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தருச்சிற்றம்பலம். 

மீ ரமங்கண்ட தேரிகள் திருவடி வாழ்க. 

fare rar Cur gi. 
பயனியல், 

மூன்னூறை. 
உயிர் உல௫ல் வாழ்இன்றது. ஆனால் ௮.து உலகிலேயே 

இருக்துவிடப் போவதில்லை. அதற்கு நித்திய வாழ்க்கை 
வேரேரிடத்திவள்ளது. அதுவே அதற்கு லஷியம், 
லக்ஷிய சதை எல்லையென்றும் இலக்கென்றுஞ் சொல்லலாம். 
அந்த எக்ஷியத்தை கோக்கியே உயிர் சென்றுகொண்டிருக் 
கிறது. அந்த ல-்ஷியமாவது wurg? ஈப்ரணவேோர தறுச் 
சரோஹ் யாத்மா ப்ரஹ்ம தல்லக்ஷிய முச்யதே!” என்றன 
முண்டகோப கிஷத்தும் தியாகபிந்தூபகிஷத்தும். பிரண் 
வத்தை வில்லாக வளைத்து, உயிரை அம்பாக வைத்துப் 
பிரமமாகிய லக்ஷியத்தில் எய்ய வேண்டும் என்பது அதன் 
கருச்து. பிரமப் பொருளாவான் யாவன் என்பதும ற்மொரு 
பிரசினை. *தநுஸ்தாரம் சரோஹ் யாத்மா ப்ரஹ்மதல் ல்க்ஷ்ய 
முச்யதே” என்று கூறிய ருதீரஹ்ருதயோப நிஷத்து (வ 
லக்ஷ்யம் ஈஸம்சய;”? என்று கூறி அப்பொருளாவான் 
சிவனே யென்று முடித்தது. மண்டலப்ராஹ்மணோப 
நிஷத்து அந்தர் லக்ஷ்யம்... வஉமாஸஹாயம்.......... 
நீலகண்டம் ப்ரசார்சம்............ ”, ஸர்வேசம்............ 
இவம்....... ஏகலக்ஷ்யம்”” என்று விளக்யெதையுவ் காண்க, 
அவ்வுபநிஷத்துக்களை யறுசரிச்தே “org SU EC SIT SG
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மிலக்காய் நின்ற எம்பெருமான்”, (மல்லை்ஞான த்து வாழு 

முயிர்க்கெலாம், எல்லையான பிரானா” என்றது தேவாரமும். 

அச்சிவபதத்தைநோக்கி உயிர் செய்யும் பிரயாணமே அதன் 

உலக வாழ்க்க) உயிர் #65 லக்ஷியத்தைப்போய்சீ் 

சோ வதற்கு வேண்டப்படுஞ் சாதனங்களை இங்கு வைத்தே 
செய்துகொள்ள வேண்டும். அது செய்யாக்கால் அவ்வுயிர் 

இிகைப்பூடு மிதித்ததுபோல் இலக்குத் தப்பிச் சகூழன்று 

கொண்டுதா ஸிருக்கும். அவ்வெல்லையை யடைந்த மேதச் 

கோரெல்லாம் “கள்ளத் தலைவர் துயர்கருஇத் தங்கருணை 

வெள்ளத் தலைவர்மிக.” அந்த லக்ஷியமும் சாதனமும் இது 
தான் இதுதான் என்று ஒவ்வொரு மதத்துக்குமுரிய 

பிரமாண நூல்கள் என்னென்னவோ சொல்லும். அவை 

யெல்லாம் மெய்யாகா) வைதீக சைவசாத்திரங்களுக் 

கெல்லாம் தலையாயது சிவஞானபோதம். மெய்கண்டநூல் 

அஃதொன்றே. மெய்யான லகதியத்தையும் சாதன த்தையும் 

அதிற்றான் விளங்கப் பார்க்கலாம். அது, தானெடுத்துக் 
கொண்ட அவற்றைப் பிரமாணம், இலக்கணம், சாதனம், 

பயன் என வரைசெய்துகொண்டே (௫ர்ணயித்துச்) செல் 

கின்றது. அவ்வரைவொன்றே அதன் பிராபல்யத்துக்குச் 

சிறந்த சான்றாகும். பிரமாணமாவது பத, ப௬, பாசங்கள் 

உளவெவென அளவையாற் * கூறல். இலக்கணமாவது 
அவற்றின் இயல்பிதுவெனக் கிளத்தல். சாதனமாவது 
பசுவாகிய உயிர் தனக்குரிய லகஷியத்தையடைதற்கு 
வேண்டுஞ் செய்தி இதுவெனக்காட்டல். பயஜவது ல-கதிய 
துவெனப் பகரல். 

௮ச்நூல் பன்னிரண்டு சூத்தரவ்சகளானாயது. அவற்றுள் 

இஅதிமூன்று சூத்திரங்கள் பயனைப் பற்றியன, ஈண் 

டாராய்ச்சிக் கெடுத்துக் கொள்ளப்படுவன அவையே. 
7 . 

*® gama பிரமாணம்,
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ஞானம் நால்வகை; அவை கேட்டல், இ்தஇத்தல், 

தெளிதல், நிட்டைகூடல் என்பன. ஓருயிர் பலபிறப்புக்களிற் 

பலதவங்களைச்செய்யும், அதன்பயனாய் அதற்கு ஒருவகைப் 

பக்குவம் வரும். அப்பக்கூவமாவது யாது? அவ்வுயிர்க்கு 

லக்ஷியத்தின் மேற்பற்றுச்செல்லதலே ௮ஃதாம். அப்போது 

சதாசாரியன் * ௭ திர்ப்பட்டு அவ்குயிர்க்கு அந்த 

ல-்ஷியத்தை யடையும் மார்க்கத்தை யுபதே௫ப்பன். மார்க்க 

மாவது சாதனம். அச்சாதனம் இதுவென்று அவ்வுயிர் 

தன்னறிவில் வாங்கிக்கொள்ளும். அ௮ங்கனம் வாங்கிக் 

கொள்ள அவ்வறிவு வல்லதாதலே அவ்வுயிர் பக்குவத்தை 

யடைெ தென்பதற்குப் பொருளாகும். அ௮வ்வறிவைச் 

சாதன அ௮றிவென்று சாத்திரங்கூறும். சாதன அறிவு - சிவ 

ஞானங் சகண்ணாகக்கொண்டறிவது. அப்பக்குவத்தைப் 

பெற்ற வுயிர்க்கு ஆசான் வெளிப்பட்டு, புதல்வ! நீ யார? 

உன்னை இன்னானென்று நீ இன்னும் அறியாமலிருக்கிறாப். 

ஐம்புலன் களும் உன்னை இன்றுவரை வ௪ப்படுத்தியுள்ளன. 

அதனால் நீ மயங்கை, உண்மையில் நீ அவ்விர்திரியங் களுக்கு 

வேருவாய். அதனை டீ இன்றே உணர். உன்னைப்பீடித்திருந்த 

மலம் உன்னைவிட் டகலும். நீ உனக்கசூரிய சிவபதத்தை 

யடைவாய். அங்கு உனக்குக் கிடைப்பது HG Gur sw” 

என்று உபதேூப்பன் , அவ்வுபதேசத்தை அவ்வுயிர் ஆர்வத் 

துடன் செவிமடுக்கும். ௮து கேட்டல் ஞானம். அந்த 
அளவில்  அவ்குயிர்க்குத் தன்னியல்பு நிருவிகற்பமாய்த் 
தோன்றும். அந்த நிருவிகற்பக் காட்டிதான் ஆன்மருப் 
மெனப்படுவது. மன்னவகுமரன் போன்றது உயிர், அது 
ஐம்புல்லவடரிடை வளர்ந்து அல்லற்பட்ட து என்ற 
வுபதேசத்தைக் கேட்டவுடன் அவ்வுயிர் தன் பரிதாப 
நிலையைப்பற்றிச் இந்திக்கும். அதுவே சிர்இத்தல் ஞானம், 

* சதாசாரியன் -ஞானாசாரியன்,
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இந்திக்கும்போது சந்தேகங்கள் தோன்றுவது ௪க௪ம். 

சந்தேகம் இரட்டுறக்காண்டல். அ௮ச்சர்தேகச் காட்சிதான். 

ஆன்ம தரிசனமெனப்படுவது. இவரளுபம் கிகழும்போ.து 

௮வ்வான்ம தரிசனம் நிகழும், பிறகு அ௮ச்சந்தனை நீண்டு 

செல்லும், அப்போது அச்சர்தேகங்கள் நிவிர்த்தியாதல் 

நிச்சயம், ஐம்புலள்களுந் தனக்குப் பகைகளே யென்ற 
வுண்மை அவ்வுயிர்க்குப் புலப்படும். ௮ப்போது அது அப் 

புலன்களை விட்டு விலசூம். ஐம்புலன்களோடு அவ்வுயிர் 

சம்பகதித்துக் இடந்தவரை அதற்கு ஏகதேச ஞானமே 

ருந்தது. புலன்களை விட்டு விலகியதும் அது தன் வியாபக 

அறிவைக் காண்கிறது, சவபதத்தை ௮அவ்வறிவாலுங் காண 

முடியாது, சிவஞானங் கண்ணாகக் கொண்டே காண 

வேண்டும் என்று அவ்வுயிர் தீர்மானிக்கும். அத்தீர்மானமே 

தெளிதல் ஞானம். அத்தெளிதல் ஞானசத்இற் FAs pus 

காட்சி தோன்றும். சவிகற்பக் காட்ட -தெளியக்காண்டல், 

அச்சவிகற்பக் காட்சிதான் ஆன்ம சுத்தி யெனப்படுவது. 

அது சிவதரிசனம் நிகழும்போது நிகமும், ௮யரா அன்பின் 

அரன்கழல் செல்லுதல்தான் நிட்டை கூடல் ஞானம். 

இவ்வான்மரூப ஆன்ம தரிசன ஆன்ம சுத்திகளை ௮ம் 
மெப்சண்டநூல் முறையே 7, 8, 9-ஆம் சூத்திரங்களில் 

விளக்கியுள்ளது. ஆன்ம ரூபத்திற் சாதிக்கும் பொருள 
இயல்பு விளங்கும். ஆன்ம தரிசனத்திற் சாஇக்துப் பெறப் 

படும் பொருளதியல்பு விளங்கும். ஆன்ம ௬ சதியிற் சாஇக்கு 
மூபாயம் விளங்கும். 

7-ஆம் சூத்திரம் கேட்டல் ஞானம். 86-ஆம் சூத்திரம் 
இந்தித்தல் ஞானம். 9-ஆம் சூத்திரம் தெளிதல் ஞானம். 

11-ஆம் சூத்திரம் நிட்டை கூடல் ஞானம், 9-ஆம் சூத்
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இரத் துக் கடைசி யதிகாரணத்தோடு மிசூந்த தொடர்பு 
டையது 10-ஆம் சூத்தாம். ஆகையால் அதுவுக் தெளிதல் 

ஞான க்திலடங்குமென்க. சிவயோகமும் அதுவே. 

