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കൃതജ്ഞത 

മലയാളസാഹിത്യത്തില്‍ ദാര്‍ശനികമായ വിചിന്തനങ്ങള്‍ക്കും ഗൌരവപൂര്‍ണ്ണമായ 

നിരവധി പഠനങ്ങള്‍ക്കും വിധേയനായ കവിയാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍. മനുഷ്യരാശിയുടെ 

സമസ്തതലങ്ങളെയും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാവ്യങ്ങള്‍ ദേശകാലാതീതമായ 

പാഠശേഖരങ്ങളെ എന്നും ഈര്‍ജ്ജസ്വലമാക്കുന്നവയാണ്‌. ആശാന്‍ കവിതയിലെ അദ്വൈതദര്‍ശന 

ത്തിന്റെ സ്വാധീനത്തെക്കുറിച്ച്‌ പലരും പരാമര്‍ശിച്ചിട്ടുണ്ട. എന്നാല്‍ ഈ വിഷയത്തില്‍ വിശദവും 

വസ്തുനിഷഠവുമായ പഠനം ഇതുവരെ ഉണ്ടായിട്ടില്ല. അദ്വൈതദര്‍ശനം ആശാന്‍ കവിതയില്‍ 

എന്ന ഈ ഗവേഷണപ്രബന്ധം അതിന്റെ കുറവ്‌ പരിഹരിക്കുന്നതിനുള്ള ഒരെളിയ പരിശ്രമമാണ്‌. 

ഈ ഗവേഷണപ്രവര്‍ത്തനം മുന്നോട്ടുകൊണ്ടു പോകാന്‍ എനിക്ക്‌ പിന്തുണയും കരുത്തും 

പ്രോത്സാഹനവും നല്‍കിയ നിരവധി സുമനസ്സുകളുണ്ട. അവരില്‍ പ്രാതഃസ്മരണീയന്‍ എന്റെ 

ഗൈഡ്‌ ഡോ.ഗോപിനാഥന്‍ നായര്‍ അവര്‍കളാണ്‌. ഗവേഷണപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ 

ഘട്ടങ്ങളിലെല്ലാം വ്യക്തവും കൃത്യവുമായ മാര്‍ഗ്ഗനിര്‍ദ്ദേശം നല്‍കി സര്‍വ്വാത്മനാ എന്നോട്‌ 

സഹകരിച്ച ഗോപി സാറിനോടുള്ള സ്നേഹാദരങ്ങളും നന്ദിയും കടപ്പാടും വാക്കുകള്‍ക്ക 

തീതമാണ്‌. 

വിവിധ പഠനക്ലാസ്സുകളിലൂടെയും പ്രഗത്ഭമതികളുടെ പ്രഭാഷണങ്ങളിലൂടെയും 

അദ്വൈതത്തെക്കുറിച്ച്‌ കിട്ടിയ അറിവാണ്‌ പ്രസ്തുതദര്‍ശനത്തെ സാഹിത്യവുമായി 

ബന്ധപ്പെടുത്തി പഠിക്കാനുള്ള മനക്കരുത്ത്‌ എനിക്ക്‌ പകര്‍ന്നത്‌. ആഴവും പരപ്പും 

വളരെയേറെയുള്ള അദല്വൈതദര്‍ശനത്തിന്റെ വെളിച്ചം ഉള്ളില്‍ ജ്വലിപ്പിച്ച ശ്രീമദ്‌ അദ്ധ്യാത്മാനന്ദ 

സരസ്വതി സ്വാമികള്‍ (സംബോധ്‌ ഫനണ്ടേഷന്‍, കേരളം), ശ്രീമദ്‌ ചിദാനന്ദപുരി സ്വാമികള്‍ 

(കൊളത്തൂര്‍ അദ്വൈതാശ്രമം), സ്വാമി മുനിനാരായണ പ്രസാദ്‌ (നാരായണ ഗുരുകുലം, 

ഫേണ്‍ഹില്‍; തുടങ്ങിയ ഗുരുസ്ഥാനീയരോടും കോഴിക്കോട സര്‍വ്വകലാശാലയിലെ മലയാളം 

വകുപ്പിലെ മുഴുവന്‍ അദ്ധ്യാപക-അനദ്ധ്യാപകരോടും സ്‌ക്കൂള്‍ ഓഫ്‌ ഫോക്ക്‌ലോര്‍ സ്റ്റഡീസിന്റെ 

മേധാവി ശ്രീ. ഇ.കെ.ഗോവിന്ദവര്‍മ്മരാജ അവര്‍കളോടും എനിക്കുള്ള പ്രതിബദ്ധത അളവറ്റതാണ്‌. 

ഗവേഷണത്തിന്‌ സഹായം നല്‍കിയ കോഴിക്കോട സര്‍വ്വകലാശാലാ മലയാളവിഭാഗം 

ലൈബ്രറി, സി.എച്ച്‌. മുഹമ്മദ കോയ ലൈബ്രറി, ദേശപോഷിണി പബ്ലിക്ക്‌ ലൈബ്രറി, കുതിരവട്ടം

‘ ’



തുടങ്ങിയ ഗ്രന്ഥശാലകളിലെ ജീവനക്കാരോടുള്ള കടപ്പാടും ഈ അവസരത്തില്‍ അറിയിക്കുന്നു. 

ചേളന്നൂര്‍ ബ്ലോക്ക്‌ പട്ടികജാതി വികസന ഓഫീസര്‍ ശ്രീ. എന്‍. സുരേഷ, കോഴിക്കോട 

ജില്ലാ പട്ടികജാതി വികസന അസി. ഓഫീസര്‍ ശ്രി. കെ.ജെ. മൈക്കിള്‍ ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള എന്റെ 

മേലുദ്യോഗസ്ഥരുടെയും സഹപ്രവര്‍ത്തകരുടെയും അനുഭാവപൂര്‍ണ്ണമായ സഹായസഹ 

കരണങ്ങള്‍ ഇല്ലായിരുന്നുവെങ്കില്‍ ഈ ഗവേഷണപ്രബന്ധം എനിക്ക്‌ പൂര്‍ത്തീകരിക്കാനാകു 

മായിരുന്നില്ല. അവര്‍ക്കെല്ലാം നന്ദി. കൂടാതെ ഗവേഷണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെ എല്ലാ അര്‍ത്ഥത്തിലും 

പിന്തുണച്ച രക്ഷിതാക്കളോടും ജീവിതപങ്കാളിയായ ശ്രീമതി. മഞ്ജുഷ ആര്‍.വര്‍മ്മയോടുമുള്ള 

കടപ്പാട അറിയിക്കാനും ഈ സന്ദര്‍ഭം വിനിയോഗിക്കട്ട. ഈ ഗവേഷണപ്രബന്ധത്തിന്റെ 

ഫോട്ടോകോപ്പി, ബൈന്റിങ്ങ്‌ തുടങ്ങിയ കാര്യങ്ങള്‍ ഭംഗിയായി ചെയ്തുതന്ന കോഴിക്കോട 

പുതിയ ബസ്റ്റാന്റിനു സമീപത്തുള്ള പ്രിന്റ്‌ ഹൌസിലെജീവനക്കാരോടുള്ള നന്ദിയും അറിയിച്ചു 

കൊള്ളുന്നു. 
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) 

ദര്‍ശനം എന്ന പദത്തിന്‌ കാണുക, കാഴ്ച എങ്ങനെ സാമാന്യമായും സമഗ്രമായി 

അറിയുക എന്ന്‌ വിശേഷമായും അര്‍ത്ഥമുണ്ട്‌. നശ്വരങ്ങളായ പ്രപഞ്ചപദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ മുതല്‍ 

ശാശ്വതമായ ഉണ്മയെ കണ്ടെത്തുന്നതിന്‌ സഹായിക്കുന്നതെന്താണോ അതെല്ലാം 

ദര്‍ശനത്തിന്റെ പരിധിയില്‍പ്പെടും. ആത്യന്തികയാഥാര്‍ത്ഥ്യവും ആത്മസത്തയും തമ്മിലുള്ള 

പാരസ്പര്യം, യഥാര്‍ത്ഥജ്ഞാനം, അതിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലുള്ള ജീവിത്ര്രമം എന്നിവയി 

ലാണ്‌ ദര്‍ശനം നിലയുന്നുന്നത്‌. ഇന്ദ്രിയവിഷയങ്ങള്‍ മുതല്‍ ആതന്തരികതത്ത്വം( 

)വരെ അതില്‍ അന്തര്‍ഭവിച്ചിരിക്കുന്നു. കലയിലും സാഹിത്യത്തിലും സൌന്ദര്യശാ 

സ്ര്രത്തിലും ഇതിന്‌ നിര്‍ണ്ണായകമായ സ്ഥാനവും സ്വാധീനവുമുണ്ട. 

