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ஓம், 

பரப்சம்மணேகம 

வேதாந்ததீபிகை, 

VEDANTA DEEPIKA. 

இஃது 

“அரியன” 

என்பவரால் இயற்றப்பட்டு, 

க 
சென்னை? 

மதராசு ரிப்பன் அச்சியற்திரசாலையில் 

பதிப்பிக்கப்பட்டது. 

1898ணு டிசெம்பர்மீ, 

விளம்பி), 

இதனவிலை அணா 8 
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இற்.நூலிலுள்ள விஷயங்கள். 

பீடிகை 
அத்தமாவும், பிரஇருதியும் 
ஒளி இருள் உவமானம் 
இிவமும், உலகமும் 
அசத்தென்பதின்பொருள் 
முன்பின் விரோதம் இன்றென்பது 

உவமான இலக்கணக் தெரியாமை 

பரப்ரம்மத்தின் பேதத்தன்மை 

மாயை முன்னும்பின்னும் நிகழ்வது 

பிரமம் ஒன்றும், ஈ௪ ஜீவர்கள்வேறும் 

இலக்கணைவகையால் பொருள்கொள்ளவேண்டும் 

ஞானாப்பியாசஞ்செய்தல் முத்தியடைதற்பொருட் 

ஜீவன்வாயிலாகப் பிரமம் அறியப்படல்வேண்டும் 

அதிஷ்டானத்தில் ஒன்றும், ஆரோபத்தில் பலவும் 

பிரமத்தின் குற்றமன்று 
பிரகிருதி பொய்யென்பதைக் கவனியாமை 

அநிர்வசனீயத்தில் துச்காஇகளும், 
அவற்றின் நீக்கமும். அவசியம் 

ஜீவன்முத்தன் பிரமத்தினின்றும் பிரியான் 

சிருஷ்டியின் உண்மைதெரியாமை 

இஃதண்மையே 

அசத்தில் விவகாரங் கூடும் 

காரியம் பொய்யெனல் 

ஒவ்வாதபாகம் மறுக்கப்படுகின் உது 

சங்கராசாரியர் மறுத்தது நியாயமே 

பகவத்கீதாவிசாரம் 

பதி பசு பாச ஞானம் 

சாங்யெம், வேதாந்தம், சைவம் 

தன்னைத்தான் அறியாமை 

கடவுள் ஜீவான்மாவைப் பரமாநந்தத்தால் ஞூதெல் 

விருத்த ஏது... 
கடவுள் ஜீவான்மாவோடு ஐக்கயெப்படுதல் 

'மாருடைய தப்பிதம்! 
'கண்டவஸ்துவுக்குள்ள குணம் 

அகண்டவஸ் அவுக்ருக்கவேண்டிய ஆவ$ூயகம் என்னை? ௪௨ 

“பொருத்தமற்ற வினாவிடை 

ஜீவான்மா மலத்தால் மூடப்பதெலும், 

ஆதிபரிசுத்தம் வெளிப்படுதலும் 

கடவுளுடைய மதிமையும், சாந்நித்தியமும் பிரதிபலித்தல் 

சகளநிஷ்களரும், இரிபதார்த்தங்களும் 

அத்வைதம் 

முடிவுரை i ு 

'வேசார்சதிபிகையென்று பெயர்கொடுத்ததின் காரணம் 

வாழ்த்து 
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பிழை 

ரோக்கத் 
லாருமாறும் 
வேவ்வேரான 
ஆரமபம் 
வொளிவுள்ள 
பூசங்களொன்றான 
சிர் மாத்திரமா 
லேண்டும் 
மிரண்டென்னுங் 
கணக்குட் 
சணக 
சமாதனத 

உற்பத்தியாரும் 

மறுத்த 
சம்பந் இிசளா 
தன்மையாகவே 
க_மைக்கு 
எத 

அசசசத்தி 
விஷங்க 
துரோக்ஷேபம் 
களுடைய 

விஷங்கள். 
தேஜோபிந் நூ 
சேஜோபித்தா 
வரோகோபநிஷ தீ 
நீர் விகற்பத்தை 
பரப்பிரமனிடத்தில் 

யறப்பல 

ஆபேக்ஷ்பந்தான் 
அதிசயப் 
ஞூ பகப் 
அதனபேரில் 

பட் 
யங்கீரித்தால் 
மென்௫ர்கள் 
விவேகளமல 
மாயைத்தள்ளி 

(மு.தற்புருஷன் 
மாத் 
பரமாத்வை 

அதீதியாம் 
சுலோம் 

. பொரியுமில்லை. 
வோனமாவுக்கு 

தீநத்தம், 
நோக்கச் 
வருமாறும் 

வெவ்வேறான 
ரம்பம் 

நத தம் 
பூதங்களுளொன்றான 
சிரமாத்திரமா 
வேண்டும் 
யிரண்டென்னுங் 
கணககுக்குட் 
கணக்குக் 
சமாதானத் 
உற்பத்தியாகும் 

மறுத்து 
சம்பர்திகளா 
தன்மையாகவே 
கடமைக்கு 

௭௮ 

அச்சத்தி 
விஷயங்க 
அ.ராக்ஷேபம் 
டைய 
விஷயங்கள் 
தேஜோபிந்தூ 
தேஜோபிந்.தூ 
வராகோபநிஷதி 
நிர்விகற்பத்தை 
பமப்பிரமத்தினிடத்தில் 
யுறப்பல 
ஆக்ஷபந்தான் 
அதச்தியாசப் 

. ஞாபகப் 

அதன்பேரில் 
ஞான . 
அங்கீகரித்தால் 
'மென்ூரர்கள் 
விவேதிகள்மல 
மாயையைக்கள்ளி 

(முதற்புருஷன்) 
மாத்திர 
பரமாத்மாவை 

அத்தியாயம் 
சுலோகம் 
பொரியுமில்லையோ, 
வோன்மாவுக்கு 



ஓம், 

பரப்ரம்மணேகம$, 

வேதாந்ததீபிகை. 

பீடிகை. 
ஆ 

ஞானாரநதமாயும், நிதீதியமாயும், நிர்ம்மலமாயும், நிர்விசேஷமாயும், நிர 
நீதரமாயும், சங்கற்ப ரகிதமாயும், ஜக ஜீவ பரங்கட்கு அதிஷ்டானமாயும் 
இராநின்ற பிரமமே சத்தையென்றும், மற்றையன ஞானத்தினால் பாதிக்க 
ப்படும் (பொய்யென்று நிச்சயிச்சப்படும்] மிச்தையென்றும் கூறுஇன்ற 
வேதாந்த சாஸ் ரத்தின் உண்மைப் பொருளைக் கடைப்பீடிச் தொழுகாஅ 
விபரீதார்த்தங் சொண்டு லெகாலமாய் வேதவரம்பி னில்லாத சிலர்) ஆசங் 
கைசெய்து வந்தமையும், அதற்கு வேதார்திகள் சமாதானஞ் சொல்லி வந்த 
மையும், அச் சமாதானங்களிற் லெ புத்தக வடிவாய் வர் துலவுன் றமை 
யும், அதற்குமேல் எஇர்வாஇகள் பதில்பேசாது மெளனஞ் சாதிக்கின்றமை 
யும் பலரும் அிச்சவிஷயமேயாம். இஃதிங்ஙனமாக கே விஷயங்களை நன் 
குணராஅ, வேதாந்திகளால் பூர்வபட்சஞ் செய்யப்பட்டுப் போன விஷயங் 
களையே பெரும்பாலும் அதாரமாகக்கொண்டு மிண்டும் இப்போ தொருவர் 
ஆசஙகை செய்வாராயினர். அஃது ஆ?ச்ஷபமன்ருயினும் அதை மர்தர்கள் 
கண்டு மயங்காவண்ணம் அதற்கும் ஒரு மறப்பெழுதத் அணிர் தனம். 

சென்னை மயிலாப்பூரில் (Brahmavadin) “ப்ரம்மவாதினி?? என்னும் 
இங்கிலீஷ் பத்திரிகை யொன்று சில வருஷங்களாகப் பிரசுறிச்சப்பட்டு வரு 
கின்றது. அதில் பெரும்பாலும் எழுதி வருவது வேசார்த விஷயமே யாம், 
அவ்வாறு பிரசுரமாய் வரும் பத்இரிகையுள் 1897ணு. ஜூன்மீா 5௨ பத்தி 
ரிசையில் (Wisdom and worship} “ஞானமும் உபாசனையும்?? என்னும் 
ஒர் விஷயம் எழுதப்பட்டிருந்த ௫: அதில் சாங்யெ மததச்சைப் பற்றிப் பேசிச் 
சாங்யெமதத்தில் சர்வ வியாபகமாயுள்ள ஆக தஅுமாக்கள் பல வளவென்றும், 
பிரகிருதியும் ஒன்று வியாபகமா யுள சென்றும், இரு வியாபகப் பொருள் 
உளவெனக் கூறுவது அசம்பாவிதமென்றும் பேசப்பட்டிருர்தன. இசைச் 
சென்னை (இiddhanta Deepika) *சித்தாக்ச தீபிகை? என்னும் இங்கிலீஷ் 
பத்திரிகையின் ஆசிரியர் அதைமறுத்க, இருவியாபகப் பொருள் இருப்பது 
கூடுமென வாதித்து அது விஷயமாகக் லெ பல பேசினார். கே இச்சார்த 
தீபிகையார், தாம்எழுதிய கே விஷயத்திற்கு (Aநoஙher side?” (மந்ஜொரு 
பககம்) எனப் பெயரஸித்தார். அதன் கருக் வேசார்தத்திற்கு மற்றொரு பக்கம் இருக்றெதென்பது. ப்ரம்மவாதினியார் பேசுலஅ வேதாந்தம்; இத் 
தாந்த தீபிகையார் பேசுவசோ த்தார் தம். இதைத் தான் மற்றொரு பக்கம் 
என்கிறுர், இச் சித்தார்த பிகையார் முன்பு சாங்யெ மதத்திற்கு அநுகல 
மாகப் பேசிப் பின்பு தம் தெதாந்தத்தை நிலை நிறுத் தன்றார். : | 

ஆத்தமாவும், பிரகிருதயும். 
பிரமவா திணி அதிபர் சாங்யெமத க்தாம்தத்தைக் சொல்லுங்கால் 

ஆன்மா வியாபகமென்றும், அதோடு பிரகிருதியும் வியாபக. மென்றும் கூறி 
னார். அதைச் இத்தார்க தீபிகையார் மறுக்னெளூர், எங்கன மெனின், 



உ வேதாந்ததபிகை. 

பிரஇருதி உயர்க்த நிலையினதென்றும்; அந்தக் கணத்தை 
விடப் பிரகிருதி அதிக வியாபக முடையசென்றும், இந்திரியம் 
சர்வவியாபக மற்றசென்றும், பிரகருதியை கோக்க ௮ம் தக்கரண 
த்திற்குச் சர்வவியாபக மில்லையென்றும், பிரகிருதி தன் காரியத் 

தைகோக்கத் சர்வவியாபக மானதென்றும், ஆனால் ஆத்தும சக்கி 
தானத்தில் பிரகிருதியின் சர்வ வியாபகம் சூனி௰மாய் விடுகிற 

தென்றும், முற்கூறிய, பிரகிருதி அந்தக் கரண இக்திரியங்கள் 

ஆச்துமாவின் ஒடுக்கநிலையில் ௮பாவத்தை அடைகன்றனவென் 

றும், ஆத்துமாவும் பிரகருதியும் தனிப் பொருள்க ளென்றும்; 
சர்வ வியாபகமென்றும் சொன்ன மாத்தரத்தினாலேயே இரண் 

டும் அகண்ட பரிபூரணப் பொருள்களென்ன௮ சொல்லப்படா 
வென்றும் | 

சொல்லுறார்; இன்னும் அடியில் வாருமாறும் விரித்துச் சொல்லு 
இன்ரூர். | 

கண் செவி முதலிய ஐம்புலன்களையும் எடுத்துக்கொள் 
வோம். கண்ணின் வியாபாரம் ஓர் விஸ்திரணத்தை யுடையதே 

னும் அளவுக் குட்பட்ட£த யாம். காது அறியக் கூடியதைக் கண் 

அறிய முடியாது; அவ்வாறே மூக்கு ஸ்பரிசிக்கின்றதைக் காத 

அறியாது; அப்படியே ஒவ்வொரு இக்இரியமுமாம். உண்மையில் 

ஒவ்வொரு இந்திரியமும் அளவுள்ளதும் வியாபக மற்றதுமா 

யிருக்கன்றது. இச்சந்கர்ப்பத்தில் மனதைக்குறித து விசாரிக்கு 

மிடத்து ௮து சர்வ வியாபகமுள்ளதாக விருக்கின்றது. அத பரா 

த்தல் கேட்டல் பரிசித்தல்முதலிய சர்வேந்திரியங்களின் தொழில் 

களையும் செய்னெற து; தன்னிடத்தி லிருந்துண்டான இந்திரி 

யங்களினது வியாபகத்தையும் தனது அதிகமான வியாபகத்தில் 

அடக்கிக் கொண்டிருக்கின்ற, ஆனால் இப்போது புத்தியையும், 

ஆத்துமாவையும் எடுச்துக்கொள்வோம். ஆத்துமா சே தனம், 

புத்தி அசேதனம். ஆத்துமா தன்னிலையி லிருக்கும்போது புத்தி 

யெங்கு மில்லாது போய்விடுகின்றது. ஆதலால் ஆத்மாவானது 

பிரகருதியைவிட உண்மையில் அதிக வியாபகத்தை யுடையது. 

ஆகையால் ௪த்தையின் வேவ்வேறான நிலைமைகளும் வெவ்வேறான 

அந்தஸ் அகளுள்ள வியாபக வியாப்திகளு மிருக்கின்றன, அவற் 

அள் அதிகம் தாழ்க்தது வியாப்தியாகும; அதைவிட வுயர்க்கது 

அதை கோக்க வியாபகமாகும்; அதுவும் அதைவிட வுயர்ந்த மற் 

றென்றை கோக்க வியாப்தியாகும்: இவ்வாறு விசாரித்துக் 

கொண்டே போனால் கடைசியில் (ஒருபொருளினிடம் வரது சோ 

வோம். அதுவே அதிக வியாபக முள்ளது. அதற கப்புறம் ஈம்மு 

டைய வாக்கும் மனமும் செல்லா,) வாக்குக்கும் மனத்துக்கு 

மெட்டாத அத்தியந்த வியாபகமுள்ள ஒருபொருளினிடம் வந்து 



வேதாந்ததபிகை; ௩ | 

சேர்வோம். இந்தச் சாங்கயமதச் சார்பை வேதாந்திகள் அறிய 
வில்லை யென்பதிற் சந்தேகமில்லை. இரண்டு பொருள்கள் எப்படி 
உடன சேர்க்தும் அவற்றுள் ஒன்று வியாபகமர யிருக்கக்கூடும் 
என்ற பழைய விடுகதைகளைப்போல இவ்விடெதையும் ஓர் தவை 
ஆதாரமாகக் கொண்டது. அதாவது பிரஇருதிக்கும் ஆத்துமா 
வுக்குமுள்ள முக்கிய வித்தியாசத்தைக் கவனிக்காமையேயாம். 

இனி இதுகாறுமுள்ள விஷயத்தை மாராய்வாம். பிரமவாதினியார் 
இரண்டு வியாபகப் பொருள் ஒன்றில் ஒன்றிரா வென் இஜர். இத்தாந்த 
தீபிசையாரோ, அதை அங்கேரிக்இன்ளூர். ஆனால் ஒன்று வியாபகமாயும் 
ஒன்று அவ்வியாபகமாயும் இருந்தால் கூடமென்கிறுர். இச்சமயத்தில் சாங் 
திய மதத்திற்கும் இவரது மதத்திற்கும் அங்கோரமான வொன்றை மறந்து 
போனார். சாங்யெ மதத்திலும், இவரது மதத்திலும் ஆத்துமாக்கள் பல; 
அதோட ஒவ்வொன்றும் தணித்தனிவியாபகம்; அதிலும் சமமானவியாபகம். 
இதற்கு என்ன விடைதேடி வைத்திராக்கன்றனா? அச்சமயத்தில் இவ்விஷ 
யம் சித்தாந்த தீபிகையார்க்கு ஞாபகம் வந்திருக்குமாயின் இவ்வாதத்திற் 
லையே யிடமாட்டார். 

வியாபகத்தில் அவ்வியாபகம் இருக்குமென்பதற்கு நியாயம் ஏற்பட் 
டால் அதைக்கொண்டே வியாபகத் இல் வியாபசமு மிருக்குமென்று சொல் 
வதற்கு நியாயம் ஏற்படும். ௮ங்ஙனமாக வியாபகத்தில் வியாபகம் இராதென் 
பதுபோல் வைத்து, வியாபகத்தில். அவ்வியாபக மாத்திர மிருக்கு மென்று 
சொல்லி அதற்கு உவமானங் கூறுவதென்னோ? ஒரு பெரிய இரும்புக் குண் 
டில் ஓரணு இருக்கு மென்பதற்கு நியாய மேற்பட்டால் பெரிய குண்டில் 
பெரிய குண்டு மிருக்கலா மென்பதற்கும் நியாயமேற்படலாமே, பிரகிருதிக் 
கும் அதினின்றும் தோன்றிய பொருளுக்கும் வியாபக வியாப்பியங் கூறு 
இன்றாரிவர். அவ்விரண்டற்கும் காரண காரிய சம்பக்சஞ் சொல்லுகின் றத 
சாங்கெமதம், இதனால் வியாபகம் காரணமும், வியாப்பியம் காரியமுமென்று 
ஏற்படுகின்றது. காரணகாறியங்கள் ஆரமபம்,பரிணாமம், விவர்த்தமென்பன. 
இவற்றில் பிரகிருஇக்கும் அதன் காரியங்கட்கும ஆரம்பமாகவா, பரிணாம 
மாகவா, விவர்த்தமாகவா சித்தார்தியார் சம்மதிப்பது? ஆரம்பத்திற்கு உவ 
மானம் நூல் ஆடையும், பரிணாமத் இற் குவமானம் பால் தயிரும், விவர்த்தத் 
திற்கு உவமானம் கயிற்றரவுமாம். இனி அம்மூவகையினையும் முறையே 
யெடுத்துச் சீர்தூக்குவாம். ஆரம்ப உவமானமான நூல் ஆடை விஷயத்தில் 
தூலைத்தவிர ஆடைக்குப் பொருளில்லை. நூலின்கண் ஆடை வெறுக்தோற்ற 
மேயாம். அங்ஙனமே நூல் ஸ்தானத்தி விருக்கும் பிரகிருதியின்கண் அடை 
ஸ்தான த்திலிருக்கும் அம்சக் கரணமாதிகள் பொருளின்றித் தோற்றமாயும் 
பொய்யாயும் ஆதல் வேண்டும், இவ்வாரம்ப உவமானத்தினால் பிரசருதி 
யின்கண் அந்தக கரணமாதிகள் சோற்றல் மாத்திரமான பொய்யாயிருந் அ 
அவ்வியாபகமாதல் வேண்டுமென்பது தண்ணம். 

மனம்வியாபகமென் றும், இந்திரியம் அவ்வியாபகமென் றம் உவமானங் 
கூறி, இதற்கு மனோஸ்தானத்தில் ஆத் மாவையும் இந்திரிய ஸ்தானத்தில் 
பிரதியையும் வைக்கின்றார். இர்திரியம் அறிவாயினும் மன த்தைரோக்க 
அதற்கு அறி வில்லை. மனத்தை யெடுத்துப் பேசாது கண்ணைமாத்திரம் எடு 
தீதுப் பேசங்கால் கண் உருவத்தை  யறினெறதென்று சொல்லி, ௮௮௫ 
பற்றிக் கண்ணுக்கு அறியும்தன்மை யுண்டென்று சொல்லினும் மனம் 



௪ வேதாந்த தபிகை. 

அவ் வருவத்தை யறிநின் றதென்று சொல்லுங்கால் கண்ணுக்கு அறியும் 
தன்மை யில்லாமற் போகின்றது. எங்ஙகனமெனின் மனம் வேறோர் விஷ 
யத்தை நாடுங்கால் கண் எதிரில் நின்ற உருவத்தைப்பார்த்தும் பாராத 
தாகும். வேறே எண்ணங்கொண்டு போகின்ற மனிதன் நேரில் எதிர்ப்பம் 
தனது நண்டனைப் பார்த்தும் பாராதவனாகின்றான். அம் நண்பன் மற்றொரு 
கால் கண்டு “அன்று என்னைப் பார்த்தும் பேசாது பேயினையே என்று 
வினவின், “இல்லை இல்லை, அன்று நான் வேறு எண்ணத்தோடு சென்ற 
னன், அதனால் உன்னைநோக்கலென்”” என்கிருன். இதனால் மனத்திற்கு இந் 
இரியம் அணைக்கருவியா யிருக்கின்றதேயன்றி, யதார்த்தத்தில் இந்திரியத்த 
க்கு அறிவில்லையென் றேற்படுஇன்ற து, மனதிதிற்கும்இக்.திரியத் திற்கும் சனி 
தீதனியே அறிலிருக்குமேயாயின் மனம் வேறுவிஷயத்தைச் சிர்திக்கும்போ 
அம கண் உருவத் தையறியவேண்டும், அவ்வாறின்றென்பஅ எவர்க்கும்அனு 
பவமாகும். உலகை நோக்கல் கண் முதலியன அறிவென் அ சொல்லப்பட 
னும் மனத்தை ரோக்க அவை அறிவல்ல. ஒன்று அறிவும், ஒன்று அறிவில் 
 லாரமையுமாயிருக்க, இரண்டையும் அறிவாக வைதீது, ஒரு அறிவு வியாபக 
மென்றும் மற்றோர் அறிவு அவ்வியாபகமென்றும் கூறுவது தவரும். இர 
ண்டுபொருள் ஒரு இடத்தி லிருக்குமென்று சொல்லவந்த விவர், ஒரு பொ 
ருளைமாத்திரம் வைத்து வியாபகஞ் சொல்லவந்தது :₹பஞ்சபாண்டவரை நா 
னறியேனா, கட்டில் கால்போல் மூன்று என வாயினாற் சொல்லி, இரண்டு 
விரலைக்காட்டி, ஒருகோ டிழுத்தமை”ச்கொப்பாம். உவமேயத்தில் ஆத்து 
மாவும் பிரகருஇயுமாகிய இரண்டு பொருள்களிரறாக்கின்றன; உவமானத்தி 
லோ அவ்வா றில்லை; ஒன்அதானிருக்கின்றது. ஆகலின் இதில் உவமானப் 
பொருத்தம் இன்றென்பதாம். 

பிரகிரு திக்கும் அதினின்றும் தோன்றிய மனாதிகட்கும் பரிணாமமாகச் 
சொல்லின் பால் கெடுதியுற்றுச் தயிராவதுபோன்று, பிரகிருதியுங் கெடுதி 
யுற்று மனாதிகளாதல் வேண்டும், தயிருள்ளபோ௮ பால் எங்கன மின்றோ, 
அங்ஙனமே மனாதிச ளுள்ளபோது பிரஇருடி யில்லாமற் போகவேண்டும், 
போயின் பிரகிருதி நித்தியமென்று சொல்லும் சாங்கிய தெதாந்தத்திற்கும் 
இவாது எதா தகும் பங்கமுண்டாகும், இதுபோகப் பால் தயிர் உவ 
மானத்தில் ஒரே பொருள் இருக்கின்றமையின் ஆத்துமா, பிரகிருதியா கய 
இருபொருள்களை வேறு வேராக அதிலும் சத்தியமாக வொப்பும் இப் பூர்வ 

பஃ்ஷியார்க்கு கை பரிணாமபக்ஷம் பொருந்தாதென்றறிக. 
இனி விவர்ச்த வுவமானத்தையும் பரி£ீலிப்பாம். கை உவமானத்தில் 

கயிறு உண்மை, அரவு பொய். அச் துமாவையும் பிரகிருதியையும் உண்மை 
யாக வொப்ப்ஙிவர்க்கும் சாங்கியர்ச்கும் விவர்த்தபக்கம் ஏலாதென்க. 

ஆத்துமப் பிரகிருதி உவமேயத்துக்குப் பிரகிருதியையும் அசன் காரியங் 
களையும் உவமானமாகக கடறுவது அயுச்தமென்று வேறொரு வாயிலாகவும் 

தெரிவிப்பாம். ஆத் அமாவும் பிரகிருதியும் சாங்கெ மதப்படி தனித்தனி நித் 
இய சத்தியப் பொருள்கள். ஒன்றற்கொன்று காரணகாரியமன்று. ஆதலால் 
ஒன்றிலிருக்து மற்றொன்று தோன்றியசென்று சொல்லப்படாது. இதற்கு 
உவமானங் கூறும் பிரஇருதியும் அதினின் றும் தோன்றியனவுமோ காரண 
காரியங்கள். காரண காரியங்கள் இரண்டும் தனித்தனி நித்தப் பொருள்க 
எல்ல, ஆதலால் கை உவமானம் மிகு பிழையேயாம். 

பிரமவாதினி அதிபர் சொல்வ இரண்டு அகண்ட வியாபகப் பொரு 
ளிராவென்பது, அதன்படியே அகண்ட வியாபக ஆன்மாவின்கண் அவ்வித 

ட் பிரகிருதி வள கன் இவர் ஆன்மாவை மாத்திரம் வியாபகமென் 



வேதாந்தஇபிகை: ௫ 

ரெப்பிப் பிரகருதியை வியாப்யமாக வொப்புின் ரூர். வியாபக வியாப்பிய 
பாவம் இருவகைப்படும். ஒன்று பேசத்துடன், மற்றொன் நபேதத்அடன். 
பேதத்திற் குவமானம் மெழுக் குருண்டையில் பொற் பொடி அடங்க நிற்ற 
ஓம், பெரிய தட்டில் சிறு சட்டு அடங்டு நிற்றலுமாம். அபேதத்திற் குவமா 
னம் காரணமான நீரில் காரியமான அலையும், காரணமான மண்ணில் காரிய 
மான குடமும் அடங்கி நிற்றலுமாம், இவ் விரண்டில் ஆச்துமப் பிரகிருதி 
உவமேயத்துக்கு. எது பொருர் தும்? மெழுக் குருண்டையில் பொற்பொடி 
யும், பெரிய தட்டில் சிறுதட்டும் அடங்கிநிற்றல் போலப் பேசஞ் சொல்லு 
வோமாயின் மெழுகும் பொற்பொடியும, பெரியதட்டும் சறியசட்டும் பின்ன 
மாதல்போல ஆக்துமாவும் பிரகிருஇியும் பின்னமாய் ஒன்றிருச்சவிடச் அப் 
பிறிதொன் நிலலையென்று சொல்லுதற் டெனாம், மண்ணில் குடம் ௮௨ங்இ 
யிருத்தல்போ லென்னின் மண்ணாங் குடமும் அபின்னமாதல்போல அத்து 
மாவும் பிரகிருஇ.பும் அபின்னமாதல் வேண்டும். அங்ஙனமாயின் சத்தான 
ஆன்மாவும், சடமான பிரருதியும் ஒன்றுதல் வேண்டும். நேர்விரோசமான 
இருதன்மை ஒருங்கு சேர்்திருதீதல் அசம்பாலிதமாகும். இரண்டும் வேறு 
படாது ஒன்றாக விருக்குமாயின் சாங்கியர் சடமான பிரகிருதி யினின்றும் 
நீங்கி, இச்சானா ஆன்மாவாய் விளங்கவேண்டுமென்று சொல்லி, அவ்வா 
ரூதற்கு முயலுவது பயனற்ற காரியமாம். ஆன்மாவும் பிரஇருதியும் பின்ன 
மாயின் ஒரு பொருளாகின்றது. ஆகவே அதை வேறுவேறு தர்ம்மமுள்ள 
இரண்டு எதிர்மறைப் பொருளாகச் சொல்வதும், அதில் ஒன்று மற்ஜொ 
ன்றில் அடங்கி யிருக்கின்றசென்று சொல்வதும் அசம்பாவிதமாம். 

வ) 

ஆத்தும சச்நிதானத்தில் பிரகிருதியின் வியாபசமும் குனியமாய் விடு 
இறதென்கிறூர். ஆத்துமாவும் வியாபகம், பிரரொதியும் வியாபகம், இவற் 
றில் ஆத்துமசந்நிதானச்தில் பிரகிருதி குனியமாய் விடுறெசாம். ஆத்தமா 
வில் பிரகிருதி யிருந்து குனியமாய் விடகிறதா? இல்லாது குனியமாய் விடு 
கிறதா? இரும் ஐ அதிலும் ஆத தமாவைப்போல வியாபகமாயிருர் ௮ குனிய 
மாய் விடுகிற சென்னின் இது பொருந்தாது. ஏனெனின் இருக்றெபொருள் 
இல்லாது போதல் என்று மில்லை. அரந்தச்கரண ஞானமும் இர் திரிய ஞான 
மும்போல வென்னின் அந்தக் கரண ஞானமும், இந்திரிய ஞானமுமாயெ 
இரண்டும் சத்தாயிருக்து ஒன்றினிலொன் நில்லாமல் குனியமரய்ப் போக 
வில்லை; அந்தக்கரண ஞானத்தின்போது இந்திரியஞான மில்லாதிருக்தே 
குனியமாய்ப் போகின்ற, (நீர் தோன்றாத) வெற்று நிலத்திற் ரென்றும் 
கானல் நீர், நீர்போவிருந்தாலும் யதார்த்தநீரை நோக்குங்கால் கானல் நீர் 
இல்லைதானே; அதாவது குனியந்தானே. அதுபோல உலகை நோக்குங்கால் 
இச்திரிய ஞான முளதரயினும் அந்தக்கரண ஞானச்சை நோக்குங்கால் இக் 
திரிய ஞானம் இல்லைதானே; அதாவ௫ குனி௰ந்தானே. ௮துபோல அந்தக் 
கரண இர்திரிய உலகை நோக்குங்கால பிரகருதியுளதரயினும் ஆத்துமாவை 
நோக்குங்கால் பிரகிருதி இல்லைதானே; அதாவது குனியர்தானே. இசனால் 
யதார்ச்தமாய்ச் இத்தித்தது ஆத்துமா வொன்றுதான். இங்கனமாயின், 
வேதாக்சத்தைச் சித்தாந்ததீபிகையார் மறுத்த தென்னையோ! வேதாந்தத் 
தை மறுக்கவேண்டு மென்று மிகு ஆவலோடு முன்பு வந்தாலும் இவர் கூறும் 
நியாயம் இவருக்கு விரோதமும், வேதார்தத்திற்கு அவிரோதமுமாய், ௮.௫ 
காரணமாக இவர் பின் விலகுபின்றார். குரிய வியாபக த்தில் அணு இருந்தம் 
தெரியாமைபோல ஆத்தும வியாபகத்தில் பிரகிருதி யிருர்தம் தெரியாமை 
காரணமாகச் சூனியமென் று சொல்லப்படுமெனின் அதற்குப் பிரரொதியின் 
வியாபகம் குனியமாய் விபிறதென்று சொல்வது உபசாரமேயன்றி யதார் 



௭ வேதாந்தத்பிகை: 

தீத மன்று. இஃது இருக்கட்டும். ஆச்துமாவோ சர்வ வியாபகம், மற்றவை 
களுக்கு வியாபகமிருந்தா லும் அவைகளெல்லாம் ஆபேட்6க வியாபகம்; அதா 
வது மேலே.புள்ளவற்றைவிட்டுக்கழேயுள்ளவ.ற்றைகோக்க வியாபகமாம்.ஆச் 
அமாவோ அப்படி௮ன்று; அது நிரபேட்ச வியாபகம், அதாவது ஒன்றையும் 
அபேட்சிக்காதவியாபகம். அதன் மேல் வியாபகமாய் ஒருபொருளு மில்லை.பிர 
இருதியோ வியாபகமானசூரியசச்நிதானச்தில்அணுப்போலிருக்கிற த. இப்படி 
ப்பட்டஅணுவைச் சர்வ வியாபகமென்று சொல்லுறெகுற்றம் ஒருபக்க மிரு 
க்கட்டும். ஒவ்வொன்றும் நிரபேட்சமாய் எங்கும் நீக்கமற நிறைந்திருக்கும் 
பல்லாயிரங்கோடி ஆத்தும சந்நிதானத்தில் சூரிய சந்நிதான த்தில் அணுவை 
ப்போலிருக்கும் பிரகிருதி, எங்கும் நிறைந்த பல்லாயிரங்கோடி ஆத்துமாக் 
களைப் பர்தித்த லெங்ஙனம்? உவமானத்தில் குரிய சந்நிதானத்தில் அணுக் 
கள் பல்லாயிரங்கோடி யிருக்கன்றன. உவமேயத்திலோ பல்லாயிரன் 
கோடிஆத்அமாக்களின்முன்னர்ச் குனியமென்று சொல்லத்தக்க அதாவது 
இல்லையென்று சொல்லதீதக்க (அணுப்போன்ற) ஒரு பிரசருதி யிருக்கின் 
றத, அதினும் ஆத்துமா குரியனைப்போன்ற ஞானசொருபம், பிரகருதியோ 
இருளைப்போன்ற அஞ்ஞான சொரூபம். இந்த அஞ்ஞான அணு சொரூப 
ஒரு இருள், ஒவ்வொன்றும் நிரபேட்ச சர்வ வியாபகமான பல்லாயிரங்கோ 
டாகோடி அத்துமாக்களான குரியர்களைப் பந்தித்ததாகவும், அதை நிவர்த்தி 
ப்பதாகவும் சொல்வ அ எவ்வளவு நியாய விரோதம்! இதை யெடுத்து வாதி 
ப்பதற்கு வக்கீலாய் வச்த இர்தப் புத்திமானுடைய ஆராய்ச் எவ்வளவு 
விசாலமானது! சாஎ்யெமதப்படி நிரபேட்ச வியாபகமுள்ள வெல்லா ஆத்து 
மாக்களும் பிரரொதியை நிவர்த்திக்தக்கொள்ள முயற்சிசெய்ய வேண்வெ 
தாகலின் அத்தகைய பிரகிருதியைச் குனியம்போலச் சொல்வது நியாய 
மன்று. பிரகிருதி சர்வ வியாபகமுள்ள த. அர்தக்கரண இந்திரியங்கள் ஏக 
தேசத்திலும் ஏகதேசமான வியஷ்டி சரீரங்களில் உள்ளன. எங்கெங்கு 
ஆச்துமாக்களுளவோ அங்கங்கெல்லாம் பந்தித்திருக்கும் பிரகிருதிக்கு அர்த 
க்கரண இச்திரியங்களை யொப்புச்சொல்வது யுக்தமன்று. பிரகருதி அந்த 
க்கரண இக்திரியங்கள் அக். துமாவின் ஒடுக்க நிலையில் அபாவத்தை அடை 
கின்றன வென்பதும் முற்கூறிய குற்றங்களையே பெற்றிருக்கின்சமையின் 
அதுவும் முன்போலவே மறுக்கப்பட்டதென்க. 

இனிப் பிரகிருதி அர்தக்கரண இச்திரியங்கள் ஆத்துமாவின் ஒடுக்க 
நிலையில் அபாவத்தை யடைகன்றன வென்பது எவ்வகை யென விசாரிப் 
பாம். விரிதலும் ஒஙெகுதலுமான விடத்தில் மற்ருரு பொருள் இருத்தல் 
கூடாது. கூடாதபோது பல்லாயிரங் கோடாகோடி அத்துமாச்கள் இருத்த 
லும், அதிலும் ஒவ்வொன்றும் நிரபேட்ச வியாபகப் பல்லாயிரங்கோடாகோடி 

ஆத்துமாக்கள் இருத்தலும் அசம்பாலிதமாம். ௮ச்துமா சேதனம், புத்தி 
அசேதனம். ஆத்துமா தன்னிலையி லிருக்கும்போது புத்தி யெங்குமில்லாது 
போய்விடின்றஅ என்பதின் பிழை வருமாறு:--ஆத் அமாவின்கண் புத்தி 
சத்தாயிருக்றெதா? அசத்தாயிருக்றெதா? சத்தாயிருக்கி சென்னின் சத்தா 
யிருப்பது எங்கு மில்லாது போவானேன்? உள்ளது போகாது?” என்ற 
நியாயத்தால் சத்தாயுள்ள புத்தி யெங்கும் போகமாட்டாது, அசத்தா யிருக் 
இற தென்னில் அசத்து என்பது இல்லையெனப் பொரு டருதலால் இல் 
லாத புத்தி எங்கு மில்லாது போமென்று சொல்வது வீண்வார்ச்தை, இல் 
லாத மலடி மகனும், கயிற்றின்கண் அரவும் எங்கு மில்லாது போவதுபோ 
லாம். இதனால் இரண்டு பட்சத்திலும் புத்தி யெங்கு மில்லாது போகின்ற 
தென்பது மறுக்கப்படுகன்றது. 
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. இனி ஆன்மாவின்கண் பிரகிருதி யிருத்தல் சமவாயத்தாலா? சை 
யோகத்தாலா! சமவாயத்தா லென்னின் இதற்கு உதாரணம் குணமும் குணி 
யும, வினையும் வினைமுதலும், அவயவமும் அவயவியும், சாதியும் வியச்தி 

யும், உபாதான காரணமும் காரியமுமாம், இதை யமைக்கின் ஆத்அமாவும 

பிரகிருதியும் அபின்னமாட ஒரு பொருளாகும். ஆத்துமா சித்தும் ஆரந்த 
மும், பிரகிருதி சடமும் அக்கமுமாம். அங்ஙனமாக இரண்டும் அபின்ன 
மாதல் யாங்ஙனம்! குரியனும் இருளும் ஒன்றாயும், குணகுணி முதலியவா 
யும் இருக்குமாயின் ஆத்துமாவும் பிரஇிருதியும் ஒன்றாயும், குணகுணி முத 

வியவாய மிருக்கலாம். சையோகத்தா லென்னின், அப்போது ஆச்தமாவும் 

பிரிருதியும் அவ்வியாபக கண்டப் பொருளாய்ப் போம். சையோகஞு சொ 
ல்வதில் ஆத்துமாவும் பிரஇருதியும் வேறுபட்டு ஒன்றிருந்த விடத்தில் ஒன் 

றில்லை யென்று சொல்லுறெதற் இடனாடின்றது. அங்ஙனமாயின் பிரகிருதி 

யினின்றும் ௮ன்மாத் தனித்து நிற்குமாறு சரவணாதிகள் செய்ய மூயலுவா 

னேன்? கடச்தினின்று படமும் படத்தினின்று கடமும் பிரிக்கவேண்டிய 

ஆவரியக மென்னை? சுமை யெடுப்பவனும் அவனால் சுமக்கப்படும் சுமையும் 

வேறு வேளூயிருக்கனும் அச்சுமையை அவன் நீக்கமுயற்சிப்பதுபோல ஆத் 

மாவும் பிரகருதியும் வேறுவேளூயினும் பிரகிருதியை நீக்கமுயலுதல் கூடு 

மெனின் சுமை சுமப்பவன் அச்சுமையினால் இரத்தவோட்ட முதலியன 

தடைப்பட்டுத் தன்பப்படுகன்றான். இதன்படி யுவமேயத்திற் சொல்லப் 

படாது. சாங்யெமதச்தில் ஆன்மாவுக் கிலக்கணங் கூறுங்கால் நிர்விகாரம், 

அசங்கம், இன்மாத்திரம், உதாசீனம், காரணகாரிய பந்தமோட்ச சுகதுக்க 

ரசம், அகர்த்தத்துவ அபோச்தத்துவம் முதலியவற்றைக் கூறுதலாலும், 

அத்மாவினிடத்துப் பிரதி சம்பந்தம் அச்தியாசமென் று பகருவதாலும் 

பிரகருதியினால் யாதொருநட்டமும் ஆத் அமாவுக் தின்றென்பதாம். ஆதலால் 

கை உவமானம் பொருந்தா தென்க. இனிஆத்துமாவை வியாபகமாயும், பிர 

இருதியை வியாப்யமாயும் சொல்வதிலுள்ள குற்றத்தையும் விளக்குவாம், 

இதற்கு அச பெரிய தட்டையும், அதிக சிறிய தட்டையும் உவமானமாகச் 

சொல்ல வேண்டும். இத வியாபக வியாப்ய விஷயத்இற்குப் பொருச் சமானா 

லும் நீக்கமற எங்கும் பரிபூணமாய் நிறைந்த ஆத்துமப் பிரகிருதி விஷயத் 

திற்குப் பொருந்தாது. 

அச்துமாவும் பிரஇருதியும் சத்தென்பவர் சாங்கியர் ; ஆத்துமா சத்தெ 

ன் றும் பிரகிருதி அசத்தென்றுங் கூறுபவர் வேதாம் திகள். இதில் உண்மை 

யெதவென முன்னர்த் இர்மாணித்துக்கொண்டு, பிறகு வியாபக வியாப்ய 

விஷயமாய்ப் பேசவேண்டும். ஆச். அமாவினிடம் பிரகிருதி அடக்கி யிருக்க 

ன்ற தென்று சொல்வது சாங்கியர்ச்கும் வேதாந்திகட்கும் உடம்பாடுதான். 

ஆனால் சாங்யெர் பிரகிருதி சத்தாயிரும்து அடங்கி யிருக்கின்ற தென்று 

கொல்ல, வேதாந்திகள் அசத்து அல்லது சத்துப்போலி அல்லது அநிர்வச 

னீயமா யிருந்து அடங்கி யிருக்கன்றசென்று சொல்லுகின்றார்கள். இவ் 

வித பேதத்தை யெடுத்துப் பேசாது வாளா வியாபக வியாப்பியங்களைப் 

பற்றிப் பே௫னாரிவர். இதற்குமேல் இரண்டு பொருள் எப்படி உடன் சேர்ந் 

திருக்கு மென்றும் அவற்றுள் ஒன்று வியாபகமாய் எப்படி யிருக்கக் கூடு 

மென் றும் வேதாந்திகள் கேட்பதாய்ச் சொல்லிப் பின்னர் இது பழைய விடு 

கதை யென்றும் இது வேதார்திகள் மனத்தில் இருக்கன்ற தென்றும் இது 

சவறுடைய தென்றும் இது பிரஒருதிக்கும் அத்தமாவுக்கு முள்ள. வித்தி 

யாசச்தைக் கவனிக்காமையே யென்றுங் கூறி, அப்பால் ் 
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இவ் விகெதையில் இரண்டு பொருள்களும் ஒரே விதமான 
வகுப்பு, அளவு, நீட்சி, அகலம்; கனம் முதலானவை யுள்ளனவெ 
கீ கொள்ளப்பட் டி.ருக்கின்றன. அவ்வாறாயின் அவை இரண்டும் 
உடன் சேர்க் இருப்பது அசம்பாவிதமே. ஆனால் நாம் கூறுவது 
யாதெனின் வெவ்வேறு விதமான கடினம் சன்னம் முதலிய குண 
ங்களனையுடைய பொருள்கள் ஒன்றில் ஒன்னு சென்று ஒன்று மற் 
றென்றை அடக்கிக் கொள்ளுகனெறதே 

என்று கூறினார். இதன் தோஷத்தை யெடுத்து விரிப்பாம். 

ஒரு௮டி. நீளம், ஒருஅடி அகலம், ஒரு அடி கனம் அளவுள்ள ஒரு சாதி 
யான இரும்புச்தகட்டில் அதே யடி நீளம் அதே அடி அகலம் அதே யடி, கனம் 
அளவுள்ள மற்றொரு இரும்புச்சசடு இராதென்ப தும் இதற்கு யாவும் மாறுபட் 
டிருந்தால் இருக்கு மென்பதும் பூர்வபட்யொரது சம்மதம். நாம் சொல்வது 
மாசெனில் முன் சொன்னதும் இராது, பின் சொன்னதும் இராசென்பது, 
மாறுபட்டவை யிருக்குமென்றுல் ஒரு அடி நீளம், ஒரு அடி அகலம், ஒரு 
அடி சனம் அளவுள்ள ஒரு இரும்புத் தக ளெள அதே யிடத்தில் கால் ௮௨ 
மீளம், கால் அடி அகலம், கால் அடி கனம் அளவுள்ள வேறு சாதித் சகடு. 
இருக்குமா? இராதென இவர் மாத்திர மன்று; எவருமே யொக்துக்சொள்ளு 
வார்கள். இன்னொரு விசமாய்ப் பார்ப்போம். இரண்டடி நீஎம், இரண்டடி 
அகலம், அரை அடி யாழமுள்ள ஒரு பித்தளைத் தீகட்டினாள் ஒரு அடி நீளம், 
ஒரு அடி அகலம், கால் அடி ஆழமுள்ள வொரு வெள்ளித் தகடு அடங்கும். 
இது ஒன்றில் ஒன்று அடங்கெ தாமா ? பெறிய தட்டான பொருள் இல் 
லாத வெளியில் சிறிய தட்டு அடங்ஜெ சாகக் கொள்ள வேண்டுமே யன்றி 
மற்றப்படி அன் று. ஒரு பெரிய இரும்புக் குண்டில் றிய ரண்டு அடங்கு 
மா? அடக்க வேண்டுமாயின் அதில் இல பாகம் எடுத்துத் துவாரஞ் செய்து 
அத்துவாரத்தில் சிறிய குண்டை யடக்கலாம். இதனால் பெரிய அளவுள்ள 
பொருளில் சிறிய அளவுள்ள பொருள் அடங்கனெதாகச் சொல்லப்படுமா? 
அல்லது ஒரு இடத்தில் இரு பொரு ளிருப்பதாயேனுஞ் சொல்லப்படுமா? 
படாது படாது; படாஅ போகவே, இரு பொருள் இரு இடத்தில் இருக்கெ 
தாகவே கொள்ளப்படுமென்பஅ இண்ணம். 

ஒளி இருள் உவமானம்: 

இத்தாந்த £பிகையார் இவ்விஷயத்தில் இன்னொரு பேதங் கூறுஇன் 
ரூர். ௮௮ 

இப்படி யுடன் சேர்ந்திருக்கும் இவ் விரு வஸதுக்களில் 
ஒன்று சேதனமும், மற்றொன்று அசேதன முமா யிருப்பின் இ 
வெகு எளிதாம், உதாரணமாக ஒளியும் இருளும்போல அவ்வ 
ளவ ஒன்றற் கொன்று கேர் விரோதமான பொருள்கள் பிரபஞ் 
௪த்தில இருக்கமாட்டா, அவை இரண்டும் உடன் சேர்ந்திருக்க 
ன்தனவா? அல்லவா? அல்லஅ இரண்டும் ஒரே பொருளா? இருள் 
பதார்த்த மன்றென்னும். வேதாந்தியின் ஆக்ஷேபனைக்கு. ஈமது 
தேசத்துப் பதார்த்த விஞ்ஞான சாஸ்திர விற்பன்னராயெ பண் 



| வேதாந்தத்பிகை. | ௯ 

டி.த. ஜகதீச சந்திர 4 வஸஃ என்பவரால் சமீபத்தில் கண்டுபிடித்த 
வைகளை நிதரிசன மாகக் கூறுவ? போதுமானது. இப் பண்டி 
தர் தமது கருவிகளைக் கொண்டு காடாந்தகாரம் நிறைந் துள்ள 
அழையில் கண்ணுக்குப் புலப்படாத ஒளிக் கதிர்கள் இருக்கன் 
றன வென்பதை உண்மைப் படுத்துவார். இதன் கருத் தென்ன? 
ஒளிக் கதிரான அ அதிக சூட்சுமமா யிருச் தமையின், அதை விட 
அதிக ஸ்தூலமான இருளில் அடக்கமாய் விட்டது. அவ்வறைக் 
குள் ஒரு விளக்கைக் கொண்டுபோனால் ௮௮ அர்தகாரத்தையே 
போக்கி விடும், அனாலும் சிறிது தூரம் வரையிற்றான் அதைப் 
போக்கக். கூடும், அதைவிட அதிகமான பிரகாசமுள்ள காஸ் 

(Gas) விளக்கையும் அநேக மெழுச்கு வர்த்தி விளக்குகளின் 
ஒளியை யுடைய மின்சார விளக்கையும் நாம் கொண்டுபோவோ 
மரயின் அவை அவ்வந்தகாரத்தை முற்றும் போக்கிவிடும். ஆனால் 
இவ்விளக்குக ளெல்லாம் ஜோதிப் பிரகாசமான சூரியனுக்குமுன் 
ஒளி மழுங்கிப் போகின்றன. ஆகையால் குறைக்க சக்தி யுள்ள 
வொன்று அதனினும். அதிக சக்தியுள்ள மற்றொன்றில் அடங்கு 
மென்பது போதரும் 

என்பது, 

இதனால் ஆத்மாவுக்கு ஒளியையும், பிரதிருதிக்கு இருளையும் உவமான 
மாக ௮மைக்கிராரென்று விளங்குகின்றது. ஆத்மாவும் பிரகிருதியும் ஒன்றி 
லொன்று அடங்கி யிருப்பதற்கு ஒளி. யிருள் உவமானங் .கூறுகன்றமு 
ரன்றே! இதிலுள்ள தோஷத்சைப் பாருங்கள். உஷ்ணமும். குளிர்ச்சியும் 
ஒரே பொருளின் குணமாய் (10௦8௦௦) பாகை அதிகத் திற்கு உஷ்ணமென் 
றும், குறைச்சலுக்குக் குளிர்ச்சியென் அம் சொல்லப்படுதல்போலப்பிரகாசம் 
அதிகத்திற்கு ஒளி யென்றும் குறைச்சலுக்கு இருளென்றும் சொல்லப்படு 
இன்றன. உலகில் இப்படியே நேர் எதிர்மறையான குணங்களெல்லாம் ஒரு 

் பொருளையே பற்றியிருப்பது சண்கூடாம். ஒரு மனிதன் சிறுவயதில் குட் 
டையாயும் பெரியவயதில் நெட்டையாயுமிருக்கிறான், இதனால் அவன் இருவ 
னாய் விட்டானா! ஷி போஸ் அவர்களால் இருளில் காண்பிக்கப்படும் ஒளி 
எவ்வளவுண்டேோ அவ்வளவு வரையில் இருஸிருக்கன்றதா 1 இருக்கின்ற 
சென்னின் குரிய வொளிவுள்ள விடத்தில் இருளும் இருச்சல் வேண்டும். 
(Fire box) நெருப்புக்குச்சியில் ஒளியைக் காணோம். ஆனால் அதைக்: இழி 
த்தால் ஒளியுண்டாகுன்றது; அப்போது அங்கிருந்த இருளும் போய்விடுகின் 
றஅ. அப்படியானால் ஒளியும் இருளும் ஒரே காலத்தில் ஒரே யிடத்தில் 
இருப்பனவாய்ச் சொல்லப்பமொ! உஷ்ணத்தின் குறைவே குளிர்ச்சி அதா 
வது குறைக்த உஷ்ணமாவதுபோல; ஒளியின் குறைவே இருள் அதாவது 
குறைந்த வொளியென இவ றிர்திருப்பரேல் ஆத்துமாவையும் பிரகிருதி 
யையும் சத்துப் பொருளெனக் கூறி, அதற்கு ஒளி யிருள் உவமானதக்தை 
யிவர் பிறழ்க்துங் கூறார். ஒளி யிருள் உவமானப்படி பார்ச்கும் பட்சத்தில் 

% வஸு என்ற பதத்தை பஸு ஏன உச்சரிப்பது வங்கபாஷையின் 
வழக்கு. “(வபயோர் அபேத?! ஏன்ற சூத்திர விதிப்படி அத போஸ் என 
இங்கிலீஷில் மருவியது. . | கடட 

உ. 



