MFG அடிபபடையில அதன் தததுவததை விளக்குகறார. ஒரு 
மகன கூடடததின சமுதாயத்தைப் பறறிக கூறுமுனபு அமமக்கள 

வாழ்வு நுலதலதப பற்றி ஆசிரியன் வளககஃவணரடும. தொல் 

காப்பியா தம்ழ நாட்டை ஐந்துவகை நிலஙகளாகப பிரிக்கிறார். 

ஒனறு மபலையும மலையைச் சார்ந்த நிலமும; இதறகுக் குறிஞ்சி 
எனறு பெயா. இன்னொன்று காடும் சகாடடைச௪ சாதத நிலமும$ 

Bese yew எனறு பெயர். மறறொனறு வயலும வயலைச் 
சால நிலமும்; இதறகு மருதம எஸ்று பெயர். , பிறிதொன்று 

சுடலு... உடடைச சாயநத திலமும; இதறகு எநய்தல் எனறு பெயர்: 
இறுத யானது கடும மலையும் தம இயல்பு துரிநது மாறிய 

வண்ட இலம் தற்குப பாலை எனறு பெயர், இநத ஒவ் வாரு 

திலததிறகும தல க்கேயுரிய தாவரமும விஉங்குகளும உண்டு. 

அதே பால ஓவவொரு நிலத்தில வசிககும் மக்களுககும ஒவ்வொரு 

வகையான இயலபு உண்டு; இது அவ்வந்நிலஒதுன தன்மையை 

ஒட்டியது. மலைநிலததில வசிககும் மக்கள் வேளாண்மை செய்து 
வாழமுடியாது அவாகள் சில புனபயிர்களை விளைத்து, அவற்றில 

கிடைககும திஷை, சாமை போன்ற தானியங்களைக கொணடும்ட 

மலைச்சா ரலகளில உள்ள தேன கூட்டிலிருந்து எடுக்கும பிரசததைக் 

கொணழடுமே வாழ்க்கை நடத்தவேணடும, அவர்களுடைய 

சமுதாயப் பழக்கவழககஙகளும் மலைமிலத்தின இயல்புககு ஏற்பவே 

அமைநதருக்விறது. கடட்டுநுலததில் வ௫ககும மககள கால் தடை 

களை வளாதது வாழககை நடத்துகிறார்கள். அவாகள், கால் 
POLAT Mie மு பெறும பாலிலிருநது தயிர், வெண்ணெய், நெய் 
முதல்ய ஃயாருளகளைத தயாய்தது, அவறறைச் சமவெளியில் 
இழுக்கும மககளிடையே கொண்டு விற்றுப் பயனபெறுகிறார்கள். 
இவாகஞஷு்டைய சமய ஒழுக்கம், கன்று காலிகளைக் காக்கும் 
கடவுளான கணணனை மையமாகக் கொண்டு விளங்கியது. இந்தக் 
arouse எனகிற கடவுள் கோடாலன் எனறு வடநபட்டவரால் 

OLS oULilb Ww கருடடிணனே ஆவான், முனன?ர நாம கூறிய 

வாறு வபூட்டிணன் இந்திர வழிபாட்டுக்கும் வேதவேள்வ்களுககும் 

«
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இந்தக் கருத்தின் அடிப்படையில் பார்த்தால், அத்தகைய கடவுளுக் 
குரிய தன்மை வாய்ந்கவர் இடபதேவரே என்பது விளங்கும், 

இடபதேவர். ஆன்மாவின் கழிமலங்களைச் சுட்டுப் போசுக்கித் 

தூய தன்மையை எய்த யோகம் ஒன்றே தகுந்த வழி என்று 

புகன்றார். இதனைச் சரியான முறையில் கடைப்பிடித்து, உயர்ந்த 

நிலையில் நீண்ட காலம் வாழ்ந்தவர்கள் தென்னாட்டின் வேளாளர் 

களே ஆவர். இந்தச் சமயத்தில் ஓர் உண்மையையும் நாம் மறத்து 

விடக்கூடாது தொல்காப்பியம் இயற்றப்பட்ட காலத்தில் தென் 

னிந்தியாவின் சமுதாயம் ஓர் கலப்பு வாய்ந்த சமுதாயமாகவே 

இருந்தது. திராவிடர்கள் மட்டுமல்லாமல் ஒரு சிறுபகுதி ஆரியர் 

களும் அன்று இங்கு வசித்துவந்தனர். வடவிந்தியாவை முழுதும் 

குடிகொண்ட ஆரியர்கள், தென்னிந்தியாவின் வளப்பத்தையும் 

பசுமையையும் அறிந்து, இங்கும் குடிபுகுந்திருக்கிறார்கள். 

சுகமான வாழ்க்கை கிடைக்கும் என்ற நோக்கமே ஆரியர்களின் 

தென்னிந்திய எழுகைக்குக் காரணமாகும், இங்குக் குடிபுகுந்த 

பின்னர் அவர்கள் தங்கள் வேதமதத்தைப் பரப்பத் தொடங்கினர். 
வந்தவர்களையெல்லாம் வரவேற்கும் பண்பு தமிழர்களுக்கு இருந்த 

தால், ஆரியர்களின் ஆதிக்கம் தென்னகத்தில் சுலபமாகக் கால் 

கொண்டது. வடவிந்தியாவில் கிடைத்த அளவு மேட்டிமை இங்குக் 

கிடைக்கவில்லையாயினும், அவர்களுக்குத் தனியுயர்வு இங்கும் 

ஏற்பட்டது உண்மைதான். என்றாலும், அவர்கள் உள்நாட்டுத் 

தலைமைக் குடிகளான வேளாளர்களிடம் இணக்கமாகவே நடந்து 

வாழ வேண்டியிருந்தது. நிலமுதல்வர்களான வேளாளர்கள் ஆரியர் 

கள் வருகைக்குப் பின்னும் தங்கள் சமுதாயப் பொருளாதாரத் 

தலைமை குன்றாமலே இருந்துவந்தனர், 

கிறிஸ்து பிறப்புக்கு முந்திய இந்தியா 

கிறிஸ்து பிறப்பதற்குச் சிறிது காலத்துக்கு முந்திதான் சந்திர 
குப்தர் என்பவர் இந்தியாவில் மோரியப் பேரரசைத் தோற்றுவித் 
தார். அன்று வடவிந்தியாவில் இருந்த அன்னிய ஆதிக்கத்தை 
அடியோடு அகற்றி ஓர் வல்லமை வாய்ந்த பேரரசை (13யற॥ஃ£ச் 
சந்திரகுப்தர் நிறுவியதால், அ ந் த நிகழ்ச்சி இந்நாட்டின் 
வரலாற்றில் ஓர் புகழ் வாய்ந்த இடத்தைப் பெற்றிருக்கிறது. 
சந்திரகுப்த மோரியர், கொல்லாமை , அறத்தை மேற்கொண்டு, 
அதனை அரக மதமாகவும் ஆகச் செய்தார். இவர் காலத்திய 
முக்கிய நிகழ்ச்சி ஜைன முனனவருள் (781௭௨ Thirthankaras) 
கடைசியவரான மகாவீரர் தோன்றியதாகும், மகாவீரர், புதை 
புண்டிருந்த ஜைன மதத்துக்குப் புத்துமிரளித்து, அதனைப் புதிய 
வேகத்துடன் பரவச்செய்தார். கோதம புத்தர் என்னும் பெளத்த
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wss Carbmam (Founder of the Buddhist religion) இவரி 

காலத்தில் இருந்தவரே ஆவர். புத்தரும், கொல்லாமை அறத் 

தையே மையமாகக் கொண்டு, தத்துவத்திலும் சமுகாயத் துறையி 

லும் சிறிது மாற்ற்ங் கலந்த ஒரு சமயத்தை உண்டாக்கினார். 

இவ்விரண்டு அறிஞர்களின் நெறிகளும் ஒரே ஆற்றலுடன் இயங்கி, 

வடவிந்தியப் பண்பாட்டில் உறுகண் மறுப்பை (Ahimsa) 

வேரூன்றச் செய்தன சந்திரகுப்த மோரியர் காலத்தில், தென் 

னிந்தியா, சேர-சோழ பாண்டியர்கள் என்னும் மூக்குல அரசர் 

களால் ஆளப்பட்டுவந்தது. இம் முக்குல அரசர்களும் கொல்லாமை 

அல்லது உறுகண் மறுப்பையே தம்முடைய அரசு மதமாகக் 

கொண்டிருந்தனர். இங்ஙனம், கிறிஸ்து பிறப்பதற்குச் சற்று 

மூந்திய காலத்தில், இந்தியா முழுவதும்--வடக்கே இமயமலை 

யிலிருந்து தெற்கே குமரி முனைவரையிலும், மேற்கே காந்தாரத்தி 

லிருந்து கிழக்கே இராஜக்கிரகம் வரையிலும்--மக்கள் பின்பற்றும் 

மதமாகவும், அரசகம் பின்பற்றும் மதமாகவும் கொல்லாமை இருந் 

தது, வேதநெறியின் தலைவர்களும் அக்காலத்தில் இருக்கத்தான் 

செய்தார்கள். ஆனால், அவர்களுக்கு அதிகச் செல்வாக்கு 

இல்லை. ‘ 

» சந்திரகுப்த மோரியருக்கு வாழ்க்கைக் குருவாகப் பத்திர பாகு 

என்று ஒரு ஜைன முனிவர் இருந்தார். சந்திரகுப்தர், பல அண்டு 

கள் நல்லாட்சிபுசிந்து தம் அரசை வலிமைப்படுத்தினார். மக்களின் 

பொருளாதாரம் அவர் காலத்தில் நன்றாக ஓங்கியது. இ* 

் சமயத்தில் அவருடைய புதல்வனும் வளர்ந்து அரச காரியங்களைக் 

். கவனிக்கும் வயதும் தகுதியும் பெற்றான். சிறிது முதுமையுற்ற 

சந்திரகுப்த _ மன்னர், அரசைப் புதல்வனிடம் ஒப்பவிச்துவிட்டு 

தான் துறவுபூண்டு, பத்திரபாகு முனிவரைத் தலைமையாகக் 

கொண்ட ஜைன சங்கத்தில் சேர்ந்தார். இத்தருணத்தில் வட் 

விந்தியாவில் ஐரு கொடிய பஞ்சம் உண்டாயிற்று. இப்பஞ்சம் 

பன்னிரண்டு ஆண்டுகள் நீடித்து வடவகத்தை ஆட்டிப்படைத்தது. 

இப்பஞ்சத்தை தாங்கமுடியாத ஜைன சங்கத்தார், பல ஆயிரம் 

துறவிகளுடன் தென்னிந்தியாவில் குடிபுகுந்தனர் தென்னிந்தியா 

அப்போது மிகுந்த செழிப்பான நிலையில் இருந்தது தென்னிந்திய 
வோளாளர்களில் பெரும்பாலோர் அன்று ஜைனர்களாக இருந் 

தனர். எனவே, வடநாட்டு ஜைன முனிவர்களை அவர்கள் அகம் 

மலர வரவேற்றனர். பத்திரபாகு சங்கத்தினர், தென்னகத்தில் 

குடியேறியவுடன், தென்னிந்திய மக்களுடன் நெருங்கிப் பழகி, 

அவர்களுடைய மொழி, பண்பாடு, நாகரிகம் அகியவற்றை நன்கு 

"அறிந்துகொண்டதோடு, அவற்றில் நல்ல பயிற்சியும் பெற்றனர். 
அவர்கள் சங்கம், சமண சமயக் கொள்கைகளோடு தமிழ்க் கலை,
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இலக்கியம். ஆகியவற்றையும். வளர்க் கத் தொடங்கியது. 
தென்னகம் முழுவதையும் சுற்றிய்பார்க்கப் புறப்பட்ட பத்திாபாகு 
முனிவர், மைசூர் மாகாணத்கின் உள்ள சமணர் கவண்குளம் 

(Sravana Beluonta) என்ற இடத்திற்கு வந்ததும் நோய்வாய்ப் 

பட்டதால், அங்கேயே சிறிது காலம் சங்க நேரிட்டது. அப்போது 

மோரிய சந்திரகுப்தரும் தம் கருவோடு உடன் தங்கவேண்டி௰ய 

தாயிற்று சங்கத்தின் மற்றத் துறவிகள், பாண்டிநாடு நோக்கிச் 

சென்று, சமயப்பிரசாரம் செப்யத் தலைப்பட்டனர். பாண்டி 

நாட்டில் ஏற்கெனவே ஜைன மதம் கால்கொண்டிருந்ததால், வட 

நாட்டுக் துறவிகளின் போக்கு அங்கு ஒரு புதிய கிளர்ச்சியை 

உண்டுபண்ணிற்று2 

கீழ்த்திசை அறிஞர்களில் பலர், தென்னிந்தியாவில் ஜைன 
மதமே பக்திரபாகு மானிவரின் சமண சங்கக்தவரால்தான் புகுத்தப் 
பட்டது என்று கருதுகின்றனர். ஆனால், இந்தக் கருத்து நமக்குக் 
கிடைக்கும் அதாரங்களை நோக்க வலியுறுவதாக இல்லை. தொல் 
பழங்காலத்திவிருந்கே தென்னிந்தியர்கள் கொல்லாமை அல்லது 
உறுகண் மறுப்பு (கிரு என்கிற கொள்கையைத் தம் தேசியப் 
பற்றுறுதியாகக் கொண்டிருந்தனர். அதுவுமன்றி, சமண சங்கம் 
எவ்வளவுதான் சிறந்ததாக இருந்திருந்தாலும், உள் நாட்டவரின் 
இதயபூர்வமான வரவேற்பும் பரிவுகலந்த ஆதரவும் இல்லாமல், 
ஆயிரக்கணக்கான துறவிசளூடன் அது ஓர் அன்னிய நாட்டில் 
நுழைந்திருக்கமுடியாது. மேலும், சந்திரகுப்த மோரியர், தாம் 
ஆண்ட காலத்தில், வடவிந்தியா முழுவதையும் வென்று தம் 
குடைக்கீழ் கொண்டுவந்தவர், அவர் தென்னிந்தியாவை அணுக 
வும் விரும்பவில்லை; இதற்குக்' தாரணம், தென்னகத்தை அன்று 
ஆண்டுவந்த மன்னர்கள் அனைவரும் சந்திரகுப்தரைப் போலவே 
கொள்லாமை அறத்தில் பற்றுறுதி கொண்டவர்களாக இருந் 
தமையே ஆகும். சந்திரகுப்தர். தென்னிந்திய மன்னர்களைத் 
தம்முடைய நண்பர்களாகவும் நேசர்களாகவும் கருதினார். படைத் 
துறை வெற்றியைவிடத் தாம் கண்ட கொள்கையின் வெற்றியே 
மேலானது என்று மேகரியருக்குப் பட்டது. எனவே, அன்புநெறி 
யைப் பின்பற்றும் தென்னாட்டவரை அவர் எந்தவிதத்திலும்” 
துன்புறுத்தவில்லை; மாறாக, நட்புறவுடன் அவர் தென்னகத்துக்கு 
எழுந்தருளினார். இவைகளினின்று நாம் அறிந்துகொள்வது, 
தென்னிந்தியாவில் சமண சமயம் சந்திரகுப்த மோரியர் காலத்துக்கு 
முன்பே பரவியிருந்தது என்பதேயாகும். 

சமணத் துறவிகள் தென்னிந்தியாவில் புகுந்த பிறகு, 
பெளத்தத் துறவிகளும் இங்குக் குடியேறத் தலைப்பட்டனர்.
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கிறிஸ்து யுகத்கிற்குச் சிறிது முன்னர் தென்னிந்தியாவில் வாழ்ந்து 
வந்த மக்கள் ஒர் கலப்புச் சமுதாயத்கினராகவே இருந்தனர். 

இடபதேவரின் வமி॥றையைப் பின்பற்றும் நிலவுடைமைச் சமூகமே 

முக்கியமானதாக இருந்தும், பெளத்த நெறியைக் கடைப்பிடிப்பவர் 

களும் வேத நெறியைக் கடைப்பிடிப்பவர்களும் இங்கு ஒருங்கு 

வாழ்ந்துவந்தனர். பொதுவாகச் சமணர்களும் பெளத்தர்களும் 

ஒரே கொள்கையைக் கொண்டவர்கள்; அனால், வேதவாதிகளோ 

வருண ஒழுக்கமும் பலிக்கொடையும் நோக்கமாகக் கொண்டவர்கள், 

கிறிஸ்து பிறப்பதற்கு இரண்டு நூற்றாண்டுகள் முத்தியிருந்து 
தென்னிந்திய சமுதாயத்தில் சமணம், பெளத்தம், வேதவாதம்- 

என்னும் இம்மூன்று அறிவியல் சக்திகளும் (1ஈ1611680118] forces) 

நிலவிவந்ததோடு, ஒவ்வொன்றும் தம் பாதையையும் செல்வாக்கை 

யும் வளர்த்துவந்தன; சமயங்கிடைத்தபோது ஒன்றை ஒன்று 

அடக்கித் தலைமைபெறவும் இவை அஞ்சவில்லை. இத்தகைய 

சூழ்நிலையில்தான் திருக்குறள் என்கிற நூல் தமிழ் நாட்டில் 

தோன்றியது. திருக்குறள் இயற்றப்பட்ட வுடன் அது சமிமர்களின் 

வேதம் என்று ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்டுவிட்டது. ஆரியர்களின் புனித 

நூல் சமஸ்கிருத வேதமாக விளங்கியதுபோலத் தமிழர்சளின் புனித 

நூல் திருக்குறனாக நீண்ட காலம் Mere வெந்தது. திருக்குறள் 

அன்றுமுதல் இன்றுவரை தமிழர்களின் தலை நாலாகவும் 
வாழ்க்கை வழிகாட்டீயாகவும் இலங்கிவருவதே அதன் சிறப்புக்குப் 

போதிய சான்றாகும், 

மூன்று சமயகநெறிகளும் அவை களின் 

கோட்பாடுகளும் 

நாம் முன்னர் கவனித்தபடி, கிறிஸ்துவுக்கு முந்திய நூற் 

றாண்டிலும் பிந்திய நூற்றாண்டிலும் தென்னிந்தியாவில் சமணம், 

பெளத்தம், வேதவாதம் என்று மூன்று சமயங்கள் கால்கொண் 

டிருந்தன இவை ஒவ்வொன்றும் தமக்கேயுரிய கோட்பாடுகளும் 

பழக்கவழக்களும் உடையனவாய் இருந்தன. கொல்லாமையை 

மூலக்கொள்கையாகக் கொண்ட இடபர்தநெறி தன் ஒழுகலாற்றில் 

கடுமைவாய்ந்ததாக இருந்தது. சமயத்தின் பெயரால் உயிர்ப்பலி 

செய்வதைச் சமணம் வன்மையாகக் கணடித்தது. எந்த இறைவன் 

அல்லது இறைவி முஷ்னரும் இரத்தம் சிந்துவதை ௮௮ ஒருப்பட 

வில்லை. உயிர்க்கொலை வெறுத்த சமணர்கள் தம் வாழ்க்கையி 

லும் அதனைக் கட்டுப்பாடாகப் பின்பற்றினர் அஷர்கள் காய்கறி 

உணவையே புசித்துவந்தனர். புலால் உணவை அலக்கள் mee 

தாலும் தீண்டியதில்லை. சமணர்கள் தங்கள் கொள்கைக் 

விறிதும் விட்டுக்கொடுக்கமாட்டார்கள். இந்தப் போக்கு இவர்
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களுக்கும் வேதவாதிகளுக்குமிடையே சச்சரவை உண்டாக்கியது . 

வேதவாதத்தின் அடிப்படைக் கெர்ள்கை வேள்விகளில் உயிர் 

களைப் பலியிடுதலாகுர். உயிர்ப்பலியின்றி வேதமதம் இல்லை. 

யாகங்களில் உயிர்களைப் பலியிடுவதன் நோக்கம், வேள்வித்தீயில் 

விலங்குகளின் இறைச்சி புனிதப்படுகிறது என்பதேயாகும். இந்தப் 

புனிதமான தளிகையை (பிரசாதத்தை! வேதமதத்தினர் தமக்குள் 

பகிர்ந்து கொண்டு உண்பர். இதிலிருந்து வேதவாதிகளுக்குப் 

புலால் அன்றாட உணவாக இருந்தது என்பது தெரியவரும். பல 

நூற்றாண்டுகளாக வேதநெறியினர் புலால் உண்டுவந்தனர். 

இப்போதும் தென்னிந்தியாவைத் தவிர்த்த மற்றப் பாகங்களில் 

உயர்ந்த குலத்தார் என்று கூறிக்கொள்ளும் வேதமதத்தார் 

இறைச்சி உண்பதைப் பழக்கமாகக் கொண்டிருக்கின்றனர். 

தென்னகத்தில்மட்டும் வேதவனாதிகள் இறைச்சியைக் கைவிட்டதற்கு 

என்ன காரணம் என்பதைப் பின்னால் ஆராயலாம். 

பவபூதி என்னும் வடமொழிக் கவிஞர் **உத்தரராம சரிதம்”? 

என்று .ஒரு காவியம் இயற்றியிருக்கிறார். அதில் _வருகிற ஒரு 
நிகழ்ச்சி.“ வசிட்டர் என்னும் ஆரியமுனி, தவக் குடில் (ஆதிரமம்) 

ஒன்றில் விருந்து அயின்றதும், அவ்விருந்தின் போது கொழுத்த 
ஆன்கன்று ஒன்று அடிக்கப்பட்டதும் தெரிவிக்கிறது. மகேந்திர 

வர்மன் என்கிற பல்லவ மன்னன் எழுதிய **மத்த விலாசப் 

பிரகசனம்** என்னும் சமன்கிருத நாடகத்திலும் இதுபோன்ற 

இன்னொரு நிகழ்ச்சி சொல்லப் படுகிறது. சாபாலிக மதத்தைச் 

சாந்த ஒரு சமயவினைஞன் (1250) இந்நாடகத்தின் மையம் 
புதல்வனாகக் காட்சியளிக்கிறான். காபாலிக மதத்தைப் பின்பற்றும் 
இவன் ஓர் கபாலம் அல்லது மண்டையோட்டைப் பிச்சைப் பாத்திர 
மாக எடுத்துக் கொண்டு ஊர்சுற்றுகிறான். பக்தர்கள் இடும் 
புலாலை இவன் உணவாகக் கொள்கிறான். பிறகு ஒரு சமயம், 
கள் குடிப்பதற்கு ஒரு மதுக்கடையை அடையும் இவன், மறதியால், 
தன் பிச்சைப் பாத்திரத்தை அங்கே வைத்துவிட்டு அகல்கிறான் 
காயாலிகச் சமயவினைஞர் எப்போதும் தம் மனைவிமாருடனே 
இருப்பர். அங்ஙனமே நம் காபாலிகனும், மனைவியும் தானும் 
நன்றாக குடித்துவிட்டுக் காஞ்சிபுரத்தின் அங்காடி வீதியில் ஆடிப் 
பாடிக் கொட்டமடிக்கின்றனர். சிறிது நேரங்கழிந்ததும் காபாலிக 
னுக்குத் தெளிவு பிறக்கிறது. தன் மண்டையோடு காணாமற் 
போனதை அப்போதுதான். அவன் உணர்கிறான். மண்டை 
யோடி லசமல் காபாலிக விரதத்தை அவன் ஆற்றமுடியாது. 

அவன் மனைவி *ஒருவேளை பிச்சைப் பாத்திரம் மதுக்கடையில் 

விட்ப்பட்டி ருக்குமோ" என்று நினைவுறுத்துகிறாள். இருவரும் 

மதுக்கடையை நேக்கித் திரும்பு கின்றனர். வழியில் ஒரு பெளத்தத
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துறவி இவர்களை எதிர்ப்படுகிறான் அவனும் தன் கையில் ஒரு 
பிச்சைப் பாத்திரம் வைத்திருக்கிறான். பெளத்த மத இல்லறத் 

தார் அவனுக்கு அதில் பிச்சையிடுவது வழக்கம். கபராலிகள் இந்தப் 

பெளத்தத்“துறவிதான் தன் பிச்சைப் பாத்திரத்தை எடுத்திருப்பான் 

என்று ஐயுறுகிறான். இதனால் இருவருக்கும் சச்சரவு நடக்கிறது. 

இதில் காபாலிகன் கீழே விழுகிறான். பெளத்தத் துறவி அவன் 
கையைப் பிடித்துத் தூக்கிவிடுகிறான். பிறகு இருவரும் அமைதி 

யடைந்து, மூவரும் குடித்துவிட்டுக் கூத்தடிக்கின்றனர். குடித்து 
விட்டு ஆடும்போது, காபாலிக சமய வினைஞன், தன்னுடைய 
மதத்தின் சிறப்பைப் புகழ்வதன் மூலம் ஜைன மதத்தின் சிறப்பை 

இகழ்கிறான். *இறைச்சி, மது, மங்கை- இம்மூன்றும்தாம் ஒரு 

மனிதனைத் துறக்கத்திற்கு அழைத்துச்செல்லும் வழிகள். 

இறைச்சியை உண்ணுதலும், மதுவை அருந்துதலும், மங்கை 
யைக் கூடுதலும் இவ்வுலகத்தைத் துறக்கமாக மாற்றுகின்றன. 

இதை அறியாத ஜைனர்கள் மறுவுலகத்தைப் பற்றியும், அதை 
அடைய இறைச்சி, மது, மங்கை-அகியவற்றைத் துறக்கவேண்டிய 

தன் அவசியத்தைப் பற்றியும் பேசுகின்றனர். இன்னோர். உல 

கத்தை நம்பி இந்த உலகத்தின் இன்பத்தைத் துறப்பவர்கள் 
மடையர்களாகத்தான் இருக்கவேண்டும், என்று காபாலிகன் 
கூவிக்கொண்டிருக்கும்போது, ஒ ரு பைத்தியக்காரன் மண்டை 

யோட்டைக் கவ்விக்கொண்டு வரும் ஒரு நாயைத் துரத்திக் 

கொண்டு வருகிறான். இதனால் மூவரும் விழித்துக்கொள் 

கின்றனர்.- காபாலிகன் தன் பிச்சைப் பாத்திரத்தைத் திரும்பப் 
பெறுகிறான். எல்லோரும் தம்தம் சமயத்தைப் பின்பற்றி நண்பர் 
களாகப் பிரிந்து செல்கின்றனர். இந்த வேடிக்கை நாடகத்தி 

லிருந்து, ஜைன மதத்துக்கு நேர்மாறானது காபாலிக மதம் என்பது 
தெரியவருகிறது. ஜைன மதம் வெறுத்தொதுக்கும் பூலால் 

உண்ணல், கள் சூடித்தல், காமத்தில் திளைத்தல் போன்ற ஒழுக்கங் 

கள் காபாலிகரால் விரும்பி ஏற்றுக்கொள்ளப்படுகின் றன . 

வேதம் புகட்டும் விலங்குக்கொடையை (கா/௱ச! $80121106) 

பெளத்த மதமும் ஏற்றுக்கொள்ளவில்லை. ஆனால், புலால் 

உண்ணுதலை அவர்கள் விலக்கவிஃ லை. அலர்கள் தங்கள் கையால் 

விலங்குகளைக் கொல்வதுதான் பாவம் என்று நினைத்தனர்; 

இறைச்சிக் கடைக்காரன் தொன்ற விலங்குகளின் புலாலை உண் 

பதில் ஒன்றும் தவறில்லை என்பது அவர்களின் வாதம். இந்தப் 

பழக்கம் பெளத்தர்களிடத்தில் *கோதம புத்தர் காலத்திலிருந்தே 

இருந்துவருகிறது. புத்தர் காலத்தில் வாழ்ந்த பண்டகர்களும் 

பளிர்களும் (Merchants & princes), Garguepuyyb gugoLw 

கீழ்ப்படிவாளர்களையும் (01901;25) அழைத்து விருந்துகள்
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வைப்பது வழக்கம்; அவ்விருந்துகளில் இறைச்சி உணவு தாராள 

மாகப் படைக்கப்பரம் அவர்களுமி அதனை மகிழ்ச்சியுடன் ஏற்று 
உண்பர். பெளத்தக் பனுவல்கள் (Buddhist Scriptures) இவற்றை 

ஒளிக்காமல் தெரிரிக்கின்றன. இது பல நூற்றாண்டுகளாகப் 

பெளத்தர்கள் கடைப்பிடித்துவரும் பழக்கம். இப்போதும் இலங்கை 

யிலும் பர்மாவிலும் பெளக்குத் துறவிகள் சளைக்காமல் இறைச்சி 
புசிக்கிறார்கள். துறவிகளே புசிக்கும் போது, பெளத்தப் பொது 
மக்களைப் பற்றிச் சொல்லவேண்டியதில்லை ஆனால், ஜைனர் 

களோ இதற்கு அடியோடு மாறுபட்டவர்கள். ஜைனர்களின் 
சிறப்பியல்பே புலால் உண்ணாமை என்று சொல்லிவிடலாம். 

இந்தப் பண்பு மற்ற மதத்தினரிலிருந்து ஜைனர்களை நன்றாகப் 
பிரித்துக் காட்டுகிறது. 