௧௦-ஆம் சூத்திரம். 
அவனே தானே யாகிய வந்தநெறி 

Cus of யிறைபணி நிற்க 
மலமாயை தன்0றடு வல்வினை warp. 

பதவுரை: அவனே-அ௮ச்தச்சிவன்) தானே ஆகிய- 

உயிரேயாகி (ஒற்றுமைப்பட்டு உயிரின் வழியில்) கின்ற 

அச்கெறி-.அப்பெத்த கில்போல (இச்சாதன நிலையிலும்); 
ஏகன் ஆ. (உயிர் அச்சிவனோடு) ஒற்றுமைப்பட்டதாஇ) 
இறைபணி-அ௮ச்சிவபணியில்; கிற்க-வழுவாமல் நிற்குமானால் 

மலம் மாயை தன்னொடு- ஆணவம் மாயையென்னும் 

இரண்டுடனே) வல்வினை-வலிய கன்ம மலமும்) இன்றே- 
இல்லையாயொழியும், 

அஞ்செழுத்தை ஓதுமுறையில் ஓதயேவண்டும்; 
அங்கனம் உச்சரிக்கும் உயிர்க்குத் தன்சுதந்தரம் நீங்கும்; 
அதனால், அவ்வுயிர் சிவனுக்கு அடிமையாகும் என்றது 

9-ஆம் சூத்திரம். ஆனால் ஒதுதலளவிற் போதுமா? ஓதுமுயிர் 
ஓதும்போது பிறிதேதேனஞ் செய்ய வேண்டுவதுண்டா 2 
என்பது அடுத்த வினா. பஞ்சாக்கரத்தை யுச்சரிக்குமுறையில் 
உச்சரிக்குமுபிர் ௮ங்கனம் உச்சரிக்குங்கால் நிற்குமுறை 
யிலும் கிற்கவேண்டும். ஓதலும் நிற்றலும் ஒருமித்து நிகழ 
வேண்டுவது அவசியம். “நிற்குமுறை ஒதுமுறை விளங்கத் 
தேற்றி' என்றது காஞ்சிப் புராணம். கிற்கூமூறை ௮கரவ௫ய
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மென்று சொல்வாருளராயின் என்போன்ற சாமரனியகும் 
சாமானியராகவே யிருந்துகொண்டு பஞ்சாக்கரஜபத்தால் 

தலையாய பயனைப் பெறலாமென்று தீர்மானித்தற் இடனாம். 

வது கூடாது. கிற்ஞூமூறையும் இதுமுறையோல் மிகவும் 

அவயம். அம்முறையை விரிப்பது இச்சூத்திரம். 

லக்ஷ்யம் இரண்டு வகைப்படும்? ஒன்று பாசவிடு, 

மற்ஜென்ற௮ு வெப்பேறு, நிற்குழாுறை பாரசவிட்டை 
யளித்தற் கூதவவது. அந்கிற்குமுறையும் இரண்டு விதமாம். 

ஒன்று எகனாகி நிற்றல் இன்னொன்று இறைபணி கிற்றல், 
ஏகனாகி கிற்றலால் மலம் நீங்கும்? இறைபணி டிற்றலால் 
மாயையுங் கன்மமும் நீங்கும். 

ஏக)னுகிறிற்றல். 

ஏகனாடி நிற்றலென்பதற்கனூ தற்றுமைப்பட்டு op 
லென்பது அருத்தம். ஒற்றுமைப்படுவதற்கே.:. இரண்டு 

பொருள்கள் இருத்தல் வேண்டும். ஒரு பொருளேயிருக்து 

ஒற்றுமைப்பட்டதென்று ெெசெரன்னால் அ௮ச்சொல்லுக்கு 

ஆருத்தக் கிடையாது. மேலும் ஒற்றுமைப்படும் பொருள் 

கள் ௮வ்வொற்றுமைப் பாட்டிற்கேற்ற இயைபுடையன 

வாயு மிருத்தல்வேண்டும். இயைபுகளோ பலவிதம். ௮.தனால் 

ஒற்றுமைப்படுதலஓம் பலவாகும். இங்கு ஒற்றுமைப்படும் 

பொருள்கள் சிவனும் உயிருமரம். அவற்றின் இயைபு அத்து 
விதக்கலப்பு. இயைட-சம்பந்தம், அத்துவித விஓயம் 11ஆம் 

சூத்திரத்தில் வரும். 
உயிர் சிவனோடு ஏகளு நிற்றற்கு எடுத்துக்காட்டப் 

படும் உவமை அவனே தானே யாடிய அப்பெத்தகிலை,



7 

செறி உ வயவர்: போலவென்பது அதனபொருள், பெத்த 
நிலையில் உயிருஞ் சிவனும் எப்படி. யிருக்இன்றனர் 2 உயிர் 
அறிகின்றது, ஆனால் அது தனித்தறிவ தில்லை. சிவனும் அவ் 
வுயிரோடு உடனிருர்திகருன். அது இவன் அவ்வுயிருக்குச் 
செய்யுங் காணுமுபகாரம். அவ்வுபகாரம் அவ்வுயிரின் 
பொருட்டே செய்யப்படுவது. அப்படி. யிருக்தும் அவ்வுயிர் 
அதனை உணர்வதில்லை. வன் உடனிருக்தறிக்தாலன் இத் 
தான் அறதியமாட்டாதென்னுச் தன் எளிமையை அவ்வுயிர் 
உணராமல் தான் அறியுங்காலமெல்லார் தனித்தறிவதாகளே 
யுணர்இன்றது. அது உயிரறிவின் முனைப்பு, அதில் உயிரை 
மூன் நிறுத்திச் சிவன் அதன் வழியே பின் கிற்இிருன். அது 
சிவன் உயிரோடு எக்னலி நிற்றலாம். அவனே தான்?” 
என்ற உருத்த பகுதிக்குப் பொருள் ௮.து. பெத்தகிலையில் 
அவ்விருவரும் ஏகனாகி நிற்றல் இப்படித்தான். பெத்தம் 
சிவோபகாரத்தை உயிர் மறந்தகிலை. ஆகையால் ஏகனாகி 
நிற்லளவிலேயே அவ்வுவ௯ம கொள்ளற் பாலது. 
இப்போது வேண்டப்படும் ஏகனாஇ கிற்றலாகய ஒற்றுமைப் 
பாடும் அம்மா திரியானதே. ஆனால் மேறுபாடு பெரிது. 

இங்குத் “தானே அவன்”? என மாறிக்கொள்ளவேண்டும். 
உயிர் சிவனோடு ஏகனாகி நிற்றலென்பது அதன் கருத்து. 
யான றிவதென்பது தனித்தில்லை, என்பொருட்டுச் சிவனே 
அறிந்து வருகிறான். ஆகேவ என்பொறுப்பெல்லாம் 

௮வனுடையதே. அவன் செல்லுமாறெல்லாம் பின்செல் 
லவே யானுரியேன்'' என்று உயிர் முனைப்படங்கிக் கடக்௪ 
வேண்டும், அவ்வித ஏகனாகி நிற்றலே நிற்குமுறையாகும். 

ஏகனுகி நிற்றற்குப் பாடாண். 

இந்திரியங்கள் மயக்கஞ் செய்வன. உயிர் அவற்றின் 
'வசப்பட்டு ஏகதேசத்தை யடைந்தது. ச௪ற்குரவன் அவ்வண் 

மையை அவ்வயிருக்குணர்த்துவன். அதனால் அவ்வுயிர் 

அவ்விந்திரியங்களினுணர்வைத் தனக்கு வேறுகக் கருதும்.



8 

கருதவே அவ்வுயிர்க்கு உரிய வியாபகஞானம் பிரகா௫க்கும் 

அவ்வியாபக ஞானத்துக்கு அந்த ஏகதேச ஞானத்தால் 

வரும் பயனொன்றுமில்லை. ஆகலின் அவ்வுயிர் அவ்ளிந்திரி 

யங்களை விட்டு விலகும். அது அவ்வுயிர் இந்திரியங்களின் 
இயல்பை யறிந்து விலஇய தகும். அப்படி Magus 

வுயிருக்குச் சிவனே தாரகமாய்க் கிடைப்பன், ஆசா 

னனுக்கரகத்தைப் பெருதவுயிர் இக்திரியங்களி னியல்பை 

யறியமாட்டாது.. அதுவும் இக்திரியங்களை விட்டு விலசூத 

அண்டு. அப்போது அது கேவலத்திற்போய்க் இடக்கும். 

அங்கு அதற்குத் தாரகமாவ.து ஆணவமே. அம்மலம் சிவ 

தாரகத்தைப் பெற்றுக்கொண்ட வுயிருக்கில்லை. ஆகவே 

அவ்வுயிருக்கு. ஆணவத் தொடக்கு அறுந்த தென்பது 

இத்தித்தது. ஆனால் அவ்வுயிர் ஆணவத்தோடு பல்காற் பழகி 

யிருந்ததன்றோ 8 இடையிற்றானே இவன் அவ்வுயிருக்குத் 

தாரகமானான். என அப்பழக்கத்தால் அப்போதும் அவ் 

வயிர் அம்மலத்தை நோக கிற்கும். அப்படி. நிற்றற்கு மல 

வாசனை யென்று பெயர். மலம் நீங்கப்பெற்ற வுயிர் ௮வ் 

வாசனையும் நீங்கப்பெறவேண்டும். அப்பேறுதான் 

எனா கிற்றற்குப் பயன். 

உயிர் காண்பது, அதன் காண்டற்றொழில் காட்சி, 

அ௮க்காட்சிக் கெதிர்ப்படும் பொருள் காட்சிப்பொருள். 

காணுமுயிர்க்கு ஞாதுருவென்றும், காட்சிக்கு ஞான 

மென்றும், காட்டுப் பொருளுக்கு ஜேயமென்றும் பெயர். 

இஈத ஞாதுரு ஞான ஜேயப் பாகுபாடுகளின் சேர்க்கை 

திரிபுடி, யெனப்படும். பெத்தத்தில் உயிரறிவுக்கு முனைப் 

புண்டு. அவ்வறிவுக்குச் ச வன் வெளிப்படான். அது 

தெரிந்த விஷயம். ஆசானருள் பெற்ற வயிர்க்குச் சிவன் 

தாரகமானான். அது சிவன் வெளிப்பட்டநிலை. அப்போது
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அவ்வுயிர் அவனை ஈன்சூ காணலாம். ஆனால் அங்குர் தடை 

யொன்றுண்டு,. அதுதான் அத்திரிபுடி. ஞானம். கண்ணொளி 

காண்கிறது. ௮து தாலவொளி. விளக்கொளி காட்டுகிறது. 

அது சூக்குமவொளி. இரண்டும் அத்து விதமாய்க் கலந்தே 

யிருக்னெறன. அவற்றைப் பிரித்தறிய முடியாது. 

கண்ணொளிரினைவோடு பார்த்தாற் காணுந்தன்மையே 

முற்பட்டுத் தோன்றும். விளக்கொளியிருக்தும் புலனாகா.து. 

விளக்கொளிரினைவோடு பார்த்தாற் காட்டும் தன்மையே 
மூற்பட்டுத் தோன்றும். சண்ணொளி பிருந்தும் புலனாகாது. 