௧௦. வேதாந்த பிகை. 

ஒரே பொருளின் உயர்ந்த நிலைக்கு ஆத்துமாவென்றும், தாழ்ந்த நிலைக்குப் 

பிரசிருதியென்றும் சொல்லவேண்டும். அன்றி ஒளி யுள்ளபோது இருளும் 

இரு ஞள்ளபோது ஒளியும் இல்லை. அப்படியே ஆத்துமா உள்ளபோது 

பிரசிருதியும், பிரகிருதி யுள்ளபோ அ ஆத்துமாவம் இல்லை யென்று சொல்ல 

வேண்டும். அங்ஙனமாயின் இப்போது பிரகிருதி யிருக்கின்றமையின் ஆத்து 

மா இல்லையென்று சொல்லவேண்டும்; 

ஒரு அறைக்குள் விளக்கைக் கொண்டுபோனால் அது அவ்வறைக்குள் 

இருக்கும் அந்த காரத்தைக் கெடுத்துவிமொம்; அதைவிட அதிகப் பிரகாச 

முள்ள காஸ் (088) விளக்கையும் அநேக மெழுக்கு வர்த்தி விளக்குகளின் 

ஒளியை யுடைய மின் சார விளக்கையும் கொண்டுபோவோமாயின் அவ் 

வந்தகாரத்தை முற்றும் போக்கிவிடுமாம்; இச்தகைய விளக்குக ளெல்லாம் 

குரியன் முன் மழுங்கிப் போடின்றனவாம். இதைச் சொல்லிய பின்னர்க் 

குறைந்த சத்தியுள்ள வொன்று அதனினும் அதிக சக்தியுள்ள மற்றொ 

ன் றில் அடங்கு மென்றார். இதை நீரில் வைத்தப்பார்த்தால் உண்மை 

விளங்கும். குளிர்ர்த நீருக்கு உஷ்ணம் ஏற ஏற உஷ்ண சத்தி அதிகப்பட்டு 

க் குளிர்ச்சி குறைஇன்றது, சத்தி யேற்றக குறைச்சலினால் பொருளிரண் 

டாவதில்லை. ஒரேபொருள் உபாதிக்குதீ தகக வாறு ஏற்றக் குறைச்சலினால் 

ஏற்றக் குறைச்சலான குணங்களைக் காட்டும், இவர் காட்டிய உவமானத் 

தில் ஒளிகள் ஒன்றிலொன்று அடங்கெவல்ல, எங்கும் பரவியுள்ள (141161) 

ஈதர் என்னும் அத நுண்ணிய அணுக்கள் உபாதிக்குத் தக்கவாறு அதிக 

மும் குறைவுமாகக் காட்வெனவேயாம். பேரொலியில் சிறு ஒலிகேட்காமை 

காரணமாக ஒலியைக் கொண்வெரும் வாயு அலலது வாயுவின் அணுக்சள் 

ஒன்றிலொன்று அடக்கியிருப்பனவாகக் கூறலாங் கொல்லோ ! இதனால் 

போஸ் அவர்களின் வாச்கு இவர்க்குப் பிரதிகூலமாயும் வேதார் இகளுக்கு 

அதுகூலமாயும் முடிந்ததென் றறிக, 

இருள் பதார்த்தமன்றென வேதார்தி கொள்வதாய் ஒரு வாஃகியம் 

பகன்றுர். இது விந்தையான வாக்யெமே யாம்! வேதாந்திகள் இருளைத் 

இரவியமெனக் கொள்ளமாட்டார்களே யன்றிப் பதார்த்தமெனக் கொள்ள 

மாட்டார்க ளென்பது திரவியத்திற்கும் பதார்த்தத்திற்கு முள்ள வேற்றுமை 

யறியாமையே யாம், 

சிவமும் உலகமும்: 

இந்தத் தப்புவமானத்தைக் கொண்டுபோய்ச் சிலஞானபோதச் சூத்திர 

த் தப்புரையோடு இணைத்துக் காட்ட வருகின்றார். அதன் ரேஷத்தையும் 

விளக்குவாம். பூர்வ பட்சியார் சொல்வது: 

இவற்றையெல்லாம் திரட்டி” 

(கிரந்தம்,) 

நாசித் சத் ஸந்கிதெள” 

(தமிழ்.) 
£யாவையஞ் குனியஞ் ௪த்தெதிர்” 

. என்னும் வாக்கியத்தில் தொகுத்துச்சொல்லப்படவில்லையா? 

இதற்கு மெய்கண்ட தேவர் உரை வருமாஅ:- 



வேதாந்த௫பிகை, கக 

“பூரணமும் நிதீதியமுமான அறிவின் அபூரணமும் ஸம்பாதித 
முமான அறிவு (பொய்) ஒளி குன்றுகன் உமையின், ஸத்தின் 
சந்நிதானத்தில் அஸத்துத் தன் ஒளியை யிழக்கின்ற அ” என்பது 
ஸ்காபிக்கப்படுகின்றது. இதிற் சொல்லப்பட்ட உவமானம் பின் 
வரும் வாக்கியத்தில் விளக்கப்பட்டிருக்கன்றது. 

_ (சூரியன்முன் இருள் இல்லாமைபோல அவன் முன் கெட்ட 
அசத்து இல்லாது போகின்றது” 

இதுவரையில் பூர்வபட்சியார் எழுதியது, சிவஞான போதத்தைத் 

தமிழில் மொழிபெயர்த்த கே மெய்கண்ட தேவர் இது A கூறியது 
வருமாறு:-- 

ஈண்டுச் சத்தினிடத்து அசத்தப் பிரகாரியா தென்றது?? 

“மெய்யினிடத்துப் பொய் அப்பிரகாசமாய் நிற்றலான்?? 

“அன் னியமிலாமையரற்கொன் றுணர்வின்றும் 

அன்னியமிலான் ௮௪ த்தைக்காண்குவனேல் - அன்னியமாக் 

காணான் அவன்முன் கதிர்மூன்னிருள் போல 

மாணஅசத்தின்மைமற்று.” 

பிரமவாதினிப் பத்திராஇபர் சாங்கயெமத சித்தாந்தத்தை மறுத்த 
போது அதற்குப் பிரமாணம் சுருதிவாக்யெத்தைக் காட்டியதாக இவருஞ் 
சொல்லியிருக்கன்றுர். அப்படி யிருந தம இவர் அர்த வாக்கியத்தைப்பற்றி 
யேதம் பேசாமலும், அதைப் பிரமாணமாக அங்கீகரியாமலும், அதற்குக் 
கட்டுப் பட்டு அடங்கிப் பேசாமலும், அதன யுக்தி அனுபவங்களைப்பற்றி 
யோசியாமலும் வேதவிரோதியாய் நின்று, இப்போது மேலே எம்மால் மறு 
ச்கப்பட்ப்போன போலி யுக்தியைக் கொண்டு போலிவாதம் புரிந்து, 
அதற் ணெங்கப் பிரமாண மிருப்பதாய்ப் பிரமித்து, சவாகமத்திலுள்ள சிவ 
ஞானபோதக் இரந்த சூத்திரத்தையும், அதன் பிழை மொழிபெயர்ப்பான 
தமிழ்ச் குத்திரத்தையும், அச்குத்திர விரோதமான தமிழுரையினையும் பிர 
மாணமாகச் காட்டினார், வேதாந்தத் அக்கு மற்றொரு பக்கம்” என்று பெயர் 
கொடுத்து இவ்விஷயம் எழுதியதால் ஷி சிவாகமம் வேதத்தின் பக்கமா 
காத மற்றொரு பக்கமாநின்றது. அன்றி யிவரே வேதம் பமையதென்றும் 
ஆகமம் புதியதென்றும் சொல்லியிருக்னெரறார். அதன் மொழிபெயர்ப்புத் 
தமிழிலும் வந்திருக்கின்றது. அது கை சித்தாந்த தீபிகை முதற் புத்தகம் 
ஆறுவது பத்திரிகை 132 வது முதல் 187 வது பக்கங்கள் வரையில் “(பழை 
மையும் புதுமையும்? என்னும் விஷயத்தில் பரக்கக் காணலாம், 

இவர் காட்டிய ஆகம குத்திரம் வேத விரோதமா யிருக்கறதாவென் 
அம், அச்குத்திரமாவது இவர் பக்கத்துக்கேனும் சாங்கியர் பக்கத்துக்கே 
னுஞ் சாதகமாயிருக்றறெதாவென்றும் பார்ப்போம். கை குத்திரம் இரந்தத் 
தில் சித்தெதிர் என்றிருந்தால் மெய்கண்டதேவர் சத்தெதிர் என்று மொழி 
பெயர்த்தார். இப்படியே இன்னுஞ் சில விடங்களில் பிழைகளிருக்கின் றன. 
கைவெஞான போதம் மூன் று நான்கு அடிகளுக்கு மேற்படாத பன்னிரண்டு 
சூதிஇரங்களை யுடையது. இச்சிறிய சூத்திரங்களை யுள்ளபடியே மொழிபெய 
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ர்க்காது பிழையாய் மொழிபெயர்த்தார். பின் வர்தவர்களும் அதைத் திருத்தி 

னார்களில்லை. அதையே மெய்யென மயங்இப் பலபேர் பல வுரைகள் செய்து 

விட்டார்கள். அதனோடு அதை முதனூலாகக் கொண்டு வழி நூல் சார்புகால் 

களும் செய்து அவற்றினுக்கு உரைகளும் செய்துவிட்டார்கள். அது பிழை 

யென இவர் காட்டிய கிரந்தத் தமிழ்ச்சூத்திரங்களே செரிவிக்கன்றன.௮ந்த 

ப் பிழை விளங்காமையால் ஆதன் பிரகாரமே யிவரும் எடுத்துக் காட்டினார். 

டை தமிழ்ச் சூச்திரமானது ஈத்செதிர் யாவையும் குனியம்' என்று 

கூறுகன்றதன்னா? இவ்விடத்தில் சத்து என்பது வெம், யாவையும் என்பது 

உலகெல்லாம், குனி௰ம் என்பது இல்லை. இதனாற் றேர்க்த தியாதெனின் 

உள்ளதாகிய சிவத்தின் முன்னர் உலகெல்லாஞ் சூனியம், அதாவஅ இல்லை 

யெனப் பொருள் படுநின்றது. இது நேரான யுரையாகும், இதன்படி 

நோக்கினால் ப்ரம்மம் சத்தியம், ஜகத் பொய்யென்றுகின் றது. இவ்வாறே 

பிரமவாதினி அதிபரும் இர்மானித்திருக்க்றனர். இன்னும் ஷை. குத்திர. 

த்தை முன்பின் நோக்கினாலும் இதுவே பொருளாகின்றது. எங்ஙனமெ 

னின் இங்கனமாம்:-- 

கை சிவதானபோதம் 2-வது சூத்திரத்தில் 

6 அவையே தானேயாய்?” . 

என்றும், 

0-வது சூத்திசத்தில் 
“உணருரு அசத்து” 

என்றும், 

9-வது சூத்திரத்தில் 
உராச்தனைச்சேர்ச்தெனப்பாசம் ஒருவ? 

என்றும, 

10-வது சூத்திரத்தில் 
அவனே தானேயாயெ அந்நெறி 

ஏசனாகியிறைபணி நிற்க 

மலமாயை தன்னொலெல்வினையின்றே 

என்றும் கூறுவதால் உலகு இவசொருபமென்றும், உலகு அசதச்தென் 

றும், மாயை கானனீர் போலப் பொய்யென்றும், முடிவில் இரண்டென்ப 

தின்றி யொன்றே யாமென்றும் பெறப்பட்டன. உலகு குனியமென்று
 கூறி 

யதே போதுமாயினும் அதை நிலைப்படுத்ததற்கு மற்றச் சூத்திரங்களும் 

துணையாய் நிற்தின்றன. இவரும் மெய்கண்டதேவர் முதலியோரும் உரை 

செய்வதுபோலச் குனியம் என்றதற்கு இருளென்றுபொருள்ச
ெய்து உலகை 

ச் சத்தென்று வைத்துப் பார்ப்போம், ஒளிஸ்தானத்தில் சிவமும், இருள். 

ஸ்தானத்தில் உலகுமாக வைத்து நோக்குமிடதீஅ, ஒளியுள்ளபோ அம் ஒளி 

புள்ள இடத்தும் இருளும், இருளுள்ளபோதும் இருளுள்ள இட தில் ஒளியு 

மிராமைபோல, வெமுள்ளபோதும் வெமுள்ள விடத்தும் உலகும், உலகுளள 

போதும் உலகுள்ள விடத்தும் சிவமும் இராது போகவேண்டும். பண்டிதர் 
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போஸ் அவர்கள் இருளில் ஒளிக் கதிர்களூள்ளதாய்ச் சொன்னதில் அவ் 
வொளிக் கதிர்சளுள்ளபோ அம் அலையுள்ள விடத்தும் இருள் தலை நீட்ட 
வில்லை. சூரியனேனும் விளக்சேனும் இன்னும் எவ்வகை ஒளிப்பொருளே 
னும் உள்ள விடத்தும் உள்ள காலத்தம் இருள் இருக்குமென்று சொல்ல 
இவர்க்கு வாயுண்டா? எழுதக் கையண்டா? இல்லையே. இவர் பக்சத்தினர் 
சிவத் தக்கு இலக்கணங் கூறுங்கால் அது பூரணமென்று சொல்லுகின் ற 
னரே. அவ்விதப் பூரணம் ஒளி யிருளுவமானச்தில் சித்திச்னெறதா! இப் 
போத உலவிருப்பதாலும், உலக பூதங்களொன்றுன ஆகாயமே பூரணமாயிரு 
ப்பதாலும், அஃதில்லாவிடமில்லாமையாலும், இது பிரத்தியட்சமான்மையா 
ஓம்,உ உலகு சத்தியமென்ப அபூர்வபட்ச்யொரஅு கொள்கையாசலாலும் சிவத்த 
க்குச் சொன்ன விலக்கணம் உலகுக்குமா அதிவியாப்தி தோஷத்தைப் 
பெறுகின்றது. ௮௮ மாத்திரமா, உலகு பூரணமாதல்பற்றிக் சடவுளிருத் 
தற்கு இடமே யில்லாது போ௫இன்ற.து. போகவே, இவரது மதம் நாஸ்திக 
மசமாட, அது காரணமாக இச்சித்தாக்த தீபிகையார் நாஸ்திகமத சித்தாந்தி 
யாகின்றுர். இவ்வாசியா கண்டத்தின் பசற்காலத்தில் அமெரிக்கா சண்டத் 
தில் இருளாயும், அக்கண்டச்தின் பகற்காலத்தில் இக்சண்டத்தில் இருளா 

யும் இருத்தல் அனுபவம். இதனால் இருளுள்ள விடத்து ஒளியும், ஒளி 
யள்ளவிடத்து இருளும் இன்றென்பது திண்ணம். சிவமும் உலகமும் தனித் 
தீனிப் பூரணமாகலின் ஒன்றிருந்த விடத்து ஒன்றில்லா ஒளி இருளுவமா 
னம் கூறுவது கூடாது. சிவம் சத்தென்றும், உலகு குனியமென் றும் அ௪த் 
தென்றும் கூறியதோடு அதற்குவமானங் கானனீ ரென அ௮ச்சி௨ஞானபோத 

மே கூறுவதாக அச்குத்திரங்களை முன்னரே எடுத்துக் காண்பித்தமை 
யானும், 

மகோபநிஷத் 4-ம் அத்தியாயம். 

பாலைநிலத்திற்றோன் றுஞ் சலமுழு.அம் பாலைநிலமேதவிர வேறில்லை. 

மூன்றுலகமும், சகலப் பிரபஞ்சமும் விசாரணையினாற் சிக்திரமாத்திரம் 

தானே. 

பைங்களோபநிஷக் 1-வது அத்தியாயம். 

“அத (ப்ரம்மம்) னிடத்தில் மரு (பாலைநிலம்) பூமியில் சலம், கிளிஞ்ச 

லில் வெள்ளி, கட்டையிற் புருடன்; படி.கத்தில் வர்ணம் முதலியவைபோல் 

சிவப்பு வெளுப்பு கறுப்பு/இர்சக் குணமய மானதும், ஏற்றக்குறைச்சலின்றி 

யொவ்வொன் றும் சமமாயிராக்றெற குண FAA வாம் வாக்குக் கெட் 

௨௭௧௮ (மித்தை) மாகிய மூலப்பிரகிருதியிருர் த ௮.?? 

இவ்வேத வாக்யெங்களை அனுசரித்து, 

கூர்மபுராணம் சாங்கியயோகம். 

“அதலால் பிரமமொன்றே நித்தியம் அலகைத்சேரிற் 

பேதுறத் தோன்றுநீரிற் பிரபஞ்ச மருண்டதோன்் றும்?” (௨௫) 

பாகவதம். 

“கரனனீர்போல் வையகமாதிய வழங்கெ வுலகமெல்லாம்,?? 

இப்புராணங்களுங் கூறினமையானும், இவற்றை அனுசரித்து - 
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ப திநவாசகம். 

்பூத்தாரும் பொய்கைப் புனலிதுவே யெனச்சருதிப் 

பேய்த்தேர் முகக்குறும் பேதைகுண மாகாமேதர்த்தாய்.” 

பட்டினத்தடிகள். 

மாயைப் பேய்த்தேர்போன்று நீப்பரு முறக்கத்துகி கனவேபோன்று 

ஈனவ பெயர்பெற்ற மாயவாழ்க்கையை மதித்து.” 

தாயுமானவர். 

::இர் திரசாலங்கனவு கானனீரென வுலக மெமச்குத் தோன்ற? 

இட்பெரியோர்கள் புசன்றமையானும், இத யுக்தி யனுபவங்கட்கு ஒத் 

இருக்கின்றமையானும் இவரது ஒளி யிரு ஞவமானம் ஈண்டுப் பொருத்த 

மற்ற வுவமானமா மெலன் ௧. ஒளி யிரு ளூவமான தீதை ஒத்துச்கொள்ளின் 

அதை மற்றொரு வகையிற் கூறிச் சருதிக்கும், சிவ ஞான போதத்திற்கும், 

பெரியோர் வாக்குக்கும், யுக்தி அனுபவங்கட்கும் ஒவ்வச் செய்தல்வேண்டும். 

இச்சாக்ரொவஸ் தையின் பசற்காலத்துப் பன்னிரண்மெணி சமயத்தில் ஒரு 

வன் நித்திரை செய்து கனவு கண்டானெனவும், அக்கனவு இருட்காலமா 

யிருச்ததெனவும் வைத்துக்கொள்வோம். அங்ஙனமாயின் அந்தக் கனவிருள் 

எங்றொர்தத? சாக்கி வுலஇலேயே சொப்பன வுல கிராத்தலால் அச்சொப் 

பன விருள் சாக்கிர உலகிலேயே இருந்ததாகச் சொல்லவேண்டும். சாக்கிர. 

மும் ஒரு உலகு, சொப்பனமும் ஒரு உலகு. சாக்கரவுலக சரீரத்தினின்றே 

சொப்பன வுலகைக் காண்கின்றோம். ஆதலால் அச்சொப்பன வுலகு சாக் 

இர உலூ லிருக்கின்றசென்ப அண்மை. அங்ஙனமாயின் இரண்டு பொருள் 

ஒரு இடத்தில் எவ்வா திருக்கலாமெனின், சாக்கிரம் மெய்யும் சொப்பனம் 

பொய்யுமா யிருத்தலால் மெய்யில் பொய் ஒருங்கு கூடி இருக்கலாம் 

என்பதற்கு இறையும் ஆக்ஷேபமின் று. இன்றென் று போகவே, மெய்யான 

வொளியில பொய்யான இருள் இருக்கலா மென்பது பெறப்பட்டது. இவ் 

வாறு பொருள் செய்தால் சத்தாயெ சாக்கிர சூரிய வொளியைப் போன்ற 

சத்தான பிரமஞான வொளியில் ௮சத்தான சொப்பன இருட்டைப்போன்ற 

அஞ்ஞான இருள் உலகு இருப்பதற்கு ஆக்ஷேப மில்லை. இப்படிச் சொன் : 

னால் யுக்தி அனுபவமும், ஷே குத்திரமும் இடங்கொடுக்கும். இவ்வுண்மை 

யினை யுணராது பிரமமும் உலகும் சத்தென மயங்கிப் பொருத்த மற்ற வுவ 

மரனங் கூறி, இவரும் இவர் மதஸ்தரும் இடர்ப்பட்டனர். இது விஷயமாக 

இவர் சார்பின ரான யாழ்ப்பாணங் குகதாஸ ரென்பார்க்கு மறுப்பாய் வந்த 

: தவிதாத்துவிதவாதம்'? என்னும் நூலில் 114 முதல் 120 வது பக்கங்கள், 

வரையிலும், ம-ஈ-௱-ஸ்ரி யாழ்ப்பாணம் செர் இநாதையர்க்குக் கண்டனமாய் 

வந்த “(துவித சைவ மறுப்பு? என்னும் நூலில் 64, 65 வது பக்கங்களிலும் 

விரிவாய்ப் பே யிருக்கின்றமையின், அவ்விடங்களை வாசித்துப் பார்கக. 

இது பற்றியே தாயுமான சுவாமிகளும் 

“பேோதமென்பதே விளக்கொவ்வும் தவித்தை பொய்யிருளாம்”' 

என அஞ்ஞானத்தைப் பொய் யிரு ளென்று ரென்க. 

அசத்தென்பதின்பொருள்: 

இனி மற்றொரு விஷயத்தைக் கவனிப்பாம். 



வேதாந்த ௫பிகை: கடு 

அசத் என்றால் இல்லாதஅஎள் றர்த்தமல்லவாம் ; சத் ௮ல் 

லாதன அதாவது ச௪த்தினும் வேருயது 
என்று அர்த்தமாம். 

அசத்து என்பது சத்தல்லாத.அ என்றும் சத்தினும் வேறான தென்றும் 
சொன்னால் இத்தாந்தம் என்னாயிற்று ? உள்ளதல்லாதது உள்ளதா ? இல் 
வதா! இரண்டும் அல்லவென்றுல் வேறென்னை? எத்து அசத்து என்பன 
இரண்டென்னுச் தொகைக்குட்பட்ட தர்ம்மங்கள். ஒரு பொருளுக்கு இல 
க்கணஞ் சொன்னால் சத்தென்றுவது சொல்லவேண்டும், அசத்தென்றாவது 
சொல்லலேண்டும். இரண்டும் அல்லவென்று எப்படிச் சொல்லலாம்? 

ட சுருதி பச்சுச்தை யிழந்து வேறு பக்கத்திற் புகக் கருதி ஆகம பக்கத் 
திற் புகுக்தனரே; அதினும் வெஞானபோதத்தைப் பிரமாணமாகக் கொண் 
டனரே. அது அசத்து என்னும் சொல்லுக்கு இன்மைப் பொருள் கூறுகின் 
றதா? அன்மைப் பொருள் கூறுகின்றதா? 

“(யாவையுஞ் சூனியம் சத்தெதிராகலின் 

சத்தேயறியா த அசத்து இலது அறியாது 

இருதிற னறிவள இரண்டலா 
ஆன்மா”? 

என்னும் 7 வது சூத்திரத்தின் இரண்டாவது அடியில் “அசத் த இலத” 
என அசத்துக்கு இன்மைப்பொருளே கூறுகன்றமையின் இவர் பிரமாண 
மாகக் கொண்ட மற்றொரு பக்கம் மற்றோரு பக்க மாகாது முன்பக்கத்தை 
யே சார்ர்ததென்க. இவர் அடைக்கலம் புகுந்த குத்திரமே இவரைக் கைவிடு 
மானால் கைவிடாது இவரைக் கரையேற்றுவது வேறு யாதோ! வேசாந்த 
விரோதமாய்ச் ௪வஞானபோதம் இருச்குமென று நம்பி அதைச் சரணடைய 
ப் போனது திருடன் தலையாரிவீட்டில் அமைர்தமைபோலாம், 

அசத் என்றால் இல்லாதது என் நர்த்தமன்னு என்றும், சத் 
தல்லாதது அதாவது ௪த்தினும் வேறாயத என்றும் பொருளாம்.. 
இதுதான் சங்கரருடைய கொள்கையென டாக்டர் ஹுப்ஷ்லிய் 
டன் (Hubbe Schleiden) கூறுகின்ரூராம்........... அப்படி 
யிருக்தும் சங்கரமதஸ் தர்கள் மாயையென்றால் பிராந்தியென்றும் 
ஜாலமென்றும், அவித்தையென்றால் அஞ்ஞானமென்று பொருள் 
கொள்ளப் பின்வாங்குபவர் எத்தனைபெயர் என்றும் 

கூறுனெரூர். அசத்தென்றுல் இல்லாததே பொருளென இவர் பிர 
மாணமாகக் கொண்ட இவஞான போதமே கூறுதின்ற தென்று மேலே 
யெடுத்துக் காட்டினாம். சங்கராசாரியர் இன்மைப் பொருள் கொள்ளுகன் 
ரேரா ? அன்மைப் பொருள் கொள்ளுகின்றுரா ? மாயையைப் பிரார்தி 
யென்றும் சாலமென்றுங். கூறுகன்ராரா, சத்தியமென்று கூறுகின்ராரா 
வென ஆராய்தல் எவ்வாறு ? அவரது வாக்கியத்தைக் கொண்டன்றா ? 
அவரத வாசுகியங்களில் அசத்தென்பதற்குப் பொருள் இன்மை யென 
நேரே பிரத்தியட்சமா யிருக்கவும், அதை எல்லாரும் அறிந்திருக்கவும், 
மற்ற அத்துவித நூல்களும் அவ்வாறு சொல்லவும், பரம்பரையா யிப் 
போதுமுள்ள அத்துவிதிசளும் அவ்வாறு பேசவம் வர்திருத்தலையறியா.௫ 
அதிற் ரேஷஞ சொல்ல எழுந்து, டாக்டர் ஹஃப்ஷ்லீய்டன் என்பவர், 



கண்... வேதாந்ததீபிகை, 

சங்கர. ரத கொள்கை அன்மைப் பொருளெனக் கூறுவதாய்ச் சொல்லி, 
௮. மெய்யெனப் பிரமித் அ, இவர் அதை எடுத்துக் கூறுவது மிகு விந்தை ! ! 

அசத்து இல்லாததல்ல வென்று பொருள் கொள்வாரானால் உள்ள 
சென்றே பொருள் கொள்ளவேண்டியதாகின்ற து. அப்படியானால் ௮௪,த்திய 
மென்பதற்கு மெய்யென்றே பொருள் கொள்ளவேண் டியதாகும், அசத் 
சென்றால் சத்தினும் வேடுய தென்றும் பொருள் யனா; அப்படி 
யானாலுந்தா னென்னை? ஸ்ட் இனும் வேறானது அசத்தாகாதா! நன்மைக்கு 
வேருனது தீமை யல்லவா? ஒளிக்கு வேறான இருளல்லவா! உலகில் இர 
ண்டெ ன்னும் தொகைக்குட்பட்ட பதார்த்தங்களும்; மூன்றென்னுந் தொ 
கைக் குட்பட் ட்ட பதார்த்தங்களும், நான்கு முதலிய தொகைக் குட்பட்ட 
பதார்த்தங்களு மிருக்கின்றன. ஒளி இருள், ஈகன்மை தீமை, ௮ உயர்வு தாழ்வு, 
வன்மை மென்மை; உஷ்ணங் குளிர்ச்சி, ஞானம் அஞ்ஞான முதலியன 

இரண்டென்னும் தொகைக் குட் ட்பட்டவை, சத்துவம் ரஜ தமச, வாத 
பித்த லேத் தமம், அணவம் மாயை காமியம், தன்மை முன்னிலை படர் 
க்கை முதலியன மேன் றென்னுர் தொகைக் குட்பட்டவை, இருக்கு யஜுர் 
சாமம் அதர்வணம், பிரமசரியம் கிருகஸ்தம் வானப்பிரஸ்தம் சர்மியாசம், 
கிருதயுகம் திரேதாயுகம், துவாபரயுகம் கலியுக முதலியன நான சென்னுக் 
தொகைச் குட்பட்டவை. இவற்றில் சத்துவகுண மில்லாதவ னிவனென் 
ரூல் ரசோகுண முள்ளவ னென்றுவது தமோகுண முள்ளவ னென்மூவ3 
சொல்லக்கூடும்; அவை பாக்இயிருப்பதா லென்ச. வைத்தியன் கையைப் 
பார்த்து நாடிபரீக்டை செய்து இவனுக்குப் பித்த மில்லையென்மூல் வாயு 
வேனும் சிலேத் அமமேனு மிருக்கலாமென் அரகிக்கலாம், அவ்வாறே நான்கு 
முதலிய எண்களுமாம். இப்படிச் சத்து அசத்து விஷயத்தில் சொல்லமுடி 
யாத. ஏனெனின் அவை மிரண்டென்னுங் கணக்குட்பட்டமையானென்க, 
இங்ஙனமாயின் அசத்தென்பது சத்தல்லாதது என்று பொருள்பட்டுச் சத 
தாய்விமொ? சத்து மாகாதெனின் பின் என்னாம்? இரண்டென்னுங் கணக் 
குட்பட்ட சத்து அசத்து என்னும் இரண்டில் அசச்தென்பது இல்லையென் 

அம் பொருள்படாமல் உள்ளதென்றும் பொருள் வில் , வேறு இரி 
சங்கு சொர்க்கந்தான் கதியாம்போலும்! சருதிபக்கத்தை யிழக்கதோடு ஆசம 
பக்கத்தையு மிழந்த இவர், இனி எந்நூலைப் பிரமாணமாகக்கொண்டு எம் 
நிலையினின்று எப்பக்கம் சரியென்று கொண்டு எவ்வாறு வாது புரிவரோ 
அறியேம்! 

அசச்துக்குச் சத்தல்லாதது எனத் தாம் பொருள் செய்வதோடு சங் 
கராசாரியருடைய கொள்கையும் இதுவே யென மேலைத்தேயத்அ டாக்டர் 
ஹாப்ஷ்லீய்டடன் என்பவருங் கூறுவதாயன்றோ கூறுஇன்ரூர்? டாக்டர் 
தலி ப் டன் சொல்வ திருக்கட்டம், அவர் மேலைத் தேயத்தார். இவர் 
தழைத் தேயத்தராயிற்றே. இவர் சங்கராசாரியாஅ கொள்சையினை இனை த் 
தென் று அறிந்தனரா! சங்கரர் அசத்திக்கு இன்மைப் பொருள் தம் நூல்க 
ஸில் சொல்லி யிருக்சவும், அவ்வாறு சொல்லி யிருச்சிராரென இச்சேசத்அ 
ச் சகல வித்வான் ௧ளும் அறிர்திருக்கவும், சங்கராசாரியார் நீலகண்டா 
சாரியர் இராமாநுஜாசாரியார் சோமநாதர் மூதலியோர்களெல்லாம் இன் 
மைப் பொருளே சொல்லுகன் ரூர்களென இதச்தேசத்தவர்களேல்லாம் சொ 
ல்லவும், வேதாந்திகள் இன்மைப் பொருள் சொல்லுகன்றுர்க ளெனவும் 
தாங்கள் அன்மைப் பொருள் சொல்லுகின்றே மெனவும் இவர் மதஸ்தர் 
சில நூறுவருஷ காலமாகச் சொல்லவும், சுமார் பத்துவருஷகாலமாக இவர் 
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மதஸ்தர்ககும் வேதார்திகளுக்கும் ஈடர்த பற்பல பத்திரிகா வாதங்களில் 
சங்கரர் மதம் இன்மைப்பொருளெனக் கண்ணாடிபோல் விளங்கவும், ப்ரம்ம 
வித்தியாவில் வெளி வந்த “அத்துவித விசாரம்?” என்னும் விஷயத்தில் 
இன்னார் இன்னார் இன்னின்ன பொருள் கொள்ளுகின்றார்களெனப் பேசிய 
தில் இவர் மதஸ்தர் கொள்ளும் அன்மைப் பொருள் நியாய மற்றதெனவும், 
வேதார் திகள் கொள்ளூம இன்மைப் பொருள் நியாய முற்றதெனவும் வாத 
முகத்தால் தீர்மானிக்கப்பட்டி.ருக்கவும், அதற்கு இவர் மதஸ்தரேனும் இவ 
ரேனும் வாய் பேச முடியாது மெளனமா யிருப்பது பிரத்தியட்சமா யிருக்க 
வும், இவர் மதப் புச்தகங்களான சிவ ஞான போதவுரை சவ ஞான இத்தி 
முதலிய புத்தகங்களில் வேதாந்தத்தின் கொள்கை இன்மைப்பொருளென த் 
தெளிவுறத் தெரிவித் திருக்கவும், இன்னும் பலவகையாலும்?அவ்வாறு நிதர் 
சனமாய் வெளிப்படவும் இவ்வளவுக்கும் மாராக இவர் பேசுவது அறிவா 
குமா? இவர் சங்கராசாரியர து கொள்கை அசத்துக்குச் சச்சல்லாசது என 
அகரதீஅக்கு அன்மைப் பொருளாய்ச் கூறுவது ஆரியர்களின் வேதம் அரபி 
ப் பாஷையி லள்ளதென அமெரிக்காவில் ஒரு பண்டிதர், சொல்லு 
ரென்று சொல்வ.துபோலாம். 

இதன்பேரில் அப் டியிருந்தும் சங்கரமதஸ்தர்களில் மாயை 
யென்றால் பிராந்தியென்றும்; ஜாலமென்றும்,அவித்தையென்ருல் 
அஞ்ஞானமென் மும் பொருள் கொள்ள: பின் வாங்குபவர் ஏத்த 
னைபேர்? 

என்றார். 

இச்சனை பேரொனக் சணக்கிட முடியாமைபற்றி எத்தனைபேரென்றார் - 
போலும்! இதற்கு நாம் அளிக்கும் விடையாவத, விஷ்ணு கடவுளல்ல 
வென்று சொல்லும் வைஷ்ணவர்எத்தனைபேருளரோ அத்தனைபேருளரென் 
பதாம். 

முன்பின் விரோதம் இன்றென்ப.து. 
வேதார்தத்தில் மற்றொரு குற்றங் கூறவருஇன்றார். அது இது: 

வேதாந்தத்தில் ஒரு வாக்யெத்தில் ஒவ்வொரு ஆத்மாவும் 
ஒரு பொறியென்றும் ஓர் கூறென்றுங் கூறுகின்றகாம்; அடுத்த 
வாக்கியத்தில் அன ஓர் கூறல்ல, முழு ப்ரமமமும் அதுவே 
யென்ற சொல்லின் றதாம்; அதற்கடுத்த வரக்கியத்திலேயே எல் 
லா ஆததுமாக்களும் பிரமத்தின் பிரதிபிம்பங்களே; உண்மையான 
வையல்லவென் அ கூறுகின்ற தாம், 

இசனுண்மையினை யிவர் பக்கத்தினர் பலர் அறியாது நக்ஷேபித்துச் 
சமாதானம் பெற்றனர். ௮த தமிழிற் பல புத்தகங்களாக வந்திருக்கின்றது. 
அதனை யிவரறிச்திலர்போலும். அறிந்திருந்தால் சமாதானம் வர்திருக்கும் 
அக்ஷேபங்களை மறந்துஞ் செய்யார். வேதாச்சச்தில் இத்தகையமுரண்கள் 
இருப்பதாய் யாழ்ப்பாணங் குகதாசரென்பவர் ௮சங்கை செய்து சமாதானம் 
பெற்றிருக்கன்றனர். அவரது ஆக்ஷேபத்தையும் அதற்கு வந்த சமாதனத் 
தையும் முன்னர் எடுத்துச்காட்டிப் பின்னர் இவரது ஆக்ஷேபத்துக்குச் 
சமாதானம் அளிப்பாம், 

௩. 
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க .. துவிதாத்துவிதவாதம், 
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(க) பிரமமே. பிரபஞ்சங்களாய் விரிச்து விளங்கும், பிரமத்தை யன் றி 
ப் பிறிது பொரு ஸில்லை. .-: SN AA ல் ம ம் 

(௨)' பிரபஞ்ச மெல்லாம் பிரமத்தி லிரும்து உற்பவித்துப் பிரமத்திற் 
ரேனை ஒடுங்குதலின் பிரமம் காரணமும்; பிரபஞ்சங் காரியமுமாம். காரண 
தீதை யின்றிக் காரிய மில்லை. ஆதலின் பிரமத்தை ஒழிந்த பிற பொருள்கள் : 
இல் பொருள்களேயாம். ! ட் ல் ப் பத்தும் ப்பா 

.. (௬) பிரபஞ்சம் அனைத்தும் கனாக் காட்டியும். கான்யாறும்போன்று 
எமது அஞஞானக் காட்சிக்குப் புலப்படும் மித்தியா தோற்றங்களே யன்றி : 
தீ தமக்கென வோர் அமைதியுடைய உண்மைப்பொருள்களல்ல. .... 1. 

(௪) குரியன் ஈீரிற் பிரதிபலித்தாலென இப்பிரபஞ்ச மெல்லாம் மாயை 
க்கட் டோற்றும் பிரதிபிம்பங்களேயாம். ந் கத வத் 

...(௫) பிரபஞ்ச மெல்லாம் எமது அறிவு. மாத்திரையில் தோற்றுவன 
வாதலின், அவ்வறிவே. இவற்றுக்கெல்லாம் வித்து; அதனை மொழிந்த 
இவற்றுக்கு யாதானும் ஓர் வித்து மில்லை. இவைக ரூண்மைப் பொருள்களு 
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் (௬) கடாகாசமும் மகாசாசமும் போலச் சத்துப் பிரபஞ்ச மெல்லாம் 
பிரம சைதன்யமேயன்றிப் பிறிதல்ல.?? ' ரவ பதத 

“பின் குகதாசரே இசை மறுக்கின்றார். அது வருமாறு 2-0? 

“ஒன்றோ டொன்று முரணாதலையுடைய பல துறைக் கொள்கைகளை 
அனுசரித்து நிற்கும் இஃதொன்றே இவரது. மதத்தின் அர்ப் பலத்தை 
இனிது விளக்கும். எங்கனம்? பிரமமே பிரபஞ்சமாய் விரிர் ௫ நிற்கும்என்று 
ஒருகாற் கூறுபவராகிய இவர், பின்னர் அதனை மறுத்துப் பிரமத்தில் பிர 
பஞ்சம் சூக்குமித்துக் படர் அ உற்பத்தியாறாம் என்றார். பின்னர் அதனை 
மறுத்துப் பிரமம் பிரபஞ்சமாவது மில்லை. பிரமத்திலிருந்து பிரபஞ்சம் 
உற்பத்தியாவது மில்லை, அஃ தோர். மித்தியாச்தோற்றமே என்டிறுர். பின் 
னர் அதனையும் மறுத்துப் பிரபஞ்சம் மித்தையல்ல, அஃது பிரமத்தின் 
பிரதிபிம்பமே என்கிறார். பின்னர் இதனையும் மறுத்த எமது அறிவே பிரப 
ஞசம் என்கிறார். இறுதியில் இவ் வனைத்தையும் மறுத்துச் சமஸ்தமாம் பிர . 
மமே என்கிறுர்.?? (ச ட்ட பகிடி கட்டட 

(இதற்த வேதாந்தி அளித்த சமாதானம்:-) . ..... 

“இதில் விரோத மேது மில்லை. இலக்கணத்தில் ஒன்றுக்கொன்று மாரு. 
யுள்ள விதிகளை இலக்கண மறிர்தவர்பாற் சேட்டு, அவிரோதப் படுத்திக் 
கொள்ளா ௮,ஒருவன் தனது புத்தியே குசாக்நிரபுத் நதியென மதித்து இலக்க 
ணத்திற் ஜேஷங் கூறப் புகும்தான் போன்று, இவர் வேதாந்த சத் அவங்களை 
யுண்மை யுணர்க்தவர்பாற் கேளாது, தமது புத்தியே குசாக்கிர புத்தியென 
மதித்து வேதபாஹியராய் நின்று, வேதாந்த உபநிஷத் பொருள்களின் 
பேரிலேயே தோஷங் கூறப் புகுந்தார். வேத சம்பந்திசளா யுள்ளார்; வேத 
தீதினுண்மை விளங்காவிடில், உணர்க்தார்பால் அடுத்துக் கேட்டுச். தெரி 
ந்து கொள்வார். வேச விரோதிகளோ அங்ஙனஞ் செய்யாது குறை கூறு 
வதே பொருளெனக் சொண்டு, அத னுண்மையினை உணராது. குறை கூறு 
வர். அங்ஙனமே இவர் செய்கையும் வேத பாஹ்யத் தன்மையாகவே யிருக் 
கின்றது. ஆயினும் ஈமது க_மைக்கு நாம் சமாதானங் கூறுவாம்.” 



வேதாந்த தபிகை. ௧௯ 

கயிறு இரவாய் விரிக்அநிற்கும் என்பதற்கும், அர வென்ப அண்மை 
.. வன்ராயினும் ஒரு காலத்தி லஓுண்மை போல் தோன்றுன் மையின் அது 

வரையில் தோற்றமாகவேனும் உற்பத்தி கூற வேண்டி, தோற்றமான அரவு 
தோற்றுவதற்குமுன் காரண த்தின்கண் சூக்குமமாய்க் இடக்து. உற்பத்தியா 
இன்ற தென்பதற்கும், கயிற்றின்கண் அரவு விவர்த்சத் தோற்றமாகலாலும் 
அர வென்ப துண்மையா யிராமையாலும் கயிறு அர வாவஇில்லை. யென்பத 
ற்கும்; சத்தான கயிற்றின்சண் சத்துப் போலியாக வன்றிச் சத்தாக அரவு 
உற்பத்தி யாகாமையின் அரவு உண்மையில் உற்பத்தி யாவதில்லை யென்ப 
தற்கும், உண்மையில் அரவு மித்தை யாதலால் அதுபற்றி மித்தியாத் தோ 
'அறமென்பதற்கும் விரோதம் ௭௮ மின்றென் றறிர்திவொராக. காரியப் 

. பொருள் அதிலும் விவர்த்த காரியப்பொருள் உண்மை யன்றேனும் ஆகாய 
ய் புஷ்பம்போல் “முற்று மின்றெனக் கூறப்படா தாதலானும், ஒருவாறு 

 தோற்றல் மாத்திரையா யுள்ளதாசலானும் அத்தோற்ற முண்டாதற்கு அவ் 
வித விலக்கண முள்ள ஓர் சத்தி காரணத்தின்கண் நியதமா யுளதெனக் 
கொள்ளப்படும், அச்சசத்தி காரிய மாதற்குமுன் காரணத்தின் கண் சூக்கும 
மாய் அடங்கி, காரியத்தின்போது வெளிப்படுஇன்றது. ஆதலால் காரி 
யம் குக்குமமாய் அடங்கியிருக் து வெளிப்படுகின்ற சென்று சொல்லியும் 
அதனோடு பொய்-யென்றுஞ் சொல்லலாம்; அதனோடு தாராளமாய் வேத 
முர கோடுஞ் சொல்லலாம், இவ்விச வண்மையை அத்வைதிகள் எத்தனை 
யோ முறை இப்பத்திரிகையிலும் புத்தகத்திலும் விரிவாய் எடுத்துக்காட்டி 

யும் அப்புத்தகங்களை யிவர் வைத்துச் கொண்டிருக்கும் பின்னும் பின்னும் 
அதனையே கேட்டால் யாது செய்யலாம்? இது போகப் “பின்னர் அதனையு 
மறுத்துப் பிரபஞ்சம் மித்தை யல்ல, ௮ஃது பிரமத்தின் பிரதிபிம்பமே 
யென்கின் முர்கள் என்கிறுர். பிரபஞ்சம் பொய்யெனக் கூறுவதற்குச் 
சொல்லப்படும் பலவிதச் திருட்டாந்தங்களுள் பிரதிபிம்பமும் ஒன்று யிரு 
சக, பிரபஞ்சம் மிச்சை யல்ல வென அத்வைதிகள் கூஅகின்றுர்களெனப் 
பொய்ம் மொழி கூறுவது ஈன்றுமோ? பிரபஞ்சம் மித்தை யல்ல வென்றால் 
சதீதியமாயிற்று. அதற்குப் பிரதிபிம்ப திருட்டாக்சம் சொல்லுவானேன்? 
இது “அரவு சத்தியமே, கயிற்றின்கண் விவர்த்சச் தோற்றம்?! என்பதுபோ 
௨விருக்டின்ற து, இப்படிப்பட்டவர்தாம் வேசார்தத்தில் மேன் பின் முரண் 
களைக் கண்டு பிடிக்க வந்துவிட்டார். பிரபஞ்சம் பிரதிபிம்பமென க் கூறி 
விட்டு, கூட மித்தை யல்ல வெனக் கூறும் அத்வைதிகளை யாம் அறி 
யோம். அப்படிப் பட்டவரை யிவர் எங்குக் கண்டு பிடித்தனரோர ? அவர்க 
ளெழுதிய நூலையும் எங்குப் பார்த்தனரோ அறியேம். பின் எமது அறிவே 
பிரபஞ்சம் என்கிறார்” என்கிளார், அறிவை விட்டு வேறாகப் பிரபஞ்சம் 
காணப்படரமையான், அங்ஙனம் சொல்லினும் மொத்தத்தில் அறிவு அறி 
படு பொருள் அச விரண்டிற்கும் பிரம அறிவே காரணமா மென்க அறி 
வைவிட்டு வேருகப் பிரபஞ்சங் காணப்படாதென்னும் விஷயம் தத்துவ : 
வாதத்தில் “அறிவுமுன்னா! அறிபடு பொருள் முன்னா??' “(இருக்கே இரு 
சியம்? £(சொப்பனஞ் சத்திய மென்பதை மறுத்து, அறிவே யுலகமென 
வுரைத்தல்'” ஆயெ இவற்றில் விரிவாய்க் காணலாம். இதன்பேரில் “இறுதி 
யில் இவ்வனைத்தையு மறுத்துச் சமஸ்கமும் பிரமமே என்ஜெொர்”, என்றார். 
இதிலும் இவாஅ புதீதி அட்பம் வெளியாயிற்று, மண்ணைத் தவிரக் கடாதி 

_ கட்குப் பொருளில்லையாயினும், நூலைத்தவிர ஆடை தினுசுகட்குப் பொரு ளில்லையாயினும் தோற்று தல் மாத்திரையான கடாதிகளும் ஆடை தினுசுக 
சூம் முறையே மண்ணே யென்றும், நூலேயென் றும் சொல்வது குற்தமா? 



௨௦ வேதாந்த தபிகை. 

கயிற்றை யன்றி அரவுக்குப் பொருளில்லையாயினும் தோற்ற தல் மாத்திரை 
யான் அரவு கமிறே யென்று சொல்வது தோஷமா? குநியன அ பிரதுபிம்ப 
சூரியர்களை ரோக், இப் பிரதி பிம்ப குரியர்க ளெல்லாம் பிம்ப குரியனே 
யென்று சொல்வது தப்பிதமா ? மனத்தி னின் றந் தோற்றிய சொப் 
பன (சேதனா சேதன) வுலகை ரோக்கி, இச் சொப்பனவுலகு மனமே 
யென்று சொன்னால் என்ன தோஷம் ? வேதாந்த நூலினது வாசணை 
யே யில்லாதவ ராகவின், இக்குகதாசாச்கு அற்பவிஷய மெல்லாம் மலை 
போல் தோன்றுகின்றன, இப்படிப்பட்ட விஷங்களெல்லாம் தத்துவ 
வாத முதலிய மாயாவாத அவிக கண்டன புத்தகங்களில் அனேசமாய் வர் 
திருக்கன்றமையால், அவைகளைச் சாவசானமாய்ப் பார்த்த, அத்வைதத்தி 
னுண்மையை யுணர்ந்து சமாசானப்படுவாராக, இப்படிப்பட்ட அரோக்ே 
பஞ் செய்வதற்குக் காரணம் வேதாகம சாஸ்திர துவேஷ புத்தியோ, அல் 
லத ஒன்றும் தெரியாதிருந்தும் எல்லாவற்றையும் அறிர்தோ மென்ற 

ண் எண்ணமோ? இன்னும் யாதோ அறியோம். இவர் வேதாந்திகளூ 
களுடைய கொள்கையெனச் காட்டிய ஆறு இலக்கங்களிலுள்ள விஷங்கள் 
யாவும் யுக்தி அதுபவ சம்மதமெனக் காட்டினாமன்னோ? இனி அவை சுருதி 
யாதிகளின் சம்மதமெனவும் அவ்விலக்கங்கொடுத்தே காட்டுஇன்ஜோம்.?? 