மனு போதாயனர் முதலிய வேதவாதிகளின் அறநூல் 
களினின்று (சாக Sastras) eras சலைமயைப் பற்றிப் பல 

விடயங்கள் நமக்குத் தெரியவருகின்றன. போதாயனர் என்பவர், 

தன்னுடைய *தரும சூத்திரத்தில்” ஆரிய மக்கள் விருந்தாளிகளை 

ஓம்பும் முறைகளை எடுத்துப்பேசுகிறார். அவருடைய நூலின் 
*மதுபர்க்கம்' என்கிற அத்கியாயத்தில், விருந்தாளிகளுக்குப் 
படைப்பதற்குத் தகுதியள்ளவை என்று பரு மாட்டிலிருத்து 
இருபத்தைந்து, 6 ருபத்தாறு விலங்குகள் வரிசைப்படுத்திக் கூறப் 
படுகின்றன, வருகிற விருந்தாளி மிகப் பெரியவராய் இருந்தால், 
இங்கே சொஃலப்பட்ட இருபத்தாறு விலங்குகளையும் அடித்துச் 
சமையல் தயாரிக்க வேண்டும், விருந்தாளி சாதாரணமானவராக 
இருந்தால், இதில் சில விலங்குகளைக் குறைத்துக்கொள்ளலாம். 
வேத மத தரும சாத்திரங்களின் இன்னொரு முக்கியக் கூறு, அவை 
வேளாண்மைத் தொழிலுக்குச் சமுதாயத்தில் கொடுத்திருக்கும் 
இடமாகும், வேளாண்மை மிகுதியும் இழிவான ஒரு தொழில் 
என்றும், அந்தத் தொழிலைப் புரிவதற்குத் தகுதியுள்ளவர்கள் 
சமூகத்தின் நான்காவது வருணத்தவரான சூத்திரர்களே என்றும் 
அவை கூறுகின்றன, சமூகத்தின் தலை வருணத்தவரான சமய 
வினைஞர் 181௨15) SOO MLE WS தொடுதலுமாகாது என்பது 
ஆரிய தருமம் ஆனாள், அன்று தென்னிந்தியாவில் வாழ்ந்த 
மக்களோ வேளாண்மையையே (Agriculture) so தொழிலாகக் 
கொண்டிருந்தனர். மேலும், அவர்கள் இடபதேவரின் வழி 
முறையைப் பின்பற்றிவந்ததரல் &ிலங்குக் கொடையையும் புலால் 
உணவையும் ஒதுக்கிவந்தாம் கள் . மற்ற மக்களைவிடச் சமண 
மதத்தைத் தழுவியவர்கள் தங்கள் ஒழுக்கங்களில் மிகக் கண்டிப்பாக 
இருந்தனர். இத்தகைய பல மக்கள் கலந்து வாழ்ந்த ஒரு 
சமுதாயத்தில்தான் திருக்குறள் எழுந்தது,
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வெளிநாடுகளில் கொல்லாலம பரவிய விதம் 

உறுகண் மறுப்பை மையக் குறிக்கோளாகக் கொண்ட இடப 
தேவர் வழிமுறையைச் ஜைன சமயத்தின் குரவர்களான தீர்ததங் 

கரர்கள் என்னும முனைவர்கள் தம்தம காலஙகளில புதுபபிதது வந் 

தனர். இவர்களில் இருபத்துநதானகாவது முனைவர்தாம மகாவீரர் 

என்பவர். சில காலததுக்குமுன ஜைன இலககயங்களை நன்கு 

கற்காத சில கீழ்த்திசை அறிஞர்கள், ஜைனசமயம என்பது 

பெளத்த, இந்து சமயங்களின் ஒரு கிளை என்று கருதினா. 
ஆனால, எாமான் யாகோபி , i, Hermann 34௦௦௦3) எனனும் 

ஜெர்மன் அறிஞர் புரிந்த ஆராய்ச்சிகளுக்குப் பின்னர் இக்கருத்தை 
இப்போது யாரும் ஏற்றுககொளவதில்லை. மகாவீரருககு இரு 

தநூற்றைமபது ஆண்டுகளுக்குமுன வாழந்திருநத்த பார்சுவநாதர் 

என்னும முனைவர் ஒரு சரித்திரப் புதலவர் தாம என்று தற்போது 

எல்லா அறிஞர்களும ஒப்புக்கொள்கிறார்கள். கி.மு. 8009-ல 

வாழ்ந்த பார்சுவநாதர் தம் காலத்தில கொல்லாமை அறத்தை 

ஓம்பி வளர்த்தார். இவருடைய தொண்டுகள் மகாவீரர் 

காலத்தில் மிகுதியும் துணையாயிருந்தன. இதிலிருந்து, மாவீரர் 

காலத்துக்கு முன்பே கொல்லாமை வழிமுறை (கீ க ப) யூம் 
காய்கறி புசிப்புமுறை (௨0௦181) யும் வழககில் இருந்தன 
என்பது புலனாகிறது. ஏன் கோதமபுத்தர்கூட இச்சமண மரபின் 

ஓர் உறுப்பினராக இருந்திருக்கிறார் என்றார் **மததிம நிகாயம்”* 

என்னும் நூலின் பகுதி ஒன்றிலிருந்து அறியலாம. “மத்திம 

திகாயம்' ' என்பது புத்தர் தம் மாணவர்களுக்குச் செய்த அறிவுரை 

களின் ஒரு தொகுப்பாகும். அதில் அவர் கூறுகிறார் ; 

1*சாரிபுத்தனே கேட்பாயாக? நான் நோன்பு தோற்றுக் கடுந் 
தவம் புரிந்துவந்த நாள்களில் உணவுக்காக வெவியே போவது 

வழக்கம், அப்போது நான் எந்தவ்த உடைக.யயும் அணி 

வதில்லை. உணவு அருந்துவதற்கென்று கலங்கள் எதுவும் நான 

எடுத்துச்செல்வதில்லை. எனக்கு அளிக்கப்படும் உணவை அங் 

கைகளில் வாங்கி நக்கி உண்பதே என் வழக்கம், போற்றுதற் 

குரிய பெருமானே, எழுந்தருளவேண்டும! எங்கள் இல்லததில் 
தங்கியருளவேண்டும். எனறு அழைக்கும் எவர் அழைப்பையும் 
தான் ஏற்றுக்கொள்வதில்லை. எனனுடைய இடத்துக்குக் 

கொண்டுவரப்பட்ட உணவையோ, எனக்காகத தனிப்படையாகத் 

தயாரிக்கப்பட்ட உணவையோ நான் அருந்துவதில்லை, விருந்து 

களுக்கும் நான் போவதிலலை. கீலங்களில பரிமாறப்படும் உண 

வும் எனக்குப் பிடித்தமுடையது அலல, எங்கும் வீடுகளன வாயிற் 

படியைத் தாண்டி நான் உணவு ஏற்பதில்லை, சக்ளரத்தின் வழி
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யாகவும், கதிர் அடிக்கும் இடத்திலும் கொடுக்கப்படும் உணவும் 

எனக்குப் பிடிக்காது. இரண்டு பேர் சாப்பிட்டுக்கொண்டிருக்கும் 

போது நான் அங்குச்சென்று உணவு கேட்கமாட்டேன். கருவுற்ற 
மங்கை, குழந்டைக்குப் பால் புகட்டும் மங்கை, ஆடவளனோடு 

முயங்கிக்கொண்டிருக்கும் மங்கை-ஆகியோரிடமிருந்தும் நான் 

உணவு பெறுவதில்லை. அங்கும் இங்கும் சிதறிய உணவும், 

நாய்கள் மிசைந்த உணவு௰ ஈ மொய்க்கும் உணவும், மீனும் 

இறைச்சியும கலந்த உணவும் நான் தீண்டுவதில்லை. நொதித்த 

மதுவோ, வடித்த மதுவோ என்னை அணுசுமுடியாது, சிறிது 

புளித்த கூழைக்கூட நான் குடித்தறியேன்.'” 

புத்தரின் இவ்வாக்கு அவரும் முதலில் ஓர் ஜைனத் துறவியின் 

எல்லாக் கட்டுப்பாடுகளையும் கடைப்பிடித்தவர் என்பதைக் காட்டு 

கிறது. 

கொல்லாமை வழிமுறையின் தொண்டர்கள் தங்கள் கொள்கை 
யைப் பரப்ப: இந்தியாவைக் சுடந்து பல தேசங்களுக்குச் சென் நிருப் 

பதாகத் தெரிகிறது. இந்தியாவிலிருந்து பாரசீக தாட்டின் வழி 
யாக சிரியா தேசம்வரையிலும், சிரியாவிலிருந்து எகிப்து நாடு 
வரையிலும் தொண்டர்கள் போயிருக்கிறார்கள். அன்று பாரசீக 
நாட்டில் இருந்துவந்த மைத்திரர் என்னும் வகுப்பினரும், சிரிய 

நாட்டில் இருந்துவந்த எஸ்ஸேனியர் என்னும் வகுப்பினரும் 
கொல்லாமைச் சமயத்தை ஏற்றுக்கொண்டார்கள், பாரசீக 
நாட்டின் பழம்பெரு மதம் யோராட்டிரம (Zoroastrianism) sreru 
தாகும். இந்த யோராட்டிரம் பிற்காலத்தில் இரண்டு பிரிவாகப் 
பிரிநதது. முதல் யோராட்டிர மதம் கி.மு. 600-ல் பிறந்தது; இது 
மத்திய ஆசியாவில் இருந்த தொன்மை ஆரியர்களால் Car hms 
கப்பட்டது. இந்த மதத்தின் கோட்பாட்டின்படி, கடவுளுக்கு 
வழிபாடாற்றவேண்டுமாயின் மக்கள் நூற்றுக் சுணக்கான குதிரை 
களையும், ஆயிரக் கணக்கான பசுக்களையும், பத்தாயிரக் கணக் 
கான சிறு கால்நடைகளையும் வேள்விமேடையில் காவுகொடுக்க 
வேண்டும். இரண்டாவது யோராட்டிர மதமோ கிமு. 500-ல் 
பிறந்தது; இது பாரசீகத்தின் உள்நாட்டு மக்களால் தோற்றுவிக்கப்£ 
பட்டது இம்மதத்தின் கோட்பாட்டின்படி, சுடவுளுக்கு வழி 
பாடாடாற்ற எந்தவிதக் கால்நடைகளையும் பலிமிடவேண்டிய 
தில்லை; குருதிப் பெருக்கில்லாத வேள்விஜமடையையே இவர்கள் 
கடவுளுக்கு முற்படுததினர். இவர்ாளுடைய தலையெடுப்பு 
ஏற்பட்டவுபன், முநததிய யோரசட்டிர மதம் மறைந்துவிட்டது, 
இத்தியாவிலிருந்து சென்ற பார்சுவநாதரின் வழிமுறையாளரே 
பிற்திய யோராட்டிர மதத்திற்கு அடிகோலியிருக்கவேண்டும் என்று
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நமக்குக் கிடைக்கும் சில ஆதாரங்கள் புலப்படுத்துகின்றன. 
எகிப்து தேசத்தில் உள்ள அலக்லாந்திரியா நகரில் அன்று ஆடை 

யற்ற துறவிகள் சிலர் கொல்லாமை அறத்தைப் பிரசாரம் செய்து 

கொண்டிருந்தனர் இஸ்ரேல் நாட்டில் வாழ்ந்த மக்கள் இந்த 

அம்மணத் துறவிகளின் பிரசாரத்தில் ஈடுபட்டு உறுகண் மறுப்பை 
(கொல்லாமையை) ஏற்றுக்கொண்டதாகத் தெரிகிறது. கிரேக்க 

அறிஞர்கள் இவ்வம்மணத் துறவிகளைத் திகம்பர சமணர்கள் 

என்று அழைக்கின்றனர். திகம்பரர் என்றால் திக்குகளை ஆடை 

யாகக் கொண்டவர்கள் என்பது பொருள், திகமபர சமணப் 

பிரசாரகர்கள், கிறிகூது யுகத்திற்கு முன்னர், எகிப்து தேசம்வரை 

சென்று கொல்லாமை, Yor. உண்ணாமை, மது பருகாமை 
ஆகிய கொள்கைகளைப் பரப்பியிருக்கிறார்கள் என்பதை இக் 

கூற்றுகள் வலியுறுத்துகின்றன. 

இஸ்ரேல் நாட்டில் வாழ்ந்த எஸ்ளேனியர் என்கிற 

கூட்டத்தார் உறுகண் மறுப்பைக் கடுமையாகப் பின்பற்றும் துறவி 

களாய் இருக்கின்றனர். கிறிஸ்துவ மதத் தோற்றகரான 

ஏசுகிறிஸ்து பிறப்பதற்குமுன் பாலஸ்தீன நகரில் இந்த என ஸேனி 

யர்களே வலிமை வாய்ந்தவர்களாக இருநதனர். தீக்கையாளர் 

யோவான் (Jahn the Baptist) என்கிற ஆசிமிய-முனிவரும் 

எஸ்ஸேனிய வழிமுறையைச் சேர்ந்தவரே ஆவா, துறவி என்கிற 

முறையில் யோவான் மிகக் கண்டிப்பானவராக  இருற்தார்; 

புலாலையும் மதுவையும் இவர் தீண்டியதே இல்லை. இந்தியக் 

கொல்லாமையாளர்கள் செய்த அறிவுரைகளின் பயனாக பாலஸ் 

தீனத்தைச் சார்ந்த எஸ்ஸேனியர்கள், வைதிக யூதர்கள் பின் 

பற்றிய இனவேறு பாட்டுக் கொள்கையை (Racial discrimina- 

11௦0ூப் புறக்கணித்தனர். யூதர்கள், தங்கள் இனத்தை உயர்வு 

படுத்திக்கொள்ள மனிதருக்குள் வேற்றுமையைப் புகுத்தினர். 

உயர்ந்த இனத்தினர் யாவரும் தங்களை அிமுகப்படுத்திக் 

கொள்ளத் தங்கள் குறிகளில் உல்ள நுனித்தோலை நீக்கிவிட 

வேண்டும் (0/௦யா018/01) என்று ஒரு வழக்கத்தை அவர்கள் 

உண்டாக்கினர். இதனைத் தீக்கையாளர் யோவான் கடுமை 

யாக எதிர்த்தார். சமயததுறையில் மனிதருக்குவளே ஏற்றத் 

தாழ்வு இருக்கக்கூடாது என்றும, எல்லா மனிதரும இறைவனை 

அடையத் தகுதியுள்ளவர்கள் என்றும், இறைவனை அடையப் 

புலாலை மறுப்பதும் மதுவை விலக்குவதும்தாம் சீரிய வழிகள் 

என்றும், மனத்தூய்மையுற்றவர்கள் விரைவில் இறைவன் அடியார் 

களாவர் என்றும, இம்மனத்தூரீய்மை எய்த விருபபுசவர்கள் ஒரு 

வகையான தூய நீரில மூழ்கி எழுந்தால் போதும என்றும், அந் 

நீராட்டு முறைக்கே திக்கை (880181) என்று பெயர் என்றும்
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யோவான் அறிவுறுத்தினார். இதனால்தான் இவருக்குத் தீக்கை 
யாளர் யோவான் என்ற பெயர் உண்டாயிற்று. 

ஏசுநாதர் கிறிஸ்தவ மதத்தைப் போதிப்பதற்கு முன்பு 

யோவானிடத்தில் தீக்கை பெற்றார். யோவானிடத்தில் தீக்கை 

பெறுபவர்கள் புலாலையும் மதுவையும் விலக்கிவிட்டுத்தான் 

ஞானக்குளியல் செய்துகொள்ளமுடியும். ஏசுநாதரும் இதன்படி 

கொல்லாமை நெறியை ஏற்றுக்கொண்டார் என்றே நினைக்க 

வேண்டியுள்ளது. வைதிக யூத மதம் தன்மையக் கொள்கையாகக் 

கொண்ட இனவேறுபாட்டை ஏசுநாதரும் வன்மையாகக் கண்டித் 

தார். யூதர்களின் சடங்குகளும் விலங்குக்கொடையும் அவருக்குச் 

சிறிதும் பிடிக்கவில்லை. தீக்கையாளர் யோவானின் கருத்துகளும், 

எஸ்ஷஸேனியத் துறவிகளின் போதனைகளும் ஏசுநாதரைப் பெரிதும் 

ஆட்கொண்டன. இங்ஙனம், இத்தியாவின் சமண நெறி, கி.மு. 

600ல், சிரிய, பாலஸதீன நாடுகளையும் கடந்து சென்றது என்று 
நாம் அறிகிறோம். 

கிரேக்க நாட்டில் சாக்கிரடிஸ் என்னும் தத்துவஞானி பிறப் 
பதற்கு முன்பு கி.மு. 582 ல் பித்தகாரஸ (Philosopher) தோன்றி 
யிருந்தார். **அன்றைய உலகத்தின் சிந்தனைத் துறையில் 

பித்தகாரஸைப்போல ஓர் அறிவாளி வேறெவரும் இருந்ததாக 
எனக்குத் தெரியவில்லை, இதை நான் சொல்வதற்குக் காரணம் 
உண்டு. இன்று உலகம் போற்றும் பிளாத்தோவின் சித்தாந்தம் 

(18௦1180) என்கிற தத்துவத்தை ஆராய்ந்து பார்த்தால், கடைசி 
யில் அது பித்தகாரஸ் சித்தாந்தத்தின் சாரமாகவே காணப்படு 
கிறது. இன்று நாம் பேசும் புலன்களுக்கு அப்பாற்பட்டு அறிவுக்கு 
மட்டும் துலங்கும் அழியாப்புவனம் என்கிற தத்துவமே பித்தகார 
ஸிடமிருந்து வந்ததுதான். இல்லாவிட்டால், ஏசுநாதருக்குக் 
கிறிஸ்துவர்களிடையே இத்தனை மதிப்பு ஏற்பட்டிராது. இவர் 
பிறந்திராவிட்டால், கடவுள், அமரத்துவம்-என்கிற பொருள் 

களைத் தருக்கமுறைப்படி மெய்ப்பிக்கும் முயற்சிகளில் சமயவாதி 
கள் ஈடுபட்டிருக்கவும் முடியாது'” என்று பெட்ரண்டு ரஸ்ஸல் 
என்னும் தற்கால ஆங்கிலத் தத்துவப் புலவர், **ஐரோப்பிய மெய் 
யுணர்வுக் கலையின் வரலாறு”* என்னும் தம் நூலில் கூறுகிறார். 
பித்தகாரஸ் பல துறைகளில் புலமை வாய்ந்தவராக விளங்கினார். 
கணிதம், விஞ்ஞானம் ஆகிய துறைகளில் அவர் சிறந்த 
விற்பன்னர். இவர் யாவறறையும்விட் அவர் நல்ல ஒரு சமய- 
சித்தாந்தி என்பதுதான் முக்கியமானதாகும. அவருடைய சமய 
சித்தாந்தம் நாம் கவனிப்பதற்குரியது. "உலகத்தில் இருக்கும் 
எல்லாப் பிறவிகளிடத்திலும் ஆன்மா (Soul) என்கிற ஒரு பொருள்
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உண்டு. ஆன்மா என்பது என்றும் அழியாதது. ஆன்மா பல 

றுப்புகள் எடுக்க வல்லது. ஒரு பிறவிக்கு (8819) த் தற்போதைய 

உருவத்தில் இல்லாத பண்புகள் அப்பிறவியின் அடுத்த உருவத்தில் 

ஏற்படலாம். இங்ஙனம் உயிர்கள் பிறப்புச் சக்கரத்தில் சுழன்ற 

வண்ணம் இருக்கின்றன. எனவே, உயிருள்ள பிறவிகளுக்குள்ளே 

ஏற்றத்தாழ்வு கிடையாது. எல்லா உயிர்களுக்கும் அன்பு 

செய்வதே மனிதனின் கடமை?” என்று பித்தகாரஸ் போதித்து 

|வந்தார். இவருடைய போதனைக்கும் சமணரின் அன்புநெறிக் 

கும் அதிக வேற்றுமையில்லை அஈ லவா? இதுமட்டுமல்லாமல், 

இவர் தம் மாணவர்கள் இறைச்சியையும் மதுவையும் விலக்க 

வேண்டும் என்று வற்புறுத்தினார். ஆனால், தீவினைவசமாகப் 

பித்தகாரஸின் கொள்கைகள் பிற்காலத்தில் அதிக ஆதரவு பெற 

வில்லை. அதனோடு, பிற்காலக் கிரேக்க எழுத்தாளர்கள் பித்த 

காரஸை ஏளனத்துக்குரியவராகவும் ஆக்கினார்கள். கி.மு.&ஆவது 

நூற்றாண்டில் எழுந்த ஒரு வேடிக்கை நாடகம் பித்தகாரஸின் 

சமயக் கொள்கைகளை நையாண்டி செய்தது. பித்தகாரஸைப் 

பின்பற்றியவர்கள் காய்கறி புசிக்கும் பிறவிகள் என்று எள்ளப் 

பட்டனர். இந்நிகழ்ச்சிகள், பித்தகாரஸ் சித்தாந்தமும் 

எஸ்ஸேனிய சித்தாந்தமும் இந்திய அன்புவழிச் சித்தாந்தத்தால் 
விளைந்தவை என்பதைத்தான் காட்டுகின்றன. கிறிஸ்துவ மதமும் 

இதற்கு விலக்கல்ல என்பதில் ஐயம் ஒன்றுமில்லை. 

ஜைன சமயத்தின் அடிப்படைக் கொள்கைகள் 

இனி, கொல்லாமைச் சமயமான ஜைன சமயத்தின் அடிப் 

படைக் கொள்கைகள் என்ன என்பதை இங்கே றிது கவனிப் 

போம். கொல்லாமை என்கிற பண்பு அனைத்துயிர்க் காதலை 

(Universal (வலக் கடைகாலாகக் கொண்டது. அனைத்துயிரை 

யும் காதலிக்கும் அல்லது அன்பு செய்யும் ஒருவன் ஓர் உயிருக்கும் 

இன்னோர் உயிருக்கும் இருக்கும் ஒருவகைப் பிணைப்பை உணர 

வேண்டும். உலகத்தில் வாழும் பலவகை உயிர்ப்-பொருள்கள் 

(Living organisms) தம்முள்ளே சில பொதுவான சிறப்பியல்பு 

சளைக் கொண்டு விளங்குகின் றன. ஜைனச் சிந்தனையாளர்கள் 

(Jaina Thinkers), உலகத்தில் இருக்கும் உயிர்ப்-பொருள்கள் 

அனைத்தையும், அவைகள் இயற்கையில் பெற்றிருக்கும் புல 

னுறுப்புகளுக்கு (58156 organs) auc us பிரிவுகளாகப் 

பிரித்திருக்கிறார்கள். " உயிர்ப்பொருள்- உலகத்தின் கடைசிப் 

படியில் இருப்பது தாவரப் பிரிஹ்கும். மரஞ்செடிகெட்டிகளான 

தாவரத்திற்குத் தொட்டுணர்வு அல்லது உறுகைப் புலன் (Sense of 

Contact or touch) ஒன்றுதான் உண்டு, இவ் ஒற்றைப் புலன்
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உயிர்கள் ஓர் இடத்திலிருந்து இன்னோர் இடத்திற்குப் பெயர 

முடியாது. எனவேதான், இவற்றிற்குத் தாவரம் அல்லது 

நிலைத்திணை என்று பெயர்வந்தது. நிலைத்திணைக்கு அடுத்த 

படியில் இருப்பது இரட்டைப் புலன் உயிர்கள். இவைகளுக்குத் 

தொட்டுணர்வு, சுவையுணர்வு ஆகிய இருபுலன்கள் உண்டு. 

இவை இடம்விட்டு இடம் பெயரும் சக்தி வாய்ந்தவை. மண்புழு 

போன்ற பூச்சிவகைகள் இந்தப் பிரிவில் அடங்கும். அடுத்த 

படியில் உறுகை, சுவை, முகர்ச்சி-ஆகிய மூன்று புலன்களையுடைய 

சிறுபிறவிகள் வருகின்றன. இதற்கு மேற்படியில் மூன்று புலன் 

களோடு பார்வையும் உடைய நாற்புலன் உயிர்களான சிறுவிலங்கு 

கள் இடம் பெறுகின்றன. இதற்குமேல் நான்கு புலன்களோடு 

கேள்வி யுணர்வு படைத்த பெருவிலங்குகள் உள்ளன. இவ் 

ஐம்புலன் உயிர்களுக்கு அப்புறந்தான் மனத்துணர்வை (84108 
$1589)ச் சிறப்பாகப் பெற்ற மனிதன் வருகிறான். ஆக, மனிதன் 

ஆறு புலன்களையும் முழுமையாகப் பெற்ற ஓர் உயிர்ப்பொருளாசு 

விளங்குகிறான். 

மேற்சொன்ன உயிர்ப்பொருள்களின் பகுப்பு உயிரிகளின் 

புலனுறுப்புப் படிமவளர்ச்சியை (401110 of the sense organs) 
அடிமட்டமாகக் கொண்டு செய்யப்படுகிறது. இப்பகுப்புமுறை 

அனைத்துயிர்களின் இறுதிப் பிணைப்பை வலியுறுத்துகிறது. உயிர் 

கள் தங்களசுடைய வளர்ச்சிநிலைக்கு ஏற்பச் சூழ்நிலையின் தாக்கு 

தல்களைச் சமாளிக்கின்றன. இன்பதுன்ப உணர்வுகளை எல்லா 

உயிர்களும் தங்கள் சூழ்நிலைக்குக் கட்டுப்பட்டுத்தான் வெளியிடு 

கின்றன. ஆனால், மனிதன்மட்டும் சூழ்நிலையின் தற்கால 

நிலைமைகளுக்கு அடிமைப்பட்டுவிடுவதில்லை. மனிதனால் 

இறந்த காலத்தைப் பற்றிச் சிந்தித்து, எதிர்காலத்தில் தான் 
விரும்பும் செயலை ஆற்றமுடியும். இந்த இறந்தகால-எதிர்கால 

உணர்வுதான் மனிதனைத் ;தன் நிகழ்கால நிலையிலிருந்து விடு 

படச்செய்து, எதிர்காலத்தில் ஒரு குறிக்கோளோடும் ஒழுங்கோடும் 

அவன் தன் வாழ்க்கையை அமைத்துக்கொள்ள உதவுகிறது. 
இதனாலேயே மனிதண், உயிர்ப்-பொருள் உலகத்தின் தலைப்படி 
யில் உலவுகிறான். எல்லா உயிர்களும் உயிர் வாழ வேண்டு, 

மாயின், அவைகள் தம்தம் குழ்நிலைக்குக் கட்டுப்பட்டுத் 
தான் உயிர்வாழவேண்டும்; ஆனால், மனிதன் தன் சூழ் நிலையி 

லிருந்து விலகுவதோடு, அதனைத் தன் விருப்பப்படி மாற்றி 
பமைத்துக்கொள்ளவும் சக்தியுள்ளவனாக இருக்கிறான். இந்தச் 
சக்தி அவ்ன் ஒரு புதிய சூழ்லையைப் படைத்துக் கொண்டு 
அமைதியாக வாழவும் துணைபுரிகிறது. சுருங்கச் சொன்னால், 
மனிதன் தன் வாழ்க்கையைத் தானே உருவாக்கிக்கொள்ள மூடி! 

ட்
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கிறது; ஆனால், மற்ற உயிர்களோ இயற்கைச் சக்திகளுக்கு 
அடங்கியே தம் வாழ்க்கையை நடத்த வேண்டியிருக்கிறது மனித 

னுக்கு உள்ள DHSS தனித்திறன், அவனைத் தனக்கும் மற்ற 

உயிர்களுக்கும் இருக்கும் தொடர்பைப் பற்றிச் சிந்திக்கச் செய் 
கிறது. இந்தச் சிந்தனைதான் மனிதன் உள்ளத்தில் சமய 

வுணர்வை எழுப்பி, உயிர்ப்பிறவிகள் யாவற்றையும் நேசிக்க 

வேண்டியதன் அவசியத்தை வற்புறுத்துகிறது. இதன் விளைவு, 
ஏதாஉது ஓர் உயிர் ஆபத்தில் சிக்கும்போது அதனை உடனே 

சென்று காக்கும் பரிவாக மாறுகிறது. உயிர்களிடத்தில் காட்டப் 
படும் இப்பரிவும் நேசமும் உலகத்தில் பிறந்த எல்லா உயிர்களும் 

ஓர் ஒற்றுமையுடையன என்கிற தத்துவத்தை மனிதர்களுக்குப் 
புகட்டுகின்றன. 

ஜைன வாழ்க்கையின் இறுதிக் குறிக்கோள் 

மனித வாழ்க்கையின் இறுதி நோக்கம் மோட்சம் அல்லது 
விடுதலையை அடைவதுதான் என்று ஜைன சமயம் வற்புறுத்து 

கிறது உபநிடத காலத்துக்குப் பின்பு தோன்றிய இந்தியச் 
சிந்தனைமுறைகள் (ரர of Indian thonghts) wrajb இந்த 

நோக்கத்தை ஒப்புக்கொள்கின்றன. விடுதலையைப் பற்றிச் 
சிந்திக்கும்போது, அதற்குமுன் மனிதன் உலகத் தளைகளில் 

கட்டுண்டிருக்கும் நிலையைக் குறித்துச் சிறிது உணர வேண்டும். 