സഹിതമായ ശബ്ദാര്‍ത്ഥങ്ങളാണ്‌ സാഹിത്യം. വൈകാരികതയോടൊപ്പം വൈചാരി 

കമായ മൂല്യവും അതിന്റെ ശില്പത്തെ രൂപപ്പെടുത്തുന്നു. ആത്മനിഷഠസത്തയെ നൈസര്‍ഗ്ഗി 

കപ്രതിഭ ഉപയോഗിച്ച്‌ ബാഹൃപ്രപഞ്ചവുമായി ഇണക്കുന്ന രചനാത്മകമായ പ്രരകിയയാണ്‌ 

സാഹിത്യം. പ്രമേയം, ഇതിവൃത്തം, കഥാപാത്രങ്ങള്‍ തുടങ്ങിവ ഭാഷ, ശൈലി, ആഖ്യാനം 

എന്നിവയുമായി സമനമ്പയിച്ചാണ്‌ അത്‌ രുപമെടുക്കുന്നത്‌. രൂപഭാവങ്ങളുടെ അദ്വൈത 

സ്വഭാവമാണ്‌ അതിന്റെ ജൈവഘടനയ്ക്ക്‌ ഭദ്രതയേകുന്നത്‌. ആ അദ്വൈതഭാവത്തെ 

എഴുത്തുകാരന്‍ സമര്‍ത്ഥമായി ആവിഷക്കരിക്കുമ്പോഴാണ്‌ സാഹിതൃത്തിന്‌ ദാര്‍ശനികതലം 

കൈവരുന്നത്‌. എഴുത്തുകാരന്റെ അറിവും അനുഭൂതിയും പ്രതിഭാവിലാസവുമാണ്‌ അതിന്‌ 

പിന്‍ബലമേകുന്നത്‌. 

മനുഷ്യന്റെ അവബോധം, ജീവിതാചരണങ്ങള്‍ എന്നിവയുമായി ബന്ധപ്പെട്ടുണ്ടാ 

കുന്ന വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ പരിഹരിക്കുക വഴി അവനെ സത്യത്തിലേക്കടുപ്പിക്കുകയാണ്‌ ദര്‍ശനം 

ചെയ്യുന്നത്‌. കാവ്യത്തിന്‌ കലാസഈഭാഗ്യം നല്‍കുന്നത്‌, വിചാരങ്ങള്‍ക്ക്‌ മുന്‍തുക്കമേപുന്നത്‌, 

തൂുടര്‍വിചാരങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴിമരുന്നിടുന്നത്‌, അനുവാചകനെ മാറ്റി മറിക്കുന്നത്‌ എന്നി 

ങ്ങനെയെല്ലാം സാഹിത്യവുമായി ദര്‍ശനം ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. രചനയുടെ ഉല്‍കൃഷ്ട 

മായ നിമിഷത്തില്‍ ചിലപ്പോള്‍ തത്ത്വചചിന്താപരമായ സത്യത്തെയോ മതചിന്തയിലെ 

യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെയോ ശാസ്ത്രവസ്തുതയേയോ ആവിഷ്ക്കരിച്ചെന്നു വരാം. അന്തര്‍ദ്ൃഷ്ടി
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യുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ കവി ആ സത്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ രൂപഭാവങ്ങളേകുന്നു. അപ്പോള്‍ സാഹിത്യത്തി 

ന്റെ സത്യം മറ്റെല്ലാത്തിനെയും പിന്നിലാക്കുന്നു. തനിക്കുണ്ടായ പ്രചോദനത്തെ കവി വിദ 

ഗ്ദ്ധമായി ആവിഷ്ക്കരിച്ച്‌ മഹത്തായ ദര്‍ശനത്തെ പ്രകടമാക്കുന്നു. സൃഷ്ടിയുടെ ഘടന, 

അതില്‍ ആവിഷ്ക്കൃതമായിരിക്കുന്ന മാലികതത്ത്വങ്ങള്‍, ആവിഷ്ക്കാരസങ്കേതങ്ങള്‍ തുട 

ങ്ങിയവയെല്ലാം ഉരുത്തിരിയുന്നത്‌ കവിയുടെ വൈചാരികമായ അവബോധത്തില്‍ നിന്നാണ്‌. 

എഴുത്തുകാരന്റെ ദാര്‍ശനികാവബോധം വായനക്കാരനുമായി പങ്കുവെക്കുമ്പോള്‍ അത്‌ 

മൂല്യബോധമായും മനുഷ്യത്വത്തിലും നൈതികതയിലും അധിഷഠിതമായ ജീവിതം നയി 

ക്കുന്നതിനുള്ള സന്ദേശമായും മാറുന്നു. തത്ത്വചിന്തകന്‍ ആശയങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ ദര്‍ശനം 

അവതരിപ്പിക്കുന്നതെങ്കില്‍ എഴുത്തുകാരന്‍ കാവ്യപരമായ ജൈവികതയിലൂടെയാണ്‌ അത്‌ 

സാധിച്ചെടുക്കുന്നത്‌. ജീവിതയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള അടിസ്ഥാനപരവും സത്താത്മ 

കവും ആത്യന്തികവുമായ അവബോധം, ഒരവസ്ഥയുടെയോ പ്രതിഭാസത്തിന്റെയോ 

ഗതിവിഗതികള്‍, ലക്ഷ്യം, മൂല്യം എന്നിവയെക്കുറിച്ചുള്ള അറിവ്‌ തുടങ്ങിയവ ദര്‍ശനത്തെ 

തിരിച്ചറിയുന്നതിന്‌ ഉതകുന്ന ഘടകങ്ങളാണ്‌. ദാര്‍ശനികമായ ലോകവീക്ഷണത്തില്‍ 

പൊതുവെ മുന്നംശങ്ങള്‍ അടങ്ങിയിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ ആധുനിക തത്ത്വചിന്ത കരുതുന്നു. 1- ഒരു 

സദാത്മകവീക്ഷണം - യാഥാര്‍ത്ഥ്ൃത്തിന്റെ പരമസ്വഭാവത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സങ്കല്പം 2- (alas 

ഞ്ചത്തില്‍ മനുഷ്യനുള്ള സദാത്മകവും സദാചാരാത്മകവുമായ പദവി, അതായത്‌ നിയന്ത്ര 

ണാതീതമായ വിശ്വവ്യവഹാരത്തില്‍ സ്വത്ര്ത്രസത്തയുള്ള മനുഷ്യനെക്കുറിച്ചുള്ള അന്വേ 

ഷണം, 3- പരമമുല്യങ്ങളുടെ സംഹിത, മറ്റെല്ലാം ബലി കഴിച്ച നേടേണ്ട ലക്ഷ്യങ്ങളുടെ പട്ടി 

ക (ഉപേയമുല്യങ്ങളും ഉപായമുല്യങ്ങളും തമ്മിലുള്ള നിത്യാനിത്യവിവേകജ്ഞാനം) എന്നി 

വയാണവ. 