(1) “ஐதரேய உபநிஷத 8-வது அத்தியாயம். 

... பூமி, ஜலம், அக்கினி, வாயு, ஆகாயம் என்ற பஞ்சமகா பூதங்களும், 
அற்பமான ஜந்துக்கள், விதைகள், மற்ற ஸ்தாவர ஜங்கமங்கள், அண்ட. 
ஜங்கள், ஜராயுஜங்கள், சுவேதஜங்கள், உச்பிஜங்கள், குதிரை, பசு, யானை, 
மனுஷியர்கள், இன்னும் ஜங்சமமான பிராணிகள் எவை யெவை யுளவோ, 
அவையாவும் அந்தப் பிரக்ஞா கேத்திரமே, 

சாந்தோக்கிய உபநிஷத் - 

7-வது பிரபாடகம் 25-வது கண்டம். 

ஆத்துமா (பிரமம்) வே மம், ஆத்துமாவே மேலும், ஆத் அமாவேபின் 
னும், ஆச் மாவே முன்னும், ஆத தமாவே தெற்கும், ஆத்துமாவே வடச் 
கும; இந்தச் சகலமும் ஆத்துமாவே, 

நாசிம்மோத்தா தரபிநியுபநிஷத் 7-வது கண்டம். 
இந்தப் பிரபஞ்சமெல்லாம் சச்எதாஈர்தப் பிரமசொருபமே. 

தேஜோபிந்தாபநீஷத் 8-வது அத்தியாயம். 
இர்தச் சகல பிரபஞ்சமும் பிரமமாத்திரமே 

கே 0-வது அத்தியாயம். . 

எவ்விடத்திலும் ஆத்துமா(பிரமம்)வுக்கு அன்னியமாய் ஒன்று மில்லை. 
ஆதீஅமாவுக்கு அன்னியமாய்த் அரும்புகூட வில்லை, 

(2) ழண்டகோபநிஷத் 2-1-1. 

. எரிர்த கொண்டிருக்கிற அக்னெியி லிருச்து. அதே ரூபமாய் அனேக 
பொரிகள் எப்படி யுண்டானெறனவேோ, அப்படியே அக்ஷர (பிரமம்) த்தி 
லிரார்து பலவித தேசுத்தை யுபாதியாயுடைய ஜீவர்க ரூண்டாகின்றார்கள்; 
அதனிடத்திலேயே இலய மடை.இன்௫ர்கள். * 
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யோகசிகோபநிஷத் 4-வது அத்தியாயம். 

பிரபஞ்சத்திற்கு உபாசானசாரணம் யிரமத்தைத் தவிர வேறில்லை. 
அகாசத்தில் நீலத்சன்மையும், பாலை நிலத்தில் ஜலத்தோற்றமும், கட்டை 
யிற் புருஷனென்ூற பிராச்இபும்போலச் சதொத்மாவிடச்தில் பிரபஞ்சர் 
கோற்றுஇன்ற ௮. வேதரளமென்ப அம், கந்தர்வ ஈகரமென்பதம், ஆகாசத்தி 
லிரண்டு சந்திரனும் எப்படி யில்லையோ, அப்படியே சத்தியமான பிரமத்தி 
னிடத்தில் ஜசுத்தினிருப்பு. 

பிரமகீதை சாந்தோக்கிய உபநிஷத். 

காரணம தனாலன் றிச்காரியமுளவாய்த்தோன்று 
காரணமொழியவேறுகாரியமின்மையாலே 
காரியமனை த தினுச்குங்காரணம அவேயுண்மை 
யேர்தரவிரண்டும்வேரறென்றியம்பிடல்இயல்பின்றாமால். (௧௯) 

(3) மாண் டூக்கய உபநிஷத கேளடபாத காரிகை 81. 

சுவப்ஈம் , மாயை, கந்தர்வ நகரம் இவை யெப்படியோ, அப்படிப்போல் 
இர்தப் பிரபஞ்சமான அவேதாம் தங்களிலேவிவேகிகளால் பார்ச்கப்படுகிற து. 

தேஜோபித்தூபநிஷத் 4-ம் அத்தியாயம். 

இட்தப் பிரபஞ்சம் இல்லவே யில்லை; அத எப்போது மில்லவே யில்லை. 

(4) .... அத்தியாத்மோபநீதத், 
ஒ பாபமற்றவனே! கண்ணாடிக்குள் காணப்படும் பட்டணம்போல் இர்த 

ஜகத்தினுடைய தோற்றமான அ எவ்விடத்திலோ? 

திரிபுரதாபிநீ யுபநீஷத். 

ஜலத்தில் சந்திரன் போல் ஒன்றாயும் பலவாயும் காணப்படுகிருன், 

(5) மாண் டூக்கிய உபநிஷத் அத்வைதப்பாகாணம். 
சராசரப் பிரபஞ்சமான இந்தத் தவைகமானது மனத் தோற்றமே; 

மனோ நாசமானால் துவைதம் விளங்குறெதில்லை. 

வரோகோபநீஷத் 2-ம் அத்தியாயம். 

ஜகச்முழு.தம் சங்கற்ப(எண்ணம்) மாத்திரத்திலேயே யுண்டாகின்றன; 
சங்கற்ப மாத்திரச்தினாலேயே ஜகத்தோற்றம். சங்கற்ப மாத்திரமாயிருக்றெ 
ஜகத்தை விட்டு நீர் விகற்பத்தை யாரிரயிச்.௮, 

(6) அன்னபூர்ணோபநிஷத் 5-வது அத்தியாயம், 
அகாசமான அ எப்படிக் கடாகாசமென்றும், மகாகாச மென்றுஞ் 

சொல்லப்படுகிறதோ, அப்படியே “ஆத்மா (பிரமம்) வானது ஜீவேசுவரர்க 
ளரகப் பிராந்தர்களா லிரண்டு விதமாய்ச் சொல்லப்படுனெற அ, 

நத்திர ஹீுநதய உபநிஷத். 
அகாசத்திலே கடாகாசம்£மடாகாசம் என, எப்படிப் பேசங் கற்பிக்கப் 

பட்டதோ, அப்படியே பரப்பிரமனிடத்தில் ஜீவேசுரர்கள் கற்பிக்கப்பட்டி 
ருக் கிறொர்கள். 



௨௨ வேதாந்தேபிகை: 

ட எ யநுத்சங்கிதை ௪மாதிவிதி௰ 
பெருகுறுபசமானந்தப்பேரொஸியொன்றேயேனும். த 
ஒருவிறன்மாயையாலேயறப்பலபேதமாகிக் 

. கருதும்வான்மடாகாசஞ்செய்கடாகாசமாயினாற்போற் : 
மிருகறவிளங்குமுண்மைதெளி தரிற்பேதமின்றே??.: - 

இனி இவர்க்குச் சமாதானம் அளிப்பாம். வேத ' வேசாந்தம்கள் ப்ரம் 
மத்தின் கண் உலகு பொய்யென்றும், அமிர்வசனீயமென் றும், விவர்த்த 
காரிய மென்றும் கூறுகின்றன... இவ்வேத வேதாந்தங்களை அனுசரித்தே 
வேதாந்திகளும சொல்லுகன்றார்கள். இதை மனத்தி னிறுத்திக்கொண்டு 
பார்த்தால் மேற்கண்ட ' ஆக்ஷேபர் தோன்றாது. அதை விட்விட்டாலோ 
ஆக்ஷேபம் ஆபேக்ஷ்பர் தான். குரியனானவன் நீருள்ள பல குடங்களில் பீரதி 
பலிக்குங்கால் அச்சகுரியனே ஒவ்வொரு பிரதிபிம்பமென் றும் பிரதிபிம்ப 
தீதை யனுசரித்து ஒவ்வொரு கூறென்றும் சொல்வதிலும், யதார்த்தத்தில் 
கூறுகளாக ஆகவில்லை யென்று சொல்வதிலும், -பிரதிபிம்பங்கள் யாவும் 
குரியனே யென்று சொல்வதிலும், பிரதி பிம்பங்கள் உண்மை யல்ல, பொய் 
யென்று சொல்வதிலும் விரோதம் ஏது மின்றே. சுயிறே அரவாய்த் தோற். 
அங் காரணத்தால் “கயிறே அரவெனச் 'சொல்லப்படினும் உண்மையில் 
கயிறு அரவாகாமையின், கயிறு அரவாக வில்லையென்று சொல்வது தவற 
ன்றே; இவ்வாறே ப்ரம்மமானது ப்ரபஞ்சமரயும் ஜீவர்களாயும் தோற்றல் 

-மாத்திரமாக ஆதல்பற்றி ஆமென்று கூறினும் யதார்த்தத்தில் 'ஆகாமையின் 
ஆகவில்லையென்று கூறுவது தவறன்றே. 

புருஷர் ஸ்திரீகள் மிருகாதிகள் அவனுடைய. பிரதிபிம்பங்க 
ளே யன்றி உண்மையானவை யல்ல; அவை. வெறும் பிரதிபிம்ப 
ங்களும் அதிசயப் பொருள்களுமே யாயின், ஒவ்வொரு ஜீவாத்து 
மாவும் ஒரு கூறு கூடவன் ௮; முழுப்ரம்மமும் ௮துவேயென்னுங் 

. கூற்றுடன் அது எங்கனம் ஓவ்வும்? ல் யல் 

என்று மற்றொரு ஆசங்கை செய்கின்றார். ஒரு இடத்திற் கூறு என்று 
சொல்லி மற்ிரெரு,இடத்தில். காரியமென்றும், .பிரஇபிம்பமென்றும், பின் 
னொருடுடத்தில கூறம்,காரியமும்,பிர இபிம்பழும் அசத்தியமென்றும் கூறு 
வசைச்சற்றுக் கூர்ச் தஆலோசிப்பாராயின், அதன் உண்மை இவர்க்குப் புல 
ப்படாது போகாது. போகாதாகலே; அதை அக்ஷேபமாகவுங் கொள்ளமாட் 
டார்.கூறென்பதிருவகை: ஒன்றயதார்த்தம் ஒன்றுகற்பிதம். நீர் அலையாதல் 

யதார்த்தம், கயிறு தலை வால்களான இரு கூறுகளோடு கூடிய பாம்பாதல் 
கற்பிதம். குரியன் குடங்களிலுள்ள நீரில் பிரதிபலிக்குங் காரணத்தால் பல 
குரியர்களாதல்பற்றிப் பலகூறுபட்டசெனினும் யதார்த்தத்தில் பல சூரியர்க 
ளாகாமைபற்றிப் பலகூ்றுபட வில்லையென்பது தவறன் றே;மனம் சொப்பன 
உலகானமை பற்றி அவ்வுலதி லுள்ள .பல கூறுப் பொருள்களும் மனமே 
யென்ற சொல்லப்படினும். அச்சொப்பன வுலகு பொய்யாதல்பற்றி மனம் 
யதார்த்தத்தில் பல கூறுப்பொருளாத லின்றெனச் சொல்வது குற்ற மன் 
றே. ஒரு பொருள் மற்றொரு பொருளாதல் மூன்றுவகை: அது ஆரம்பம், 
பரிணாமம், விவர்ச்தங்களாம்.' ஆரம்பத்திற்கு நூல் ஆடையும், பரிமைத்தி 
ற்குப் பால் தயிரும், விவர்த்தத்திற்குக் கயிற்றரவும் உவமானங்களாம். கூறு 
என்று, சொனனமையால். இவர் பரிணாமமாகப். பொருள் செய்த. கொண் 
டார். வேதாந்திகள் பரிணாமமாகக் கொள்ளுவார்களே யானால் இவர் .செய் 



வேதாந்ததபிகை. . ௨௩ 
யும். அகேஷேபம். ஆக்ஷேபந்தான், , அஃது... ஏங்ஙனமென்னின். விளம்புவாம். 
பால் தயிரானால் ஆன தென்று சொல்லப்படுமே . யொழிய அல்ல வென்று 

சொல்லப்படாது. : நூலாடை. விஷயத்திலோ ஆனதென்றுஞ் சொல்ல 
லாம். அல்லவென் அஞ் சொல்லலாம்; நூலைத். தவிர ஆடைக்குப் பொருள் 
இல்லாமையினாலும், நாலே ஆடையாகத் தோற்றுனெறமையினாலும், தயிர் 
பாலாகாமையபோலல்லாமல் ஆடை நூலாடின்றமையினாலுமாம். அப்படியிரு 
க்தும் இவ்வுவமானத்தை வேதாந்திகள் சொல்லுவதில்லை, நூல் ஆடை 
யாதல் தானில்லாவிடத் து; அதுபோலப் பிரமம்: உலகாதல் தானில்லாவிட 
தீதென்று சொல்லப்படாது. அப்படிச் சொல்லுங்கால் பிரமம் நீக்கமற எங் 
கும் நிறைவற்ற தென்பது பொய்யாய்ப்போம. இவ்விதத் தோஷங்களில்லா 
மையினால் கயிற்தரவு,ஏளிஞ்சில் வெள்ளி, சாணுபுருஷன், மனம் சொப்பன 
உலகு முதலிய விஉர்த்த ' உவமானங்களைச் - சொல்லுபின்றார்கள். கயிறுதி 
கள் அரவு முதலியன ஆதல்போல் காணப்படினும் உண்மையில் ஆகவில்லை. 
இவ்: வுவமானத்தின்படி.. பிரமம் உலகமாதலை -யதார்த்தமாய்ச் -சொல்ல 
வில்லை. வேதாந்தத்தைப்பற்றி இவ்வித . ௮ராய்ச்சி யிவருக இருந்தால் இத் 
தகைய விபரீத த செய்ய இதச் sii ல்ல ப்ட் 

மூன் வரமாட்டார்... 

கர அலல் ர் தெரியாமை... 

அடியில் வரும் அக்ஷபம் சாதாரணமாய் ' எவரும் அதாவது எந்தத் 
செகத்தினரும்,எக்தப் பாஷையினரும், ண்ண தக வ் - ஏந்த தீததீஅவ 
சாஸ்திரிகளும், எந்த இலக்கணிகளும், எந்தத் தார்க்ககரும், இன்னும் பார் 
ச்கப்போனால் இவர் மதஸ்தரான. எம்தச் சத்தார் இகளும் . ஒப்புக்கொள்ளா 
தது; இதுவேயுமன்றி இச் சித்தாந்த திபிகையாருங்கூட ஒப்புக்கொள்ளாத 
தாம், அப்படிப்பட்ட அக்ஷேபமொன்று: செய்கன்மூர். அத 

* வேதாந்திகள். செய்யும் வாதமுமுமையும்  உவமானங்கள் 
நிறைக்கு எந்த ஒரு உபமான த்தையும். உறுதியாய்ப் பிடிக்காமல் 
முதல் கூறும் உவமாணத்தில் நேரும் தோஷத்தினின்றும் தப்பி: 
தீதுக்கொள்ளும் பொருட்டு ஒரு உவமானத்தி லிருந்து மற்றொரு: 
உவமான ததிற்குத் தாண்டுகியவண்ணமா யிருக்கிறார்கள். வாதஞ் 
செய்யும்பொழுது. உவமானங்க ளில்லாமல் வெறும் உண்மைகளை 
யும் அஅமானங்களையும கொண்டே செய்யவேண்டும். 

என்பது. 

இக்கூற்று உவமான இலக்கணர் தெரியாமையும்,உவமானத்இினா.லண்' 
டாகும் பயனை யறியாமையும், அனுமான இலக்கணம் உணராமையுமாம், 
ஒரு பொருளுக்குப் பல குணங்களுள்ளன. ஒரு. குணத்துக்கு உவமானமாக 
க்காட்டப்படும் பொருள் பல குணங்களுக்கும். அதுவே இடக். தரவேண்டு 
மென்பது அாவசியகம். அப்படிப்பட்ட பொருள், உலகிலிருப்பது எளி 
தன்று, முகத்தின் மலர்ச்சிக்குக். தாமரை மலர் உவமானமாகக் கூறப்படு 
இன்ற த. கூறப்பட்டாலும் அம்முசத்தின். ஒளிக்கு. அத்தாமரை மலர் உவ 
மானமாக எடுக்கப்படுகின்ற தா? இல்லையே. இதனால் முகத்தின் குளிர்ச்சியி 
னிமித்சம் தாமரை மலரை. யுவமானமாகக் கூறுவது. பொருந்தரதெனப் 
பேசுவாருண்டெனின், அவரிவரே, ஒரு _ஸ்திரீக்கு உவமானஞ் சொல்ல 
வேண்டின் ஒவ்வொரு ௨ உஅப்புக்கும் ஒவ்வொரு. உலமானஞ் கசொல்லப்படு .. 
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இன்றது. ஒரு உவமானச்தில் எல்லா வுறுப்புகளும் அடங்கா. ஒவ்வொரு 
உறுப்புக்கும் பல பல வுவமானங்கள் சொல்லப்படுஇன்றன. ஒரு கூந்தலு 
க்கே கறுத்த மேகம், கருமணல், பாச்சி, கூற்தற்பனை, கொன்றைசக்காய், 
இருள, தோப்பு, வண்டுக் கூட்டம் இவ்வளவு பொருள்களும் உவமானமாக 
ச் சொல்லப்படுகின்றன, இத ஒன்றினின்றும் தப்பிச்அக்கொள்ள மற்ஜொ 
ன்றில் தாண்டுவசாமோ ! 

இவர் பிரமாணமாகக் கொண்டிருக்கும் வெஞானபோசச்சின் உரை 
முதலியவற்றில் பிரபஞ்சமான வொரு பொருளுக்கு உவமானங் கூறுங்கால் 
ஒருஇடத்தில் இருளும், ஒருஇடத்தில் நீரிலெழுத்தும், ஒருஇடச்தில் கன 
வும், ஒரு இடத்தில் கானல்£ீறாம், ஒரு இடத்தில் சுவரின் சித்திரமும், ஒரு 
இடத்தில் குயவனா லியற்றப்பட்ட குடமும், ஒரு இடத்தில் வித்தினின்று 
முண்டாகிய மரமும், ஒருஇடத்தில் காந்தத்தினா லிழுக்கப்பட்ட ஊடியும், 
இனனும் பிறவும் கூறப்படுதின்றனவே; ஜீவான்மாவின் மலச்துச்கு உவமா 
னங் கூறுங்கால் ஒரு இடத்தில் செம்பின் காளிசமும், ஒரு இடத்தில் நீரி 
அப்பும், ஒரு இடத்தில் நெல்லின் உமியும், ஒரு இடத்தில் இருளும், ஒரு இடத்தில் கடலுப்பும் இவ்வாறு பிறவும் கூறப்படுதன்றனவே; ஜீவான்மர 
வுக்கு உவமானங் கூறுங்கால் ஒரு இடத்தில் கடலின் நீரும், ஒரு இடத்தில் 
சாயைககு இடமான நீரும், ஒரு இடச்தஇல் செம்பும், ஒரு இடத்தில் செல் 
ஓம், ஒரு இடத்தில் கண்ணாம், ஒரு இடத்தில் படிகமும், ஒரு இடத்தில் 
ரோயாளியும், ஒரு . இடத்தில் ஆகாயமும், இவ்வாறு இன்னும் பிறவும் 
சொல்லப்படுகின்றனவே; சிவனுக்கு ௨ வழானஞ் சோல்லுங்கால் ஒரு இட 
தீதில் கடலும, ஒரு இடத்தில் குயவனும், ஒரு இடத்தில் நீரின் சாயையும், 
ஒரு இடத்தில் அரசனும், ஒரு இடத்தில் அகாயமும், ஒரு இடத்தில் ரச 
வாதியும், ஒரு இடத்தில் காலமும், ஒரு இடத்தில் சூரியனும், ஒரு இடத்தில் 
வைச்தியனும், ஒரு இடத்தில் காந்தமும், இவ்வாறு பிறவும் கூறப்படுகின்ற 
னவே. ஒன்றுக்கொன்் ஜொவ்வா இவ்வுவமானங்களெல்லாங் கூறப்படுவது 
ஒன்றின் தோஷத்இினின்றுர் தீப்பித் தக்கொள்ளத்தானோ ! ஒரு உவமான 
தீதையும் வேசாந்திகள் உறுதியாய்ப் பிடிக்கவில்லை யென்குூரே. இவர் 
மதஸ்தர் மாத்திரம் உறுஇயாய்ப் பிடித்தனரா! இன்றே, வேதார்திகளுடைய 
வாத முழுமையும் உவமானங்களால் நிறைந் ததென் று சொல்லிய இவர் மத 
சீதில் மாத்திரம் மேற்சாட்டியவாறு பல வுவமானங்கள் சொல்லியிருச்சற்கு 
க காரணம் யாதோ ? தாயுமானவர் உலூற்கும் மாயைக்கும் உவமானங் 
கூறுங்கால் கானனீர், இந்திரசாலம், கனவு, மூயற்கோடு, ஆகாயத் தாமரை, 
பொய் யிருள், வெய்யில் மஞ்சள் முதலியவற்றைக் கூறுதன்றமையால் அவ 
ரும் ஒன்றினின் அர் தப்பிச் தக்கொள்ளத்தான் பல வுவமானங்கள் கூறினார் 
போலும் ! 

இவர் முதலில் உவமானத்தின் பொது இலக்கணத்தைக் கற்கவேண் 
டும்; அதன் பின்னர்ப் பல ௨ வமானங்களினால் உவமேயத்தின் பல விசேஷ 
குகள் வெளியாமென்பதையு முணரவேண்டும்; அதன் பின்னர் அப்பிரத்தி 
யட்சமான விஷயங்கள் உவமானத் தினாலன்றிச் செளிவாய் விளங்காவென 
வும் தெரிர்துகொள்ளவேண்டும்; அதன் பின்னர் இது எல்லோரும் சரியென 
அங்கேரிக்கத்தக்கசெனவும் அறிய வேண்டும்; அதன் பின்னர் இவர் கைச் 
கொண்ட மதமும் ஒத் தக்கொண்டதென் றுணரவேண்டும்; அதன பின்னர் 
இவரும் இருளில் ஒளி, அந்தக்கரணம், இந்திரியம் முதலியவற்றை யுவமா 
னமா யெடுத்சசாய் ஞ பகப் படுத்திக்கொள்ளவேண்டும். இவற்றை யுய்த் 
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- துணர்வரேயாயின் வேதாந்திகளால் கூறப்படும் பற்பல வுவமானங்கள் 
குற்றமெனக் கூறத் துணியார் ! அணியார்! ! 

[இ 

இவர் மதஸ்தர் உலகிற்குச் சிவன் நிமித்தகாரணனென்றும், மாயை 
முதற்காரணமென்றும், சிவ சத்தி தணைக்காரணமென்றுங் கூறி, இதற்கு 
முறையே குயவனையும், மண்ணையும், தண்ட சக்கரங்களையும் உவமானமாக 
க கூறுஇன்றனர்; குயவன் உவமானத்தில் சிவனுக்கு வியாபகஞ் சித்திக்க 
வில்லையே யெனின் அதற்குக் கடலைச் சொல்லுடன் றனர்; நிமித்த காரண 
னாகிய குயவன் தெரிவதுபோலப் பிரமம் விளங்கவில்லையேயெனின், அப் 
போது நீர் நிழலை யுவமானமாகச் சொல்லுனெறனர். இவ்வாறு எத்தனை 
யோ உவமேயங்களுக்கு ஒன்றுக்கொன்றெொவ்வா எத்தனையோ வுவமானங் 
களை மாறி மாறிச் சொல்லுனெறனர். இவைக ளெல்லாம் ஒன்றி னின் றந் 
தப்பித்துக்கொள்ள மற்றொன்று சொல்லுவதாமோ? இதனால் இவர்உவமான 
விஷயத்திலுள்ள சாதாரண தருமத்தை யுணராசவரென்றும், குணத்தை 
யுங் குற்றமாகக் ரெபெபவரென் றும், தம்மதசித்தாம் தமும் தெரியாசவரென் 
அம், தாம் சொன்ன உவமான தீதின் பொருளையே உணரச் தகுதியற்றவரெ 
ன்றும் விளங்னெமை காண்க. 

வாதஞ் செய்யும்பொழுது உவமானங்க ளில்லாமல் வெறும் உண்மை 
களையும் ௮அமானங்களையும் கொண்டே செய்யவேண்டுமென மற் ரென்று 
கூறுனெருரே. இவ்வாறு இவர் மதம் கூறுகின்றதா? இவரேனும் இச்சமய 
தீதில் கூறினரா! இவர் மதத்திலும் இவரிடத்திலுமுள்ள குற்றங்களை முத 
வில் பறிகரித்தக்கொண் டல்லவா பிறகு வேதாந்தியின் மித குற்றங் கூற 
வரவேண்டும்? உவமானங்களில்லாமல் உவமேயத்தின் உண்மை விளங்கு 
மானால் ஆஸ்திகர் நாஸ்திகர்களெல்லாரும் உவமானங்களைக் கையாளுவ 

தேனோ? கடவுள் கண்ணுக்குப் புலப்படவில்லையேயெனின் அதற்கு ஆஸ்தி 
கர் வீடு, குட முதலிய பொருள்களைக் காட்டி இவற்றினுக்குக் கர்க்தாக்கள் 

.புலப்படாமற் போயினும் அவர்கள் உளரென்று கொள்வதுபோல, இவ்வுலக 
கர்த்தா வொருவன் உளனெனக் கூறஅின்ரூர்கள். நாஸ்திகர் சரீரத்தை 
தீ தவிர உயிர் வேறே யில்லை யென்பதற்கு வெற்றிலை ' பாக்கு சன்னங்க 
ளாலாய சிவப்புநிறத்தையும், கடியாரத்தின் ஓட்டத்தையும், இவைபோன் று 
பிறவற்றையும் உவமானமாகக் கூறுகன்றார்ச ளென்பதை இவர் அறிச் 
இிலரா? எது. அப்பிரத்தியட்சப் பொருளோ அதற்கு அவயெம் உவமானஞ் 
சொல்லியே நிரூபிக்க வேண்டும். உவமான மில்லாமலே உவமேயதக்தின் 
உண்மை யொருவனுக்கு விளங்கும் பட்சத்தில் அவன் உவமானத்தைக் 
கவனியாமல் உவமேயத்தை மாத்திரங் கவனித்துக் கொள்ளலாம். இத் 
தகையர் எவரோ ஒருவ ரிருவ ரிருக்கக்கூடம். அவர் நிமித்தம் மற்றவர்க் 
குபயோகப்படும் உவமானத்தை வேசாந்தம் சொல்லா இருப்பது நியாய 
மன்று. உவமானத்தைச் சொல்லாமல் உவமேயத்சைச் தெரிர்தகொள்ப 
வர் இரண் டொருவ ரிறாக்கக் கூமொயினும் இவர் அவரி லொருவ ன்று; 

ஏனெனின் இவரும் உவமானத்தைச் சொல்லி யிருச் இன்றமையானும், உவ 
மானஞ் சொல்லியும் விளங்காது இவர் ஆக்ஷேபஞ் செய்கின்றமையானு 
மென்க. வெறுமுண்மைகளினாலேயே பொருள் சித்திப்பதாயின் உவமான 
கால்களிருச்தல் அநாவரியகமாம். | ப் 

உவமானங்க ளில்லாமல் வெறும் உண்மைகளையும் அஅமானங்களையம் 
கொண்டே வாதஞ் செய்யவேண்டுமெனப் பூர்வபட்யொர் சொல்வதனால் 

௪ 



௨௬ | வேதாந்த த்பிகை. 

உவமானங்களைவிட்டு அதுமானத்தைமாத்திரம ஒத்துக்கொண்ட தா த 
றத. உவமானமின்றி அநமானம் எப்படிச் சித்திக்கும்! அஅமானத்திற்கு 
பிரதிஞ்ஞை, எத, திருட்டார்தங்களாயெ மூன்று அவயவங்கள் ல் 
சியமாய் வேண்டற்பாலன. இம்மலை புகை யுடைத்அ என்பது பிரதிஞ்ஞை, 
புகையுடைமையா லென்பது ஏது, யாது யாது புகை யுடைத்து ௮௮ ௮௮ 
த யுடைத்த மடைப்பளிபோலென்பஅ இருட்டாந்தம். இவ்வதமானத் ஜி 
லுள்ள உவமைக்குரிய வுறுப்புகள் நான் இன் அடைவு முறையே வருமாறு: 

மடைப்பள்ளித் இ உவமானம், மலைத் இ உவமேயம், போல என்பது 
உவமை யுருபு, புகையுடைமை சாதாரண தருமம். . 

இதனால் அதுமானத்தில் உவமானம் அடங்கி யிருத்தலைப் பெற்றாம். 
இங்ஙனமாக உவமானத்தை விட்டு அறுமானத்தை மாத்திரங் கொள்ள 
வேண்டுமென்று இவர் கூறுவது தலையில்லாத மனிதன திலக்கணத்தைச் 

சரியாய்ச்சொல்லவேண்டு மென்பதற் தினமாம். 

வேதாந்த நூல்கள் ஒன்றுக் கொன்று வேறுபட்ட பல வுவமானங்கள் 
கூறுதற்குச் தக்கநியாயங்க ளிருக்னெறன. அதன் உண்மை விளங்குதற்கு 

அதனைத் தத்துவவாதத்தி லிறார் தெடுத்து க் காட்கின்றோம், 

தத்துவவாதம், 

உலகமொன்றேயுள ௫, அதுஅழிவதில்லையென்னும் மாணாக்கனைகோ 
கஇ, உலகம் காரியமேயன்றிக் காரணமல்லவென்றும், காரணமாவது எங் 
கும் பரிபூரணமான பரவஸ் துவேயென்றும் சாயினிடத்தப் பிள்ளை எப்படி 
ப் பிறந்ததோ, அப்படியே பரவஸ் அவின்கண் உலகு உதித்தது என்றும் 
ஆசிரியர் கூற, மேலே மாணாக்கனுக்கும் ஆசிரியர்க்கும் நடக்கும் சம்பாஷ 
ணையாவ அ: 

மாணாக்கன்: தாயினிடத்துப் பிள்ளை பிறந்ததுபோல் பரவஸ்துவின்கண் 
ஐ உலகுதிக்குமாயின் தாய் வேறு பொருள், பிள்ளை வேறுபொ 
ருள்; அன்றி இரண்டும் கண்டப்பொருள்கள். இவ்வுவமானப் 
பிரகாரமுவமேயத்சைப் பார்ப்போமானால் பரவஸ்அவும் கண்ட 

ப்பொருள், உலகமும் கண்டப்பொருள்களாகின்றன. இத பர 
வஸ்து பரிபூரணமென்றுரைத்ததற்கு விரோசமாகன் றசே. 

ஆசிரியன்: உலகமேபொருளென்றும் அதற்குக் காரணம் பிறிதொருபொரு 

ளில்லை யென்றும் கூறும் சித்தாந்தத்தை மறுக்க வேண்டி 
இதற்குமேல் பொருளொன் றுண்டெனத் தாய் பிள்ளை யுவமா 
னங் கூறினதேயன்றி அதவேசித்தாந்தமன் று. பின்னைப் பால் 
தயிராவதுபோல் பரிணாமபக்ஷமாம். தாயும் பிள்ளையும்வேருன 
மையினால் உண்டாகும் அபரிபூரணதோஷம் பாலே தயிராவ 
தான பரிணாமபக்ஷத் தினால் இல்லை. இவ்வுவமானத்திற்கு உவ 
மேயம் பரவஸ் அவே உலகமாம். 

மாணாக்கன்: ஆசிரியரே ! நீருரைத்த தோஷமில்லாவிடினும் வேறு பெருர் 
தேரஷ கம் அஃதியாதெனின் பாலே தயிராவதில் 
பால் கெட்டுத் தயிராகின்ற தென்பதாம். இவ் வவமானப்படி. 

பரம் கெட்டு உலகாகின்றது. அதனோ டொழிய வில்லை. பால் 

கெட்டுச் தயிரானால் தயிர் தயிராகவே யிராஅ; ௮துவுங்கெட்டு 



ஆசிரியர்: 

மாணாக்கன்; 

அசிரியர்: 

மாணாக்கன்: 

ஆரியர்: 

வேதாந்த ஒபிகை. ௨௭ 

வேறும், ௮அவுங்கெட்டுப் பிறிதொன்றுமா௫, முடிவில் இன்ன 
நிலைமைக்தென் றுரைக்க இயலாமற்போம். அங்கனமே பரம் 
கெட்டு உலகா, அதவும் கெட்டு வேடு, அஅவுங் கெட்டு 
மற்றொன்றுகி, ஈற்றில் இன்ன நிலைமைத்தென்று கூற முடியா 
மற்போம், 

அஃதுண்மைதான். காம் அபரிபூரணதோஷம் வராமற்பொரு 
ட்டம், இரண்டுபொருள்களல்லவென் பதற்கும் பால் தயிரென் 
னும் உவமானங் கூறினதேயன்றி அதவே சித்தாக்த மாக 
வன்று, பின்னை மண் கடம்போல் காரண காரிய பக்ஷமாம், 
மண்கெடாமல் கடமாவதுபோல் பரவஸ்௮ கெடாமல் உலகா 

கின்றது, 

இதிலும் தோஷ மில்லாத போக வில்லை. மண் விகாரப்பட்ட 
ன்றே கடமாகின்ற 31 அங்ஙனமே பரம் விகாரப்பட்டன் ரோ 
உலகாகவேண்டும்? நிர்விகாரமான பரத்துக்கு. விகாரச்் அவங் 
கற்பிப்பது நியாயமன் றே. 

. உண்மைதான். பால்கெட்டெ சயிராவதபோல் மண் கெட்டு 
ச் கடமரவ தில்லை யென்பதற்கும், தயிர் மிண்டும் பாலாகாமற் 
போவதுபோலன்றிக கடம் மிண்டும் மண்ணாகுமென்பதற்கும் 
இவ்வுவமானமேயன்றி மற்றப்படியன் று, இனி விசாரப்படாத 
வுவமான முரைக்கன்றோம். அஃதாவது சூரியனும் பிரதிபிம்ப 
குறியனும்போல. குரியனவிகாரப்படாமல் எப்படிப் பிரதிபிம்பி 
க்கன்றுனே அப்படியே பரமும் விகாரப்படாமல் பிர.இபிம்பிக் 
தின்றது, 

இதிலும் சங்கையில்லாமற் போகவில்லை. பிம்பப்பொருள் பிரதி 

பிம்பிக்கிறதற்கு ஆதார மொன்று வேண்டும். குரியன் பிரதி 
பிம்பிப்பசற்கு ஜலம் எப்படி ௮தாரமோ, அப்படியே பாம்பொ 
ருள் பிரதி பிம்பிப்பதற்கு ஆதார மொன்று வேண்டும். ௭௫ 
மற்றொரு ஆதாரத்தில் பிரதிபிம்பிக்கன்றதோ, அது அபரி 
பூரணப் பொருளா யிருக்கவேண்டுமேயன்றி, ஓர்போதும் பரி 
பூரணப் பொருளாகாது. ஜலத்தில் பிரதிபிம்பிக்கும் சூரியனும், 
கண்ணாடியிற் பிரதிபிம்பிச்கும் ஈமது முகமும் பரிபூரணப் 
பொருளாமா? குரியனும் ஈமது முகமும் ஒரு இடத்திலும், ஜல 
மும் கண்ணாடியும் பிறிதொரு இடத்திலும் இருக்கன் றமையால், 
பிம்பப் பிரதி பிம்ப வுவமானம் அபரிபூரணப் பொருளுக்கே 
பொரும் தமென்றவாருயிற் று. இவ்வுவமானப் பிரகாரம் பரம் 
அபரிபூரணப் பொருளாகின்ற ௮. 

பிம்பப் பிரஇபிம்ப இருஷ்டாந்தம் பரவஸ்து விகாரப்பவெ 
தில்லை யென்பதற்கு மாத்திரமே. இணி ௮பரிபூரணதோஷ மில் 
லாமைக்கு வேறு திருஷ்டாந்த மூரைக்கன்ஜளோம், ௮து கயி 
ற்றிற் பாம்பும், ளிஞ்சலில் வெள்ளியும் எப்படித் தோற்ற 
மோ, அப்படியே பரத்தினிடத்அச் சற்சடமான வுலகு தோற்ற 
மேயாம். 



ன் 

மாணாக்கன்: 

ஆரியர்: 

மாணாக்கன்: 

அரியா? 

வேதாந்ததபிகை. 

இதிலும் வினா நிகழ்கன்றஅ. கயிற்றைத்தவிரப் பாம்பு இல்லை 
யெனத் கெளியின் பின்னர்ப் பாம்பு தோற்றுவ தில்லை, உலகு 
காரணத்தையன்றி யில்லையென் றுணரினும் மீண்டும் தோற்று 
கின்றது. மண்ணையன்றிக் கடமென்னும் பொருள் இன்றென 
ஆய்ந்சறியினும் பெயர்த்தும் தோற்றுவதைப் பார்க்சன்ரோ 
மன்று? 

உலகம் பொருளல்லவென்பதற்கு மாத்திரம் கயிற்றிற் பாம்பும் 
கினிஞ்சலின்கண் வெள்ளியும் திருஷ்டார்தமேயன்றி முற்று 
மல்ல. இணி அத்தோஷமும் வாராமற் பரிகரிக்கன்றோம். அஃ 

, யாதெனின் கானனீராம். கானலையன்றி நீர் முக்காலத்து 
மின்றெனச் துணியினும் மிண்டும் தோற்றிக்கோண்டே யிரு 
கன்று. அதுபோல் உலகம் அசத்தெனத் அணியினும் 
தோற்றிக்கொண்டேதா ணிருக்கும். 

கானலினிடத் அ நீரில்லேயென் று தெளிர் பின்னர்த் தோற்றி 
னும் ௮௮ அறுபவத்திற்கு வருவ இல்லை; அஃதாவது நீரை 
அருர்த வூதவவ இல்லை. உலகோ அவ்வா றன்று; சத்த ஸ்பரிச 
ரூப ரச கந்தங்கள் ௮.ஐபவிக்கப்படுநன்றன; ஆகலின் இத்திரு 
வடாந்தம் பொருத்தமுரா அ. 

உலகம் அசச்சென் றுணரினும் பெயர்த்தும் தோற்றும் என் 
பஅவரையிலு மாத்திரம் சானனீர் திருஷ்டாரந்தமாம். மற்றப் 
படி அஅபவமாகன்றதைப்பற்றி வேறு இருஷ்டாந்தம் கூறு 
வோம்: அஃதாவது சந்நிபாதகோஷச்இற். காணும் உலகும், 
சொப்பனவுலகும், பிறவும் போலுமாம். சர்நிபாதசோஷ முத 
லியவற்றாற் காணும் உலகு தோற்றமேனும் அனுபவ ச்தோடுங் 
கூடிய தோற்றமாம். | 

இதனால் வேறு வேறு உவமானங்கள் சொல்லியதற்குச் சமாதானம் 
விளஙயெது.?? 

திருப்போரூர்ச் செம்பர சுவாமிகளும் கெஞ்சுவிடு தூதில் இவ்வாறு 
கூறியிருக்க ன்றனர். அதுவும் வருமாறு: 

திநப்போநர்ச் சிதம்பாசுவாமிகள் தமது ஆசிரியர் 
தமாரதேவர்பேரில் இயற்றிய நெஞ்சுவிடூதூது. 

சுகசொருபம் (௫௮) 
ஒன்றென்றேசொன்னால் உலகமேதென் றிடவே 
நின்றபமுதையிடை நீளரவம் - மன்ற (௫௯) 
உதிச்குமாறப்பொருளி லுண்டாமென்ரோத 
விதித்சபமுை விளங்கின் - மதித்தபாம் (௬௦) 
பேகுமஅபோ லெழிரற்சிவங்கண்டும் மூலக 
மோகாதிதோன்ற லெனையென்ன - மோகமறக் ் (௬௪) 
கானவினிரில்லையெனக்கண் டுரீர்தோன் ௮, சல்போல் 
ஈனமில்பொய்யாச்தோற்று மென்றிசைப்ப - வான (௬௨) 



வேதாந்ததபிகை. 

பழுதையினிற்பாம்பும் பகர்கானனீரும் 
எழுமோதகையர யிவைதாங் - குழுமியே 

நானாவாயோர்பொருளில் ஈண் ரர ட்டன 
அனாதபொன்மண்ணி லாபரண் - நானா 

கடமாதிதோன்றுமொருகாரணம்போற்றோற்றும் 
 திடமாநீகாணென்று செப்பத் - இடவான் 

ஒருவன்ரசொழிலா லுளவாமிவைதாம் 
மருவுமிவையாவரால்வந்த - தரையெனவே 

விண்ணினிடைப்பிலி வெயிற்குஞ்சந்தோன் றுவபோல் 
கண்ணாமெனவே நயச்துரைப்ப - எண்ணுமவை 

பற்பலவானாலும் பகருருவொன்றுமிவைதாந் 
அப்புடைகானாவருவாய்த் தோற்றுவதென் - செப்புகெனக் 

- கார்தருவமாநகர்போற் காணெனவேயர்ககர்சான் 
போச் சவிவகா ர மின்ராப்பொய்யாகும் - ஏய்ந்த 

இவற்றுள் விவகார மேய்வதெவனென்னக் 
கவற்றுள்கனவுவிவகாரம் - கவிற்றுசல்போல் 

அமென்றுரைப்ப அதநினைவின்வாதனையாச் 
தோழமுறுபொய்வாதனைதான் நூய்தாய - சேமப் 

பொருட்கேசெனவர்தப் பூரண த்திற்றோன்றுந் 
தருக்காரினைவாருச் தானென் - நுரைப்ப 

அதற்குநினைவெழுமோ யாதென்றுகேட்பக் 
கதித்தகனலீலை கண்டாய் - இதைப்பொய்யென் 

அன்னா அசேட்டி யுளஞ்சற்றசைந்தக்கால் 
மூன்னாம்பரமுயிர்கண் மொய்த்தெழுந்த - மன்னா 

உலகமிவைதோன்றும் உளமிறர் தாலிர்தச் 
கலகமெலாம்பொய்யாய்க் சனதை - யிலகியதோர் 

மெய்யொன்றேயாகு மிளிருமூளத்தருவம் 
நையாவருவமொடு நாமமாம் - பொய்யுளர்தான் 

உனனினைவுததென்றே யூகத்தானோக்குமிடத் 
,தீர்நினைவுகாமவுருவாகுங்காண் - அ௮ர்நினைவு 

கோடிகணத்திற் குதித்தெழலாலிவ்வுலகு 
நாடற்கருவுருவ நாமமாய்ப் - பீடுபெறத் 

தோற்றுநினை வைச் அணித்தாற்சற்கிற்சுகமே 
மாற்றற்கரிதாய் வயங்கலுறுஞ் - சாற்றுமிதரல் 

உள்ளமேயிவ்வுலகாம் இவ்வுலகேயுள்ளமாம் 
உள்ளமலாதேயுலக மொன்றில்லை - யுள்ளே 

மதுரந்தருஞ்சாத்தன் வன்கோயின்முன்னே 
 சதுரங்கமாபலமாத் தங்குங் -' குதிரைகரி 



௩௦ வேதாந்த தபிகை. 

தேராளெனும்பெயருஞ் செப்பியபேர்கொள்ளுருவும் 
சேராதுபொய்யென்று நீக்கியே - தேருமிடத் (௮௨) 

துற்றிடுமுக்காலத் அம் உள்ளமண்ணேமற்றெல்லாம் 
வெற்றவெறும்பொய்யாய் வியிவைபோற் - சொற்ற (௮௯) 

பெயருருவமானவெல்லாம் பேணாது நீக்இற் 
செயிரறுசித்தொன்றே திகழும். (௮௪) 

உவமானத்திலுள்ள அம்சமெல்லாம் உவமேயத்திலும் இரு 
ப்பின் இங்குக் கூறும் முடியை அங்கேன் கூறப்படா தென்று 

கேட்பாரேல், அதற்கு வேதாந்தி என்ன விடை பகர்கின்ளான்? 

என்று வினவிய பூர்வபட்யொர்க்கு உவமானத் திலுள்ள அம்சமெல் 
லாம் உவமேயத்தி லிராவென்றும் ௮வ்வாறிருக்கவேண்டு மென்று வினவு 
வது உவமான விலக்கணம் தெரியாதார் கூற்றென்றும் வேதாந்தி விடை 
பகர்வான். உலமானத்திலுள்ள கூறுகளில் உவமேயத்தி லிருத்தல் வினை, 
பயன், மெய், உரு என்பலையாம். இவற்றில் ஒன்று மிருக்கலாம்; ஒன்று 
க்கு மேற்பட்டு மிருக்கலாம். இவ்வாறன்றி யாவுமே யிருக்கவேண்டு மென் 
னும் நியமமின் று. இது பற்றியன்று இயம்பு மூவமான மெலா மேகதே 
சம்?” என ஞானவாூட்டங் கூறிற்று! 

பரப்ரம்மத்தின் பேதத்தன்மை: 

பரப் ரம்மத்தினிடத்தில் தோற்றல்மாத்திரமா யுள்ள பேதத 
தன்மை (நீ யென்றும் நானென்றும் நாயென்றும்) காலதேச நிமி 
த்த மென்னும் வலைவழியாய்க் கடவுளைக் காண்பதால் நிகழ்வது 
என்று தான் பதில் சொல்லுதின்ரான். அவனைக் காண்பதரலா? 
பேஷ்! எப்பொழுது? யாரால்? பேதத் தன்மை நிகழ்வதன் முன் 
னரே அவனைக் காண்பது என்பதும், இம்மாயை யென்பதும் எப் 

படிச் சம்பாவிகம்? 

என்று வினவியதற்கு விடை வருமாறு:-- 

ப்ரம்மத்தினிடத்தில் பேதத்தன்மை யுண்டென்றும், அது தோற்றல் 

மாத்திரமா யுள்ளதென்றும் கூறி, அப்பேதத் தன்மையும் தன்மை முன் 

னிலை படர்க்கையாகிக் காலசேச நிமித்தத்தால் காணப்படுகன்றதென்றும் 

பிரமத்சை அவ்வாறு காண்பதால் தான் உண்டாகின்றதென்றும் வேதார்தி 

கூறுவதாய்ச் சொல்வதில் குற்ற மொன்று மில்லை. இவ்விஷயத்தை யாவர் 

க்கும் அனுபவமுள்ள ஒரு திருட்டாந்தத்தால் விளக்கிக் காட்டிப் பூர்வபட்டி 

யாரது சங்கையை நிவர்த்தி செய்வாம். ஒரு மனச்தினின்றந் தோன்றிய 

சொப்பன வுலகு பல பேதப்பொருளா யிருப்பதோடு பொய்த் தோற்றமா 

யும், ரான் நீ நாயெனத் தன்மை முன்னிலை படர்க்கையாயும் இருப்பது 

எவர்க்குமே அனுபவம், இவ்வளவும் காலதேச நிமித்தமின்றி நிகழ்வதில்லை. 

இதற்கு முதற் காரணமான மனதைத்தான் சொப்பன ஜீவர்கள் பேதமாயும் 

தன்மை முன்னிலை படர்ச்கையாயும் அறிடன்றார்கள். கயிறு அரவாய்த் 

தோன்றுங்கால் கயிற்றைத்தானே அரலாய் அறியவேண்டும், கயிற்றைதீ 

இரிபாய்க் காண்பதால் அரவு நிகழ்வதுபோல மனச்சைக் திரிபாய்க் காண்ப 

சால் சொப்பன வுலகு நிகழ்ன்றது, மனோஸ்தானத்தில் பிரமழும், தோற் 



ரி வேதாந்தஇபிகை. ௩௧ 

தில்மாத்திரமா யுள்ள சொப்பன பேதப் பொருள்கள் ஸ்தானத்தில் தோற் 
கல் மாத்திரையா யுள்ள சாக்ெ பேதப் பொருள்சளுமாம். சொப்பன ச்தின் 
கான் நீ நாய் ஸ்தானத்தில் சாக்கிர நான் நீ காய்கள். சொப்பன கால தேச 
நிமித்த வலை ஸ்தான த்தில் சாக்ரெ காலதேச நீமித்த வலை, அவனைக் காண்ப 
தாலா இப்பேதங்கள் உண்டாகின்றன கென்கின்ஸுரர். அம் என்கின்றோம். 
காண்பதாலா என்பதை எப்படிக் காண்பது என ஒரு கேள்வி போட்டுக் 
கொண்டு திரிபாய்க் சாண்பது என வுத்தாஞு சொல்லிக்கொண்டால் சரி 
யாய்ப் போம். எங்ஙனமெனின் கயிற்றைத் திரிபாய்க் கண்டால் தலை வால் 
முதலிய பேசங்களுள்ள அரவு தோற்றி அது காரணமாகக் கயிறு அரவென 

் அறியப்படுகின்ற அ. சுயிற்றைத் திறிபாய் அரவெனக் காண்பதுபோல மன 
தைத் திரிபாய்ச் சொப்பன உலகாகக் காண்்டுன் ரூர்கள் ; இப்படியே பிரம 
தீதைத் திரிபாய் உலகெனக் காண்டஇன்றார்கள். எப்பொழுது என்ற கேள்வி 
க்கு உத்தரம் ப்ரம்மம் கற்பிதமாய்த் இரிஈ் த உலகாகுங்காலச்தி லென்பசாம், 
கயிறு கற்பிதமாய் அரவாகுங் காலத்தும் மனம் கற்பிதமாய் உலகாகுங் கால 
தீதும் என்பது உவமானம். சிருட்டிக்குமுன் பிரகிருதியி லழுக்தி யிருந்த 
(அவித்தியா சம்பர்தமுள்ள) ஜீவர்கள் அவித்தையி லிருந்து நீங்கி கூத்தி 
யடையுமாறு ததுகரணங்களைக் கொடுத்தது ஈசுரசத்தியாகலின், யாரால் 
என்ற கேள்விக்கு கே ஈசுர சத்தியால் என உத்தரமளிக்கன்றும். பேசத் 
தன்மை நிகழ்வதன் முன்னரே அவனைக் காண்பது என்பதும், மாயை 
யென்பஅம் எப்படிச் சம்பாவிதமாகும் என்றதற்கு விடை யளிப்பாம்: பேத 
தீதன்மை நிகழ்வதற்கு முன்னர் ப்ரம்மத்தைச் காண்ப தென்ப இன்று, 
சொப்பன வுலூற் ஜேன்றும் ஜீவர்கள் அச்சொப்பன வுலகு தோன் றுமுன் 
னார்த் திரிபாக மனத்தை யறிய முடியாமைபோலாமென்க. மாமயையென் 
பது ஓர்வித சத்தி, அதினும் பின்னாசத் தி, அதினும் பெொய்ச்சத்தி. ஆகலின் 
அஃதுண்மை யன்று. பொய் யென்பதனாலேயே மலடி மகன்போல் சொல்ல 
ட்படாது, உள்ளதுபோற் ஜேன்றி விசாரணைத் தெளிவில் இல்லாமற் 
போதலாம், இது பற்றியே 

சரீவசாரோபநீஷத்தானது 
“இவ்வாறு சத்தமல்ல,அ௪த்துமல்ல, சதசத்துமல்ல, அநிர்வசனீயம்?? 