எல்லா உயிர்ப்பிறவிகளும் ((1ப1ஈர ௦05) அவற்றுக்குரிய ஓழுங் 

கான அமைப்புடைய .ஃ.யாக்கையில் பொருந்தியிருக்கின்றன?₹ 
யாக்கை, ஆவி அல்லது ஆன்மா என்னும் ஓர் நுண்பொருளால் 
இயக்கப்படுகிறது. ஆவி அல்லது ஆன்மாவின் உறைவிடமாக 

யாக்கை கருதப்படுகிறது. இங்ஙனம் ஓர் ஆன்மா ஓர் யாக்கையில்' 
பொருந்தி: -வாழ்வது- -அவ்வான்மா செய்த வினையின் விளைவு 

என்று ஜைன மதம் கூறுகிறது. ஆன்மா என்பது அதனுடைய 

தூய நிலையில் வேறெந்தப் பொருளோடும் பொருந்தி விளங்க 

வேண்டிய அவசியமில்லை. பட்டுப்புழு தன் செய்கையாலேயே 

தள்னைச் சுற்றி ஒரு கூடு பின்னிக்கொள்வதுபோல, ஆன்மா 

தான்” இயற்றும் வினைகளில் விளைவால் தன்னைச் கற்றி ஓர் 

யாக்கையை (உடம்பைச் சமைத்துக்கொள்கிறது. ஆன்மாவின் 

இந்த யாக்கைச் சேர்க்கையே அதனைப் பிறப்பு, முதுமை, இறப்பு- 

ஆகிய உலகியல் நிலைகளுக்கு ஆட்படுத்துகிறது. தோற்றம், 

மறைவு போன்ற இந்நிலைகள் யரக்னகயைச சார்ந்த சிறப்பியல்பு 

களே தவிர ஆன்மாவைச் சார்ந்த சிறப்பியல்புகள் அல்ல. ஆன்மா, 
யாக்கையின் |நிகழ்ச்சிகளுக்கெல்லாம் அப்பாற்பட்டது; மனிதனின் 

இறுதி வடிவம் ஆன்மாதான், மனிதன், தன் வாழ்நாளில் இன்ப
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துன்பங்களெல்லாம் அநுபவித்தபிறகு, பிறப்பு முதுமை இறப்பு- 

ஆகிய இம் முந்நிலைகளும் இல்லரத ஒரு வாழ்க்கையை விரும்பு 

கிறான். பிறப்பு முதுமை இறப்பு-இவை சாராத வாழ்க்கை. 

ஆன்மா எல்லாவித யாக்கையையும் விட்டுப் பிரிந்து அமரத்துவம் 

பெற்ற தூய நிலையில்தான் இயலக்கூடியது . இந்நிலையை ஒரு 

மனிதன் அடைந்துவிட்டால், அவன் திரும்பவும் உலகத்துக்கு 

வந்து பிறப்புகள் எடுக்கவேண்டியதில்லை. எனவேதான், உலகில் 

வாழும் ஒவ்வொழி மனிதனுடைய சமய நோக்கமும் இகத்திலிருந்து 
பரத்தை அடைவதாக உள்ளது. 

சமய வாழ்க்கை என்பது இகவாழ்க்கையிலிருந்து பர வாழ்க் 

கைக்குச் செல்லும் முயற்சியேயன்றி வேறல்ல, இகத்திலிருந்து 

பரத்திற்குச் செல்ல இவ்வுலகில் உள்ள வழியாது? ஜைனச் 

சிந்தனையாளர்கள் இதற்கு மூன்று தன்மைகளைக் கொண்ட ஒரு 

வழியைக் கண்டுபிடித்திருக்கிறார்கள். நன்னம்பிக்கை, நல்லறிவு, 

நன்னடக்கை (810114 781710, Right Knowcledge & Right conduct) 

என்கிற இம்மூன்று தன்மைகீளூம் சேர்த்த வரழ்வுதான் பரம் 

AVS apsSdiomu (Moktsha or Salvation) அடையும் வழி 

என்பது ஜைனர்களின் கோட்பாடு. இக்கோட்பாடு ஜைன மதத்தை 

மற்ற மதங்களினின்று பிரித்துக் காட்டுகிறது. அது எங்ஙனம் 

என்பதை இப்போது கவனிப்போம். எல்லா மதங்களும், பிறப்பு 

முதுமை இற.-பு-ஆகிய தன்மைகளைக் கொண்ட. ஒரு வாழ்வு சமய 

தோக்கில் நல்வாழ்வாகாது என்றும், இதனால் மனிதன் அத்தகைய 

வாழ்விலிருந்து அகலவேண்டும் என்றும் தாம் போதனை புரி 
கின்றன. ஆனால், இத்தகைய வாழ்விலிருந்து அகல்வதற்கு 

அவை கூறும் வழிகள்மட்டும் £வறு வேறாக இருக்கின்றன. 
சமணம் கூறும் வழியை விளக்க வேண்டுமானால் ஓர் ௨ீதாரணம் 

கூறி விளக்கலாம். ஒரு மனிதன் தனக்குப் பற்றியுள்ள நோயைத் 
தீர்த்துக்கொள்ள வேணடுமாயின், அவன் ஒரு தகுதியுளள் மருத்து 

வரை நாட வேண்டும். அவனுடைய நோய் நீங்குவதற்கு மூன்று 

தன்மைகள், இன்றியமையாதவை. ஒன்று, அவனுக் மருத்து 

வரிடம் முழு நம்பி௨ கை இருக்கவேண்டும், இ |ண்டாவது, 
மருத்துவர் கொடுக்கும் மருந்து என்ன என்பதை அவன் அதிந்து” 
கொள்ளவேண்டும். மூன்றாவது, கொடுக்கும் மருந்தை ஒழுங்காக 
அவன் உட்கொள்ளவேண்டும். இம்மூன்று தன்மைகளையும் 
கடைப்பிடித்தாலொழிய நோய் நீங்காது. மருத்துவரிடம் வெறும் 
தம்பிக்கை வைத்தால்மட்டும் நோய் குணமாகாது; மருந்தின் 
தன்மையை அறிந்துகொண்டாலும் நோய் தீராது; அறிந்து 
கொண்ட மருந்தை மருத்துவர் கூறியபடி அருநீதினால்தான் 

தோய் முழுவதும் அகலும். இதுபோலவே ஆன்மா மூத்தியடைய
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சில மதங்கள், நம்பிக்கை இருந்தால் போதும் என்கின்றன; சில 

மதங்கள், உண்மையறிவுமட்டும் இருந்தால் போதும் என்கின்றன; 

இன்னும் சில மதங்கள், நன்னடக்கையே அதற்குரிய வழி என் 
கின்றன. ஆனால், ஜைன மதமோ நன்னம்பிக்கை, நல்லறிவு, 

நன்னடக்கை-இம்மூன்றின் சேர்க்கைதான் முத்திக்கு வழி என்று 

புகல்கிறது, 

முத்திக்கு வகுக்கும் வழியைக் குறித்து நாம் புகன்ற தன்மை 
களில் *நல்? என்ற அடைமொழி முக்கியமானதாகும் நன்னம் 

“பிக்கை. நல்லறிவு, நன்னடக்கை-இச்சொற்களைத் திரும்பவும் 

சொல்லிப்பார்க்க வேண்டும். நம்பிக்கை என்பது எதிலாவது 

நம்பிக்கைலைத்தல் என்ற பொருளைத் தராது. எனவேதான், 

நன்னம்பிக்கை--சரியான நம்பிக்கை என்று சொல்லப்பட்டிருக் 

கிறது. இறுதி மெய்ம்மையை ((1(/ச16 ஈக21114) அடிப்படையாகக் 

கொள்ளாத எந்த நம்பிக்சையும் நன்னம்பிக்கையாகாது; அது மூட 

நம்பிக்கையேயாகும். மூட நம்பிக் - கைகள் எல்லாவகையிலும் 

மனிதனைவிட்டு அ ஈற்றப்படவேண்டும். இறுதி மெய்ம்மையில் 

மனிதன் கொள்ளும் நம்பிக்கையே நன்னம்பிக்கை எனப்படும்; 

அதே போன்று நல்லறிவு என்பதில் தவற்றறிவு சிறிதும் சேரலா 

காது. தவற்றினாலோ மயக்கத்தினாலோ ஏற்படும் அறிவு 

முத்திக்கு வழிகோலாது. இறுதி மெய்ம்மையைப் பற்றிய சரியான 

அறிவே நல்லநிவாகும். அதேபோன்று மனம் போன விதத்தில் 

நடக்கும் நடக்கை நன்னடக்கையாகாது. இறுதி மெய்மைக்கு 

இழுக்கில்லாத நடக்கையே நன்னடக்கை எனப்படும். இங்ஙனம், 

மனிதனுடைய செயல்கள் அனைத்தும் முடிவுப் பொருளை மனங் 

கொண்டே இயங்க வேண்டும். , இதில் சிறிது வழு ஏற்பட்டாலும் 

அடையவேண்டிய இடத்தை நாம் அடையமுடியாது. 

ஜைன சமயத்தில் தெய்விகம் 

ஜைன மதத்தில் தெய்விகம் என்கிற தன்மை முத்திக்குரிய 

ஸீழியை (14௦1/508 ஈாகார௨ வெளிப்படுத்தும் செயலில் கலந்திருக் 

'கிறது. மனிதகுலத்தின் நலங் கருதி முத்திக்கு வழிகாட்டும் 
புனிதருக்கு ஆப்தர் அல்லது அணுக்கர் என்று பெயர். இம்மையில் 

உழலும் எண்ணிறந்த மக்களின்பால் ஏற்படும் அன்பீ சாலும், 

கருணையினாலுமமே . அணுக்கர் மறுமைக்கான பாதையை வெளிப் 

படுத்துகிறார். மறுமைப் பாதையைக் காட்டும் ஆணுக்கரின் 

தெய்விகச் சாயல் (214108 ற£50ஈ81114) எத்தகையது என்பது 

குறித்தும் , அவர் புரியும் தெய்லிகத் தொண்டிற்கு அவர் பெற்றி 

ருக்கு! ததிகள் யாவை என்பது குறித்தும் தாம் சில விடயங்களை
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அறியவேண்டும். அணுக்கரைப்போன்ற தொண்டர் முதலில் யாவும் 

அறிந்தவராக இருக்கவேண்டும்; காலமோ, இடமோ- -இவருடைய 

அறிவைக் கட்டுப்படுத்தலாகாது. இத்தகைய மூற்றறிவு (Infinite 

௦1௦096) இவர் புரியும் கடுமையானயோகம் அல்லது உயிரியல் 
தன்னடக்கத்தின் (70089 or Spritual discipline) மூலமே 

கிடைக்கும். யோகத்தின் மூலமும், தூய ஆன்மாவைப் பற்றிய 

தியானத்தின் மூலமும் இவர், வினைகளால் உண்டாகும் கட்டுகளை 

அழித்துக்கொள்கிறார். தொண்டரின் தூய தன்மம் (யாக 5914) 
வினைகளால் மூடுண்டிருக்கும்வரை, அதனுடைய இயற்கையும் 

ஒளிர்ச்சியும் மற்றவருக்குப் புலப்படமாட்டா. தவத்தினாலும் 
மனவொடுக்கத்தினாலும் வினைக்கட்டுகள் 2) mi w rer r wv, 

மனிதனின் தன்மம் சுடர்விட்டுத் துலங்கும். இந்தச் சுடர்ச்சிக்குத் 

தான் முற்றறிவு என்று பெயர் முற்றறிவு பெற்ற தொண்டர் 
எல்லாம் அறிந்தவராகிறார். அனனத்தறிவாளர்கள்: - உலகில் 
அவ்வப் போது அருமையாகத் தோன்றுவர். மங்கிய அறத்தை 

(தருமத்தை)த் துலக்குவது அவர்கள் கடமையாகும். அறியாமை 

யால் புலனின்பங்களில் ஆழ்ந்துகிடக்கும் மக்களை ஈடேற்ற 

அவர்கள் மறுமைக்கு வழிகாட்டுகிறார்கள். குறுகிய தன்னலம் 
அவர்களை எப்போதும் பற்றாது தான் உயர்வடைந்ததே போதும் 

என்கிற நிலையில் அவர்கள் ஓய்வுபெற்றுவிடமாட்டார்கள். 

தம்மைப் போன்ற பிற மக்களையும் தம் நிலைக்குக் கொண்டுவர 

வேண்டும் என்று அவர்கள் அல்லும் பகலும் பாடுபடுகின்றனர்$ 

நாடெங்கும் சென்று மக்களைச் சரியான வழிக்குத் திருப்பி, 

அறத்தைக் கடைப்பிடிக்கும்படி செய்கின்றனர். இத்தகைய 

கூட்டத்தில் சேர்ந்த தொண்டரை ஆப்தர் அல்லது அணுக்கர் 

என்று ஜைனர்கள் வணங்குகிறார்கள்; இவரையே அவர்கள் 

கடவுளாகவும் கருதுகிறார்கள். 

“முத்திக்கு வழிகாட்டு தலைவர் யாரே 
வினைமலைரயைச் சிதைக்கும் வித்தகர் யரரோ 
மெய்ம்மை அனைத்தையும் உணர்ந்த மொய்ம் பர் ய: 

அவரை வணங்குவன் யானே, அன்னார் தன்மைகள் 

யான் பெறவே” 

என்று ஒரு மேன்மை வாய்ந்த ஜைன முனிவர் கடவுள் வாழ்த்துப் 
பாடுகிறார். இறைமைக் கூறு உடையவர்களைத் தீர்த்தங்கரர்கள் 
அல்லது முனைவர்கள் என்றும் அழைப்பதுண்டு. முனைவர், 
மக்களுக்குப் போதிக்கவேண்டிய அறத்தைப் போதித்து தம் 
கடமைகளைச் செவ்வையாக முடித்தபிறகு, பூதவுடலை 

விட்டு நீங்கிப் புனிதத் தன்மத்தை (பாக 881) ஆுடை 
கிறார், புனிதத் தன்மத்திற்கு மறுபெயர் பரமான்மா என்பது,
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,பரமான்ம வடிவம் பெற்றவரை நிர்வாணம் பெற்றவர் என்றும் 

சொல்லலாம். நிர்வாணம் அல்லது மெய்வண்ணம் அடைந்தவர்கள் 

சித்தர்கள் ஆகிவிடுவர். சித்தரிடம் வினைத் தொடக்கும் கழிமலங் 

களும் கடுகத்தனையும் காணப்பட மாட்டா. முழுத் தன்மம் (7௦1601 

9911) அவருடைய வடிவமாகும். 

இந்தச் சூழ்நிலையில் நமக்கு ஓர் ஐயம் எழுவது இயற்கை. 

நாம் மேலே கூறிய தெய்லக் கருத்து, மற்றச் சமயத்தினர் வழி 

படும் கடவுளரைப் போன்றதா என்பதே அந்த ஐயம். புராண 

இந்து மதம் குற்றங்குறைகள் நிறைந்த சாதாரண மனிதப் பிறவி 

களையே கடவுள்கள் என்று வரணிக்கிறது. சாதாரண மனிதனுக் 

குரிய இயல்புகளும் வலியினங்களும் அக்கடவுளிடத்தில் காணப் 

படுகின்றன. அக்கடவுள்-மனிதன் மனைவி, மக்கள், வைப்புகள்- 

ஆகியவரோடு வாழ்க்கை நடத்துகிறான்; அவனுக்குக் கோபம் 

தாபம், விருப்பு வெறுப்பு-யாவும் இருக்கின்றன; அவன் தன் 

சுற்றம் கேள்களிடம் அளவற்ற பாசங்கொண்டிருக்கிறான். இத் 

தகைய மனிதனைக் கடவுள் என்று எப்படிக் கொள்ளமுடியும்? 

ஜைனர்கள் கூறும் கடவுள் தத்துவம் இத்தகையது அன்று. 

உயிரியல் தூய்மையும் வினையியல் முழுமையும் இல்லாதவர்கள் 

ஜைன மதத்தில் கடவுள்களாக ஏற்கப்படமாட்டார்கள் இக் 

கடுமையான கோட்பாடு இந்து மதவாதிகளுக்குப் பிடிக்கவில்லை. 

எனவே, அவர்கள் ஜைனர்களை இறை-மறுப்பாளர்கள் (Atheists) 

என்றும் சமய-மறுப்பாளர்கள் (1118/101001618) என்றும் தாற்றினர் . 

உண்மையில் பார்க்கப்போனால், சங்கரரும் இராமானுஜரும் 

மொழிந்த கடவுள் தத்துவத்திற்குச் சமண தத்துவம் அதிக மாறு 
பாடுடையது அன்று, சங்கரருடைய பரப்பிரம்மம் அல்லது 

பரமான்மா என்பது நிர்வாணதிீதிற்கு நீண்ட தொலைவில் இல்லை 

இந்து சிந்தனையாளர்க்கும் ஜைன சிந்தனையாளர்க்கும் உள்ள 

ஒரே வேறுபாடு இதுவே யாகும். இந்துக்கள் பரமான் மாவைப் 

பற்றிப் பரக்கப் பேசிக் கொண்டே சாதாரண ஆன்மாக்களுக்கும் 

தங்கள் கோயில்களில் இடங்கொடுத்துவிடுகிறார்கள்; ஆனால், 

ஜைனர்களோ அத்தகைய காரியம் உயர்ந்த மனத்தத்துவத்திற்குப் 

பெகருந்தாது என்று விலக்கிவிடுகிறார்கள். 

ஜைனர்களின் சமுதாய அமைப்பு 

ஜைன சமுதாயம் இரண்டு பெரும்பிரிவுகளால் ஆனது; ஒன்று 

இல்லத்தார் (11௦ப92-1019815), மற்றொன்று துறவிகள்” (88௦0511091. 

சமுதரயத்தைப் பொதுவாகத் தாங்குபவர்கள் இல்லத்தாரே ஆவர். 

இல்லத்தார் பலவகையான தொழில்களில் ஈடுபட்டி நப்பர்; அவர்
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களின் மூக்கியமான தொழில் வேளாண்மை (Agriculture) ஆகும், 

எனவே, பொருள் தோற்றுவிப்பும் பகிர்வும் (றா௦0ப௦110ஈ & 

distribution) Gswessrmré ert do வேளாண்மை; 

வாணிபம், கைத்தொழில்-ஆகிய துறைகளில் ஈடுபட்டிருப்பதால், 

இல்லத்தாரே சமுதாயத்தின் பொருளாதார நிலைப்பாட்டுக்குக் 

காரணமாவர், சமுதாயத்தின் உறுப்புக் குடும்பம் ஆகும். 

குடும்பத்தை அமைத்துக்கொள்ளுகல் இல்லத்தானின் முதற் கடமை 

யாகும். குடும்பம்- கணவன், மனைவி, குழந்தைகள்-ஆகிய முத் 

திறத்தாரால் ஆனது. ஆகவே, ஒரு குடும்பம் அமையவேண்டு 

மானால் மனிதனுக்குத் திருமணம் (1481௨08) இன்றியமையாதது. 

இதனால் சமுதாயத்தில் தொழில் துறையில் ஈடுபட்டிருக்கும் 

ஒவ்வோர் ஆண்மகனும் தனக்குரிய ஓர் வாழ்க்கைத் துணையைத் 

தேர்ந்துகொள்ளவேண்டும். வெற்றிகரமான குடும்ப வாழ்க்கைக்கு 

மனைவி முக்கியமானவள் ஆவாள். இதனால் இல்லத்தார் பிரிவில் 

ஆண்கள், பெண்கள் என்கிற இருபாலினரும் இடம்பெறுகின்றனர். 

ஜைன. இல்லக்கிழார்க்குச் சிராவகர்கள் என்றும், ஜைன இல்லக் 

கிழத்தியர்க்குச் சிராவகிகள் என்றும் பெயர், , 

இல்லக்கிழாரையும் இல்லக்கிழத்தியரையும் தவிர்த்துச் ஜைன 

சமுதாயத்கின் அடுத்த பிரிவில் இருப்பவர்கள் துறவிகள் ஆவர்* 
துறவிகள் என்போர் உலகத்தில் தமக்கு இருக்கும் எல்லாவகைத் 

தொடர்புகளையும் அறுத்துக்கொண்டவர் எனலாம். அவர்களுக்கு 

யாதோர் உடைமையும் கிடையாது சொத்தும் செல்வமும் அவர்கள் 

அறியாதவை. அவர்களுக்குத் தமக்கென்று ஒர் இல்லமும் கிடை 

யாது. மனைவி, மக்களிடம் அவர்களுக்கு ஒருவிதப் பிணைப்பும் 

இருக்கலாகாது. அவர்கள் புரியவேண்டிய தொழில் தன் வளர்ச்சி 

யும் தன்னடக்கமுமே ஆகும். சமுதாயத்தில் வீடு வாசலற்ற 

பிரிவினர் துறவிகள்தாம், உயிரியல் தன்னடக்கமே (Sprival 

discipline) தம் குறிக்கோளாக இருப்பதால், இல்லத்தார் செய்கிற 

தொழில்களைத் துறவிகள் செய்யக் கூடாது. அவர்கள், தாம் 

வாழ்வதற்குக் குறிப்பிட்ட இடம் ஒன்றையும் தேடிவைத்துக் 
கொள்ளக் கூடாது, யாரிடத்திலும் அவர்களுக்குத் தனிப்பட்ட 

பாசம் இருக்கலாகாது. “சுற்றம், கேள் என்று எவரும் அவர்களுக்கு 

இல்லை. பாரில் உள்ள உமிர்த்தொகுதி யாவற்றையும் அவர்கள் 

தம் குடும்பமாகக் கருதவேண்டும். அனைத்துலகக் காதலே 

(Universal 1066) அவர்களின் அடிப்படைக் கொள்கையாகும். 
காட்டு விலங்குகளும் வானப் பறவைகளும் துறவிகளின் தோழ 
ராவர். இங்ஙனம் யாவற்றையும் துறந்துவிட்ட இம்மக்கட் 

கூட்டத்தினர் எப்படி உலகில் வாபூமுடிகிறது என்று நமக்கு அயிர்வு 

உண்டாகலாம். இக்கேள்விக்குக் கிடைக்கும் பதிலில்தான் இல்லத் 

் தாரின் கடமை அடங்கியிருக்கிறது
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துறவிகள் இல்லத்தாரின் ஆதரவில் வாழ்கின்றனர். பொது 

வாகத் துறவிகள் யாவரும் ,கானகப் பகுதிகளிலோ, மலைச்சரிவு 

களிஷோ தாம் வாழ்வது வழக்கம். ஏனெனில், அவர்கள் இருக்கும் 

தாவு ஒருவிதச் சள்ளையும் இல்லாத தனித்தாவாக இருக்க 

வேண்டும். துறவிகள், தமக்குப் பசியுணர்வு ஏற்படும்போது, தம் 

தனியகத்தைவிட்டுப் பக்கத்தில் இருக்கும் நகரத்தையோ கிராமத் 

தையோ அணுகுவர். எந்தக் துறவியும் இல்லத்தார் வீடு எதற்கும் 

சென்று இரக்க மாட்டார். அவர் தன்பாட்டிற்கு வீதிவழியே 

சென்றவண்ணம் இருப்பார். இதைக் கண்ட இல்லத்தாரில் ஒ ஈவர் 

அவருக்கு உணவு படைக்க முன் வருவார். இல்லத்தார் வீட்டில் 

இருக்கும் சாதாரண உணவைத்தான் துறவி அருந்துவார். 

இங்ஙனம், பசிப்பிணி தீர்ந்ததும், துறவி தன் தனியகத்துக்குச் 

சென்றுவிடுவார். யோகமும், தவமும் துறவிகளின் நீங்காக் கடமை 

யாகும். இதனால், துறவிகள் சமுதாயத்திற்கு ஒரு பயனுமில்லாமல் 

பாரமாக வாழ்கிறார்கள் என்று நினைத்துவிடலாகாது. துறவிகள் 

சமுதாயத்திற்குச் செய்யும் தொண்டு அளப்பரிதாகும். பொருளா 

தாரத் துறையில் அவர்கள் தொண்டு அதிகம் இல்லாவிட்டாலும். 

அறிவுத் து்றையில் அவர்கள் பணி தலைசிறந்து விளங்குகிறது, 

இலக்கியம், கலை, தத்துவம்-ஆகிய அறிஷுக்கூறுகளை அவர்கள் 

ஓயாமல் வளர்க்கின்றனர். ஒர௫ சமூதாயம் வளரப் பொருள் 

. தோற்றுவிப்பும் பகிர்ந்தளிப்பும்மட்டும் இருந்தால் போதாது; 

- அதன் அறிவும் மனமும் நன்றாக வளரவேண்டும். அறிவும் 

மனமும் சேர்ந்த வளர்ச்சிக்குப் “பண்பாடு” என்று பெயர். இப்பண் 

ur@ (Culture) seria s 0G மூலவித்தாக இருப்பவர்சள் துறவி 

களே ஆவர். துறவிகளில் பெண்களும் உண்டு . ஆண் துறவிக
ளுக்கு 

யதிகள் என்றும், பெண் துறவிகளுக்கு ஆரியாங்கனைகள் 
என்றும் 

பெயர். இவ்விருபாலினர்க்கும் ஒரேமாதீரியான கடமைகளே 

விதிக்கப்பட்டிருக்கின் றன 
. இங்கனம், ன சமுதாயம் இருபெரும் 

பிரிவுகளாகப்பிரிந்து, முனைவர் வகுத்த நெறிகளில் சிறிதும் பிற 

_ழாது கடமையாற்றுகிற்து. 

ஜைன சமயத்தில் ஒழுக்கநெறி 

சமுதாயத்தில் உள்ள ஒவ்வொரு மனிதனும் ஐந்துவிதமான 

நன்னெறிகளைக் கடைப்பிடிக்கவேண்டும் என்று ஜைன மதம் 

விதிக்கிறது. அவை ஜீவதை தோன்புகள் (78௦2 மாக185) எனப் 

படும். ஐந்நோன்புகளாவன- கொல்லாலை (Ahimsa) e:mientw 

{Satya), கள்ளாமை rAsthéya), s/pyertomw (3ramacharya) 

உடைமை நீக்கம் (Aparicraha) என்பனவாகும், இந்த ஐந்து 

'நோன்புகளிலும் முதலாவதும் முக்கியமானதும் கொல்லாமை
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என்பதுதான் என்று நாம் உறுதியாகச் சொல்லலாம், கொல்லாமை 

என்கிற சொல் எந்த உயிர்களையும், கொல்லாத தன்மை என்று 

எதிர்மறையாகப் :பொருள்பட்டாலும், இது உண்மையில் ஒரு 

நேர்முகப் பண்பே என்பதை நாம் உணரவேண்டும். கருணையும் 

காதலும் இல்லாதவர்களிடம் கொல்லாமை அமையாது. மேலும், 

கொல்லாமையை மனடுமாழிமெய்களால் கடைப்பிடிக்கவேண்டும், 

உண்மையில், கொலைபுரிதல் எவ்வளவு தீங்கானதோ அதேபோல் 
கொலைபுரியவேண்டும் என்று நினைப்பதும் தீங்கானதாகும். 

எனவே, கொல்லாமை என்கிற நோன்பை ஒரு மனிதன் தூய 

மனத்தோடும், தூய மொழிகளாலும், தூய செயல்கள் புரிந்தும் 

கடைப்பிடிக்கவேண்டும். அனைத்துயிர்க் காதலும் அனைத்துயிர்க் 

கருணையும் அவனுடைய ஒவ்வொரு செயலிலும் பரிணமிக்க 

வேண்டும். இல்லாவிடில் அந்தோன்பு குலைந்துவிடும். 

மேலும், ஒரு மனிதன் மற்றப் பிறவிகளுக்குத் தான் இன்னல் 

புரியாமல் இருந்தால்மட்டும் போதாது; பிறன் ஒருவனைக் 

கொண்டு இன்னல்புரிவதும் தவறேயாகும். பிறன் புரிந்த தீச் 

செயலுக்கு அதனைத் தூண்டியவனும் காரணமாவான். “நான் 

யாருக்கும் துன்பம் இழைக்கவில்லை;” பிறனைக் கொண்டு 

இழைக்கச் செய்யவுமில்லை; வேறொருவன் இழைத்ததை நான் 

மறைமுகமாக ஆதரித்தேன்”--என்றால், அதுவும் குற்றந்தான்ஃ 

இதனால் ஒரு வன் இன்னொருவனைக் கொல்லக்கூடாது; 

கொல்லத் தூண்டக்கூடாது; கொலைச் செயலை ஆதரிக்கவுங் 

கூடாது என்று ஏற்படுகிறது. சுருங்கச் சொன்னால். கொல்லா 

பையை நினைவு, சொல், செயல்-ஆகிய மூன்றின் மூலமும் கடைப் 

பிடிக்கவேண்டும் இம்சை என்கிற உறுகண்ணை எல்லாவகையிலும் 

தவிர்க்கவேண்டும் என்பது தான் இவற்றின் பிழிந்த கருத்தாகும். 

சமுதாயத்தில் உள்ள இல்லத்தான், துறவி என்கிற இரு 
பிரிவினரையும் கொல்லாமை நோன்பு பொதுவாகச் சாரும், 
துறவியைப் பொறுத்தவரையில் இந்நோன்பு கடுமையாக ஆட் 
படுத்தப்படவேண்டும்; இல்லத்தானைப் பொறுத்தமட்டில் இதனை। 
வரம்புக்குட்பட்டுக் கடைப்பிடித்தால் போதும். ஏனென்றால், 
இல்லாத்தானுக்குத் துறவியைவிட உலகக் கடமைகள் அதிகம். 
உலகக் கடைமைகளை ஆற்றும்போது இல்லத்தான் பல இடங் 
களில் வழுவ நேரிடும். எடுத்துக்காட்டாக, கொல்லாமைச் 
சட்டப்படி தாவரப் பிரிவைக் கொல்வதும் பாவமாகும், ஏனெனில், 
தாவரம் ஒற்றைப் புலன் உயிர் வகையைச் சேர்ந்தது. இதனை 
வற்புறுத்தினால் இல்லத்தான் வேளாண்மையே (Agriculture) 
செய்யமுடியாது, வேளாண்மையில் அறுவடை முக்கியமானதாத
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லால், அது ஒற்றைப்புலன் உயிர்களைச் சிதைப்பதில் முடிகிறது. 

ஆனால் வேளாண்மை செய்யாவிட்டால் சமுதாயத்திற்கு உணவு 

கிடைக்காது, உணவில்லாமல் உலகத்தில் வாழ்வது மிகவும் 

கடினமான காரியம். எனவே, இல்லத்தானைப் பொறுத்த 

வரையில், ஒற்றைப் புலன் உயிர்களைத் தவிர்த்து மற்ற உயிர் 

களைக் கொல்லக்கூடாது என்று விதித்திருக்கிறார்கள். இந்த 

ஒழுக்க விதிக்கு இளநோன்பு (பமாக 0 1440 40) என்று 

பெயர். ஆனால், துறவியோ கொல்லாமையை முழுதுமாகக் 

கடைப்பிடிக்கவேண்டும். இதற்கு முதுநோன்பு (Mahavrata of 

Great vow) cresrm Guu. 