സത്യത്തിന്‌ അനശ്വരതയുടെതായ ഒരു തലമുണ്ട്‌. ജീവിതാനുഭവങ്ങളിലൂടെ ഗ്രഹി 

ക്കുന്ന സത്യത്തെ വാഗ്രൂപത്തില്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്ന സാഹിത്യം അനശ്വരവും 

അതുകൊണ്ടുതന്നെ ഉദാത്തവുമാണ്‌. വ്യക്തിയില്‍ നിലീനമായി കിടക്കുന്ന ശക്തികളെ 

ഉണര്‍ത്തി അതിലെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ സമമ്പയമുണ്ടാക്കി നിരന്തരമായ വിചാര്രപ്രര്രി 

യയിലൂടെ വീക്ഷണത്തെ വിപുലീകരിച്ച്‌ പരമാര്‍ത്ഥത്തെ അറിയാനുതകുന്ന ഉല്‍ക്കൃഷ്ട 

1-ആല്‍ബര്‍ട്ട നമ്പ്യാപറമ്പില്‍,(ഡോ.) , തോമസ്‌ വെള്ളിലാം തടം (ഡോ.) സമ്പാദകര്‍-ദര്‍ശനം 

എന്ത്‌?- (ലേഖനങ്ങള്‍)- നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം -1986, എഡി-1, പുറം-12
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മായ അവബോധം കരുപിടിപ്പിച്ച്‌ പ്രപഞ്ചത്തിലെ സമസ്തചരാചങ്ങളോടും പ്രേമം വളര്‍ത്തുക 

യാണ്‌ സാഹിത്യത്തിന്റെ പരമമായ ലക്ഷ്യം. വിഷയിയും വിഷയവും കെട്ടുപിണഞ്ഞു 

കിടക്കുന്ന ജീവിതം പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്ന സാഹിത്യം മനുഷ്യവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനപ്ര 

മേയങ്ങള്‍ ചര്‍ച്ച ചെയ്യുന്നു. സത്യത്തെ അന്വേഷിക്കുകയും അതിന്റെ കാര്യകാരണസംബ 

ന്ധതയെ അപഗ്രഥിക്കുകയും അതിനെ സാക്ഷാത്ക്കരിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുകയുമാണ്‌ ദാര്‍ശനി 

കന്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. എന്നാല്‍ അനുഭവിച്ച യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ അനുഭുതിപ്രവാഹമാക്കി അനു 

വാചകഹൃദയങ്ങളിലേക്ക്‌ സംഭക്രമിപ്പിക്കുകയാണ്‌ സാഹിത്യകാരന്റെധര്‍മ്മം. താത്ത്വികതയുടെ 

ഓന്നത്യങ്ങളില്‍ ദാര്‍ശനികന്‍ നിലകൊള്ളുമ്പോള്‍ പ്രായോഗികമായ ജീവിതസത്യങ്ങളോ 

ടാണ്‌ സാഹിത്യകാരന്‍ അടുപ്പം. പ്രതീകരുപാന്തര( ങ്ങളുടെ ഉല്പ 

ന്നങ്ങളായ കലാസൃഷ്ടികള്‍ രൂപഭാവങ്ങളിലും രസഘടനയിലും വ്ൃത്യസ്തമാണെങ്കിലും 

അനുഭവസമ്ധ്ഗതയെ ആവിഷ്ക്കരിക്കുന്നു എന്ന നിലയില്‍ അഭിന്നമായാണ്‌ പ്രകടമാഥ്കു 

ന്നത്‌. കെട്ടുറപ്പുള്ള പ്രമേയഘടനയിലൂടെയും യുക്തിപൂര്‍വ്വമായ തത്ത്വവിചാരത്തിലൂടെയും 

ദാര്‍ശനികമായ ഉള്‍ക്കാഴ്ചയിലൂടെയുമാണ്‌ ഇത്‌ സാദ്ധ്യമാക്കുന്നത്‌. ചിന്തയുടെയും ഭാവ 

നയുടെയും സര്‍ഗ്ഗാത്മക യോജിപ്പില്‍നിന്നാണ്‌ അനുഭൂതികള്‍ക്ക്‌ കാവ്യരൂപം ലഭിക്കുന്നത്‌. 

കവിതയുടെ കാതലായ അംശം ചിന്തയാണ്‌. ചിന്താശൂന്യമായ കല ആത്മാവില്ലാത്ത മനു 

ഷ്യനെപ്പോലെയാണ്‌. വിചാരവും ആശയും അന്തസ്സത്തയുമാണ്‌ ഒരു കൃതിയുടെ യഥാര്‍ത്ഥ 

ഉള്ളടക്ക മെന്ന്‌ മഹര്‍ഷി അരവിന്ദന്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 

സത്യത്തെ ഹൃദയംകൊണ്ടറിഞ്ഞ്‌ ആവിഷ്ക്കരിക്കുമ്പോഴാണ്‌ വെളിപാടുപോലെ 

ദര്‍ശനം ഉളവാകുന്നത്‌. അറിവും അനുഭൂതിയും സഹജമായ ആഭിമുഖ്യവും ഭാവനാവിലാ 

സത്തില്‍ പ്രതിഫലിക്കുന്ന സത്യത്തിന്റെ അനുഭവവും അതിന്‌ പിന്‍ബലമേകുന്നവയാണ്‌. 

അതിലൂടെ യുക്തിവിചാരങ്ങള്‍ക്കൊന്നും എത്തിച്ചേരാനാകാത്ത ഇടത്തില്‍ കവിയുടെ 

ഉള്‍ക്കാഴ്ച ചെന്നുചേരുന്നു. അത്യുന്നതവും മഹത്തരവുമായ ഏതു കവിതയ്ക്കും പൊടു 

ന്നനെയുള്ള സാക്ഷാത്ക്കാരത്തിന്റെ അന്തസ്സത്ത ഉണ്ടാകും. സത്യത്തിന്റെ ദര്‍ശനവും ശ്രവ 

ണവും വാഗ്രുപത്തിലുള്ള അതിന്റെ ആവിഷക്കാരവുമാണ്‌ കവിത. അത്‌ അവതരിപ്പിക്കപ്പെ 

ടുന്ന ജീവിതസന്ദര്‍ഭങ്ങളുടെ പശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌ ദര്‍ശനത്തിന്റെ പൊരുള്‍ ആരായേണ്ട 

ത്‌. ഭാവന പിടിച്ചെടുക്കുന്ന സത്യത്തിന്റെ പ്രതിരൂപത്തിലാണ്‌ അതിന്റെ നിലയൂന്നല്‍.
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അനാദിയായ മനുഷ്യജീവിതത്തെയും വര്‍ത്തമാനകാലത്തെ ബുദ്ധിപരമായ ചിന്താഗതി 

കളെയും അവ സംയോജിപ്പിക്കുന്നു. ഒരു സാഹിത്യസൃഷടിക്ക്‌ മതം, ശാസ്ര്രം, ദര്‍ശനം 

എന്നിവയോട്‌ ആവിര്‍ഭാവ, വികസ്വരഘട്ടങ്ങളില്‍ സംബന്ധമുണ്ടാകാം. അന്തിമനിലയില്‍ 

സാഹിത്യരൂപത്തിലെത്തുമ്പോള്‍ സര്‍ഗ്ലാത്മകയാഥാര്‍ത്ഥ്യമെന്ന നിലയില്‍ അത്‌ തനിമ 

പുലര്‍ത്തുന്നു. 

സാഹിതൃവും ദര്‍ശനവും- പൌരസ്ത്ൃവീക്ഷണത്തില്‍ 

സാഹിത്ൃയകലയും ദര്‍ശനവും തമ്മിലുള്ള പാരസ്പരൃത്തെക്കുറിച്ച്‌ സാഹിത്ൃയമീമാം 

സകര്‍ ചിന്തിച്ചിട്ടുണ്ട. സ്വത്വാവിഷക്കാരമാണ്‌ സര്‍ഗൃശക്തിയുടെ പരമധര്‍മ്മമെന്നാണ്‌ 

പൌരസ്ത്യദര്‍ശനം നിരൂപിക്കുന്നത്‌. അതിന്റെ വിശിഷിടരൂപമാണ്‌ നാടകമെന്ന്‌ ഭരതമുനി 

യെപ്പോലുള്ളവര്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. കൃതി, രംഗവിധാനം, സംഗീതം, നൃത്തം, അഭിനയം 

എന്നിവയുടെ ഉദ്ഗ്രഥനത്തിലൂടെ കലാസൃഷടിയുടെ ആത്മാവ്‌ രസാനുഭൂതി തന്നെയെന്ന്‌ 

അദ്ദേഹം ഉദ്ഘോഷിക്കുന്നുണ്ട. കാവ്യസൃഷ്ടിയുടെ രൂപം നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നതും അതിലട 

ങ്ങിയതും വിനിമയം ചെയ്യപ്പെടേണ്ടതുമായത്‌ രസാനുഭൂതിയെയാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം അഭി 