என்று கூறிற்று. இல் வநிவசனயத் தின் உன்மையை உவமான வாயி 
லாக நிரூபிப்பாம். 

கயிற்றிற் காணப்படும் அரவு சத்தா அசத்தா சதசத்தா வென்று விசாரி 
ப்புழி மூன்று மல்லாத அநிர்வசனீயமென் றேர்படும். எங்கன மெனின் 
அரவு சத்தானால் தெளிந்தபோதம் இருத்தல் வேண்டும். இல்லா திருத்தல் 
காட்சிப் பிரமாணம். அ௪த்தெனில் அசத்தென்ப இல்லையெனப் பொருள் 
பகெலால் மலடிபுத்திரனேப்போல் தோன்றும லிருத்தல்வேண்டும். தோற்றி 
க்கொண்டு நடுக்கம் பயம் இவற்றை யுண்டாக்குவதால் இல்லை யென் அஞ் 
சொல்லப்படாது. இவ்விரண்டிலும் இவ்விதக் குற்றம் நிகழ்வதால் சதசத் 
சென்று சொல்லலாமெனின் அப்போது மேலே காட்டிய இருவகைச் குற்ற 
ங்களும் உண்டாம். அன்றி நேர் மாரான இருவிசக் குணங்கள் ஒரு பொரு 
ஸினிடத்து நிகழ்தல் அசம்பாவிதம். சத்து, அசத்து, சதசத்து ஆகிய இம் 
மூன்றினிடத்தும் இவ்விதத் தோஷ மிருப்பதால் சதசத் விலட்சண அகிர் 

' வசனீ௰யமென்று சொல்வது நியாயமாகும். மாயை யென்பதும் எப்படிச் 
சம்மாவிகம்? என்னும் வினாவுக்கு விடை காரியப்பொரு ளுண்டாதற் இயை 
நீத சத்தி காரணத்தின்கண் சம்பாவிதமாதல்போலவென்றறிக, 



௩௨ வேதாந்தஇபிகை, 

நீயும் கானும் ஒருவர் மற் ஜொருவரையும் பிரமத்தையும் 

மாயை வயப்பட்டுப் பார்ப்பது என்பது ஏற்படு முன்னரே, அந்த 

ப் பிரமம் நீ, கான், மற்ற ஜகத்துகள் என்னும் பேதச் தன்மை 

நிகழ்ந் திருத்தல் வேண்டும் 

என்பது த்தாந்த .சீபிகையாரது பின்னொரு ஆசங்கை, பார்ப்பது என் 

பது எற்படு முன்னர்ப் பலவாகக் கண்டமாந்தன்மை நிகழவேண்டிய ஆவ 

சியக யின்று. இர்திரசாலத்தால் பல பொருள் தோன்றுதற்கு முன்னர் அப் 

பொருள்களுக்குக் காரண சத்தியின்கண் பலவாத லின்று; சொப்பன வுலக 

ப்பொருள் தோன்றுதற்கு முன்னர் அதாவது மனமாத்திரமாய் நிற்குங்கால 

த்தும் பலவாத லின்று; கடாதிக டோன்றுதற்கு முன் மண்ணொன்றே யிரு 

ப்பது கண்கூடு; விருட்சம் உண்டாதற்குமுன் வித்துப் பலவா யிருத்தலைக் 

கண்டார் உண்கொலோ? இவ்வுவமானங்களின் பிரகாரம் பலவாதற்கு 

முன் பிரமம் ஒன்றுமாத்திர மிருக்ததென்க. காரணத்தில் ஒன்றாயும்; காரிய 

த்தில் பலவாயு மிருத்தல் எப்பொருள்சட்கும் இயற்கை யாகலின் இவரது 

வினா ௮றியாவினா வென்பகாம். 

மாயை முன்னும்பின் னும் நிகழ்வது. 

பிரமம் நீயாகவும் கானாகவும் பிராணியாகவும் ஆதற்கு முன் 

னரா, பின்னரா மாயை நிகழ்வது? 

என்பதும் ஓராசங்கை. பிரமம் நீயாகவும், கானாகவும், பிராணியாகவும் 

ஆவது ஒரு வாழைக்காய் பல அண் கெளாதல்போல வைத்துக்கொண்டார் 

போலும். அதனாலேதான் இவர்க்கு இவ்வித விபரீத மூண்டாய்விட்டதாக் 

கும், பிரமம் பலவாய் அதாவது விவர்த்தப் பொருளாய் ஆசற்கு முன்னரும் 

தான், பின்னருந்தான் மாயை நிகழ்வது. 

் மண்ணி லிருக்குங் கடசத்தி கடமுண்டான. பிறகும், உண்டாதற்கு 

முன்னு மிருப்பதுபோலும், கயிறு அரவாய் ஆதற் இயைந்த சத்தி கயிறு . 

யிருக்குங் காலத்தும் அரவாய் ஆன பின்னரும் இருக்கன்றமைபோலும் உல 

கான பின்னரும் உலகாதற்கு முன்னரும் பிரமத்தின்கண் மாயை யிருக்க 

ன்றதென்றறியக்கடவர். 

பிரமம் ஒன்றும், ஈசஜீவர்கள் வேறும்: 

ஆத்துமா, மாயை என்றெ த்வைதம் முடிவாய் எஞ்சி நிற்கும்; ஆனால் 

மாயை யென்பது பொய் யாகையால் அத்வைதத்திற்குப் பாதக மில்லை 

என்று பிரமவாதினியார் சொல்லியதாகச் சொல்லி, அதனபேரில் இச் ௫தீ 

தாந்தியார் . 

நீயும் நானும் மற்றவர்களும் இதுவரையில் மாயைக் குட் 

பட்டிரும்தோமென் முகின்றது. நாம் இருந்தோமா? இல்லையா ₹ 

அதுவும் உண்மையோ? அல்லது அதுகூட ஒரு மருளோ? கட 

வுள் மனிதனாகவும் ஸ்திரீயாகவும் மற்றப் பிராணிகளாகவும் திரி 

வத மெய்யோ? பொய்யோ? மெய்யாயின் இவ்விதச் திரிபு எங்க 

னங் கூடும்? என்ற வினா வினவற்பாலதா? அல்லவா? மெய் யல்ல 

வாயின் பூரண மனிதர்களும் ௮பூரண மனிதர்களும் உளசென்றும் 



| வேதாந்ததபிகை. ௩, 

முற் கூறப்பட்டவர்களுக்கு உதாரணமா யுள்ளவர் பூஜ்ஜியரா்களா 
யுள்ள கிறிஸஅ, புதீதன், கிருஷ்ணன் இவர்களைப் போனறவ 
சென்றும், பிற் கூறப்பட்டவர்களுக்கு உதாரணமா யிருப்பவர் 
முன் சொன்னவர்களைப் பூஜிக்கும் மனிதர்களாகிய காமென்றும் 

வேறோரிடத்தில் கழறிய தென்னையோ? 

| என்றார், 

இதில் முற் பாகத்திற்கு முன்பே சமாதானம் சொல்லப்பட்டி ருக்கி 
றது. பிற் பாகத்திற்கு மாத்திரம் இவ்விடத்தில் சொல்லுவாம். கிருஷ் 
ணன் பூஜ்ஜியரென்றும் அதிஷ்டானசொருபமாய்ப் பூரணரென்றும், சர்வ 
ஞ்ஞத்துவாதி குணங்களுள்ளவரென்றும், சுத்த சத்துவ மாயா லட 
முள்ளவரென்றும், ஈசுவர அவதாரமென்றும் கூறுகின்றன பகவத்கதை 
முதலிய நூல்கள். அப்படிப்பட்ட கிருஷ்ணனை மலின சத்துவ அவித்யா 
சம்பந்தமும், இஞ்சிஞ்ஞச்துவமுமுள்ள ஜீவர்கள் வணங்குவது நியாய 
மேயாம். அதிஷ்டானப் பிரமம் ஒன்றாயினும் அரோபித ஈ௪ ஜீவர்கள் 
வேறுதான். இரும்பு ஒன்றாயினும் ஆயுதங்கள் பலவா யிருப்பதபோலும், 
மனம் ஒன்றாயினும் சொப்பனப் பொருள்கள் பலவாயிருப்பதுபோலுமாம். 
இரும்பு ஒன்றாயினும் கடியராத்தின் ஸ்பிரிங்குக்கும் கட்டைப்பாறைக்கும், 
மனம் ஒன்ரூயினும் சொப்பன ராஜனுக்கும் தோட்டிக்கும் வித்தியாசமும் 
பூஜ்ஜியத்தை பஜ்ஜியசையில்லாமையும் இருப்பனபோன்று பிரமம் ஒன்று 
யினும் ஈச ஜீவர்களுள் பேதமும், பூஜ்ஜியதை பூஜ்ஜியதை யில்லாமையு 
முள வென்பதாம். குரு சீடர்கள் i Di குரு பூஜ்ஜியதை 
யுள்ளவரும், சீடன் பூஜ்ஜியதை யில்லாதவனுமாம். ஞானியும் அஞ்ஞானி 
யும் மணிதர்களாயினும் ஞானி யெல்லோராலும் பூஜிக்கப்படுகளொன்; அஞ் 
ஞாணி அவ்வாறு பூஜிக்கப்படவில்லை. அணிமாதி சித்கெளைப்பெற்றுக 
சாபாறுக்கிரகம் புரியும் யோடுயும், மற்றவனும் ட்ட ப்ட் இருவ 
ரும் ஒருதன்மையரெனச் சொல்லலாமோ? பா 

or. | 

இலக்கணைவகையால்பொருள்கெ!சத2ம ரர 

கடவுள் தனது .பிரதிபிம்பங்களின் அவாரா கன்னை யறியவும் 
பார்க்கவும் அனுபவிக்கவும் விரும்புகிறார் என்று பிரமவாதினியார் 
சொல்லியதாகச் சொல்லி, ' அதன்பேரில் (ஏன், என்னத்திற்காக 
என்று கூறப்படவில்லை, ) இதைத் தவிர வேறு விதமாகத் தன்னை 
அறியவும் பார்க்கவும் ஒண்ணா சாகலின், இப்பூமியிலள்ளகாம் கண் 
ணாடியினா லன்றி வேறு விதமாக ஈம்மைப் பரர்க்க வொண்ணாத 
தன்மையபோலாம் 

என ஒரு ஆசங்கை செய்ஒின்னார். அரவு கற்பிதம், கயிறு யதார்த்தம். 
கற்பிதத்திற்கும் யதார்த்தததிற்கும் பொருள் ஒன்றுதான். ஒரே பொருள் 
கற்பிதத்தில் அரவாகவும், யதார்த்தத்தில் கயிமுகவும் இருத்தல்போல ஒரே 
பொருள் பிரஇிபிம்பதீதில் கற்பித ஜீவகைவும் பிம்பத்தில் யதார்த்தப் பிரம 

_ மாகவும் இருக்கின்ற௮. கயிறு வெளிப்படுதல் அரவின் வாயிலாகவாதல் 
போலப் பிரமம் வெளிப்படுதல் ஜீவன் வாயிலாகவென்க. வெளிப்படுதலே 
யறிதலாகவும் பார்த்தலாகவும் அனுபவிக்கப்படுதலாகவுங் கொள்ள வேண் 
டம், அவன் முகமே அவனைத் திருடனெனச் று என்னில் 
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அவன முகம் யதார்த்தத்தில் சொல்லுறெதில்லை; விளங்குதலே சொல்லுத 
லாக இலக்கணை வகையால் பொருள் கொள்ளப்படுநன்ற அ. புகைவண்டி 
போகுங்கால் இதோ மதுரை ஸ்டேஷன் வந்து விட்டது என்றால் ஸ்டே 
ஷன் வருவதில்லை; காணுதலையே வந்துவிட்டதென்று இலக்கணை வகை 
யாற் பொருள் கொள்ளவேண்டும். ௮வ்வாறே யுவமேயத்திற் கொண்டால் 
சரியாய்ப்போம். விரும்புகிறார் என்பதற்கும் அவ்வாறே பொருள் கொள்ள 
வேண்டும். எங்ஙனமெனின் மதுரை ஸ்டேஷனுக்குப் போவார் தொழிலை 
ஸ்டேஷன்பேரிலேற்றி ஸ்டேஷன் வந் அவிட்டசென்று சொல்வதுபோல 
ஜீவன் பிரமத்தை யடைய விரும்புந்தொழிலைப் பிரமத்தின்பேரில் ஏற்றிச் 
சொல்லப்படுநின்ற அ. ணெறு தோண்டும்போது மேலேயிருப்பவர்கள் ஜலம் 
வர்அவிட்டதா என்று கேட்குஞ் சமயத்தில் ஜலம் காணப்பட்டால் வந்த 
விட்டசென்றும் காணப்படாவிடில் வரவில்லையென்றஞ் சொல்லுஇன் ரூர் 
கள். ஆனால் உண்மையில் வராமையும் வருகன்றமையும் ஜலத்தின் தொழில் 
அன்று; தோண்டிக்கொண்டு போவார்தொழிலேயாம். போவார் தொழிலை 
ஜலத்தின்பேரில் ஏற்றிச் சொல்வதுபோல, ஜீவனது சொழிலைப் பிரமத் 
தின் பேரில் ஏற்றிச் சொல்லப்படுநின்றஅ. இவ்வாறு சொல்வதற்கு உல 
கத்தில் இலக்கணமும் அனுபவமுமிரு£இன்றன. 

ஞானாப்பியாசஞ்செய்தல் முத்தியடைதற்பொருட்டு. 
ஏன் எதற்காக என்பதற்குப் பதில் வருமாறு :-- மேலே காட்டிய 

நியாயங்களால் பிரமத்தின்பேரி லேற்றிய தொழிலைச் சீவன்பேரி லேற்ற 
வேண்டுமென்று சொன்னோமல்லவா? இனி மேற்படி கேள்விக்கும் வேனை 
வைத்தே சொல்லவேண்டும். ஜீவன் ஒவ்வொரு இருட்டியிலும் பிரஇிருஇயி 
லிருந்து வெளிப்பட்டு ஒடுங்குங் காலத்து அப்பிரநிருதியில் இலயமாஇன் 
2௮. சறுகரணாதிகளைப் பெற்றிருக்கன்றபோதுதான் முத்தியடைய ஞானாப் 
பியாசஞ் செய்யவேண்டுமாகலின் அத பற்றியென உத்தரம் அளிக் 
ofl, 

ீவன்வஈகப்பிரமம்அறியப்படல்வேண்டும். 
௫ போலு 
ட வாள்ளே யொரு வேடனிடத்தில் வளர்ந்து அது கார 
ணமாக அவன் - வேடனென நினைத்தக்கொண் டிருந்ததாய் வைத்துக் 
கொள்வோம். அச் சமயத்தில் அவன் ராஜனெனத் தெரிந்த வொருவன் 
அவ் வேடனிடத்து வந்து “(நீ ராஜன்?” என்றான். , அப்போது அவன் வேட 
னாயிருக் த வழியானே தான் ராஜனாக அறியவும் காணவும் அனுபவிக்கவும் 
விரும்பினான். பின்னர் அவனை ராஜன் வீட்டிற் கொண்டுபோய் விட, ' 
அவன் ராஜன்ரானெனச் இர்மானிக்கப்பட்டுப் பட்டாபிஷேகமாய் ராஜனாய் 
விட்டான். இதில் கவனிக்கவேண்டிய விஷயம் யாதெனில் வேடனாயிரு 
ந்தே அதன் துவாரா தன்னை ராஜனாக அறியவும் காணவும் அனுபவிக்கவும் 
விரும்பி, ராஜ பதவியை அடைந்தா னென்பது. வேடனாய் நின்ற ராஜன், 
அவ்வேடன் வரயிலாகவன்றி வேறுவிதமாகத் தன்னை யறியவும் பார்க்கவும் 
அனுபவிக்கவும் எப்படி முடியாதோ, அப்படியே (ஆரோபத்தில்) ஜீவனாய் 
நின்ற பிரமம், தன்னை யறியவேண்டின் ஜீவன் வாயிலாசவன் றி அறியவும் 
பார்க்கவும் அனுபவிக்கவும் முடியாவென்க. கண்ணாடியாலன்றி வேறுவித 
மாய் ஈம்மைப்பார்ச்க முடியாசென்றமைக்கு ஷி. ராஜ வேட வுவமானத்தை 
யமைததுக்கொள்க, ராஜ வேட வுவமானத்தில் ரரஜனே யாவுஞ் செய்தான்; 
அவ்வாறு பிரம ஜீவ வுவமானச்தில் பிரமமே யாவுஞ் செய்ததா? பிரமம் 
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தொழிலற்ற பொருளாயிற்றே மெனின் இதற்கு முன்சொன்ன ரெயில்வே 
ஸ்டேஷனையும் ரெயில் வண்டியிற் செல்வோரையும் வைத்து உவமேயப் 
படுத்திக்கொள்க. 

அதிஷ்டானத்தில்ஒன்றும் ஆரோபத்தில்ப்லவும். 
பூரண மனிதனுக்கும் அபூரண மனிதனுக்குமுள்ள வேற்று 

மை உண்மையா அல்லவா என்று மீண்டும் வின வுின்றோம் 
என இஃதொரு ஆக்ஷேபஞ் செய்றொர், இதற்குச் சமாதானம் அதிஷ 

டானத்திலொன்றும், ஆரோபத்தில் பலவுமாமென்க. இந்திரசாலப் பொருள் 
பலவும் அதற்குக் காரணம் ஒன்றுமாதல் உவமானமாம். 'இசன்படியே யதா 
ர்த்தமான பூரணப் பிரமம் ஒன்றுக்கும், அபூரணமான அயதார்த்த இதர 
கற்பிதப் பொருளுக்கும் வேற்றுமை யுண்டென்பதாம், 

பிரமத்தின் குற்றமன்று: 
கல்வியிற் றேர்க்த நமது சகோதரர் கண்ணாடியில் தமது 

சுதக்தர முகத்தை விவகாரப்படுத்திக் காண எண்ணுகின் றனரா? 
இது யாருடைய குற்றம்? நல்ல கண்ணாடியைத் தேர்ந்தெடுக்கா 
தது மது சகோதரா த குற்றமாம் 

என்பதும் ஓர் அகேஷேபம். தனக்கு முன்னே யிருக்கும் ஆபாசக் கண் 
ணாடி. வாயிலாகத் தனஅ முகம் விகாரமாய்த் தோற்றுவசைப் புத்தியுள்ள 
வொருவன் அதினும் கல்வியிற் நேர்ந்த புத்தியுள்ள வொருவன் காண்பானா 
யின் அதனால் தன ௮ முகம் விகாரமாயிருப்பதரய்க் கருதமாட்டான்; அப்படி. 
தீ தோற்றாநின்ற குற்றம் சண்ணாடியினதாமென்று சருதுவான். பட்டை 
தீர்ச்ச படிக பாத்திரத்தின் பின் புறத்தில் பார்த்தால் ஈமது முகங் கோண 
லாகப் புலப்படுகின்றது. அதனால் ஈமது முகங் கோணலா யிருக்கின்ற 
தென்று நினைப்பார் யாருமிலர். அவ்வாறே மாயையின் காரணமாகத் தோ 
ற்றும் ஜீவ வடிவின் குற்றத்தைப் பிரமச்தின்மேல். ஏற்றிக் குற்றங் கூறு 
வது கூடாது. நல்ல கண்ணாடியைத் தேர்ந்தெடுக்காதது குற்றமென்றார். 
முற் கூறியபடி இலக்கணை வகையாகப் பொருள் கொள்ளுமிடத்து அக் 
குற்றஞ் சீவனைத்தான் சேரும். ௮௮ தெரியாது பிரமத்தின் மீது குற்றம் 
ஏற்றியது தெரியாமையாம். 

பிரகிருதி பொய்யென்பதைக் கவனியாமை. 
கடவுளானவர் தன்னைச் சம்பூரணமாய்ப் பார்த்துக்கொள்ள 

வும் அறிந்துகொள்ளவும் கூடிய சத்பாத்திரத்தைத் தேர்ந்தெடுக்க 
வில்லை யென்ற குற்றத்தைப் பரமஞான சொருபியினிடத்தில் 
ஆரோபிக்கப் பார்க்கின் றனரா? 

என்கிறார். கடவுள் பூரண சொருபராய்த் தன்னைப் பார்த்துக்கொள் 
ரூவரேல் அப்போது எதிராக யாதொரு பொருளு மிருக்கமாட்டாது; (இரு 
ந்தால் பூரணத்திற்குக் குறைவுவரும்.) இருக்கமாட்டாதாகவே சத்பாத்திர 
மேனும் அசத் பாத்திரமேனும் இருத்தற்கு நியாய மின்று, பிரமத்திற்கு 
வேறாக ஒரு பொரு ஞண்டென வேதரந்தங் கூறுவது கற்பனையில், யதா 
ரத்தத்தில் ஒன்றென்றே கூறுகின்றது. பூர்வபட்சத்தைச் சித்தார்தமென் 
அம் உண்மையென்றும் கொண்டு மயங்கெதால் இவரது அக்ஷேபம் விஷய 
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மறியாத ஆகேேபமாம், இவ்விடத்தில் பிரமம் (கண்ணாடியிற் பிரதிபலித்தது 
போல்) பிரஇிபலிச்சசென்று கூறியதைக் கவணித்தாரே யன்றி அக்கண் 
ணாடி. ஸ்தானத்திலிருக்கும் பிரகருதியான மாயையைப் பொய்யென்று கூறி 
யதை அற்பமுங் கவனித்தா ரிலர். வேதார்தமானஅ ஒவ்வொரு பயனைக் 
கருதி யொவ்வொரு உவமானங் கூறுகின்றது. அந்தப் பயனை அடைவதற்கு 
மாத்திரக்தான் அவ்வுவமானம் பொருந்தும், அதை யிப் பூர்வபட்டியார் 

பரியாலோசிப்பாராயின் பிரதிபிம்ப வுவமானத்தில் சத்தைக் கைவிட்டு 
தீ திப்பியைக் கைப்பற்ற, மாட்டார். அடியில் வரும் உபநிஷத் பிரமாண 
சனல் அதன் மெய்ம்மை யிலிது விளங்கும். 

அநீநபூரஹோேபநீஷத், 
பிரமையானது ஐந்து விதமாக விளங்குகின்றது; அது இவ்விடத்திற் 

சொல்லப்படுகன்றது. ஜீவேசார்கள் வேறு வேறு ரூபமென்பது முதலா 
வது பிரமை, கர்தீருத்வ குணமானது வாஸ்தவமாய் ஆச்மா விடத்திலுள்ள 
தென்பது இரண்டாவது, மூன்று சரீரத்துடன் கூடியிருக்க ஜீவன் அதி 
லொட்டியிருக்ருனென்பஅ மூன்றாவது, ஜகத் காரண ரூபனுக்கு விகாரி 
தவம் சொல்வது நான்காவது, காரணத்தைக்காட்டிலும் ஜகத்வேறென்றும் 
ஜகத் சத்தியமென்றுங் கொள்வது ஐந்தாவது பிரமை. இந்த ஜந்து பிர 
மைகளும் எப்போது நிவிர்த்தியாகுமென்றால், பிம்பப்பிரதிபிம்ப தீரிசனத் 
இனாலே பேதப்பிரமை நிவிர்த்தியாகும்; ஸ்படிகத்தில் சிவப்பைப் பார்த்த 
தினாலே கர்த்ராத்வம் வாஸ்தவமென்றெ பிராந்தி நிவிர்த்தியாகும்; கடா 
காச மடாகாச தரிசன த்தினாலே ஒட்டியிருக்கதெதென்றெ பிரமை நிவிர்த்தி 
யாகும்; கயிற்றில் பாம்பைப் பார்த்ததினால் காரணத்தைக் காட்டிலும் 
ஜகத் கு சத்தியமென்கிற பிரமை நிவிர்த்தியாகும்; தங்கச் ண்ணப் 
பார்வையினாலே விகாரத்வ பிரமை நிவிர்த்தியாகும்.?? 

அறிர்வசனயத்தில் அக்கா திகளும், 
அவற்றின் நீக்கமும் அவசியம். 

பூரண வஸ் தஅவான தன்னை அபூரணமும் அஞ்ஞானமும் 
அஷ்டமும் பயமும் அக்கமும் வேதனையு முள்ள வஸ் அவினிடத் 
தில் பார்த்துக்கொள்ள முடியாது. இவைகளெல்லாம் அவாது 
லீலா விகோதங்களென்றும் அபூரணமென்றும் அஞ்ஞானமென . 
அம் துஷ்டமென்றும் பாபமென்றும் துகீகமென்றும் வேதனை 
யென்றும் வேற்றுமை கிடையாது, இவை யெல்லாம் ஆரோப 

மும்: பொய்யும் ௮௪த்தும் (கமத சகோதரர் பிரியமாய்த் தெரிக் 
தெடுக்கப்பட்ட மொழிகளையே யாம் பிரயோகிக்கன்றோம்.) ஆமெ 
ன்று சொல்லி விடும் பட்சத்தில் எற்த மனிதனாவது நல்லவனா 

யும் பூரணமாயும் ஜீவன் மு.க்கனாயும் இருத்தற்கு ஏன் முயல 
வேண்டும்? 

என்பதும் விசாரணை யில்லாமையா லுண்டான அ௮க்ஷேபம். பூரண 
வஸ்து பூணவஸ்துவாகவேயிருஃக அதனிடத்துள்ள அநிர்வசனீயமாயுள்ள 
மாயையால் அபூரணமுதலிய வஸ்துக்க ரூண்டாகலாம். ஆனா லிதை விவர் 
தீத பட்சத்தில் அமைத்துப் பார்த்தல் வேண்டும். இது போன்ற விஷயம் 
முன்பு விரிவாய் வந்திருக்கின்றது. அங்குப் பார்த்துக்கொள்க, லீலையென் 
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யது பற்றில்லாமையையே குறிக்கும். ஆரோபமாதிகள் மலடிமைக்சன் 
ஆகாய மலர் இவற்றைப்போலிரா அ சொப்பன த்தைப்போல் விவகாராஇக 
ஞாக்கெல்லாம் இயைந்து ௪தசத் விலட்சண அரிர்வசனீயமா யிருத்தலினால் 
நல்லவனாயும், பூரணனாயும், ஜீவன்முத்தனாயும் இருத்தற்கு முயலவேண்டு 
வதேயாம். ஆரோபமும், பொய்யும், அசதீதுமான சொப்பன வுலகிலும் 
அன்பமுழுண் ட; அதை நீக்க வழியுமுண்டு. வேன் முத்த னிலைமையாவ அ 
சத்துப்போலி அமிர்வசனீயமான ஜீவ வடிவை யதார்த்தமான பிரமத்தில் 
இலயப்படுத்திப் பிரம சொருபமாக்குவ அ. 

அகண்டப் பொருளுடன் தன் ஐக்கிய அறுபவத்தை ஏன் 

நாடவேண்டும்? 

என்று ஒரு கேள்வி விடுக்கின்றார். ஞாஅரு ஞானா ஜேயமுள்ள பரிச் 
சன்ன அவித நிலையில் அக்க மிருப்பதாற்றுன் அகண்டமான அத்துவித 
ஐக்யெ அறுபவத்தை நாடவேண்வெது அத்தியாவசியகமாயிருக்கின் றது. 

ஜிவன்முத்தன் பிரமத்தினின்றும் பிரியான்- 

இவ்வளவு சிரமப்பட்டும் ஜீவன் முத்தனா னவன் மீண்டும் 

பிரமத்தினின்றும் பிரிந்து ஆண் பெண் அல்லத விலங்காக ஆக 

மாட்டானென்பது என்ன நிச்சயம்? , 

என்னும் வினாவுக்கு விடை வருமாறு:--ஜீவர்கள் தம்மிடத்துள்ள 

அஞ்ஞானத்தை நிவர்த்தி செய்தகொள்ளுவார்களே யானால் பிரமதீதினி 

ன்றும் பிறகு உண்டாகமாட்டார்கள். விதையின்கணுள்ள விருட்ச சத்தி 

வறுக்கப்பட்ட பிறகு மிண்டும் முளையாமைபோலவாம். அதன் பின்னர் 

(அப்பொழுது) இவ்வெல்லாப் பிரயதீதனங்களும் எவ்வளவு 

மதியினமாயும், வீணானவையாயும் காணப்படுகின்றன 

என்று கூறுகின்றார். சொப்பனம் பொய்யாயினும் சொல்லும் பொரு 

ரூம் அனுபவமாதல் பற்றி அதிலுள்ள அக்கத்தை நிவர்த்தித்துக்கொள்ள 

வேண்டுவது அத்தியாவியக மாம், நிவர்த்தித்துக்கொள்ளாவிடில் அக்கம் 

போகமாட்டாது. அதை நிவர்த்தித்துக்கொள்ள வழிதேடுவது மதிமீனமும் 

லீணானவையும் ஆகமாட்டா. திக் 

சிருஷ்டியின் ஊமை தெரியாமை: 

சிருட்டியினுடைய உத்தேசங்கள் எவ்வளவு அற்பத்தனமாய் 

அய்விடுகின்றன? . 

என்னும் வினாவுக்கு இவரும் பிரமாணமாகச் கொண்டிருக்கும் தாயுமா 

னவர் 

“டூ தன் மூகம்பிலிற்றும்பைச் தாட்செய்யபங்கயத்தின்மேவும் 

நான்முகத்தேவேநின்னானாட்டியஅகலமாயை 

கான்முயற்கொம்பேயென்கோகானலம்புனலேயென்கோ 
வான்முகமுளரியென்கோமற்றென்கோவிளம்பல்வேண்டும்?' | 

என்று சொல்லி யிருப்பதைக்கவனித்தலே விடையாகும். சிருட்டியை 

யொத்துக்கொண்டே பிரபஞ்சத்தை மாயையென்றும், அம்மாயை முயற் 

\ 



௩௮ வேதாந்ததபிகை: 
கொம்பும், கானல்நீரும், ஆகாயத் தாமரையும் போன்ற சென்றும் சொல்லி 
யிருக்கும் உண்மையை உணரும் உணர்ச்சி யில்லாமையே இவர்க்கு இது 
விஷயமான ஆக்ஷேபத்தை யுண்பெண்ணிவிட்ட அ. 

இஃ அண்மையே. 

பூரணவஸ்து எப்படி ௮பூரண வஸ்து வாகின்றது என்றெ 
கேள்வியைப் பண்டிதர்கள் கேட்றெ வண்ணமாயும், பாமரர்கள் 
கேட்கிற வண்ணமாயும் எடுத்துக் காட்டி, அக்கேள்வியே ௮௪ம் 
பாவிதமென்றும் அக்கேள்வி கேட்கப்படாதென்.றும் 

பிரமவாதினியார் கூறியதாகக் கூறுஇன்றார். இஃ அண்மைதான். பிர 
மம் உலகாயிற்று என்று சொல்லி, உடனே உலகு பொய்யென் றும், அதற் 
குவமானம் கயிற்றரவு முதலியன வென்றும் வேதாக்தங் கூறுமானால் யதார் - 
தீதத்தில் பிரமம் உலகாயிற் றென்றாவது அதாவது பூரணவஸ் அபூரண 
வஸ்து ஆயிற்றென்றாவது சொல்வது கூடுமா? இதனுண்மையினை யறியாது 

இந்த வினாவும் விடையும் எவ்வளவு அதிமுக்கயமானவை 
யென நாம் முன்னரே எடுத்துக்காட்டி யிருக்கின்றோம் 

என்கிறார். ஒரு மதத்தினது சித்தாந்தத்தை அகேஷேபிக்கிறதானால் அத 
னுபக்கிரம உபசங்காரத்தை நன்றோ யுணர்ந்து, அதில் குற்றங் சாணப்படுமா 
யின் அக்ஷேபிக்கலாம். அங்ஙன மின்றிப் பூர்வபட்சச்சை யெல்லாம் சத்தா 
ந்தமாகக் கொண்டு ஆக்ஷேபித்தால் அதற்கு எதிர்ப் பக்கத்தார் யாது செய் 
வார்கள்? அஅவரையில் பீரமவாதினியார் குறிப்பாய்க் கூறிவிட்டது நன் 
றேயாம். அக்குறிப்பை யுணராது மீண்டும் மிண்டும் பூர்வபட்௪ ஆபாசக் 
கேள்வியைக் கேட்பது இவரது பெருந்தகைமைக்கு அழகன்று, நாம் இப் 
போது சொன்ன தற்குச் சரியாய்ப் பூரணவஸ்.அ அபூரணவஸ்துவாச லில்லை 
யென்றும்,கடவுள் மனிதனாதலில்லையென்றும், மனிதன் வெறும் பிரஇமிம்ப 
மாத்திர னென்றும் மீ முகோபாச்தியாயர் சொன்னதாக இவரே கூறு 
இன்றுர். இவ்விதமான கேள்விக்கு அனேக பண்டிதர்கள் நேர் விரோத 
மான உத்தரங்கள் சொல்வதாய்ச் சொல்லுகின்றார். காம் சொன்னதற்கு 
இது சரியாகவே யிருக்கன்றது, பிரமம் எல்லாமாயிற்றென்றும் ஆகவில்லை 
யென்றும் சொல்லுவது கேர் விரோதம் ஈண். ஆனால் மேலே நாம் காட்டிய 
உவமானங்களில் அமைத்துப் பார்த்தா பட்டுப்போம். 

௮சத்தில் விவகாரங் கூடும். 
பிரமவாதினியின் கொள்கைப்படி மனிதன் பிரதி பிம்பம் 

தான்; அ௪த்தானவன். ஆனால் அங்ஙனம் ௮௪௫த்தென்னும் விவ 
கரிப்பே பொய்யாகையால் மனிதன் கடவுளாம். ஆகையால் பூ 
ணாபூரண வஸ்துக்களின் விசாரமே நிகழ்வதற் இடமில்லை 

என இவ்வாசங்கை செய்நின்றுர். சொப்பன மனிதர்கள் பிரதிபிம்பர் 
கள்; அசத்தானவர்கள், ஆகையால் அவர்கள் விவகாரமும் அசத்தே, அவ 
ர்கள் சொரூபம் உண்மையில் மனமே, அப்படி யிருந்தும் அச் சொப்பன 
வுலகில் ஆகாயம் பூரணமென்றும், சடபடாதிகள்௮பூரணமென்றும் விசாரம் 
நிகழ்தற் கடனா யிருக்கின்ற து, 
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காரியம் பொய்யெனல். 

(சாங்யெ சாஸ்திரப்படி) பிரதானமான அ (மூலப்பிரதி) 
சத்து; அதுவே காரணமாய் நிற்பது; அதனுடைய காரியமாயெ 
பிரபஞ்சமும் மெய்யே; ஏனெனின் காரியம் காரணத்தில் முன் 
னரே இருக்கின்றமையான். மேலும் கல்வியில் தேர்ந்த நமது 
சகோதரர் ஆமோதித்துச் சொல்லும் வண்ணம் காரியமானது 
ரூபாந்தர மடைந்த காரணமேயாம் 

என்னும் ஆக்ஷேபத்துக்குச் சமாதான மளிப்பாம். இவ்விஷயத்தைப் 
பற்றி முன்னர் அற்பமாய்ப் பேச யிருக்கன்றோம். சமயம் நேர்ந்தமையால் 
துத் இயைந்த வண்ணம் விரிவாய்ப் பேசுவாம். இப் பூர்வபட்டியார் 
பிரதானம் அதாலத பிரிருதியான த சத்தென்றும் காரணமென்றும் அதன் 
காரியம் பிரபஞ்ச மென்றும் ஒத்துக் கொள்ளுகின்றுர்; ஆனால் காரியப் 
பிரபஞ்சத்தையும் சத்தென்று கொள்ளவேண்டு மென் இஜர். காரணம் காரிய 
ப்படுவசை மூன்றுவகையில் அமைக்கலாம். ௮.௮ பரிணாமம் ஆரம்பம் விவர்த் 
தீங்களாம். பரிணாமமாவது பால் தயிராதல். இவ்வுவமானப்படி நோக்கின் 
பால் கெட்டுச் தயிராவதுபோலப் பிரகிருதி கெட்டு உலகாக வேண்டும். 
கெட்டு ஆன தயிர் மீண்டும் பாலாகாததுபோலக் கெட்டு ஆன வுலகு மீண் 
டும் பிரகிருதி யாகாது. இப்படியானால் இப்போது பிரகருதியே இல்லையெ 
ன்று சொல்ல வேண்டும். அங்ஙன மன்ற; பிரகருதஇயில் சில பாகங் கெட்டு 
உலகாயிற்று; முற்றுங் கெட்டு ஆக வில்லை யென்னின் இஃதும் தோஷ 
முடைதீஅ. யாங்ஙன மென்னின் ஒரு எருட்டியில் ஒரு பாகங் செட்டு உலகா 
யின் மத்ரொரு இருட்டியில் இன்னொரு பாகங் கெட்டு உலகாஇன்ற து; ௮௪ 
ற்குப் பின் இன்னொரு சிருட்டியில் இன்னொரு பாசங் கெட்டு உலகாஇன் 
ற. இதுகாறும் ஆன இருட்டிகள் இத்தனை கோடி யென்று கணகடெ 
முடியா தாகலின் ஒவ்வொரு சருட்டியில் ஒவ்வோர் அணு செடினும் பிர 
கிருதி யென்பது முற்றுங் கெட்டுப்போ யிருக்கவேண்டும். அங்ஙனமாயின் 
இப்போது பிரரொதியே யில்லையென்று சொல்ல வேண்டும். இனித் தயி 
ரெவ்வாளு மென விசாரிப்போம். பால் கெடுநியுற் முன தயிர் என்றுச் தயி 
ராக விராது; அதவுங் கெடுதி யுறும்; அதவுங் கெடுதி யுறும். இவ்வாறு 
போய்க்கொண்டே யிருக்கும். இவ்வாறு பிரகிருதி கெடுதி யுற் முன வுலகு 
உலகாக விராஅ; அஅவுங் கெடுதியுற வேண்டும்; அஅவும் போகப் போகக் 
கெடுதியுற வேண்டும். உலகமோ இவ்வாறு கெடுதியுரூ திருக்கன்றது. இந்த 
ப் பரிணாம வுவமானத்தை ய௩ரித்தால் பிரகிருதியிலிரும் ௫ உலகு தோன்று 
கின்றதென்றும் பிறகு ஒடுங்குகன் றதென் றுங் கூறுவது குற்றமாய்முடியும். 
இதனால் நெய்யில் ஏகதேசமாய்ப் புழு உண்டாதல்போல மாயையில் ஏகதேச 
மாய் உல குண்டாகின்ற தென்று இவர் மதஸ்தர் சொல்லும் பரிணாம 
வாதமும் மறுக்கப்பட்டுப் பேோயிற்றென்ச. 

வித்து விருக்ஷமாவது போன்ற பரிணாமத்தைச் சொல்லின் இஃதும் 
குற்றமாகவே மாடிஇன்றது. இவ்வுவமான த்திலும் காரணமானவிச்து கெடுதி 
யுற்றே காரியமான விருட்ச மா௫ன்றது. ஆனால் இதில் ஒரு விசேஷ 
முண்டு,அஅ௮ யாதெனின் பால் எவ்வளவு அளவுண்டோ அவ்வளவு அளவே 
தயிர் இருக்கின்றது. அவ்வாறு வித்தும் விருட்சமும் சொல்லப்படா; 
வித்து அரைக்கால் ரூபா எடை யிருக்கலாம்; விருகூமோ பல நூறு ரூபா 
எடை. யிருக்கலாம், அரைக்கால் ரூபா எடை எப்படிப் பல நூறு. ரூபா 
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எடை ஆகலாமெனின் அரைக்கால் ரூபா எடையோடு மற்ற எடைக்கு நீர் 
முதலியன சேர்ந்து விருட்சமாகின்றது. இவ்வாறு பிரகிருதிக்கும் உலகுக் 
கும் சொல்லலாமெனின் வித்துச்கு நீர் முதலியனபோலப் பிரகிருதிச்கு 
வேறு பொருளில்லை. வித்த விருட்சமாய் மிண்டும் வித்தாகா.து; அவ்வாறே 
பிரகிருதி உலகாய் மிண்டும் பிரஏருஇ யாகாது போக வேண்டும், விதை 
கெடுதியுற்று விருட்சமாய் அவ்விருட்சத்தி லிருந்த பூ பிஞ்சு சாய் கனிகள்: 
தோன்றி, அக்கணியி விருந்து வித்துண்டாய் அவ்வித்தி விருந்து மிண்டும் 
விருட்சமூண்டாகின்றது, அவ்வாறு பிரகிருதி ஈாசமுற்.று உலகாய் ௮வ்வுலக 
னின்றும் பிரகிருதி தோன்றி அப்.பிரகிருதியி னின்றும் உல குண்டாதல் 
வேண்டும். இதனால் விச்தையே காரணமென்று சொல்லப் படாது, வித்தி 
னின்றும் விருட்ச முண்டாம்போது வித்து காரணமாகின்றது; விருட்சத்தி 
னின்றும் வித்து உண்டாகும்போது வித்து காரியமாநின்றது. இப்படியே 
பிரகிருதி காரணமுமாகும், காரியமுமாகும். வித்தினின்றும் விருட்சமூண் 
டாம்போது வித்து இல்லாத விடத்தில் மரம் உண்டாகின்றது, அவ்வாறே 
பிரகிருதி யில்லா விடத்தில் உலகுண்டாதல் வேண்டும். பால் தயிருவமானத் 
தில் பாலுள்ள விடத்திலேயே தயி ருண்டாதகின்றது. வித்து மர உவமானச் 
தில் அவ்வா றில்லை யென மேலே தெரிவித் திருச்சன்றோம். சாங்யெ மதத் 
தில் ஆன்மா எங்குளஅ, அங்கங் கெல்லாம் பிரருதி யுளத. ஆன்மரவோ 
பூரணம், அதினும் கோடா கோடி ஆன்மாக்கள் தனித் தனிப் பூரணம், 
ஆன்மாவுள்ள விடத்தெல்லாம் வியாபகமாயுள்ள பிரிருதி யுலகாகும். இவ் 
வுவமேயத் திற்கு ஏகதேச விதை விருட்சவுவமானம்எங்கனமமையும்ஆன்மா 
வியாபக மென்றும் பிரறொதிவியாப்பியமென்றும்கூறி இதற்கு மனோலியா 
பகத்தில் இர் திரிய வியாப்பிய மிருத்தல் போலாமென் றுங் கூறிய உவமானம் 
முன்னரே மறுக்கப்பட்டமையின் அதவும் பொருந்தா தென்க, 

இனி ஆரம்பத்தையும் £ீர்தூக்குவாம். இதற் குவமானம் நூலும் ஆடை 
யும். இதில் நூல்காரணம், ஆடை காரியம். காரியமான ஆடைக்குப் பொருள் 
எதுவென ஆராயின் அதற்கு நாலே பொருளாகின்றது. நால் குறுக்கு நெடுச் 
காக மாறினதன்றி மற்றொன் றும் வரவில்லை. மாறுதல் பொருளன்று, ஆஃ 
தோர் அமைப்பு. அவ்வமைப்பு எதன்க ணிகழ்ந்ததெனின் நூலின்கண்ணாம். 
மண்ணானது வளைதலாதி பேதத்தால் குடமென்றும், சட்டியென்றும், பானை 
யென்றும் சொல்லப்பவெஅபோல நூலும் தொழிற்பேதத்தால் வேஷ்டியெ 
ல்! றும் ீலையென் றும் குட்டையென்றும் சொல்லப்படுகின்ற அ. சேணியன் 
ரெய்தற்கு மூன் ஆடையில்லை. அதுபற்றியே முன்னின்மைக்கு எதிர்மறை 
காரியமென் றுகூறினார் தருக்கர்,ஆடையென் ற விவகாரநிமித் தஞ் சொல்ல 
ப்பம் பொருளில் நூலின் குறுக்கு நெடுச்கைப் பிரித்துவிட்டால் அப் 
போதும் ஆடையில்லை; முன்னும் பின்னும் இல்லாவிடினும் மத்தியகாலத்தி 
லேனும் இருக்கின்ததாவெனின் அப்போதும் ஆடையென்ப தில்லை; இரு 
க்கின்றது நூலேயாம். முன்னும் பின்னும் ஈடுவிலும் நூலே யிருக்கின்றமை 
யின் அடையென்பது முக்காலத்தும் இன்றென்பது திண்ணம். நடுநின்ற 
காலத்து நூலானது ஆடையாய்த் தோன்றுகன்ற அ உலகில் எப்பொ 
ருளை ஆராய்ச்சி செய்யினுங் காரியங்களெல்லாம் பொய்யென்பது உண்மை, 
பூர்வபட்டியார் காரியம் காரணத்தின்கண் முன்னரே இருக்கின்றதென்று 
கூறியதும் பொருர் தாது.காரியமென் று சொல்லப்படுங்காலத் திலேயே அதா 
வஅ ஆடையென்று சொல்லப்பஙெகாலத் திலேயே ஆடையெனனாும் சொல் 
ஓக்குப் பொருளில்லாசபோது ௮௫௪ காரணத்தின்கண் முன்னரேயே யிருக் 
கின்றதென்பஅ எங்ஙனம் ஒவ்வும்? நேரில் காணப்பட்ட வொருபொருள் 
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பிறகு காணாமற்போமாயின் ௮௮ மற்றெருஇடத்தில் இருக்கின் சென அனு 
மானித்தற்குஇடனாகும். அங்ஙனமே ஆடையாய்த்தோற்றுங்காலத்து ஆடை 
யென்னும்பொருள் யதார்தீதமாயிருக்குமாயின் ௮ஃதுண்டாதற்கு முன் கார 
ணத்தின்கண் அதாவ அ நூலின்கண் அடங்கியிருக்சன்றசென அறுமானிக்க 
லாம். அங்ஙனம் இன்மையின் காரணப் பொருளின்கண் காரியப் பொருள் 
முன்பே அடங்கி யிருக்கனெற தென்பஅ சழக்குரையாம். இன்னும் இதுபற்றி 
விசாரிப்பாம். தூலினுள் ஆடையிறாப்ப அ பிரத்தியட்சமா !அனுமானமர சத்த 
மா ! பிரத்தியட்சமெனின் நூலினுள் எந்த அணுவிலாயினும் ஆடை யிருக்க 
ஏவருங்கண்டறியார். ஆதலால் பிரத்தியட்சமென்றுசொல்வது தகாது. அறு 
மானமெனின் அ௮நுமானத்திற்குப்பிரத்தியட்சம் வேண்டும். பிரத்தியட்சத்கி 
லேயே நூலையன்றி ஆடைக்குப்பொருள் இன்றென்று முன்னரே தீர்மானித் 
தாம்.ஆகவே,பிரத்தியட்ச த்தில் ஆடையண்டென்பதுகூடாஅ. ஒருபொருளை 
அனுமானிக்கவேண்டுமாயின் அனுமானத்தில் ஏது சத்தாயிருத்சல் வேண் 
டும். அங்ஙனமிராவிடில் பொருள் இத்தியாது. புகையாகய ஏது சத்தாயிரு 
ந்தாற்றான் நெருப்பென்பது இத்இக்கும். புகையாகக்காணப்பட்ட ஏது பனி 
யாகி அதனால் புகை யென்பது பொய்யாய்ப் போமாயின் பின்னர் ரெருப் 
பென்ப சித்திக்குமா? பணியைப் புகையென மருண்டு அதனால் ரெருப் 
புண்டெனச் சொன்னாலும் புகை பொய்யெனத் தெளிந்தபோதும் நெருப் 
புண்டெனச் சொல்லப்படுமா ? இதனால் நூலினுள் ஆடை யுண்டெனச் 
சொல்லப்படாதென்பது பெறப்பட்டது. 