மேலே நாம் கூறிய கொல்லாமை நோன்பும், மற்ற சமயத்தார் 

கூறும் கொல்லாமை நோன்பும் ஒருதன்மையானவை அல்ல. 

பெளத்தர்கள், தாம் நேரே கொலைபுரியாவிட்டாலும் இன்னொகு 

வன் கொலைபுரிந்த விலங்கின் இறைச்சியைப் புசிக்கிறார்கள். 

எனவே, அந்தக் கொலைக்குத் தாம் காரணம் அல்ல என்றும், 

இறைச்சிக் கடைக்காரனே அதற்குக் காரணம் என்றும் சொல்லித் 

தப்பிக்கப் பார்க்கின்றனர். ஆனால், இதை ஜைனர்கள் ஒப்புக் 

கொள்ளமாட்டார்கள். இறைச்சிக் கடைக்காரன் ஊன் புசிப்பவர் 

களுச்காகவே விலங்குகளைக் கொன்று அவர்களுக்கு அவற்றை 

விற்கிறான். எனவே, அவன் ஊன் புசிப்போரின் கருவியாளன் 

ஆவான். கருவியாளன் மூலம் ஒரு விலங்கைக் கொல்லுதலும், 

அக்கொலையை ஆதரித்துக் கொலைப்பொருளை உண்ணுதலும் 

ஒரேவகையான குற்றங்களாகும். இச்செயலை ஜைன மதம் 

ஏற்காது. இதேபோல், வேதமதம் சமய ஒழுக்கமாகக் கூறும் 

விலங்குக்கொலையையும் ஜைனம், ஏற்பதில்லை. ஏனெனில், 

கொல்லுதல் என்பது எதன் பெயரில் செய்யப்பட்டாலும் அது 

குற்றமேயாகும். சமயத்தின் பெயரால் செய்யப்படுவதாலேயே 

அக்கொலைக்குப் புனிதம் உண்டாகிவிடாது. எனவே, ஜைனக் 

கோட்பாட்டுப்படி வேதமுறைக் கொலையும் ஒரு தீயொழுக்கமே 

யாகும் என்பதில் சிறிதும் ஐயமில்லை. 

அடுத்து வாய்மை வருகிறது. வாய்மை என்கிற விதிமுறை 

யும் இல்லத்தானுக்கு ஓரளவும் துறவிக்கு முழுதுமாகீவு 

பொருந்தும். ஜைன சமயத்தின் முழு ஒழுக்க விதித் தொகுதியும் 

14௦121 ௦644) உறுகண் மறுப்பை அடிப்படையாகக் கொண்டிருப்ப 

தால், அதன் சார்பு விதிகளும் மையக் கொள்ளையைத் தழுவிய 

தாகவே இருக்கமுடியும். இது வாய்மை பேசுவதற்௫ ஒக்கும். 

ஒருவன் வாய்மையைப் பேசுவதால் இன்னெ 1௬ வனுக்குத் துன்பம் 

நேரக்கூடாது... என்பதையும் கவனிக்கவேண்டும். எடுத்துக்
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காட்டாக, ஒரு மனிதன் தன் எதிரியிடமிருந்து தப்பிவந்து ஓர் 
இடத்தில் ஒளிந்துகொள்கிறான் என்றால், அவ்வெதிரி தன் 

பகைவன் எங்கு உள்ளான் என்று கேட்கும்போது நாழ் வாய் 

மையை--அதாவது உண்மையைச் சொல்லிவிடக்கூடாது. இங்கே 

வாய்மையைச் சொல்லிவிட்டால் தப்பியவன் கொல்லப்பட்டு 

விடுவான். இதுபோன்ற தறுவாய்களில் நாம் வாய்மை பேசிப் 

பயனில்லை ஐஒருவேடன் ஒரு விலங்கைத் தேடிவரும்போது, 

அவ்விலங்கின் இருப்பிடத்தை அவனுக்குக் கூறிவிடுவதும் அறமா 

காது. இந்தச் சமங்களில் பொய்புகல்வதில் தவறில்லை- 

: வாய்மையாலும் பிற உயிர்களுக்குத் துன்பம் உண்டாகக்கூடாது 
என்பதுதான் ஜைனக் கருத்தாகும். 

மூன்றாவது நோன்பு கள்ளாமை, ஒருவனுக்குச் சொந்த 

மல்லாததும், அதன் சொந்தக்காரனால் விரும்பிக் கொடுக்கப் 

படாததுமான ஒரு பொருளைத் தன்வசப்படுத்திக்கொள்ளுதல் 

களவாகும். இங்ஙனம், பிறர் பொருளைக் கவர்வதை மனிதன் 
தவிர்க்கவேண்டும். ஆனால், இதனுடன் களவு நின்றுவிட 
வில்லை. வாணிபத் துறையிலும் களவு உண்டு. தவறான 
எடைக்கற்களைப் பயன்படுத்துவதும், ஒழுங்கற்ற அளவைகளைப் 
பயன்படுச்துவதும் களவைச் சார்ந்ததேயாகும் கறுப்புச் சந்தை 
(818014-௱௪151) நடத்துவதும் களவுதான் . சமூதாயத்தின் உரிமை 
களையும் சலுகைகளையும் பறிக்கும் செய்கைகள் யாவும் களவு 
என்றே ஜைனரால் கருதப்படுகிறது. 

நான்காவது நோன்பு கற்புடைமை. பால் விவகாரத்தில் 
(Sex matter) மனிதனுக்கு இருக்கவேண்டிய தன்னொழுக்கத் 
தையே கற்புடைமை குறிக்கிறது. இந்நோன்பு துறவியைப் 
பொறுத்தவரை முழுச் சேர்க்கை மறுப்பு (Strict 081580) மூலம் 
கடைப்பிடிக்கப்படவேண்டும். துறவிக்கு அதிக உலகத்தொடர்பு 
கிடையாதாதலால் இதனை அவர் செம்மையாகப் பின்பற்றலாம். 
ஆனால், இந்தநோன்பு செய்கையால் பின்பற்றப்பட்டால்மட்டும் 
போதாது; நினைவாலும் சொல்லாலுங்கூடப் பாலுணர்வு வெளிப், 
படக்கூடாது. துறவிக்குத் தன் தன்மத்தை (5618: உடம்பிலிருந்து 
தனிப்படுத்தினால்தான் சரியானவாறு தவம் இயற்றுவதற்கும், 
முடிவில் தன்னுணர்வு பெறுவதற்கும் நல்ல சூழ்நிலை ஏற்படும். 
மனத்தில் வெறும் பாலின்ப நினைவு உண்டானாலுங்கூடத் துறவி 
யின் நோக்கம் நிறைவேறாது. அனவேதான், துறவி மனம், . 
மெய், மொழி-ஆகிய மூன்றாலும் கற்புடைமையைக் கடைப்பிடிக்க 
வேண்டும் என்று சொல்லப்படுகிறது . ஆனாள், இல்லத்கானைப் 
பொறுத்தமட்டில் இத்தனை கடிய ஒழுக்கத்தைப் பின்பற்ற,
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முடியாது. ஏனெனில், இல்லத்தான் உலகத்தில் வாழ்ந்து 

மனையக இன்பங்களை நுகரவேண்டியவன்,. அதனால் இல்லத் 

தான் சன் மனம்போனபீடி இன்பம் நுகரலாம் என்பது 

பொருளின்று. இந்தவகையில் அவன் கடைப்பிடிக்கவேண்டிய 

விதிகளும் சில உள, முதலில் இல்லத்தான் ஒரே மனைவியை 

மணந்துகொண்டு வாழ்க்கை நடத்தவேண்டும். ஒருத்திக்கு 

மேற்பட்ட பெண்களை மணந்துகொள்வதும், இன்னொருவன் 

மனைவியோடு கள்ள நட்புக் கொண்டு ஒமுகுவதும், மனைவி, 

இருக்கும்போது மற்ஜறொருத்தியோடு தொடர்புகொள்வதும் . 

கற்புடைமைக்கு மாறான செயல்களாம். இல்லத்தானும் இவ்விதி 

முறைகளை நினைவு, சொல், செயல்-இம்மூன்றின மூலமும் பின் 

பற்றவேண்டும். பிற மங்கையை மனத்தால் விழை௩தும் கற்பு 

நெறியிலிருந்து வழுவியதாகும். இல்லத்தான் இந்நோன்பைச் 

சரியாக இயற்றினால்தான் அவனுக்கும் சமுதாயத்துக்கும் அமைதி 
உண்டாகும். 

ஐந்தாவது நோன்பான உடைமை. நீக்கம், ஒரு மனிதன் தான் 

பெற்றிருக்கும் சொத்தையும் செல்வத்தையும் சார்ந்ததாகும். துற 

வியைப் பற்றியமட்டில சொத்து, செல்வம் என்ற சொற்களுக்கே 

இடமில்லை. காரணம், துறவி தான் துறவுபூணுமுன் எல்லாவித 

உடைமைகளினின்றும் நீங்கிவிடுகிறான். எனினும், சில சமயங் 

களில் மனைவிமக்களையும் சொத்துசுகங்களையும் விட்டு 

நீங்கிய சிலர், துறவு பூண்டபின்னும் சிறுதொடர்புகள் 

கொண்டிருப்பது வழக்கம், இச்சிறு தொடர்புகளினால், 
அவர்களுடைய மக்களுக்கோ பொருள்களுக்கோ ஏதாவது 

நேரும்போது, அவர்கள் மனத்தில் சிறிதுமகிழ்ச்சியோ 

வருத்தமோ ஏற்படுகிறது. ஆனால், மகிழ்ச்சியும் வருத்தமும் அவர் 

களின் துறவு வாழ்க்கைக்கு இடையூறு உண்டுபண்ணும். எனவே, 

உலகத்தைத் துறந்த மனிதனுக்குப், பிறகு எந்தவிதப் பற்றும் 
இருக்கலாகாது. உணமையான தன்மத்தை அடைவது ஒன்றுதான் 

துறவியின் நோக்கமாக இருக்கவேண்ழிம்; மற்றப் பொருள்- 

தொடர்பு யாவும் அவன் நோக்கத்துக்குக் குந்தகம் விளைவிப் 

பவையே ஆகும். துறவிக்கு அவன் _யாக்கைகூட அவனுக்குச் 

கொந்தமில்லை. அபபடியானால், மற்ற உடைமைகள் அவனை 

எப்படிச் மனம், மெய், மொழி-இம்மூன்றாலும் துறவி உடமை- 
நீக்கத்தைக் கைக்கொள்ளவேண்டும். 

இல்லத்தானைப் பற்றியமட்டில் முழு உடமை- நீக்கம் என்பது 
பொருளற்ற ஒரு விதிமுறையாகும் . சமுதாயத்தில் இல்லத்தானின் 

திலைமைவேறுவகையானது. சமுதாயத்தின் பொருளாதார திலைப் 

பாடும் சமூகக் கட்டுக்கோப்பும் இல்லத்தானின் வாழ்க்கையையே 

சார்.ந்திருக்கிறது. இல்லத்தான் தன் கடமையை மறந்தால் சமுதா
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யமே சரிந்துவிடும். இல்லத்தான் நிலத்தைத் திருத்திப் போது 

மான உணவை விளைத்துத் தன்னையும் மஜ்றவர்களையும் 

காப்பாற்ற வேண்டும், அவனே ஒரு வணிகனாய் இருந்தால் 
வாணிபத்தில் முழுமனத்தோடு ஈடுபடவேண்டும். அனால், 

எந்தத் தொழிலிலும் நேர்மையான முறையில் பொருளீட்டுவது 

முக்கியமானதாகும். இல்லத்தான் சரிவரத் தொழில் புரியா 

விட்டால், அவன் தன் குடும்பத்துக்கு வறுமையைத் தேடிக் 

கொள்வதோடு, சமுதாயம் முழுவதற்கும் வறுமையை விளைனளிக் 

கிறான். இதனால் உடைமை-றீக்கத்தைத் துறவியைப்போல் 

இல்லத்தான் கைக்கொள்ள முடியாது என்று ஏற்படுகிறது இஈ”னால் 

இல்லத்தான்ஏ உடைமை-நீக்கத்தைப் புறக்கணிக்கவேண்டும் 

என்பதா கருத்து என்றால், அதுவன்று. இல்லத்தானுடைய 

வாழ்க்கையின் நோக்கமும் உண்மையான தன்மத்தை அடைவதே 

யாதலால், அவனும் கூடியவரையில் புறப்பற்றுகளை விட்டு 

நீங்கியே இருக்கவேண்டும். உலகப் பொருள்களிடையேயும் 

சுற்றம் கேள்களிடையேயும் வாழ்ந்தாலும், இல்லத்தானின் மனம் 

மட்டும் பாசங்களில் அதிகப் பிடிப்பில்லாமல் விலகி நிற்கவேண்டும். 
இங்ஙனம், யாக்கையால் உலகத்தில் வாழ்ந்தாலும் மனத்தால் 
துறவுபூண்டு விளங்குபவர்கள், கானகத்தில் துறவுபூண்டு தவத்தில் 
ஆழ்ந்தும் மனத்தால் உலகப் பற்றுகளை விடாமல் அல்லற்படுபவர் 
களைக் காட்டிலும் மேலானவர்கள் ஆவர் என்றாலும், இந்த 
உலகத்திலேயே இருந்துகொண்டு இந்த உலகத்தின் பற்றுகளைத் 
துறந்து வசிப்பது என்பது மிகக் கடினமான காரியம் என்பதில் 
ஐயமில்லை. இதனால்தான் இல்லத்தான் முழு உடைமை-நீக்கத் 
தைக் கைக்கொள்ள முடியாமற்போனாலும், அவன் கைவசம் 
இருக்கும் உடைமைக்கு வரம்பு விதித்திருக்கிறார்கள். அதாவது, 

இல்லத்தான் தன் வாழ்க்கைக்கும் ஒடமைகளுக்கும் தேவையான 
அளவுமட்டும் சம்பாதித்துப் பொருள் சேர்க்கவேண்டும். அளவுக்கு 

மீறி அவன் தன் வருமானத்தைப் பெருக்கிக்கொள்ளவேச, 
உடைமயை _ மிகுதிப்படுத்திக்கொள்ளவோ கூடாது, இதற்கு 
உடைமை-நீக்கம் என்பதைவிட வரம்புக்குட்பட்ட உடைமை 
Gl bAGqSSX (Parimitha parigraha) என்று சொல்லலாம், 

வரம்புக்குட்பட்ட உடைமை பெற்றிருத்தல் இல்லத்தானின் 
கடமை என்று சொல்லும்போது, அவன் அவ்வரம்புக்கு மேல் 
ஈட்டும் பொருளை என்ன செய்யவேண்டும் என்கிற கேள்வி எழும், இல்லத்தான், தான் புரியும் தொழிலில் தீவிரத்துடனும் கிளர்ச்சி யுடனும் ஈடுபடும்போது, அவன் தரன் விதித்துக்கொள்ளும் வரம் புக்குமேல் சேரும் பணத்தைச் சமுதாயத்தின் பொதுதலனுக்கு என்று. ஒதுக்கிவைக்கவேண்டும். அதிகப்படி வருமானத்தை இல்லத்தான் தன் சொந்தப் பொருளாகக் சருதாமல் சமுதாயத்தின்'
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பொதுப் பொருளாகக் கருதவேண்டும். இங்ஙனம், தன் இளமைக் 
காலம் முதலே பொருளிடம் உள்ள பிணைப்பு இல்லத்தானுக்குக் 
குறைந்து வந்தால், பின்னால் அவன் எல்லாவற்றினிடமும் 

கொள்ளவேண்டிய மனத்துறவுக்கு அந்நிலை துணையாக இருக் 
கும். சமுதாயத்தின் உயிரியல் வளர்ச்சிக்கேயன்றி உலகியல் 

வளர்ச்சிக்கும் இந்த நெறிமுறை உதவிசரமாக இருக்கிறது; 
தற்காலத்துக்கு இது மிகவும் தேவையானதுமாகும். சமுதாயத்தில் 

பொருளாதார ஏற்றத்தாழ்வு இருக்கலாகாது என்ற கருத்துப் 

பற்றியே ஜைன சிந்தனையாளர்கள், பல ஆயிரம் வருடங்களுக்கு 

முந்தியே, சொத்து-வருவாய்க் கட்டுப்பாடு என்ற இந்தத் தத்து 

வத்தை இல்லத்தானுக்கு விதித்தனர். இந்தத் தத்துவத்தின் 
காரணமாகச் சமுதாயத்தில் ஒரு கூட்டத்தாரிடம் அதிகப் பொருள் 

சென்று குவிவதும், மற்ற மக்களிடம் வறுமையும் துயரமும் இழி 
தகைமையும் சென்று சேர்வதும் தடுக்கப்படலாம். செல்வம், 

சுகாதாரம், செழிப்பு ஆகிய விஷயங்களில் எழும் சச்சரவு சொத்து- 

வருவாம் கட்டுப்பாட்டுத் தத்துவத்தால் தீர்க்கப்பட்டுவிடும். 

இந்தத் தத்துவத்தைக் கடைகாலாகக் கொண்ட சமுதாயம் ஒரு 

பொதுநலச் சமுதாயமாக விளங்கும் என்பதிலும் ஐயம் இருக்க 
முடியாது. 

செல்வம் காரணமாகவும் பொருளாதாரப் படித்தரம் காரணமா 

கவும் இன்றைய உலகம் இரண்டு பிரிவாகப் பிரிந்து சண்டையிடு 

கிறது. இதில் ஒருபிரிவினர் முதலாளித்துவ நாட்டினர்என்றும், இன் 

னொரு பிரிவினர் பொதுவுடைமை நாட்டினர் என்றும் அழைக்கப் 

படுகின்றனர். ஐரோப்பாக் கண்டத்தில் பிரஞ்சுப் புரட்சிக்குப் பிறகு 

நிலநாயகமுறை (6006/ ஷூ5(8ா) அழிக்கப்பட்டுவிட்டது இதன் 

பிறகு அங்கு யந்திரத் தொழில் முன்னேற்றம் ஏற்பட்டுப் பொரு 
ளீட்டத்தில் போட்டி உண்டாயிற்று. 19ஆம் நூற்றாண்டு முழுதும் 

யந்திரத் தொழில் வளர்ந்து தொழிற்சாலை முதஃ வர்கள், யந்திரச் 

சொந்தக்காரர்கள், அலைத் தலைவர்கள், பணிமனை மேலாளர்கள் 

ஆகியோரிடம் பொருளும் அதிகாரமும் வரம்பின்றிக் குவிந்தன. 
அவர்கள் பொருளையும் அதிகாரத்தையும் பொதுநலனுக்காகப் 

। பயன்படுத்தாமல். தம் சொந்தநலனைக்-ரு தித் தொழிலாளர்களை 
விருப்பம்போல் ஆட்டிவைக்கத் தலைப்பட்டனர். இதனால் பொருள் 
மிகுந்தவர்கள் அதிகாரிகளாகி, உழைத்து வாழ்ந்தவர்கள் அடிமை 

களாகும் நிலை ஏற்பட்டது. செல்வம் எவ்வளவுதான் பெருகியும், 
பெரும் பான்மையான ம்க்கள் உயிர்வாழவும் இயளாதவர்ளாகிச் 
சிறுபான்மைக் கூட்டம் கொழுமையுற்றுவந்தது இதனால் மிகுதி 
யாகப் பாதிக்கப்பட்ட தொழிலாளர்கள் ஒன்றுகூடித் தொழிற் 
சங்கங்கள் அமைத்துத் தம் நலனுக்காகப் போராடத் தொடங் 

சதினர்;
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இந்தச் சமயத்தில் காரல் மார்க்ஸ் என்று ஓர் அறிவாளி 

தோன்றினார். இவர் பொருளாதாரத் துறையில் பல ஆராய்ச்சி 

கள் நடத்திப் பொருளாதார மதிப்பு (8௦0௭௦௱/௦ 48/ப6)க் குறித்து 

ஒரு புதுக் கொள்கையை உருவாக்கினார். இவருடைய” கொள் 

கைப்படி, ஒரு பண்டத்துக்கு அதனை உற்பத்திசெய்த தொழிலாளி 

யின் உழைப்புக்கு ஏற்ப மதிப்பு உண்டாகிறது. இதுவரையில் 

பண்டத்தின் மதிப்பை அப்பண்ட உற்பத்தியைக் கட்டுப்படுத்தி 

வந்த முதலாளியே வரையறுத்துவ நதான்; ஆனால், இனி அதனை 

உண்மையில் தோற்றுவிக்கும் தொழிலாளியே வரையறுக்க 

வேண்டும் என்று காரல் மார்க்ஸ் கூறினார். பண்டத்தைத் 

தோற்றுவிப்பதில் உண்மையில் தொழிலாளிக்கே அதிகப் பங்கு 

இருக்கிறது; தொழிலாளியின் உழைப்பு இ.ஃலையானால் பண்டம் 

உருவாகமுடியாது. ஆனால், தொழிலாளி அவன் உழைப்புக்குத் 

தகுந்த ஊதியம் பெறுவதில்லை. பண்டத்து மதிப்பின் பெரும் 

பகுதி முதலாளிக்கும், அதன் சிறுபகுதிமட்டுமே தொழிலாளிக்குக் 

கிடைக்கிறது. இந்த நிலை மாறவேண்டுமானாம், தொழிலாளிக் 

குப் பொருள் தோற்றுவிப்பில் தகுந்த இடம் ஏற்படவேண்டும், 

அதாவது, தொழிலாவிக்குத் தோற்றுவிப்பின் பயனில் சரிபங்கு 

கிடைக்கவேண்டும், ஆதாயதது.? தொழிலாளிக்கும் முதலாளிக்கும் 

ஒத்த பிரிவு கொடுக்கப்படவேண்டும் என்று கூக்குரல் உண்டா 

யிற்று. இந்தக் கூக்குரல் இரஷய நாட்டில் புரட்சியாக மாறிப் 

பாட்டாளி வகுப்பின் கையிவ ஆட்சி வந்தது. பாட்டாளி வகுப்பின் 

ஆட்சி பல ஆண்டுகளுக்குமுன் தொடங்கி இன்றுவரை இரஷ்யாவில் 

நடந்துவருகிறது. இதிலிருந்து நாம், இன்றைய உலகில் 
முதலாளித்துவம், பொதுவுடைமை என்று இரண்டு முரண்பட்ட 

அமைப்புகள் இயங்கிவருவதை நன்கு உணரலாம். ஆனால், 

இந்த முரண்பாட்டு அமைப்புகள் உலகத்துக்குத் தேவைதானா 

என்று பார்க்கும்போது, சமணர்களின சொத்து-வருவாய்க் கட்டுப் 

பாட்டுக் கொள்கையைப் பின்பற்றினால், இந்நலமற்ற அமைப்பு 

களின் போட்டியைத் தவிர்க்கலாம் என்பது நமக்கு விளங்காமற் 
போகாது. 

ஜைன மதத்தல் உள்ள வினைக் கொள்கை 
ஜைன சிந்தனையின் சிறப்புக் கூறுதான் வினைக் கொள்கை 

(0௦9000 ௦4 (வ௱க) என்று சொலலிவிடலாம். வினை என்கிற 
குறியீட்டுச் சொல் பல்வேறு தத்துவ மரபுகளில் (111௦501௦௮1). 
ஒர51615) பல் 2 வறு பொருளில் வழங்கப்படுகிறது. வேதச் சிந்தனை 
முறைகள் வினைப்பருதியை (Kdrma (கோ0௭) அறிவுப்பகுதிக்கு. 
(Gnyna Kanda) மாறானதாகக் கூறுகின்றன. அங்கே வினை 
என்பது செயல் என்கிறபொருளில் வழங்குகிறது, வினையொழுக்கம்... 

4
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((கோ௱க 4௦08) என்பதும் அறிவொருக்கம் (பேோரரக 4004) என்ப 
தற்கு வேறுபட்ட சொலலேயாகும். ஆவால், வினைக் கொள்கை 

எனகிற குறியீட்டில் இருககும “வினை' என்கிற சொல்லுக்கு 

ஜைன மதத்தில் வேறு உளளீடு இருக்கிறது. உயிர்ப்-பொருள் 

உலகத்தின் வளர்ச்சியில் இருக்கும் ஒரு முக்கியக் கூறுதான் வினை 

எலபது. பூர்வ மீமாமச மதத்திலும், பெளத்த மதத்திலும், 

மனிதன் செய்கிற ஒவ்வொரு செயலுக்கும ஒரு பின் விளைவு 

(க01௦018) உண்டு, பூர்வ மீமாம்சத்தில் இநதப் பின் விளைவு 

என்பது ஒரு தனியாள் செய்த வேள்வியின் பயன என்று பொருள் 

படுகிறது. இந்தப் புலனுக்குப் புலப்படாத பின்விளைவுதான் 

வேள்வி அலது வினையைப் புரிந்த ஒரு தள்மனிதனின் எதிர் 

காலத்தை வரையறுக்கிறது. தன்மம அல்லது ஆன்மாவை ஒத்துக் 

கொள்ளாத பெளத்தர்கள்கூட ஊழ் (/8₹வாவ என்கிற மனித 
மனத்தின் பின்வாழக்கையைக் குநிததுப் பேசுகிறார்கள். பளத்த 

தத்துவத்தின்படி இப்புவனத்தில் உள்ள ஒரே மெய்ம்மை தனி 

மனிதன் அநுபவிக்கும் ஊழ்வரிசைகளே ஆகும். ஒரு மன 

நிலைக்கும் இன்னொரு மனஅலைக்கும் ' உள்ள காரணகாரியத் 

தொடர்பை விளக்குவதற்காகவே ஊழ் என்கிற கருத்தைப் பெளத் 

தர்கள் புகுத்தினார்கள். ஆனால், இவர்கள் எவருடைய போக்கும் / 

வினை என்பதை ஜைன மதம் விளக்குவதைப்போல முற்றுமாக! 

விளக்குவதாயில்லை. 

பெரும்பாலான இந்தியத் தத்துவ மரபுகள் உலகம் என்பது” 

ஒரு காலத்தில் ஒருவரால் படைக்கப்பட்டது என்னும் கருத்தை 

ஒப்புக்கொள்ள மறுக்கினறன. வேத மரபில் பூர்வ மீமாமச்ம் 

சாங்கியம் யோகம் என்கிற வழிமுறைகளும், வேத மறுப்பு மரபில் 
பெளத்தம் ஜைனம் என்கிற வழிமுறைகளும படைபபு எனகிற கொள் 

கையை ($॥/816௱ ௦4 016810) வெளிப் படையாகவே தள்ளுபடி 

செய்திருக்கின்றன. படைப்புக் கொள்கையின்படி பார்த்தால், 

உலகம் என்பது இஜைவன் என்கிற ஒருவரால் தோற்றுவிக்கப் 

வ்டுகிறது என்று ஆகிறது. ஆனால், இறைவன் எதிலிருந்து இவ் 

வுலகத்தைத் தோறறுவித்தார் என்று கேடடால், சூனியம் அல்லது 

ஒன்றுமற்றதிலிருந்து இதனைத் தோற்றுவித்தார் என்றே 
பதிலுரைக்கவேண்டியுள்ளது. உத்தர மீமாமசம் என்னும் வேதாந்த 

வழிமுறையும் இந்தக் கொள்கையை ஏற்றுக் கொள்ளவில்லை, 
தியாய, வைசேடிகம் என்னும் இரண்டு சிந்தனைமுறைகள்மட்டும் 

இறைவன் என்பவனை இப்புவனத்தின் படைப்பாளனாகப் பேசு 

கின்றன. என்றாலும், இங்குக் கூடப் படைப்பு என்கிற பதத்திற்குச் 

சிசமித்திய சிந்தனை முறைகளில் இருக்கும் பொருள் கொள்ளப் 

படுவதில்லை. இவற்றையெஃலாம் பார்க்க, எல்லா. இந்தியத்
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கின்றன? உயிரிகள் எப்படிப் பிறக்கின்றன? அவை எப்படி வளர் 

கின்றன? சிறிது காலம வாற்ந்த பிறகு அவை ஏன் மறைந்து 

விடுகின்றன? உயிரிகளின் உயி உடலைவட்டுப் பிரிந்தவுடன் 

அவை எங்கே செலகின்றன?--இந்தக் கேள்விகளெல்லாம நம் 

மனத்தில் எழுவது இயற்கையேயாகும். இக கேள்விகள் அனைத் 

திற்கும ஜைன மதத்தின வினைக் கொள்கை விஞ்ஞானமுறையில் 

விடைதருகிறது. ஜைனத்தின் இவ்விடை, சார்லஸ தாராவின் 

என்கிற ஆங்கில விஞ்ஞானி 'உயிர்க் கணங்களின் தோற்றம்” 

(Origin of Species) சீனனும தன புகழ்பெற்ற நூலில் தரும பகுத் 

தறிவு விளக்கத்தை ஒட்டியிருந்தால, அதில் நாம் வியப்படை 

வதற்கு ஒன்றுமில்லை. 