இனிக் கண்ணொளி யிது விளங்கொளி யிது வெனக் கண் 

பகுத்துக் காண்பதாக வைத்துக் கொள்க, அப்போதும் 

யான் காண்கிறேன் என்ற முனைப்போடு கண்ணொளியே 

மூற்பட்டு நிற்கும். அப்படியே உயிர் தாலவறிவுடையது, 

சிவன் சூக்கூம வறிவுடையவன். இருவரும் அத்து விதக் 

கலப்புடையவர். உயிர் தன்னினைவோடு பார்த்தால் தன் 

னறிவே முனைக்கும். சிவன் வெளிப்பட்டிருந்தும் 

விளங்கான். சிவ நினைவோடு பார்த்தால் சிவனே விளங்கு 

வான். உயிர் தோன்றுது. இனி உயிர் யான், சிவன் இவன் 
எனப்பகுத்துக்காணும் உயிர்க்கும் யான் காண்டுன்றேன் 

என்ற தற்போதமே முற்பட்டுத்தோன்றும். சிவன் வெளிப் 

பட்டிருந்தும், ஞாதுரு ஞான ஜேயமெனப் பருத்துக் 

காண்பதாலுண்டாகும் HG SS தற்போதத்துக்குத் 

தெளிவாய்க் காணப்படான். அவ்வழியும் ஐயக்காட்சிக்கே 
அவன் புலனாவானன்றிக் தெளிவு காம்௫இக்குப் 

புலனாகான். யானென்றொரு முதலில்லை; சிவனே யெல்லா. 

முதன்மையு மூடையவன் என்ற வணர்வோடு உயிர் காண 

வேண்டும். இரிபுடி. யிறந்தநிலை யதுவே, அப்போது வென் 
அவ்வுயிரைத் தன் இருவடி. வியாபகத்துக்கு ளடக்கித்தானே
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முழுவதுமாய்க் காணப்படுவன், அங்கனம் திரிபுடி. ஞான 

மிறக்.து உயிர் சிவனோடு எகனாகி நின்றால் ௮ந்த ஞானத்துக்கு 

ஏதுவாகிய ௮ம்மல வாசனை நீங்கும். ௮வ்வுயிருக்குச் 

வானந்த விளைவு நிச்சயம். ஏகனாகி நிற்றலால் இல்லையா 

யொழியமென்று சொல்லப்பட்ட மலமாவறு ௮வ்வாணவ 

மல வாசனையே. 

ஞாதுரு என்பது யானென்னும் அகங்காரம். ஞான 

ஜேய மென்பன எனதென்னும் மமகாரம். 

இறையாணி நிற்றல். 

இறைபணியரவது இவபணி. உயிர் சிவபணியிலம் 

நிற்கவேண்டும். அதற் சலிப்பென்பது கூடாது, இது 

அடுத்த விதி, பணி, தொண்டு, அ௮டி.மைத்திறம் என்பன 

ஒருபொருட் சொற்கள். உயிரானது பாசமுமன்௮ு, 

இவனு மன்று. அவ்விரண்டற்கும் வேருகும் அது. அது 

தன்னைப் பாசத்துக்கு. வேறெனக் கண்டால் அப்பாசத்தை 

விட்டு விலகும். அவ்வுயிர் தன்னைச் சிவனுக்கும் வேறெனக் 

காணும். ஆனால் அப்படிக்கண்ட அது அவனை விட்டு 

விலகாது. ஏன்? ௮வன் வியரபகன், உயிர் வியாப்பியம். 

மலம் வியாத்தி. உயிர் பாசத்தை விடும்போது அவற்றின் 

சம்பந்தம் குறுக்கடுவதில்லை ஆனால் வியாபகத்தை விட்டு 

வியாப்பியக் தாண்டாது. ஆகையால் உயிர் இவனைத் தனக்கு 

வேறெனக் கண்டாலும் அத்தவியாபக வியாப்பிய சம்பந்தத் 

தால் அது அவனை விட்டு விலகமாட்டாது. ௮து அவனோடு 

ஒற்றித்து கிற்கவேயுரியது. தற்றித்து நிற்றல் ஏகனாகி 

நிற்றல். *அதுவும் இறைபணி நிற்றலும் வெவ்வேறு காலங் 

களில் நிகழ்வன அல்ல, சாதனஞ் செய்யும் உயிர் மாட்டு 

* அதுவும் - ஏகனா) நிற்றலும், 
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அவ்விரண்டும் எககாலத்திலேயே கிகழும். அ௮ங்கனம் 

ஒற்றித்து நிற்கின்ற வியாப்பிய வுயிர் முனைப்பற்று வியாபக 

சிவனணர் விலடங்கி அவன் வழியில் நிற்றல்வேண்டும். 

அப்படி நிற்றலே இறைபணி கிற்றலாம். 

வனே! அடியேன் பல சலத்தீங்குகளைச் செய், 
கிறேன். அவையெல்லாம் புகுந்து பார்க்கில் என் செயல் 

களாகா. ஏன் 8 அடியேன் சுதந்தரமில்லாதேன். நீயே 

என்.ஒயிர்க்சுயிராயிருந்து அவற்றைச் செய்து வருகிறுப். 

ஆகையால் அவைபனைத்தும் நீ செய்யுஞ் செயல்களேயாம். 
பிறர் அடியேனுக்குப் பல இன்பத்துன்பங்களைச் செய் 
கின்றனர். அவருக்காவது சுதந்த முண்டா? இல்லை. 
அவரை யியக்குபவலும் நீயே. ஆகையால் பிறர் எனக்குச் 

செய்யும் இதம௫தங்களும் நீ செய்வனவே” என்று உயிர் 

உணர்ந்து தற்போதங் கெட்டு எச்செயலிலஞ் சிவனையே 
கண்டு கொண்டிருக்கும். உயிர் இவனருள் வழி கிற்றல் 
அல்லது சிவபணி நிற்றல் என்பது அதுவே. விளக் குப் 

பொருள்களைக் காட்டுகிறது. அப்படியிருந்தும் ௮வ்விளக் 

கையே பார்த்துக் கொண்டி ருப்பவலுக்கு ௮ப்பொருள்கள் 
தெரியா. அப்படியே செவபணி நிற்குமுபிர் சிவனையே 
பார்த்துக் கொண்டிருக்கும், அதற்குப் பிரபஞ்சம் 

புலப்படாது. 

இறைபணிநிற்றற்குப் டாமாண். 

உயிர் மலவாசனையை விட்டு விலகுவதற்குச் சிவனோடு 
அகனாகி கிற்கவேண்டுமென்று செல்லப்பட்டது. 

அதிலொரு சர்தேசு முண்டாகிறது. உயிர் தேகத்தை 

விட்டே முத்தியடைதல் வேண்டும். சாதனத்தில் நிற்கும்
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உயிருக்குத் தேகமுண்டு தேகமிருந்தால் அவ்லுயிருக்குப் 

பிராரத்தவீனை யனுபவம் திண்ணம். அப்பொருட்டு அவ் 
வுயிர் புதுவீனைகளைச் செய்வதும் நிச்சயம். புதுவினையாவது 
ஆகாமியம். ஆகாமியமெனினும் முயற்கியெனிஓம் ஓக்கும். 
பிராரத்தம் ஆகாமியத்தை உடன் கொண்டே நிகழ்வது. 
அனுபவத்தின் பொருட்டு உடம்பு மூகர்துகொண்ட பிரா 

ரத்தமும் ௮து உடன் கொண்டு வரும் ஆகாமியமும் அவ் 

வுடம்புள்ள வரையுமிருக்கும். அவ்விரண்டும் ௮வ்வுபிரைத் 
தொடச்கற் குட்படுத்துவனவே. அ௮க்கனமாக அவ்வுயிர் 

சவஜோடு ஏகனாகி கிற்றற்கண் அவை தடைசெய்யாமலிரா. 

ஆகலின் அவ்வுயிர் சிவனோடு ஏகனா நிற்கமூடி.யாது. முடி 

வதற்கு அத்தடை நீக்கம் அவசியம், அந்நீக்கம் ஆமாறு 

யாங்கனம்? சந்தேகம் ௮துே வ. சரீரமிருக்கும்வரை 

அதற்கு மூலமாகிய மாயாபிடை யுண்டு. அதுபற்றிவருவ் 

கன்மபீடையுக் தப்பாது, உயிர் சிவனோடு ஏகனாகி நிற்க 
வொட்டாமல் அப்பிடைகள் தடை செய்யு மென்பதும் 

வாஸ்தவமே. அவை கீங்குவதற்கு உபாயந்தான் இறைபணி 

நிற்றலென்பதது. 

இந்திரியங்கள் நானல்ல. அவை சிவலுக்கு உடைமை. 
அவை தொழிற்படுவதும் என்னாலன்று, சவனாலாம். தனு 

கரண புவன பேோகங்களும் யானாகா. அவையுஞ் 
சிவனாலேயே தொழிற்படுகின்றன, என்னாலல்ல. நான் 

அவற்றைக் கூடிநின்று வினைகளைச் செய்கிறேன், அவற்றின் 

பயன்களை நுகர்கிறேன். ஆயினும் என்னறிவு செயல்கள் 

ப. எப்படிப்பட்டன ? செவன் விளக்கினால் அவை விளங்கும். 

அவன் விளக்காவிட்டால் அவை விளங்கா. ஆகையால் 

கானும் அவனுக்கு உடைமையே. எனக்கு அவனை விட்ட
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சதக்தரமில்லை!! என்று உயிர் தன்னியல்பையும், பாச 

வியல்பையும் உணரவேண்டும். அவ்வுணர்ச்சி அதிகரிக்க 

அதிகரிக்க அவ்வுயிர்க் குச் சிவபணியிற் கூதூகல 

முண்டாகும். 

உயிர் இவனோடு ஏகனாகி நிற்பதால் அதற்கு முனைப் 

பறுஇன்றது. ௮ப் போது அது செய்யும் வினைகள் 

யாருடையன 3 அவற்றை அவ்வுயிர் செய்கின்றதென்று 

சொல்லலாமா? கூடாது. என் 8 அதனிடம் முனைப்பில்லை 

சிவ வியாபகத்தில் அவ்வுயிர் தன் முதன்மையை யிழந்து 

அ௮டங்கிக்டெக்கிறது. அதனால் அது செய்யுஞ் செயல்களத் 

தனையையுள் ௮வன் தான் செய்வனவாகவே அங்கீகரித்துக் 

கொள்வான். உயிர் செய்யும் வினைகள் தானே ஆகாமியம். 

இவன் அவற்றைத் தன் செயல்களாக ஏன்று கொள்வா 
னாயின் அவன் வழிநின்று வினைகளைப் புரியும் உயிர்க்கு 

ஆகாமியவினை யேறுமா? ஏருது. ஆகவே உயிர் சிவனோடு 

ஏகனாகி நிற்பதால் செருக்கறுந்து அதனால் ஆகாமிய வினைத் 
தொடக்கும் நீங்கியதாகு மென்பது சித்தமாயிற்று, 

உடம்புள்ளளவும் பிராரத்தானுபவமுண்டு. ௮வ்வனுப 

வமும் ஆகாமியமின்றி நிகழாது. ஆனால் ? அவ்வுயிருக்கு 

ஆகாமியம் எறாதென்னு சொல்லப்பட்டது? ஆகவே 

அதற்குப் பிராரத்தானுபமுமில்லையென்பது காண்க. 