இதை மற்ரெருவிஷயமாகவும் ஆராய்வாம். ஆரம்பவாசமான.து அவய 
வங் ளோடும் கூடிய பல காரணங்களால் அவயவத்தோடுங் கூடிய வொரு 
காரிய முண்டாவ து. இதற்குவமானம் அவயவங்களோடு கூடிய பல நூல்க 
ளால் அவயவத்தோடுங்கூடிய ஒரு வஸ்திரமுண்டாவது. இவ்வாறு உவமே 
யத்சைப் பார்க்கின் பிரரெதி பல ௮வயவங்களோடுங் கூடிய பல கரரணப் 
பொருளா யிருக்கவேண்டும். ஆனால் பிரகிருதி அப்படி யில்லை, அன்றிக் 
சாங்யெ மதஸ்தர் பிரகிருதியினின் றும் உலகுண்டாவதை (இவர் பகுதியினர் 
சொல்வதுபோல) ப் பரிணாமமாகச் சொல்லுநின்றார்களேயன்றி ஆரம்பமாக 
ச்சொல்லவில்லை. ஆதலால் ஆரம்பவாதம் இவர்ச்கேனுஞ் சாங்கியர்க்கேனும் 
உடன்பாடன்றென்க. 

கல்வியிற் றேர்க்த ஈமதுசகோதரர் ஆமோதித்துச் சொல்லும்வண்ணம் 
காரியமான அ ரூபாந்தர மடைந்த காரணமேயாம் என்பதும் இப்பூர்வபட்சி 
யாருக்குச் சாதக மில்லை. பிரம வாதினியார் காரணத்தினை ரூபாரந்தரமே 
காரியமென்ஞார். பரிணாமபட்சமான பால் தயிரும் ரூபாந்தரம்தான்; ஆரம்ப 
பட்சமான நூல் ஆடையும் ரூபாந்தரந்தான்; விவர்த்தபட்சமான கயிற்றர 
வும் ரூபாந்தரர்தான். வேதாந்திகள் பூர்வபட்சமாய்ப் பல வுவமானங்கள் 
சொல்லிடினும் இத்தாக்தமாகச் சொல்வது கயிற்றரவு முதலிய விவர்த்த 
பட்ச மென்பது இவர் மாத்திர மன்று, யாவரும் அறிந்த விஷயமே யாம். 
இதனால் பிரமவாதினியார் ரூபாந்தரமென்று சொன்னமையினாலேயே காரி 
யம் சத்தெனக் கொள்ளப்படரதென்றறிவாராக. 

(Browne)ப்ரெளன் என்னும் ஐரோப்பிய சாஸ்திரியார்செய்த பிரசங்க 
மொன்றில் தேகத்தின் வடிவ மென்பது அத்தேகம் அமைதற்கு ஏதுவா 
புள்ள பல அவயவங்கள் ஒரு குறித்த மாதிரியாய்ச் சேர்ர்திருக்கன் றன 

க 
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என்பதைக் காட்டும் வேறொரு நாமவிசேஷமே., தேகத்தின் உடிவங்களென் 
பதற்குத் தேகமென்பதைத் தவிரப் பிறிதொரு பொருளு மில்லை)? என்று கூறியதாகச்சொல்லி, அதன்மேல் இப்பூர்வபட்சியார் 

இல்லயாகவே, வேதரர்்இகள் காரண மாத்திரம் மெய்யென் 
அம், காரியம் பொய்யென்றும் ஸாங்கியாகளது அமிப்பிராயத்து 
க்கு விரோதமாய் ஏன் கூறவேண்டும்? 

என்று கூறுதின்றார். இதிலும் இவருக்கு என்ன லாப மிருக்ன்ற து? ப்ரெளன்சாஸ்திரியார் பல அவயவங்கள், குறிச்சமாஇரியாய்ச் சேர்ந்திருப்ப தே தேக மென்றனரே யன்றி, அவயவங்களைத் தவிர அவயவியான தேக மென்றசொல்லுக்குப் பொருள் யதார்த்தமா யிருக்கின்றதென்று கூறினாரா? இன்றே. குறித்தமாதிரியாய்க் குறுக்கும் நெடுக்கும் அமைந்த அமைப்புக்குச் கககபடி. வேஷ்டி யென்றும், சீலையென றும், குட்டையென்றும் சொல்லப் படுதல்போலக் குறித்த அமைப்புக்குத் தக்கபடி சேகமென்று சொல்லப்பட இன்றது. நூலைத்சவிர வேஷ்டியாதிகளுக்கு எப்படிப் பொருள் அபாவமோ அப்படியே அவயவங்களைத் தவிர அவயவியான தேகத் துக்குப் பொருள் அபாவமாம். . இவரே தேகத்தை வேரறெரு சாம விசேஷமென வொத் தச் கொள்ளான் ரூர். கயிரானத வேளொன்ருய்கத் தோற்றும்போது அரவென் னும் நாம விசேஷத்தைப் பெறுகின்றது. அர வென்னுஞ் சொல்லுக்குப் பொரு ளில்லாதிருர் அம் தோற்றங் காரணமாக அரவென்று சொல்லப்படு தல்போலக் தேகமென்னுஞ் சொல்லுக்குப் பொரு ளில்லாதிருந்அம் தோற் றங் காரணமாகச் சொல்லப்படுடன்ற த. இவ் வாராய்ச்சியினால் காரணம் மெய்யென் றும், காரியம் பொய்யென் றும் ச்தாந்தமானமையின் பிரமவாதி ணியார் இதற்கு விரோதமான சாங்கியமதத்தை மறுக்க நேர்ந்தது, 
சாங்கியர் சொல்லுறெபடியும், இவர் சொல்லுறெபடியும், இவர்ம தஸ்த ரான சிவஞான சுவாமிகள் சிவஞானசித்தி முதலாவ த குகீதிரம் அரூவது செய்யுளின் உரையில் “காரணன் காரியம் உள்பொருளேயாய்?? என்று சொன்னபடியும் காரணமும் காரியமும் உண்மையாடறெபட்ச த்தில் அடியில் வரும் அகர்திதத்தற்கு இடனாகும். அதுவருமாறு:-- 

காரணமும் காரியமும் உண்மையெனின் காரியம் காரணப்பொருளிற்கு வேருகக் கனமும் இடமும் இருத்தல்வேண்டும், நூறு விராகனெடைப் பொ ன்னினால் லெம்பொன்று செய்வோமானால் பொன் நூறு விராகனெடையும் சிலம்பு நூறு விராகனெடையுமாக இரு தாறு விராகனெடை யிருக்கவேண் டும், இரண்டும் உள்பொருளாயின் அவ்வாறிருச்கவேண்டுவது ௮ச்தியாவ௫ யக மன்னோ? அதுமாத்இரமா, டமும் படமும் வேறு வேறு இடத்தில் இருப்பன போலப் பொன்னும் சிலம்பும் வேறு வேறு இடத்தில் இருக்க வேண்டுமே. அவ்வாறில்லை யென்பது யாவர்க்கும் காட்டுப் பிரமாணம். ஆச லால் காரணமும் காரியமும் உள்பொருளென்று சொல்வது தகுதி யன்று; ஒன்று அசாவஅ காரணம் சதீதுப்பொருளென் றும், ஒன்று அதாவது காரி யம் அசத்து அல்லது சத் அப்போலிப் பொருளென்றும் சொல்வதே தகுதி யாம். 

காரியத் இற்குப் பொரு ளில்லையாயின் காரணத்தின் விலையைப்பார்க்இ லும் காரியத்திற்கு அ.திகவிலையிருக்கவேண்டிய ஆவ௫ியக மில்லையே எனின், இதற்குக் காரணம்; காரணத்தின் ரூபார் தரமே. ஒரு ரூபா விலையுள்ள நூல் 

த 
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ஆடையாய் ரெய்யப்பட்ட தாயின் மூன்று ரூபா விலையாஇன்றது. இதற்குக் 
காரணம் யாதெனின் குறித்த இலக்கணப்படி குறுக்கு நெடுச்குகள் அமை 
ந்த அமைப்பேயாம். ம் 

காரணமும் காரியமும் சத்தியமாயிருக்குமாயின் ஒன்று மற்றொன்றி 
னுக்கு மேலாகவேனும், ழோகவேனும், பக்கமாகவேனு மிருத்தல்வேண் 

டும். ௮வ்வாறின்மையின் இதனானும் காரியம் அசத்தெனத் அணியப்படு 

மென்க. 

காரணத்தின் ரூபார். தரமே காரியமென்று பிரமவாதினியார் சொல்லிய 
தில் இப்பூர்வ பட்யொர்க்கு வச ஆதாயம் என்னை! காரணம் முன்னிரும்த 
ரூபத்தைவிட்டு வேறு ரூபத்தையடைர்த அ. அதற்கே காரியமென்று சொ 
ல்லப்படுகன்றது. ஒரு பொருள் இரு ரூபத்தையடைர் அ முன்றூபத் அக்குக 
காரணமென்றும் பின்ரூபத்துக்குக் காரியமென்றும் பெயர் பெற்றது, ரூப 
மென்பது குணம். ஒரு பொருள் பல குணங்களைப் பெறலாம். எத்தனைக் 
குணங்களைப் பெற்றாலும் பொருள் ஒன்றேயன்றிப் பலவன் று. கையைமீட் 
டினால் நீட்செ குணத்தையும், வளைத்தால் வளைதல் குணத்தையும் பெறு 
இன்ற. அதனால் கை யிருபொருளாய்விட்டதா? ஆகாசபோது இரு பொ 

ருளும் ௮சாவது காரணப்பொருளும், காறியப்பொருளும் உண்மையெனல் 
ஆகுமா? காரணம் முன்னிருந்த ரூபகுணதிசைவிட்டு வேறுரூபகுண தீதைப் 
பெற்றதேயன்றி வேறு பொருளாகவில்லையே. குணமின் றி எந்தப் பொருளு 
மிருக்க யாம் கண்டிலேம். அக்குணத்தைப் பொருளாகக் கூறல் எவ்வாற் 
ருனும் பொருர்தாது. ஒருபொருள் கையாயிக நூலின்படி இருபத்துநான்கு 
குணங்களைப் பெறலாம். குணங்களை யெல்லாம் பொருளென்று சொல்லுங் 
கால் ஒவ்வொரு குணத்தையும் இருபத்துசான்கு பொருளாகச் சொலலவே 
ண்டும். இதனால் ரூபாந்தரத்தைக் கொண்டு காரியம் சத்தென்று சொல்லு 
வதும் மறுக்கப்பட்டது. 

ஆரம்ப பட்சந்தான் இவ்வாரறாயிற்றே; இனி விவர்த்த பட்சமானாலும் 

சரிப்படுமாவென்று பார்த்தாலோ அஅவு முற்று மிவர்க்கு விரோதமேயாம். 

விவர்த்த பட்சத்நிற்குவமானம் சுயிற்றரவு. இ.து கயிற்றின் சொரூபத்துக்கு 
நஷ்டயில்லாமல் மற்ொரு சொருபம் அதாவது அரவுசொரூபம் பொய்யாய் 

ச்்தோற்றுவது, இவ்விவர்த்த பட்சத்தை யனுசரித்துக் கயிறு ஸ்தானத்தில் 

பிரதி அல்லது மாயையினையும், அரவு ஸ்தானத்தில் உலகினையும் 
அமைத்தால் அரவு பொய்யாதல்போல உலகும் பொய்யாதல் வேண்டும். 
காரணமும் உள் பொருள் காரியமும் உள் பொருளென்று சொல்லி, அதற் 

இணங்கக் காரியமான உலகைச் சத்தென்று கூறும் இவர்க்கேனும் சாங்கிய 

ர்க்கேனும் விவர்த்தபட்சம் ஒவ்வாது, 

பிரத் நியட் ௪ அனுமானங்களின்படி சான் கூறமுடியவில்லையே; இனிச் 

சத்தப் பிரமாணங்களின் பிரகாரமாவது உலகைச் ௪த்தென்று கூறலாமோ 

'வெனின் அதவும் இவர்க்குப் பிரதிகலமாமென்பதைக் காட்டுவாம்:- . 

சாந்தோக்கிய உபநிஷத்-0-1. 

ஓ செளமியா, ஒரேலோகக் கட்டியினாலே யெல்லாம் லோகமாத்திர 

மேயென்றும், விகாரங்களும் பெயர்களும் பேச்சமாத்திரமே யென்றும், 

லோகமாத்திரமே சத்தியமென்றும் (அறிவதுபோல ப்ரம்மம் ஒன்றே சத்திய 

மானத;, மற்றச் சேதனாசேதன ப்ரபஞ்சம் பேச்சுமாத்திரமே).” 



௪௫ வேதாத்தடபிகை, 

திநவாசகம். 
*பொய்யாயினவெல்லாம்போயகல வர்தருளி, 
இந்திரஞாலங்காட்டிய இயல்பும், 
இர்திரஞாலம்போல வர்தருளி, 
இருமுச்சமயத்தொருபேய்த்தேரினை, 
பூசிசாரும் பொய்கைப் புனலிதுவே யெனக்கருதிப் 
பேய்த்தேர் முகக்குறும் பேகைகுணமாகாமே தீர்த்தாய், மாயவாழ்ககையை மெய்யென்றெண்ணி மதித்திடாவகைநல்கனான், இச்.திரஞாலவிடர்ப் பிறவித் தயா ?? 

திநநாவுக்கசசுசுவாமிகள் தேவாரம். 
பொய்ம்மாயப் பெருங்கடலில் புலம்பாநின்ற புண்ணியங்காள்.” :பொய்விரா மேனிதன்னைப் பொருளெனச் காலம் போக்இ,.?? 

திநமந்திரம் பராவத்தை, 
“அபும் பொய் மரயை யகம் மாய்நிற்கும்.?* ஆப புற ற்கு 

தாயுமானவர் பாடல். 
சகம்பொய்யெனத்தம்பட்டம் அடியே, 
கடத்தை மண்ணெனலுடைக்சபோதோ, 
பொய்யுலகும், பொய்யுறவும், பொய்யுடலம் பொய்யெனவே. 

ஓவ்வாதபாகம் மறுககப்படுகின்் றது. 
. சாங்யெனது பிரதானமும், தமது மாயையும், சாங்கென அ புருஷனும், தமது கடவுளும் அல்ல அ பிரமழமும் ஒனறெனப் பிரமவாதினியார் கூ றினா ராம். அதன்பேரில் இப்பூர்வபட்யொர் 

அவ்வாறாயின் சாங்கியத்தைக் கண்டிக்க ஏன் முயலவேண் டிம்? அவை யாவும் வெறும்சொற்போர்தான்போ லும் 
என்னொர். சாங்யென் பிரபஞ்சமும் பிரகருதியும் சத்தியமென்றும் வியாபசமுள்ள ஆன்மாக்கள் பலவென்றும் கூறுகின்றான். இவர் மதமும் அவ்வாறுதான் கூறுஇன்ற ௮. அதுபற்றி இவர் அவனுக்குச் சார்பாய்ப் பேச வாதார். அங்ஙனமாக அச்சாங்கிய மசஸ்தனை யிவர்சார்பினர் என் மறுத்த னர்! சாங்கியமச மறுப்பு இவர. சிச்தாந்ததீபிகையிலும், சிவஞானபோத உரையிலும், வெஞானூத்தி பரபக்ஷ்தீதிலும், இவரினச்சவர் இயற்றிய மற்ற நூல்களிலும் வந்திருக்கன் ஐதே யென்றால், அதற்கு இவர் யாது சொல்லுவார் ? கே விஷயச்தில் ஒற்றுமையிருந்தாலும் ஒற்றுமையில்லாத ் வேறு விஷயத்தை மறுத்தார்களென்று சொல்ல மாட்டாரா? அவ்வாறே ஒற்றுமை பாகம்போக வொற்றுமையில்லாத பாகத்தை மறுத்தனர் பிரம வாதினியா ரென்றால், இவர் என் செய்வார் ? ஒற்றுமையில்லாத பாகம் யாதெனின் வேதார் திகள் பிரமமான ஆன்மா ஒன்றென்றால் சாங்கயெர் பல வென்கிறுர்கள். வேசார்திகள் பிரக்ருதியையும் உலகையும சசசக் விலட்ச ண. அநிர்வசனீ௰ மென்றால் சாங்கர் சத்தியமென்ரூர்கள். இன்னும் இவ்வாறு பலபேதங்க ளிருக்னெறன.எர்க மகவா திகளானாலஞ் சரி, ஓத்து ப்போகும் விஷயத்இல் ஒற்றுமையும் ஒததுப்போகா ச விஷயத்தில் வேற்று 



வேதார்தத்பிகை, டு 

மைய .முண்டாய் அதுகாரணமாக வாதஞ் செய்வது அவர்சள் வழச்கமே. 
இவ் வழக்கத்தையும் நியாயத்தையு மூணராது. வீண்துராக்ஷேபஞ் செய்வது 
விஷய மறியாமையேயாம்! 

சங்கராசாரியார் மறுத்தது நியாயமே. 
சங்கராசாரியர் பேரிலும் ஒரு குற்றங்கூற எழுக, 

அவர்கள் (சாங்கயெர்) கூறுவதும் பொருள் கொள்வதும் 

ஒரே தன்மையா யிருப்ப, சாங்கியமான து நிரீசுவர சாங்கியமென் 

அம், சோப் பிரதி பாத்தியமான தத்துவம் சேசுர சாங்கியமென் 

அம் சங்கரர் ஏன் கூறவேண்டும்? 

| என்இஞார். நிரீசர சாங்யெம் ஈசனை யொப்பாமையாலும் சேசுர சாங்கி 
யம் ஈசனை யொப்புகின் றமையாலும் பகவத்தேதை ஈசுரப் பிரதிபாசகமாயிரு 
ட்பதாலும் 

கைவல்லியநவநீதம் சந்தேகந்தேளிதற்படலம். 

இர் தச்சவனால்வருமறுபகையெலாம் இவன் செயலென்னாமல் 
அர்தத்தேவனால்வருமென் றமூடர்களதோக,தியடைவார்கள் 
இச்தச்€வனால்வருமறுபகையெலாமிவன் செயலல்லாமல் 
அக் சத்சேவனாலன்றெனும்விவேகளமலவீடடைவாரே, (௫௯) 

ஒன் றுகேள்மகனே புமான்முயற்சியாலுரைத்துமானிடர்க்க சன் 
நன் றுசெய்யவேகாட்டியநூல்வழிகடர் துல்லவர்பின்னே 
சென்றுதுட்டவாதனைவிட்விவேசராய்ச்செனித்தமாயைத்தள்ளி 

நின் றுஞானத்தையடைகர் தவர்பவங்கள்போம்நிச்சயமிததானே. (௬௨) 

இப் பிரமாணங்களின் படி வேதாந்தமும் ஈசுரப்பிர திபா தகமாயிறாப்பதா 
லும், சாங்யெர் ஈசுவானை யொப்பாமையாலும், பிறவாற்றாலும் சங்கராசா 
ரியர் சாங்யெனை மறுத்தது நியாயமேயாம். இதனால் சங்கராசாரியர் கூற்று 
ப்பொருத்தமுடையதேயாம். 

பகவத்கீதா விசாரம்: 
இனிப் பகவற்சேசையிலிருந்து றிது மேற்கோளெடுத்துக் காட்டிப் 

பின்னர்த் தமது சித்தாந்தத்தைத் தாபிக்கப் பார்க்கின்றுர். அது இது:— 
(1) பகவற்கீதை 15-வது அத்த்யாயம் ! 6-வது சுலோகம். 

“இவ்வுலக சீதில் இரண்டு புருஷர்க ளிருக்கின்றார்கள்; ஒரு 
வர் நாசமுடையவரும், மற்றவர் நாசமற்றவரும். நாசமுடைய அ 
சர்வபூதாநி (எல்லா வஸ் தக்களும்), ௮விசாச முள்ளது கூடஸ்த 
னெனப் பெயாபெறும்” 

இப்பொழுது இச்சுலோகத்தின் கோக்கைப் பாருங்கள். இது 
இரண்டு புருஷர்களை மாத்திரந்தான் சொல்லுகின்றது. அடுத்த 
சுலோகத்தில் மூன்று புருஷர்கள் சொல்லப்பட் டி. ர௬ு௩தாலும் 
இதில் இரண்டு புருஷர்களைமாத்திரம் சொன்னது ஓர் உட்கருதீ 
தைக்கொண்டே யாம். அது பூர்வபட்சியின் அபிப்பிராயத்தை 
முன்னர்க்கூறி, பின்னர்த் தன் சித்தாந்தத்தைக் கூறு தற்கேயாம். 



௪௭௬ வேதாந்ததபிகை. 

சர 2 Si ஷை ஷே 17-வது சுலோகம். 
“நாசமற்ற ஈசுரனாகிய(எஜமானன்) எந்த ஆத்துமாவானவர் மூன்றுலகங்களிலும் பிரவேசித்த இரட்சிக்கன்றாரோ அப்படிப் பட்ட பரம புருஷரானவர் அன்னியராயும் பரமா ததுமாவாயும் உதகரிக்கப்பட்டிருக்கின்றார்'் 
மீண்டும் படிப்படியாய் அடுத்த சுலோகத்தில் சொல்லப்பட் டருப்பதைப் பாருங்கள். 

(3) ஹே. கே 18-வது சுலோகம். 
் “கான் எதனாலே ௩ரசமுள்ளதை (முதற்புருஷன்! அதிக்ரெ மித்தவனாயும் காசரகிததீதைக் (இரண்டாவது புருஷன) காட்டி அம் உத்தமனாயு மிருக்கிறேனோ, அதனாலே பிரபஞ்ச,த்திலேயும் வேதத்திலேயும் புருஷோத்தமன் (மூன்றாம் புருஷன்) என்று பிரசித்தியடைர் தவனாயிருக்கின்றேன்?? 

(4) இங்கே புருஷனென்பது திரிபதார்த்தம், தத்வத்ரயம் முத வியன போல ஒரு பதார்ச்சமே யென்று கொள்ளம் பாலது. மீண் டும் ெ13-வஅ அத்தியாயம் 19-வது சுலோகத்தில் முதலிரண்டு புருஷாகளும் பிரகிருதி புருஷன் என்ற பெயர்களால் சொல்லப் பட்டி ருக்கின்றார்கள். அவ்விரண்டற்கும் சாங்கயன் என்ன லட்ச ணம கூறுகின்முனோ அதே லடசணரந்தான் 20-வது 21-வது சுலோகங்களில் சொல்லப்பட ஓ.ருக்கின்ற து. அதை நிரூபணம் பண்ணுமிடத்துக் கமிலரைவிட ப்ரீ கிருஷ்ணன் ஒருபடி. அதிக மாய்ப் போகின்றார், 

சாட்டி யென்றும் நியாமகனென் றும் அ காரமென் றும் - போக்தாவென்றும் மசேசுவானென் அம் பரமாத்மா சொல்லப்படு. 
தன்றார். 

பிறகு இந்திரிய பதார்ச்தங்களின் தாரதம்மியத்தையும், பசு ஞானம் பாசஞானம் பதிஞானம் என்னும் ஞானங்களின் தாரதம் மியத்தையும் பற்றிச் சொல்லும் ஓர் நேர்த்தியான வாக்யம் வருனெற அ. லோகாயதனுக்குத் தன் தேகத்தின் அறிவு மாத்தி மேயன்றித் சன் ஆத்மாவைப் பற்றிய அறிவாவது அல்லது அதைவிட உயர்க்க எவ் வஸஅவின அ அறிவாவ து இடையாது. நிரீசுர சாங்கியன் வேதாந்தி இவர்களின் மதப்பிரகாரம் பிரகிருதி ஆத்மா, மாயா ஆத்மா என்ற இரண்டு பொருள்களிருக்கின் றன ; அலலது இருப்பதாய்த் கோற்றுகன்றன. தனது ஆத்மாவானது பொய்யாதிய பிரகிருதியினும் மாயையினும் வேறான தென் மறிவதே முத்தி யாம். இது கான் பசு ஞானம் அல்லது ஆத்தும ஞானம். சேசுர சாங்கியத்தின் பிரகாரம் பிரகிருதியினும் தான் 
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வேரறானவ னென்றும் தன்னிலும் பரவஸ் து வேறான தென்றும் 

அகர்த்தாவென்றும் அது (பரவஸ் த) கர்ச்காவென்றும் தெரிது 
கொண்டு; (29-வது சுலோகம்) இப்பரவஸ் அவின் இலக்கணத்தை 

யறிக்து அவன் பிரமச்துவத்தை யடைகின்றான். (லே தை 18 
வது அத்தியாயம் 80-வது சுலோகம்) பரமாத்ம ஞானமும், 
அவனிடத்து அத்தியந்த பக்தியும் மோக்ஷத்தை யடைவதற்குச் 
சிரேஷ்டமான மார்க்கமென்று கீதையில் எண்ணிறந்த சுலோக 
ங்கள்" சொல்லப்பட்டி ருக்கின்றன. அவ்வாறு உன்னை யறிந்து 
கொள் என்ற வாக்கியத்தில் சொல்லியபடி ஆத்தும ஞா௩கமே 
ப.ரமசாதீதியமென்று (உயர்ந்த பதவி) சொல்லப்படவில்லை, 

இதுவரையில் பூர்வபட்சியார் வாக்கியங்கள், இனி இதற்கு நரம் முறை 
யே இலக்கங் கொடுத்துச் சமாதானஞ் சொல்வாம். 

(1) பூர்வபக்ஷியார் காட்டிய பகவத்கீதை 15-வது அத்தியாம் 10-வது 
. சுலோகம் நாசமுடையஅ அசேதன உலகென்றும், நாசமில்லாதது ஜீவன் 

என்றும் சொல்லுநின் ற து. 

(2) அடுத்த 17-வது சுலோகமான அ பரமாத்வைப்பற்றிச் சொல்வ 
தோடு பரமாத்துமா நாசமற்றவரென் அம் அசேதன உலகிற்கும் சேதன சீவர் 
களுக்கும வேறென்றுஞ் சொல்லுகின்ற அ, 

(3) அடுச்த 18-வது சுலோகம் பரமாத்மாவானது அசேதன உலகை 
அதிகரெமித்ததாயும் சேதனமான ீவனைக்காட்டிலும்உத்தமமாயும் இருப்ப 
தாய்ச் சொல்லுகின்றது. 

(4) 18-வது அத்தியாயம் 10-வது சுலோகமானது பிரகிருதி ஜீவன் 
ஆக இரண்டையுங் கூட அராதியென் றறியுமாறு சொல்லுகின்றது, கெ 
அத்தியாயம் 20, 21, 22 வது சுலோகங்கள் அசேதனப் பிரகிருதி அல்லது 
உலகு, ஜீவன், ப்ரம்மம் இவைகளைப்பற்றிச் சொல்லுகன் ற ௮. 

பூர்வபட்சியார் இச்சுலோகங்களை யெடுச்தஐக் காட்டியதற்குக கார 
ணம், கை சுலோகங்கள் பிரஇருதி, ஜீவன், ப்ரம்மம் யெ முப்பொருள்க 
ளைப் பற்றிச் சொல்லுஇன் தென்றும், சாங்கயெர் வேதாந்திகளாகிய இருவ 
ரும் பிரகிருதி ஆத்மா இவற்றைப்பற்றி மாத்திரம் சொல்லுகின்றரார்களென் 
அம் முப்பொருள்களைப்பற்றிச் சொல்வதால் பகவதீதை . தம் பக்கத்து 
க்குச் சார்பாயிருக்கின் றதென்றும், சாங்கி வேதாந்திகளுகச்குச் சார்பாகா 
தென்றுமாம். சாங்கிய மதம் இவர்க்குப் பலவகையில் முரணுவதரயினும் 
பிரகிருதி ஆத்மா ஆதிய விரண்மெ இவர் மதத்தைப்போலச் சத்தென்று 
கூறுவதால் அத மட்டும் தமக்குச் சார்பாயிருக்கறதென்று கருதி அம்மதத் 
திற்கு அறகூலமாய் நின்று வேதாந்தத்தை யெதிர்த்தார்போலும். 

(௧) இர்த இலக்கத்தில் நாசமுடையது உலகாதிய அசேதனமென்றும் 
நாசமில்லாதது ஜீவனாதிய சேதனமென்றும் சொல்லப்படுகின்றன. நாச 
மற்றவன் என்பதன்பொருள் ஜீவன் ஞானமில்லாமல் சம்சாரபீஜம் நியா 
னென்ப2; ஜீவனே நசியாதவ னென்பது பொரு என்று. ஜீவன் நசியாதவ 
னாயின் ௮௮ ஒரு சதீதஅப்பொருளாதல்வேண்டும். அகுமாயின் சாங்யெ மத 
ப்படியும் இவர் மதப்படியும் ஜீவர் பல வாதலோடு விபுக்சளாகலின் விபுக்க 



௪௮ வேதாந்த தீபிகை 
ளான பல சீவர்களுள்ளவிடச்தப் பிரமமென்ப தொரு பொருள் இன்றெ ன்று சொல்லவேண்டி வரும், வருமாயின் கடவுளின்றென்று சொல்லும் காஸ்திகப் பிரசங்கமாய் முடியும். முடியவே, இவர் மதம் நாஸ்திகமதமாய் விடும். விடவே, இவர் ஈாஸ்திகராய்ப் போவார். இவர் மதமும் நாஸ்திக 

வைதிக நூல்களையும் பிரமாணமாக கொண்டமையால் வேதரர்திகள் ஆஸ்திகரேயாவர். 

பகவற்கீதை 15-வது அத்தியாம் 7 வது சுலோகம், 
“என்னுடைய அம்சமாகவும் அநாதியாகவும் (இருக்கிற) வனானவன் மாயையிலடங்க யிருக்ற மனசை ஆமுூவகாக வடைய இந்திரியங்களைக் சம்சாரச்திலே போகார்த்தமாக இமுக்கிழுன்.?? 

இக்தச் சலோகத்தினால் ஜீவன் பிரமத் நின் அம்சமெனக் சொல்லப்படு கன்றுன். இது உபக்கிரமம்; உபசங்காரம் என்ன சொல்லுனெறதென்றால் 
டே. 4-ம் அத்தியாயம் 2௦-வது சுலோகம். 

ல ஞானயோககெள் ப்ரம்மார்ப்பணமான யகஞத தினாலேயே ஆக்மா “வை ப்ரம்மமாநிற அக்கினியில் ஹோமஞ் செய்கிறார்கள். 
எனறும், 

ஜே. 18-ம் அத்தியாயம் 58-வது சுலோல், 
“தானே ப்ரம்ம மென்றெ நிச்சயஞானத்தோ டிருப்பதின் பொருட்டு யோக்யெனாயிருக்ளென்,?? 

என்றும், 

மேடை 54-வது சுலோகம். A 
“தான் ப்ரம்மமென்டிற நிச்சய முள்ளவனாயும்,”? 

கீதத்தில் ப்ரம்மம் ஜீவன் ஆூய இரண்டும் ஒன்றென்றே சத்தார் மாகன் றன. டீரினது அம்சம் அலை; அவ்வலை பிறகு நீராகின்ற ௮, இவ்வாறே ப்ரம்ம தீதின் அம்சம் ஜீவன்; அர்த ஜீவன் ப்ரம்ம மாகின்றான், இதே அர்த்தமாய் முண்டகோபநிஷத் அடியில் வருமாறு கூறுன்ற த: 

ழண்டகோபநிஷத் 2-1-1. 
“(ஓ செளமியா, அது (ப்ரம்மம்) சத்தியமானது. எரிக் துசொண்டிருக் றை அக்கினியிலிருந் து அதே ரூபமாய் அனேக பொரிகள் எப்படி யுண்டா கின்றனவோ அப்படியே அக்ஷரச் (ப்ரம்மம்) இலிருந்து பலவித தேகத்தை யுபாதியாயுடைய ஜீவன்ச ஞண்டாகின்முர்கள்; அசனிடத்திலேயே இலய மடை.இன்ரூர்கள்.”? ப | 



வேதாந்தகுபிகை. ௪௯ 

ஷே 3-2, 8-9. 

““பெருசெகொண்டிருக்கற நதிகள் நாம ரூபங்களைவிட்டுச் சமுத்திர 
த்தை யடைந்து எப்படி. அதில் இலயித்துப்போடின்றனவோ, அப்படியே 
பிரமஞானியானவன் நாமரூபங்களிலிருக் து விபெட்செ சர்வசிரேஷ்டமா 
யும், திவ்வியமாயு யிருக்கின் ற புருஷனை யடைகின்றான், எவன் இவ்வாறு 
பிரமத்தை யடைனெருனே அவன் ப்ரம்மமே மாகின்ுன்.” 

எப்படி, அம்சமான அலையும், நெருப்புப் பொரியும் சலதீதையும் நெருப் 
பையும் அடைச்கபோது அலையும் பொரியுமில்லை. அப்படியே ப்ரம்மத்தின் 
அம்சமான ஜீவன் ப்ரம்மத்தை யடைந்த பிறகு இல்லை. இந்த நியாயத்தின் 
பிரகாரமும் கை இதை யுபநிடதங்களின்படியும் ஜீவன் நாசத்தையடை 

இன் றவனாின்றுன். ஆனதால் காசமில்லாதவன் ஜீவன் என்பதற்கு ஞான 
மின்றிச் சம்சார பீஜம் ஈசியாமலிருப்பவன் என்பத பொருள். 

சம்சார பீசமான அஞ்ஞானம் நசித்தபிறகு வன் தன் சொரூபம்போய். 

ப்ரம்மசொருபமாகின்று னென்பதற்குப் பிரமாணம்: 

யோகசிகோபநிஷத் 4 வது. அத்தியாயம், 

எப்போது அஞ்ஞானத்தினால் துவைத முண்டாகிறதோ அப்போது 
ஒன்றை யொன்று பார்க்கிறது.” 

வராகோபநிஷத் 2-வது அத்தியாயம். 

ரயையும் அதன்காரியமும் நரசித்துப்போனால் ஈசுவரத்வமு மில்லை; 
ஜீவத்வமு யில்லை.?? கல 

ஸ்கந்தோபநிஷத். 

:உமியினால் கட்டுப்பட்டிருக்றெபோது கெல்லாயிருக்கறது; உமியற்ற 

தானால் அரறியொயிருக்றெ.த. அப்படித்தான் ஜீவனும் கட்டுப்பட்டிருக்கன் 

ஜுன். கரும நாசமானால் எப்போதும் (மங்களசொருபியா௫ி) சிவனாயிருக்கன் 

ஜுன்; (கரும) பாசத்தில் கட்டுப்பட் டிருக்றெவெரையில் சவனாயிருக்இருன்.”” 

சுதசங்கீதை ழண் டகோபநீஷத். , 

பரவர் பின்னரெனில் போதத்தொருபேதம் பிறவாதே.?? .(௨௪) 

சிவபுராணம் வாயுசங்கிதை ஜான நிலைமை.. 

“(முறையிலந்த மாயைதான் மூடு மலமாயை கெட வுறைவதுவே சிவ 

மென்ன வுரைப்பராலெனவுரைத்தான்."? (௧0) 

“(மேவிய அவ்வருளினால் மலமாயும் வீந்ததற்பின் ஒவலில் அப்புருட 

னே வெனென்ன வுறைவன்.”? (௧௮) 

திநமந்திரம், 
££ இரிமலரந் ர்ந்து சிவனவனாமே,?? 

“மாசற்ற என்னைச் சவமாகதி.? 

தீநவாசகம்.. 

:இச்சமல மறுத்துச் சவமாக்க.?? 

(78 



௫௦ வேதாந்த தபிகை. 

தாயுமானவர்பா டல், 

“என்னையே எனக்களித்த, அத .காளாககிற்க, நீதானாகநிற்க, சச்சொனந்ச 
சிவர்தானென்பதெந்ராளோ, தானவனாந்தன்மையெய்தி, நீயேரானென்று 
நினைப்புமறப்புமறத் - தராயேயனையவருடந்தரய், தன்மயமாய்நின்றநிலைதா 
னேதானாகிநின்றா-னின்மயமாயெல்லாம்நிகமும், நீநானாதிநிற்பதெர்காளோ, 
அத்துவிதமானஜக்ய அனுபவமே, மறையெனனையுமீ தானாகச்சொல்லாதோ, 
நானாகிரீயிறார் தநியாயஞ்சற்றே-யின்றெனக்குவெளியானால், நரனவனாய்நிற் 
பதெந்நாள், நீயெனநானெனவேறில்லை, சன்னையறிச்சவர்தம்மைத்தானாகச் 
செய்தருளுஞ்சமத்தை, ஒன்றிரண்டாய் விவரிக்கும் விவகாரங்கடர் தேழாம் 
யோகபூமி நின்றுசெஸிர் தவர். 

யானெனல்காணேன் பூரணநிறைவில்யா இனுமிருச் சபேரொளிமீ 
தானெனநிற்குஞ்சமத் தறஎன்னை த்தன்னவனாக்கவுர்சகுங்காண் 
வானெனவயங்கியொன்றிரண்டென் னாமார்க்கமாம்நெறிதச் தமாருச் 
சதேனெனரு*த்துளன் பரைக்சலர்தசெல்வமே௫ிற்பரசவமே, 

அங்கிருநீயெங்கிருர் தம் அதுவாவைகண்டாய், 
தானானதன்மயமேயல்லாலொன்றைத்தலையெடுக்கவொட்டாது, 
அதுவானால்அதுவாவர்௮அதுவேசொல்லும், 
தீன்னிலேதானாய்அயர்ர் அவிடுவோமென.”? 

கடோபநிஷத் 9-ம் கண்டம். 

““ஆகாசமானது கடாகாசமென்றும், மடாகாசமென்றும் எப்படிச்சொ 
ல்லப்படுகிறதோ, அப்படியே அஞ்ஞானிகளாலே அதமா (பிரமம்) வானவன் 
ஜீவனென்றும் ஈசுவானென்றும் இரண்டுவிதமாய்ச் சொல்லப்படுகின் னான். 
நான் தேகமல்ல, பிராணனுமல்ல, இர்திரியங்களுமல்ல, மன அமல்ல, கான் 
எப்போதுஞ் சாக்ஷி சொளுபனா யிருக்கிறேன் ,ஆன தினாலே ிவெனாகவே யிரு. 
கீகிறேனென்டிற புத்தி ஏதுண்டோ,௮து ஓஒ முனிசிரேஷ்ட /சமாதியென்று 
சொல்லப்படுகிறது. அப்படிப்பட்ட கான் பிரமமே யன்றிச் சம்சாரி யல்ல.” 

குதசங்கிதை டை ழத்தியுறுழபாயம். 
| “அத்தகுஞானந்தானேயவிருஈஞ்சொருபமாகும் 
ஒதிதவத்தகுஞானத்தாலுயிர்களுக்குளவஞ்ஞானஞ் 3 
செச்திமெஃ இறக்க த்இர்சருந்துவிசபாவம் 
உதீதமமிகுமத்தீர்விலொழிதரும்பிராக் தியாவும். ப (௪) 

பழுதையென்றுணரச்சர்ப்பப்பிராம் திபோம்பரிசுபோல 
வமுவறுமான்மஞானம்வாய்த்இடப்பாசமாறுக் 
சழுவுறத்சக்சவான்மசத்துவஞானத்தாலே 
கமுவுமஞ்ஞானமூலகச்சமுசாரகாசம், (௬) 

தீண்டத்தைநோக்கிமி துசர்ப்பமென்றிடபிராந் இ 
தீண்டஞானத்தாற்றீரிற்றகவிதுவென்றவொன்றே 
தண்டமானஅபோலாரோபிதமானசமுசாரிக்குத் 
தீண்டமையுணர்ச்யொலேதத் தவம்பிரமமாகும், (ஏ) 

தங்குறுபோகச் அய்ப்பேர் தடையறப்பலவுஞ்செய்வேம் 
எங்குமாம்பரசிவம்வேறியாம்வேறென்றெணலஞ்ஞானம் 



ஆ 

வேதாந்ததபிகை. ௫௧ 

பங்கமாரிதனாற்றியபாசம்போகாதென்றோர்தி 
சங்க௫க்கரங்களேர் தஞ்சலச௩ற்கரத்துமாலே,?? (௮) 

கை பகவத்கீதை 12-ம் அத்தியாயம் 4 வது சுலோகத்தில் ப்ரம்மத்தை 

யுபாிப்பவர்கள் என்னை யடைக்றார்கள். எனக் கிருஷணர் சொல்லுடன் 

- ரூர், இதன்பொருளை அபேதமாகச் சொல்லவேண்டும்; இல்லாவிடில் பதவி 

முத்தியாகச் சொல்லவேண்டும். பகவற்கதையான அ உபநிஷத் தக்களைப்பிர 

மாணமாகக் சொண்டதாகலினானும், உபநிஷத் அகளெல்லாம் அபேதமுத்தி 

யையே இத்தார்தப்படுத்தன்றமையானும், மெ கதையின் வேறிடங்களி 

லும் அபேதத்தையே பேசுகின்றமையானும், இதர தைகளும் அபேதத் 

தையே சாதிக்னெறமையானும், புராண இதிகாசங்கள் யாவும் அத்துவிதத் 

தையே முடிவாகக் கூறுனெறமையானும் டெ சலோகத்திற்கு வேதாந்த 

பக்கமாகவே பொருள். கூறவேண்டுமென்பது பசுமாத்தராணியாமென் க, 

இதுநிற்க; வேதாந்தத்துற்குமாராக மற்றொரு பக்கமென்றெடுத் ௫ அத 

ற்குப் பிரமாணமாக இவர் கொண்ட வெஞானபோதம் 10 வத சூத்திரமும் 

அவனே தானேயாதிய அந்நெறி 
யேகனாதி யிறைபணி நிற்க 
மலமாயைதன் னொவெல்வினையின்றே.'? 

என முத்தியில் ஏகத்துவத்தையே சொல்லுகின்றதென்க, 

(9) இதில் ஜீவாத்துமாவும் பரமாத்துமாவும் அன்னியமென் று சொல்வ 

தாய்ச் சொல்லுகின்றார். (இது 15-ம் அத்தியாயம் 17 வது சுலோகத்தை 

அனுசரித்து.) ப 

முன்னர் ஜீவாத்துமாக்களைப் பிரமத்தின் அம்ச மென்று சொல்லி, 

இப்போது அன்னியமென்று சொல்வது கூடுமோவெனின் கூடுமென் 

பதை விளக்குவாம். குரியனது பிரதி பிம்பம் சூரியனுக்குக் கற்பிதத்தில் 

வேறாயிருந்தாலும் சூரியனைத். தவிர வில்லாமையால் சூரியனும் சூரியப் 

பிரதிபிம்பமும் யதார்த்தத்தில் ஒன்றே; மனத்தினின் றுந் தோற்றிய சொப் 

பன உலகு மனதுக்கு வேராய்க் காணப்பட்டாலும் யதார்த்தத்தில் மனதும் 

சொப்பன வுலகும் ஒன்றே. ஒரு பொருளே யமொன்றாயும் வேறாயும் காணப் 

பவெதற்குச் சூரியனும் பிரதிபிம்ப குரியனும், மனமும் சொப்பன வுலகும் 

சரியான திருட்டாந்தமாகும். ஒரு பொருளிலிருந்து பிறிதொரு பொரு 

ளுண்டாகும் விஷயத்தில் பின்னமாகவும், அபின்னமாகவும் இருக்கலாம். 

மண்ணும் குடமும், நூலும் ஆடையும் ஒன்றே; சூரியனும் பிரதிபிம்பகுரிய 

னும், மனமும் சொப்பன உலகும் வேறே. வேருய்க் காணப்பட்டாலும் 

யதார்த்தத்தில் ஒன்றே. எது ஒன்றாயும் வேருயும் காணப்பட்டு யதார்த்தத் 

இல் ஒன்றாய் முடினெறதோ, அதில் வேற்றுமை பொய்யேயாகும். இதற்கு 

த் திருட்டாந்தம் பிரதி பிம்ப சூரியனையும் சொப்பன வுலகையும் பார்த்து 

க்கொள்ளலாம். வேனுக்குப் பிரமம் அன்னியமென்று சொன்னது யதார்த்த 

மாக வைத்தன்று, யதார்த்தமாக வைத்துச் சொன்னால் கடத்தையும் படத 

தையும் உவமானமாக வைத்துச் சொன்ன துபோலாகும். இவ்வாறு சொல் 

லும் பட்சத்தில் கடமும் படமும் வேறுவேறு இடங்களில் இருப்பனபோல் 

பிரமமும் சீவனும் இருப்பனவாகி, கட படம்போல் பிரம சீவர்கள் கண்ட 

ப்பொருள்களாய் விடும். இது பிரமத்திற்கு அபாரணத்துவஞ் சொல்வோர் 

க்குச் சம்மதமாகுமே யன்றிப் பூரணத்துவஞ் சொல்வோர்க்குச் சம்மதமா 
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காது. ஒரு சமயம் பிரமத்துக்கு அபூரணத்துவந்தான் இலக்கண மென்று 
சொல்லுவாராயின் அப்போது அதிலுள்ள குற்றங்களை விளக்கிக் காட்வொம், 

மேலே காட்டிய முண்டகோபநிஷத்தின் பிரமாணப்படி நீர் அலையும், 
நெருப்புப் பொரியும் சொல்லும்பட்சத்தில் யதார்த்தத்தில் நீரின் கூறும் 
கெருப்பின் பொரியும் அம்சங்களாவதபோல, யதார்த்தத்தில் பிரமத்தின் 
அம்சமே சவளனாய்விடு மென்னின், அங்கன மன்று; அம்சம் இருவகை: 
ஒன்று யதராத்தம், ஒன்று கற்பிதம். வாழைக்காயில் சறுதண்டு யதார்த்த 
அம்சம், குரியனில் பிரதிபிம்ப சூரியனும் கானலின்கணுள்ள நீரின் அலை 
தவலை முதலியனவும் கற்பித அம்சம். இவ்விரண்டில் பிரமத் நின்கண் எவன் 
பிரதிபிம்ப குரியன் கானனீரின் அலை முதலியன போலக் கற்பித அம்சமாம்.' 
ஆதலால் அம்ச மென்ப தொவ்வும், முண்டகோபநிஷத்தில் அச்னியினி 
ன்று பொரியும், நீரிலிருக்து அலையும் உண்டாவனபோலச் சொல்வதால் 
சீவன் எப்படிக் கற்பிச அம்சமாமென்னின் கே உபநிஷத் சொல்வது ஏக 
தேச வவமானம், பிரமத்தை விட சீவன் வேறல்லவென்பது மட்டில் அவ் 
வுவ்மானத்தைக் கைககொள்ளவேண்டும். முற்றுக் கைக்கொள்ளின் யதார் 
சீதமாய்ப் பிரமத்தின் அம்சம் ஜீவனும் உலகுமாூ அதில் ஜீவர்கள் அனுபவி 
க்கும் அக்கங்களெல்லாம் பிரமமே அனுபவிக்கின் றதென்றாகும். மேலும்அக் 
கனியில் சில அம்சம் அக்னொியைவிட்ட வேறுபடுவதால் பெரிய அக்கினிக் 
கும் சிறு அக்கினிப் பொரிகளுக்கும் இடையில் அக்கினியில்லாமை யிருக்க 
நேரும்; அதுபோலப் பிரமத்திற்கும் £வனுக்கும் இடையில் அவ்விரண்டன து 
இன்மை யிருக்க நேரும். அப்படிச் சொல்லுங்கால் பிரமம் எங்கும் நீக்க 
மற நிறைந்த பரிபூரணமென்று சொல்லும் சருதி கீதையாதிகளுக்கு அப்பிர 
மாணத்துவம் வரந்அவிடும்., 

(௯) இரண்டாவதின்படியே இதற்கும் பொருள் ௯. றவேண்டும். அன்றி 
ப் பிரமம் சத்து, சித்து, அநந்தம், நித்தியம், பூரணம் முதலிய விசேல 
லட்சணங்களைப் பெறுவதால் அத்தகைய பிரமத்தை யுத்தமமென் றுசொல் 
வது நியாயமேயாம். | 

(௪) இதில் பிரநொதி ஜீவன் ஆயெ விரண்டையுங்கூட அராதியென்று 
சொல்லுகின்றது. பிரகிருதியையும் ஜீவனையுங்கூட அஈாதியென்பதால் பிர 
மழும் அநாதியென்று சித்தித்தது. அங்ஙனமாயின் பிரசருதி ஜீவர்க்கும் 
பிரமத்திற்கும் யாதும் பேதமில்லையேயெனின், பிரகிருதி ஜீவர்கள் அநிர்வ 
சனியமாக அநாதியும், பிரமம் சத்தாக அராதியுமாம். இத எப்படிக் கூடு 
மெனின் கயிற்றின்கண் அரவும்; ஆகாயத்தின்௧ண் கூடாரத்தன் மையும் 
இடையில் வந்தனவன் அ. கயிறும், ஆகாயமும் என்றுளவோ அன்றே அர 
வும் கூடாரத்தன்மையும் அநிர்வசனீயமாக அராதி. இதுபோலவென் றறிக, 

(௫) உலகு ஜீவன் பிரமம் இவற்றைப்பற்றிச் சொல்லுகின்றது. அவ்ல 
ளவே யன்றி, சத்து ௮௪,த்து இவைகளைப் பற்றிச் சொல்லவில்லை. மேலே 
காட்டிய நியாயங்களைக்கொண்டு சத்து அசத்துகளைப் பிரித்துக் கொள்ள 
வேண்டும், ' 

இது நிற்க; வேதார்தத்திற்கு மற்றொருபக்கம் இத்சார்சமென்று அத 
ற்கு முக்கிய பிரமாணமாக இவராலும் இவரினத்தவராலும் எடுத்தாளும் 
சிவஞானபோதமே மேற்கண்டவாறு கூறுகின்றது, அதுவருமாறு:-- 

சிவஜானபோதம் 2 வது சூத்திரத்தில் 

:அவையேதானே யாயிருவினையின்?? 