வினை என்கிழ குறியீடு ([2௱) இரண்டு விடயங்களைச் சுட்டு 

கினறன. பல்வேறு வினைகளாக உருவாகும் சடததுகள களுக்குப் 

பெருள் வினை_ (0 உரஉ வ எனறு பெயர். இச்சடததுகள்கள் 

யாவும ஒன்றாகக் கூடி ஒரு வினையை உணடாக்கும அழுக்குசி 

சூழ்நிலைக்குக் , கற்பித வனை (88/௪ றக) என்று பெயா; 

இந்த இரண்டு பிரிவுகளும ஒனறுக்கொனறு பரிததொடாபு (பார்ல 

£9181100) உடையன. பருவுலகில் உள்ள எல்லா உயா் பொருள் 

களும் இவ்விரு வினைகளின கலப்பைத் தமமகத்தில கொண்டே | ர & 5 த் 
வ்ளங்குகின்றன. உலகில இரணடு தெளிவான தனமைகள இருப் 

பதாக ஜைன தததுவம் புகல்கிறது. அவை அறிவுடைமை 

(Chetana) அறிவின்மை (க௦௦காம) எனறு சொல்லப்படும், 

உயிர்ப்பொருள் உலகததில் இருக்கும் பொருள்கள் யாவும இத்த 

இருதன்மைகளும் உடையனவாயிருககினறன. ஓர் உயிர்ப் 

பொருளின் யாக்கை பல சடத்துகள்களால் ஆகியிருககிறது; 

யாக்கை ஒரு தனனுணாவுள்ள நுணமத்மேதோடு (010005 6819) 

கூடியிருக்கிறது; இந் நுண்மம யாக்கையின் மூலம இயங்குகிறது, 

நுண்மததைத தான எனறும், தனமை அல்லது தானமை (90 

என்றும் சொல்லலாம். தான்மை, தூயவடிவில இருக்கும்போது 

சடததுவ யாக்கையோடு எந்தத் தொடர்பும கொளவதிலலை. 

ஆனால், பருவுலகில் அறிவுடைய ஆன்மடிவும அறிவிலலாத சடமும் 

ஒன்றுசேர்ந்து விளஙகுவதை தாம் காண்கி2றாம. இந்தப் 

பொருத்தமற்ற சேர்க்கைக்குக் காரணம் எனன? தூய தானமை 

எப்போது முதன்முதலாக இச்சடயாக்கையில வநது சிககியது? 

இந்தக் கேள்விகளைப் பொதுவாக இநதியச் சிந்தனையாளர்கள் 

பாரும் எழுப்பிப்பார்ப்பதிலலை. எலலாத தழதுவ மரபினரும 

மற்ற வகையில் தமக்குள் எவ்வளவு வேறறுமை இுருந்திபோதிலும, 

தான்மையைப் பொறுத்தவரையில அது எனறுமுதல் சடப் பொருள 

வரக்கையோடு கூடியிருக்கிறது எனபதைக குறித்து ஆராய்வ
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தில்லை. உயிருடன் உடம்பு கூடியிருக்கும் தன்மைக்கு ஓவ 

துவக்கமே கிடையாது என்பது அவர்களுடைய எண்ணம், அவரு 

சுளுடைய கருத்துப்படி, வாழ்க்கை அல்லது சம்சாரம் என்பது 

அனாதியானதாகும். வாழ்க்கை என்று இங்கே உரைக்கும் சொல் 

பிறந்து, வளர்த்து, இனப்பெருக்கம் செய்து, பிறகு தளர்ந்து 

மடியும் உயிர்ப்பொருள் உலகத்தைக் குறிக்கிறது. நாம் வதியும 

வாழ்க்கையுலகம் ஒரு துவக்கம் இல்லாதது என்றுதான் கூறு 

கிறார்கள். ஆனால், அதே நேரத்தில், ஒரு தனிப்பட்ட மனிதன் 

தன் சொத்த முயற்சியினால் பிறப்பு, வளர்ச்சி, இறப்பு-ஆகிய 

மாறுதல்களுக்கு உட்பட்ட இவ்வாழ்க்கையிலிருந்து விடுபட விரும் 

பினால் விடுபடலாம் என்றும் கூறுகிறார்கள். இந்த விடுபாட் 

டிற்குப் பின்னர் மனிதனுக்கு மறுபிறப்புக் கிடையாதாகையால், 

இதையே வாழ்க்கையின் நோக்கம் அல்லது விடுதலை நிலை 

ிவள்க) என்று குறிக்கிறார்கள். 

ஓர் உயிர்ப்பிறவி (ரத வா, மனிதனாக இருந்தாலும் 
மற்றதாக இருந்தாலும், பிறப்பு இறப்பு என்ற இரு வினை 
களுக்கும் உட்பட்டேயாகவேண்டும. ஆனால், இழப்புக்குப் 

பின்னர் வாழ்பொருள் எதுவும் தன் உடலைவிட்டு நீங்கி உயிர் 
மயமாகவே வீளங்கும். இவ்வுயிர் அல்லது தான்மை (Ego), 
திரும்பவும் இன்னொரு தோற்றம் எடுதது, இப்பிறப்பு-வளர்ச்சி- 
இறப்பு என்கிற சுழலில அகப்பட்டு உழலத்தன் செய்யும, இந்த 
நிலை, தான்மை விடுதலை பெறுகிறவரை நிகழ்ந்துகொண்டே 
யிருக்கும். ஆனால், இந்தச் சமயத்தில் நமக்கு ஒரு விடயம் புலப் 
படுவதில்லை. ஒரு வாழ் பொருள் இறக்கும்போது அதன் உடம்பில் 
இருக்கும தான்மை எந்தத் தன்மையை அடைகிறது என்பதே 
அது. சார்வாகர்கள தவிர மற்றத் தத்துவ மரபினர் யாவரும் 
இறப்புக்குப் பின்னர் தான்மை எனகிற ஆன்மா வாழத்தான் 
செய்கிறது என்றே கூறுகிறார்கள். ஜைன மரபுகூட இதை ஒப்புக் 
கொள்கிறது; ஆனால், ஒரு சிறிய வேறுபாட்டுடன். ஒரு வாழ் 
பொருள் இறந்தவுடன. அதிலீருந்து வெளிப்படுகிற ஆன்ம௩ 
என்கிற நுணமம சூட்கம வஸ்து) தூய தன்மையில் வெளிப்பட்டு 
விடுவதில்லை அவவாசமாலோழு சில வினைத்துகள்கள் (Karmic 
Earticles) ஒட்டியிருக்கின்றன. இதந்த வினைந்துகள் களுக்கு 
நுண்ணுடம்பு அல வது வினையுடம்பு எனறு உயயர், ஆனமா இவ் 
வாழ்ககையுலகில ($8௩158/10 worid) இருக்குமவரை அதனுடஸ் 
இவ்வினைகடம்பும் இருந்துகொண்டுதான இருககிறது ஆன்மா 
எடுக்கிற ௭2 லாப் பிறபபு இறப்புகளிலும இவ்வினையுடம்பும பங்கு 
கொள்கிறது, எனவே,  சடயாக்கை தநீங்குவதாலேயே விஷை 
யாக்கையும நீங்கிவிடும எண்று சொகலிவிடமுடியாது. வினை
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யாக்கை அல்லது வினையுடம்பு நீங்கவேண்டுமானால் ஆன்மா 
புனிதப்படவேண்டும். இதுதான் ஜைன தத்துவம். இந்த வினை 

யுடம்பு என்பது எப்படி அமைகிறது, இது எப்படித் தூய ஆன்மா 
வைப் பாதிக்கிறது, இதனால் தான்மை அல்லது ஆன்மா எப்படிப் 

பாதிக்கப்படுகிறது, இதன் அதிகாரத்தில் தான்மை எப்படி 
அடங்கிக்கிடக்கிறது--என்பதையெல்லாம் விளக்குகிற கொள் 

கைக்குத்தான் வினைக் கொள்கை அல்லது கருமக் கொள்கை 

என்று ஜைன மதத்தில் பெயர், வினைக் கொள்கையைக் குறித்து 

நாம் மேலும் பல உண்மைகளைத் தெரிந்துகொள்ள வேண்டும். 

நுண்ணுடம்பை உருவாக்கும் வினைத்துகள்கள் எட்டு வகை 
யாகப் பிரிக்கப்படுகின்றன. ஒருவகை வினைத்துகள்கள் தான்மை 

அல்லது தன்மத்திற்கு (Ego or 581) இயற்கையாக உள்ள அறி 

வுணர்ச்சியைத் தகைக்கின்றன, இதற்கு அறிவுத் தகைப்பு வினை 
(Gnana Varniya Karm2) என்று பெயர். இன்னொருவகைத் 
துகள்கள் தன்மத்கின் காட்சித்திறனைத் தகைக்கின்றன. 

QS HGS acl AS smatiy Sonos (Dharsana Varniya Karma) 

என்று பெயர். , மற்றொருவகைத்_ துகள்கள் தன்மத்தின்_ இன்ப 

துன்ப உணர்ச்சிகளை வரையறுக்கின்றன. இதற்கு இன்பதுன்ப 

Aer (Vedaneya-Karmay என்று பெயர். இந்த வினையின் 
தொழிற்பாட்டினால்தான் தனிமனிதனுக்கு உலகில் இன்பமும் 

துன்பமும் ஏற்படுகின்றன; இது நேர்முகமாகத் தொழிற்பட்டால் 

இன்பமும், எதிர்முகமாகத் தொழிற்பட்டால் துன்பமும் வாழ்க்கை 
யில் விளைகின்றன். பிறிதொருவகைத் துகள்கள் தன்மம் தன் 

னுடைய மெய்த்தன்மையை அறியவொட்டாமல் மறைக்கின்றன. 
இதற்கு மெய்யியல்பு_மறைப்பு வினை (44௦/8௨ஈ]/௪ Karma) என்று 

பெயர். இவ்வினை தொழிழ்பலுவதால் தன்மம் தன்னைப் பற்றி 

ஒன்றும் அறியாமல் தன் நலத்திற்கு எதிரான காரியங்களில் 

தானே முனைகிறது I இவை தவிர இன்னும் நான்கு வகையான 
வினைகள் இருக்கின்றன அவற்றுள் ஒன்று வாழ்பொருளின் 

(098/5) வயதை நிலைநிறுத்துகிறது. இதற்கு வாழ்நாள் 
ser (Ayushya Karma) என்று பெயர். இன்னொன்று வாழ் 

பொருளின் யாக்கையமைப்புக்குக் காரணமாக இருக்கிறது. 

இதற்கு யாக்கையமைப்பு வினை (14808 சரச) என்று பெயர். 
மற்றொன்று தனிமனிதனின் பிறப்பை உருவாக்குகிறது அதாவது, 

ஒரு மனிதன் சால்புடையவனாகவோ, இழிஞனாகவோ பிறப்ப 
தற்கு இதுவே காஈணமாகும்.₹ இதற்குப் பிறப்பு வினை (00118 

றல என்று பெயர். பிறிதொன்று தனிமனிதனின். இயல்பான 

வாழ்க்கைப் போக்கில் குறுக்கிட்டு இடர்களை உண்டாக்குகிறது. 

இதற்கு இடர் aftener (Antaraya Karma) என்று பெயர், இப்போது
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நாம் இவை ஒவ் வான்றையும் தனித்தனியாக ஆராய்ந்துபார்க்க 

வேண்டியது அவசியமாகும், 

. ௪ 
வாழ்நாள் வினை அல்லது ஆயுள் கருமம் என்பது உயிர்ப்பிறகி 

களின் வாழ்க்கைக் காலத்தை வரையறுக்கிறது. மரஞ்செடிகொடிப் 
பிறவியாயிருந்தாலும் சரி, விலங்குப் பிறவியாயிருந்தாலும் சரி, 

மனிதப் பிறவியாயிருந்தாலும் சரி, ஒவ்வொரு தனிப்பட்ட வாழ 

பொருளுக்கும் பொதுவாக ஒரு குறிப்பிட்ட காலம் அவற்றின் 
ஆயுளாக இருக்கிறது. உயிர்ப்பொருள்களுக்குப் பிறப்புமுதல் 
இறப்புவரை ஒரு நிலையான காலம் ஒவ்வொன்றின் இயல்புக்& 

ஏற்பக் காணப்படுகிறது. இந்த நிலைப்புக் காலத்திற்குத்தான் 

ஆயுள் என்று பெயர், ஆயுள் ஒவ்வொரு வாழ்பொருளுக்கும் வேறு 

படும். மனிதனுடைய ஆயுள் மற்றச் சிற்றுமிரிகளின் ஆயுளுக்கு 

வேறுபட்டதாகும். சிற்றுயிரிகளும் ஒன்றுக்கொன்று வாழ்நாளில் 

மாறுபட்டே காணப்படுகின்றன. எந்த உயிரியின் வாழ்நாளும் 

அநீத உயிரியின் வினைத்துகள்களாலேயே நிலை நிறுத்தப் 

படுகிறது. இதனால் எந்த உயிரியும் தன் வரம்புக்கு மீறிய நாள்கள் 

உலகத்தில் வாழமுடியாது, வாழ்நாள் வினையின் இயக்கத்தின் 
படியே உயிரிகளின் நிலைப்புக் காலம் முடிவடைகிறது. 

இரண்டாவதான யாக்கையமைப்பு வினை அல்லது நாம 
கருமம் என்பது சுவை மிகுந்த ஒரு தத்துவமாகும். இதில் நவீன 

உயிரி நூலின் (8101004) பல கூறுகள் அடங்கியிருக்கின்றன 
தவீன உயரிநூல், வாழ்பொருள்களின் (01981௨) தோற்றம், 
வளர்ச்சி--ஆகியவை குறித்து விரிவாகப் பேசுகிறது. ஒரு வாழ் 
பொருளின் யாக்கையைப் பல பொருள்கள் உருவாக்குகின்றன 
என்றும், அவற்றுள் நொதியங்கள் மரபணுக்கள் நுண்ணகங்கள் 

(Enzimes, 06௩88 &4/41010:0ற16 780115) என்பவை முக்கியப் 
பங்கு பெறுகின்றன என்றும் உயிரிநூல் கூறுகிறது இதேபோல் 
ஜைன சிந்தனையாளர்கள் ஆயிரமாண்டுகளுக்குமுன் உருவாக்கிய 
யாக்கையமைப்பு வினை என்கிற தத்துவம் மிகுதியான உயிரியியல் 
பிரச்சினைகளை விடுவிப்பதாக இருக்கிறது வாழ்பொருள்களின் 
மரபணுக்கள் ஒன்றுக்ககொன்று வேறுபடும் தன்மை, முதுகெலும் 
புள்ள உயிரிகளுக்கும் முதுகெலும்பில்லாத, உயிரிகளுக்கும் உள்ள 
யாக்கையமைப்பு, உடம்பில் இருக்கும் மூட்டுகளின் பலவகையான 
இயல்புகள், சிலைகளின் ஒழுங்காஸ அமைப்பு, யாக்கையில் 
பொருத்தப்பட்டிருக்கும் புலனுறுப்புகளின் வடிவுபாடு முதலிய பல 
விடயங்களை நாம் கருமத்தின் மூலம் நாம் தெரிந்துகொள்ளலாம்., 
உடம்பில் இருக்கும் புலனுறுப்புகள் முழுமையாக அமைந்து சீர்மை 
யுடன் 'இயங்குகின்றனவா என்பதையு *, அவைகள் Sep
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வாழலாம். ஆனால், அச்செல்வங்களைத் துய்க்கும் பேறுமட்டும் 

அவனுக்குக் கிடைக்காது இத்கசைய ஏஎமாற்றகரமான அநு 

பவங்கள் யாவும் இடர் வினையின் வினளவுகளே என்று நாம் 

உணரவேண்டும் மேலே கூ றிய எண்வகை வினைகளும் 

ஒவ்வொரு தனிமனிகனையும் அவனுடைய வகுப்புக்கு ஏற்பப் 

பாதிக்கின்றள என்று ஜைனப் பனுவல்கள் புகல்கின் றன. 

ஜைன சிந்தனையாளர்கள் எண்வகை வினைகளை இரண்டு 

- வகுப்புகளில் அடக்குகின்றனர். முதல் வகுப்பில் முன்னால் கூறிய 

தான்கு வினைகளும், இரண்டாம் வகுப்பில் பின்னால் கூறிய 

நான்கு வினைகளும் அடங்கும் முதல் வகுப்பிற்கு அழிவுவினைத் 

Gsr@esl (Khati Karma) என்றும், இரண்டாம் வகுப்பிற்கு ஆக்க 
வினைத் தொகுதி (அனகா KarmS) என்றும் பெயரிட்டிருக்கிறார் 

கள். அழிவுவினைகள், தாய தன்மத்தின் உள்ளியல்புகளைக் 

குலைத்து, அதனைப் பிறப்பிறப்புகளாலான வாழ்க்கைக் கடலில் 

அமிழ்த்திவி௫ுகின்றன. இவ்வினைகள்தாம் மேலே சொல்லப்பட்ட 

அறிவுத் தகைப்பு வினை, காட்சித் தகைப்பு வினை இன்பதுன்ப 

வினை, மெய்யியல்பு மறைப்பு வினை--என்ற முதல் நான்கு 
கருமங்களாகும், ஆக்கவினைத் தொகுதியி * உள்ளவை வாழ்நாள் 

வினை, யாக்கையமைப்பு வினை, பிறப்பு வினை, இடர் வினை-- 
என்கிற மற்ற நான்கு கருமங்களாகும். ஆக்கவினைகள் தன் 
மத்தின் உள்ளியல்புகளில் தலையிஈ வதில்லை; அனால், இவை 
அழிவுவினைகளால் குலைக்கப்பட்ட தன்மம் ' தங்குவதற்கான 

நுண்ணுடம்பை உருவாக்குகின் றன. 

வினையைப் பற்றி இத்தனை விரிவாகவும் அழுத்தமாகவும் 
கூறுவதால், ஜைன சமயத்தின் கருமக் கொள்கை வெறும் ஊ 
வலியைச் சார்ந்தது என்று நினைத்துவிடக்கூடாத, வினை 
களிடையே அகப்பட்டுக்கொண்ட தன்மம் அவைகளால் கணிசமான 
அளவு பாதிக்கப்பட்டாலும், அவைகளிலிருந்து மீள்வதற்கு அதற்கு 
வழியே இல்லை என்று சொல்லி விடமுடியாது, ஜைனத் திருநூல் 
கள் 8101௦5) எழுகப்பட்டதன் நோக்கமே, தன்மத்தின் விடுதலைக் 
கான வழியையும் வகையையும் மக்களுக்கு அறிவுறுத்தவேண்டும் 
என்பதே தவிர வேறால. விடுதலைக்கான வழியோ, நாம் 
முன்னம். ஒர் இடத்தில் குறிப்பிட்டதைப்போல நன்னம்பிக்கை, 
நல்லறிவு, நன்னடக்கை (81014 faith Right knowledgs & Right 
conduct) என்கிற மூன்று குணங்களில் அடங்கியிருக்கிறது இம் 
மூன்று குணங்களைச் ஜைனம் மும்மணிகள் (Ratna Traya: sraray 
அழைக்கிறது. இம்மூன்று குணங்களை முழுத்தமாக (பூரணமாக) 
அடையக் கடுமையான பயிற்சி தேவை. அப் பயிற்சிக்குத்தானள்
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தவம் அல்லது யோகம் என்று பெயர். தவம் அல்லது யோகத்தின் 

மூலம் ஒரு மணதன் தன்னை அடக்கியாளும் சக்தியை 3 பெறு 
கிறான். இச்சக்தி அவன் மனத்தை ஒருநிலையில் நிற்கச்செய்து 

அவனுக்குத் தியானநிலையைக் கூட்டுகிறது. தியானம் புரியப் 

புரியக் கருமங்கள் சிறிதுசிறிதாகக் கழன்று ஒடத்தலைப் 

படுகின்றன. மனிதனுடைய தன் மத்தை வினைத்துகள்கள் வந்து 

பற்றுவதற்கு அவனுடைய கோபம், வெறுப்பு, பேராசை போன்ற 

தீக்குணங்களே அடிப்படைக் காரணங்களாக இருக்கின்றன. 
தியானத்தின் மூலம் இந்தத் தீக்குணங்களைச் சிறிதுசிறிதாகக் 

குறைத்துக்கொண்டே வந்து, ஒரு காலத்தில் அவற்றை முற்றிலும் 
அகற்றிவிட முடியும், மனிதனுடைய மனம் தீக்குணங்கள் நீங்கிப் 

பக்குவ முறுவதாலேயே, அது மேற்கொண்டு வினைகளைத் தேடிக் 

கொள்ளும் தன்மையை இழந்துவிடுகிறது என்றாலும், முன்னைப் 

பிறப்பினால் ஏற்பட்ட வினைகள் தன்மத்தில் சிறிது ஒட்டிக் 

கொண்டேயிருக்கும். இவர்றையும் மேற்கொண்டு புரியும் தியானத் 

தினால் அகற்றிவிடமுடியும். அனால், இந்நிலையை -டைதல் 

அத்தனை எளிதன்று. மனிதன் தன் சொந்க இயற்கையை உணர்ந் 

தால்தான் இந்நிலைனய அவன் சுலபமாக அடையாமடியும். 

தனிமனிதன் ஒவ்வொருவனும் மூன்று வகையான நுண் 

பொருள்கள் இல்லது நுண்மங்களால் அஆக்கப்பட்டிருக்கிறான். 

அலை ஒன்று யாக்கை; இன்னொன்று உணர்வு, மற்றொன்று 

தன்மம் (8௦09, consciousness & self), யாக்கைக்கு பகிராத்மா 

என்றும், உணர்வுக்கு அந்தராத்மா என்றும். தன்மத்திற்குப் 

பரமாத்மா என்றும் ஜைன தத்துவத்தில் பெயர்கள் கூறப்பட்டிருக் 

கின்றன. மனிதனுடைய யாக்கை தான் அவனுடைய புறத்தன்மம் 

அல்லது பகிராத்மாவாகும்.* மனிதனுக்குச் சரியான அறிவு 

இல்லாததனால் அவன் தன்னைத் தன் உடம்போடு பிணைத்தே 

எதையும் பரர்க்கிறான் இதனால் அவன் தன் உடம்பில் சேரும் 

மாற்றங்கள் யாவும் தன் உயிரில் நேரும் மாற்றங்கள் என்று 

கருதுகிறான். உடம்பையும் உயிரையும் பினைத்து நோக்கும் 

அறியாமையால் னிதன் தன் தன்மத்தின் இயல்பைச் சரியாக 

உணராமல் வாழ்வைக் செடுத்துக்கொள்ள நேரிடுகிறது. அவன் 

வாழ்வு செம்மையுறவேண்டுமானால் இவ்வணர்வு அவனைவிட்டு 

நீங்கவேண்டும் யாக்கை புரியும் செயல்ாஈளுக்கெல்லாம் தான்தான் 

காரணம் என்கிற மயக்கத்தை மனிகன் போக்க வேண்டும். 

அடுத்து, உணர்வு அல்லது அந்தராத்மா என்றால் என்ன 

என்பதைக் கவனிக்கலாம் மனிதனுடைய உணர்வும் அவனுடைய 

Srerenwuyb (Consciousness & ego) Garg வேறானவை. இவை 

தரண்டையும் ஒன்றாகக் குழப்பிக்கொள்ளக்கூடாது. உணர்வைப்
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பொறுத்தவரையில் பருவுணர்வு, நுண்ணுணர்வு என்று இரண்டு 
உண்டு. பருவுணர்வு நன்மையும் தீமையுமான பல்வகை எழுச்சி 

களுக்கு உட்பட்டு நிற்கும். இவ்வெழுச்சிகளுக்கு மனிதனுடைய 

அறியாமையே காரணமாகும். இருந்தபோதிலும், உயிரியல் ஒரு 

மனப்பாடு ($நாரர்பச! ௦00௦811210) எய்த இப்பருவுணர்வின் 
துணை மனிதனுக்குக் கண்டிப்பாகத் தேவை. நுண்ணுணர்வு, 

பருவுணர்வின் அடித்தளத்தில் இருக்கிறது. இதற்கு அதிக 
வேலை ஒன்றுமில்லை. பருஉணர்வு அழியும்போது இதுவும் 

அழிந்துவிடும். மனிதன் தன்மத்தைச் சரியானவாறு அறிந்து 

கொள்ள உணர்வு நல்ல துணைபுரிகிறது. தியானத்தில் ஆழ்ந்து 

தன்மத்தை உணர்ந்து கொண்ட மனிதன் சுலபமாக மேதகை 

மையை அடைந்து விடலாம். மேதகைமை அடைந்தவர்களை 

யாக்கையும் உணர்வும் விட்டு ஏகிவிடும். தூய தன்மம் அல்லது 

மேதகைமை தான் பரமாத்மா என்று அழைக்கப்படுகிறது. 

இங்ஙனம் ஜைன சிந்தனையாளர்கள் வினைகளின் இயற்கை 

யையும் அவற்றின் காரியத்தையும் சொன்னதோடு, அவற்றை 

எப்படிக் கடக்கமூடியும் என்பதையும், மேதகைமையை எப்படி 

அடையமுடியும் என்பதையும் சொல்லியிருக்கிறார்சள். எனவே, 

மனிதன், தான்மையையும் யாக்கையையும் ஒன்றாகக் கருதிக் 
குழப்பிக்கொள்ளாமல் யாக்கையின் மீது உள்ள பற்றை நீத்து, தன் 

உணர்வைப் பயன்படுத்தித் தன்மத்தை அறிந்து தியானம் புரிந்து, 

மேதகைமை எபப்தவேண்டும் என்பது ஜைனப் போதனையின் 

சாரமாகும். இந்த ஒரு வழியின் மூலந்தான் நாம் வாழ்க்கைக் 
கடலை (5808௨௪ 581181)க் கடந்து விடுதலை பெறமுடியும், 

ஹஜைனமும் திருக்குறளும் 

கி.மு. முதலாம் நூற்றாண்டில் இயற்றப்பட்ட திருக்குறள் 

என்னும் நூல் ஜைன மதத்தின் அடிப்படைக் கொள்கைகளை 

விளக்க எழுந்த ஒன்றாகும். திருக்குறளை ஒருமுறை கற்றவர்கள், 

அக்நூலின் பல அதிகாரங்களும் ஜைன மதத்தின் ஒழுக்கங்களை 
யும் கோட்பாடுகளையும் நிரலேநிரலே கிளந்தசெச்வதை உண 
ராமற்போகமாட்டார்கள். ” இதன் முதல் அதிகாரமான : *கடவுள் 
வாழ்த்து'””அருகபரமனையும் சித்தபரமனையும் வணங்குவதாகவே 
அமைந்துள்ளது. ஜைன மதத்தில் வாழ்க்கைக் கடலைக் கடக்க 
வழிகாட்டும் முனைவரை (தீர்த்தங்கரரை) ஆப்தர் அல்லது 
அணுக்கர் என்று அழைப்பது வழக்கம் என்று முன்னமே கூறி 
யுள்ளோம், வாழ்க்கைக் கடலைக்,கடப்பதற்கு முனைஉர் அருளும் 
புணைக்கு அறம் அல்லது தருமம் என்று பெயர், அறம் அல்லது 
தருமத்திற்கு இன்னொரு பெயர் கொல்லாமை (அகிம்கை
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அல்லது அனைத்துயிர்க் காதல் என்பதாகும், அறப்புணையை 
மக்களுக்கு அளிக்கும் முனைவரை அருகன் என்றும் அழைக்கலாம். 

AHSY என்றால் வழிபடுவதற்குரிய ஒரு தெய்வப் பிறவி என்று 

பொருள். _ இதுபோன்ற தெய்வப்பிறவிகன் அறத்தை உய்விப்ப 
தற்காக அவ்வப்?போாது உலகத்தில் தோன்றுவர் என்று ஏற் 

கெனவே சொல்லியுள்ளோம். இம் மனிதர்கள் தவத்தின் மூலம் 

தங்களை மேம்ப்டுத்திக்கொண்டு இவ்வுலகைச் சரியான வழியில் 
இட்டுச் செல்கின்றனர். தவத்தினால் இவர்கள் நான்கு வகையான 
கொடு வினைகளை 11611511 சற ஓயும் அழித்து முற்றறிவு /&ாகார்க 

Gnyana), முற்றுணர்வு (&ரகார் 0௧௧38), முற்றுத்திறன் 

(காரு மங்கு, முற்றின்பம் (கரக $பிர்ல--ஆகிய நான்கு 
வகையான பண்புகளைக் கைவரப்பெறுகின்றனர். கடையிலா 

உயிரியல் தகைமைகளான இப்பண்புகளைப் பெற்றவர் ஓர் இன்ப 

வமைதியில் மூழ்கி யாவற்றையும் அறியும் முனைவராக ஆகி 

விடுகிறார் முனைவர் தன் மனத்தை நிறைவுபடுத்திக்கொண்ட 

வுடன் இவ்வுலகத்தைவிட்டு அகன்றுவிடுவதிக்லை. (தன் பிறகு 

தான் அருகபரமன் (காரகம் Paremesti) என்கிற நிலையை 

அடைந்து, அவர் மனிதகுலத்துக்குத் தொண்டுபுரியத் தலைப் 

படுகிறார். 

வானுலகத்தில் இருக்கும் தேவர்கோன், முனைவர் அல்லது 

அருகபரமனுக்காக ஒரு மாளிகை சமைப்பது வழக்கம், இந்த 

மாளிகை உலகத்தில் ஓர் இடத்திலிருந்து இன்னோர் இடத்திற்கு 

அசைந்துசெல்லும் சக்தி வாய்ந்ததாகும் இதற்கு *சமவசரணம்” 
என்று பெயர். இம்மாளிகை இரண்டு காரியங்களுக்குப் பயன் 

படும். ஒன்ரு, இது அருகபரமனை அவம் போகின்ற இடத்துக்குச் 

சுமந்துசெல்லும்; இரண்டாவது, அருகபரமன் அறவுரைசெய்யும் 

இடத்தில், மக்கள் திரள்வதற்கான மண்டபமாகவும் இது பயன் 

படும். மேலும், தேவர்கோன், முனைவருக்காக இரண்டு துணைக் 

கலங்களை அளிக்கிறான். அவை ஒன்று தெய்வத் தாமரை) 

இன்னொன்று தரும சக்கரம், அணுக்கம், திருமாளிகையில் 

செல்லும் போதும், அறவுரை புகட்டும்போதும் தாமரைமலர் அவர் 

பாதங்களைத் தாங்கி நிற்கும்; தரூம சக்கரம் திருமாளிகையின் 

முன்பு சுழன்றுகொண்டிருக்கும். இச் சக்கரம் அணுக்கருக்குத் 

தேவர் உலகிலும் மானிடர் உலகிலும், நாகர் உலகிலும் இருக்கும் 

சக்தியைக் காட்டுகிறது. நாற்பெரும் பண்புகளைக் கொண்ட 

அணுக்கர், உலகத்தில் அறம் உரைக்கும் மேன்மையான 

காரியத்தில் ஈடுபட்டு ஒரு மெய்யடியாராக (Jeevan Mukta)s 

திகழ்வார். காலவாக்கில் மெய்யடியாரின் நான்கு இயல்புவினை 

ரீகளும் (&(ர்| சோக) சிறிதுசிறிதாகத் தேய்ந்துவிடும். இயல்பு
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வினைகள் அழிந்த தன்மத்திற்கு (5611) மறுபிறப்புக் கிடையாது. 