புலன்களிற் இக்கி விருப்பு வெறுப்புக்களிற் பட்ட 

சாமானியவுயிர்க்கே பிராரத்தவினை அனுபவமாய் வரும். 

இவபணியில் Bear புலன்களிற் சிக்ஞனூவதில்லை, விருப்பு 

வெறுப்புக்களிற் படுவதில்லை, தற்போதவ் கெட்டது. அது 

பிராரத்தத்தை நுகர்தற்குவாயில் ஏது? எதுவுக் இடையாது. 

அதனலும் அவ்வயிர்க்குப் பிராரத்தானுபவமில்லை பென்ச.
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ஏகனாட யிறைபணி நிற்றல் சிவயோகத்தின்பாற் படும். 

அவ்வுமிருக்கும் உடம்புக்குமுள்ள தொந்தம் புளியம் பழக் 
துக்கும் அதன் ஒட்டுக்குமுள்ள சொக்தம் போன்றதுதான். 

ஓட்டைத்தாக்குமொன்று உள்ளிருக்கும் பழத்தை யென்ன 

செய்யக் கூடும் ? ஒன்றுஞ் செய்யாது. அப்படியே அவ் 

வயிர் உடம்பிற் குடியிருந்தும் அதனைவிட்டுக் கழன்று 

நிற்கிறது. மாயேயத்தை விட்டு விலகிய அவ்வுயிரை ௮ம் 
மாயேயத்தின் மூலமாகிய மாயை பர்இக்கப்போவ தில்லை. 

பர்தியாதாகவே அதனைப் பற்றிக்கொண்டுவரும் வினையும் 

௮வ்வுயிருக்கு அனுபவமாய் வராதென்க. 

புளியம்பழமொத்து நிற்கும் அவ்வுயிர் சாக்ரெத்தே 

அதீதத்தைப் புரிர்துகொண்டிருக்கெறதென்று சொல்லப் 

படும். உலகத்துச் சாமானியர் அதனை யறியமாட்டார். 

அவ்வுயிருந் தம்போன்று சாக்கிரத்திற்று னிருந்துகொண் 

டிருக்கிறதென்று அவர் எண்ணி அதற்கு ஹிதத்தையோ 
அஹிதத்தையோ செய்வர். அவ்வுயிரைக் சவர்ச்து நிற்பவன் 

சிவன். ௮வன் அவ் விதமகிதங்களை அவர் தனக்குச் 

செய்தனவாகவே ஏன்றுகொள்வன், ஆகலின் அவ்வுயிர் 

௮வ் விதம௫தங்களால் மொத்துண்பதில்லை. 

அ௮ப்பிறர் செய்யும் இதமகதங்களுக்குப் போக்கு 
எப்படி. 2? ௮ஃதொரு வினா. (உதவி வரைத்தன்றுதவி யுதவி, 

செய்யப்பட்டார் சால்பின் வரைத்து என்றது குறள். 

அப்படியே அ௮டதங்களுமாம். சாக்கிரத்தே யதீதத்தைப் 

புரியுமுபிர் சிற்த சால்புடைய து. அதற்குச் செய்யப்படும் 

ஒரு இதம் செய்தவலுச்சூ ஆகாமியவினையாய் நின்று 

நன்மை பயக்குமாயிலும் செய்யப்பட்ட அவ்வுயிரின்
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சால்புக்கேற்பத் தன்னளவின் மேம்பட்ட அதக நன்மை 

யைப் பயக்கும். அப்படியே அ௮டிதமும் அதிக தீமையைப் 

பயப்பதாகும், 

சிவபணியில் நிற்குருயிர் முன்னைப் பல்கோடி. பிறவி 

களில் ஐம்புலன்களோடு நெருங்கிப் பழஇயிருந்தது, அப் 

பழக்கத்தால் இர்நிலையிலும் ௮ப்புலன்கள் அவ்வுயிரை வச்து 

தாக்கப் பார்க்கும். அப்போது பிராரச்தமும் வரமுயலும். 

ஆனால் அது சத்தி கெட்ட பிராரத்தம். அவ்வுயிருக்கு விருப்பு 
வெறுப்பின்மையே அக்கேட்டிற்குக் காரணம். அச்சத்தி 

கெட்ட பிராரத்தமே பிராரத்தவாசனை யெனப்படுவது. 

௮.து அடுத்த பிறவிக்கு வித்தாகிய ஆகாமியத்தைக் கொண்டு 

வராது, அயிலும் ௮வ்வரச௪னை அந்த அளவிலாவது 

அபத்துத்தானே, ஆகலின் அதுவும் அறவேண்டும். அது 

நிகழ்வது திரிபுடிஞான நிலையிற்றான். அவ்வுயிர் தனக்கும் 

அப்புலனகளுக்குஞ் சம்பந்தஞ் இறிதுமில்லை யென்றும், 

அவை செய்யுங் குறும்புகளுஞ் சிவன் செயலே யென்றுக் 

கண்டு அத்திரிபுடிஞான மிறந்து தன் சவபணியில் 

உறைப்புக் கொள்ள வேண்டும். வழுவாது நிற்க வென்று 

நூல் சொன்னது அப்பொருட்டே யென்க. 

அக்கினித் தம்பனம் வல்லார் அக்கனியிற் குளிப் 

பினும் அதன் சூடு தாக்கப் பெருர், குதிரைச் rari 

செய்வார் குதிரைவேகத்தி லகப்பட்டாலும் அதனை யடக்கி 

யாளுக் தம் வன்மையை விட்டு விடார் அப்படியே இவ 

பணியில் கின்று சிவனடியை யிறுகப்பற்றிய உயிர் தன் 

வியாபகத்துளடங்கெயெ புலன்களின் வழியிற் சென்றாலும் 

இரிபுடி.யிறந்த ஞான ம£இய தன் ஆண்மையை விட்டு 

விலகாது, ஒளிமுன் இருளில்லை- அப்படியே சிவன் முன்
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பரசமில்லை. இறைபணி கின்ற வயிர் அவனைப் பற்றி ஒளி 

மயமாகியது. பாசமாகிய அந்தகாரம் அவ்வுயிரைக் கவியு 
மாறு யாங்கனம்? அவ்விலகாமைக்குக் காரணம் இதுவே.. 

பத்தாஜ் சூத்திரம் மடிந்தது. 

We



கக-ஆம் சூத்திரம். 

காணுங் கண்ணுக்குக் காட்டு முஎம்போற் 
காணவுள் எத்தைக் கண்டு காட்டலிள் 

அயரா வள்பி னரள்கழல் செலுமே. 

இச்சூத்திரத் துக்கு: உரை கூறுமுன் இதனைக் £ழ்க் 

கண்டபடி. அந்நுவயஞ் செய்து கொள்வது அவயம். 

“எண்டு காட்டலின்”! என்பதைக் “காட்டிக் காண்டலின்”' 

என மாறவேண்டும். “சண்டு'” என்பதை முதலடியிலுள்ள 

“காட்டும்” என்பதனோடுஞ் சேர்க்துக் “காட்டிக்காணும்” 

என வைத்துக் கொள்ள வேண்டும். முதலடியிலுள்ள 

காணும்” என்பதை உள்ளத்தை” என்பதற்கு முன்னுஞ் 

சேர்த்துக் கொள்ளவேண்டும். “காண”? என்பதைக் (கண் 

ணுக்கு? என் பதனை யடுத்தும் வைத்துக் கொள்ளவேண்டும். 

அப்படி. அ௮ந்நுவயஞ் செய்து கொண்டால் இச்சூத்திரம் 

காணுங் கண்ணுக்குக் சாணக் காட்டிக் காணும் உளம் 

போற் காணும் உள்ளத்தைக் காணக் காட்டிக் காண்டலின் 

அவரா அன்பின் அரன் கழல் செலுமே'? என்றாகும். 

இனி, உரை யிது:- காணும்-காட்டக் காணுச் தன்மை 
யுள்ள; கண்ணுக்கு-கண்ணுக்கு; காண-அ௮து பொருளைக் 

காணும்படி) காட்டி-அதனோடு கலந்து நின்று காட்டி/ 

காணும்-தானும் ௮ப்பொருளைக் காண்கிற உளம்போல்- 
உயிர்போல்) காணும்-அமறிவிக்க ௮றியுக் தன்மையுள்ள; 

உள்ளத்தை-உயிருக்கு) காண-௮து பொருளை யறியும்படி.7 
காட்டி.வன் ௮ தேனோடு கலந்து நின்று அறிவித்து? 

காண்டலின்-தானும் அப்பொருளை அ.றிச்து வருவதால், 

அயார-அவ்வத்துவிதக்கலப்பை மறவாமல் கடைபிடித்துள் 

செய்கிற, அ௮ன்பின்-அன்பினால்; அரன்கழல்-சிவன் 

இருவடியின்பத்தை; செலும்-போய்ச்சேரும்.
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அத்தூவிதம். 

உயிர் சிவனோடு ஏகனாலி நிற்க வேண்டும். அதற்குரிய 

இயைபு அத்துவித சம்பந்தம். அதன் விளக்கம் இச் 

சூத்தரச்தில் வருமென்று முன் சூத்திரவாராய்ச்டியிற் 

சொல்லப்பட்டது. காணும் கண்ணுக்குக் காட்டும் 

உளம்போற் காணவுள்ளத்தைக் கண்டு காட்டலின்?? என்ற 

சூத்திரப்பகுூதியே அது. அதன் விளக்கம் இ. கண்ணொளி 

ஒரு பொருளைக் காண்கிறது. ஆனால் அது வேறொன் றன் 

சகாயமின்றிக் காணுமா ? மாட்டாது. அதனோடு உயிரறிவு 

கலக்க வேண்டும். கண்ணொளியும் ஆன்மயோதமுவ் 

சலந்தே ஒரு பொருளைக் காணும். அப்படிக் காணுங்கால் 

அப்பொருளைக் கண் கண்டதென்று சொல்வதா 2 உயிர் 

கண்டதென்று சொல்வதா? அவ்விரண்டலுள் ஏதாவ 

தொன்றைத் தனித்தெடுத்து இது கண்டதென்று பருத்துச் 

சொல்லமுடியாது. உயிரறிவு கண்ணொளியில் அப்படி. விரவி 

நிற்கிறது. அப்படியே இவண் உயிரை யட்டி க்கிறான். 

உயிரறிவு அ௮றிஇின்றஅ. அது தனித்து ஒரு பொருளை யறிய 

மடியாது, இவனறிவும் அவ்வுயிரிவிற் கலத்தல் வேண்டும். 