வேதாந்த தபிகை. ௫௩ 

என்பதில் ஜீவர்களெல்லாம் பிரமமேயென்று சொல்லியிருக்கன்ற அ. 

ஷை 6-வது சூத்தீரத்தில் 
““உணருரு அசத்து? 

என்று கூறியிருக்க்றது. அசத்தென்பதற்கு விபரீதத் தப்புப் 
பொருள் கொள்ளாதபடி 

கை 7-வது சூத்திரத்தில் 
“யாவையுஞ்குனியஞச த்தெதிராகலின் 

ச.த்தேயறியா ௮௮௪ தீதஇலஅ அறியா அ 
இருதிறனறிவுள திரண்டலாஆன்மா?? 

என்பதில்ப்ரம்மம் சத்தென் றும் உலகுகுனியம்என்்றும்அசத்தென்றும் 
சொல்லியதோடு அசத்தென்பநின்பொருள் இன்றெனவுங் கூறியிருக்கன் 

. றஐது.உயிர்சசசத்தென்று கூறியிருக்கன் றதேயெனின் எது சதசத்தோ ௮௮௫ 
அசத்தேயாகும். எங்ஙனமெனின் கானனீர் மயச்சத்தில் சத்தும், தெளி 
வில் அசத்துமாவதபற்றிச் சசசத்தென்று சொல்லப்படினும் உண்மையில் 
கானனீர் அசத்துத்தானே. ௮௩ஙனமேயுயிர் சசசத்தென்று சொல்லப்படி 
னும் ஷே கானனீர் உவமானப்படி அசத்தேயாம், இத தவிரப் பாசத்துக்கு 
உவமரனங் கூறுங்கால் 

ஷை 9-வது சூத்திரத்தில் 
ஊனக்கண்பாசமுணராப்பகியை 
ஞானக்கண்ணினிற்சிக்தைநாடி 
உராத்துனைத்தேர்த்தென்ப்பாசமொருவத் 
தண்ணிழலாம்பதிவிதியெண்ணாமஞ்செழுத்தே?? 

என்று கானனீரை யுவமானமாகக் கூறுகன்றமையின் கானனீரைப் 
போலப் பாசமும் அசத்தாம், காரணமான பாசமே கான ஸனீராகும்போது 
அதன் காரியமான உலகு கானனீராதந்கு இழுக்கு யாது யின்று. 

அன்றி முத்தி நிலைமையைப்பற்றிக் கூறுங்கால் 

..... ஷூ10-வது சூத்திரத்தில் 
அவனேதானேயாகியஅக்கெறி 
யேகனாகியிறைடணிநிற்க 

மலமாயைதன்னொடுவல்வினையின்றே?? 

. என்று ஏகத்துவத்தைச் சாதிக்கன்றது. இப்போது காட்டிய பிரமா 
ணங்களின்படி சிவஞானபோதம் உலகு பிரமசொருப மென்றும், அவ் 
வுலகு குனியமென்றும், அதோடு நிற்காமல் அசத்தென்றும், அவ்வசத்து 
இன் மையென்றும், அவ்வச௪ச்துச்கு உவமானம் (பொய்யான) கானனீ ரென் 
றும், முத்தியில் ப்ரம்மம் ஒன்றேயென் றும் கூறினமையின் மற்றொரு டக்க 

மென்று இவரால் சொல்லப்படும் சத்தாக்தபட்சமான  சிவஞானபோதமும் 
அத்அவிதபட்சமாமென்க, இவ்விஷயத்தைப்பற்றி யிதுகாறும் பேசிய வாற் 
ரூல் வேதாகமங்களின் த்தார் சம் அத்வைத மென்றே யேற்பட்டமையின் 
தம் கூற்றின்படியே யிவர் மற்றொரு பக்கமாய் அதாவஅ வேதாகம பரகிய 
பக்கமாய் நின்ராரென்பதாம். 



௫௫ வேதாந்ததபிகை: 

ஷை இதை 18 வது அத்தியாயம் 21, 22; வது சுலோகங்களில் சாங்கி 
யன் ஆத்மாவுக்கு என்ன இலக்கணஞ் சொல்லுகிறானோ அந்த விலச்கண 
திசையே வேதாந்தி சொல்லுவதாய்ச சொல்லுகின் ரூர்.இது சாங்யெ வேதா 
ந் தங்களின் இலக்கண மறியாது சொல்லுவதாகும். சரங்கியன் ஆத்தும இல 
க்கணஞ் சொல்லும்போது பிரம விலக்கணங்க ளெல்லாஞ் சொல்லுஇன் 
முன், டை 21, 22 வது சுலோகங்களில் ஜீவ இலக்கணத்தைப் பிரம இல 
க்கணமாகச் சொல்ல வில்லை. ஸ்ரீ இருஷ்ணர் பிரகிருதி அல்லது உலகு, 
ஜீவன், ஈசுவரன், பிரமம் இவற்றைப் பற்றிச் சுருதியாதிகளுச் ணெங்கச் 
சொன்னார்; சாங்யெமத விலக்கணத்தைச் சொல்லவில்லை. ஆதலால் கபில 
ரைவிட ஸீ இருஷ்ணர் ஒருபடி அதிகமாய்ப் தத த்ர பொரு 
காத விஷயமாம். 

பதி பசு பாச ஞானம். 
இனி இவர் கூறும் பதி பசு பாச ஞானங்களைப்பற்றி விசாரிப்பாம். 

லோகாயதனுக்குத் தன் தேகத்தின் அறிவு மாத்திரமே 
யன்றி, தீன் ஆத்துமாவைப்பற்றிய அறிவாவது அல்லது அதை 

விட உயர்ந்த எவ்வஸ துவினது அறிவாவது மடையா த; நிரீசுவர 
சாங்கியன் வேதாந்தி இவர்களின் மதப்பிரகாரம் பிரகிருதி ஆத்து 
மா, மாயா ஆத்துமா என்ற இரண்டு பொருள்க ளிருக்கன்றன; 
அல்லது இருப்பதாய்த் தோற்றுகன்றன. தனது ஆத்துமாவா 
னது பொய்யாகிய பிரஇருதியினும் மாயையினும் வேறான தென் 
மறிவதே முத்தியாம். இதுதான் பசு ஞானம் அல்லது ஆத்ம 
ஞானம் ; சேசுர சாங்கியத்தின் பிரகாரம் பிரரதியினும் தான் 
வேறானவ னென்றும், தன்னிலும் பரவஸ் து வேறான தென்றும், 
தான் அகர்த்தா வென்றும், அது கர்த்தாவென்றும் தெரிந்து கொ 

ண்டு (ஷீ பகவக்கீதை 18ம் அத், 29 வது சுலோகம்) இப்பர 
வஸ் அவின் இலக்கணத்தையதிர்து அவன்பிரமத்துவத்தை யடை 
தின்றான். (18 வது அத்தியாயம் 80 வது சுலோகம்) பரமாத்ம 
ஞானமும், அவனிடத்து அத்தியந்த பத்தியும் மோட்சத்தை 
யடைவதற்குச் சிரேஷ்டமான மார்க்கமென்று தையில் எண்ணி 
றந்த சுலோகங்களில் சொல்லி யிருக்கன்ற அ. அவ்வாறு “உன்னை 
யறிந்துகொள்” என்ற வாக்யெத்திற் சொல்லியபடி. ஆத்மஞானமே 
பரமசாத்தியம் (உயர்க்தபதவி) என்று சொல்லப்படவில்லை. 

இதன் மறுப்பு வருமாறு: 

பாசஞானம் லோகாயதனுக் குரியதென்று சொல்வது உண்மைதான். 
அவ்வாறே நிரீசுவர சாங்கியன் பசு ஞானமுடைய னென்று சொல்வது 
கூடாது. இவர் மதத்திற்சொல்லப்படும் பசுவுக்கும், சரங்கியன் சொல்லும் 
ஆத்.துமாவுக்கும் வெகு வித்தியாசமூளது. இவர்மதத்துப் பசுவுக்கு என்றும் 
பர தந் இரிய முதலிய விலக்கணமும், சாங்க கியமதத்து ஆச்துமாவுக்குச் சர்வ 
சுதந்திரம் முதலிய விலக்கணமும் அவ்வந்நூல்கள் கூறுகின்றன. இங்க 
னமாக ஜீவனுக்குரிய இலச்கணமுள்ள இவர் மதத்துப் பசுவைக் கொண்டு 
போய்ப் பிரம இலக்கணஞ் சொல்லும் ஆத்மாவுக்கு அமைத்துச் சொல் 
வது சாங்கியமதவிலக்கணம் அறியாக் குற்றமாகும். சாங்யெமதத்தில் இன்ன 



வேதாந்ததபிகை. ௫௫ 

பாகங் குற்றமுளது, இன்னபாகங் குணமுளத என வறிந்து, குற்றமுள்ள 
பாகத்தை யெடுத்துச்சொல்வதை விட்டு ஒன் றிருக்க ஒன்று பேசுவது ஈன் 
றன்று. | 

இர்தக் குற்றத்தோடு வேதாந்தியைப் பசுஞானியென்ற குற்றத்திற்கும் 
இலக்கானெரார். 

கைவலலியம் சந்தேகந்தேளிதற்படலம். 

அச்சுவச்சமென்றொருமரம திலிரண்டரும்பறவைகள்வாமும் 
நச்சுமங்கொருபறவையம்மரச்கனிநன் றுநன்றெனத்தின்னும் 
மெச்சுமங்கொருபறவைதின்னாசெனவியங்கயப்பொருளாக 
வைச்சுமாமறைசவனைமீசனைவகுத்தவாறறிவாயே. (௫௮) 

இச் தச்€வனால்வருமறுபகையெலாமிவன் செயலென் மல் 
அந்தத்தேவனால்வருமென் றமூடர்சளதோகதியடைவார்கள் 
இக்தச€வனால்வருமறுபகையெலாமிவன்செயலல்லாமல் 
அர்சச்சேவனாலன்றெனும்விவேககெளமலவீடடைவாரே, (௫௯) 

ஒன்றுசேள்மசனேபுமான்முயற்சியாலுரைச் தமானிடர்சசேன் 
ஈன்றுசெய்யவேகாட்டியநால்வழிஈடர் அஈல்லவர்பின்னே 
சென்றுதுட்டவாசனைவிட்டுவியவகராய்ச்செனிச்சமாயையைச்சள்ளி 
நின்றுஞானத்தையடைந்தவர்பவங்கள்போம்நிச்சயமிததரனே, (௬௨) 

கை தத்துவவிளக்கம். 

கட நீரின்மேகநீரிந்கண்டவானிரண்டும்பொய்யே 
குடவானும்பெரியவானுங்கூடியொன்றாமெப்போ அம் 
இடமானபிரமஞ்சாட்சியிரண்டுமெப்போதுமேசம் 
திடமாகச் சுவானுபூதி சவோகமென்றிருர்திடாயே, (௮௨) 

இப்பிரமாணங்களினால் வேதாந்தி பாசஞானம், பசுஞானம், பிஞா 
னம் ஆயெ மூன்று ஞானங்களையுங் கடந்து பிரமஞானியாம் விளங்குபவ 
னென் றேற்பட்டது, பசுஞான மென்பதும் ஜீவஞானமென்பதும் ஒன்று 
சான். இந்த ஜீவ ஞானம் சாந்தோக்கிய உபநிஷத்தின் தத்துவமடூ மகா 
வாக்கியத்தில் தவம்பதவாச்சியார்த்த ஞானமாய் நின்றது; பதிஞானம் டே 
வாக்கியத்தில் தத்பத வாச்சியார்ச்சஞானமாய் நின்றது. இவ்விரண்டு ஞான 
ங்களை வேதாந்தி சாதகநிலையாசச்சொல்லி, இசன்மேல் சவம்பசலட்யொர் 
தீதம் தத்பதலட்சியார்த்தங்களைக் கூறி, இதை அசிபதத்அக்கு வாச்சயார்ச்த 
ஞானமாக்கி, அதையும் பூர்வபட்சப்படூத்தி, முடிவில் அபத லட்யொர்த்த 
மாகக் கூடஸ்தபிரம ஐச்கியஞ்சொல்்லநின்றான். இர்ச வுண்மையினை ய்ண 
ராது எவ்வளவோ £ழ்ப்பட்ட நிலையை வேதார்தியின் சித்தார்தமெனமயங்கி 
ச்சொல்வஅு இவர்க்குவேதார்த வாசனையுமின்றெனகலெளிப்படுத் நன்ற து. 

இதுநிற்க; இவர் சொல்லும் சேசுரசாங்யெம் ஈசனைச் சொல்லுதே 
யொழியப் பிரமத்தைச் சொல்லவில்லை. பிரமத்தைச் சொல்லுகன் றதென் 
ரூல் எங்கே அவித முண்டோ அங்கே ஜீவேச பேதமுண்டு; எங்கே ஜீவேச 
பேதம் உண்டோ அங்கே மாயையுண் ட; எங்கே மாயை யுண்டோ அங்கே 
ஞாதருஞானஜேயங்களுள்ளன; எங்கே ஞாதுரு ஞான ஜேயங்க ளுளவோ 
அங்கே அலிதமுண்டு, அவித முண்டென்ற விடத்து மாயை யுண்டெனற்கு 
இவர் மற்றொருபக்கமெனக் கூறி அதற்கு ஆசாரமாய்க் கொண்ட வெஞான 
போதமே 



௫௬ வேதாந்த௫பிகை:. 

*அவனேதானேயாகயெவர்கெறி 
ஏகனாகயிறைபணிநிற்க 
மலமாயைதன்னொடுவல்வினையின் றே?? 

என்று சுூப்பிக்கன்றது, ஏகஞாட விளங்குமிடத்து மாயை யின்றென் 
ரோல் அவிதனாகி விளங்குமிடத்து மாயையுண்டெனத் தானே பொருள்பட 
ன்றது. ஜீவாச்தும பரமாத்துமாக்கள் இரண்டுஞ் சச்தியமென்றவிடச் தப் 
பிரமம் அபரிபூராண கோஷமென்னும் குற்றத்தைப் பெறுஇன்றதாய் முன்ன 
மே கூறினாமாகலின் இ. யுக்தி விரோதமுமாகாதென்க, | 

சாங்கியம், வேதாந்தம், சைவம். 

இதுகாறும் சாங்கியத்தைப்பற்றியும், வேதாந்தத்தைப்பற்றியும் தாம் 
விசாரித்த விசாரணையே சரியான விசாரணையென மனப்பால் அருந்தி, 
அதற்குமேல் தமது சித்தார்கம் மிகு உத்கருஷ்டமெனக் கருதி, அஅவிஷய 
மாகஅடியில் வருமாறு கூறுகின் சூர்:?-- 

சாங்கியர்கள் பிரருதி புருஷன்என்பவற்றைப்பற்றிச் சொ 
ல்லுகிறவரையில் சரிதான்; வேதாந்தியும் சனத மாயையும் பிரம 
மும்என்று சொல்வதும் சரியே. அனாலுஞ் சாங்கெர் சொல்லும் 
ஆத்மாவுக்கும் வேதாந்தியின் பிரமத்திற்குஞ் சிறிது பேதமுளது. 
உண்மையில் மனிதனே கடவுள். அங்ஙனம் கடவுளையும் மனித 
னையும் ஒன்அபடுத்திச் சொல்வதால் எற்படும் முடிவு. என்ன 
வெனில மனிதனது அறிவான அதன்னைவிடவுயர்க்தஒருபொருளை 
நிரூபித்தலாவது அதனை அனுபவித்தலாவ.து இல்லாது போகின்ற 
மையின் வேகாந்தியின் பிரமம் பெயர் மாத்திரையேயாம் 

என்பதற்குச் சமாதானம் வருமாறு: 

சாங்கியர் கூறும் ஆத்துமாவுக்கும் வேதாக்தி கூறும் ஆச்துமாவுக்கும் 
பேதமுளதென்பது வாஸ்சவந்தான். ஆனால் அப்பேதத்நினுண்மையை யிச் 
சித்தாந்தி யுணராது விபரீதமா யுணர்ந்தார். அதனை முன்னரே விளக்கினாம். 
மணிதனென்பது சரீரத்தைப்பற்றி வந்த சொல், மிருகமுதலியனவும் அங் 
ஙனமேயாம். மனிதனே கடவுளென்பத வேதாந்தி பசுஞானியென்று இவர் 
முன் சொன்னதற்கு விரோதம். மனிதனே கடவுளென் பதில் மனிதஞானி 
யாவனேயன்றிப் பசுஞானி யாவசெங்கனம்? வேசாந்தியின். பிரமம் பெயர் 
மாத்திரை யென்பது மிகு தெரியாமையாம். வேதாந்தி யென்பவன் வேத 
முடிவான உபநிஷதீதின் அத்வைத பிரமஞானசொருபி, அவன் (மனிதன்) 
அவ்வத்வைத ஞானத்தை யடைதற்கு முன்னர் வேதத்தின் கர்ம்ம காண்ட 
தீதை அனுசரித்துச் சற்கருமங்கள் புரிந்து சொர்க்கத்தில் மனிதனுக்கு மே 
லான தேவசரீரத்தைப் பெறுரொன்; அதன் பிறகு உபாசனா காண்டத்தை 
அனுசரித்து ஈசுரோபாசனைசெய்து அவ்வீச உலகத்தையடைர்து அவ்வீச 
னைப்போன்ற வடிவத்தை யடைருன். இவ்விரண்டும் ஒரு காலத்.த அழி 
தீல்மாலைய வாகலினானும் எங்கெங்கே சரீர இந்திரிய கரணங்களுளவோ, 
எங்கெங்கே திரிபுடி சம்ப5தமுளதோ அங்கங்கே யெல்லாம் தக்க மூளதா . 
கலினானும் அப்பதவிகளைத் தள்ளி, சரீர இந்திரிய கரணங்களில்லாத தும், 
ஞாஅதரு ஞான ஜேயங்களற்றஅம், அத்துவிதமுமான கூடஸ்த பிரம ஐக்கி 
யத்தை ஞானகாண்டத்தின்படி விசாரணைவாயிலாக நிர்விகற்ப சமாதியி 



வேதாந்ததீபிகை: இள ' 
னால் பெறுனெறான், ஒவ்வொரு ஜீவர்க்கும். மலம் விக்ஷேபம் அஞ்ஞான 
தேள்ளன, மலம் நிஷ்காமியமான சற்கருமங்களாலும், விக்ஷேடம் ஈசவரத் 
தியானத்தாலும், அஞ்ஞானம் பிரம ஞான த்தினாலும் நிவர்த்தியாகும். இத 
வைதிக சோபரனக் இரமம். இவ்வாறு முடிவில் பிரமவடிவாய் விளக்கும் 
வேதாச்்தியை மனிதனுக்கு 2 ிமற்பட்ட பொருளை அனுபவியர தவன் என்று 
சொல்வது பயன்படு மொழி யன்று ! 

| 

துவிதவாஇயாடிய இப்பூர்வபக்ஷியார் மோட்சம் என்பதை உலகானு 
பவம்போ லிருக்கவேண்டுமென்று கருதுனெருர்போலும், உலகில் ஒருவன் 
மற்றொரு பொருளோடு கூடியே சுகத்தை அனுபவிக்கவேண்டு மென்று 
விசா. ரணையில்லா அஞ்ஞானிகள் கருஅன்றுர்கள். ஆனால் இஃதுண்மை 
யன்று ; பிராந்தியேயாம். கற்கண்டு இன்பப் பொரு ளென்றும், அதைத் 
தின்பதால் இன்ப மூண்டாகின்ற சென்றும், அந்த இன்பத்தை யனுப 
விச்சவன் புருஷ னென்றும் சொண்டிருக்கின்ரார்கள். இஃதுண்மை 
யாவென ஆராய்வாம். கற்கண்டு இன்பப் பெொருளானால் ௮து எப்போ 
அம் இன்ப மாகவே யிருத்தல் வேண்டும். அவ்வா றில்லை யென அடி 
யில் வரும் விஷயத்தால் அறியலாம். கற்கண்டை மேலுமேலும் தின்னால் 
அஅ வெறுப்பைத் தருகின்றது. அன்றிச் லெ ரோகிகளுக்கு. அது இன்பப் 
பொஞ்னாய்த் தோறறவேயில்லை, ரசோகமில்லாக்காலதீ௮ம் அற்பமாய்த் தின் 
னும்வரை யின்பமாயிருக்கின்ற௮. கற்கண்டிணிடத்து யதார்த்தமாய் இன்ப 
மிருக்குமானால் நமக்கு விருப்பமானகாலத்து இன்பமாகவும், வெறுப்பான 
காலததுதி 2 தோற்றுமா ? இங்ஙகனமாயின் அதன் இலக்கணம் 
உண்மையில் மாது? இதுபோகச் சிலர்க்கு விருப்பமான பொருள்கள் சிலர் 
க்கு வெறுப்பாகவும், சிலர்க்கு வெறுப்பான பொருள்கள் சிலர்க்கு விருப்பா 
கவும் இருப்பது உலகில் சர்வசாதாரணம், ஒருவனுக்குப் புளிப்பில்விராப்பம், 
ஒருவனுக்கு இனிப்பில் விருப்பம், ஒருவனுக்கு வியாகரண சத்தில் விருப்பம், 

. ஒருவனுக்குத் தர்க்கத்தில் விருப்பம், ஒருவனுக்குக் கணிதத்தில் விருப்பம், 
ஒருவனுக்கு விளையாட்டில் விருப்பம், ஒருவனுக்குக் கவியில் விருப்பம். இது 
த ஒருவனுக்கு விருப்பமான வொருபொருள் அவனுக்கே மற்றொரு சமய 
தீதில் வெறுப்பாயு மிருக்கன்றது. முன்பு விருப்பமான கற்கண்டு பின்னர் 
வெறுப்பா யிருக்கன்றதன்று! புணர்ச்சிச்கால,ச்து விருப்பமாய்த் தோற்றிய 
மாது இந்திரிய ஸ்சுலிதமான வுடன் வெறுப்பாய்த் தோற்றுவது இல்லறத் 
தார் யாவருக்கும் அனுபவமன்ரோ : தன அ அருங்குழந்தை காணாதபோது 
அனபமாயும் காணாத அச்குழந்தை வந்தவிட்டபோது இன்பமாயும் இருச்கி 
ன்றது. விருப்பமான பொருள் காணாஅ தேடுங்கால் அந்தக் கரண விருத்தி 
விரிந்து இராஜசப்படுகின்றது; காணாத அப்பொருள் கடைத்துவிட்டாலோ 
அந்தக்கரண விருத்தி குவிந்து சத்துவ மாகின்றத. அந்தக கரணம் விரிந்து 
இராஜசப்பவெதே அன்பமும், அது குவிந்து ௪த்துவமாவதே இன்பமுமாம், 
கற்கண்டு முதலியவற்றை விரும்பிச் தின்னும்போது அந்தக்கரண விருத்தி 
அடங்கிக் குவிந்து ௮து காரணமாக இன்பமும்; அக் கற்கண்டு வேண் 
டாது வெறுப்புறும்போது இன்னின் அர்தக்கரணலிருத்தி அடங்காத விரி 
ந்து அத காரணமாகத் அதன்பமுமுண்டாடின்றன. இதனால் எங்கே யெங்கே 
அர்தக்கரணம் விரின்றதோ௮ங்கேயங்கே இராஜசகுணமுண்டாய்த் அன்ப 
மும், எங்கே யெங்கே அம்தக்கரணம் குவிநின்றதோ அங்கே அங்கே சத்துவ 
குணமுண்டாய் இன்பமும் உண்டாகின்றன. பசியாயிருக்குங்கால் ஆகாரம் 
இன்பமா யிருந்தாலும் அச்சமயத்தில் பெண்டு பிள்ளை முதலிய சற்றத்தார் 
இறத்தல்,கப்பல் மழ்கப்போதல், இரககராமாதஇிகள் பற்றியெரிதல் முதலிய 

பதப் 



௫௮ வேதாந்த தீபிகை. 

சங்க தி செவிக்கு எட்மொயின் அப்போ இன்பமாயிருப்பதில்லை, இதற்கு 
க காரணம் டை. சங்கதியைச் கேட்குங்கால் அர்தக்கரண விருத்தி விரிந்து 
ராஜசகுணமாய்த் அுச்கப்பட்டிருக்கின்றமையேயாம். இதனால் அந்தக்காண 
விருத்தி விரிதலே துக்கமும், குவிதலே சுகமுமெனச் திர்மானமாகின்றதது. 
அங்ஙனமாயின் கற்கண்டு முதலிய பொருள்களில் சுமில்லையோவெனின் 
இல்லையென் பதே திண்ணம், ஆனால் அதில் ஒருவிசேஷ முண்டு, ௮ஃஇயா 
தெனின் அர்தக்கரணத்தைக் குவியச்செய்னெறமையாம். அப்படிக் குவியச் 
செய்வதும் மனம்விரிர் ஐ அன்பப்படாதிருக்கும்போஅதான். மனம்விறிந் ஐ 
அக்கப்படுஞ்சமயத் தில் அதினும் மனம் அதிகமாய்விரிக் ௫ அதிக அக்கப்படுஞ் 
சமயத்தில் இனிமையென்று சொல்லப்படும் எவ்விதப் பொருளும் இன்ப 
தீதைச் செய்யாது, வீணையின் ஒசை அதிக இன்பமா யிருப்பதற்குக் கார 
ணம் மனோவிருத்தி மிக அதிகமாய் ஒடுங்குதலாம், அச்சமயத்தில். வேறு 
விஷயத்தில் மனதைச் செலுத்தி விரியப்பண்ணினால் அப்போது அவ்வளவு 
இன்ப முண்டாவ இல்லை. எல்லாவற்றிலும் அதிக இன்பமாவது மாதரின் 
புணர்ச்சியினா லுண்டாவ தென யாவருமே அறிந் இடுவர். இதற்குக் கார 
ணம் அவ்விஷயத்தில் அந்தக்கரண விருத்தி முற்றும் இலயமாவதே யாம். 
மாதர் சையோகத்தினால் இந்திரியம் ஸ்கலிதமாகும் அக்கணத்தில் வேறு 
எவ்வித சிச்தையு மில்லை. வேறு இர் தனையிருக்குமாயின் இந்திரியம் ஸ்கவித 
மாகாது; ஆகாதாகவே, அப்போது இன்ப மென்பதும் இல்லை. இந்திரியம் 
ஸ்கலிசமான வுடனே பழையபடி அந்தக்கரணம் விஷயங்களில் சென்று 
விரிகின்றமையால் அப்போது மனம் அன்பத்துட்சிக்குகன் றக; இதுகாறும் 
பேசிவந்தவிஷயத்தால் அச்தக்கரணவிரிவே அகசமும், குவிவே சகமுமென 
ச்சித்தாந்தமானெற அ. இவ்வுண்மையினை யுணராத உலகினர், விஷயத்தில் 
சுகமிருக்கன்றதென்றும் அதுதான் சுகத்தைக் கொடுக்கிறதென்றும் பிரமி 
க்கின்றனர். ஒருவன் வைராக்யெ உபரதியுடையவனாய் உலக ஆசையை 
யொழித்து ஈசனை நினைத்து அன்பினா லுருகித் அதிப்பானாயின் அச்சம 
யத்தில் அவனது மனமானது ஒடுங்செ் சதீஅவகுணத்தை யடைஇன்றது; 
அடையவே சுகமுண்டானெற து. சுகமுண்டாதற்கு ஈசன் நிமித்தகாரணமா 
யினும் தன் மனம் ஒடுங்கிக் சதீதுவகுணமாகாவிடில் ௬௧ மேண்டாகுமா? 
உண்டாகாது/உண்டாகாது!/வேதக்கினத உபாசனாகாண்டப்படி ஜீவாத்து 
மாவானது தனக்கு மேற்பட்ட ஈசனை வணங்குங்காலத்அம் தன் மனோலய 
தீதினாலே தனக்கு இன்பமுண்டாடகின்றதன்றி, பிறிதொருபொருள் அதாவ 
ஈசணிடமிருக்து இன்பம் வருவ தில்லை. 

வேதாந்தி தன்னைவிட வுயர்ந்த பொருளை அனுபவிக்காத போகின்ற 
மையின் என்று சொல்வதால், இத்தார்தி தன்னைவிட வுயர்க்த பொருளை 
அ.தபவிக்கின்முனென ஆடூன்றது. தன்னைவிட வயர்ந்த பொருளை அனுப 
விச்சலுக்கு ஒரு உவமானத்தைக் காட்டியிருப்பாரேயாயின் அதைக்கொ 
ண்டு இவர சித்தாந்தம் சாதகநிலையெனவும் பூர்வபட்சமெனவும் விளக்க 
லாம், தன்னைவிட வுயர்க்த பொருளை அனுபவித்தல் யாஅுச்கு என ஆராயின் 
சுகத்துக்சென ஏற்படும். சுகவிஷயமாக முன்பு பேயெதில் சன்னிடத்துள்ள 
௬௧ முண்டா தற்குப் பிற பொருள் நிமித்தமாயிருக்கிறசேயன் நி, பிறபொருளி 
விருந்து சுகம் தனக்கு வரவில்லையெனத் தீர்மானமா யிருக்கின்ற அ. அவ்வா 
றே இவர் சொல்லும் உயர்ச் ச பொருளிலிருந்து சுகம் தனக்கு வர வில்லை 
யென்றும், அவ்வாறு வருவதாக எண்ணுவது பிராந்தி யென்றும் விளக்க 
மாம்.பிறபொருளிலிருர்சே சுகம் வருவதாக வைத்துக்கொள்வோம்.வைத் து 
க்கொள்ளின் சுகங் கொடுப்ப தொருபொருளும் சுகத்தைப் பெறுவ தொரு 
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பொருளுமாம். இதற்கு இரு பொருள்கள் அத் தியாவசியகமாய் வேண்டப் 
படுகின்றன. வேண்டப்படவே, இரண்டுங் கண்டப்பொருளாய் அவற்றில் 
பிரமப் பொருளொன் று சுதேச அவ்வியாபக கண்டதோஷத்தை யெய்து 

இன்ற த. திருட்டாந்தமாக ஒரு புருஷன் ஒரு ஸ்திரீயோடு கூடிச் சுகத்தை 
யடைகின்றான்; அல்லது ஒருவன் ஒரு பழத்தைத் தின்று சுகத்தை யடை 
தின்முனென் வைத்துக்கொள்வோம். இத்திருட்டரந்தங்களின் படி புருஷ 
னும் ஸ்திரீயும், ஒருவனும் பழமும் கண்டமாதல்போலச் சித்தாந்தியும் அவ 
னைவிட வுயர்்த பொருளெனச் சொல்லப்படும் கடவுளும்,கண்டமாகின்று 

ர்கள். பிரமலீவர்களத யதார்த்த நிலையினை யுணரரமையால் இப்பூர்வபட்சி 

யார் மோட்சத்தை யுலக நிலைமையைப்போல வைத்துப் பேசுகின்றார். 

இத்தாந்தி தனக்கு உயர்ந்தபொருளை யடையும் பேதகிலையானது வே 
தாந்திக்குச் சாதகநிலையான உபாசனாகாண்டமெனக் கொள்ளாது, ௮அவே 
முடிவான ஞானகாண்டமெனக் கொள்வாராயின், இவர் மற்றொரு வகை ' 
யில் மீளவொண்ணாக் குற்றத்திற் இலக்காவார். அதை விவரித்துக் காட்டு 
வாம். சித்தாந்தி தன்னைவிட வுயர்்தபொருளை யனுபவிப்பது யாதுக்கென 
க்கேட் அத சுகத்திற்கெனப் பேசியிறாக்கன்று மன்றோ! அச்சுகத்தை 
யனுபவித்தற்குத்தான் தன்னைவிட வுயாக்த பொருளைச் தேடுவது. சுகத்தை 
யனுபவித்தற்குத் தனனைவிடப் பிறிது பொருளைத் தேவெதனால் அனுபவி 
க்க முயல்வதன்முன்னர் அச்சுகம் ஜிவான் மாவுக்கு இல்லையென் ரூகிறது. 
ஆகவே, அப்போது அக்கத்திலிருந்ததென் பதண்மை. எங்கே யெங்கே சுக 
மில்லையோ அங்கே யங்கே துக்க முண்டெனக் கொள்ள வேண்டும். சுகம் 

அக்கமாகிய விரண்டும் இரண்டென்னும் தொகையினைப் பெற்ற குணங்க 
ளாகலின் சுகயில்லாவிட த்து ஜீவான்மா துக்கமாயிருந்ததென்றுதான் கொ 
ள்ளவேண்டும். இனிச் €வானமாவுக்குத் துக்கம் சொரூபகுணமா? கற்பித 
குணமா! என ஆராய்வாம். அக்கம் சொரூப குணமாயி னஅ நீங்கமாட்டாது; 
நீங்கமாட்டாதாகவே, நீங்குமாறு முயலுவதிற் பய னின்று. விளக்குக்கு 
ஒளி சொருபகுணம்; அத ஒருபோதும் ஈீங்காது. நீங்குமாயின் முதலே அதா 
வது விளக்கென்னும் பொருளே யில்லாமற்போம். அவ்வாறே ஜீவான்மாவு 
க்குத் அக்கஞ் சொருபகுணமென்று சொல்லி, அதோடு அத்துக்கம் நீங்கு 
மென்றும் சொல்லின் அப்போது ஜீவான்மாவென்னும்பொருளே யில்லாமற் 
போம். இனிச் சீவான்மாவுக்குச் சுகஞ் சொரூப குணமென் று சொல்லின் 
அதற்குச் அக்கம் வாவேண்டிய ஆவசியகயின் ற; துக்கம் வரவேண்டிய ஆவ 
சியக மில்லாதபோது அதை நிவர்த்தித்துசக்கொள்ளவேண்டிய ஆவசியகமு 
யின் று. அங்ஙனமாயின் அக்கத்தை நிவர்ததிக்தககொள்ளுமாறு ஈசுவரோ 
பாசனை முதலியன செய்வ அ அநாவசியகமாம், இது நிற்க; ஜீவான்மா சக 
சொருபமென்பது எவர்க்கும் அத பவவிரோதம். அது ௪தர அக்க ப்பட்டி ருக் 
கன்றதென்பதை யறியாதாரெவருயின் று. உள்ள அக்கம் ஒரு சமயம் நீங்கி 
ஈசுவரனா லளிக்கப்படும் சுகத்தைப் பெறுவதாகவே வைத்துக்கொள்வோம். 
அங்ஙனமாயின் சுகம் சொருபகுணமா? கற்பித குணமா? மேன்னில்லாதிரு 
ந்து வருகன்றமையின் சுகங் கற்பித குணமென்றே சொல்லவேண்டும். எது 
கற்பிசமோ, ௭௮ ஒரு காலத்து வருகின்றதோ, அத பிறிதொரு காலத்து 
விலகிப்போமென்ப அ நிச்சயம். சுகம் விலகிப்போனால் சகத்தை யாரெயமாக 
க்கொண்ட மோட்சமும் விலநிப்போமென்பதற்கு ஆக்ஷேபமில்லை.மோக்ஷம் 
விலகிப்போனால் அப்போது பழையபடியே பந்தம் வர்து, அதன் பயனாதிய 
அக்கமும் வரது பொருர் இவிடும், ் 
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இதுவும் நிற்க; முன்னில்லாத சுகம் வரும் பக்ஷத்தில் அது எங்இரு 
நீது வந்தது என்னும் வினா நிகழும். அவ்வினாவுக்கு விடை இவர் சொன்ன 
படி. ஜீவான்மாவுக்குமேற்பட்ட ஒருபொருளிலிருந்தே வந்திருக்கவேண்டும். 
மேற்பட்ட பொருளாவது கடவுள். கடவளிடத்தினின்றும் சகம் வருங் 
கால் அச்சுகம் கடவுளுக்குச் சொரூப குணமென்று சொல்லப்படாது, கற் 
பிச குணமென்றே சொல்லவேண்டும். சொரூப குணமென்றும் சொல்லி 
அது நீங்குமென்றுஞ் சொன்னால் அச்சொரூப குணத்துக்குக் குணியே 
அதாவது கடவுளே யில்லாமற் போவார். கடவுள் இல்லாமற் போகவே, 
அவர் மோட்சங் கொடுக்கிரூ ரென்பதும் அதனால் நிரதிசயாநர்ச முண்டா 
மென்றுசொல்வம் பொய்யாய்ப்போகும். மோட்சமும் சுசமும் செயற்கை 
யாய்ப்போனால் பந்தமும் துக்கமும் ஜீவான்மாக்களுக்கு இயற்கையாகும். 
எது இயற்கையாமோ அது என்றும் பொருளைவிட்டு நீங்காசென்பதாம். 

தன்னைவிட மேற்பட்ட பொருளை அதாவது கடவுளை அறிந்து ௮௪. 
னால் மோட்ச சுகத்தை யடைச்ததாகவே வைத தக்கொள்ளுவோம். அப் 
படியானால் அப்போஅ ஜீவர்களிடத் தண்டாகுள் சுகம் கடவுள் கொடுத்த 
தா£தனது அர்தக்கரணம் விரிதலற்று ஒடுங்இச் சத் துவகுணத்தைப் பெற்ற 
தனால் தன்னிடத்திலிறார் அண்டானதா? பிற பொருளி லிருந்து சுகம் 
வருவதில்லேயென்றும் பிறபொருள் நிமித்தமாகத் தனது அர்தக்கரண 
வொடுக்கத்தால் சன்னிடச்இனின்றும் சுகம் உண்டாகின்றெ.்றும் பேடி 
யிருக்கின்ரோ மாகலின் கடவுளினிடச்இலிருக்து சுகம் வருனெறதென்பத 
கூடாது. சுகம் பிற பொருள் நிமித்தமாகச்தான் வருமோ, பிற பொருள் 
நிமிச்தமின்றி வாராதோவெனின் அதையும் விசாரணை செய்வாம். சுகம். 
பிற பொருள் காரணமாக வருமாயினும் பிற பொருள் காரண மில்லாமலும் 
வருமென்பதற்கு ஆட்சேபயின்று. இதற்குத் திருட்டார்தம் சுழுத்தி யவஸ் 
தையேயாம், சுழுத்தியில் ஆத் தமாவான த பிறபொருள் சம்பந்தமின்றியும் 
இக்.திரியஅர்.தக்கரணங்களின் றியுந் சனியேயிருக்து சுக்கன்ற த. உபாசனா 
காண்ட தீதின்படி தனக்குமேல் ஒரு பொரு ரூண்டெனக் கொண்டு அதை 
யுபாசிப்பதினால் சக முண்டா மென்று சொல்லும் போதும் இர்தநிரிய கர 
ணாதிகள் ஒடுங்குவகினாலேயே அச் அமா சகத்தைஅனுபவிக்கன்றதென்பது 
தெளிவாம். இதற்குவமானம் ஸ்திரீபுருஷர்களின் சையோகச்தினால் இரு 
வரும் தங்கள் தங்கள் கரணாதிகளை யிழக்து சகம் ௮னுபவிச்சலேயாம், இவ் 
விஷயம் “பச சச்சிதாகக்சத முடையதா??? என்னும் நூலில் மிகு விரிவாய் 
வந்இருக்கின் றத, 

மனிதன அ அறிவான அ தன்னைவிட வயர்ந்த ஒரு பொருளை நிரூபித்த 
லாவது அதனை அனுபவிச்தலாவது இல்லாது போஇன்றமையின் வேதா 
நதியின் பிரமம் பெயர்மாச்கிரையேயாம் என்று கூறி, அதனால் வேதாந்தி 
க்குத் தன்னைவிட வுயர்ந்த பொருளான பிரமத்தை நிரூபிக்கவும் அதை 
அனுபவிக்கவும் முடியாவென்பதையும்விசாரிப்பாம். இவர்வேசார்சபச்கத்தி 
னின்று இவ்விஷயத்தைப்பேசவில்லை. தம்பக்கமாயிருர் ௫ அஅதான் வேதா 
ந்தமென்று மயங்கிப் பேசுபின்றார். எப்போது வேதார்தியென்று சொல்லி 
விட்டாரோ அப்போதே_அவன் ஜீவனைவிடப் பிரமம்மேலானபொருளென்று 
நிச்சயித்து, மாயாசம்பந்தமும், திரிபுடியுமுள்ள அவிதம் தன்பமயமென்று 
கண்டு, அத்துவிசமாய்விளங்கும் பிரமசொருபமாய் விளங்கிவிட்டான்; விள 
ங்கிவிட்ட அவன் பிரமர்தவிர மற்றவையாவும் பொய், பிரமம் ஒன்றேமெய் 



| வேதாந்த$ிபிகை. ௬௧ 
யெனப் பிரமத்தை நிரூபித்தம்விட்டான்; அதோடு நிர்விகற்ப சமாதியினி 
ன்று பிரமசொரூபமாக அ௮றுபவப்டட்டும்விட்டான். இங்ஙனமாகஇத்தகைய 

பிரம சொருபம் நிரூபிக்கப் படவில்லையென்றும் அனுபவிக்கப் படவில்லை 
யென்றும் பெயர்மாத்திரையானசென்றும் சொல்லத் அணிந்த செவ்வளவு 
நியாயமில்லாமை பாருங்கள்! இனிச்குணமுள்ளவேதாந்தபட் சத்தைச் குற்ற 

முள்ளதென்று கண்டபிடிக்கவர்த இச்சித்தாந்தியின் மதத்தைச் சிறிது சீர் 
. தாகப் பார்ப்போம். 

வேசாந்தியின் கொள்கை 

அவனே தானேயாதியவந்ரெறி 
யேகனாஇதியிறைபணிநிற்க 
மலமாயைதன்னொடுவல்வினையின்றே.”? 

என்ற குச்திரப்படி முத்தியில் ஏகமாய் விளங்குகை, இச்சித்தாந்தி 

யின் கொள்கை இரண்டாய் விளங்குகை, முத்தியில் சானென்றும், தன்னை 

விட வுயர்க்த பொரு ளொன்றும் இருப்பதாய் நிரூபித்தலும் அப் பொருளை 

யனுபவித்தலும் இவர் பட்சம். இது வேதார்தியின் பூர்வபட்சமான வுபா 

சனா காண்டத்தில் அடங்விட்டத. எங்கே யெங்கே பேதமுண்டோ அங் 

கே யங்கே மாமை யுண்டென முன்னரே விளச்இனாம்;அ.தினும் இவர் பக்க 

த்ததெனப் பிரமாணமாகக்கொண்ட சவஞானபோச த்தின் அவனே தானே? 

யென்ற குத்திரத்தைக்கொண்டே நிதர்சனப்படுத்தினாம்; அன்றி யெங்கே 

யெங்கே பேத வரம்புண்டோ அங்கே யற்கேயெல்லாம் அவ்வியாபகதீதுவ 

முண்டெனவும் இப்படியே பிரமம்அவ்வியாபகத் தவமாகுமெனவும் விள க் 

னாம்.பிரமம் வியாபகப்பொருளென்பது வேதாந்தசித்தார்தக் கொள்கை.இவ் 

விருகொள்சைக்கும்மாராகப் பிரமத்தை அவ்வியாபகப்படுத்தவதோ 6 ஜீவா 

ன்மாக்கள் ஒவ்வொன்றும் வியாபசமென்று சொல்லும் தம் மதத்துக்கும் 

விரோதமாய் ஜீவான்மாவையும் அவ்வியாபகப்படுத் அநின்றார். தன்னைவிட 

வுயர்ச்ச பொருளை அனுபவித்தலைப்பற்றி முன்னரே பேட இவரது மத்தி 

தவறை விளக்கவிட்டாம். பிரம சொரூபமாய் நின்றனுபவித்தாலல்லஅ பேத 

மாய்நின்று பிரமத்தை யனுபவிச்சலென்பது கூடாதாகலினானும், பேதமாய் 

நின் று காணப்பட்ட பொருள் மாயாசம்பந்தமுள்ள தாகலானும், சித்தார் தி 

களால் விசாரிக்கப்பட்ட பொருள் அவிசமும் மாயாசம்பர் தமுமுள்ள ஈ௪ 

னைமையானும், அது மாயா சம்பந்த மற்றதும் அத்துவிசமுமான பிரம 

மன்றுகலானும் பூர்வபட்டியாரால் நிரூபிக்கப்படும் அத்தகைய பிரமமே 

பொரு எளவின தன்.ற, பெயாளவினதேயாம். இவ்விதக் குற்றங்கள் நிறை 

ந்த இவரது மசக்கோணலை, சுருதி யுக்தி அனுபவ சம்மதம்பெற்ற ஒழுங் 

காயுள்ள வேதாந்தத்தின் மீது ஏற்றப் பார்ப்பது ஒருபோதும் நியாயமாகாது. 

மூன்றாவது மதத்தை நிரூபணஞ் செய்யும் இம்மூன்றும் 

பதார்த்தமான து இவ்விரு மதத்தினருடைய ஆதீமாவிலும் வேரு 

யதும், தனத அருட் பிரகாச மின்றி ஆத்மாவால் அறியப்படா 

வியல்பின அமாம் 

என்று பின்னுங் கூறுகின்றார். இதன் கருத்து சாங்யெம், வேதாந்தம் 

இவ் விரண்டினும் மேலான மதம் இவரது சைவ சித்தார்த மென்பது. 

வேதார்தியும் உபா சனாகாண்டத்தின்படி யொழுகுங்காலத்தில் ஜீவனைவிட 

ஈசன் வேறேன்று சொல்லி, அவ் வீசனது அருட்பிரசாதத்தைப் பெறு 



௬௨ வேதாந்த தபிகை. 

கின் முன், ஆதலால் இவ்விஷயம் வேதார் நியால் சொல்லப்படாத தன்று. வேதாந்தி ஈசனது அருளைப்பெற்ற தின்பேரில் அசையாத சித்த நிலையுடை யவனாய் நின்று, திரிபுடி ௪செமான சவிகற்ப சமாதியைப் பெற்று, அதன் முதிர்ச்சயினால் திரிபுடி ரதெமாய் விளங்கும் நிர்விகற்ப சமாதியையடைர் ௮, எகமான அச்துவித நிலையை அடைகின்றான். இத்தகைய முடிந்த நிலையி னிற்கும்வேதார்தி (இவர்க்குச் சாதீதியமாயும், வேதார்திக்குக் சாதனமாயு முள்ள உபாசனாகாண்டமான) கீழ்ப்பட்ட நிலையினைப் பெறவில்லை யென் அம் அதனால் வேதாந்தச்இனும் பரர்க்க இவரது சைவ இத்தாச்சம் உயாந்த தென்றும் குறிப்பிடுவது ஈன்முூமோ! 

தன்னைத்தான் அறியாமை. 
மனிதன் தனனை த்தான் அறிய முடியாதென்று சொல்வது சரியாகு மானாலும் இதுபோல் கடவுளும் தன்னைத்தான் அறிய மாட்டாரென்று சொல்வது கூடாது; அப்படிச் சொல்லின் அது கேவ தூஷணமாம். 

இவ்வாக்ஷேபத்துக்கும் சமாதானம் அளிச்திடவொம். கடவுள் தன்னைத் தான் அறியாரென்பது தேவ தூஷண மாகுமானால், மனிதன் தன்னைத்தான் அறியானென்பது மணித அஷணமாம்; அவ்வாறே மிருகம் தன்னைத்தான் அறியா தென்பதும் மிருக தாஷணமாம். இவ்வாறு மற்றப் பிராணிகளையுஞ் சொல்லலாம். இவ்வாறு சொல்லலாமாயினும் மனிதாதி விஷயச்நில் இவர் க்கு ஏ.அம்பாதகமில்லேபோலும்; கடவுள் விஷயத்தில் மாத்திரந்தான் பாதக முண்டாயிற்றுப்போலும். ஒருபொருள் தன்னை யறியும் விஷயத்தில் ஒன்று கூடுமென்பதற்கும் ஒன்று கூடாதென்பதற்கும் நியாயமென்னை? எவ்வளவு உயர்க்தபொருளாயினும் எவ்வளவு தாழ்ந்சபொருளாயினும் தன்னை யறியும் விஷயத்தில்பேதப்பவொனேன் இதற்கு இவர் ஏதும் நியாயங்கூறினாரின்று. மணிதனாலாகாத காரியம் கடவுளா லாகவேண்டுமென்று சொல்ல வம்தாரே யன்றி,எ.துசொன்னால் கடவுளுக்குக் குற்றம், எ.துசொன்னால் கடவுளுக்குக் குணம் என்பதை நோகதினால்லர். மனிதன் நல்லவனை நல்லவனென்றும், கெட்ட வனைக் கெட்டவனென்றும் அதிகின்ரூன். அறிர் தபின் மாற்றிஅறிய முடிறெதில்லை; கடத்தைப் படமாகவும் படத்தைக் கடமாகவும் அறிய மனிதனால் ஆகற இல்லை; மனிதனை மாடாகவும், மாட்டை மனிதனாகவும் மாற்றி யறியவும் முடிறெதில்லை, இவ்வகையே மனிதனால் முடியாதன பலவுள. இவையாவும் கடவுளால் முடியும்போலும்; முடியாவிடில் ௮௮ கடவுளுக்கு இலக்கணமாகாதபோலும். இவர் பச்கத்.அக்கு மிகு பிரமாண மாயெடுச் அக்கொண்ட மாணிக்கவாசகசுவாயிகள் அருளிய திருவாசகத்தில் 
குண் பெருமைதானறியாத்தன்மையன்காண் சாழலோ? 

என்றும், காரைக்காலம்மையார் அருளிய அற்புதச் திருவந்தாதியில் 
““ஏனனையுடையானும் எகமாய் நின்றாலும் 
தனனையறியா த தன்மையனும்?” 