பிறப்பில்லாத உயிருக்கு யாக்கை அல்லது உடம்பும் ஏற்படாது. 

உடம்பில்லாத அன்மாவுக்குப் பால்வேறுபாடும் (56% difference) 

கிடையாது. இங்கனம் தன்மம் தன்னை உணர்நீதுவிட்ட 

நிலையில் அதற்குச் சித்தபரமன் (Siddha ParameSti) என்று 

பெயர். சித்தபரமன் என்றால் நிறைமையுற்ற பிறவி என்று 

பொருள். நிறைமையுற்ற பிறவி பாலிறந்து விளங்கும். அது 

ஆணா, பெண்ணா, அலியா என்று சொல்லமுடியாது. கொடு 

வினைகளை அழித்துப் பெற்ற நான்கு பண்புகளோடு, இயல்பு 

வினைகளை அழித்துப் பெறும் நான்கு பண்புகளும் ஒன்றுசேரச் 

சித்தநிலையை அடையும் ஆன்மா *எண்குணத்தன்” என்று 

அழைக்கப்படுகிறது. 

திருக்குறள் *கடவுள் வாழ்த்துப்" பகுதியில் இருக்கும் பாடல் 
கள் மேலே கூறிய அருகபரமனையும் சித்தபரமனையும் நோக்கிப் 

பாமய பாடல்களேயாகும். எனவே, அப் பகுதி அருக சித்த 

வணக்கப் ug) sam உரைக்கத்தச்கது என்பதில் தவறில்லை. 

அருகனை வணங்குதல், அவன் உலகத்துக்கு வழங்கும் அறம் 

என்னும் கருணையின் பொருட்டாகும். சித்தனை வணங்குதல், 

அவன் நிலையே வாழ்க்கையின் இறுதியாகிய முடிந்த நிலை 
என்பதன் பொருட்டாகும் இந்த உண்மைகள் அடங்கியதே 

திருக்குறளின் கடவுள் வாழ்த்து. வாழ்க்கையிலிருந்து விடுபடுவதற் 

கான ஒரே வழி, மனிதன் தன் குறிக்கோளை உணர்ந்து அறத்தைக் 

கடைப்பிடிப்பதேயாகும். இந்த அறத்தை உணர்த்துபவர்தான் 

ஜினர் அல்லது வாழ்க்கை கடந்தார் என்பவர் ஆவர் ஜினவழி 

பாடு, அரு ஈ-சித்த வழிபாட்டில் அடங்கியிருக்கிறது இதைத்தான் 

வள்ளுவர் தம் நூலின் முதல் அதிகாரத்தில் உணர்த்துகிறார். 

ஜைன மத முதல் அறிவர் புலப்படுத்திய ஜைன சங்கத்தையும், 
முனிவர் குழாத்தையும், ஜைன தருமத்தையும் போற்றுதல் ஜைன 
மக்களின் வழக்காறாக நீண்ட காலமாக இருந்துவருகிறது, 
இவற்றையெல்லாம் சேரீத்து ஒரு தொகுப்பாகப் பார்த்தால், ' 

அருகன் சித்தன் சங்கம் தருமம்--என்கிற நான்கு பெரருள்களையும் 

மக்கள் வழிபடவேண்டும் என்று ஏற்படுகிறது தன் வாழ்க்கையின் 

குறிக்கோளை அடைய விருப்பும் ஒரு மனிதன் இந்நான்கு மெய்ப் 
பொருள்களையும் சசணடையவேண்டியது இன்றியமையாததாகும், 

பாகத மொழியில் உள்ள ஒரு துதிப்பாடலில் திருக்குறளின் ஆசிரிய 

ரான திருவள்ளுவரே இக்கருத்தைக் கீழ்வருமாறு வற்புறுத்தி 

யிருக்கிறார்[ ‘ :
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*உலகில் நிலவியிருக்கும்- நானகு மங்களகரமான பொருள்கள் 

அருகன், சித்தன், சங்கம், தருமம் என்பனவாகும்; உலகில் காணப் 
படும் . நாஷ்கு விழுமிய பொருள்களும் அவையேயாம். இதை 

முதன்முதல் உணா ததியவன் முற்றநிவனாவன். எனவே, அவனை 

உணர்த்தியவாறு, 

என் பாவம் நீங்க அருகனளைத் தொழுகிறேன் 

என் பாவம் நீங்கச் சித்தனைத் தொழுகிறேன் 

என் பாவம் நீங்க முனிவர்களைத் தொழுகிறேன் 
என் பாவம் நீங்க அறிவன் உரைத்த அறத்தைத் 

தொழுகிறேன்.” 

இதுவே பாகத மொழியில் திருவள்ளுவர் இயற்றிய பாடலின் 
ஒரு பகுதியாகும். இதனைப் பின்பற்றியே திருக்குறளிலும் 
கடவுள் வாழ்த்துப் பகுதியில் ௮ருக-சித்த வணக்கமும், நீத்தார் 

பெருமைப் பகுதயில் சங்க வணக்கமும், அறன் வலியுறுத்தல் 
பகுதியில் தரும வணக்கமும் சொல்லப்பட்டிருக்கின்றன. இதே 

முறையைத் தமிழில் *சீவகசிந்தாமணி' என்கிற காப்பியததை 
இயற்றிய திருத்தக்கதேவரும் அடியொற்றியுள்ளார். திருத்தக்க 
தேவர் தம் நூலின முதல் இரண்டு பாடல்களில் அருக-சித்த 

வணக்கத்தைக் கூறிவிட்டு, மூன்றாவது பாடலில் சங்க-தரும 

வணக்கத்தை மொழிந்திருக்கிறார். திருவள்ளுவர் உலகியலிலும் 

உயிரியலிலும் மேன்மையான மான்கு ெொருள்களை வழுததிய 

பின்னர் அருளறத்தை விரிக்கும் திருக்குறளை ஓத முற்படுகிறார். 

திருக்குறளைப் பற்றி மேற்கொண்டு ஆராய்வதற்கு முன், 

திருக்குறளில சொல்லபபடும் அறம், வேதநெறியினர், உரைத்த 

வருணாசிரம தருமததிற்கு மாறுபட்டது என்பதைத் தெளிவு 

படுத்திக்கொள்ளவேண்டும. *மனுதரும சாத்திரம்” என்னும 

வேததெநறியிவரின் நீதிநூல, மனிதர்களைப் பல சாதிகளாக 

அல்லது வருைஙகளாகப பகுத்து, ஒவ்வாரு சாதிக்கும ஒரு நீதி 

கூறுகிறது ஆனால்; திருககுறளோ, மனத்துக்கண் மாசிலலாமல் 

வாழ்வதே அறம என்று புகல்கிறது. 

**மனத்துக்கண் மாசில னாதஃ அனைத்துஅறன் 

ஆகுல நீர பிற” 

என்பது குறள் வாக்கு. அறத்தின் படி நடப்பதால்தான் உலகத்தில் 

னிதன் உண்மையான இன்பத்தை எய்தமுடியும். உண்மையான 

“இன்பம் என்பது தூய "மனத்தேரடு கூடிய குற்றமற்ற வாழ்க்கை
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யாகும். அறத்தைக் கடைப்பிடிப்பவுர்கள் வாழ்க்கையில் ஒருவகை 
யான ஒழுக்கத்தையும் மேற் கொள்ளவேண்டும். இவ்வொழுக்கம் 
மனிதனைச் சமுதாய அடிப்படையில் எந்தவிதமான பாகுபாட் 

டிற்கும் உள்ளாக்காது, வேததெறிக்கு இப்போக்குத்”துப்புரவாசு 
மாறுபட்டது என்பதில் ஐயம் என்ன இருக்கமுடியும்? 

திருக்குறளின் இரண்டாம் அதிகாரம் வான்சிறப்பைக் கூறு 

கிறது; வான்சிறப்பு என்பது மழையினது பெருமையாகும். இந்த 

அதிகாரம் திருக்குறளுக்கு ஒரு முகவுரை போல் அமைத்திருக் 
கிறது. பழந்தமிழரின பணபாடு வேளாண்மையையே அடிப்படை 

யாகக் கொண்டது. எனவே தான், மழையைப் போற்றுதல் 

தமிழ் நாரலாசிரியயகளின் வழக்கமாக இருந்திருக்கிறது. மழை 

யில்லாமல் வேளாண்மை (&011/0ப11பா௪) நடவாது. வேளாண்மை 

நடக்காவிட்டால் நமககு உணவு கிடைக்காது. உணவு இல்லா 

விட்டால் மனிதர் உயிர்வாழ முடியாது என2வ, மனித வாழ்வுக்கு 

ஆதாரமாக இருப்பது வேளாணமை; வேளாண்மைக்கு ஆதாரமாக 

இருப்பது மழையாகும. உண்மையில் இஹஜஹைமைகம் பொருள்கள் 

கான்கையும் கூறியபிறகே *வான்சிறப்பு'ச் சொல்லியிருக்க 

வேண்டும்; அதாவது, “வான்சிறப்பு” -- *கடவுள் வாழ்த்து”, 

"நீத்தார் பெருமை”, “அறன் வலியுறுத்தல்'- ஆகியவற்றுக்குப் 

பிறகு நான்காவது அதீகாரமாக வைக்கப்பட்டிருக்கவேணடும. 

ஆனால், இன்று இது இரண்டாம் அதிகாரமாகவே காணப் 
படுகிறது. 

திருக்குறள் முதல்வர் மனிதர்களுக்கான ஒழுக்கத்தை இரண்டு 
வகையாகப் பிரிததிருக்கிறார். ஒன்று துறவிகளுக்குரியது; இன் 
னொன்று இலலத்தாருக்குரியது. இவ்வ௫ுவகை ஒழுக்கங்களும் 

உலகததில் நிலவவேணடுமானால, போதுமான அளவு காலத்தில் 
பெய்யும மழை தேவை. சமுதாயம முழுவதற்கும தானியங்களை 
விளைவித்து அவற்றை வழங்கீடு (0001) செய்யவேண்டியது 
இல்லத்தாரின் கடமையாகும்; இதற்கு மழை தவறாமல் பெய்ய 
வேண்டும். துறவிகள் இலலத்தாரை தம்பி வாழ்பவர்கள; இல்லத்" 
தார் அளிக்கும உணவைததான் துறவிகள ஏற்று அருநதுவா. 
இல்லததார் உணவு தராவிட்டால், துறவிகள், உயிரியல் தனனடக் 
கததில் கருத்துச் செலுததமுடியாது. இதற்கும் இல்லத்தாருக்கும் 
மழை தேவைபபடுகறது. இபபடிப பாாக்குமபோது, . எநத 
விதமான கணிதர்ககும மழையின்றி வாழ்விஉலலை என்று ஏற்” 
படிவதை அறியலாம் சமுதாயப் பொருளாதாரத்தின அச்சாணியே 
மழைதான் என்று கூறினால், அதில் தப்பிதமில்லை. திருக் 
குறளுக்கு முந்திய இலக்கியங்களிலும இந்த உண்மை அற்புறுத்தப்க
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பட்டிருக்கிறது. இவைகளை, நன்றாக உணர்ந்தே திருவள்ளுவர் 
“வான்சிறப்பை' நூலின் முன்மைப் பகுதியான பாயிரத்தில அடக் 

கினார் போலும்! 

உண்மையில் திருவள்ளுவரின் நூல் *அறன் வலியுறுத்தல் 

என்னும் அதிகாரததுலிருநதுதான துவங்குகிறது. அறன் வலி 

யுறுததல என்றால, இலலததில வாழ்க்கை நடத்துபவனுக்கு 

அவனுக்குயிய அறத்தை வறபுறுத்திப போதித்தல் என்பது 

பொருள். சமுதாய அமைபபில இலலத்தானுககே வஎளுவா 

அதிக முககியததுவம் தருகிறார். இலலத்தாரதாம சமுதாயததைத் 

தாங்கும தூணகலாக விளவகுகினறலா என்பது வள்ளுவர் கருத்து. 

இத்தூண்கள இல்லாமற்போஸால் சமுதாயமே தகாந்துவிடும், 

துறவிகளஞுடைய வாழ்க்கை ஆனமிகத துறையிலிருநது பார்க்கும் 

போது உயாந்ததாகத தோன றினாலும, இலலததானின் உதவி 

யின்றி அது ஒழுங்காக நடைபெற இயலாது. எனவே, சமு 

தாயத்திவ முழுக கட்டுககோபபும இல்லததாலைச் சார்நதே 

அமைததிருகல்றது எனறு சொல்லிவிடலாம். இதனால் உலகத்தை 

முற்றும துழந்து வாழும துறவிகளைவடச் சமுதாயத்தில் இருநது 
கொண்டே எலலோருககும ஆதரவாக வினவகும இலலததாரின 

வாழ்க்கை BHA YWSAW SHU வாய்ம்தது என்று திருக்குறள் 

முதலவா AHH OMIT. நுலைய்கலாத சமுதாய வாழ்வைமய 

முககியமாகக கருதும இ. லவததா॥ எப்படி மேனமை வாய்நதவாகள 

என்று சிலா நினைக்கலாம, அன்புடைமை, மாசினமை--ஆகிய 

இரண்டு அறஙகளையும வழுவாமல கடைப்பிடித்து வாழும் இலலத் 

தார் உண்மையில மேன்மை வாய்ந்தவர்கள் தாம எவபதல அயர்வு 

கொள்ள முடியாது. அன்புடைமை, மாசினமையைவீட உயாநத 

அறங்கள் உலகில இலலை, சில ௬டிய ஒழுககங்களை வீட்டில் 

இருத்து கொணடு கடைப்பிடிக்க முடியாது எபைதை அறிந்துதான் 

துறவ்கன கானமம் இசல்கினறுவச; மறுமபடி இலலறம தூயமை 

யறறது எவபைதறகாக அன்று, இலலறததின savy இதனால் 

மக்கு நனகு புலப்படுகிறது அஉலவா 4. 

இல்லததானின வாழ்ககைப் பண்பைப் புலப்படுத்திய பின், 

வள்ளுவா, இலவாழ்கஃ்ையன தலமை, அதன அமைடபபுறுப்புகள, 

அன தோககமும முடுச்கோளும- போன நானாவிதப பொருள 

னை எடுத்துப் பேசுகிறார். இலவாழககை என்று கூறியவுடன் 

கணவன், மனைவி என்கிற இுமீஸ்டமு Cuil weir தம மவககணமுன் 

தோனறுவம். வாழக்கைத துவையிலலாமல எத்த மனிதனும் 

இல்லறத்தைப பறறி நினைகக முடியமது, இலலததுககுத தலைவி 
மனைவியேயாவாள, ஐர் இல்லததின் அழகு அநத இலலததை 

- @
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நடத்தும் மனைவியின் தன்மையைப், பொறுத்தே அமையும். ஒரு 
மனைவி தன் கணவனிடம நடந்துகொளளும் முறைமையினாலும் 

கற்புடைமையின ஈலும இல்லத்தைக கடவுள் உறயும் கோயிலாக 
மாற்றுகிறாள். இல்லததில் உண்டாகும தெய்விகசீ சூழலுக்கு 
மனைவியே காரணபூதமாவாள். அங்ஙனம் தெய்விகம் குடி 

கொண்ட வீட்டில் இருக்கும் தலைவி வேறு கோவில்களுக்குச் 
சென்று இறைவழிபாடு புரியவேண்டிய அவசியமில்லை. 

இல்வாழ்க்கைக்கு அப்புறம் குறன்முதல்வர் மக்கட்பேறு 
குறித்துச சொஃகிறார். குழமதைகள இல்லாத வீடு எதுவும் 

வெறிசசோடிக் கிடககும், கணவனுக்கும் மனைவிக்கும் வீட்டு 

வாழ்வில் இனபம் கிடைக்கவேண்டுமானால், அவர்களுக்குக் 
குழநதைப்பேறு அவசியம் இருச்சகுவேண்டும். குழந்தைகளைப் 

பெற்றபிறகுதான் இலலததாருககு மூதனபு (6௭௨ஈ(5| ௦746201101) 
ஏற்படுகிறது. ஓர் இலஉலககிழததி எத்தனை சிறப்புகள் உடைய 
வளாயிருததாலும, அவளுக்குத் தாய்மை கிடைக்கா விட்டால், 
அவள் வாழ்வு பயனற்றதாகிலிடும. அதேபோல் இல்லக்கிழஈ 

னுக்கும் தததைமை கிட்டவேண்டும். ஒரு தந்தைக்கும் தாய்க்கும் 

பிள்ளைப் -பறு ஏற்படுவதனால், அவாகள் தங்களைத் தாங்களே 

நேசித்துக்கொள்வதோடு, இன்னொரு பிறவியையும் நேசிக்கத் 
தலைபபடுகிறார்கள். இதனால் மனிதர்களின் ஆண்மை (ஆள் 

தன்மை) நன்கு உளர இடம உண்டாகிறது, குறுகிய பான்மையும்ட 

தனியுணர்வும் நிக்கப்பட்டு, மனிதர்கள விந்த பான்மையும் 

கூட்டுணர்வும் எய்தக் குழந்தைகள் பெருந்துணை புரிகின்றன. 

ஒரு குழந்தை ஒரு வீட்டில் பிறக்கிறது எனறால், அன்றைய 

கிழமை அவ்வீட்டில் இன்பம் பிறக்கிறது என்று பொருள் ge 
குழந்தை நாள் ஒரு மேனியும் பொழுது ஒரு வண்ணமுமாக 

வளர்வது அதன் தாய் தந்தையருக்கு நுரமபிய மகிழ்ச்சியைத் 

தரும், குழந்தையின் மழலை மொழிகள் பெற்றோர்க்குக் குழல், 

யாழ் முதலிய கருவிகளிவ இசையைவிடத் திததிக்கும். குழந்தை 

வளர்ந்தவுடன் அதற்குக் கல்வி கற்றுக்கொடுக்கப்படுகிறது. ஒரு 
தந்தையில கடமை தன் மகனை இறைத்த கல்வியுள்ளவனாக்கி, 
அவனைச் சமுதாயத்தின் தலைமையிடத்தில அமரச்செய்வதே' 
யாகும். கல்வியில் மேபட்ட புதல்வன் பண்பாட்டிலும் தன்னை 
உயர்த்திககொள்வான். அக்வியும், பண்பாடும் நிறைந்த ஒரு 
பிள்ளை, தன் தாய் தந்ைதையருக்கேயன்றி உலகத்துக்கும் பயன் 
படுபவனாகிறான். இத்தகைய பிள்ளையைப் பெற்ற தந்தையை 
மிகுதியும் ஆகூழ் வாய்ந்தவன் என்று உலகம் போற்றத் தவறாது. 
இலவாழக்கையின் மேன்மையையும வீட்டுவாழ்வ்ன சுவையையும் 
வள்ளுவர் இங்ஙனம் நேர்த்தியாகச் சித்திரக்கிறார். 

ம் c
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விலாப்புடைக்க உண்பது மனிதத்தன்மையாகாது. எந்த ஒரு நல்ல 
வீட்டிலும், தக்கவர்களுக்கு அழுது , படைத்து உண்ணப்பட்டால் 
தான், அதன் ஒளி மிகுதியடையும். தகுந்தவர்க்கும் தேவையான 

வர்க்கும் அமுது படைத்து அவர்களைத் திருப்தியுறச் செய்பவன், 
தன் வாழ்க்கையைப் பற்றியும் வளத்தைப் பற்றியும் கவலைப்பட 

வேண்டிய அவசியமில்லை. வேளாண்மைக்கு குணம் (1௦811௧1115) 
உள்ளவனுடைய பொருள்வளம் என்றும் மிகுமே தவிரக் குறையாது 

என்பது ஆன்றோர் வாக்கு. 

ஜைன சமயத்தைச் சார்ந்த ஐவகை நோன்புகள் அல்லது 
பஞ்ச விரதங்களைப் பற்றி முன்னரே உரைத்துள்ளோம். அவை 

யாவன கொல்லாமை அல்லது அகிம்சை, வாய்மை அல்லது 

சத்தியம், கள்ளாமை அல்லது அஸ்தேயம், கற்புடைமை அல்லது 

பிரமச்சரியம், உடமை -நீக்கம் அல்லது அபரிக்கிரகம் என்பனவாம். 

துறவிகள் இந்த ஐந்து நோன்புகளையும் எந்த வரையறையு 
மின்றிப் பின்பற்றவேண்டும். துறவிகள் அல்லது யதிகள் பின் 

பற்றும் இந்நோன்புகளுக்கு மகாவிரதம் அல்லது முதுநோன்பு 

என்று பெயர். இல்லத்தார் இந்த ஐந்து நோன்புகளையும் சிறிது 
வரையறையோடு பின்பற்றலாம்; அதாவது, இல்லத்தார் செய்ய 

வேண்டிய உலகக் கீடமைகளுக்குக் குந்தகம் தேராவண்ணம் அவர் 

கள் இந்நோன்புகளைப் பின்பற்றலாம். சிராவகர்கள் அல்லது 

இல்லத்தார் பின்பற்றும் வரையறையோடு கூடிய இந்தநோன்பு 

களுக்கு அநுவிரதம் அல்லது இளதோன்பு என்று பெயர். இந் 
தோன்புகள் சமுதாய வாழ்க்கையில் முக்கிய இடம் பெறுவன 

வாகும். ஒருவன் துறவியாயிருந்தாலும் சரி, இல்லத்தானாயிருந் 
தாலும் சரி, இருசாராரும் இவைகளைக் கடைபிடிக்கவேண்டும் 
என்னும் கருத்தோடு வள்ளுவர் இந்நோன்புகள் ஒவ்வொன்றுக்கும் 

ஓர் அதிகாரம் படைத்து விவரிக்கின்றார். ஆனால், பொதுவாக 

இவையனைத்தும் துறவறவியலிலேயே அதிகம் கூறப்படுகின் றன. 
இப்படிக் கூறப்படுவதனாலேயே அ டைவ துறவிகள்மட்டும் 

உணர்ந்து கொள்ளவேண்டியன என்று ஒதுக்கிவிடக்கூடாதடி 

துறவிகள் என்பது முற்றத் துறந்தவர்களைமட்டும் குறிக்காது 

வீட்டறத்தில் இருந்துகொண்டே துறந்து வாழ்பவர்களையும் ஆது 

குறிக்கும். ஆகையால், இந்தநோன்புகள் இஃலத்தானுக்கும் 
பொருந்துவன என்றே நாம் கொள்ளவேண்டும். 

ஐவகை நோன்புகளில் முதலாவதான கொல்லாமையைப் 

பற்றிக் கூறும்போது, திருவள்ளுவர், ஊன் புசிப்பதை வன்மை 
யாகக் கண்டிக்கிறார். துறவியும் சரி, இல்லத்தானும் சரி, ஊன் 
புசித்தல் தலைசிறந்த குற்றம் என்பது அவர் கருத்து. உலகத்தை
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நேசிப்பவர்கள் யாவரும் உலகத்தில் உள்ள உயிர்களையும் 

நேதசிககவே செய்வர். உயிகலள்ைள ஃநேசிப்பவர்சுள் விலங்குகளை 

மட்டும எப்வடிக் கொல்லமுடியும் ? 

தன்னன் பெருக்கற்குத் தான்பிறிது ஊன்உண்பான் 

எங்ஙனம் ஆளும் அருள்? 

என்பது வள்ளுவர் கேட்கும் வினா. ஆனால், கொலைமறுப்பை 

எற்றுககொள்ளும பெளத்தர்கள், ஊன்புசிப்பதை விலக்குவதில்லை, 

அவாகளில் துறவிகளும் இல்லததாரும தாரளமாக இழைச்சி உண் 
கிறார்கள். இதற்கு அவாகள கூறும சமாதானம, உயிர்களைத் 
தாங்கள் கொல்வதில்லை; இறைச்சிக் கடைக்காரனே கொல் 

கிறான் என்பதாகும, இறைச்சிக கடைக்காரன் வாணிபத்தின் 

பொருட்டே விலங்குகளைக கொலகிறான். அவனிடத்தில் 

இறைசசியை வாங்குகிறுவர்கள் இல்லையென்றால், அவன் 

இறைச்சியை விற்கமாட்டான். இறைச்சி புசிப்பவர்கள் இருப்ப 
தனால் பூறைச்சி விற்பவர்களும் இருககிறார்கள். எனவே, ஊன் 

புசிப்பதை மக்கள் யாவரும ஒருமுகமாக விலக்சகுவேண்டும என்று 

வள்ளுவா கேட்டுக் கொள்கிறார். *புலால் மறுத்தல் என்னும் 

அதிகாரத்தில் ஊன் மறுக்கப்படுவதோடு, உயிர்ககொலை புரிந்து 
தடந்தும் வேதவேள்வியும கண்டிக்கப்படுகிறது. 

*-அவிசொரிந்து ஆயிரம் வேட்டலின் ஒன்றன் 
உயிர்செகுத்து உண்ணாமை நன்று” * 

என்பது குறள் வாக்கு. வேதமுறைப்படி ஆயிரம் வேள்வி செய்வதை 
விட, ஓர் உயிரையும கொன்று உண்ணாதிருப்பது நல்லது என்பது 

இதன் கருத்து. ஆயிரம் வேள்விகளை ஒழுங்காகச் செய்கிற ஒரு 
மனிதன், அடுத்த பிறப்பில் இந்திரனாகப் பிறந்து, வானுலக 

இன்பத்தை நுகர்வான் என்று வேததருமம் சொல்கிறது. இவ் 
விந்திர பதவியும் கொலைமறுப்பைப் பார்க்க உயர்ந்தது அன்று 

என்று வள்ளுவர் அறிவுறுத்துகிறார். வேத ஒழுக்கத்தையும் 
பெளத்த ஒழுக்கத்தையும் கண்டித்துவிட்டு, இறுதியாக அவர் 
ஒன்று புகல்கிறார்: 

(“கொல்லான் புலாலை மறுத்தானைக் கைகூப்பி 
எல்லா உயிரும் தொழும்” ” 

ஓர் உயிரையும் கொல்லாமல் புலால் உண்ணாமல் வாழ்கிறவனை 

உலகத்தில் உள்ள எல்லா உயிர்களும் கைகூப்பி வணங்கும் என்று 

சொல்லி அவ்வதிகாரத்தை அவர் முடிக்கிறார். 
e e ல்
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“கொல்லாமை” என்னும் அதிகாரத்தில் அறவினை என்பது 

யாது என்னும் வினவை எழுப்பி, அறவினை என்பது எந்த 

உயிரையும் எதகொல்லாதிருப்பதேயாகும்) கொலை efor விதத் 

க்கும். என்று வள்ளுவரே விடையிறுக் 

  

தீமைகளையும் விளை: 

கிறார். 

*நிலையஞ்சி நீ 

கொல்லாமை 
3 

த்தாரு ளெல்வடம் கொலையஞ்சிக் 
, . j 

By LO GH IF OEE தனலை 

வாழ்க்கையின் தன்மையைக் கண்டு. ஆஞ்சித் துறந்தவர்கள் 

யாவரினும், கஷவொலைசெய்வதற்கு அஞ்சிக் கொல்லாமையைப் 

போற்றுகிறவன் உயர்ந்தவன் என்று மேலும் சொல்லுகிறார். இறுஅற த்தி று 

**தன்னுயிர் நீப்பினும் செய்யற்க தான் பிறிது 
இன்னுயிர் நீக்கும் வினை”? 

தன் உயிர் உ.டம்பைவிட்டு நீங்குவதாயிருந்தாலும், அதைத் 
தடுக்கத் தான் வேறோர் உயிரை நீக்கும் செயலைப் புரியக் கூடாது 

என்னும் கருத்துவ்ள கூறனளை ங்கிலத்தில் மொழி பெயர்க்கும் 
போகு, அறிஞர் போப்பு அவர்கள், அதன் கீழே ஒரு குறிப்புக் 
கொடுத்திருக்கிறார். தற்காப்புக்காகவும் ஒரு மனிதன் கொலை 

புரியக்கூடாது என்கிற த௲துவம் பகவத் கீதை இரண்டாம் அத் 

தியாயத்துக்கு மாறுபட்டது” என்பதே அக்குறிபபாகும். இதி 

விருந்து, வேதக் கருத்துக்கும் குறட் கருத்துக்கும் உள்ள வேறு 
பாட்டை நாம் அறிந்துகொள்ளலாம். வேதத்தில் சொல்லப்படும் 

விலங்குக்கொடைகள் வேத நாயகர்களைத் திருத்திபடுத்தவே 

செய்யப்படுகின்றன. இந்தக் கொடை புரிவதனால் வரையற்ற 

. செல்வமும் சுகமும் கடைக்கும் என்று கூறப்படுகிறது. ஆனால், 

“அறவினைய ளர்கள் சமயததின் பொருட்டுங்கூட விலங்குக்கொடை 

யைக் கனவிலும் நஇினைக்கமாட்டார்கள். எந்தக் காரணத்தை 
முன்னிட்டும் கொலைபுரிபவனைப் புலையன் என்றே மக்கட் 
சமுதாயம் கருதும், போப்பின் குறிப்பு விலங்குக்கொடை புரிபவன் 
மன்னனாயிருந்தாலும் "சரி, மதகுருவாயிருந்தாலும் சரி, அவன் 
திந்தனைக்ருரியவனே என்று திட்டவட்டமாகக் கூறுகிறது. இவை 
யாவும் தரும் பிழிந்த கருத்து, கொலை எல்லோராலும் வெறுக்கத் 
தக்க ஒரு திஎ்யாழுக்கம், கொல்லாமை. எல்லோராலும் விரும்பத் 
தக்க ஒரு நல்லொழுக்கம் என்பதே அல்லவா * 

ய க 
அடுத்து வரும் “இன்னா செய்யாமை” என்னும் அதிகாரமும் 

கொலை மறுப்புக் கொள்கையின்பாலே அடங்கும். பிற உயிர் 

களுக்கு இன்னா செய்தல் கொலைமறுப்பைப் புறக்கணிக்கும்
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பாகப் பிறன் மனைவியை நாடிச் செல்பவன் அழியாத பழியை 
எய்துவான் துறவிக்கு விதிக்கப்பட்டூுள்ள கடிய சேர்க்கை மறுப்பு 

இலள்லத்தானுக்குக் கிடையாது என்றாலும், இல்லத்தான் தன் 

சொந்த மனைவியுடன் வாய்மையுடனும் நேர்மையுடனும் வாழக் 

கடமைப்பட்டவனாவான். ஒருமனைவி வாழ்வே அவனுக்கு 
இன்பமும் தூய்மையும் தரவல்லன. 