இரண்டும் இயைந்து சின்றுதான் அப்பொருளை விடயித்தல் 

கூடும். அப்படி. உயிர் ஒரு பொருளை விடயிக்கும்போது 

உ.4ரறிவு விடயித்தது என்னு சொல்வதா ? அதனோடு கலக்து 

நின்ற சவனறிவு விடயித்தது என்று சொல்வதா 8 அப்படிப் 

பசூத்துச் சொல்ல முடியாது. சிவன் உயிருக்கு இரண்டு 

வகையில் உபகரிக்கிறான். ஒன்று அவண் உயிருக்குயிரா 
யிருந்து அதனறிவை விளக்குகிருனென்பது. ௮து அவன் 

உயிருக்குச் செய்யுங் காட்டுமுபகாரம். இன் Olena 

உயிரறரிவோடு சிவனறிவுஞ் சென்று விடயத்தை யறியும்
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பொருட்டு அவ்விடயத்திற்போய்ப் பற்றுகிறதென்பது, 

அது அவன் உயிருக்குச் செய்யுள் காணுமுபகாரம். (உயிரிற் 
கலந்து நின்று அறிவு செயல்களை விளக்குூதலே காட்டு 

மூபகாரம், அவ்வுயிரை யதிட்டித்துக் கொண்டு சென்று 

விடயத்திற் கலந்து நிற்றலே காணுமுபகாரம்' என்றுர்கள் 

ஸ்ரீமத் வஞான சுவாமிகள். விளக்கொளி கண்ணொளி 

யோடு கலந்து அதற்குக் காட்டாயிருந்து அக்கண்ணொளி 

பார்க்கும் பொருளிலும் போய்ப்படுகிறது. தீபவொளியிற் 

இடவாத பொருள் கண்ணொளிக்குப் புலப்படாதென்பது 

தெரிந்த விஷயம். அப்படியே ௫ வன றிவு விடயியாத 

பொருளை உயிரறிவும் விடயியாதென்பது கண்டு கொள்க. 

சிவன் செய்யுங் காணுமுபகாரமே இங்கெடுத்துக் 

கொள்ளப்பட்டது. ௮இற் காணப்படும் இரண்டறிவுகளின் 
கலப்பே இங்கு விவகாரத்துக்கு வந்துள்ள அத்துவிதம். 

உயிரின் இச்சாஞானக்கிரியைகணிண் 
தெ௱ழிற்பாா௫. 

உயிர் சிவனோடு எகனாகி நிற்பதால் செருக்கறும். 

அ௮ஃதுந்தால் அவ்வுயிருக்கு ஆகாமியவினை யேறுது. அவ் 

வயிர் இடைறை பணி நிற்பதால் புலன்வழிச் செல்லாது. 
செல்லாமையால் மாயைத் தொடக்கு நீங்குகிறது. ஆணவ 

மலம் சகோய்போல்வது. மாயாமலம் அதற்கு மருந்து 

போல்வது. நோய் நீங்கினால் மருச்தும் அராவசியக்தானே. 

மாயை நீங்கவே பிராரத்த வினையும் அதற் கில்லாமற் 

- போடறது. ச௪ஞ்சிதமானது ஆசான் செய்யுக் தீக்கை 
யாலேயே சுட்டெரிக்கப்பட்டு விடும், நிற்க, இவ்விடத்து 

இன்னொரு சந்தேக முண்டாகிறது. உயிருக்கு ஞானம் 

இச்சை இரியை யென்னும் மூன்று கணங்கள் உள. இறை
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பணி நிற்கும் உயிருக்கு அவை வியாபரிக்குமா 8 வியாபரி 

யாவா? வியாபரிக்குமாயின் ஆண்டு விடயமுண்டா 3 

இல்லைமேய. விடயமின்றி அவை ஸவியாபரிக்கமாட்டா. 
வியாபரியாவாயின் அவை கெட்டன வெனல் வேண்டும். 

கெட்டனவாயின் ௮வ்வுயிருஞ் சூனியமாயிற்றென்பதாய் 

முடியும். சூணமழியிற் கூணியு மழியுமென்பது தர்க்கம், 

உயிரும் அழியுமெனின் உயிர் சித்தப் பொருளென்ற சைவ 

சித்தாச்தக் கொள்கைக்கு அம்முடிபு விரோதம், ஆகலின் 

அவ்வுயிர்க்குணக்களுக்குக் கதியாது என்பதே அச் 

சந்தேகம், 

சிவன் செய்யுங் காணுமுபகாரம் உயிருக்குப் பெத்தத் 

திலுமுண்டு, முத்தியிலுமுண்டு. பெத்தத்தில் உயிர் பிரபஞ் 

சத்தைக்காணும். மு.க்தியில் ௮து சிவனைக்காணும். இங்குப் 

பேசப்படுவது முத்தி, சிவன் உயிருடன் அத்துவிதமாய் 
நின்று அதற்குக் காட்டிக் காண்கிறான். அந்த வுபகாரத்தை 

அவன் என் செய்யவேண்டும்? உயிர்மேல் அவன் வைச் 
துள்ள பெருங்கருணையே அதற்குக் காரணம். இவன் 

எனக்கு ஆண்டவன், சான் அவனுக்கு மீனாவடிமை, என் 

னால் ௮வணுக்குச் சிறிதும் உபகாரம் கிடையாது. யாது நீ 

பெற்ற தொன்றென்பால்' என்றது திருவாசகம். அவனே 

எனக்கு எல்லா ஈலன்களையுஞ் செய்கிறவன். ₹*அர்தமொன் 
றில்லா ஆநந்தம் பெற்றேன்! என்றது அச்சுருதி, ஒன்றுக் 
சூம் பற்றாத என்னை அவன் என்னோடுடனிருச்து எப்படி. 

யெல்லாம் வழிப்படுத்துஇறான்! இத்தனைக்கும் காரணம் 
யாது? எளியேனா௫ய என்னை நோக்கி அவனிடத்திலிருக்து 
பெருக்கெடுக்தோடுகற கருணையொன் றே யன்றோ கார 

ணம்”? என்று முக்கருணைப்பெருக்கை அவ்வுயிர் தன்
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க௫ந்த தொண்டினால் நோக்கி நிற்கும். அவ்வாறு நேரக்இ 
நிற்றலே ௮தனறிவின் தொழிற்பாடு. சூத்திரத்தில் கண்ட 
அயரா? என்பதிலுள்ள அயராமையாவது மறவாமை 
யாகும். பெத்தத்தில் அவ்வுயிர் அக்கருணையை மறந்தது, 
இப்போது சிவனே அவ்வுயிருக்கு விடயம். ஆகலின் அது 

அ௮க்கருணையை மற,த்தலில்லை. அதனையே அவ்வுயிர் கடைப் 
பிடித்து நிற்கும். கடைப்பிடித்து நிற்றல்-கோக்கி நிற்றல். 
அயராமை யென்பது அது தான், அவ்வுயிர் அவ்வாறு 

கோக்க கிற்றலளவில் அமைந்து விடுமா? அது ௮க்கருணை 

யாளன்மீது தன்னிச்சையை மீதாரவிடும். ௮து அதன் இச் 
சையின் தொழிற்பாடு; இச்சை மீதூர்தலே பத்தி, சூத்திரத் 
திற்கண்ட ₹அன்பின்? என்பதிலுள்ள அன்பு என்பது ௮௮. 
இச்சை மீதார மீதூர அவ்வுயிர்க்குச் சிவாகக்தம் மேலிடும். 

அவ்வுயிர் அதனை நுகரும். அர்நுகர்ச்சு அவ்வுயிரின் கரியை 
யின் தொழிற்பாடு, சூத் இரத்திற் கண்ட செலும்”, என்பது 

அது. அவ்வுயிர் ௮ங்கனம் இவனையே யறிந்து சிவனையே 
விரும்பிச் இவனையே நுகர்க்து கிற்பதுகொண்டு அதன் 

அறிவு இச்சை செயல்கள் வியாபரிக்கசூமாறு காண்க, 

மூத்தியில் உயிர் சிவனையே விடயிக்கும். அவன் 
செய்யுங் காணுமுபகாரத்தால் அவ் வுயிர் அவனின் 
பத்தையே பனுபவிக்கும். அப்போது அவனுக் தன் ஆநந் 
தத்தை யனுபவிப்பானென்று சொல்லகேரும். அவன் தன் 
ஆநந்தத்தை யனுபவிப்ப தெப்படி. 8 அவன் இயல்பாகவே 
ஆனச்தரூபி, ஆகலின் அவன் தன் ஆனந்தத்தைப் புதிதாக 
அனுபவித்தல் வேண்டா. அனுபவித்தல் என்னுஞ் சொல் 
DEG அழுந்தியறித லென்பது பொருள். அஃதாவது 
அவ்விடய மயமேயாய்நின் றறிவதென்பது, அப்பொருளில் 
உயிரே சிவனை யனுபவித்தல் கூடும், அவ்வுயிரின்
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பொருட்டுச். செவனுற் தன் ஆகந்தத்தை யனுபலவிப்பா 
னென்றவிடத்து அனுபலிப்பானென் ஞ் சொற்கு அறிவா 
னென்ற அளவிலேயே பொருள் கொள்ளவேண்டும். 
அதோவது ஒன்றிலுர் சாயாமல் அறிவானென்பது, 
அமழுக்இயறிதல், அல்லது தோரய்ந்தறிதல் அவனுக் 
இயல்பன் று, 

காட்டுமுபகாரத்தால் அவனுக்குத் தோய்வில்லை யென் 
பது சரி; காணுமுபகாரத்தால் அவன் விடயங்களில் 
தோயவே செய்வான்; அதனால் ௮வன் விகாரமுறுதல் நிச் 
சயம்? அவளை நிர்விகாரி யென்றல் யாங்கனம்? என்பர் 
சிலர். சுவை, ஓளி, ஊறு, ஓசை, காற்றம் என்பன ஜந்து 
புலன்கள். உயிர் ௮வற்றை அனுபவில்இன் றத எப்படி? 
உயிருக்கு ஒருவகை யியல்புண்டு, ௮. எந்தப்புலனை நுகரு 
கின்றதோ அக்தப்புலல்மயமாகவே நின் றுகொண்டுதான் 
அதனை நுகர்கின்றது, அதுவே அவ்வியல்பு. சத்தோடு 
சேர்ந்து சத்தாயும், ௮சத்தோடு சேர்க்து அசத்தாயும் மாறக் 
கூடியது ௮, அப்படிப்பட்ட வுயிர் வெவ்வேறு வகைப் 
பட்ட ஐம்புலன்களையும் ஒரேகாலத்தில் ஒருங்கே துகருமா? 
மாட்டாது. ஆனாற் இவன் “என்று மோர் பெற்றியன்”, 
தான் சாரும் பொருளின் வண்ணமாய் அவன் மாறமாட் 
டான். ஆகையால் விடயங்களில் - உயிர் தோய்வதுபோல் 
அவன் தோயரன், ஆகவே விகாரப்படுதலும் அவனுக்கில்லை 
யென்க. 