என்றும், பாரதம் இருஷ்ணன் மூதில் 
“உன்னை நீதானுமுணராதரய்?? 
என்றுங் கூறியிருப்பதை யிவருணர்ந்தாரில்லைபோலும். மணிதன் தன் னைதீதான் அறிவது முடியா தென்று சொல்வ சரியாகுமானாலும் என்று 
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சொல்வதால் முடியுமென்றுசெரல்வதும் ஒருவகையில் ஒக்கும்போலும். அது 
இன்னவகையால் முடியாதென்றும், இன் னவகையால் முடியுமென்றும் கூறி 
ஞாரில்லை.மனிதனென்பது சரீ ரத்தைப்பற்றி எழுர்தசொல்லாகலின் று 
யறித லென்பது சரீரத்தை யறிதலா! விலனை யறிதலா! மனிதனாக அறிதலை 
தீ தனனை யறிதலென் றும், ஜீவனாக அறிதலைச் தன்னையறித லன்றென்றும் 
சொல்வரோ ! அங்ஙனமாயின் தானென்பதற்குப் பொருள் உடலா! 
உயிரா? உடலாயின் உடலை யறிகன்றமையின் அதை அறியமுடியாதென்று 
ப்ப தத்ததன வலு உயிராயின் உயிர் அறியப்படவில்லையாகலின் ஒருவகை 
யில் அறியப்படுமென்று குறிப்பாய்க் கூறினது பிழையாகின் றது, அறியவே 
கூடுமெனின் அதை எடுத்துக் காட்டவேண்டும். 

உயிராக ஜவான் மாவான் த தன்னைத்தான். அறியுமென்றே வைச் அக 
கொள்வோம். இனி அத விஷயமாக நேரும் ஆசங்கையைப் பரிகரிப்பாராக. 
ஜீவான்மாவான ௮ ல் யொரு முதலாயும் சத்துப் பொருளாயு மிருக் து 
தன்னைத்தான் அறியுமா ? தனக்கு முதலாக ஒரு சத்துப்பொரு ஸிருந்து 
அதில் தான் போலியாய் நின்று தன்னைத்தான் அறியுமா? தானே யொரு 
முதலாயும் சத்தாயும் இரும்து தன்னைத்தான் அறியுமெனின், இச்€வான் மா 
வுக்குமேல் சத்தாய் ஒரு தனி முதல் அதால அ பிரமம் உண்டென்று கூறி, 
௮த வியாபகமென்றும் இவர் அங்கேரிப்பதனால் அது விரோதமாகின்றது. 
தனக்கு முதலாக ஒரு சத்துப் பொருளிருந்த அதில் கான் போலியாய் 
நின்று தன்னைத்தான் அறிய மெனின், க்ப் யதார்த்தத்தில் பொரு ளில் 
லாசபோது தன்னைத்தான் எப்படி ரட் இ. கயிற்றரவு தன்னைத்தான் 
௮றிசல்போலாம். இதனால் இது இருவகையிலும் ஒவ்வாதென ஏ்படுஇன் 
அத. இரண்டு சத்துப் பொருள்சள் இருச்கவேண்டுமானால் கட படங்களைப் 
போல இரண்டிடங்களில் இருக்கவேண்டுமே யன்றி ஒன்றி விராது. இரண் 
டிடங்களி லிருக்கன் கட படங்களைப்போல ஜிவான்மாவும் பரமான்மாவும் 
அவ்வியாபகப் பொருள்களாகும். ஜீவான்மா அவ்வியாபகமென்பது எமக்குச் 
சம்மதமே ; வியாபகமென்று கூறும் மதத்தைப் பிரமாணமாகக் கொண்ட. 
இவர்க்கு மாத்திரஞ் சம்ம தமன் அ; பரமான்மா அவ்வியரபக பென் பது இவர். 
க்கும் நமக்குஞ் சம்மத மன்று, இரண்டும் சச்தென்று இவர் ஒப்பும்பட்சத் 
இல் ஜீவான்மாவை அவ்வியாபகமென்று சொல்லும் வேசாந்தத்தினின்றும் 
எப்படி விலகனாரோ, அப்படியே பரமான்மர வியாபகமென்று சொல்லும் 
வேதார்தத்தி னின்றும் விலகி, இவர் மகுடங்கொடுத்து எழுதிய மற்றொரு 
பக்கம் அதாவது வேத பாஹிய பக்கம் ஆனெரார். தனச்கொரு முத 
(கடவுள்). லிருந்து தான் தீன்னையறியுமென் ற விஷயத்தை வேறு வாயிலாக 
வும் ஆராய்வாம், அத அம் முதலுக்குத் சான் பின்னமா அபின்னமா என் 
பது. பின்ன மெனின் அப்பொரு ள்ள விடத்து ஜீவனில்லாமலும் ஜீவ 
னுள்ள விடச்துச் கடவுளில்லாமலும் போய் அதுகாரணமாசக் கடவுளுக்கு 
விபுத். துவம் இல் லா அபோம். அதோடு ஜீவாத்மா விபுவென்று சொல்லும் 
இவரது மதத்துக்கும் குற்ற முண்டாகிறது. அபின்ன மெனின் ஜீவான்மா 
வும், கடவுளும்ஒன்றாடு ஜீவஇலக்கணம் கடவுளுக்கும் கடவுள் இலக்கணம் 
ஜீவனுக்குமாகி ஒரு இலக்கணத்சை மற்றொன்று பற்றுகின் நதா யாகன் றது, 
ஜீவ விலக்கணம் கடவுளுக்காயின் கடவுள் அஞ்ஞானத்தைப் பெற்றுப் 
பிறப் பிறப்பிற் சுழன்று அன் புறுவர். கடவு ளிலக்கணம் ஜீவனுக் சாயின் 
ஜீவன் அஞ்ஞான தசைப். பெறவேண்டி௰ ஆவசியசகமு மின்று; பிறப்பிறப்பிற் 
சுழன்று அன்புறவேண்டிய ஆவசியகமு மின்று. ஆவதியக மில்லாசதோடு 
ஜீவன் நித்திய நிர்மல நிஷ்கள நிர்க்குண நிரஞ்சனமுதலிய அதீத விலக்கண 

ப) 

ர 
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த்தைப் பெறவேண்டும். தோஷமுள்ள இவ்விருவகையில் ஜீவான்மாவை 
எதில் வைதீதுதி தன்னைத்தான் அறியுமென்று பூர்வபட்டியார் சொல்லுகின் 
ரூர் 1 ? இவ்வித ஆட்.சேபங்களை யெடுத்துக்காட்டி, பின் ஜீவான்மாத் தன்னை 
த்தான் அறியுமென்று குறிப்பிப்பாராயின் மிகு நன்றாயிருக்கும்! 

கடவுள் தன்னைத் தான் அறியமாட்டா ரென்பது தேவதாஷண மாகும் 
என்பதையும் விசாரிப்பாம். தன்னை யறிதலென் பதை யெவ்விதமாய்ச ப 
வந்தார்? கண்ணானது பிறபொருளை யறியுமேயன்றித் தன்னை யறிதலில்லை 
அப்படியே மனமானது பிறவற்றை யறியுமேயன்றித் தனனையறிசு வில்லை. 
இவ்விரண்டின் பிரகாரம் ஜீவான் மாவும் இதர பொருள்களை யறிநின்றதே 
யன்றித் தன்னை யறியும் அனுபவ மில்லை. மனிதன் தன்னை மனிதனென்று 
அறிவதுபோல ஜீவன் தன்னை ஜீவனென்று ப்பம் அனுபவமிருக்தால் பிர 
தீதியட்சவா தியாயெ நாஸ்திகன் சரீரமே நானெனறுகொண்டு நாஸ்திகனாக 
மாட்டான். ஈானென்ற சொல்லுக்குப் பொருள் சரீரமெனக்கொண்டு அச் 
சரீரத்தை யறிறெதே தனனை யறிகிறதானால் இதுதான் நாஸ்திகனுக்குத் 
தன்னை யறிறெதாகும். இவ்வாறன்றி ஆஸ்திகனாய் நின்று ஜீவன் ஒன்று 
வேறே யிருக்னெறதென் று கொண்டு அச் வனே தானென அறியும் அனு 
பவம் இன்றென்க. இங்ஙனமாகக் கடவுள் தன்னை யறிவா ரென்பதை 
யெர்த நியாயத்தால் இவர் சொல்லத் அணிந்தனரோ அறியோம். கடவுள் 
தன்னையறிவ அ இர்திரியத்தாலா! மனத்தாலா? கடவுளுக்கு இந்திரிய அர்த 
க்கரணங்க ளுண்டென்று சொலலுங்கால் ஸ்தூல சூட்சும சரீரங்களு முண் 

டென்று சொல்ல வேண்டும். அப்போது அவருக்கு ஆச்துமாவும் சரீரமும் 
கண்டமாகும். கடவுள் சனனைத்தான் அறிவாரானால் அவர் தனக்குத்தான் 
அறிபடுபொருளாவார்; ௭௮ அறிபடுபொருளோ ௮௮ சடமாகும்; எது சட 
மோ அது அசத்தாகும். அதுபற்றியே இவர அ மற்ரெரு பக்கத்துக்குப் பிர 
மாணமாம் நின்ற ௪வஞானயபோதமே 

“உணருரறா அசத்து? 

என்று கூறிய தென்க. 

தன்னை யறித லென்பதையும் பிறவற்றை யறித லென்பதையும் இவர் 
எங்கே கண்டார்? சாக்கி சொப்பனாவஸ்தைகளி லன்ரூ? அவ்வவஸ்தைக 
ளுள்ளவிடத்து ஸ்தூல குட்சம சரிரங்களிறுக்குன் தன, இவை காணாத சுழு 
தீதியவத்தையின் கண் ஆன்மாத் தன்னை யறிதலென்பதைக் காண வில்லை 
ஆன்மாவே தனினைத்தான் அறியாதபோது எவ்வித சரீரங்க ளில்லாசதும், 
எவ்வித அவஸ்தைகளில்லாத அம், தன்மை முன்னிலை படர்ச்சையற்ற அம்; 
நிர்விசேஷ, நிராகார, நிஷ்டுரிய, நிர்ச்சங்க, நிர்விகார, நிர்க்குண, நிர்விகற்ப, 
நிரஞ்சன, நிராலம்ப, நிர்ச்சிர் இய, ர்க் நிஷ்பிரபஞ்ச, நிரவயவமுதலிய 
அ£ீதத் தன்மைகளைப் பெற்றதும், சுஜாதி விஜாதி சுகத பேத ரடிதமானது 
மான பிரமம் எப்படித் தன்னைத்தான் அறியும்! எல்லாத் தோஷங்களோடுங் 
கூடிய மனிதன், தன்னை மனிதனாக அறியும் உலசஅனுபவத்தைக்கொண்டு. 
எவ்விதத் தோஷங்களுமற்ற பிரமம் தன்னைத்தான் ஏன் அறியாதென்று 
கேட்பது விசாரணையில்லாமையாம். மனிதனிடத்து அறிதலாகிய பொருள் 
எதுவென ன ட்ட தெளிச்த, அதை ஸ்தூல சூட்சும சரீரங்கட்கு வேறு 
படுத்தி, பின் அப்பொருள் தன்னைத்தான் அறிந்ததென விளக்கி, அதன் 
பேரில் இதைக்கொண்டு “கடவுள் தன்னைத்தான் ஏன் அறியமாட்டார் எனக் 
கேட்டால் நியாயமாயிருக்கும். அதைவிட்டு நாஸ்திகர்போலிருந் த நானென்ற 
சொல்லுக்குப் பொருள் சரீரமெனக்கொண்டு அவ்வாறு கேட்பது சரீரத்து 
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க்கு வேறே ஆத்துமா வுண்டெனக் கொள்ளும் இவர்க்கு நியாயமன் று. 
மணிதன் என்பதில் உடலும் உயிருமாகய இருபொரு ளிருக்கின்றன. இவற் 
றில் உடலும் தன்னைத்தான் அறியமாட்டாது; உயிரும் தன்னைத்தான் அறி 
தலைச் கண்டோ மில்லை. இவ்விரண்டினது சலப்பிற்முன் விபரீதமாய்ச் 
தன்னைத்தான் அறிதலென்ப அண்டாதின்ற அ. இச்தகைய சமயத்திலேனும் 
உயிர் பிரத்தியேகமாய்த் தன்னைத்தான் அறிநின்றதரா ? இல்லை. தன்னை 
யறியாவிடினும் அன்னியத்தைத் தானென் றறியாமலேனு மிருக்றெதா ? 
அதவு மில்லை. பின்னை யா அசெய்நின் றதெனின் அன்னியமான தும் தானல் 
லாததுமான சட வுடலையே லிபரீதமாய்த் தானெனறறிதின்றது. இது 
ஒன்றை மற்டொன்றாக அறியும் மயக்க வறிவேயன்றி யதார்த்த அறிவன்று, 
இப்படிப்பட்ட அறிவைத்தான் வேதார் இசள் பிரமத்அச்குச் சொல்லவில்லை 
என்று சத்தாந்ததீபிகையார் மிச அநுதாபப்படுனெறனர்போலும், இம்மயக்க 
அறிவு பிரமதீ துக்கு இல்லையென்று சொல்வது வேதாந் இகளுக்குக் கெளரவ 
மேயன் றி அகெளரவமன்றென்க, 

கடியாரத்துச் குரிய சாமான்கள் யாவும் ஒன்று கூடிய விடத்து ஒட்ட 
மேண்டாகின்றமைபோல, உயிரும் உடலும் கூடிய விடத்து (இவர் குறிப்பி 
ட்டபடியே) மனிதனுக்குக் தன்னையறியும் ௮றிவண்டாகின்றது. கடியாரச் 
சாமான்கள் வேறுபட்டால் ஒட்ட மில்லாமற் போவதுபோல உயிரும் உட 
லும் பிரிக் தவிட்டால் (இவர் குறிப்பிட்ட) தன்னை யறியும் அறிவு இல்லாமற் 
போகின்றது, இவ்வுவமானத்தை அனுசரித்துப் பார்த்தாலும் உயிர்க்குத் 
தனியே சன்னையணரும் உணர்ச்சி மில்லேயென்றானெற த. இன்னும் எவ் 
வகை யுவமானங்களை யமைத்துப் பார்த்தாலும் உயிர் தன்னை த்தான் அறித 
லென்பதுஎற்படமாட்டாது. திருஷ்டார் சத்தில் ஏற்படாதபோதுசாஷ்டா 
்தத்தில் எப்படி ஏற்படப்போடுறது ? 

உயிர்க்கு ஸ்தூல சூட்சும சரீரங்கள் சொல்வி இவற்றின் கூட்டுறவு 
காலத்தில் சரீரத்தைக் சானென்றுகொள்வதுபோலப் பிரமத்துக்கு ஸ்தூல 
சூட்சும சரீரங்கள் சொல்லி, அக்கூட்றெவொல் தானல்லாத சரீரத்தைத் 
தானெனப் பிரமம் அறியுமென்று சொல்லின், இர்த அறிவு மேலே காட்டிய 
உவமானப்படி மயக்க அறிவாகுமேயன்றித் செளிந்த அறிவாகாது. அகவே, 
பிரமம் தனியே தன்னைத்தான் அறியாத தானென்பதற்குப் பொருள் சட 
வுடலாக அறியுமென் மூகின்றது. ஒன்றை மற்று ரூக அறிதல் கயிற்றைப் 
பாம்பாச அறிதல்போலாம். பிரமம் தன்னைத்தான் அறியுமென்று சொல்ல 
வந்து, முடிவில் அறிவற்ற சரீரச்தையே தானென அறிவதாக முடித்துச் 
கொண்டார் ; அதுமாத்திரமா, பிரமம் மயக்க அறிவுடையதாகவும் சொல்ல 
இசைந்த கொண்டார். க 

தன்னைத் தான் அறியுமென்பதில் மற்றொரு தோஷம் வருமாறு: 
பிரமம்,தான், தனக்கே யறிபடு பொருளா யிடுதல் கூடா. கூமெனின் 
தனனைப்பற்றுதலென்னும் ஆத் அமரசிரியதோஷமாம், தானே அ௮றிதலாகய 
இரியைக்குக் சர்த்தாவாயும், தானே யறித லென்னும் இரியாப் பி யோசன 
தீதை யேற்குங் கருமம் அசாவது செயப்படுபொருளாயும் இருத்தல் ஆத்து 
மாசிரியம், அதாவது தன்னைப் பற்றுதலாம், குலாலன் இரியைக்குக் கர் 
திதா, குடம் செயப்படு பொருள். இதபோன்று அறிதலும் அறிபடுபொரு 
ம் வேருயிருக்கவேண்டும். பிரமம் தன்னைத் தான் அறியமாட்டாதா வென் 
பதில் அறிசலும் ௮றிபடுபொருளும் வேரூயிருத்த வின்மையின் இது ஆத்து 
மாசிரிய தோஷமாம்; ஆத்துமாசரியம் யாண்டுல் காரியத்திற்கு விரோதமா 
யிருத்தலால். 
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கடவுள் ஜீவான்மாவைப்பரமாநந்தத்தால் மூடுதல், 
இச்சமயத்தில் மெய்கண்டதேவர் கூறிய வாக்யெமென ஒன்றை யெடு 

தீத் காட்டுகின்றார். அது வருமாறு: 

ஆத்துமா வானது கடவுளுடன் சேர்ச்து அவரது அருளை யுணறாறெ 
போது (அனுபவிக்கிறபோது) கடவுள் அதைச் தமது பரமாகந்தத்தால் மூடி 
அதனுடன் ஐக்கியப்பகென்ளூர். ஆத்ம ஞானத்தைக் கொண்டு ஆத்மாவால் 
அறியப்படும் அவர், தம்மைச் தாம் அறியமாட்டாரா ?? 

இவர் சொல்லுநறெபடி மெய்கண்ட தேவர் சொல்ல வில்லை. சொன்ன 
தாகவே வைத்து விசாரிப்பாம், 

ஜீவான் மாவைப் பரமாஈந்தத்தினால் ஞூடுவதால் ஜீவான்மாவுச்குப் பர 
மாநந்தமுண்டாமா? ஒன்றின் ஆரர்தம் மற்னொன்றினுக்கு உண்டாவ தெற் 
ஈனம் ! கடவுள் பரமாநந்தத்தில் மூழ்கச்செய்வசெப்போது ? பந்தகாலத்தி 
லா ? மோட்சகாலத்திலா ? பர்தகாலத்தில் பரமாநந்தத்நினால் மூவெதானால் 
மோட்சச்திற்காகப் பிரயத்தனப்படவேண்டிய ஆவசியக யின்று. பிரயத்தன 
ப்பவெதால் பந்தத்தில் பரமாநந்தத்தால் மூவெ தில்லை யென்று பெறப் 
பட்டத. மோட்சத்தில் மாத்திரம் பரமாநந்தத்தில் மூடன் ற தென்னின், 
அதற்குமுன் அதாவது பந்தத்தில் மூடுவ தில்லை யென் முகின்ற ௮. ஆகவே, 
மூவெ௮ ஒரு காலத்திலென்ற ஏற்படும். ஏற்படவே, அது ஒரு காலத்தில் 
விலகவேண்டி வரும். ஏது ஒரு காலத்திற் சேருகன்றதோ அது பிறிதொரு 
காலத்தில் பிரியும். அத பற்றியே 

“'புணர்ச் சன பிரியும்.” 

என்றார் பட்டினத்தடிகள். இக்குற்றம் வாராமைப்பொருட்டே தாயு 
மானவர் 

“கூடுகலுடன் பிரிதலற்று.?? 

என்றுர், ௭௮ முன்னர் இல்லாதிருர் அண்டாநின்றதோ ௮௮ காரிய 
மாகும்... அக்காரியம் அழிவுடையதாயும் அநித்தமாயு மிருத்தல் பிரூத்சம். 
இங்ஙனமே பரமாநந் கத்தில் மூடப்படுவசாயெ காரியமும் அழிவுபாட்டை 
ப்பெற் று அநித் கமாகுமென்பஅ திண்ணம். 

இதை அனுமானத்தாலும் விளக்கிக் காட்வொம். காரியமாயெ மோட் 
சம் அழிவுபாடும் அநித்தமும் உடையது என்பது பிரதிஞ்ஞை, உற்பத்தி 
யுடைத்தா யிருத்தலின் என்பது ஏ, யாதுயாது உற்பத்தி புடையதோ 
௮௮ ௮௮ அழிவுபாடும் அநிச்சமும் உடைய௫ படம்போல என்பது உதார 
ணம். இதனால்இ வர் பக்ஷத்து மோட்சம் அழிவுபாடும் அநித்தமுமா மென்க. 

இனிச் சத்தப்பிரமாணத்தாலும் காட்டுவாம். 

பிரமகீதை சாந்தோக்கிய உபநிஷத் 6-ம் அத்தியாயம். 

எப்போதும் இரண்ட காரியம் அசத்தே.? 

| பட்டினத்தடிகள். 

பிறந்தன இறக்கும்.” 

| தேவிகாலோத்தாம். 

“தோன் றுவதெல்லாம் அசத்து,” 
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ஜீவான்மாலைச் கடவுள் தனது பரமாநந்தத்தால் மூடும்போது தற்கழ 
மையா யிருர்து மூடினாரா? பிறிதின் மெமையா யிருந்து மூடினாரா ! தற் 
இழமையா யிருந்து மூடினா ரெனின் தற்கழமை சனை குண் தொழில்கள். 
இத அபேதமானதால் அபேதத்தில் மூடல் ஒன்று, மூடப்படுதல் ஒன்றிரு 
ச்கமாட்டா. குடத்தைப் படத்தால் மூடிடன் குடம் வேறு, படம் வேறான 
மையின் இத தற்ழெமை யாகமாட்டாது. பிறிதின் கிழமையா யிருந்து மூடி. 
ரெனின் பிறிஇன இழமை பொருள், இடம், காலங்கள். இதுபோலச் சொ 

ல்லின் பிரமமும் ஜீவான் மாக்களும் அபூரணப்பொருள்களாம். இதனால் கட 
_ வுள் பூரண விலக்கணத்தி னினறும் தவிர்கின்றார். இப்பொது கூறிய இரு 
வகைக் இழமையினாலும் இவரது வாதம் துர்ப்பலப்படுகின்றது. 

விருத்த எது. 
கடவுள் தன்னைத்தா னறிவதற்கு ஆத்தும ஞான த்சைச்சொண்டு ஆத 

மாவால் அறியப்படுதலை யேதுவாகக் கூறுகின்று ரன்று? இவர் கூற்றின் 
படி கடவுள் தன்னைத்தான் அறிதல் என்பது பிரதிஞுஞை, ஆத்தும ஞானத் 
தைக்கொண்டு ஆச் தமாவால் அறியப்படுதலாலென்பஅ ஏது. இதில் கடவுள் 

பட்சம், தன்னைத்தான் அறிதல் சாத்தியம், ஆத்தும ஞானத்தைக் சொண்டு 

ஆத்அமாவால் அறியப்பதெல் ஏது. எப்போதும் ஏஅவுக்கும சாத்தியத் அக் 
கும் வியாத்தி அதாவ நியதமான வுடனிகழ்ச்சியிருத்தல் அவசியம்; யாண்டு 
ப்புகை அண்டுத்தீ என்பதுபோல. எங்கு ஏவுக்கும் சாத்தியத் அச்கும் நியத 
மான வுடனிகழ்ச்சியின்றோ அங்குச் சாத்தியம் த்திக்காது; ஏதுவும் போலி 

யாய்ப்போம். யாண்டு அறியப்படுசலாஇய ஏ த கிகழ்கன்றதோ, ஆண் றிய 
ப்பட்ட சாத்தியம் தன்னைத்தான் அறிதலில்லை; அறியப்படும் பொருள் சட 
மாயிருச்சலினால், கடபடம்போல. இதுபோக, சித்து அறிபடு பொருளாதல் 

எங்கணு யின்று, அறிபடு பொருளாயின் அது சித்தாகாது; முன் சொன்ன 

வாறே சடமாம். ஆத்தமாவால் அறியப்படுதலாயெ ஏதுவுக்கும், கடவுள் 
தன்னை த்தான் அறிதலாயெ சாத்தியத்தச்கும் வியாத்தி நிகழாமையின் இ 
“மலை நெருப்புடைத்து, மழை விடாஅ பெய்தலால் என்று கூறதற்கன 

மாம். உணருரு சத்தென்றறிபவர் அறிய, ஆத்மஞான முள்ளவர் அதை 

அசத்தென் றறிவகனால் அவ்வாறு அசத்தென் றறியப்பட்டது தனைத் 

தான் அறிகன்றதா ? இன்றே. இதனால் இவர் கூறிய ஆத் தம ஞானத்தைக் 

கொண்டு ஆக்துமாவால் அறியப்படும் என்னும் ஏது விருத்த ஏதுவாய் முடி 

நீத தென்க. 

கடவுள் ஜீவான்மாவோடு ஐக்கியப்படுதல். 

- பரமாரக்தத்தால் மூடிச் வோன் மாவினுடன் ஐச்கயப்படுகரு ரென்பத 

னால் அதன் முன்னர் ஐக்கயப்படவில்லையென் முக, சாலவேற்றுமை யுண் 

டாகன்ற த. ஜக்யெப்படல் என்றல் ஒன்றா சலாம், இதனால் ஒன்றுதற்கு மூன் 

இரண்டா யிருந்த தென் று கொள்ளவேண்டி யிருக்கின்றது, இரு பொருள் 

ஒருபொருளாதல் என் றுமில்லை; ஆன தாகவே வைத்துக்கொள்வோம். அங்கன 

மாயின் இரண்டுகெட்டு ஒன்றாயிற்று? கெடாது ஆயிற்று? கெட்டு ஆயிற்றெ 

னின் அப்போ. இரண் டென்னும் பொருளே யில்லாது போகின்றது. சுக் 

இலமென்பஅ ஒரு பொருள், சோணித மென்பது ஒரு பொருள். இரண்டு 

கெட்டு ஒரு பிள்ளையான் றத. பிள்ளேமானசமயத்தில் சுக்கிலமும் சோணி 

தழு மில்லை. இதுபோல வுவமேயத்தைச் சொல்லின் ஜீவான்மா வென்னும் 

பொருளும் : கடவுளென்னும் பொருளும் ௮பரவமாகவேண்டும். எத்தனை 

% 



௬௮ வேதாந்தஇபிகை: 

யோ ஜீவான்மாக்கள் இதுவரையில் முத்தி யடைக் திருப்பார்க ளானதால் 

இப்போது கடவுளில்லேயென்றே சொல்லவேண்டும். ஒவ்வொரு ஜீவான்மா 

க்கள் முத்து யடையுங்கால் இறிது சிறிது பாகங் கெட்டு வருமெனின் அங் 

ஙனமாயின் இப்போது முழுக்கடவு ளில்லை யென்றும் லெ பாகங் கெடுதி 

யுற்ற கடவுள்தான் இருக்கிமுரென்றும் சொல்லவேண்டும். அப்படியானால் : 

ஒருகாலத்தில் முற்றுங் செட்கெ கடவுளே யில்லாமற் போவா ரென்பது 

இண்ணம், கெடாது ஆயிற்றென்னின் இரண்டு இரண் டாகலே யிருக்குமா 

யின் ஐக்கியம் அதாவது ஒன்றுதலெங்கனம் ! சுக்கிலமுஞ் சோணிதமும் 

ஒன்றுபடாது பின்னமாகவே யிருக்குமாயின் பிள்ளையென்னும் வேறு ஒரு 

பொருளுண்டாமா? 

ஐக்கயப்படுவது ஒருகாலத்தி லென்றதால் காரியமாகின்றது. எது 

காரியமோ அது அழிவும், அமிச்தமும், அசத்து மென முன்னரே பேசி 

(ரம். யாண்டு யாண்கெ காரியமுண்டு,ஆண்டாண்டுத் அச்கமுண் யிருக்னெே 

டென்ப தியார்க்கும் அனுபவமாம். 

க் என்னும் மெய்யெழுத்தும், ௮ என்னும் உயீரெழுத்தஞ் சோந்து 

க என்னும் உயிர் மெய்யெழுத்தசாடு யொன்றாதல் போல; ஜீவான்மாவும் 

கடவுளும் ஐக்கிய மாகன்ரார்களென்றுசொல்லின் இதுவிஷயமாக முன்னர் 

வெளிவந்த “திருவள்ளுவர் முதற்குற ளீ லுள்ள சமாதானத்தை யிங்கு 

வுரைவாம். 

“எழுத்துச்கடோறும் அகா சென்றிருப்பதபோல ஆன் மாச்கடோ 

றும் சிவம வியாபித்தடையக?” எனப் % பேசுஇன்றார். எழுத்துக்கள் என் 

பதை இசாமுதல் உயிரெழுத்துக்களும் மெய்யெழுச் அக்களும் எனவும், 

ஆன்மாக்கள் என்பதைச் சேதனாசேசன வுலகு எனவும் வைத்துக்கொள் 

ளின் சரியானதுதான். இதற்கு மாறாக முன்னர்ப் பேசியது குறளின் பொரு 

ளன று. 

“உயிரும் மெய்யும் கலந்திருத்தல் போல் ஆன்மாவும் பரமான்மாவும். 

விரவி நிற்கு முண்மையை யறியாமல் விசார ஹீனத்தினால் உயிரும் மெய் 

யும் ஒன்றே யென்றும், இரண்டாயின் சமானப் பொருளாமே யென்றும் 

சொல்லிச் திறிவாரை ஈம்மில் வேறபேரிட்டழைப்பதே யுத்சமம்”' என்டு 

ரூர், க என்னும் மெய்யெழுக்தும், ௮ என்னும் உயிரெழுத்தும் ஒன்று 

கூடினால் க என்றுகின்றது. இந்தச் சம்பந்தத்தைத்தான் “விரவிரிற்கு மூண் 

மை? என்றொர். க என்பது ஒரு எழுத்தாகவும், அதைப் பிரித்தால் ௧; அ 

என இரண்டெழுத்தாகவும் இருக்கின்றன. “ஆன்மாவும் பரமான்மாவும் 

விரவிநிற்கு முண்மை க்குக் ௧ என்னும் எழுத்து உவமானமாகும். இவர் 

உயிர் ஸ்தானத்தில் க என்னும் மெய்யெழுத்தையும், ௮ என்னும் உயிர். 

ஸ்தானத்தில் பரமான மாவையும் வைச்து ஒன் றுபடுத் அகன்றார், ௧ என் 

னும் எழுத்தைப் பார்த்தால் ஒன்றாயும் அதனைப் பிரித்தால் இரண்டாயுமிரு 

க்கின்றன இதுதான இவரது முத் திரிலைமைக் குவமானம். நாம் உவமான 

த்தை யெடுச்ின் இயற்கைப்பொருளை யெடுக்கவேண்டுமேயனறிக் கற்பித 

ப்பொருளை யெடுக்கப்படாது. உவமானங் கற்பிதமானால் உவமேயஞ் ௪ த்திக் 

கா அ. திருட்டாந்சமாக மனிதனை யுயர்தணையென இலக்சணங்கூறுகின் றது. 

மனிதப் பொருளை ஆராயின் ௮௮ உடல் உயிராகும், அவ்வுடலும் உயிரும் 

அஃறிணையென அவ்விலக்கணமே கூறுகின்ற ௮. இரண்டு அஃறிணைப்பொ 
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ப வேதாந்த த்பிகை: ௬௯ 

ருள் சேரின் ஒரு உயர்திணையாமா? அவ்வாறு எந்த விலக்கணச்திலேனும் 
விதி யுளதா! இன்றே, ““மண்ணாற்செய்த குடம்? என்புழி மண் காரனம், 
குட் காரியம். மண்ணி னிடத்து வளைதலாதித் தொழி னிசமுங்சால் குட 
மென்று சொல்லப்படுகின்றது. தொழில் பொருளன று. அ௮௩ஙனமிருந்து ம் 
குடத்தைப் பொருட்பெயரென இலச்கணங் கூறுகின்றது. இவ்வாறு ஓவ் 
வொன்றும் இயற்கைக்கும் அறுபவச் துச்கும் மாரக இலக்கணம் கற்பிக்கக் 
காண்கின்றோம். இலக்கணம் அப்படித்தான் கூறும்; அதுதான் அதற்கு 
நியாயம். இலக்கணத்தை எதுமட்டும் கையாளவேண்டுமோ, அகுமட்டுக் 
தான் கையாள வேண்டும். பதம் தப்பினால் அமிர்தமும் விஷமாம். ௮ங்ஙன 
மாக இப்படிப்பட்ட இலக்கண விதியை ஓர் ஆதரவாகக் கொண்டு தயை 
தாக்ஷண்ணிய மேதுமின்றி, 

“பொருளல்லவற்றைப்பொருளென் றுணரும் 
மருளானா மாணாப் பிறப்பு?” 

“எப்பொருள் எத்தன்மைத்தாயினும் அப்பொருள் 
மெய்ப்பொருள் காண்ப தறிவு”? 

என்றவாறு பொருளைப்பொருளாகவும் பொருளல்லவற்றைப் பொருள 
ல்லவாகவும் நடுவுநிலை கோடாது விசாரிக்கும் வைதிக நூலுக்கு மாருகப் 
பேசுவது கூடமா? கூடாதென்பதற்கு இவர் காட்டிய உயிர்மெய்யெழுத்து 
உவமானத்சைச் கொண்டே விளக்குவாம். எழுத்துகட்கு வடிவ மிரண்டு; 
ஒன்று ஒலிவடிவம், ஒன்று வரிவடிவமாம். த என்னும் மெய்யெழுச்துக்கு 
மாத்திரை அரை, ௮) என்னும் உயிரெழுத்துச்கு மாத்திரை யொனறு; ஆக 
வொன் றரைமாத்திரையாம். நாம் எவ்வளவு சாமர்த்தியமாக வூச்சரிக்கினும் 
இயற்கைப்பிரமாணர் தவறி ஒன்றரைமாத்திரை யொருமாத்திரை அகா. எழு 
தீதுக்கு முதற்காரணம் அணுத்திரளொலி. பல அணுச்திர ளொலி சேர்ந்தே 
ஒருஎழுதீதாகன்ற து, அரைமாத்திரையானாலுஞ்சரி. ஒருமாத்திரையானாஓுஞ் 
சரி, அத.அ தன் தன் மாத்திரை அளவில் அணுவுங் குறையாது. குறையாமை 
யால் குறைவாக வொலித்தல் செய்தல் எவரானும் ஆகாதகாரியம். அங்கன 
மாகவும் இலக்கணமான அ ஒன்றரை மாத்திரையை யொரு மாச்திரையாகம் 
சொல்லும்படி கற்பிக்கன்றது. இது ஈமது கற்பிதமே யன்றிப் பொருளின் 
உண்மை நிலைமை யன்று. க என்னுஞ் சத்தத்சோடு அ என்னுஞ் சச்சஞ் 
சேர்க்தால் ( எவ்வளவு நெருச்கனாலும் ) ஒன்றன்பின் ஒன்றாய் அவைகளி 
னியற்சைப்படி ஒனறரைமாத்திரை சச்திச்குமேயன்றி ஒரு மாத் கிரை சச்தி 
க்காது; ஒன்றி லொன்று அடங்கவும் அடங்காது. இதற்குக் காரணம் ஒரு 
சத்தத்தில் மற்றொரு சத்த மிருச்க நியாயப்பிரமாண மில்லாமையே; ஒரு 
பொருளில் மற்றொரு பொருளிருக்க நியாயப்பிரமாண மில்லாமை போல. 

௮ணுத்திரள் ஒலியில் ஒரு௮ணு இருக்றெவிடத்தில் பிறிதொரு அணு இராஅ, 
அரைமாச்திரை யொலியில் ஒரு மாத்திரை கூடிக் கணித நூற்படி யொன் 
தரைமாத்திரையாக, அதற்கு விரோதமாய் எப்படி யொன்றாகப்போடறது? 

இணி வரி வடிவத்தைப்பற்றியும் சர் இப்பாம். & என்னும் மெய்யெழு 
தீதை மையினாலெழுதி; அதன் பேரில் அ என்னும் உயிரெழுச்சை யெழுதி 
னால் ஒன் நின்பேரி லொன்று, ௮தாவத ழே க கும், மேலே வு வ்வு மரு 
ச்குமேயன்றி, இரண்டும் ஒன்றுதல் யாங்கனம்! இயற்கைட்பிரமாணம் இங் 
ஙனமாகவும் க என்னும் எழுத்து, அ என்னும் எழுத்து ஆக இவ்விரண்டெ 

முத்திற்குப் பதிலாகக் க என எழுதும்படி. இலக்கணம் கற்பிக்கின்ற த, இல 
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கண் கூறுவதின்படி நாம் எழுதினாலும் இயற்கைப் பிரமாணத்திற்கு 

அது ஒவ்வுனெறதா ! இல்லையே. 

இவ்வாறு இயற்கைப் பிரமாணத்திற்கு மாறாகக் கற்பிக்கும் இலக்கண 

விதியை யுவமானமாகக் கொண்டதொன் அவிதாத்வித நிலையினைச் சொல்லு 

இன்ருர். இவ்வுவமானம் எவ்வளவு கற்பனையோ, அவ்வளவு கற்பனை யுவ 

மேயத்திலு மிருக்கு மாதலால், இகஙன மாய கற்பனா வுவமானத்தை யாதார 

மாய்க்சொண்ட கொள்கையும் கற்பனையேயாமென் க. ௨ வமரனத்தில் அரை, 

ஒன்று ஆக வொன்றரைக்கு அரை கெட்டு ஒன்றுயிற்று. இங்ஙனமே யவ 

மேயச்திலும் அரைப்பங்கு உயிர, ஒருபங்கு பிரமம் ஆக வொன்றரைப் பங்கு 

க்கு அரைப் பங்கு கெட்டு ஒன்றாதல் வேண்டும், உவமானத்தில் அரைப் 

பங்கு கெட்டது மெய்யிலா? உயிரிலா? அல்லது இரண்டிலுமா? இசைச் குறி 

த்து எந்த இலக்கணநூலுங் கூறிற்றில, உவமானம் எப்படியானாலு மாகட் 

டும். உவமேயத்தில் அரைப் பங்கு கெட்டது உயிரிலா? பிரமத்திலா? அல் 

லது இரண்டிலுமா? அரை, ஒன்று ஆக ஒன்றரை யொன்ராகுமென்பதிலே 

யே இவ்வளவு ஆஃக்ஷப மிருச்கும்போது பல கோடிசங்கியையுள்ள ஜீவர்க 

ளும், ஒரு பிரமமும் ஆசப் பலகோடி ஒன்றில், பலகோடி கெட்டு ஒன்றுகு 

மென்பது எவ்வளவு அகேேபத்திற் இடம்? பலகோடியும் அழியா, ஒன்றும் 

அழியாது என்ற இப்பூர்வபக்ஷியார்க்கு டை மெய், உயிர் உவமான மெங்ங 

னம் பொருத்தமாகும்! அரை, ஒன்று ஆகவொன்றரை யொன் ரூதலும்; பல 

கோடி, ஒன்று ஆகப் பல கோடி யொன்று, ஒன்றாதலும் சணித சாஸ்திர 

விரோசம்; பதார்த்த விஞ்ஞான காஸ்இரத்திற்கும் விரோதம். கணித சாஸ் 

திரத்திற்கும் விரோதமாய், பதார்த்த விஞ்ஞான நூலுக்கும் மாரூய். ஒரு 

சாஸ்இரமுண்டென லொப்பினுலும் வைதிக தச்துவசாஸ்திர மொப்பவில் 

லையே. இனிக் க என்னும் உயிர்மெய் யெழுத்தில் பாதி மெய்யும் பாதி யுயி 

ருமாக வைத்து ஒரு கணக்கெடுத்துப் பார்ப்போம். இப்படியே பாதி யயி 

ரும் பாதி பிரமமுஞ் சேர்ந்தே யொரு பொருளாகவேண்டும். அப்போது பிர 

மம் அரைப்பூரணமேயொழிய முழுப்பூரணமல்ல. ஒலிவடிவிலும் ௮ரிவடிவி 

லும் க் அரையும், ௮ அரையு மிருக்க வேறு வேறு இடமுண்டு; ஏனெனின் 

அவை கண்டமாயிருத்தலினானென்க. 
! 

இத பாதி யெலமிச்சங்கனியோடு பாதி கொய்யாச்கனியை யொன்று 

சேர்த்தமைபோலாம். இவ்வாறு உயிரையும் பிரமத்தையுஞ் சேர்சச முடி 

யாது. ஏனெனின் பிரமம் நீக்கமற எங்கும் நிறைர் த பரிபூரணப்பொருள். 

ஆதலால் அதை யிரண்டு படுத்தி அதி லொரு பாகத்தை யெடுத்தப் பிறிது 

பொருளோடு சேர்த்து ஒன்றுபடுத்தல் ஆகா தகாரியம். கொய்யாக்கனி சண்ட 

ப் பொரு ளாதலாலும, அச்கனி யில்லா வேறு இடம் இருக்கின்ற தாதலா 

லும் அதில் பாதியை யெடுத்து அஃதில்லா வேறு இடத்தில் வைக்கலாம். 

பிரமம் அவ்வாறு கண்டப்பொருளன்று. கண்டப்பொருளாயின் அதில் பாதி 

யை யெடித்தப் பிரமமில்லா விடத்தில் வைத்து, மற்றப்பாதியை யுயிருட 

னே சேர்த்து ஒன்று படுச்தலாம். திருட்டாந்தமாக ஆகாயத்தை யிரண்டு 

படுத்தவும் அதிலொருபாகத்தை ஆகாயமில்லா விடத்தைத் தேடிலைக்கவும் 

ஆகுமா? பூர்வபக்ஷியார் உ வமானங் கூறுங்கால் “உயிர்கள் ஏறி நடத்துற 

சாதியும், மெய்கள் தாங்கிச் சுமக்கிற சாதியுமாடு விளங்கலால் சுமச்நிறசாதி 

யெப்படி ஏறுகிற சாதியாகும்? பாகனுங் குதிரையும் ஒரு சாதியாகக்கண்ட 

அனுபவிகளுக்கு உயிருமெய்யு மொன்றாகுமேயல்ல அ பாகன்வே.று,குதிரை
 

வேறு என்று தெளிவார்க்கு உயிர் வேறும் மெய்வேறுமாக இரண்டுதனிச்த 

சாதிகளுண்டென்றே கொள்ளப்படும்' என்று ரன்றே? இதில் பாகனுங்: 
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கரையும் ஏகதேசகண்ட அவ்வியாபகப் பொருள்கள். உயிரை அவ்வாறு 

கூறுவது சுருதி சம்மதமாகலின் குற்றமில்லையேனும் பிரமத்தையு மவ்வாறு 
கூறுவது ௬௬இ சம்மத மன்றே, 

பிரமம் எங்கும் பரிபூரணமன்று,இடை யிடையிலுள்ள வுயிர்களைவிட்டு 
விட்டு வியாபகமாயிருக்கனெறத, எங்கனமென்னின் எள்ளிலுள்ள தப்பிப் 
பாகம் போக மற்றப் பாகத்தில் நெய் நிறைந்திருப்பதுபோல என இவர் 

, பக்கத்தினர் பிரமத்அக்குப் பூரண வியாபகங் கூறாமல் ஒளபசிலேஷிக வியா 
பகங் கூறின் றனர். ஒருபடி யெள்ளை யெடுத்துப் பிழிந்தால் பாதி நெய்யும் 
பாதி திப்பியு மானெறன வென வைத்துக்கொள்வோம். இதனால் எள் முற் 
அம் நெய்யில்லையென் ஐம் இடை யிடையேயுள்ள திப்பிப் பாகம்போக மற்ற 

ப் பாகத்திற்றா னிருக்கன்ற தென்றும் ஏற்படுகின்றன. கெய் முற்றும் இல் 
லாமையால் திப்பி யிருக்தவிடச்தில் நெய்யும், கெய்யிருர் சவிட ச தில் இப்பியு 
மில்லை. இவ் வுவமானத்தின் பிரகாரம் உயிரிருக்றெ விடத்தில் பிரமஞம், 
பிரமமிருக்கற விடத்தில் உயிரு மில்லை யாதல் வேண்டும். இல்லாத போது 
பிரமமும் உயிரும் அசையப்படாத கொடுஞ் சிறைச்சாலையி விராத்தல்வேண் 
டும். பூரணமென்ப அ உயிரும் பிரமமுஞ் சேர்க்தேயன்றிச் சனிச் சனியன்று; 
இரண்டுஞ் சேர்ச்சே பூரணமாகுமேல் அததுஇருக்றெவிடச்சைவிட்டு வேறு 
இடத்திறகுப் பெயர்ந்து போகக்கூடாது. ஒருபடி நிறைய எள்ளும் கடுகும் 
போட்டு நிரப்பினால் அவை இரண்டும் இருந்த விடத்தைவிட்டு நிலைபெயர்த 
லும் போக்குவரவு புரிதலுங் கூடா. எள், கடுகு தவிர மற்ற எவ்வளவு பர 
மாணாப் பொருளாயினும் அவை யிருர்த விடத்சைவிட்டு நிலைபெயரா, எள் 
ளும், கடுகும், அணுக்களும் சடப் பொருள்க ளாகலின் அவை சிறைச்சாலை 
யில் அடைக்திருர்தாலுக் துன்ப மில்லை. உயிர் பிரமங்கள் சத்துப் பொருள் 
களா யிருப்பதால், கட்டியில் அகப்பட்டுச் அன்புற்று வருந்துதல்போல் வரு 
நீதவேண்டும். உயிர் காமானதினால் அப்படி அசையக்கூடாத நிலைமையி 
லிருந்து அன்புறும் அதுபவம் நமக் இல்லையென நாமே சாக்ஷி கூறுவோம், 
பிரமம் திருமேனிகொண்டு பலவிடங்களில் போக்கு வரத்துச் செய்ததாக 
இவரே பல விடங்களிற் கூறியிருக்கன்றுர். இடை யிடையே உயிர்க ளிரு 

ப்பதால் அவைகளைவிட்டெ் போதலும் வருதலும் கூடாமற்போவதோடுகூட 
_ ப்பிரமம் இட்டி.யில் அகப்படுவதபோல் இருமேணிகொண்ட பிரமழும் அகப் 
பட்டத் அன்புறல்வேண்டும். ஒளபசிலேஷிக வியாபசம் நித்தியமாகலின் பிரம 
மும் உயிர்களும் முத்தியிலும் அன் புற்றிருக்க வேண்வெனவே யாம். உயிரு 
க்கு ௮ணுத்சன்மை யிலச்சணமாகக்சொண்டு இவ்வளவு பேசினோம். இவர் 
பக்கத்தில் பிரமத்அக்குப்போல வுயிருக்கும் விபுத்துவங் கூறுகன் மையின் 
கே ஒளபடிலேஷிக வியாபகமும் இவருக்குப் பொருந்தாது, எள்ளில் ஆங்கர 
ங்குத் திப்பியும் நெய்யும் இடை இடையில் இருத்தலினால் ஒளபலேஷிக 
வியாபகம் பொருந்தும்; அங்ஙனயின்றிப் பிரமமும் உயிரும் தனித்தனி விபு 
தீதுவமாகலின் பொருந்தாத. ௭௮ எப்படி யிருந்தாலும் பூர்வபக்ஷிசள் கற் 
பித் ஐக்கொண்டஒளபசிலேஷிக வியாபகம் சுருதிவிரோதமாகலின் வைதிகர் 
ஒப்பாரென்றறிக.?? 

கண்ணெளியும் குரியனொளியும் ஒன்றுபடுவதுபோல ஜீவான்மாவும், 

கடவுளும் ஒன்றுபடுதன்றுர்களென்பதும் இச்சித்சார்ககளுடைய முத்தி 

நிலைமை. இதற்கு நீண்ட நிராகரணம் ““அவிதாத்துவித வாதம் என்னும் 

அவலில் 18 வது பக்கமுதல் 40 வது பக்கங்கள் வரைக் காண்க. 

௧௦ 



௭௨ வேதாத்தஇபிகை. 
யாருடைய தப்பிதம்? 

காம் எடுத்துக் காட்டப் போகும் அடுத்த வாக்கிய மானது 
கடவுள் தனது மகிமை பொருந்திய உண்மையை ஒரு சாதி ஜன 
ங்களூக்காவது அல்லது ஒரு தேசத்தில் மாத்திரமாவது வெளிப் 
படுத்த வில்லையென்பதைத் கெளிவாய் விளக்குகின்ற து. அகண்ட 
வஸ்து வானது ஏன் தன்னைத் தான் அறியக் கூடாது ? ஏறக் 
குறைய அதே வார்த்தையில் கிறிஸ்து மத சாஸ்திர பண்டி தனுங் 
கேட்கிறான். இப்படிப்பட்ட குணவிசேஷம் அவருக்கில்லையென்று 
சொல்வது கண்டவஸ் அக்களுக்கு இருக்கக் கூடிய ஒரு பூரண 
இவந்தான் அவருக்கு இல்லையென்று சொல்வ காயாகும்) அப்படி 
யாயின் தோன்றுதலும் ஒடுங்குகலுமாகய இவைகளுக்கு என்ன 
அவசியம் என்ற வினா நிகழ்கின் 2௮. இதற்கு விடை சிவ ஞான 
போதம் முதற்குத்திர த்தில் சுருக்கமாய் அளிக்கப்பட்டிருக்கெ 
மது. அது “மலத்துள தாம” என்பது 

என ஒரு வாதத்தைத் தொடுக்கின்ளுர். கடவுள் தனது மடமை பொ 
ரு&்இிய உண்மையை யெல்லோருக்குமே கொடுத்தது mi மத 
மின்னதென்றறியாச் தேசத்திற் பிறககிறவர்களுக்கும் கடவுளை யொப்பாத 
காஸதிகர்க்கும், ஏம் தலிசாரணையுஞ் செய்யச் சத்தியில்லாது றுவயதிலே 
யே யிறந்துபோன குழந்தைகடகும், புத்தியில்லாத பைத் தியக்காரருக்கும் 
கடவுளினதஉண்மை விளங்காமற்போவானேன் ! அஅவேயுமன்றி மிருகாதி 
கட்குங் கடவுள் தனது உண்மையை ஏன் விளக்க வில்லை ! விளக்காமற் 
போனது கடவுளுடைய தீப்பிதமா! மதமின்னதென்றறியாத்சேசத்திற் பிற 
நீசவராதியோரது தப்பிதமா ! அல்லது கிறிஸ் அமதப் பண்டி தரைத் அணை 
யாகக்கொண்ட பூர்வபட்சியாரது தப்பிதமா * மற்று யார் தப்பிதம் ? 2 முன் 

பின் பிறப்பை யொத்துக்கொள்ளாதவரும் மிருகரதிகட்கு ஆச். தமா இல்லை 
யென்று சொல்பவரும். இவ்வாறு ஆகேஷபிப்பது வழக்கமே. ஆனால் அவர் 
மேலெழுதிய ஆகேஷபத்துக்குச் சமாதானம் சொல்லமாட்டார். கடவுள் 
தன்னைத்தான் அறிதலால் வரும் தோஷத்தை முன்னரே காட்டியிருககின் 
ரோசம், அதை இவரும் ப் கிறிஸ்அமசப் பண்டிதருங் கவனிக்கக்கடவர்; 
அதற்குக் காட்டியிருக்கும் திருவாசகம் காரைக்காலமமையார் அற்புதத் இரு 
வந்தாதி, பாதங்கள் ரயெ பிரமாணங்களை யிவர்மாத்திரங் கவனித்துச் சமா 

தானமாகக் கடவர், 

கண்டவஸ்துவுக்குள்ள குணம் 
அகண்டவஸ் அவுக இருக்கவேண்டிய 

ஆவசயகம் என்னை! 