3 

സായ്പ്രദായികമായി വ്യവഹരിച്ചു പോരുന്ന കവി, കാവ്യം, കാവ്യഹേതു, കാവ്യ്ര 

യോജനം, രസം, ധ്വനി, വക്രോക്തി, രീതി, ഓചിത്യം, അനുമാനം, ശബ്ദശക്തികള്‍, ഗുണ 

ദോഷവിചാരങ്ങള്‍ എന്നിവയെ കുറിച്ചുള്ള വിചിന്തനങ്ങളെല്ലാം ദാര്‍ശനിക അടിത്തറയിലാ 

ണ്‌ നിലകൊള്ളുന്നത്‌. കു ധാതുവിനോട ഇഃ എന്ന പ്രത്യയം ചേര്‍ന്നോ ജ്ഞാനാര്‍ത്ഥ 

ദ്യോതക മായ കവ ധാതുവിനോട്‌ ഇന്‍ പ്രത്യയം ചേര്‍ന്നോ നിഷ്പന്നമാകുന്നതാണ്‌ 

കവി ശബ്ദം. എല്ലാം അറിയുന്നവനും എല്ലാം വര്‍ണ്ണിക്കുന്നവനും എല്ലായിടത്തെക്കും ഗമി 

ക്കുന്നവനെന്നുമാണ്‌ അതിന്റെ അര്‍ത്ഥം. മൂന്നു ലോകങ്ങളെ നിര്‍മ്മിക്കുന്ന ശംഭുവിന്‌ 

തുല്യനായ മനീഷിയായ കവി സ്വയംഭൂവാണെന്ന്‌ ആചാര്യന്മാര്‍ പറയുന്നു. സാധാര 

ണക്കാരെക്കാള്‍ ലോകത്തെ സൂക്ഷമമായി നിരീക്ഷിക്കുന്നതിനും ഗ്രഹിക്കുന്നതിനും 

സംവേദനം ചെയ്യുന്നതിനും കവികള്‍ക്ക്‌ കഴിയും. മ്രത്രദ്രഷടാക്കളായ ജുഷികള്‍ക്കു തുല്യ 

3-ഭരതമുനി- നാടൃശാസ്ര്രം- കേരളസാഹിത്യ അക്കാദമി, തൃശ്ശൂര്‍ -1987, എഡി-1, പുറം-245 

4- മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍ (ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, പുറ൦-290 

5- അതേ പുസ്തകം- പുറം-275

.

{] m-b -s ¸ Sp¶ p.

‘  ’
 

4 

5

4



മായ സ്ഥാനമാണ്‌ അറിയുകയും ശബ്ദിക്കുകയും വര്‍ണ്ണിക്കുകയും ചെയ്യുന്നവര്‍ എന്നര്‍ 

ത്ഥമുള്ള കവികള്‍ക്ക്‌ ഭാരതീയചിന്തകർ നല്‍കിയിരിക്കുന്നത്‌. അസാധാരണമായ നിരീക്ഷ 

ണപാടവവും അന്തഃസത്തയെ സ്വാംശീകരിക്കാനുള്ള കഴിവും ക്രാന്തദര്‍ശിതയും ഉള്ളവനാണ്‌ 

കവി (എഴുത്തുകാരന്‍). ജൂഷിയല്ലാത്തവന്‍ കവിയല്ലെന്നും ദര്‍ശനംകൊണ്ടാണ്‌ ജഷിത്വം 

സംസിദ്ധമാകുന്നതെന്നും ഭാരതിയസാഹിത്ൃചിന്തകര്‍ കരുതുന്നു. ദീര്‍ഘദര്‍ശനം, 

വെളിപാട്‌ എന്നിവയുള്‍ക്കൊള്ളുന്നവര്‍ എന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ റോമാക്കാര്‍ കവികളെ 

എന്നാണ്‌ വിളിച്ചിരുന്നത്‌. ദര്‍ശനവും സാഹിത്യവും തമ്മിലുള്ള ആത്മബന്ധമാണ്‌ ഇവിടെ 

യെല്ലാം വെളിപ്പെടുന്നത്‌. 

കവിയിലെ കര്‍മ്മശക്തിയുടെ ഭാവ്പ്രകാശനമാണ്‌ കാവ്യം. സ്വാനുഭൂതിയെ അനുവാചകഹ്യൃദ 

യങ്ങളിലേക്ക്‌ ശബ്ദശക്തിയിലൂടെ സന്നിവേശിപ്പിക്കുന്നതിനും (സഷടാവിന്റെ അമൂര്‍ത്ത 

മായ ഗുണധര്‍മ്മങ്ങളെ ആവിഷ്ക്കരിക്കുന്നതിനുമുള്ള മാദ്ധ്യമമാണത്‌. ശബ്ദാര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ 

തുല്യപ്രാധാന്യവും സാമഞ്ജസ്യവും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതെന്ന്‌ കാവ്യത്തെ ഭാമഹനും ലോകോ 

ത്തരാഹ്ലാദജനകമായ ജ്ഞാനത്തിന്റെ രമണീയമായ അര്‍ത്ഥമാണ്‌ കാവ്യത്തിലൂടെ 

പ്രതിപാദിക്കുന്നതെന്ന്‌ ജഗന്നാഥപണ്ഡിതരും വിഭവാദിസംയോജകസ്വരൂപവും രസാഭി 

വ്യഞ്ജകവുമായ തെറ്റാത്ത കവിവ്യാപാരമാണ്‌ കാവ്യമെന്ന്‌ മഹിമഭട്ടനും ലോകത്തെ 

ജ്ഞാനദീപ്തമാക്കുന്ന ജ്യോതിസ്സാണ്‌ സാഹിത്യമെന്ന്‌ ദണണ്‍്ഡിയും കാവ്യമീമാംസയെ 

നിര്‍വചിക്കുന്നു. വാസ്തവികതയെ സര്‍ഗ്ലാത്മകയാഥാര്‍ത്ഥ്യമാക്കി പരിവര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്ന 

പ്രര്രിയയിലാണ്‌ സാഹിത്യം സൌന്ദരൃതത്ത്വത്തെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നത്‌. കൂടാതെ അര്‍ത്ഥം 

വാക്ക്‌, ആശയം/പദം തുടങ്ങിയ ദ്വന്പഭാവങ്ങളുടെ അഭിന്നതയും അത്‌ അംഗീകരിക്കുന്നു. 

കാവ്യങ്ങളിലൂടെ ലഭിക്കുന്ന ആനന്ദം സത്യസാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തിന്‌ സമാനമാണെന്നും ഭാര 

തീയചിന്തകര്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. ്രഹ്മാനന്ദത്തിന്റെ തലത്തില്‍ വാസനകളില്ലാതാകു 

6- ടി. ഭാസ്ക്കരന്‍ (ഡോ.)- ഭാരതീയ കാവ്യശാസ്ത്രം - കേരളഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-3, 

1994, പുറഠ-126 

7- കെ. സുകുമാരപ്പിള്ള (ഡോ.)- കാവ്യമീമാംസ - കേരളഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, 1993 

പുറം -44 

8- മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍ (ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, പുറഠം-279 

9- അതേ പുസ്തകം- പുറം-279 

ഭാരതീയ കാവ്യശാസ്ര്രം - കേരളഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട-1994 

പുറം-113

.
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മ്പോള്‍ കാവ്യരസാനുഭവത്തില്‍ വാസനകള്‍ സംസ്ക്കരിക്കപ്പെടുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ 

കാവ്യാനന്ദത്തെ പ്രഹ്മാനന്ദതുല്യമെന്നല്ല, (്രഹ്മാനന്ദസവിധമെന്നാണ്‌ പൌഈരാണികര്‍ 

വിശേഷിപ്പിച്ചു പോന്നിട്ടുള്ളത്‌. 

കാവ്യരചനയുടെ ഹേതുവിനെക്കുറിച്ച്‌ അന്വേഷിക്കുമ്പോഴും ദര്‍ശനം 

നിര്‍ണ്ണായകമാകുന്നുണ്ട്‌. ശക്തി, നിപുണത, അഭ്യാസം (വാസന, പാണ്ഡിത്യം, പരിശീ 

ലനം) എന്നിവയാണ്‌ ഉല്‍കൃഷ്ടരചനകള്‍ക്ക്‌ ഹേതുവാകുന്നതെന്നാണ്‌ അഭിജ്ഞമതം. 