உயிர் சிவனோடு TECH Hon அவனையே பார்த்துக் 
கொண்டிருக்கிறது. பிரபஞ்சத்தை அது பார்த்தலில்லை. 
சண்ட கண்டவெள் ளிடையெலஈ மிளசைவாழ் கரு 
யங்கடல் காள-முண்ட கண்டமு நான்கு.இண் டோளும்
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வேருரருவினை யருவாக்க-விண்டகண்டழ அருவழு முமைய 
வண் மேவிய விடப்பாஓுங்-கொண்ட கண்டமாய் நின்ற 
தோர் குறியன்றிப் பிறகுறி காணேனே” என்று ஸ்ரீமத் 
சிவஞான சுவாமிகள் அருளியது காண்க. அவ்வுயிருக்குப் 
பிரார்த்த நுகர்ச்சிப் பொருட்டு ஒரு பொருள் விடயமாயின் 
அதிலும் அவ்வுயிர் சிவனையே காணும். ஆகவே அது அவ் 
வயிருக்குச் சிவமபோகமாய் மாறும் அப்படி. எல்லாஞ் சவ 

மாய்த் தோன்றப்பெற்ற அவ்கயிரின் பிராரத்தவினையை 
அவ்வுயிருக்குயிராயிருக்து ஏன்றுகொள்வன் இவன். சிவன் 
உயிராய் நின்றநிலை பெத்தம். அதில் அவ்வுயிர் நுகர்வன 
வெல்லாம் அவ்வுயிருக்கேயாம். உயிர் வாய் Aes pb 
மூத்தி.அதில் அவ்வுயிர் நுகர்வனவெல்லாம் சவெளுக்கேயாம், 
அர்நிலையிற் இவன் உயிரை “எடுத்துச் ௬மப்பான்! தமக்கன்பு 
பட்டவர் பாரமும் பூண்பர்....... அறதநெறியாரே” என்றது 
தேவாரமும், சுமை, பாரம் என்பன பிராரத்தவா தனை, 

சிவப் போறூ. 

இ.துவசை உயிரின் பாசநீக்கம் கூறப்பட்ட. பாச 

நீக்கம் முதலாவ ஈஸஷியம்? அடுச்ச லக்ஷியம் இவப்பேறு. 
அ௮.கற்குமேலான லக்ஷியங் இடையாது, சிவப்பேறே சவ 
போகம். நிட்டைகூடிய ஞானிக்கு ௮ப்போகம் சித்தம். 
சிட்டைகூடலாகியஞானம் இதுவென்பதுநிட்டை யாவது 
கெட்டுயிர்ப் பறவுடல் நிமிர்த் துவார் விழிஞாடி.ப்-பட்டவாயி 
னீர் வறந்திடவட இசை பார்,த்துறைர் திடும்யோகோ-௪ட்ட 
-கத்தினைப் பிரித்துளப் பதைப்பற்றுச் சாக்ரொ இீகத்தே - 
சுட்டிறக்து கின்றிளசைநா யகன்கழல் சூழ்ந்திடுஞ் செய 
லன்னோ”” என்ற இள ow & Li பதிற்றுப்பக்தக்காதியால் 
விளங்கும். இருள் நீங்கு. ஓளி தோன்றுகிற.
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இசண்டும் முற்பிற் பாடின்றி நிகம்சின்றன. இருள் நீக்கம் 
போல்வது பாசவீடு. ஒளி விளக்கம்போல்வத இவெப்பேறு. 
இவவிரண்டற்கும் முற்பிற்பாடில்லை, ஆனால் இருள் நீங்கெ 
௮ இகாலையில் ஒளி தொடங்கவே செெய்இ ற. கோரம் 
போகப் போகவே அதன் மிகுதி சென்படும். அப்படியே 
பசசநீக்கமாவது விடியலேயாம். ௮.தனை அருள் விளக்க நிலை 
யென்ப. அவவுயிருக்கு அது அரியமாகும். துரியத்தில் 
ஆகர்தஞ் சிறிதே யுண்டு, ௮2 சுகப்பிரபை யெனப்படும், 
அவவுயிர் அதித அக்குச் செல்லவேண்டும், அங்குக்தான் 
அகற்குச் வெபோகமென்லும் பசம௯௬கம் பிராப்சம் ? 

அதிதத்தில் அவ்வுயிர் சிவனில் அழுந்தும். சிவனும் ௮தனை 
இ௮கத் தழுவிக் கொள்வான். இன்பநதுகர்ச்சிப் பெருக்கில் 
நாயக காயகியரின் நிலைபோல்வது HS குளத்திற் 

கூம்பிய தாமரைகள் பலகிருக்கும். சூரியன் அவற்றை 
ஒருசேர அலர்த்தி விடுகறானா ? இல்லை. அலர்கற்கேற்ற 
பருவமுடைய பூவையே யவன் அ௮லர்த்துகிருன், அப்படியே 

ஆசான் பக்குவான்மாவைத் தன் அருட்கண்ணாற் பார்க் 

கிரான். அதனால் ௮அவவான்மாப் பாசம் நீங்கச் தன்னறிவின் 
வியாபகத்தைப் பெறும். ஆசானருட் கண்ணே சிவஞானம், 
இச்ச ஞானம் ஆன்மாவின் ஞானச்தை விரித்துச் சிவனையே 

நோக்க நிற்கச்செய்யும், சிவஞானம் ஆன்ம ஞானத்தை 
யியக்கி மீர்ப்பது இவ்விசம். அவ்வுயிர் சிவனை நோக்இப் 

us Aen ps. அப்பத்தி அகனுடைய இச்சா சக்தி, 
சிவனுக்கு அ௮வ்வான்மாவை ஆட் கொள்ளவேண்டுமென்இற 
கருணை யுண்டு. அ௮க்கருணையை அவ்வான்மாவினிடம் பரு 

வக்தோருங் காட்டிவருமுன் அவன். அக்கருணை ௮வனு 
டைய இச்சாசக்தி. அ௮க்கருணை அப்பத்தியை யியக்கி 
இரும்பைக் காந்தம் வலிப்பது போல் அ௮வ்வுயிரைச் செவ 
னிடம் வசீகரிக்கிறது, சவனிச்சை உயிரிச்சையைத்தொ ிற்
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படுக்துவத இவ்விதம் உயிர் திவாகக்தத்தை நுகாகிறது. 

அர்துகர்ச்சி அவவுயிரின் கரியா ௪த் இ, செவன் தன் 

இன்பத்தை ௮வ்வுயிருக்குக் கொடுக்கிருன். ௮க் கொடை 
அவனுடைய இரியாசக்இி. ௮க்கொடைத்திறன் அ௮ர்அகர்ச் 

சி,த்திறனை யியச்சி அ௮வ்வுயிரை அவனுக்குச் சேடமாக்கு 

இறு. இவனது இரியா சத்தி உயிரின் கரியா சத்தியைச் 

செயற்படுத்தும் விசம் இதுவே. அந்நிலையில் அவ்வுயிர் 

அப்பணைக்ச உப்புப்பேரல் தன் கடினம் நீங்கப்பெற்று. 

சூரியன் மேகபடலத்தால் தன்னொளி மறைப்புண் 

டஅ. அதுபோல் உயிரறிவு ஆணவபடலத்தால் மறைக்து 

கடந்தது. அது அவவுயிருக்குக் கேவலநிலை. மேகபடலம் 

சிறிது நீங்கினால் சூரியனொளி சிறி௫ வெவளிப்படும். 

அப்படியே ஆணவபடலம் றிது நீங்யெ நிலை உயிருக்குச் 

சகலமாம். அப்போது அவ்வுயிர் தன்னறிவு சிறிதே விளங் 

கப்பெற்றுப் பிரபஞ்சத்தை நுகரும். பெருங்காற்றடித்து 

மேகப்படலம் முழுவதும் நீங்கச் சூரியன் தன்னொளி 
முழுவதும் விளங்கப்பெறுவான். ௮ப்படியே ஆசானருளால் 

ஆணவபடலம் முழுதும் நீங்கெவிடத்து உயிரறிவு மூழூ 

ATES SOF யடையும். ௮. அவவுயிருக்குச் சு.த்தநிலை. 
அப்போ அவ்வுயிர் சவனடியையணைந்து பேரின்பர்அப்க் 
கும். சூரியன் மேகபடலத்அள் PEs ve pig Vis 
காலத்தில் அதற்கு ஒளி யில்லாமலில்லை. ௮ப்படலம் மூழூ 
வதும் விலகிய காலத்தில் அவ்வொளி அவனுக்குப் புது 
வதாகக் இடைக்கவுமில்லை. இருக்கவொளியே விளங்க ௪. 
அப்படியே உயிருக்கு வியாபகஞானம் புதிதாக உண்டாக 
வில்லை. ஆணவபடலத்தால் மழைப்புண்டு டந்த அது 
அப்படலம் விலகியதும் எங்குமாய் விளங்யெது.
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GaGure மெள்பதற்குச் சிவனிடத் திலிருந்து 

கடைக்கும் இன்பத்தை நுகர்தலென்பது பொருள். அவ் 

வின்பமாவது யாதென ச் தெரிதல் வேண்டும். இவ்வுலகிலும் 
மாந்தர். இன்பம் நுகர்ன்றனர். பொதுவாக இன்ப 

மென்பதுதான் யாது?£2 அதற்குப் பலர் விடைதெரியக் 
கூடாமலிருக்கின்றனர். ஆனால் ஸ்ரீமத் சிவஞான சுவாமி 

கள் அதனை யிதுவென ஈன்கு விளக்கியுள்ளார்கள். அது 

(ஆன்மாவின் வேறாகிய மூலப்பகுூதியின் கண்ணதாகிய 
சாத்துவிக ஞுணம் ஆன்மாகின்மாட்டு மேற்பட்டு 

விளங்குதலே உலகவின்பம்) அ௮துவதுவாய் அழுக்த நின்ற 

நிதலே அனுபவமெனப்படும்'” என்பதாகும். அதனாற் 

சத்துவருண விளக்கமே யின்ப மென்பதாயிற்று, சத்துவ 

குணம்மாயாகாரியம். முத்தியானது மாயையைக் கடந்தது. 