*அவாவறுத்தல்” என்னும் அதிகாரத்தில், திருவள்ளுவர், 

இல்லத்தானின் ஐந்தாவது நோன்பான வரம்புக்குட்பட்ட உடைமை 
என்னும் கருத்தை விளக்குகிறார். இஎ்லத்தான் தன் பொரு 

ளீட்டத்துக்கு வரம்பு கோலிக்கொள்ளாவிட்டால், அவனுடைய 

பொருளாசை மேலும்மேலும் பெருகும் தணியாத பொருளாசை 
உலக நேசத்தை தகைக்கும். உலக நேசத்தைக் கைவிட்ட இஃலத் 
தான் அறவழியில் செல்லமுடியாது. அனைத்துயிர் காதலை 
நோக்கிச் செல்லும் இல்லத்தான் பொருளாசை என்னும் முட்டுக் 

கட்டையைக் கடந்தே தீர வேண்டும் வாழ்க்கையில் அவாவை 

அறுப்பதே இதற்குரிய எளிய வழியாகும். 

இனி, துறவிகளுக்குரிய சில தனிப் பண்புகள் குறித்துத் திருக் 
குறளாசிரியர் கூறியிருப்பதை இங்கே தோக்குவோம். முதலில் 
துறவி என்பவர் யார் என்பதை நாம் தெரிந்து கொள்ளவேண்டும். 
வீட்டு வாழ்க்கையை அடியோடு துறந்து விட்டுத் தன் ஆயுள் 
முழுவதும் தவம் அல்லது யோகத்தைப் புரிய உறுதிபூண்கிறவர் 

தான் துறவி என்று அழைக்கப்படுவார். இப் பாது தவம் என்றால் 
என்ன என்கிற கேள்வி எழலாம் அல்லவா? தவம் என்றால், 
தனக்கு வரும் இன்னல்களைப் பொறுமையோடு தாங்கிக்கொள் 
வதும், பிறர்க்கு எந்தவகை இன்னலும் இழைக்காமையுமாகும் 
என்று சுருக்கமாகச் சொல்லிவிடலாம் இச்சுருக்கமான வரை 
விலக்கணத்தில் (டிவீிஈ1(1௦௩) உயிரியல் தன்னடக்கத்தின் சாரம் 
முழுவதும் அடங்கிவிடுகிறது இதைச் சற்று விரித்தும் பார்க்கலாம். 
மனிதர்கள் எவர்க்கும் அவர்கள் வசிக்கும் இடத்தின் சூழல்களி 
லிருந்து ஏதாவது இன்னல் விளைவது இயற்கை. இது துறவிக்கும். 
பொருந்தும் துறவி இன்னல்களை ஏற்றுஏற்றுத் தன்னைப் 
பழக்கப்படுத்கிக்கொள்கிறான். வாழ்க்கையைத் துறந்துவிட்டதால் 
அவன் இன்னல்களைக் கண்டு அஞ்சுவதில்லை, அதுவும் 
தியானத்தில் ஈடுபட்டிருக்கும் துறவிக்கு, உடம்பைக் துன்புறுக்தும் 
இன்னல், உள்ளத்தைப் பாதிப்பதில்லை, உடம்பை மறந்து அவன். 
யோகத்தில் அமர்ந்திருப்பதால், இன்னல் எதுவும் அவண் மனத் 
தைத் துளைப்பது கடினமாகிவிடுகிறது. இங்ஙனம், துன்பத்தைப் 

பொருட்படுத்தாமல் தவம் இயற்றும் துறவி, பிறர்க்கு எத்தவித்
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இன்னலும் இழைக்காமாட்டான் என்று சொல்லவேண்டியதில்லை. 

பொன், தீயில் வைத்து உருக்கப்பட உருக்கப்பட, அது தன் 

அழுக்குகிளெல்லாம் நீங்கிச் சுடர்விடத் துவங்குவதுபோல, துறவி 
யின் ஆன்மர், பலவித இன்னல்களுக்கு ஆட்பட்டு ஆட்பட்டுத் தன் 

கழிமலங்களெல்லாம் நீங்கி, ஓர் ஒளிப்சிபாருளாகத் துலங்கும். 

இதனால்தான் தவத்தில் நிற்பது என்பது துறவியைத் தன் எய்வு 

(இலட்சியம்) நோக்கிச் செரலச்செய்கிறது என்று வள்ளுவர் 

கூறுகிறார். ஆசைக்கு இணங்கியவர்கள் உலக இன்பங்களை 
நோக்கியே செல்வர்; தன்மத்தை (5௨14) உணர்ந்தவர்கள் உலகத் 

தார் யாவராலும் தொழப்படுவர் என்பது இங்கே திரண்ட கருத்தாக 
உள்ளது. 

அடுத்து, திருவள்ளுவர் பொய்த்துறவிகளைக் கண்டிக்கிறார். 
உயிரியல் தூய்மையை அடையாமல் வெளிக்குத் துறவியோல் 

வேடம்பூண்டு திரிவது இழிதகைமை என்று அவர் இடித்துரைக் 

கிறார் மனத்தை அடக்கும் வலியில்லாதவன் மேற்கொண்ட தவக் 

கோலம், புலியின் தோலைப் போர்த்துக்கொண்டு பசு பயிரை 

மேய்வதற்கு ஒப்பானது என்று ஒரு குறளில் கூறுகிறார், துறவிக்கு 

வெளித்தோற்றம் அத்தனை முக்கியமன்று. ஒருவன் முகத்தை 
நன்றாக மழுக்கிக்கொண்டு ஒரு பெளத்த முனியைப்போல் தோன்ற 

லாம்; இன்னொருவன் தலைதிறைய சடையை வளர்த்துக்கொண்டு 
ஒரு வேத முனியைப்போலும் விளங்கலாம். இவர்கள் தம்முடைய 

உள்ளம் தரய்மையடையாதவரையில் அவைபோன்ற வெளித் 

தோற்றங்கள் ஒருவிதப் பயனையும் நல்கமாட்டா, இதனால்தான் 

புறப்பற்றைமட்டும் விட்டு நீங்கியவர்களைத் துறவிகள் என்று 

அறிஞர்கள் ஒப்புக்கொள்வதிள்லை. ஒரு நல்ல துறவிக்கு அகப் 
பற்றும் அடியோடு நீங்கவேண்டும். அப்போதுதான் அவனுக்குச் 
சலனமற்ற மனவமைதி கிடைக்கும். 

**மற்றும் தொடர்ப்பாடு எவன்கொல் பிறப்பறுக்கல் 

உற்றார்க்கு உடம்பும் மிகை!” 

என்று வள்ளுவர் மொழிகிறார். பிறப்புத் துன்பத்தைப் போக்க 

மூயல்கின்றவர்க்கு உடம்பே மிகையான பொருள்; அப்படி. இருக்க, 

வேறு தொடர்பு அவர்களுக்கு எதற்கு என்பது இதன் உள்ளகம். 

மறுபிறப்பைத் தடுப்பதற்கும், வாழ்க்கையின் நோக்கத்தை எய்து 

வதற்கும் இதுபோன்ற முற்றத் துறவே வேண்டப்படுவதாகும் இம் 

முற்றத் துறவை அடைவதற்கு ஓர் எளிய வழி உள்ளதாக வள்ளுவர் 

கூறுகிறார். அவ்வழியே பற்றினைப் பற்றுவதாகும், மனப்பற்று 

களை விட்டொழித்து பிறவாப் பெருநிலையை அடைவதற்குப்







74 

முறை (1ஈ01ஈஈ ௯! 00௨) என்று ஒரு சட்டத் தொகுப்பை உண்டு 

பண்ணினார்கள். இந்த விதிமுறை, சட்டத்திற்கு முன்னர் எல்லா 

மனிதர்களும் சமம் என்பதையும், நீதி எல்லாருக்கும் ஒத்தமுறையில் 
வழங்கப்படவேண்டிய௰ ஒன்று என்பதையும் சுட்டிக்காட்டிற்று. 
மனிதர்களின் பிறப்புக்கும் சட்டத்துக்கும் ஒருவிதத் தொடர்பும் 

இல்லை என்பதை பிரிட்டிஷ் ஆட்சி நமக்கு விளக்கியது. ஒருதலைச் 
சார்பும் அச்சமும் இஃ்லாத ஒரு நீதிமுறையை இந்தியாவிற்கு 

வழங்கிய பெருமை பிரிட்டிஷாரையே சாரும் என்று சொன்னால், 

அதில் தப்பிதம் இருக்கமுடியாது. 

பிரிட்டிஷாருடைய போக்கு நவீன காலத்தில் நம்மால் 

பாராட்டப்படுவதில் வியப்பு ஒன்றுமில்லை. ஆனால், திருவள் 
ளுவர், இரண்டாயிரம் ஆண்டுகளுக்கு முன்பே, பிரிட்டிஷ் முறை. 

யைப் பின்பற்றிச் சமநீதி வடிவில் பொருட்பாலை அமைத்தது 

தான் நமக்கு வியப்பைத் தருகிறது. திருவள்ளுவர், வருணம் 

அல்லது சாதிய அடிப்படையாகக் கொண்ட சஈட்டமுறையை 
ஏற்கவே இல்லை பண்டைய இந்து சட்ட முறையும் நீதிநெறியும் 
அவருக்கு உடன்பாடாக இல்லை. திருவள்ளுவர், பொருட்பாலை, 
ஒரு மன்னனுக்கு இருக்கவேண்டிய சிறப்பியல்புகளைக் குறித்துக் 
கூறும் “இறைமாட்சி” என்ற அதிகாரத்துடன் தொடங்கியிகுக் 
கிறார். ஒரு மன்னனின் முதல் சிறப்பியல்பு அவன் அருளுள்ளம் 
உடையவனாகவும், செங்கோல் செலுத்துபவனாகவும் இருக்க 
வேண்டியதாகும் என்று வள்ளுவர் உரைக்கிறார், அவன் வறுமை 
யாளர்களுக்குக் கொடுத்தும் வலியீனர்களைக் காத்தும் வர 
வேண்டும். சட்டக்தையும் ஒழுங்கையும் அவன் நேரிய முறையில் 
அறம் பிறழாமல் நடத்திவரவேண்டும். மன்னன் நிறைகல்வி 
உடையவனாகவும், அக்கல்வியை மக்களிடையே பரப்புபவனாகவும் 
இருக்கவேண்டும். நாட்டில் இருக்கும் ஒவ்வொரு மனிதனும் 
பண்பாடடைவதற்கு நல்ல வாய்ப்புத் தேவை கல்வி ஒரு 
சாரர்க்கேயுரிய சிறப்புரிமையாக இருக்கக்கூடாது. சமுதாயத்தில் 
உள்ள ஒவ்வொரு மனிதனும் கல்வி கற்க வசதி செய்துகொடுக்கப், 
படவேண்டும் கல்வியோடு பண் பாடு மனிதர்க்கு இன்றியமையரத 
ஒன்று என்றும், பண்பாடில்லாத மனிதன் விலங்குக்குச் சமம் 
என்றும், ஒருமுறை ஒருவன் பண்பாட்டைக் கைவரப்பெற்றால் 
அது அவனைவிட்டு என்றும் நீங்காது என்றும் வள்ளுவர் போதிக் 
கிறார். ் 

* 

மக்களிடத்தில் கல்வியின்மை எந்தவிதத்திலும் இருக்கலாகாது 
என்பது வள்ளுவர் விருப்பம். கலவி என்பது படிப்பிலும் எழுத்திலு 
மட்டும் அடங்கிலிடாத.. பண்பாளர்களின் சொற்களைக் கேட்பதும்
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கல்வியின்பாற்படும். உண்மையான அறிவு என்பது, யார் எதைச் 
சொன்னாலும் அதைக் கேட்டு ஆராய்ந்து பார்த்துப் பொருந்து 

வதைக் இிகொள்வதில்தான் இருக்கிறது. 

* “எப்பொருள் யார்யார்வாய்க் கேட்பினும் அப்பொருள் 

மெய்ப்பொருள் காண்பது அறிவு” 

என்பது அவர் வாக்கு. காரணகாரியத்தை அடிப்படையாசுக் 

'கொண்ட ஒருவனது அறிவு. அவனுக்கு ஓர் அழியாச் செல்வ 

மாகும். அவனை உலகம் என்றும் போற்றும். அறிவற்றவன் 

தன்னிடத்தில் எவ்வளவு பொருள்கள் உடையவனாச இருந்தாலும், 
அவன் வறியவனாகவே கருதப்படுவான் . 

நாட்டை ஆளும் மன்னன் அறிவாளரின் தொடர்பை என்றும் 
பெற்றிருக்கவேண்டும். எனெனில், அநறிவாளர்கள் என் றும் 

நன்னெறியில் நடப்பவர்களாவர். இத்தகையவர்களின் தொடர்பு 
மன்னனுக்கு நாட்டைக் காக்கும் அரண்களை விட அதிகப் பாது 

காப்பைத் தரூம். தன்னை இடித்துக் கூறும் பொரியாரின் துணை 

கொண்ட அரசன் பகைவர்களைக் கண்டும் அஞ்சவேண்டியதில்லை 
அரசன் சிறியவர்களோடும் இழிமனத்தாரோடும் நட்புக்கொண் 

டிருந்தால், அதனால் வரும் கேடு சொல்லுந்தரத்ததன்று. ஒரு 
மனிதன் நல்லவனா அல்லாதவனா என்று தெரிந்துகொள்ள 

வேண்டுமானால், அவன் நண்பர்களைப் பார்த்து அதைச் சொல்லி 
விடலாம். நல்ல நண்பர்கள் எப்போதும் நமக்கு வலிமையை 

அளிப்பார்கள்; அல்லாதவர்கள் நமக்கு எப்போதும் ஆபத்தையே 

விளைவிப்பார்கள். 

பொருட்பாலில் வள்ளுவர் நாட்டின் பாதுகாப்பையும் நடத்து 

மானத் திறனையும் பற்றி விரிவாகப் பேசுகிறார். ஒரு நாட்டின் 

படைவலிமை எப்படி இருக்கவேண்டும், அந்நாட்டை ஆளுகின்ற 
அமைச்சர்களின் தகுதிகள் என்னென்ன, தானை அதிகாரிகளின் 

முக்கியத்துவமும் அவர்களின் நேர்மையும், இன்னும் அரசகத்தைக் 

"குறித்த பல பொருள்கள், அதிகாரங்களாகப் பிரிக்கப்பட்டுக் 

கசூதிளில் ஆராயப்படுகின்றன. இவற்றையெல்லாம் பற்றிச் 

சொல்லும்போது. நாட்டை ஆளுகின்ற மன்னனும் அவனுடைய 

அதிகாரிகளும் வாய்மையும் ஒழுக்கமும் தவறாமல் தம் கடமையை 

ஆற்றவேண்டும் என்பதை இங்காங்கே வற்புறுத்த வள்ளுவர் 

தயங்குவதில்லை அரசக அதிகாரிகள் மயக்கத்தை உண்டாக்கும் 

மதுவை அருந்தக்கூடாது, ஒழுக்கத்தில் ஐயமுள்ள பெண்டிரோடு 

சேரக்கூடாது என்று கடுமையான விதிகள் விதிக்கப்பட்டிருக் 

கின்றன. மதுப் பழக்கமும் மங்கையர் தெ டர்பும் தமக்குக் கேடு
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சூழ்வதோடு, நாட்டையும் அரசகத்தையும் குலைந்துவிடும் என்று 
குறள் உரைக்கிறது. நாட்டின் பொருளாதாரத்தைப் பற்றிச் 

சொல்லும் பகுதிகளில் வள்ளுவர் வேளாண்மைக்குத் தந்திருக்கும் 

முக்கியத்துவத்தை நாம் கூர்ந்து கஉனிக்கவேண்டும். இந்து தரும 
நூல்கள் சமுதாயப் பொருளாதாரத்தை (800151 6000௦) பற்றிக் 

கூறும்போது வேளாண்ணமையைக் கடைசித் தொழிலாக வைத்தே 
பேசுகின்றன. ஆனாள், வள்ளுவரோ, அதனைத் தலைமைத் 

தொழிலாக்கி, அதுவே மந்றத் தொழில்களைவிடச் சால்புடையது 

என்று வற்புறுத்துகிறார். சமுதாயத்தில் உள்ள எல்லாத் தொழி 

லாளர்களனக் காட்டிலும் பமிர்த்தொழிலாளர்களே நாட்டீன் உயிர் 

நாடி என்று குறள் கூறுகிறது. உலகத்தைத் துறந்த முனிவனும், 
நாட்டைக் காச்ரூம் பொருநனும் உழவனின் வாசவில்தான் 

உணவுக்காக நிற்கவேண்டியளன்ளது. சமுதாய நிலைப்பாட்டிற்கே 
, வேளாண்மை தாங்குமானமாக இருக்கிறது. நாட்டின் முன் 

னேற்றந்திக்கம் செழுமைக்கும் 7 ந வேகாடணமாகும். இத்தகைய 

தொமினலை ஆதரித்து தாட்டுக்கு நன்மை விளைக்கவேண்டியது 

அரசகத்தின் நீங்காக் கடமையாரும் உழவை ஓம்பும் ஓர் அரசின் 

சூடிகலாக இருக்க வெளிருாஈட்டாச்கூட விரும்புகர். ஒரு தல்ல க்க 

அரசு தன் நாட்டுக் சூடிகளைப் பாதுகாக்கும் முறையைக் கண்டு, 

அன்னியர்சஎளும் அத நாட்டுக்குக் குடிபோவர், 

ஒரு பொதுநல ஆரசில் வறுமைக்கும் வாட்டத்துக்கும் இடங் 
கிடையாது. நாட்டில் உள்ள ஒவ்வொரு மனிதனும், தானும் தன் 

சமுதாயமும் முன்னேறத் தன்னுடைய உழைப்பே காரணம் 

என்பதை உணர்வானேயானால், அந்நாட்டில் வறுமை என்பதே 
தலைகாட்டாது. வ௱மையும் வாட்டாாம். மனிதர்களின் முயற்சி 
யின்மையாலும் சோப்பேறிக்தனக் கினா மே. ஏற்படுகின்றன. 

ஒவ்வொரு மனிகனும். ச௬றுகறுப்பாக உழைத்துச் சம்பாதித்து 
= = = Pee 

உண்ணுவது என்கிற லை இருந்தால், ஒரு மனிதனுக்கும் வாழ்க் 
கையில் தேனவ என்பது இராது. தன் முயற்சியினால் தன் 
வயிந்றுப்பாட்டைதக். தீர்திதுக்கொள்ளாமல் மடி நீ்திருப்பவனைக் 
கண்டு சமுதாயம் எள்ளி நகைக்கூம், 

  

** இலம்என்று அசைஇ இருப்பாரைக் காணின் 

நிலம் என்னும் நல்லாள் நகும்,” 

€ . 

எம்மிடம் ஒரு பொருளும் இல்லை என்று நினைந்து வறுமையால், 
சோம்பியிருப்பவரைக் கண்டால் £ அவருடைய அறியாமையை 
எண்ணி நிலமகள் தனக்குள் ளே சிரிப்பாள் என்பது குள் கூட்ற்து 
ஓர சீரிய சழமுதாயத்தி, ் 

hl ல் வறுமை வெட்கப் படத்தக்க ஒரு நிலை 
் “ ் - ப் € 
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யாகும். இவ்வறுமையை அடியோடு போக்க ஒவ்வொரு மனிதனும் 

தன் சம்பாதனையில் ஒரு பகுதியைச் சமுகாய நலனுக்காக ஒதுர் சி 

தாரச் சமன்பாட்டுக்கு வழிவகுக்கும். இதன் முலம் ஒர் இடத் 

திலேயே பணம் சென்று குவிவதையும், மற்ற இட ன் ரில் வறுமை 

புகுந்து வாட்டுவதையு > பேரளவு தடுக்கமுடியும். இம்மாதிரிச் 

வைக்க௫வண்டும். இத்தகைய முணற சழுதுயத்தில் பொருளஸா 

செய்கைகளினால் மலரும் அரசுக்குத்தான் பொது நல அரசு Well- 

fare State) sara Guat. Gurgiae அரசி. நவீன ஈ லகில் 

எழுத்துள்ளவை போன்ற முதலாளித்துவ, அபாதுவுன மைப் 

போராட்டங்கள் இடம்பெறமாட்டா. பொதுதல அரசைக் > SS 

வள்ளுவரின் கருத்துகள், தொல்லைதரும் தற்காலச் சமுதாய, 

பொருளாதாரப் பிரச்சினைகள் பலவற்றுக்குத் தீர்வுகாணக் 

கூடியவை என்று தாராளமாகச் சொல்லலாம். 

திருக்குறளரர் இரப்பு அல்லது பிச்சை எடுத்தலைப் பற்றிக் 
கூறும் கருத்தை தாம் கவனித்துப் பார்க்கவேண்டும். உலகத்தைத் 

துறந்தோர் இரந்து வாழ்வதைக் குறித்து அவர் சுண்டிக்கவில்லை, 

என்றாலும், ஒருசிலர் பீச்சையையே கம் தொழிலாகக் கொண்டு 

வாழ்வதை அவர் சிறிதும் தரிக்கவில்லை, நன்கு உழைத்துப் 

பிழைக்கும் சக்தியுள்ளவர்கள் பிச்சை எடுப்பது சமூகத்துக்கே 

கேடான ஒன்று என்று ஆவர் fo IE Dad. கலர் இரந்து வாழு 

மாறே கடவுளால் படைக்சப்பட்டிருக்கின்றனா என்கிற கருத்தை 

அவர் ஒப்புவதில்லை அப்படிக் கடவுள் சிலரை அவ்வாறு படைத் 

திகுந்தால், அக்கடவுளே அழிந்துபோலவது நல்லது என்று அவர் 

கூவுகிறார். 

** இரந்தும் உயிர்வாழ்தல் வேண்டின் பரந்து 

கெடுக உலகியற்றி யான்” ” 

என்கிற குறளில் உள்ள் வன்மையைப் பாருங்கள்! வேதவாதி 

களோ, சிலர் உலகந்தில் இரந்து வாழ்வது இயற்கை என்றும், 

அப்படி இரப்பவர்களுக்குப் பிச்சைழிடாமை கொடும் பாவம் 

எீன்றும் கூறுகிறார்கள். இப்போக்கை வள்ளுவர் ஏற்கமாட்டார். 

மனிதன் வாழப் பிறந்தவன், பிறர் உதலயில காலம்கழிப்பவர்கள் 

உலகுக்குத் திங்குபுரிபவர்கள் எனது அவர் கொள்கை. இந்தக் 

கொள்கை இரண்டாயிரம் ஆண்டுகள் பழமையுடையதாயிருப்பினும் 

நவீனப் போக்கும் ஆழ்ந்த நீர்மையும் உடையதடயிருப்பதை நாம் 

உணரவேண்டும். ஒரு நாட்டின் நலத்தை ந௩டுவோர் கக்கொள் 

கையைச் சீர்மையாகப் புரித்து௨ண்டு போற்றவேண்டும். 

தற்போது உலகத்தில் இருக்கும் எண்ணற்ற குழபபங்களை இப் 
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பொருளாதாரக் கொள்கை போக்கக்கூடுமாகையால், இதை 

அன்றே உரைத்துச் சென்ற ஒரு தமிழ்க் கவிஞனை நாம் வாழ்த் 

தாமலிருக்கமுடியாது. 

திருக்குறளின் மூன்றாம் பாகம 

திருக்குறளின் கடைசிப் பகுதியான காமத்துப்பால், காதல் 

வாழ்க்கையைக் குறித்துப் பேசுகிறது. குடும்பச் சுகத்திற்குக் 

காதல் அடிப்படையானதாகும். காதல ஓர் இயற்கையான 

உணர்ச்சி. இவ்வியற்கையுணர்ச்சி குடும்ப வாழ்க்கைககு இன்றி 
யமையாத ஒன்று திருக்குறளில் உள்ள காமத்துப்பால், வாத் 

சாயனர் வடமொழியில எழுதிய *காமசூத்திரம்' என்னும நூலைப் 
பார்த்துச் செய்யப்பட்டது என்று சிலர் புகல்கின்றனர், வள்ளுவர் 
நூலின் போக்கை உணர்ந்தவர்கள் இக்கருத்தை ஏற்றுக்கொள்ள 

மாட்டார்கள். வாத்சாயனர் எழுதியுள்ள 'காமசூத்திரம்', வெறும் 

பால்விடயங்கள் (Sex ஈாக11215) பற்றியே பேசும் ஒரு நூலாகும். 

இதன் முதற் பகுதியில, பாலுணர்வைத் தூண்டும பலவகையான 

முறைகள் கூறப்படுகின்றன. பிறகு இந்நூல, உலகத்தில எத்தனை 

வகையான பால்விளைகள் (58% 8015) உண்டு என்பது பற்றியும், 

அவைகளை எவ்வெவ்வாறு புரியவேண்டும் என்பது பற்றியும், 
அவைகளால் உண்டாகும் இன்பங்கள் எப்படிட்பட்டவை என்பது 

பற்றியும் விரிவாகவும் விளக்கமாகவும் வரணித்துச் செல்கிறது. 

இந்த நூலை இதற்குரிய விளக்கப்படங்களுடன் இன்று வெளி 

யிட்டால், இது ஓர் ஆபாசமான வெளியீடு என்று அரசினரால் 

தடை விதிக்கப்படும் அளவுக்குத் தரத்தில் குறைந்த ஒன்று இது. 
என்றாலும், பாலியலை (5ப0/௦94)க் குறித்து ஆராய்பவர் 

களுக்குப் பயன்படும் என்கிற தோக்கத்தில் இது ஐரோப்பிய மொழி 
கள் பலவற்றில் மொழி பெயர்க்கப்பட்டுள்ளது . ஆனால், இதனைக் 

கொண்டுவந்து திருக்குறளின் பக்கத்தில் நிற்கவைத்து, இதனைப் 
பார்த்துத்தான் திருக்குறளின் காமத்துப்பால் எழுதப்பட்டது என்று 
சொல்வது பேதைமையாகும். இந்தக் காமசூத்திரத்திறகும் திருக் 

குறள் காமத்துப்பாலுக்கும யாதொரு தொடர்பும் இல்லை. காம 
சூததிரம் கூறும் பொருள் வேறு; காமததுப்பால் கூறும் பொருள் 
வேறு. இவ்விரண்டு நூல்களையும் ஊன்றிப் படித்தவர்கள் இதனை 
நன்றாக உணர்வர். 

திருவள்ளுவர் மனித வாழ்க்கையில் இயற்கையாக நடை 
பெறும் காதல் நிகழ்ச்சிகனைக் குறித்து நுட்பமாகவும் சால்புடனும் 
பேசுகிறார். பாலுணர்ச்சிகளையும பாலவினைகளையும் விரிததுக் 
கூறுவது அவருடைய தோக்கமல்ல, இருவேறு பால்களைச் சார்ந்த
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இருவேறு இளைஞர்கள் ஓர் இடத்தில் எதிர்பாராதவிதமாகச் 
சந்திக்க நேரிடுகிறது அவர்களில் ஆண், பெண்ணைப் பார்த்து. 

இவள் என்ன மனிதப் பிறவியா,” மயிலினத்தைச் சார்ந்தவளா 
அல்லது தெய்வப் பிறவியா! ஒன்றும் தெரியவில்லையே, என்று 

நினைந்து மயங்குகிறான். பிறகு ஒருவர், இன்னொருவரின் 

குறிப்பு அறிகிறார்கள்: இருவர் மனமும் ஒன்றுபரு றெது; கூடு 
கிறார்கள். பின்னர் இவர்களின் காதல் முதிர்கிறத ; ஒருவரை 

யொருவர் நலம் பாராட்டிக்கொள்கின்றனர்; ஒருவர் பிரிவு மற்ற 

வரை வருத்துகிறது; ஊரில் அலர் பரவுகிறது; இதனால் இவர்கள் 

நாடறிய மணந்து வாழவேண்டியவர்களாகிறார்கள். மணத்துக்குப் 

பின் பிரிவும், அதனால் ஊடலும், ஊடல் காரணமாகப் புலஃயும், 

இறுதியில் கூடலும் நிகழ்கின்றன. இங்ஙனம் மணவாழ்க்கை 

இனிக்கும் விதத்தைத் தேர்ந்த நுட்பத்தோடு வள்ளுவர் வரணிக் 

கிறார். 