എങ്കിലും കവിതയുടെ ബീജമെന്നു പറയുന്ന ശക്തി നിരന്തരാനുഭൂതികളില്‍ നിന്ന്‌ സമാഹ്ൃൃ 

തമായ സംസ്‌ ക്കാരവിശേഷമാണ്‌. അനിവാര്യമായ ഈ ശക്തിയെ പ്രതിഭ എന്നാണ്‌ 

ആചാര്യന്മാര്‍ വിളിച്ചത്‌. പ്രതിഭകൊണ്ട്‌ കവി വസ്തുക്കളുടെ ധ്രികാലരൂപത്തെയും ദര്‍ശി 

ക്കുന്നു. രസാനുഗുണ ശബ്ദാര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ വിചിന്തനത്തില്‍നിന്ന്‌ ഉയിരെടുക്കുന്ന പ്രതിഭ 

ഭാവസമഗ്രതയെ സമ്പുഷ്ടമാക്കുന്നു. കവിത്വബീജമാണ്‌ പ്രതിഭയെന്ന്‌ വാമനനും സൃഷ്ടി 

ശക്തി അന്തര്‍ഗഗതമാണെന്ന ഭരതന്റെ അഭിപ്രായം ഉദ്ധരിച്ച്‌ അത്‌ അപൂര്‍വ്വവസ്തു 

നിര്‍മ്മാണക്ഷമമായ പ്രജ്ഞയാണെന്ന്‌ അഭിനവഗുപ്തനും പ്രസ്താവിക്കുന്നു. 

സഹജ(സ്വതഃസിദ്ധം), ഓപാധികി(ആര്‍ജ്ജിതം) എന്നിങ്ങനെ ജൈനതത്ത്വചചിന്തകനായ 

ഹേമചന്ദ്രന്‍ പ്രതിഭയെ തരംതിരിക്കുന്നു. കാവ്ൃയഹേതു കേവലശക്തിയാണെന്ന്‌ (പ്രതിഭ) 

പറയുന്ന രാജശേഖരന്‍ അതിനെ കാരയിത്രി(കവിക്ക്‌ ഉപകാരമായ പ്രതിഭ), ഭാവയിത്രി(സഹ്ൃ 

ദയനന്‍ ഉപകാരമായത്‌) എന്നിങ്ങനെ തിരിവേകുന്നു. പ്രതിഭയെക്കുറിച്ചുള്ള നിര്‍വ്ൃവചനങ്ങ 

ളെല്ലാം (സഷടാവായ കവിയുടെയും ദൃഷ്ടമായ ലോകത്തിന്റെയും തത്ത്വത്തെ ബന്ധിപ്പി 

ചചുള്ളതാണ്‌. പരമമായ കാവ്യാനുഭൂതി ലോകത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥസത്തയെ സ്പര്‍ശി 

ക്കുന്നുവെന്നാണ്‌ ഭാരതീയസാഹിത്ൃതത്ത്വചചിന്തകരുടെ അഭിപ്രായം. 

ധര്‍മ്മം, യശസ്സ്‌, ആയുസ്സ്‌, ഹിതം, ബുദ്ധി, ലോകോപദേശം എന്നിവയാണ്‌ ഭരതമുനിയുടെ 

അഭിപ്രായത്തിലുള്ള കാവ്യപ്പയോജങ്ങള്‍. ഭാമഹന്‍ ഇതിനെ പരിഷീ്ക്കരി 

ച്ച്‌ ധര്‍മ്മം, അര്‍ത്ഥം, കാമം, മോക്ഷം എന്നീ പുരുഷാര്‍ത്ഥങ്ങളോടൊപ്പം പ്രാപ്തി, കലാ 

11- മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍ (ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, പുറം-290 

12- അതേ പുസ്തകം- പുറം-281 

13- അതേ പുസ്തകം- പുറം-284 

14-അതേ പുസ്തകം- പുറം-286 

15-അതേ പുസ്തകം- പുറഠം-285 

16- ഭരതമുനി- നാട്യശാസ്ര്രം- കേരളസാഹിത്യ അക്കാദമി, തൃശ്ശൂര്‍ -1987, പുറം-101,102

.
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നൈപുണ്യം, പ്രീതി എന്നിവ കൂട്ടിച്ചേര്‍ത്തു. കാവ്യാസ്വാദനത്തില്‍ രാഗദ്വേഷാദി വികാര 

ങ്ങളുടെ വിമലീകരണ്ര, ത്തിലൂടെ അനുഭവപ്പെടുന്ന ഉദാത്തമായ അനുഭൂതിവിശേ 

ഷത്തെ പരമപുരുഷാര്‍ത്ഥമായ മോക്ഷവുമായി ആചാര്യന്മാര്‍ താരതമ്യപ്പെടുത്തുന്നു. കാവ്യം 

ആഹ്ലാദകാരിയായ അമൃതത്തെപ്പോലെ അവിവേകം എന്ന രോഗത്തെ ഉന്മൂലനം ചെയ്യുമെ 

ന്ന്‌ കുന്തകനും കവിയുടെ അനശ്വരകീര്‍ത്തി ഭൂമിയിലും സ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലും നിറഞ്ഞു നില്‍ക്കു 

വോളം അയാള്‍ ദിവ്യപദത്തിലായിരിക്കും സ്ഥിതി ചെയ്യുന്നത്‌. ലോകാവസാനംവരെ 

സ്ഥായിയായി നില്‍ക്കുന്ന കീര്‍ത്തി കാവ്യത്തില്‍നിന്നു ലഭിക്കുമെന്ന്‌ ഭാമഹനും നിരീക്ഷി 

ക്കുന്നു. ആത്മാവിഷക്കാരമായ കാവ്യത്തിന്റെ പരമലക്ഷ്യം തത്ത്വസാക്ഷാല്‍ക്കാരമെന്നു 

തന്നെയാണ്‌ ഭാരതീയകാവ്യദര്‍ശനത്തിന്റെ താല്‍പര്യമെന്ന്‌ ഇതിലൂടെയെല്ലാം വ്യക്തമാകുന്നു. 

ഭാരതീയമായ സാഹിത്ൃചിന്തയുടെ ഉല്‍ക്കൃഷടമായ സവിശേഷസിദ്ധിയാണ്‌ 

രസതത്ത്വദര്‍ശനം. രസോവൈ സഃ (അവന്‍ രസമാണ്‌), രസം ഹ്വൃയവായം ലബ്ധ്ധാനന്ദീതി 

(രസമെന്ന ആത്മാവിനെ നേടിയാലേ അവന്‍ ആനന്ദിതനാകുകയുള്ളു) എന്നിങ്ങനെയുള്ള 

ഉപനിഷല്‍സൂക്തങ്ങളുണ്ട. ആത്മബാഹ്യമായി ഒന്നുമില്ലെന്ന തത്ത്വമനുസരിച്ചാണ്‌ ബ്രഹ്മം 

ഈശ്വരന്‍ എന്നിവയുടെ സമാന്തരാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ രസശബ്ദത്തിന വന്നു ചേരുന്നത്‌. രസത്തിന്റെ 

ലാകികാലാകികതലങ്ങള്‍ വിവിധ നിലപാടുകളില്‍ ചര്‍ച്ച ചെയ്യപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. വിഭാവം 

(വിജ്ഞാനം), അനുഭാവം (വാക്ക്‌, അംഗം, സത്വം എന്നിവയാല്‍ അനുഭവിപ്പിക്കപ്പെടു 

ന്നത്‌) വൃഭിചാരി(വിവിധങ്ങളായ ആഭിമുഖ്യങ്ങളോടെ രസത്തില്‍ സഞ്ചരിക്കുന്നത്‌) എന്നി 

വയുടെ സംയോഗത്തില്‍നിന്നാണ്‌ രസനിഷ്പത്തി എന്നാണ്‌ ഭരതമുനിയുടെ പ്രസിദ്ധമായ 

രസനിര്‍വ്വചനം. കാവ്യത്തിന്റെ ഇതിവ്യത്തം ശരീരവും ആത്മാവ്‌ രസവുമാണ്‌. സര്‍ഗ്ലാത്മ 

കതയെയും ആസ്വാദനക്ഷമതയെയും സമമ്പയിപ്പിക്കുന്ന ഏകാധാരം രസമാണ്‌. ഭരതമു 

നിയുടെ വസ്തുനിഷ്ഠമായ രസമെന്ന പദാര്‍ത്ഥത്തെ ശൈവാദ്ധവൈതസിദ്ധാന്താനുസ്ൃതം 

ആത്മനിഷ്ഠമായി വ്യാഖ്യാനിച്ച്‌ സമഗ്രമായ ദാര്‍ശനികാടിത്തറയേകിയത്‌ അഭിനവഗു 

17- ടി. ഭാസ്ക്കരന്‍ (ഡോ.) - ഭാരതീയ കാവ്യശാസ്ത്രം - കേരളഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട-1994 