ஆகலின் அங்குக் கிடைக்கு மின்பம் சத்துவகுண விளக்க 

மாக விருக்கமுடியாது. வேறொருவகைக் குணவிளக்கமாக 
விருக்கவேண்டும் அது, முத்தியிற் ச வேனே இன்பப் 

பொருள். அவன் குணவிளக்கமே ஆண்டு இன்பமா 

கற்பாலது. அவன் கசூணங்கள் எட்டு. தன்வயத்தனாதல், 

தூயவுடம்பினனாதல், இயற்கையுணர்வினனாதல், முற்று 
முணர்தல், இயல்பாகவேபாசங்களினீங்குதல், பேரரு 
ளஞுடைமை, முடி.விலாற்றலுடைமை, வரம்பிலின்பமுடைமை 

என்பன அலை, அவை முத்திபெற்ற குயிர் மாட்டு 

விளங்கித்தோன் றலே அவ்வுயிர்க்கு இன்பமாகும். :*ஆன்மா 

வின் கண்ணின்றிச் வன் கண்ணே யுளவாகிய முற்றுணர் 

தன் முதலிய எண்வகைக் குணங்களும் ஆன்மாவின்மாட்டு 

மேம்பட்டு விளங்கு ம் விளக்கமே இவாநந்தவின் பம்; 

ஆன்மா அதுவரய் pe Bb om gy HU OT EE SOO gS 

அறிதலே அ௮னுபவமெனப்படும்'? என்றது ஸ்ரீ சிவஞான
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பாஷ்யம். எண் குணத்துளோமே' என்றது இருத் 

தாண்டகம், 

ஆக, உயிர் சிவனோடு ஏகனாூ நிற்றல், ௮ஃதவன் 

பணியில் நிற்றல், அதன் குணங்கள் இவன் குணத்து 

ளொடுங்கல், சிவன் குணம் அதன் மாட்டு விளங்கல் 

என்பன 10, 11-ஆம் சூத்திரவ்களின் புதை பொருள் 

களாதல் காண்க, 

பதினோராஜ் சத்திரம் ழடிந்தது.
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௧௨-ஆம் சூத்திரம். 
செம்மலர் நோன்றாள் ர 0லொட்டா 
அம்மலங் கழீஇ யள்பராடு மரீஇ 
மாலற நய மலிந்தவர் வேடமும் 
ஆலயந் தானு மரனெளத் தொழும 

செம்மலர் - வந்த தாமரை மலர்போன்று விரிந்து 
விளங்கிய சோன்முள் - (தன்பால் அன்புடையவரை) 
எடுத்துச் ஈமக்குர் திருவடியை? சேரல் ஒட்டா - அணைவ 

தற்கு இடங்கொடாமல் தடுத்துள்ள, அம்மலம்- முன் 
சொல்லப்பட்ட அம்மூன்று மலங்களாகிய அழுக்கை; 

கமீஇ - ஞானமென்னும் நீராற் கழுவி; அண்பரொடு - 
மெய்ஞ்ஞானிகளுடன்); மரீஇ -கூடி) மால் அற - மயக்கம் 
நீங்குவதால், கேயம் மலிர்தவர் - அன்புமிக்க அவருடைய/ 

வேடமும் - தருவேடத்தையும்) ஆலயந்தானும் - சிவால 

யத்தையும்; அரன் என - இவனெனவே கண்டு) தொழும் - 
வழிபட்டு வாழ்வார்கள். 

அன்பரொடு மரீஇ? யென்றதிலுள்ள ௮ன்பசே மாலற 

கேய மலிந்தவர். ஆகலின் ‘wrap Cou wb gant’ என் 

றதற்கு அவர் என்று ௬ட்டளவிற் பொருள் கொள்ள 

வேண்டும். அப்படியானால் ௮ன்பரொடு மரீஇ ௮வர் வேட 
மும் என்று அவ்வடி.கள் படி.ததுக்கொள்ளப்படும். 

உயிர் முத்தியை யடைந்த.து. ஆனால் அம்முத்தி விதேக 

மூத்தியன்று. தேகத்திலிருந்து கொண்டே அவ்வுயிர் 
முத்தியை யனுபவிக்கின்றது. பிராரத்தம் ஒழியும்வரை 

தேகம் இருந்தேதீரும். ஆகலின் இ௫்நிலை €வன் முத்தி 

யெனப்படும். இம் முத்தி பெற்ற வுயிரின் ஞானேச்சாக்
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கிரியைகள் சிவனையே பற்றிக்கிடக்ன்றன. ஆனால் அவை 
புறத்து வெளிப்படுதலுமுண்டு. படுவ தெப்படி.? அஃதிங்கே 

கூறப்படுகிறது. 

அனள்ஷ பயிரின் ஞாண வியாபாரறம். 

அவ்வுயிர் இப்போது நிட்டைகூடி. விட்டது. ஆயினு 

மென் ? அவ்வுயிர் அர்நிட்டையை ஜாக்கரதையோடு பாது 

காக்கவேண்டும். என்? அப்போதும் ஆபத்துளது. 

௮ஃதெது? அதுதான் உடம்பு. அஃதெப்படி. ஆபத்தாகும் 2 

அஃதுள்ளவரையும் பிராரத்தவினையும் உள்ளதே. அது 

வாதனை மாத்திரையால் வந்து தாக்கும். அவ்வுயிர்க்குச் 

இவனடியிற் சிறிது அயர்ப்பு உண்டாய்விடின் அதுவே 

போதும். வாசனையளவில் நின்ற அவ்வினையும் சத்தி 

யுடையதாடவிடும். அவ்வுயிர் தற்போதமேலிட்டு விருப்பு 

வெறுப்பைக் கொள்ளும். ஆக ரமிய த் தொடர்ச்சியுச் 

தப்பாது, சிவனையே பார்த்துக்கொண்டி ருந்த அவ்வுயிர்க்கு 
மெய்யுணர்வும் போய்விடும். பிரபஞ்சம் காட்சிக்கு விஷய 
மாகும். ஆணவமோ சமயம் பார்த்துக் கொண்டி ருப்பது, 

அவ்வுயிரைக் கன்பழும் or YB BIH in wb D&ECau 
ASDGHE FUL Say பிறந்துவிடும். ௮.து விபரீதவுணர்வு. 

அதனைக் கொடுப்பது அ௮வ்வாணவம். ... இங்கனம் பந்த 

மெலா் கூடிவிடும். பிறவி நிச்சயம். செம்மலர் நோன்றாள் 
சேோரலொட்டா மலங்களல்லவோ அவை! அரும்பாடு 
பட்டுத் தேடிய வேன் முத்தி நிலையை அற்ப அஜாக்கரதை 
யினால் போகவிடலாமா?£ அந்தோ! அச்த கஷ்டத்துக்கு 

ஈடு உலகில் வேறென்னுளது? ஆகவே அவ்வுயிர் அச் 
சந்தர்ப்பத்துக்கு இடங்கொடுத்தல் கூடாது. அஞ்ஞானம் 

ச௬ட்டறிவா லுண்டாயது, சட்டறிவு விருப்பு வெறுப்புக்
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களாலாயது, விருப்பு வெறுப்புக்கள் தற்போதத்தாலாயின, 

தற்போதம் பிராரத்தவினையை நுகரும்போது உண்டாயது 
என்றறிந்து அவ்வுயிர் அவ்வினை நுகர்ச்சிக் இடங் 

கொடாமல் தான் பெற்ற இவஞானத்துள் அடங்கி அந் 

நிலையில் உறைத்து நிற்கவேண்டும். கடலிற் பாய்ந்த ஆற்று 

நீர் திரும்ப கேருமாயின் கடல் நீராகவே திரும்பும், 
அப்படியே சிவஞானத்திற் கலந்த வுயிர் உல௫ற் சஞ்சரிக் 
குங்கரல் வனாகவே எசஞ்சரிக்கு மென்க. *மும்மலங்களைக” 

என்றது அவ்வுயிரின் ஞான௪த்தி வியாபாரத்தைக் சூறித்த 

தாகும். 

அள்வுயிரின் இச்சை வியாபபாரம். 

saat சீவன் முத்து நிலையை படையுமுன் பல் 

கோடி பிறப்புக்களை யெடுத்தது. அப்பிறப்புக்களிலெல்லாம் 
அதற்கு கேசரா யிருந்தவர் யார்? தன்போற் பந்தப்பட் 

டிருந்த வுயிர்களே அதற்கு நேசராயிருந்தன. அது அஞ் 

ஞானிகளினுடைய நேசமாகஞும். அக்கூட்டரவு சாட்பட்ட 
தன்றோ? ஆகலின் அம்முத்தி நிலையிலும் அவ்வுயிர் அக்கூட் 

டரவில் நோக்கள் கொள்ளுதீல் கூடும். கரட்பட்ட எந்தப் 
பழக்கமும் எளிதில் விலசூவதில்லை. எப்படியும் ௮க்கூட் 

wry வாசனை யொழியவேண்டும். ஓழிவதற்கு வழி 
யொன்றே. அதுதான் அவ்வுயிர் மெய்யடியார் கூட்டத் 
அக்குட் புகுந்துகொள்ளல். *அடியேனுன் னடியார் கடுவு 

ளிருக்கு மருளைப் புரியாய் பொன்னம்பலத்தெம் முடியா 
முதலே' என்று விண்ணப்பித்தருளிஞர்கள் ஸ்ரீமந் மாணிக்க 
வாசக சுவாமிகள். ௮ஃதொன்றே அவ்வுயிரை அவ்வா 

சனைபினின்றுர் தப்புவிக்கும், அவ்வுயிர் பெற்ற மெஞ்
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ஞானம் சலியாமலிருப்பதும் அதனுற்றுன் முடியும். அவ் 

வுயிர் மெய்யடியார். கூட்டத்துட் புக்கு அவரிச்சையா 
மெழுகுப் பணிசெய்துசொண்டிருக்கும். பிராரத்த வாசனை 
தாக்காமைக்கு ௮ஃதொரு தடை. அவ்வுயிர் ௮ஞ்ஞானிகளை 

விட்டுவிலகூவதால் அவரைப் பகைச்கின்றதென்று சொல்ல 

மடியாது. அவரிடம் அவ்வுமிருக்கு எப்போதுமே பரி 

வுண்டு, *கள்ளாத்தலைவர் துயர் கருதத் தங்கருணை வெள்ளத் 

தலைவர் மிக' என்ற இருவருட்பயன் காண்க. தான் பெற்ற 

பேறு தனக்கு ஈஷ்டமாய்ப் போதல் கூடாதேயென்ற 

எண்ணந்தான் அவ்வுயிர் அவரை விட்டு விலசூவதற்னுக் 

காரணம். அஞ்ஞானிகளின் நேசம் ஆணவத்திலுங்கொடி.து. 

ஆணவம் சந்தாப்பம் இடைத்தாற்றுன் உயிரைக் 
கெடுக்கும். சந்தர்ப்பத்தை யுண்டாக்கிக்கொள்ள அது 

வல்லதன்௮. ஆனால் ௮ஞ்ஞானிகள் அப்படி.யல்லர். அவர் 
சந்தர்ப்பத்தை யுண்டாக்கிக் கொண்டுங்கெடுப்பர். மெய்ஞ் 

ஞானிகளின் கூட்டரவு ௮க்கொடுமையைச் தடுப்பதோடு 

அவ்வுயிர் தேடிவைத்துள்ள சிவப்பேற்றை அதற்கு மேன் 
மேலும் இலாபமுடையதாக்கியுங் கொடுக்கும். *அன்ப 

ரொடு மரீஇ யென்றது அவ்வுயிர் சிவபத்தரின் கூட்டரவை 
விரும்புவசா௫ய அதன் இச்சா சத்தி வியாபாரத்தைக் 

சூறித்ததாகும். 

அள்வுயிரின் கிரியை வியாபாரம். 

விபூதியும் உருத்திராக்கமுஞ் சிவனடியார்களுக்கு 

அடையரளங்கள். அவை சிவ௫ன்னங்க ளெனப்படும். 