காமத்துப்பாலில் இரண்டு பிரிவுகள் உள்ளன. ஒன்றிற்குக் 

களவியல் என்றும்; மற்றொன்றிற்குக் கற்பியல் என்றும் பெயர். 

களவு என்றால் மறைவு என்று பொருள். ஓர் இளைஞனும் 

இளைஞுயும் எதிர்பாராதவிதமாகச் சந்தித்து ஒருவர்மீது ஒருவர் 

காதல்கொண்டு , இருவரும் தம் பெற்றோருக்குத் தெரியாமல் கூடி, 

ஒருவரையொருவர் நன்றாகப் புரிந்துகொண்டு, இருதரத்தாரும் 

வாழ்க்கைச் சகடத்தில் ஒன்ற விரும்புவதே ௧2௦ வியல் என்று கூறப் 

படும். அதாவது, மறைந்து நடத்தும் ஒழுக்கம் கனவாகும். 

மறைவாகக் கூடிவரும் இளைஞர்களைப் பற்றி ஊரில் அலர் 

பரவுவதும், அவர்களின் பெற்றோர்க்குச் செய்தி அறிவிக்கப் 

படுவதும், அவர்கள் முதலில் இதற்கு எதிர்ப்புத் தெரிவிப்பதும் 

காதலர்களின் உறுதி பெற்றோரையும் உற்றோரையும் கலங்க 

வைப்பதும், பிறகு வேறு வழியில்லாமல் அவர்கள் ஒப்பமளிக்கு 

வாலிபர்களின் திருமணம் அனைவர் முன்னிலையிலும் நடந் 

தேறுவதும் கற்பியலில் விவரிக்கப்படுகிறது. கற்பு என்றால் ஓர் 

ஒழுங்கைக் கற்பித்துக்கொண்டு உலகில் வாழ்வது எ ன்று 

பொருள். கற்பியல் வெளிப்படையாக நான்கு பேர் அறிய 

நடத்தும் ஒழுக்கமாகும். இங்கே திருமணச் சடங்கைப் பற்றி ஒரு 

'வார்த்தை கூறவேண்டும். தமிழகத்தில், தொல்காப்பியம் காலத் 

துக்கு நீண்ட நான் முந்திவரை திருமணம் என்று ஒரு நிகழ்ச்சி 

நடக்கவில்லை இளைஞர்கள் சந்திப்பதும், மனம் ஒன்றுபட்டால் 

கூடுவதும், பிறகு "அவர்கள் “இணைந்து வாழ்வதுமே அன்று 

பழக்கமாக இருந்துவந்தது. அன்று இவர்களுக்குள் இருந்த ஒரே 
பிஷணீப்பு காதல்மட்டுமேயாகும். ஆனால், இந்த முறைமை 

சரியாக நடைபெறவில்லை. தம்பதிகளிடையே போராட்டமும்
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பிணைக்கும் ஏற்பட்ட காலக்தில் , காதல் குறையத் தொடங்கியது. 

ஆண்பிரிவினர் தேர்மையற்ற முடை ஈவில் தம் மவைவியரை ஒதுக்க 
முற்பட்டனர் இதனால் பெண்ணினம் நாம்ப. துவரத்துக்கு 
உள்ளானது ப்ையெல்லாம் கவனித்த நாட்டுப் பெரியவர் 
கள், ஒன்று கூடி, நஇிருமணம் என்று ஒரு சஎடங்கக உருவாக்கி, ஓர் 

ஆணும் பெ்ணும் சேர்ந்துவாழ விரும்பில டல் மாதலில் திருமணம் 

புரிந்தகொள்ேவேண்டும். என்றும், அப்படிப் புரித்து கொண்ட 

வர்கள் பிறகு ஒருவ 

  

    

ஊரைடியாழுவர் விட்டுப் பிரிதல் குற்றமாகும் 

என்றும் விதி செய்தனர். ப்துணணத்கான் ஸ் 2H é re 

  

**பொய்யும் வழுவும் தோன்றிய ட் பின்னம் 

ஐயர் யாத்தனர் ஈரணம் என்ப” 

என்று தொல்காப்பியம் எடுத்துக்கூறுகிறாரம் 

காமத்துப்பாலின் இரண்டாம். பிரிவான கற்பியலில், இளங் 

காதலர்கள் மணபுரிந்துகொண்டபின் தவர்கள் நடத்தும் இல் 
வாழ்க்கை விவரிக்கப்படுகிறது. காதலர்களுக்குத் "திருமணமான 
வுடன், அவர்கள் தமக்கெல்று ஒர் இல்லம் அமர்த்திக்கொண்டு 

மனைவாழ்வு நடத்துகின் ஐனர் இக்காலத்தில் கண வன் 

மனைவியைவிட்டூப் பிரியவேண்டிய சூழ்நிலை ஏற்படுகிறது. 

கணவன் அரசகத்திலோ அல்லது தானையிலோ ஓர் அலுவலனாக 

இருப்பான், அப்படியாயின், ஆவன அரசக விடயமாக வெளிநாடு 

களுக்குச் சென்று சில காலம் தங்க நேரிடும், கணவன் ஒரு தனிப் 

பட்ட மனிதனாக இருந்தால், பொருளீட்டும் பொருட்டோ, வாணிப 

நிமித்தமாகவோ அவன் வெளிநாடுகளுக்குச் 0 .ல்லவேண்டியிருக் 
கும். அக்காலங்களில் கணவன் மனைவிஷயேவிட்டுப் பிரிந்தே தீர 
வேண்டும். அண்மையில் மணம்புரிந்துகொண்டவர்கள் ஒருவரை 
யொருவர் பிரிவது என்றால் எவ்வளவு துன்பத்தைத் தரு $ என்பது 

அந்த நிலையை அனுபவித் தவர்களுக்குத்தான் புலப்படும், எப்படி 

யும் இருவரும் பிரிகிறார்கள. மனைவி, விட்டி தனித்திருப்ப 
தால் கணவன் நினைவு அமுக்கடி வருகிறுது பிரிவு நீடிக்க நீடிக்கத் 
துன்பமும் மிகுதியாகிறது. இதற்கு ௮ ஆடவனும் விலக்கல்ல, தூர 
தேசத்தில் அலுவல்மேல் சென்ற கணவனும் பிரிவு நினைந்து 
இரங்குகிறான். தன் வேலை முடிந்து என்று வீடு திரும்புவோம் 

என்று இருக்கிறுது அவனுக்கு. அதுபோன்று இளங்காதலர் 
மனத்தில் பிர்வினால் ஏற்படும துன்பங்களையும், அவற்றின் பல் 
வேறு சாயலி்களையும் திருவள்ளுவர் மிகத் திறம்படக் கற்பிலில் 
திட்டியிருக்கிறார். காதலுணார்ச்சியினால் ஏற்பறும் மனமாற்றங் 
களேயன்றி உடல்மாற்றங்களும் இப்பகுதியிஃ சுட்டிக்காட்டப்படு 
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கின்றன. ஆனால், திருக்குறளுக்கு உரை எழுதிய புலவர்கள், இப் 
பகுதியின் நுட்பங்களை உணராமல், இதனைக் காமசூத்திரத்தின் 

மறுபகர்ப்பு என்று கருதி, சூழ்நிலைகளை மாற்றிச் சிதைத்து 
வெளிறிய”விளக்கங்கள் வரைந்துவிட்டனர், 

திருக்குறளை முதன்முதல் தமிழ் உரையாளர்களின் துணை 
கொண்டு படித்த ஐரோப்பியப் புலவர்கள், காமத்துப் பாலைக் 

குறித்துத் தவறான எண்ணங்கொண்டனர். கலோனல் எல்லிஸ் 

என்கிற ஒருவர்தாம் இந்த வகையில் தவறு புரியாமல் சரியானவாறு 

திருக்குறளை உணர்ந்தவராவர். அவர்தாம், இல்லற வாழ்க்கை 

யைக் காமத்துப்பால் தூய நிலையில் வருணிக்கிறது என்று வெளிப் 

படையாகக் கூறியவர். எல்லிஸாக்குப் பிறகு ஜெர்மானிய சமயத் 

தொண்டரான கிரவுல் என்பவர், காமத்துப்பாலைத் திடாரிக்க 

மாக ஜெர்மன் மொழியில் எழுதினார். கடைசியில் போப்பு 

என்னும் ஆங்கில அறிஞர், திருக்குறள் முழுவதையும் செய் 
யுளிலேயே ஆங்கிலத்தில் மொழிபெயர்த்தார். இவைகளையெல் 

லாம் படித்துப்பார்ப்பவர்கள், அன்புவழிப்பட்ட இல்வாழ்க்கையை 

வள்ளுவர் எவ்வளவு சால்புடனும் செம்மையாகவும் காமத்துப் 

பாலில் சொல்லியிருக்கிறார் என்பதை உணராமற்போக மாட் 

டார்கள். 

நாம் இதுவரை ஆராய்ந்ததைத் தொகுத்துக் கூற வேண்டு 
மானால், வாசகர்களுக்கு ஒன்றைச் சுட்டிக்காட்ட வேண்டும். 

அதுவே, திருக்குறள், கிறிஸ்துவுக்கு முந்திய நூற்றாண்டில் நிலவி 
யிருந்த தமிழர் பண்பாட்டின் சாரத்தைப் பிழிந்து கொடுக்கிறது 

என்கிற உண்மையாகும். வருண ஒழுக்கத்தையும் கொலைநெெறி 

யையும் மையமாகக் கொண்ட ஓர் அன்னியப் பண்பாடு தமிழகத்தில் 

கால்கொள்ள இருந்த சமயத்தில், திருக்குறள், தமிழ்ப் பண்பாடு 

இன்னது என்று உணர்த்தி அதனைக் காக்க முயன்றது ஒரு சால்பு 

வாய்ந்த செயல் என்பதை நாம் மறக்கமுடியாது. தமிழர் பண்பாடு 

இரண்டு தத்துவங்களில் அடங்கியிருக்கிறது. ஒன்று கொல்லாமை 

அறம்; இன்னொன்று சாதியற்ற சமூகம், திருக்குறள், இந்த 
இரண்டு தத்துவங்களையும் அழுத்தி அழுத்திக் கூறுகிறது. 

திருவள்ளுவர் காலத்திற்குப் பின்னர் சில நூற்றாண்டுகள் 
வரை தமிழர் தத்துவங்களுக்குக் குந்தகம் ஏதும் விளையவில்ஸ்ல. 
ஆனால், தேவார காலத்தில் ஞானசம்பந்தர் என்ற இந்து சமயத் 

தலைவர், காபாலிகம் என்ற ,இகன்மை வாய்ந்த , மதத்தை 

(Militant ஈ௫ி12/ரடுப் புகுத்திக் கொலைமறுப்புப் பண்பாட்டைச் 

சிஷீதக்க முற்பட்டார். இக் காபாலிகத்தின் கொடுமை மிகுந்த
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தாக்குதலைக் கொலைமறுப்புவாதிகளால் தாங்கமுடியவில்லை. 
ஞானசம்பந்தர், பாண்டிய அரசனின் குடும்பத்தார் சிலரைத் தன் 

வசப்படுத்தி, அரசனையே சமண மதத்திலிருந்து சைவ மதத்திற்கு 
மாறும்படி செய்துவிட்டார். பிறகு அவருக்குத் தன்னுடைய 

மதத்தைப் பரப்ப நல்ல வசதி கிடைத்தது. கொல்லாமைச் சமயத் 

தைச் சேர்ந்த துறவிகள் பலரை அரசனின் உதவிகொண்டு அவர் 
கழுவேற்றினார். சமண சமயத்தைச் சார்ந்த பலர் ஒடுக்கப் 
பட்டனர். உருத்திர வணக்கத்தைக் கொண்ட காபாலிக மதம் 
தமிழர்களின்மீது திணிக்கப்பட்டது. தமிழர்களின் பழஞ் சமயம் 
தடந்தெரியாமற அழிக்கப்பட்டுச் சாதிமுறையைக் கொண்ட ஒரு 

சமுதாயம் உருவாக்கப்பட்டது. கி.பி. எட்டாம் நூற்றாண்டில் 
செய்யப்பட்ட இம் மாறுதல் இன்றுவரை தமிழர் சமுதாயத்தில் 
நின்று நிலவிவருகிறது. இம்மாறுதலினால் தமிழர்கள் சமுதாயத் 
துறையிலும் பொருளாதாரத் துறையிலும் எவ்வளவு மேன்மை 
யடைந்திருக்கிறார்கள் என்பதை வாசகர்களே உய்த்துணர்ந்து ஒரு 
முடிவுக்கு வர வேண்டும். 

குறளாசிரியரும் அவர் காலமும் 

கிறிஸ்துவுக்கு முந்திய நூற்றாண்டின் தமிழகத்தில் மூன்று 
சமயங்கள் முனைப்பாக இருந்துவந்தன. அவையே ஜைனம், 
பெளத்தம், வேதவாதம் என்பனவாகும். தமிழர்கள் பொதுவாக 
ஜைனசமயத்தையே மேற்கொண்டிருந்தனர். காரணம், அவர்கள் 
பண்பாடு கொலைமறுப்போடு தொடர்புற்றிருந்ததேயாகும், திருக் 

குறளில் கிடைக்கும் அகச்சான்றுகளை தோக்கும்போது, 
கு.றளாசிரியர் தம் காலத்தில் தமிழர்கள் கைக்கொண்டிருந்த பண் 
பாட்டையே தம் நூல் முழுவதும் வடித்துச் சொல்லியிருக்கிறார் 
என்று தெரிகிறது, அவர் போதிக்கும் உண்மைகள் வேதவாதத் 
தையோ, பெளத்த மதத்தையோ சார்ந்தவையாகச் சிறிதும் காணப் 
படவில்லை. மாறாக, அவர் அந்த மதங்களை வன்மையாகக் 
கண்டித்திருப்பதாகவே நிரம்ப இடங்களில் தோன்றுகின்றன. இவை 
கள் நமக்கு அறிவுறுத்துவது, குறளாசிரியர் ஒரு ஜைனர் என்ப 
தைத் தவிர வேறென்ன இருக்கமுடியும்? நூலில் கிடைக்கும் அகச் 
சான்றுகளேயல்லாமல் இதனை உறுதிப்படுத்த வேறு சூழ்நிலைச் 
சான்றுகளும் உள்ளன. அவைகளை இனிக் காண்பேரம். 

ஐம்பெருங் காப்பியங்களில் ஒன்றான சீவகசிந்தாமணி” 
என்கிற: காவியத்துக்கு நச்சினார்க்கினி௰ீர் என்கிற புலவர் *ஐர் 
அரிய உரை எழுதியிருக்கிறார். நச்சினார்க்கினி௰யர், தமிழில் 

உள்ள மிகச் சிறந்த பழைய உரையாசிரியர்களில் ஒருவட்£வர்,
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இவர் சீவகசிந்தாமணிக்கு உரை எழுதும்போது, பல இடங்களில் 
திருக்குறட் பாக்களை மேற்கோள் காட்டிச் செல்கிறார். அப்படிக் 

காட்டும் இடங்களிலெல்லாம், “தேவர் இங்ஙனங் கூறுகிறார்-- 

தேவர் இங்ஙனம் கூறுகிறார்--என்கிற வார்த்தைகளோடு இவர் 
திருவள்ளுவரை நமக்கு அறிமுகப் படுத்துகிறார். தமிழ் அ நிஞர் 
களுக்குத் “தேவர்” என்கிற கொல் ஜைன முனிவர்களைத்தான் 
குறிக்கும் என்பது நன்றாகத் தெரியும். சீவகசிந்தாமணி ஆசிரி 
யருக்குத் திருத்தக்கதேவர் என்று பெயர்: சூளாமணி ஆசிரியருக்குத் 
தோலாமொழித்தேவர் என்று பெயர்: திருக்கலம்பக ஆசிரியருக்கு 
உதீசித்தேவர் என்று பெயர், இவர்கள் யரவரும் ஜைன முனிவர் 
கள் என்பதை யாரும் மறுப்பதில்லை. இதிலிருந்து, ஜைன 
முனிவர்கள் பெயரின் இறுதியில்தான் இந்தத் தேவர் என்கிற பதம் 

் பொருத்தப்படும் என்பதை நாம் அறியலாம். இது ஜைன 
மதத்தில் நெடுங்காலமாக வரும் ஒரு வழக்கமாகும். இதனை 
நன்கு உணர்ந்தே ரச்சினார்க்கினி௰யர், திருவள்ளுவரைத் தேவர் 
என்று அழைத்திருக்கிறார். அதாவது, புலவச் நச்சினார்க்கினியர் 

திருவள்ளுவரை” ஒரு ஜைன முனிவர் என்று திட்டமாகக் கருதினார் 
என்பதைத்தானே இது காட்டுகிறது? இன்னொரு சான்றையும் 
பார்க்கலாம். ஐஞ்சிறு காப்பியங்களில் ஒன்று * நீலகேசி” என்னும் 
ஜைன நூல். இதற்கு வாமன முனி என்பவர் ‘enw திவாகரம் 
என்று ஓர் உரை இயற்றியிருக்கிறார். இவர் தம் உரையில் திருக் 
குறளைப் பல இடங்களில் உதாரணமாகக் காட்டுகிறார். அசி 
சமயங்களிலெல்லாம் இவர் *நம் வேதம் இவ்வாறு கூறுகிறது. 
தம் வேதம் இவ்வாறு கூறுகிறது”--என்று சொல்லிச்செல்கிறார். 
வாமன முனி ஒரு ஜைனர் என்பதில் ஐயமில்லை. அவர் குறளைத் 
நம் வேதம் என்று குறிக்கிறார் என்றால், குறள் ஒரு ஜைன 
நூலாகத்தானே இருக்கமுடியும்? இவற்றோடு தமிழர்கள் குறளை 
இன்றும் தம் வேதமாகக் கருதுவது நம் கொள்கையை அரண் 
செய்கிறது அல்லவா ? 

மேலும் சில சான்றுகளைக் கவனிக்குலாம். தமிழில் (பிரபோத 
, சந்திரோதயம்” என்று ஒரு நாடக நூல் இருக்கிறது. இது சமஸ் 

கிருதத்தில் இதே பெயருடைய தத்துவ நாடகம் ஒன்றின் மாதிரி 
யில் செய்யப்பட்டதாகும். இது நான்கு அடிகள் கொண்ட, விருத்தப் 
பாவால் இயன்றது, இந் நாடகத்தில் பல்வேறு சமயத்தின் பிரதி 
நிதிகள் ஓர் அரங்கில் தோன்றித் தங்கள் தங்கள் சமயத்தின் 
பெருமையைப் பரக்கப் பேசுகின்றனர்; இதனை எதிர்த்தரப்பில் 

உள்ளவர்கள் தருக்கம் மூலம் மறுதலிக்கின்றனர். இந் நாடகத்தை 

இயற்றியவர் ஜைன மதத்தைச் சார்த்தவர் அல்ல, அவர் இதனை 
'இயற்றியதன் நோக்கம்; தம்முடைய நம்பிக்கையே மற்றச் சமயங்
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களைக் காட்டிலும் மேன்மையானது என்பதைக் காட்டவாகும். 
இவர் தம் நாடகத்தில் பல சமயவாதிகளைத் தருக்கித்க விடும் 

போது, ஜைனத்திற்குச் சார்பாக ஒருவனை அனுப்புகிறார். அந்த 

ஆள் அரங்கில் ஏறியதும், 

**அவிசொரிந்து ஆயிரம் வேட்டலின் ஒன்றன் 

உயிர்செகுத்து உண்ணாமை நன்று” ” 

என்கிற குறளை விளம்பிக்கொண்டே வருகிறான். மேலும் இரண்டு 
அடிகள் நாடகாசிரியர் வாக்கோடு அவன் முடிப்பதாக அதில் 
காணப்படுகிறது. இதிலிருந்தும் “பிரபோத சந்திரோதயத்தை” 
எழுதியவர் திருக்குறளை ஒரு ஜைன நூலாசுவே மதித்திருக்கிறார் 

என்பது தெரியவருகிறது. இச் சூழ்நிலைச் சான்றுகள் யாவும் 
ஜைனர்களின் மரபுவழிப்பட்ட கொள்கை ஒன்றை வற்புறுத்துவ 
தாகக் காணப்படுகின்றன. கி மு. முதலாம் நூற்றாண்டில் வாழ்ந்த 
ஏலாச்சாரியர் அல்லது குந்தகுந்தர் என்னும் சமண முனிவரே 

திருக்குறளை இயற்றியிருக்கிறார் என்பது ஜைனர்களின் நீண்ட 
நாளைய நம்பிக்கை, அவர்களின் வழக்காற்றுப்படி, திருவள்ளுவர் 
என்பவர் ஏலாச்சாரியரின் ஒரு சாதாரண மாணவரேயாவர். 
ஆனால், ஏலாச்சாரியவரின் இலக்கியத்தை மதுரைச் தமிழ்ச் 

சங்கத்தின் முன் வைத்து, அதன் ஏற்பைப் பெற்றுத்தந்தவர் திரு 
வள்ளுவரே என்று சொல்லப்படுகிறது. இந்த ஏலாச்சாரியர் 
என்பவர், வடார்க்காடு மாவட்டத்தில் வந்தவாசி என்னும் ஊருக்கு 

அருகில் உள்ள ஒரு குன்றின் உச்சியில், தம் கடைசிக் காலத்தைத் 

தவம்புரிந்து கழித்த ஒரு துறவி என்று தெரிகிறது. இந்தக் குன்றில 
ஏலாச்சாரியரின் பாதப்பதிவுகள் (“௦௦4-11௨ இன்றும் காணப்படு 

கின்றன. இந்தத் தாவிற்குச் ஜைன யாத்திரிகர்கள் தற்போதுகூட 

வந்து வணங்கிச் செல்கிறார்கள். 

மேலே சொன்ன பொருள்களைச் சிந்தித் துப்பார்க்கும் போது. 
திருக்குறள், கிறிஸ்து பிறப்பதற்கு முன்மையான நூற்றாண்டின் 
கடைசிப் பகுதியில்தான் இயற்றப்பட்டிருக்க வேண்டும் எண்று, 
குழப்பமின்றித் தோன்றுகிறது. சில தமிழ் அறிஞர்கள் இதன் 
காலத்தை இன்னும் சில நாற்றாண்டுகள் பிற்படுத்திக் கட்ட 
முயல்கின்றனர். ஆனால், இக் காழ்ப்புக் கொள்கைக்குச் சரித்திரச் 
சார்பு ஏதுமில்லை. தமிழ் அறிஞர்களில் சிறந்தவரான திரு. 
தி. பொ. பழனியப்ப பிள்ளை என்பவர், காளிங்கர் பரிப்பெருமாள் 
என்ற இரண்டு புலவர்கள் திருக்குறள் பொருட்பாலுக்கு எழுதிய 
உரையை அண்மையில் பதிப்பித்து வெளியிட்டார். இத் நூலுக்கு 
அவர் வரைத்துள்ள முன்னுரையில், திமிழில் கி.பி, முதல் நூற்
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றாண்டிலிருந்து எழுந்த இலக்கியங்கள் யாவும் திருக்குறள் தொடர் 
களை ஆங்காங்கே எடுத்தாண்டிருப்பதைச் சுட்டிக்காட்டுகிறார். 
எப்படி இருப்பினும், திருக்குறள், கி.மு. முதல் நூற்றாண்டுக்குப் 

பிந்திய நூல் அன்று என்பதைத் திரு பழனியப்ப பிள்ளை அவர்கள் 
தம்முடைய ஆராய்ச்சியுரையின் முடிவில் திண்மையாக நிறுஸி 
யுள்ளார். இம்முடிவைக் கி பி. இரண்டாம் நூற்றாண்டில் எழுந்த 

சிலப்பதிகாரம், மணிமேகலை, சீவகசிந்தாமணி, வளையாபதி, 

குண்டலகேசி. என்னும் காவியங்களும் உறுதிப்படுத்துகின்றன 

என்பதை அவைகளைப் படித்தவர்கள் அறிவர். மேற்படிக் காவியங் 
களில் காணப்படும் குறளடிகள் இவ்வுண்மைக்கு எப்போதும் 

சான்றாக நிற்கும். இவைகள் யாவற்றையும் சுருக்கிக் கூறவேண்டு 

மானால், திருக்குறள் என்பது ஒரு சிறந்த ஜைன முனிவரால் 

கி.மு. முதல் நூற்றாண்டின் பிற்பகுதியில் இயற்றப்பட்ட pe 

அருமையான நூல் என்று தாராளமாகப் புகன்று விடலாம். 

இறுதியாக ஒரு விடயத்தைக் சுவனிக்கவேண்டும். அதுதான் 
திருவள்ளுவரின் கடவுள் யார் என்பது. திருவள்ளுவரின் கடவுள் 

அருளறம் (Universal benevolence) என்பது தவிர வேறல்ல. 

இந்த அருளறக் கடவுள், உருத்திரன் அல்லது, இந்திரனைப் 
போல் சினங்கக்கும் வடிவமுடையது அல்ல. இக்கடவுள், தனக்கு 

வேண்டாதவர்களைத் தீயும் கந்தகக் கல்லும் சொரிந்து கொல் 
லாது; கண்ணினின்று கனலைக் கொழித்து மக்களை அழிப்பதும் 
இதன் நீர்மையன்று; இதன் கைகளில் கொலைக்கருவிகள் எதனை 

யும் நாம். காணமுடியாது. அருளறக் கடவுளின் இயற்கை, 

அனைத்துயிர் காதல் (பிர167551 106) ஒன்றே தவிர மற்றில்லை. 
இக்கடவுளுக்கு நண்பர்களும் கிடையார்; பகைவர்களும் கிடையார். 

வேண்டியவர்களும் வேண்டாதவர்களும இதற்கு ஒன்றுதான்; 

இதனிடத்தில் உள்ள ஒரே ஆயுதம் அன்பாகும். அன்புக்குக் கட்டுப் 
படாதவர் இவ்வுலகில் யார் இருக்கமுடியும்? அன்புக்கு முன்னோ 

கொடிய புலியும் பொறுமையான ஆட்டுக்குட்டியாக மாறி விடும் 

என்று சொல்கிறார்கள் அல்லவா? 

திருவள்ளுவரின் சமுதாயக் கொள்கை மார்க்ஸின் பொருளா 

தாரக் கொள்கையை அடியொற்றியது என்று சிலர் உரைக்கிறார் 

கள். குறளை மேல்வாரியாகப் பார்க்கும் போது இப்படித் 

தோன்றுவது இயற்கை. ஆனால், உண்மையில் மார்க்ஸ் தத்துவத் 

தி.ற்கும் திருவஸ்ளுவர் தத்துவத்திற்கும் வேறுபாடு உண்டு, 
(மார்க்ஸ் தத்துவம் சமயமறுப்பும் சடப்பொருள்வாதமு ம்கொண்டது; 

ஆனால், வள்ளுவர் தத்துவமோ சமயஏற்பும் பொதுநலவாதமும் 

*கொண்டது. வள்ளுவர் சமயம், உறு£ண். மறுப்புடனும் அனைத்
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துயிர் காதலுடனும் தொடர்புடையது, இந்த இருபண்புகளுடன் 
கூடிய பொருளாதாரச் சமத்துவமே ஒரு பொதுநல அரசைச் 
சீர்மையுடன் இயங்கச்செய்ய வல்லது, இக் கருத்து உலீகெங்கும் 
பரவி மனிதகுலத்தை உய்விக்கவேண்டும் என்பதே “திருக்குறள் 

வழங்கும் செய்தியாகும். 
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ஊ, கெொரற்றன்காரியின் 

அடுத்து வரும் நூல்கள் 

நாகரிகத்தின் கதை 

தமிழில் புதினம் 

தமிழில் இலக்கியத் திறனாய்வு 

2400 வருடகாலப் பெளத்தம் 

கொல்லாமைச் சமயம் 

ஜீன் கிறிஸ்தோபி 

குற்றமும் தண்டனையும் 
ஓமரின் இலியாது 

ஓமரின் ஒதாஸியம் 

சமய சாரம் 

வினாவும் விடைய்ம் 

விஞ்ஞான விந்தைகள்



நாகரிகத்தின் கதை 

சி. இ. mb. CGur@ (C. E. M. Joad) என்பவர் 20 ஆம் 

நூற்றாண்டில் வாழ்ந்து சில ஆண்டுகளுக்கு முன்பு மறைந்த ஒரு 
சிறந்த பிரிட்டிஷ் தத்துவஞானியாவர், இவருடைய தத்துவஞானம் 

எப்போதும் விஞ்ஞானத்தை அடிப்படையாகக் கொண்டு விளங்கும். 

"மனிதனின் நாகரிகம் தோன்றிய விதத்தையும், அது படிப்படியாக 

வளர்ந்த விதத்தையும், அதன் இன்றைய நிலைமையையும், 

அதற்குரிய சரியான பொருளையும், அதன் எதிர்காலத்தையும் 

குறித்து யாவரும் வியக்கும் வண்ணம் கதைபோன்ற வசனத்தில் 

இவர் ஒரு நூலை இயற்றியுள்ளார். அதுவே * நாகரிகத்தின் கதை 

யாகும்.” இது குழந்தைகளுக்காக எழுதப்பட்டிருந்தாலும், மக் 

களாகப் பிறந்த ஒவ்வொருவரும் படிக்கவேண்டிய நூலாகும். 

இதனை அழகுத் தமிழில் சுவையாக வடித்துத் தருகிறார் திரு 
ஊ, கெரற்றலவகாரியார், 

    

எஸ். தன்யகுமார் பிரஸ், தி. தகர், சென்னை-17,
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