പുറം-114 

18- മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍(ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌-1997, 

പുറം- 288 

19- തൈത്തിരീയോപനിഷത്ത്‌-വ്യാഖ്യാനം: മൃഡാനന്ദസ്വാമി- ശ്രീരാമകൃഷ്ണ മഠം, തൃശ്ശൂര്‍ -1985- 

പുറം-73 

20- ഭരതമുനി- നാട്ൃശാസ്ര്രം- കേരളസാഹിത്യ അക്കാദമി, തൃശ്ശൂര്‍ -1987, പുറം-245

.
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പ്തനാണ്‌. ബ്രഹ്മാനന്ദം അലാകികമായ ദൈവികാനുഭവമാണെങ്കില്‍ അതിന്റെ ലൌകിക 

മായ രസാനന്ദമാണ്‌ കാവ്യാനുഭൂതി പകരുന്നത്‌. സ്ഥായീഭാവത്തോടുള്ള വിഭാവാദികളുടെ 

സംയോഗം തുടങ്ങിയവ പ്രതിപാദിക്കുന്ന ഭട്ടലോലടന്റെ ഉലപത്തിവാദം, ബുദ്ധമത്തിലെ 

ക്ഷണിതാവാദം, രസവിചാരത്തില്‍ നിര്‍ണ്ണായകഘടകമാക്കുന്ന ശ്രീശങ്കുകന്റെ അനുവ്യവ 

സായവാദം, വേദാന്തചിന്തയിലടിയുറച്ച ഭട്ടനായകന്റെ ഭുക്തിവാദം, ശൈവാദ്വൈതത്തിന്റെ 

സ്വാധീനമുള്ള അഭിനവഗുപ്തന്റെ അഭിവ്യക്തിവാദം തുടങ്ങിയ വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ രസദര്‍ശ 

നത്തിനുണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌. 

മഹിമഭട്ടന്‍ ന്യായദര്‍ശനത്തിന്റെ പിന്‍ബലത്തോടെ കാവൃശാസ്ത്രത്തില്‍ അനുമാ 

നത്തെ പ്രതിഷധഠിക്കുന്നു. ഒരിടത്ത്‌ ഒന്നുണ്ടെന്നറിഞ്ഞാല്‍ അതിനോടനുബന്ധിച്ച മറ്റൊന്നു 

കൂടി അവിടെയുണ്ടാകുമെന്ന സാഹചര്ൃയനിയമമാണ്‌ അനുമാനം. കാര്യകാരണഭാവം, അവ 

യവാവയവീഭാവം, ധര്‍മ്മധര്‍മ്മിഭാവം, സാമാന്ൃയവിശേഷഭാവം, പൌര്‍വ്വാപര്യം എന്നാദി 

യായി ഈ സംബന്ധം പലതരത്തിലും വരും. ശബ്ദശക്തിയില്‍നിന്ന്‌ അര്‍ത്ഥസഞ്ചാരം 

അസാദദ്ധ്യമായതിനാല്‍ ധ്വനിലക്ഷണത്തില്‍ ശബ്ദത്തെക്കുറിച്ചു പറഞ്ഞത്‌ തെറ്റാണെന്നാണ്‌ 

മഹിമഭട്ടന്റെ അഭിപ്രായം. വ്യഞ്ജനാവൃത്തിയെ സാധുകരിക്കുന്നതിന്‌ ശബ്ദത്തെ വ്യഞ്ജ 

കമായും സ്ഫോടത്തെ വ്യംഗ്യമായും അദ്ദേഹം നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നു. അതിനാല്‍ വാച്യത്തിന്റെ 

ശക്തിനിമിത്തം അനുമേയാര്‍ത്ഥത്തെ പ്രധാനരൂപത്തിലോ അപ്രധാനരുപത്തിലോ സ്ഫുട 

മാക്കി പ്രതീതമാക്കുന്ന വസ്തുവിനെയാണ്‌ കാവ്യമെന്നു പറയുന്നത്‌ എന്നാണ്‌ അദ്ദേഹ 

ത്തിന്റെ കാവ്യനിര്‍വ്വചനം. 

വ്യവസ്ഥാപിത പ്രയോഗത്തില്‍നിന്നുള്ള വ്യതിയാനങ്ങളെ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന കുന്ത 

കന്റെ വക്രോക്തി, ഉചിതഭാവങ്ങളുടെ അനിവാര്യബന്ധത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ക്ഷേമേന്ദ്രന്റെ ഓചി 

ത്യസിദ്ധാന്തം, വിശിഷ്ടപദരചനയിലൂന്നിക്കൊണ്ടുള്ള വാമനന്റെ രീതിസിദ്ധാന്തം എന്നിവ 

യെല്ലാം കാവ്യങ്ങളുടെ രൂപഭാവങ്ങള്‍ നിര്‍ണ്ണയനം ചെയ്യുന്നത്‌ മൌലികമായ ദാര്‍ശനികാവ 

ബോധത്തോടെയാണ്‌. കൂടാതെ ശ്ലേഷം, പ്രസാദം, സമത, സമാധി, മാധുര്യം, ഓജസ്സ്‌, സൌകു 

മാര്യം, അര്‍ത്ഥവ്യക്തി, ഉദാരത, കാന്തി എന്നീ ഗുണങ്ങളും പദവാക്യദോഷങ്ങളും വ്ൃത്താ 

21-കുട്ടിക്കൃഷ്ണ മാരാര്‍- സാഹിത്ൃയഭൂഷണം, മാരാര്‍ സാഹിത്യപ്രകാശം, കോഴിക്കോട-1991, 

പുറം-161-162 

22- മഹിമഭട്ടന്‍- വ്യക്തിവിവേകം- വ്യാഖാ. സുകുമാരപ്പിള്ള.കെ.(ഡോ.) കേരളഭാഷാ 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട-1988, പുറം-114

.
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ലങ്കാരവിധികളുമുള്‍പ്പെടെയെല്ലാം അതിലൂടെത്തന്നെയാണ്‌ വിലയിരുത്തുന്നത്‌. അര്‍ത്ഥോ 

ലപാദനത്തെക്കുറിച്ചുള്ള വ്യാകരണതത്ത്വചിന്തയിലും ബൌദ്ധദര്‍ശനത്തിന്റെ സ്വാധീനമു 

ണ്ട. കാളിദാസന്‍, ഭാസന്‍, അശ്വഘോഷന്‍, എന്നിവരുടെ മഹാകാവ്യങ്ങള്‍, സംസ്കൃതസാ 

ഹിത്ൃത്തിലെ മുക്തകങ്ങള്‍, സ്തോത്രകാവ്യങ്ങള്‍, സന്ദേശകാവ്യങ്ങള്‍, യമകകാവ്യങ്ങള്‍, 

നിതികാവ്യങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയവക്കെല്ലാം ആദ്ധ്യാത്മികവും ദാര്‍ശനികവുമായ ചിന്തയുടെ കെട്ടു 

റപ്പുണ്ട്‌. പൌഈരസ്ത്യദര്‍ശനം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന സംഘകാലകൃതികൾ ശൈവം, വൈഷ്ണവം, 

ശാക്തേയം, ബൌദ്ധം, ജൈനം എന്നീ ചിന്തകളുമായി ഇഴയടുപ്പം ഉള്ളവയാണ്‌. ചെറുതില്‍ 

സമസ്തവും ഉള്ളൊതുക്കുന്ന സെന്നിസ്റ്റ്‌ സാഹിത്യദര്‍ശനം ലാളിത്യം, ജജുത്വം, പ്രകൃത്യാ 

ത്മകത, അഗാധത എന്നിവയെയാണ്‌ കലാസൃഷടിയുടെ ഗുണങ്ങളായി കാണുന്നത്‌. സ്വന്തം 

മനസ്സിലെ ബുദ്ധതത്ത്വത്തെ തിരിച്ചറിയാനുതകുന്ന രചനകളാണ്‌ ഈ സ്രന്പരദായത്തിലുള്ള 

©). 