அகண்டவஸ் துவா யிருப்பகனலேயே சண்டவஸ்துக்களுக் இருக்கிற 

குணங்களெல்லாம் அசண்டவஸ்வுக் கருக்க வேண்டுமென்கிற ௮வ*யகம் 

என்னையோ 1? மனிதன், மிருகம், பறவை, மீன் முதலியவைக ளெல்லாம் 

கண்டவஸ்துக்கள், கடவுள் ௮அகண்டவஸ் து. இங்கனமாயின் மனிதன் மிரு 

கம் முதலியவைகளுக்கெல்லாம் இராஙின் சிற்றறிவு, வல்லமைக்குறைவு, 

அறியாமை, பிறப்பிறப்பு, துன்பம், மறதி, கண்டதே காட்சி கொண்டதே 



‘| வேதரந்ததபிகை, ௭௩ 

கோலமாய்க கொள்ளுதல், விஷயாகாரப்படுதல், காமக் குரோத லோப 
மோக மத மாச்சரிய இரிஷை டம்ப தர்ப்ப அகங்காரங்கள், மெய்யைப் 
பொய்யாகவும் பொய்யை மெய்யாகவுங் கொள்ளுதல், பொய் குறளை வன் 
சொல் பயனில பேசுதல், பொருமை, அன்பில்லாமை, அருளில்லாமை, 
கோபம், கொலைசெய்தல், வ இம்சைசெய்தல் முதலிய ஈன குணங்களெல் 
லாம் கடவுளுக்கிருக்கவேண்டுமோ : ? இராவிடில் கடவுளுக்கு அகண்டத்து 
வத்தைச் சொல்லமாட்டாரோ ? இசை மற்றொரா வகையாசவும் விசாரிப் 
பாம், 

கற்கண்டு சண்ட வஸ்௮, அகாயம் அகண்ட வஸ்து; அப்படி யிருக் 
தும் கற்கண்டு இத்தீப்பாயிருக்றெ ஐ, ஆகாயத்துக்குதீ தித்திப்பு. இல்லை. 
அ மாத்திரமா? எவ்வித ருசியுமில்லை. கரித்தண்டு கண்டவஸ் அ, சூரி 
பன் அகண்ட வஸ்௮. அங் வனமாயும் கரியி னப்பிரகாசக் கரியகிறம் சூரிய 
னிடத் தில்லை. ஆறு கண்டவஸ் ஐ, கடல் அகண்டவஸ்து. ௮வ்வாநிருச்.தும் 
ஆற்று நீரின் இனிய சுவை கடலின்க ணில்லை. இவ்வாறு எத்தனையோ . 
பொருள்களைச் சாமியங் கொடுக்கலாம். கண்ட வஸ் ஐவாடய கரி முதலிய 
வற்றிலிருக்கக் கூடிய பூரணகுணம் சூரியன் முதலியவற்றில் இருக்கவே 
ணடுமென்று எப்படிச் சொல்ல முடியாதோ அப்படியே கண்ட வஸ் அவுக 
இருக்கவேண்டிய பூரணகுணம் அகண்டமான கடவுளுக் ol அர் 
ஆவமெயகமில்லை. கண்ட வஸ்.அக்களுக்குள்ள பூரண குணங்களில் தனைத் 
தான்றிதலும் ஒன்றென்று குறிப்பிடிகின்ராரன்றா? அவ்வாறு சன்னைச்சான் 
அறிந்ச சண்டவஸ்து டு மணிதன் தன்னைதீதா னறிந்தான் என்பதில் 
மனிதனி லுள்ள உயிரும் தன்னைத்தான் அறிதல் இன்றென்றும் உட 
லும் தன்னைத்தான் அறிதல் இன்றென்றும் மனிகனென்றறிவ.து மயக்க 
அறிவென்றும் முன்னரே கூறி மறுத்தாமாக௦ ன் அஅவு மிவர்க்கு விரோத 
மானதோடு இவர் காட்டிய உவமான உவமேயங்க ஸிரண்டும் பயனற்றவை 
யாயும் போயினவென்க. கடவுளின் சந்நிதானத்தில் அவரிடத்திலிராநின் ற 
சதசத் விலக்ூஷண அநிரவசனிய மாயையிலிருர் து உலகம் தோன்றலாம், 
இருக்கலாம், ஒடுங்கலாம்; குரிய சந்நிதானத்தில் சாமரைமலர்தலும், காந்த 
சந்நிதானத்தில் இரும்பு சேஷ்டிச் ச் தலும்போலுமாம். தோன் று லுக்கும் இரு 
தீதலுக்கும் ஒடுங்குதலுச்கும் காரணம் ஜீவர்களுடைய கர்ம பரிபாக மாதி 
லும், அவர்கள் கர்ம பத்தி டப் பெற்று மோட்சமடை தலுமாம். 

பொருத்தமற்ற வினாவிடை: 

அகண்டகண்ட வஸ் துவைப்பற்றிப் பேசியபின்னர், 

அப்படியாயின் தோன்றுதலு மொடுங்குசலுமாயெ உ 
என்ன அவசியம் என்ற வினா நிகழ்கின்றது 

என்று கேட்டு, அதற்கு விடை 

வக முதற் சூ சூத்திரத்தில் சுருக்கமாய் அளிக்கப்பட்டிராக் 

கனெறது; (அத மலத்துளதரம்” என்பத 

என்று கூறியிருக்கின்றன் ன்று! இதன் பிழையை நோக்குங்கள். அதிற் 

ரேன்றுதலும் ஒடுங்குதலுமாயெ வினா எங்கு நிகழ்கின்றது: 

அகண்டவஸ்த என் தன்னைத்தான் அறியாத! என்று கேட்டார்; அத 

ற்குத்தரம் அப்படி யறியாவிடில் சுண்டவஸ் அவுக கிருக்கவேண்டிய பூரண 

குணம் அசண்டவஸ்தவுச் லெலையென்று சொல்வதாயாகும் என்று, தாமே 



௪௪ வேதாந்ததீபிகை. 

கூறினார். இதிற் ரோன்றவேண்டுவ தென்னை! ஒடுங்கவேண் வெ தென்னை? 
இப்போது இவ்வினாக்களுக்கு அவசியம் இன்றே, இது எப்படி யிருக்கன்ற 
சென்றால் கண்டமான கரித்துண்டுக் இருக்கும் பூரணகுணம் சூரியனிடத் 
தில்லாவிடில் சூரியனுக்கு அகண்டத்துவமில்லாமற் போகுமென் றுசொல்லி, 
அப்படியானால் குடந்தோன் று தலும் ஒடுங்குதலுமாகிய இவற்றினுக்கு அவ 
சியம் யாது என்ற ட்ட யெழுப்பி, அதற்கு நையாயிகதூலில் “குடம் 
மண்ணின். ணுளதாம்' என விடை யளிகன் றசென்று சொல்வதுபோலி 
ருக்கின்றது, சித்தாந்த இபிகையார் பொருத்தமில்லா அகாவசியகமான வீண் 
(வேதார்திகளுக்குப் பிர.திகூல மில்லாத) வினாவை லலிர்தெழுப்பி அதற்கு 
விடை தருவது நீறின்றிச் சர்தனம் ௮ரைப்பதுபோலாமென் ௧, 

ஜீவான்மா மலத்தால் மூடப்படுதலும், 

ஆதிபரிசுத்தம் வெளிப்படுத லும். 

இன்னும் அதிக திரு தீதமாய்ச் சொல்லவேண்டின் (ஜீவான் 
மா) மலத்தால் மூடுண் டிருக்கன்றது. அம்மலம் நீங்கி ஆதி பரி 
சுத்தம் வெளிப்பட்டு, கடவுளின அ மகிமையும் சாக்நித்தியமும் 
ஜாஜ்வல்லியமாய்த் தன்னில் பிரதிபலிக்கும் தன்மையை யுஅம் 

எனச் தம் மத சித்தாந்தத்தை முடிவில் சொல்லுகெரஏரர். ஜீவான் மரீ 
இத்து, அத ஒளியைப் போன்றது, மலம் ஜடம், இது இருளைப்போனறஅ. 
ஒளியை இருள் ஞூடுமா? சூரியனை இருள் மூடா தென்பது உலகப் பிரித் 
தீம். இங்ஙனமே ஒளியைப்போன்ற சித்தை யிருளைப்போன்ற ஜடம் கூடா 

தென்க. மலம் நீங்கி ஆதிபரிகத்தம் வெளிப்பட்டு என்பதனால் ஜீவான்மா 
ஆதியில் பரிசுத்தமா யிராந்ததென்று ஏற்படுகின்றது, ஏற்படவே, மலம் 
இடையில் வந்ததென்றாகின்றது. ௮ங்கனமாயின் பரிசுத்தம் . அபரிசுத்தமா 
தற்குக் காரணம் என்னை: ஜீவான மாவே அபரிசுத்தத்தைத் தேடி யடைந்த 
தா? அல்லது அபரிசுத்த மலமே ஜீவான்மாவை வந்து பற்றியதா? அல்லது 

கடவுளே பரிசுத்த ஜீவான்மாவை அபரிசுத்த மாக்குகற்பொருட்டு மலத்தை 
யேவினரா? சுகமாயிராநின்ற பரிசுத்த 6 ஜீவான்மா, தானே அக்சமாயிராநின்ற . 
அபரிசுத்த மலத்தைத் தேடி யடைய மாட்டாத? இ ஜீவாத்துமாச்களின் 
அனுபவ விரோதம். மலமே வந்து பத்றியசென்கையும் பொருந்தாது; அது 
அறிவற்ற சடமானதால், கடவுள் மலத்தை யேவினாரென்றல் சிறிதும் பொ 
ருந்தாது; அவர் நடுவு நிலைமையும், மிசமற்ற கருணையு முடையரா யிருப்ப 
தால், எப்படியோ ஜீவான்மா அபரிசுத்தமாய் விட்டதாகவே வைத்துக் கொ 
ள்வோம். அது ப த இனி விசாரிப்பாம், பரிசுத்தமான அகாரம் 
வயிற்றினுட் சென்று அபரிசுத்தமான மல மாகின்றது. அம்மலம் பின்னும் 
சனஅ அபரிசத்தம் நீங்கச் ட ஆகாரம் அகின்றதா? பரிசுத்தம் அப 
ரிசுத்தமாதல் பரிணாம மாகவா? ஆரம்பமாகவா? விவர்ச்தமாகவா? இம் மூன் 
றைப்பற்றி யிதற்குமுன் 8, 4, 39 ம பக்கங்களிற் பேசி யிருப்பதால் அதன் 
ரேஷத்தை யாங்குக் கண்டு தெளிக. இவ்வாதத்தினால் ஜீவான்மா ஆதி 
பரிசுத்த முடையதென்பது மலடிமசன்போன்ற பொய்யாம், அதிபரிசத்த 
மாயின் இடையில் (இருள்போன்ற ஜட) மலம் வந்து அபரிசுத்தப் படுத்து 
இன்றதென்றும் பிறகு விலகிப் பரிசுத்த மாகன்ற தென்றும் சொல்வது 
மலடி மகனுக்கு மகன்போன்று பொய்யாமென்க. 
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கடவுளுடைய மகிமையும் சாந்நித்தியமும் 

பவத் பிரதிபலித்தல்.. 

மலம் நீங்க ஆஇபரிசுச்சம் வெளிப்பட்டபிறகு கடவுளுடைய மடமை 
யும் சாந்நிததியமும் பிரகாசமாய்த் தன்னில் அதாவது ஜீவான்மாவில் பிரதி 
பலிக்கும் என்றதால் மலம் நீங்காதபோது பிரதிபலிக்காதென்றாறெது. இத 
னால் கடவுளின் அ மகிமையும் சாந்நிச்தியமும் அபரிசுத்தத்தில் பிரதிபலிக்க 
மாட்டாவென்றும் பரிசுத்தத்திலேயே பிரதிபலிக்குமென்றும் ஏற்படுகின் 
னை. அதிபரிசுத்தம் வெளிப்படுமென்றசனால் ஆதியில் வோன்மா மலமின் றி 
ச்சுத்சமாயிருக்சசென்றாடின்ற அ, அப்படிப் பரிசுத்தமாயிருச்குங்காலத்தில் 
கடவுளின அ மடமையும் சார்நித்தியமும் பிரதிபலித்சனவா?இல்லையா?பிர தி 
பலித்தனவெனில் கடவுளினது மகிமையும் சாக்நித்தியமும் பிரதிபலிச்த 
பிறகு ஜீவான்மாவை மலம் மூடுமா? மூடாதே, அங்ஙனமாக மலம் மூடின 
தாக எவ்வாறு சொல்லுகின்றார்! ஆதியில் பரிசுச்சமாயிருக்கபோது மூடின 
மலம், மலம் நீங்கிப் பரிசுத்தமாய் மோட்சமடைந்சபிறகு மாத்திரம் ஏன் 
மூடாது! மூடாசென்பதற்கு ஏதம் காரணம் ஏற்படவில்லை. ஏற்படூமெ 
ணின் ஆதிபரிசுத்தத்தில் மலம் வந்து மூடியதற்குக் காணம் ஏற்படவே 
ண்டும். மலம் மூடுவதும் நீங்குவதும் சுபாவமானால் அதை நிவர்த்திசெய்ய 
முயற்சி செய்வானேன்? முயற்சசெய்து நீக்னெ மிண்டும் வந்து மூடமே. பரி 
சுத்தம் மோட்சம், அபரிசத்தம் பந்தம். பூர்வபட்ச்யோரஅ கை வாக்யெத் 
தால் பந்தமும் முத்தியும் மாறிமாறி வரும் என்றுன்ற த. 

மகிமையும் சரந்நித்தியமும் குணம். குணம் பிரதிபலிக்குமா? ரணம் 
பிர. திபலிக்கமாட்டா தென்று தெரியாது சொல்லிவிட்டார், கடவுளே பிரதி 
பலிப்பசாகவே வைச் தககொள்ளவேண்டுமெனின் இதனால் ஜீவான்மாக்க 
ரூக்கு என்ன லாபம்? பிரதிபிம்பம் பொய்யென விவரே யறிவார், பொய்ப் 
பிரதி பிம்பத்தால் ஜீவான்மாக்கள் என்ன சுகத்தை யடையப்போகிருர்கள்? 
பொய்யினால் சகம் அடையலாமென்பத கிளிஞ்சில் வெள்ளியினால் ௪௧ம் 
அடையலாம், பிறருடைய நவரத்தின கசிதமானஅபரணங்களை ஈமத வீட்டு 
க கண்ணாடியின்முன் வைத்து அசன் பிர திபிம்ப ஆபரண ச்சை மணிந்து 
சுகம் அடையலாமென்பதுபோலுமாம். இசனால் சித்தார் திகளுடைய முத்தி 
பிரதிபிம்பமாடுப் பொய்யாமென்ப ௮. 

 சகளநிஷ்களமும், திரிபதார்த்தங்களும். 
பின்னர் ப்ரம்மத்தினது ௪கள ரூபத்தின் இலக்கணத்தைப் 

பற்றியும், அச்சகள ப்ரம்மம் ஜீவர்களுக்கு அனுக்ரெடெப்பதைப் 
பற்றியும்சொல்லி, இதைத் தாயுமானவரும் சொல்லியிருப்ப தாய் 
அவரஅ ஒருவாக்கியத்தையும் எடுத்துக் காட்டி, அதன்மேல் இம் 
மூன்று பதார்ததங்களை கிரூபணஞ் செய்கின் றது ப 

எனச் சொல்லுகின்றார். இசனால். இவர் மூன்று பதார்த்தம் சொல்வது 
போலவும், வேதாந்திகள் ஒரு பதார்த்தஞ் சொல்வதுபோலவும் ௮௫ன்றன. 
இது வேதாந்த வழக்கறியாமையே யாம்; வேதாந்திகளும் மூன்று பதார்ச் 
தங்களை யொச்துக் கொள்ளுனெறமையால், பின்னை இருவருக்கும் எவ் 
விடத்தில் பேதம் என்னின் ப்ரம்மம், சீவன், உலகு ஆயெ முப்பொருள்க 
ளும் சித்தார்திகள் பாரமார்த்திக சத்தென, வேதாந்திகள் ப்ரம்மம் ஒன்று 

| 
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மாத்திரம் பாரமார்த்திக சத்து, ஜீவன் உலகு அகி ய இருபொராள்சளும் 
வியாவகாரிக சத்து, அதாவது அநிர்வசனீய மென்று சொல்லுனெரார்கள். 
வேசார்துத்திற்கும் சத்தாந்தத்திற்கு மின்னவிடத்தில் வித்தியாசயிருக்கிற 
தென்று அதன் உண்மையை யணராமல் பந்தல் 7 இவ்விவாதச் திற் 
புகுந்தார். 

ப்ரம்மமானது சகள நிஷ்சளமெனனும் இருபாகுபாகெளை யுடையது. 
நிஷ்களம் மாயாரகிதமாம், சகளம் மாயா சகிதமுமாம், மாயாசதெ ௪௧௪ ப்ர 
ம்மந்தான் உலக இருட்டி இதி சங்காரஞ செய்வதும், உயிர்களுக்குத் த 
கரண புவனபோகங்களைக் கொடுத்துப் பு௫ப்பிச் தத் தொலைப்பிப்பதும், 
உபாசனாகரர்தீதியாயிருப்ப அம், வழிபட்ட ஜீவர்களுச் கனுக்கிரகஞ் செய்வ 
அம், ஞானோபதேசம் புரிவதும், பிறவற்றைச்செய்வ அமாம். இவையெல்லா 
வற்றிலும் தாச்கற்றுச் சாட்யொய்த் தொழி லற்று நிற்பது நிஷ்களம், இச் 
சிர்தாந்திகள் முச்தியிலுஞ் சவேசபேதத்தை யொப்புகின்றமையால் மாயா 
சம்பந்தமான நிலைமையினையே முத்தியென்று கொள்ளுகின்றவர்களாகி, 
அது காரணமாக இவர்கள் மாயாவாதிகளாகின்றார்கள்; இதுசவிரச் சுருதி 
புராண இதிகாசாதிகளுக்கும், இவர்கள் பிரமாணமாசக்கொண்ட திருவாசக 
தேவாராதிகளுக்கும், சிவஞானபோதம் தேவிகாலோதச்தரமுதலிய ஆகமங்க 
க்கும், யுக்தி அனுபவங்களுக்கும் விரோதமாக மாயையைச் சத்தென்று 
சொல்வதாலும் மாயாவாஇகளாகின்ருர்கள். 

அத்வைதம். , 

ஃ இம்மதம் மூன்று பதார்த தங்களை நிரூப்ணஞ்செய்னெற் அ. 
அதையே தீவைகம் அல்லது மற்றெவ்வாரூயினும் சொல்லக் 
கூடும். ஆனால் சரியான அத்வை கமா யிருப்பதுகூட இதுதான் என் 

பதை இனி மற்றொரு முறை நிரூபிப்பாம் * 

என்று சொல்லி, இவ்விஷயத்தைப் பூர்ச்திசெய்துவிட்டார். த்வைதம் 
சரியான அத்வைதமாவஅ இரண்டு பழத்தை வைத்துக்கொண்டு சரியான 
அகசிவைதமாகுமென்பதுபோலாம். அச்வைதவீஷயமாக இவர்மதஸ்தர்கொ 
ண்ட அபிப்பிராயம் தப்பென ““அக்வைத விசாரம்?' என்ற பெயரால் ப்ரம்ம 
வித்தியா பத்திராதிபர் மிகுவிரிவாய் வரை இருக்கின் றமையானும், அதற் 
இதுகாறும் இவரேனும் இவர் பக்கத்தினரேனும் பதில் பேசாதஇருக்கின் ற 
மையானும் இவரது துவிதம் அவிதமேயாமென்க. 

தேஜோபிந்தாபநிஷத் 89-ம் அத்தியாயம். 

“பிரமத்தைக்காட்டிலும் அந்நியமாய் அற்பமுமில்லை”” 

அதவயதாராகோபந்ஷக், 

““ஜிவேசுவராகள் மாயா சொருபிகளென்றறிந்து' சகல விசேஷதிதை 

யும் ஈதல்லஈதல்லவென் மற விலக்க எதுமிஞசுிறெதோஅஅ அதீவயப்ரம்மம்.”” 

அந்நபூரணோேபநீஷத் 4-ம் அத்தியாயம், 

சச்தியம், ஞானம், சுபம், அத்வயம், ஏகம் பம் பது பிரம 
ஈானென்று முநியானவன் மோக்ஷமடையவேண் டியது,?? 

ப சித்தாந்ததிபிகையார து மதம், 



வேதாந்ததபிகை. க 

நரிசனேபந்ஷத் 10-வது கண்டம். 

“அத்லைதமேயுள்ள த; பிரபஞ்சமில்லை.”? 

இந்தச் சுருதிப் பிரமாணங்களினாலும், முன் 52-வது 59-வது பக்கத்தில் 
சிவஞானபோத சூத்திரங்களை முன் பின் ரெடர்ச்சியாய்க்காட்டிச் செய்த 
பிரசங்கத்தினாலும், 

“லூன் கெட்மொருதமாய்ந்தழனீர்மண்கெடினும் 
தான்கெட்டலினறிச்சலிப்பறியாத்தன் மையனுக் 
கூன்கெட்டுயிர்கெட்ணெர்வகெட்டெனனுள்ளமும்போய் 
நரன்கெட்டவாபாடித்தெள்ளேணங்கொட்டாமோ ” 

என்ற திருவாசகத்தாலும், 

தயா ன விதி. 

விரிந்த பூதங்களினோடு விஎம்பிந்தியங்கள். தத்துவங்கள் 
அருந்தா அகங்காரத்தினொடு செறிமுக்குணங்கள். மாத்திரைகள் 
பொருந்துமாயை €வணிவைபொய்யாம். யாமே பொய்யின்றி 
யிருகதெவ்விடத்துநிலபெறுவோமதனால் தாணு ணுவெனதிசைப்பார், (௩௧) 

என் ற இலிங்கபுராணப் பிரமாணத்தாலும் பிரமம் ஒன்றே அத்வைதமா 
யுள்ளதென் ம், ஜடச்துலகங் கற்பிதமென்றும் தேறுகின் றமையின், இவ 
ரது அத்வைதம் யதார்த்த மன்று; போலியாமென விடுக்க, இனி மற்றொரு 
முறை அதிவதமும் அவைதந்தானென நிரூபிக்கப் போடிருராம். நிரூபிப் 
பாரானால் அப்போது நாம் ௮தீதுவிதம் அச்துவிசர் சானென்றும் அத்துவிதம் 
ஒருபோதும் அவித மாகாதென்றும், அப்படியே அவிதம் அவிசச்சானென் 
அம், அவிதம் ஒருபோதும் அத் அவிதமாகாதென் அும் நிரூபிப்பாம். மற்றொரு 
முழை வருங்காலதீதை யெதிர் பாராநீன்றன ம. 

ஸ். (சோடு hp 
இதுகாறுஞ் செய்துவந்த வாதத்தால் ஆத்.துமாவைப்போலப் பிரகிருதி 

சத்தாகாதென் றும், அதற்காகச் சிச்தாரந்ததபிகையார் காட்டிய இக் திரிய 
அந்தக்கரண உவமானங்களும், இருளில் ஒளி யுவமானமும் ஐ உவமேயத்திற் 
இயைந்த வவமானங்களல்லவென்.றும், சிவ உலகங்களுக்கு ஒளி யிரு ளவ 
மானத்தைப் பிழையாய்க கூறினாரென்றும், இதற்காகக காட்டிய சிவஞான 
போத சூத்திரங்கள் இவரது அவித சத்தார் தச்திற்குப் பாதகமானதோடு 
வேதாந்தத்திற்கே சாதகமாய் முடிக் தன வென் றும், அச்சாதகத்திற்கு 
வேகோபறிஷத்துகளும் புராணங்களும் திருவாசகம் பட்டின ச்சார்பாடல் 
தாயுமானவர் பாடல்களாகிய இவைகளும். அணையரயிருக்கின் ஐ றன லென்றும், 
டை சிவஞானபோதம் உபநிஷத் புராணாதிகளெல்லாம் ப்ரம்மம் சச்தியம் 
ஜகத் பொய்யென்று கூறகின்றனவென்றும், இவர்காட்டிய குத்திரப்பிர 
சாரமே அசத்துக்குப்பொருள் இன்மையென்றும், அசத்துக்குச் சங்கராசாரி 
யர் இன்மைப் பொருள் கூறினதாகவே. பொருள் தருகின்ற தென்றும், 
வேதாச்சம் ஒரு இடத்தில் ஒரு விதமும் ஒரு இடத்தில் மற்றொருவிதமு 
மாகக் கூறுவதற்கு நியாயமுண்டென்றும், அந்த நியாயம் இத இது வென் 
அம், அதற்கு வேதாதிப்பிரமாணங்கள் இன்ன இன்ன வென்றும், வேதாந்தி 

கள் ஒரு உவமானத்தை விட்டு. வேறு உவமானங்கள் சொல்வது குற்றமா 
சாதென்றும், உவமான விலக்கண மம nA அட் இவர் மதமும் 



எ வேதாந்ததபிகை. 

அவ்வாறுதான் சொல்லுசிறதென் றும், இதனால் இவர் உவமான இலக்கணக் 
கெரியாதவராயினா ரென்றும், உவமானங்க ளில்லாமல் வெறும் உண்மை 
களையும் அநுமானங்களையும் கொண்டே வாதஞ் செய்யவேண்டு மென்று 
கூறியது ௮நதுமான இலக்கணம் உணரரமையா மென்றும், ப்ரம்மத்தின 

பேதத்சன்மை யதார்த்தமன்றென்றும், அத்தியாசமென்றும், பேதத்தன் 
மை நிகழ்வதற்கு முன்பே காரணத்தின் கண் பேசத்சன்மை அநிர்வசனீய 
சத்திரூபமாய் அடங்கியிருக்கின்றதென்றும், பிரமம் அத்தியாசமாய்ப் பல 
வாதற்கு முன்னும்தான பின்னுந்தான் அவாச்சியமாயை நிகழக் றதென் 
அம்; பிரமம் ஒன்று ஈச ஜீவர்கள் வேறென் றும், இவ்விருவரில். ஈசன் பூஜ் 
ஜியரென்றும், “ஜீவர் அபூஜ்ஜியரென்றும், சடவுள் தன்னைப் பார்க்கின்றார் 
அனுபவிக்கின்றா ரென்றதை இலக்கணை வகையால் பொருள் கொள்ளவே 
ண்டு மென்றும், அதற்கு உவமானங்கள் இன்னின்ன வென்றும், முத்தி 
யடைதற்பொருட்டே ஞானாபிப்பியாசஞ் செய்யப்படுதிறதென்றும், பிரமம் 
அறியப்படுதல் சவன வாயி லாகவென்றும், பூரணமான யதார்த்தப் பிரமம் 
ஒன்றும் அபூரணமான அயதார்த்த இதரப் பொருள்கள் பலவுமாமென் றும், 
தோஷமுள்ள கண்ணாடியால் காணப்படும் பிரதிபிம்ப தோஷம் பிம்பமான 
சுந்தர முகத்தைச் சாராததுபோல மாயைகாரணமரக வுண்டாகும் பிரதி 
பிம்ப ஜீவதோகஷம் பிம்பப் பிரமத்தைச் சாராசென்றும், பிரகிருதி பொய் 
யென்பதைக் கவனிககவில்லையென் றும், இவ்விட ச் தில் பொய்யென்பத சத 
சத் விலக்ஷ்ண அநிர்வசனீ யமான தால் அஙநிர்வசனீயத் தில் அக்காதிகளிருக்க, 
லாமென்றும், ஆகாயத் தாமரையைப்போல் பொய்யன் றுகலின் அவற்றை 
நீக்கிக்கொள்ளவேண்வெத ஆவயெகத்தானென்றும், பிரம சொருபமாய் 

விளங்கும் பு முத்தன் பெயர்த்தும் பிரமத்தைவிட்டு நீங்கானென்றும், 
“சேன்முகம்”? என்ற (இவர் பிரமாணமாசக்கொண்ட) தாயுமானவர். செய் 
யுளின் பொருளை யுணர்க்தால் சிருட்டியின் உண்மை செரியுமென்றும், 
பூரணவஸ்து உண்மையில்அபூரணவஸ்துவாகாமையால்ஆனதுபோல் கருதி 
க் கேட்கப்படா தெனப் பிரம வாதினியார் கூறியது உண்மையே யென் 
அம், அசத்தென்ப இவ்விடத்தில் அநிர்வசனீயமாதலால் அநிர்வசனீயத்தில் 
விவகாரங் கூடுமென்றும், சுருதி யுக்தி அனுபவங்களின்படி காரியம் பொய் 
யேயென்றும், சாங்யெமதச்தில் வேதாந்தத் திற்கு ஒவ்விய பாகமும் ஒவ்வா 
ப்பாகமு மிருத்தலால் ஒவ்வாதபாசம் மறுக்கப்படுகன்றதென்றும், ஒவ்வாத 
பாகத்கைச் சங்கராசாரியர் மறுத்தது நியாயமேயென்றும், பகவத்தோ 
விசாரத்தில் சேர்ந்தது அத்வைதமேயென்றும், பதி மான தக்கு அப்பாற் 
பட்ட பிரமஞானமுள்ள அத்துவிதிகட்கு ௮தினினுங் £€ழ்ப்பட்ட பதிஞான 
மின்றெனப் பகருவது வேதார்த வழக்கறியாமை யென்றும், சுகமூண்டா 
வதற்குப் பிறபொருள் நியித் மறக மேன் ஒருபொருளிலிருர் அ மற்றொரு 
பொருளுக்குச் சுகம்வாராதென்றும், ஸ்திரீபுருஷ சையோகத்தல் ஒருவரிட 
தீ.இலிருந்து மற்றொருவர்சகுச் சுகம் வருமென்றெண்ணுவது பிராந்தியென் 
அம், அவ்வாறே ஈசுவரனிடத் திலிருந்து சீவர்களுக்குச் சுகம் வருமென்று 
சொல்வது கூடாதென்றும், தானும் கடவளுமாய் விளங்குகை வேதார்தி 
யின் சாதக. நிலையெனவும், (அவனேதானே”' என்ற சிவஞானபோத குத்தி 
ரப்படி ஏகமாய் விளங்குகையே வேதாந்த சத்தாக்தமெனவும், கடவுள் தன் 
னை தீதான் அறிவாராயின் ““உணருருஅசத்து? ஏன்ற சூத்திரப்படி கடவுளும் 
அறிபடுபொருளாஇ அசத்தாவாரென்றும், கடவுள் ஜீவான்மாவைப் பரமா 

் ஈர்.தத்தால் மூகென்றாரென்று சொல்வதால் அத ஒரு காலச்சுதென்றாடு 
அதற்குமுன் மூடப்படவில்லையென்றாகுமென்றும், அன்றி அத காரியமா 
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அழிவுபாம் துக்கமும் அசத்தும் அரித்தியமுமாகுமென் அம், கடவுள் சவான் 
மாவினுடன் ஓஒர்காலத்தில் ஐக்கியமாகன்றாரென்பதனா லதற்குமுன் ஐக்கிய 
ப்படவில்லை யென்று அவ்வைக்கியம் பின் னொருகாலத்தில இல்லாமற் 
போமென்றும், முத்தியில் ஆதிபரிசுத்தம் வெளிப்படு மென்றதால் மலம் 
இடையில் வக்ததாட மலம் வந்ததற்குக் காரணம் ஏற்படாது போன்ற 
தென்றும், கடவுளுடைய மகிமையும் சாச்நிதீ இதயமும் குணமாதலால் அவை 
சவான்மாவில் பிரதி பலிக்காவென் மும்; அக்குணங்களையுடைய சுடவுள் 
பிரஇபலிச்சா ரென்றாலும் அப்பிரதிபலனம் பொய்யாசலால் ஜவான் மாவு 
க்கு அதனால் ஏதும் பயணில்லையென்றும், பரிசுத் தமாயிருக்த ஆதிகாலத்தில் 
காரணமின்றி வந்து மூடிய மலம் இப்போது நீங்கிப் பரிசுத்தமானாலும் 
பிறகும் வந்து சேருமானதால் பந்தமும் முத்தியும் மாறி மாறி வருமென றும், 
கடவுளைப் பிம்பமாகவும் ஜீவான்மாவைப் பிரதி பலிக்கிறதற்கு அதார் 
ஸ்தானமுமாக வைத்தால் பிரமத்துக்கு அவ்வியாபகத் தவ தோஷ முண் 
டாகுமென்றும், ப்ரம்மம் வேன் உலகு ஆதிய மூன்றையும் பாரமார்த்திக 
சத்தாகக் கூறுவது பொரும்தாதென்றும், ப்ரம்மத்மைப் பாரமார்தீதிக சச் 
தாகவும் மற்ற விரண்டையும் வியாவ்காரிக சத்தாகவும் கூறுவதுதான் 
பொருர்தமென்றும், ப்ரம்மம் சகள் நிஷ்கள்மான இருவிதப் பகுப்புகளை 
யுடைய தென்றும், சகளம் மாயா சதெம் நிஷ்களம் மாயா ரகிதமென்றும், 
சகளம் ஜீவர்களுக்கு அ௮னுச்ரெகாஇகள் செய்ய நிஷ்களம் சகளத்.துக்குச் 
சாட்யொய்க் நியையற்று விளங்குகன்றசென்றும், மாயா சம்பந்தமுள்ள 'அவித நிலையினையே முத்தி நிலையென்று கொள்வதாலும் சுருதியா திகளு 
க்கும் திருவாசசு தேவார சவெஞானபோத தேவிகாலோத்தர மாதிகட்கும் 
விரோதமாக மாயையைச் சத்தென்று கொள்வதாலும் இசசித்தார் திகள் 
மாயாவாதிகளாகின்றார்க ளென்றும், துவைதம் அதவைதமாதல் சுருதிக் 
கேனும் யுக்திக்கேனும் ௮அனுபவத்திற்கேனும் இயையாசென்றும் இவ்வாறு 
இன்னும் பிற்வுங் கூறி, பூர்வபட்சச்தை நிராகாணஞ் செய்த அத்துவிதச் 
தைப் பசுமரச்தாணிபோல் ஈாட்டியிருக்கன்றுமாகலின் சித்தாந்த தீபிகையா 
து மதம் மறுக்கப்பட்டு, இதன் வாயிலாக வேதாந்தமே சுருதி யுக்தி அனு 
பவங்களுக்கு ஒத்ததென வச்சிரஸ்சம்பமாய் நிலைபெற்றவாறு காண்க, 

சித்தாந்த தீபிகையார் இங்லீஷ் த்தாந்த இபிகையில் இவ்விஷயம் 
எழுதினார். அதைத் தமிழ்ப்படுத்தி நாம் நிராகரணஞ்செய்தேம், இப்புத்தக 
தீதில் இவரது பூர்வபட்சம் பெரிய பைகா எழுத்தாகவும்அதன அ கண்டனம் 
சிறு பைகா எழுத்தாகவும் அச்டெப்பட்டிருக்கன்றன. 

இச்சித்தார்த திபிகையார் இதற்கு முற்பட்ட சித்தார்த பச்கத்நினரது 
கெர்ள்கைக்குச் லெ விஷயங்களில் மாஅுபடுதின்றார். இவரது மதஸ்தர்கள் 
பகவதீ தையைக் கொலைநாலென்றும்வேதார்ச.நாலென்றும் இகழ்க் இருக்க, 

. இவர் மிகு பிரமாணம்போல் காட்டுஇன் ரூர். இவர் பக்கத்தினர் வேதத் 
மதப் பசுநூல் உலகதூல் மயக்கதூல் விபசரிச்கும்தாலென இவ்வாறு பத் 
பலவாக இகழ்ந்திருக்கன்றனர். இவர் அவ்வாறு இகழாவிடினும் பிரம 
வாதினியார் காட்டிய வேதப்பிரமாண த்தை அ௮ங்கீேகேரியாமல் சிவாகமத் நின் 
சிவஞானபோத குதீதிரத்தையே பெரும் பிரமாணமாகக் காட்டி அதை யிக 
ப் பெருமைப் படுத்தினார். அதுவாயினும் இவரது அவித சத்தார்தத்திற்கு 
அனுகூலமாய் நின்றதா? இல்லை, அதவும் அத்தவிதச்இற்கே சாதகமாய் 
கின்று விதத்தை நெருப்பில் பஞ்சு, ததுய்போலாக்கவிட்டது. 

க்க 



௮/0 வேதாந்ததபிகை. 

வேதாந்தத்தை மறுக்கவர்தவர் அவ்வேதாந்தத்தின் பொருளை நன்றா 

யுணர்ந்து பின்னர் மறுக்க வர வேண்டும். இவர் அவ்வாறு உணர்ட்தாரல் 

லர். அது செல்லும் வழியே இவர்க்குத் தெரியாது ; தெரியாத இவர் 

அதனை மறுக்க வந்தது அபார்த்தகமென்னும் தோல்வித் தானமாம் ! இணி 

யேனும் இவ்வாறு தெரியாத விஷயத்திற்' புகும்து வீண்வாதத்திற் றலை 
யிடாத, ஒவ்வொரு விஷயத்தையும் உபக்கிரம உபசங்காரத்தோடு வாரத்து 

த தெளிந்து, பிறகு தோஷங் காணப்படுமாயின் அதனை வெளியிவொராக. 

இவரால் பிரசுரிக்கப்பட்ட இங்கிலீஷ் தமிழ் ஆயெ இரு சித்தாந்த 

தீபிகையிலும் ““பழமையும் புதுமையும்?” என்று எழுதிய விஷயத்தில் வேத 

சம்மதமான வைதிகமார்க்கம் பழையதென் றும் ஆகம மார்க்கம் புதியதென் 

றும் ஐரோப்பியர் பழையன கழித்துப் புதியன கைக் கொள்வதுபோலத் 

தாமும் பழைய வைதிகத்தைக கழித்துப் புதிய ஆகம மார்க்கத்தைச் கைக் 

கொள்வதாய்த் தம்மை மிகு கெளரவப்படுத்திப் பேசியிருந்தபடியே பிரமம் 

ஒன்றே பாரமார்த்திக சத்தென்றும், ஜட சித் அலகம் வியாவகாரிக சத்து 

என்றும் சொல்லும் பழைய அக்துவித வேதாந்த மார்க்கத்தைத் தள்ளி; 

அவை யீரண்டுமே பாரமார்த்திக சத்தாகக் கொள்ளும் புதிய அவித ஆகம 

இத்தாற்த மார்க்கத்தைக் கைக்கொண்டார்போலும். பழையன கழிதலும் 

புதியன புகுதலும் நரகரீகமென்று கருதிப் பழமையாய்க் கைக்கொண்டு 

வரும் புசித்தல், ஆடையுடுத்தல், கல்விகற்றல், கேள்வி கேட்டலாதிகளையும் 

தள்ளி, அவைகளுக்கு எதிர்மறையாய் நடக்கலாங்கொல்லோ! 

வேதாந்த இபிகையென்று 

பெயர்கொடுத்த தின் காரணம். 

பிரத்தியட்சத்தாலம் அனுமானத்தாலும் எவரும் எளிதி லறியமுடி 

யாத வஸ்துவைத் தெளிவாய்க் காட்டும் சொல்மயச் கருவியா யுள்ளது 

வேதம். இவ்வாறே மிமாஞ்சாவார்த்திகம் வகுத்தருளிய பட்டபாதர் 

வட கரி கெஷணா தலா வயஷூவாயொ நவி தி 

ஹஊ_த௦விஉவிவெடெ ந_தீஹா நஜெலஹடிவெஒ_கா?? 

என்று கூறியருளினார். சோதிஷ்டோமம் முதலியன சுவர்க்காதி சுகங்க 

ளைச் தரும், கள் குடித்தல் முதலியன பெரும் பாதகத்தை யுண்டாச்கும் 

என்பதாதி ரகரியங்கள் பிரத்தியட்ச அனுமானங்களால். எளிதில் அறியப் 

படா; ஆகவே, அவற்றைக் காட்டுவது வேதமென்ப தாயிற்று. அவ்வேதம் 

அவித்தியா வசப்பட்ட வர்களின் அறிவாற்றலுக்கு எளிதி லெட்டாத 

விஷயங்களைத் தெரிவிக்கும் பெருங் கருவியாய் நின்று கரும ஞானங்களைக 

காட்டும் தொழிலால் சங்கிதைகள் உபநிடதங்களென இருபாற் படும், 

அவற்றுள் வேதோக்க கருமாதிகாரியான மனிதராதியோர் குழவிப் பருவம் 

நீங்யெ சறுபருவர் தொடங்கு, அனுஷ்டிக்க வேண்டிய கருமங்களைச் சொ 

ல்லும் கரும காண்டங்கள் சங்கிதைகளாம் ; அவற்றின் கருத்தை விளக்கும் 

நூல் பூர்வ மீமாம்சையாம். பலனை விரும்பாத கருமானுஷ்டானத்தினால் 

ஏகாக்ரெ சித்த முண்டாய் அதனால் சாதன சதுஷ்டய மூற்றோனா யுள்ள 

மூமுட்சுவிற்கு ஆத்மாநாதம லிசாரணையைப் போதிப்பது உபநிஷத்துக 

ளாம். இவ்வுபநிஷத்துகள் வேதத்தி னிறுதியில் படிச்சப்பதெலால் வேதா 

ர்தங்க ளென்றும் சொல்லப்படும், அவ்வேதார்தங்களின் பொருளை விலக்கு 



வேதாந்ததபிகை. அக. 
வது. உத்தர மிமாம்சை யாம். அதனையும் உபசாரமாய் வேதாந்த மென 
வழங்குவ அண்டு. அவ்வேதாம் தத் இன் பொருள் ஆசிரியன அ அருளில்லார் 
க்கு விளங்குவது அருமையினு மருமை. அருமையாகவே, அதனை ஆரிய 
னில்லாது கேட்போருக்குப் பண்டைத் இவினை வயச்தாற் ரோன்றும் 
விபரீத சங்கைகளாறெ இருட்டை யகற்றி, பொருரூுண்மையை விளக்குவ 
தால் இகதாலுக்கு “வேதா ந்த தீபிகை?” யெனப் பெயர் தரப்பட்ட தென்க. 

இருளைப் போக்குவதில் சூரியன் சந்திரன் முதலிய பெரிய தேயுக்க 
ளிருக்க அவற்றின் பெயரை யமைத்து வேதாந்த குரியன் என்பதாதியாசகக் 
கூமுஅ, இதற்கு வேதாந்த தீபிகை யெனப் பெயர் தீந்து யாது காரணம் 
பற்றி யெனின், நூலின் அளவு முறைச் இருக்கும் தன்மை பற்றியா மென்க. 
மேலும் குரியன் முதலிய தேயுக்களைப் போன்று பிரம்மகுச்திராதி பாஷி 
யாதிகள் பலவுள. அவை எவர்க்கு மெளிதி லெட்டா ; அன்றிக் கருதியபோ 
தெல்லாங் கைகூடா,. அன்றி எந்தெந்த விடங்களில் இருள் இருக்குமோ, 
அர்தந்த விடங்களி லெல்லாஞ் குரியன் முதலிய வொளிப் பொருள்களைச் 
செலுத்தச் சாத்தியப்படாது, படாதாகவே, எளிதில் நினைத்தபோது எவ் 
விடத்தும் குக்குமமாய்த் தேயுவைத் தீபமாகவினியோஇத்து அவ்விடதக் அள்ள 
விருளை விலக்குவதுபோல, ஜனமாந்திர தீவினைப் பயனால் கட்டுப்பட்ட 
வர்களது அகவிருளைச் சருதி யுக்தி யனுபவத்தால் விலக்கி, அங்குப் புதை 
நீதடெக்கும் ஆன்ம (பிரமம்) சொரூபமாய வேதார்சப் பொருளை விளக்கும் 
அல் வேதாந்த தீபிகையாமென்றறிக. 

வேதாந்தம் வேதங்களினி று ந்யொன உபநிஷத்துகள்; அவ் வுபநிஷத் த 
கள் இடவாகு பெயரா யவற்றிற்குறிக்கப்படும் ஆன்ம சொருபத்தைச் காட் 
டும், தீபிகை அதனை மறைத்த அஞ்ஞான இருளை நீக்கும் சொரூப விளக்கு. 
௮௮ உவமையாகு பெயராய் நூலுக்குக் காரணக் குறியாயிற்று ; அன்றித் 
தொழிலாகு பெயருமாம். 

வாழ்த அ: 

வேதாந்தத்தில் இல்லாத தோஷங்களைச் சொல்லி, பிறகு வேதாக்திக 
ளால் அவை தோஷங்க எல்ல வென்றும், தோஷங்க ளென்று சொல்வதே 
தோஷமென்றுங் காட்டிக்சொண்டதோடு இத காரணமாகத் தமது அவித 
சித்தார்தமே தோஷ முடையதெனத் அணாகநந நியாயமாக ஸ்தாபிச் தக் 
கொண்டவரில் நவீனத்திலும் ஈவீன தஅவித சைவ சித்தார்த வாதியா 
இச்சித்தாந்த தீபிசைப் பதீதிராதிபரும் ஒருவரேயாம். இதுகாறும் 

ம-0-ா- ஜீ குளை சோமசுந்தர நாயகர், 
3 யாழ்ப்பாணம் செர்திரநாதையர், 
2 வெங்கட்டரமண சாஸ், 
3» குருசாயிசர்மா, 
ல் தினகரர், 

கோவை சபாபதி நாவலர், 
- இத்தார்த சங்கர், 

99 முருகவேள், 
59 குக்தாசா, 

ர சர்தார், 

9... யாழ்ப்பாணம் இந்து சாதனப் பத்திராதிபர் 



௮௨ வேதாந்தஇபிகை. 

முதலியவர்கள் தற்காலத்தில் வேதாந்தத்திற்கு எதிரிகளா யிருந்த; 

வாதம் புரிந்து வாதமுகத்தால் வேதாந்தம் தோஷ ரதெமானதென்று விள 

க்கிவைத் ௮, அதைத தமிழ்நாட்டில் ஒளிபெறச் செய்தவர்கள். அவிரோதிக 

ளாய் அதாவ. வேதரரந்திகளாய் நின்று வேதாந்தத்தைக் கெளரவப்படுத்து 

பவரினும் விரோ இகளாய் நின்று கெளர்வப் படுத் துபவரே மேலானவராம். 

இதுவரையில் வாத செய்தவர்களும் செய்யாதவர்களுமான வேதாந்தி 

விரோதிகள் யாவரும் ஒருவர் பின் னொருவராய் மேலும் மேலும் அடிக்கடி 

வந்து வாதம் புரிர்து இன்னும் வேதாந்தத் த்பேரி லுள்ள போலி ஆட் 

சேபங்களைப் போக்கி அந்தச் சற்கருமங்களா லுண்டாகும் புண்ணியமெய்தி 

இக பர சுகங்களை மேலு மேலும் அடைந்து சுகமாய் வாழ்வார்களாக; முக 

இயமாய் இத்தகைய வேதாச்த விராத பரோபகாரிகள் என்றுஞ் சுகஜீவிக 

ளாய் வாழ எங்கும் நீக்கமற நிறைக்க பரப் பிரமத்சை எப்போதும் திரிகா 

ணங்களாலும் துதிப்போமாக ; நிர்விகற்ப சமாதியில் சசாவிளங்கும் சகஜ 

நிஷ்டாபரர்களும் இவ் வுத்த்மோத்தம குண சீலர்களுக்கு க்ஷேம முண்டாகு 

மாறு ஆ£ர்வாசமுரு செய்வார்களாக, 
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அதிவைசனா வண பரிகாரம். ர. 
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அத்வைத தானா. நிக்கிரஎம். ர டு பெர 

பேச ஜிதா பிரசாணாபாசவின க்கச். சண்டமாருதம். i 

லா பிச அதத் டர் 

ன முத்தியால் போல், 5 தம்பு செட்டி. எது 

i :இரசாலையில் விற்பன என். ட. 