அவை இவன்முத்தவுயிருக்கு எப்போதும் சிவனை நினைப் 

பூட்டிக் கொண்டிருப்பன. எப்படி. வாக்கு மனங்களைக் 

கடந்தவன் சிவன், ஆயினும் அவனை உலகினர் உணர
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வேண்டும். அப்பொருட்டு ௮வன் விபூதிருத்திராக்ஷங்களைத் 
தனக்கு உருவமாகக்கொண்டு மெய்யடியார்கள் ௮ணியக் 

கொடுத்துளன். அவ்வளவினன்றி அவ்வடியார் சிவோகம் 

பாவனையால் தன்னை யறியுமாறு அவன் அவருக்குச் ௬லப 

மான பொருளாயுமிருக்கிறான். அதனோடு அவன் அவரைத் 
தன் வியாபகத்துளடக்இத் தன் வண்ணமாக்கியும் வைத்து 

னான். அ௮வ்வடியார் இவன் போல்வர். அவ்வடையாளன் 

கள் அவனுக்கு உருப்போல்வன. ஆகையால் அவை அவனை 

அச்வேன்முத்தவுயிருக்கு கினைப்பூட்டிக் கொண்டிருக்கு 

மென்க. இவாலயங்களிலுள்ள சிவமூர்த்தங்களும் சிவனை 

அவ்வுயிருக்கு. ஞாபகப்படுத்திக் கொண்டிருப்பனதான். 

ஆக, சிவ வேடத்தையுஞ் சிவாலயத்தையும் அவ்வுயிர் 

சிவனெனவே கண்டு வழிபட்டுவருமென்க. இவ்வழிபாடு 
அதன் இரியா சத்தி வியாபாரம். (மாலற கேய மலிந்தவர் 

வேடமு மாலயர் தாலு மனெனச் தொழுமே' என்றது 

அதனையே யாம். 

சிவன் எல்லாப்பொருள்களிலுங் கலந்தவன்; சீவன் 
மூத்தவுயிர் அதனைக் காண்கிறது? அ௮ங்கவனமாச அது எப் 

பொருள்களிலமே ௮வனை வணங்கலாம்? சிவ௫ன்னங்களை 

யும் சிவமூர்த்தங்களையுமாத்திரஈ் தனித்தெடுதச்துக் கூறிய 

தேன் என்பர் சிலா. பாலில் நெய் விளங்கித் தோன்றுது, 

௮ப்படியே சிவன் பிறபொருள்களில் விளங்கித்தோன்றான். 
தயிரில் செய் விளங்கத்தோன்றும், அப்படியே அவன் 

விபூதிருத்தராக்ஷங்களிலும் தன்மூர்ச்தங்களிலும் விளங்கத் 

தோன்றுவான், ஆகையால் ௮வை பிரித்தெடுத்துக் கூறப் 

பட்டன வென்க,
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உயிருக்கு. உடல் உருவம். அவ்வுருவத்தை உயி 
செனவே Ga rar@ உபசரிப்பதுண்டு. இவளஞரனிக 
ளெல்லாருஞ் சிவனே. அவருக்கு உருவம் பேரல்வன சிவ 
சின்னங்கள். அவற்றை ௮அவனெனவே கண்டு வழிபடுதல் 
பொருந்தும், சிவாலய மேர்த்தங்களையும் அவ்வாறு வழிபட 
வேண்டுமென்ப தெப்படி. யென்பர் இலர். சிவனுக்கு 
இரண்டு நகிலையுண்டு. ஓன்று கலப்புநிலை, இன்னொன்று சனி 
கிலை. கலப்பரல் அவண் அம்ஞார்த்தங்களாகவே யிருக்கறுன். 
சாமானியர் அக்கலப்பை யுணரமாட்டார். அவருக்கு 
அவன் அங்கு விளங்இத் தோன்றமாட்டான். தோன்று 
வதற்கு மந்திரசரகித்தியம் ௮அவ௫ூயம், ஆனால் மெய்யடி. 
யாரின் உணர்ச்சிக்கு, அக்கலப்பு நிலை சைவல்யம், 
அவருக்குச் இவன் எங்குமே தோன்றக்கூடியவன். இவ 
மூர்த்தங்களிடம் விளங் இத் தோன்றுவான். விபூதி 
ருத்திசாக்ஷவ்களிடம் அவன் விளங்கித் தோன்றுவதற்குவ் 
காரணமிது. 

பூறணடை,. 
நிட்டை கூடிய வேன் முத்த வுயிர் மும்மலச் 

சேட்டைகள் தன்னைத் தாக்கவரும் போதெல்லாம் ஓங்கு 
ணர்வி ணள்ளொடுங்கி அவற்றைக் களைந்து கொண்டுதானி 
ருக்கும். அது சிவஞானிகளுடன் கூடியும் சிவவேடம் சிவா 
லயம் சிவகுரு இவற்றைச் சிவனெனவே கண்டு வழிபட் 
டுக்கொண்டும் தானிருக்கும், அப்படியிருக்க அவ்வுயிரை 
கோக்கி இந்நூலானது *களைக”, *இணங்குக", வழிபடுக” 
என்.று விதிப்பானேன் என்பதோ ராசங்கை, இந்தால் 
கருணையுடையது. அவ்வுயிர் அவற்றைச் செய்து கொண்டு 

தானிருக்குமென்ன அவ்வளவில் அதனை விட்டுவிட
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இதற்குத் திருவுளமில்லை. கசூதிரைமீ இவர்ந்து சாமர்த்திய 

மாகச் சவாரி செப்பவனைப் பார்த்து அவனுக்சூரியார் 
(இறமாக வுன் வேலையைச் செய்! யென்று கட்டளை யிடுவா 

ரானால் அதன் தாற்பரியம் ௮வனை அவர் மேலும் எச்சரிப்ப 

தாகும். அப்படியே களைக? வென்பது முதலிய கட்டளை 

வாக்கியங்கள் அவ்வுயிர் தான் செய்து வரும் அக்காரியங் 

களில் ௮சிரத்தை கொள்ளாமலிருக்கும் பொருட்டு அதனை 

யெச்சரிப்பதாகு மென்க. இன்னொரு காரணமூ முண்டு. 
௮ஃதிது. சீவன் முத்தியை யடைந்த வயிர் அந்நிலையில் 

செய்யவேண்டுங் காரியங்கள் பிறவில்லை யென்பர் இலர். 
அவர் சொல்வது தப்பு எனக் காட்டும் பொருட்டு #6 

நிலையிற் செய்யவேண்டுங் காரியங்களை விதிவாக்கயெவ் 
களாற் கூறியது இக். நாலென்க. 

இன்னொரு சந்தேகமிது, *பத்தரது திருவேடத்தையஞ் 

சிவாலயத்தையும் பரமேசுரனெனச் கண்டு வழிபடுக! என் 
றது ஒரு கட்டளை. அடுத்த கட்டளை அப்பத்தரது தருவே 

டத்தையுஞ் சிவாலயத்தையும் இடங்களெனக்கொண்டு 

( இவ்விடங்களில் வழிபடுக? வென்றது. வேட த்தையும் 

ஆலயத்தையும் என்றவிடத்து அவைகளே சிவனாகும். 
வேடத்தில் ஆலயத்தில் என்றவிடத்துச் வன் அவ்விடங் 
களுக்கு வேறு என்பதாம். இம்முரண்பாடே அச்சர்தேகம். 

இம்முரணைச் சமன்வயப்படுத்தினாற் சந்தேகம் நிவிர்த்தி 
யாகும். 

நிவிர்த்தியிது. சிவனுக்குக் கலப்புகிலையண்டென முன் 
சொல்லப்பட்டது. அந்த நிலையில் அவன் சவவேடங்களா 
கவும் சிவமூர்.த்தங்களாகவு மிருக்கறான். அக்கலப்பு நிலை- 
யைச் சீவன் முத்தவுயிர்காண்டுறது. ஆகலின் அர்நிலைபற்தி
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அவ்வேடத்தையும் அம்மூர்த்தங்களையும் அவனெனவே 
கண்டு அது வழிபடும். ஆண்டுக் கலப்பால் இடமே பொரு 
ளாயிற்று, Rou Maes தனிகிலையுமுண்டு. பொருளால் 
அவன் அவ்விடங்களுக்கு வேறு, அத்தனி நிலையையும் அவ் 
வுயிர்காணும். காணுங்கால் அவ்வழிபாடு எப்படி நடக்கும்? 

விட்டுப்போமென்பர் இலர், அன்று. அ௮க்காட்டுயில் அப் 

பொருள்களை யிடங்களாக வைத்துக்கொண்டு அவற்றில் 
அவனை வழிபடும் அவ்வுயிர். முதற்கட்டளை கலப்புக்காட்ட 
யிலுண்டாகும் நிகழ்ச்சி பற்றியது. இரண்டாங் கட்டளை 

தனிக்காட்டுயிலுண்டாகும் நிகழ்ச்சி பற்றியது. 

சிவக்கும் பிரபஞ்சத்துக்குமுள்ள சம்பந்தம்பேதமு 

மன்று, அபேதமுமன்று, பேதாபேதமுமன்று. அவன் 

௮ல் அத்துவிதமாய்க் கலக்இருக்கிருன். ஆகலின் பிரபஞ் 

சம் அவனுக்கு உடைமை ஆயினும் அவன் விளங்கித் 

தோன்றுமிடஞ் சிவாலயமே. அன்பு விளையுமிடம் அது. 

அன்பு விளையுமிடத்திற்றான் ௮வன் வெளிப்படுவான். 

சீவன் முத்தவுயிர் சிவனே யாயிற்று, அது வழிபடுந் 

தொழிலை மேற்கொள்வானேன் என்பர் இலர். அவ்வுயிர் 
கேவலத்தில் ஒன்௮ுமறியாமற் ந்தது; சகலத்தில் விபரீத 
வுணர்வோடிருந்தது; சத்தத்தில் மெய்ஞ்ஞானம் பெற்றது, 
அந்த நிலைக்கு அவ்வுயிரை யுயர்த்தியவன் இவன். 

வேறெவனாவது அ௮வ்வுபகாரத்தைச் செய்யமுடியமா 2 அவ் 

வுபகாரமுஞ் சாமானியமானதா 98 அதனை அவ்வுயிர் மறக் 

கலாமா? மறந்தா ஓய்தியுண்டா? அக்கன் நியை மறவாமைக் 

கறிகுறியாக அவ்வுயிர் அவனை வழிபடுவ தொன்றைத் தவிர 

வேறென்ன செய்யக்கூடும்? *௪ச்ஈன்.றி கொன்றுற்கு முப் 

வுண்டா முய்வில்லை*் செய்ர்கன்றி கொன்ற மகற்சூ”
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பரித்பஜ்ப ஸமாப்தா தர்வசிகா' என்றது அதர்வசிகோப 

நிஷத்து. ஆகவே அவ்வுயிர் அவனை அப்போதும் வணங்கல் 

அவசியம். அ௮ஃததற்காக் st sor. Cogn soaps 

யிலும் அவ்வுயிர் சிவணுக் கடிமையே. இவனே யென்றும் 

ஆண்டவன் அச்சம்பந்தத்தாலும் அவ்வுயிர் அவனை வழி 

படவே செய்யுமென் ௧. 

பனீரண்டாம் சூத்தீரம் மடிந்த து. 

ie லிப்மே * 6 ட . . 

கடக த ஆ. ஈசுரமூர்த்திப் பிள்ளை.
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ஸீ ஈந்திரா பிரஸ், மர்யவரம். 
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