ഭാരതീയസാഹിത്ൃയത്തിലെ ആധുനികവീക്ഷണവും ദര്‍ശനത്തിന്‌ പ്രാമുഖ്യമേകുന്നു 

ണ്ട്‌. സാഹിത്യാദി കലകളും തത്ത്വചിന്തയും മതവും വ്ൃക്തിസത്തയുടെ അതിവിശിഷട 

മായ പ്രകൃതിയെ അനാവ്ൃതമാക്കുമെന്നാണ്‌ രവീന്ദ്രനാഥ ടാഗോറിന്റെ കാഴ്ചപ്പാട. സംസ്ക്കാ 

രങ്ങളുടെ നിഗൂഡമായ അസ്തിത്വംകൊണ്ടല്ല സൃഷ്ടിപ്രര്രിയയുടെ അവിഭാവനീയമായ യോഗ 

സാധനകൊണ്ടാണ്‌ സ്വഭാവത്തിന്റെ വികാസം ഉണ്ടാകുന്നത്‌ എന്നാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ അഭി 

പ്രായം. പരമാത്മാവിനെ സഗുണമായും നിര്‍ഗ്ഗുണമായും അവതരിപ്പിക്കുന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ 

കൃതികളില്‍ വിവിധ പാശ്ചാതൃപൌരസ്തൃദര്‍ശനങ്ങളുടെ സ്വാധീനം നിഴലിച്ചു കാണാം. 

തന്നില്‍ത്തന്നെ ഈ വിശ്വത്തെയും പ്രകൃതിയെയും ഈശ്വരനെയും സര്‍വ൮വജീവജാലങ്ങ 

ളെയും ദര്‍ശിക്കുകയും വാഗ്ബിംബങ്ങളിലൂടെ ആവിഷ്ക്കരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നവനാണ്‌ 

കവിയെന്ന്‌ അരവിന്ദ മഹര്‍ഷിയും സ്പഷടമാക്കുന്നു. ആത്മദര്‍ശനത്തില്‍നിന്നുണ്ടായ 

അനുഭൂതിയിലോ ആന്തരികമായ വെളിപാടിലോ ആത്മവ്യക്തിത്വം ദൃശ്യജാലങ്ങളുടെ 

സത്തയിലേക്ക്‌ വ്യാപിക്കുമ്പോഴാണ്‌ ഒരു സൃഷടി സമ്പൂര്‍ണ്ണമാകുന്നത്‌. അവിടെ സത്യ 

23-മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍ (ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, പുറഠ-276 

24- രവീന്ദ്രനാഥ ടാഗോര്‍- സാഹിത്യചിന്തകള്‍- വിവ. സി. ബാലകൃഷ്ണന്‍, 

വിദ്യാര്‍ത്ഥിമിര്രം ബുക്ക്‌ ഡിപ്പോ, എഡി-1, കോട്ടയം-1991, പുറം-140 

25-മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍(ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്ൃയദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, പുറഠ-276

.
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ദര്‍ശനം, രൂപാത്മകസാമഞ്ജസ്യം, താളാത്മകത ഇവ ലയിച്ചപൊന്നാകുന്നു. ചുരുക്കത്തില്‍ 

സത്യത്തിന്റെ വിവിധ തലങ്ങളില്‍ അഭിവ്യക്തമാകുന്നവയെ എല്ലാം മഹിതാനുഭൂതിയിലേക്ക്‌ 

ഉന്നയിച്ച്‌ അവയുടെ സത്താപരമായ അഭിന്നത വെളിപ്പെടുത്തുകയാണ്‌ പൌഈരസ്ത്യകാവ്യ 

ദര്‍ശനം ചെയ്യുന്നത്‌. 

സാഹിത്യവും ദര്‍ശനവും- പാശ്ചാതൃയവീക്ഷണത്തില്‍ 

ദര്‍ശനവും സാഹിത്യവും തമ്മിലുള്ള പാരസ്പര്യം പാശ്ചാത്ൃയവീക്ഷണത്തിലും 

സുദ്യഡ്മമാണ്‌. പാശ്ചാത്യലോകത്തെ പ്രാരംഭദശയിലെ സാഹിത്യവിചിന്തനങ്ങളില്‍ ദാര്‍ശ 

നികമായ ഉള്‍ക്കാഴ്ച കുറവായിരുന്നു. കലാസാഹിത്യാദികളുടെ ദാര്‍ശനികാപ്രഗഥനം പതി 

നെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടുവരെ അനൌപചാരികമായാണ്‌ നടന്നിരുന്നത്‌. പ്ലേറ്റോ, അരിസ്റ്റോട്ടില്‍ എന്നിവ 

രുള്‍പ്പെട്ട ര്രാരംഭഘട്ടം, ദാന്തേ മുതലായവരുടെ മദ്ധ്യമഘട്ടം, ഫിലിപ്പ്‌ സിഡ്നി, 

ബെന്‍ജോണ്‍സന്‍ എന്നിവരുടെ നവോത്ഥാനഘട്ടം, അലക്സാണ്ടര്‍ പോപ്പും ക്രോച്ചെയും 

ഉള്‍പ്പെടുന്ന നിയോക്ലാസിസം, ഷെല്ലി, വേഡ്‌സ്വര്‍ത്ത്‌, കോള്‍റിഡ്ജ തുടങ്ങിയവരുടെ കാല്പ 

നികയുഗം, വാള്‍ട്ടര്‍ പേറ്റര്‍, മാത്യു ആര്‍നോള്‍ഡ്‌ എന്നിവരുടെ വിക്ടോറിയന്‍ ഘട്ടം, കാറല്‍മാ 

കസ്‌, ടോള്‍സ്റ്റോയ്‌, ഫ്രോയ്ഡ്‌, എലിയട്ട എന്നിവരുടെ ആധുനികഘട്ടം, ദറിദ, ലക്കാന്‍, 

ഫൂക്കോ എന്നിവരുടെ ഉത്തരാധുനികദര്‍ശനം തുടങ്ങിയ സാഹിത്യസിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ 

ദാര്‍ശനികതയുമായി ബന്ധപ്പെട്ടവയാണ്‌. 

ഗ്രീക്ക്‌ സംസ്കൃതിയില്‍നിന്നാണ്‌ പാശ്ചാത്യസാഹിത്യദര്‍ശനത്തിന്റെ ആദ്യകിരണ 

ങ്ങള്‍ നാന്പെടുക്കുന്നത്‌. കവിയും നാടകകൃത്തും തത്ത്വചചിന്തകനുമായ പ്ലേറ്റോയുടെ ആശ 

യവാദ( ചിന്തയാണ്‌ അതില്‍ പ്രധാനം. സാഹിത്യം പ്രചോദന ത്തിന്റെ 

സൃഷ്ടിയാണെന്നും അത്‌ ജീവിതത്തിന്റെ അനുകരണ്റ മാണെന്നും മനുഷ്യവി 

ഒപ്പം തന്നെ അസത്യജടില 

തയെ അനുകരിക്കുന്നതെന്നും വികാരങ്ങളെ അനിയ്യര്ത്രിതമാക്കുന്നുതെന്നും ഭ്രാന്തിന്റെ ജല്പ 

നമെന്നും പറഞ്ഞ്‌ സാഹിത്യത്തെ തന്റെ ആദര്‍ശലോകത്തുനിന്നും അദ്ദേഹം നിഷക്കാസനം 

ചെയ്തു. ബാഹ്ൃപ്രപഞ്ചത്തെ നിര്‍ജ്ജീവമായി അനുകരിച്ച്‌ സതൃദര്‍ശനത്തില്‍നിന്ന്‌ അകന്നു 

പോകുന്ന സാഹിത്യരചനകളെയാണ്‌ അദ്ദേഹം വിമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെയും രൂപ 

26- അച്യുതന്‍ എം- പാശ്ചാത്യസാഹിതൃദര്‍ശനം-കറന്റ്‌ ബുക്സ്‌, തൃശ്ശൂര്‍, എഡി-6, 1997 

പുറം-163
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ത്തിന്റെയും സംയുക്തമായ വസ്തുസത്തയെയാണ്‌ കലാകാരന്‍ ആവിഷക്കരിക്കുന്നതെന്ന്‌ 

അരിസ്റ്റോട്ടില്‍ സിദ്ധാന്തിച്ചു. വിശേഷ്രര ത്തില്‍നിന്ന്‌ സാമാന്യ( ത്തെ 

പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന തത്ത്വചിന്തയും വിശേഷത്തിലൂടെ സാമാന്യത്തെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന കവി 

തയും സാര്‍വ്വലാകികസത്ൃത്തെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നവയാണ്‌. വികാരങ്ങളെ സുനിയ്യര്ത്രി 

തമാക്കി ഒഴുക്കിവിടുകയാണ്‌ കവിതയുടെ ലക്ഷ്യമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം കുറിക്കുമ്പോള്‍ ആത്മാവി 

നെ വിമലീകരിക്കുന്ന ഫലസിദ്ധിയായാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കഥാര്‍സിസ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന 

ത്‌. ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തിനുള്ള ഉപാധിയായി കലയെ ദര്‍ശിക്കുന്ന യോഗാത്മ 

ക(്‌ )സൌന്ദര്യദര്‍ശനം ഗ്രീക്ക്ചിന്തകനായ പ്പലോട്ടീനസ്സില്‍നിന്നാണ്‌ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. 

നിര്‍ഗ്ഗുണവസ്തുവില്‍ക്കൂടി ഭാസിക്കുന്ന ആശയചൈതന്യവുമായി സമ്പര്‍ക്കം പുലര്‍ത്തി 

ആത്യന്തികസത്യവുമായി വിലയം പ്രാപിക്കാന്‍ മനുഷ്യാത്മാവിനെ സഹായിക്കുക എന്ന 

തായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഉദ്ദേശ്യം. ശക്തമായ വികാരപ്രസരണശേഷി, ഭാഷാവൈശി 

ഷട്യം, ഉല്‍കൃഷ്ടമായ ശില്പകലല്‍പന, സംഘടിതമായ സംരചന, ഉക്തിവൈചിത്രയം എന്നിവ 

യിലൂടെ കവിതയ്ക്ക്‌ ഉദാത്തത്( ) നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന ലോംഗിനസ്സും ഇതേ വിചാരമാ 

തൃക പിന്തുടരുന്നു. ഇങ്ങനെ ഗ്രീക്ക്ചിന്തയുടെ അതിപ്രാചീനമായ വീക്ഷണങ്ങള്‍ 

ക്ലാസിക്ക്ഘട്ടത്തിലൂടെ കടന്നുപോകുമ്പോള്‍ കലാസാഹിത്യസൃഷ്ടികളും ദര്‍ശനവുമായി 

അടുപ്പമേറി വരുന്നത്‌ കാണാം. 

പള്ളിമതത്തിന്റെയും ഫ്യൂഡല്‍ ആധിപത്ൃത്തിന്റെയും കാലമായിരുന്നു മദ്ധ്യമദശ. 

അജ്ഞാനത്തിന്റെയും അസഹിഷണുതയുടെയും ഈ യുഗത്തിലെ ശ്രദ്ധേയനായ സാഹി 

ത്യവിമര്‍ശകനായിരുന്നു ഇറ്റാലിയന്‍ കവി ദാന്തേ. കല ഈശ്വരസൃഷ്ടമായ പ്രകൃതിയെ 

പുനരാവിഷ്ക്കരിക്കുന്നുവെന്നാണ്‌ ഇക്കാലയളവിലുണ്ടായിരുന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ പക്ഷം. 

പ്രസ്തുതഘട്ടത്തിന്റെ അടിയന്തിരസാഹചര്യമനുസരിച്ച്‌ തദ്ദേശീയവും നൈസര്‍ഗ്ഗികവുമായ 

കാവ്യഭാഷയ്ക്ക്‌ അദ്ദേഹം രുപമേകി. അതുകൊണ്ട്‌ ദാര്‍ശനികമായ അവലോകനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

അതില്‍ ഇടമില്ലായിരുന്നു. എട്ടും ഒമ്പതും നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ വിഗ്രഹഭഞജക പ്രസ്ഥാനം 

( ) ശരീരത്തെ അമൂര്‍ത്തമാക്കി ആത്മതത്ത്വത്തെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന രീതി 

27- അച്യുതന്‍ എം - പാശ്ചാത്യസാഹിത്ൃദര്‍ശനം-കറന്റ്‌ ബുക്സ്‌, തൃശ്ശൂര്‍, എഡി-6, 1997 

പുറം-163 

28- തരകന്‍ കെ. എം. (ഡോ.)-പാശ്ചാത്യസാഹിത്യ തത്ത്വശാസ്ത്രം -നാഷനബുകസ്സ്റാള്‍, 

എഡി-ഃ, കോട്ടയം-2000, പുറം-70 

29- മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍(ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, പുറഠ- 62

.
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കലയില്‍ നടപ്പാക്കി. പ്രതീകാത്മകപാഠങ്ങളിലൂടെ ആന്തരികാര്‍ത്ഥം കണ്ടെത്തുന്ന പ്ര്രി 

യ സെയിന്റ്‌ അഗസ്റ്റിനെപ്പോലുള്ളവര്‍ കൊണ്ടുവന്നു. 

പൌരോഹിത്ൃത്തിന്റെ ശക്തി ക്ഷയിച്ചതും ക്ലാസിക്കല്‍വിജ്ഞാനത്തിന്റെ പുതിയ 

അറിവിടങ്ങള്‍ വീണ്ടെടുത്തതും നവോത്ഥാനഘട്ടത്തിലാണ്‌. എല്ലാ അറിവുകളും ഇന്ദ്രി 

യഗതങ്ങളാണെന്നും അനുഭവപൂര്‍വ്വ( എമായതൊന്നും അറിവിലില്ലെന്നുമുള്ള 

ലോക്കിന്റെ കാഴ്ചപ്പാട അനുഭൂതിയെ സാമൂഹികരപ്രയോജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഹേതുവാ 

ക്കുന്നതില്‍ മുഖ്യപങ്ക വഹിച്ചു. ഇക്കാലയളവിലെ സാഹിത്യചിന്തകനായ ഫിലിപ്പ്‌ 

സിഡ്നി കവിതയെ വിഭജിക്കുമ്പോള്‍ തത്ത്വചിന്താപരമായ കവിതയെ മധുരോച്ചരിത 

ഇഞാന ( )മെന്നു പറയുന്നത്‌ അത്‌ സാര്‍വ്വലാകികസത്യങ്ങള്‍ 

ആവിഷക്കരിക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌. മറ്റൊരു ചിന്തകനായ ദിദെറോവിന്റെ നിരീക്ഷണ 

ങ്ങളും ഭഭതികദര്‍ശനങ്ങളെ അടിസ്ഥാനമാക്കുന്നു. വൈവിദ്ധ്യങ്ങളിലെ ഏകതയെ 

സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കുന്നതിന്‌ വസ്തുനിഷ്ഠമായ നിയാമകതത്ത്വങ്ങള്‍ക്കാണ്‌ അതില്‍ 

പ്രധാന്യമേകുന്നത്‌. പ്ലേറ്റോയും, അരിസ്റ്റോട്ടിലും എടുത്ത്‌ കാണിച്ചതു തന്നെയാണ്‌ 

നവോത്ഥാനസൈദ്ധാന്തികരും സ്ഥാപിച്ചത്‌. 

ക്ലാസിസത്തിന്റെ വസ്തുനിഷഠതയും നിയ്രന്രണവും നേടുന്നതിനുള്ള ബോധ 

പൂര്‍വ്വകമായ യത്നമാണ്‌ നിയോക്ലാസിക്ക്ഘട്ടത്തിലേക്ക്‌ വഴി തുറന്നത്‌. സാഹി 

തൃസിദ്ധാന്തങ്ങളെ വാര്‍പ്പുമാതൃകകളാക്കിയതും സാഹിത്യഭാഷ ഒരു പെരുമാറ്റരീതി 

യായി അധഃപതിപ്പിച്ചതും ഇക്കാലയളവിലാണ്‌. ദൈവം ലോകത്തെ സൃഷ്ടിച്ചത്‌ ക്രമ 

ബദ്ധമായും താളപ്പിഴവില്ലാതെയുമാണെന്ന നിഗമനത്തില്‍ കലാസാഹിത്യസൃഷ്ടികള്‍ക്ക്‌ 

ഓചിത്യം, കൃത്യത, സന്തുലനം എന്നിവ വേണമെന്ന്‌ ഈ ഘട്ടത്തില്‍ നിഷ്ക്കര്‍ഷിച്ചു. 

സത്യവും സൌന്ദര്യവും ഒന്നായതിനാല്‍ കവി യുക്തി ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌ സത്യം ഗ്രഹി 

ക്കാനാണെന്ന്‌ ബാല്ലോവെപ്പോലുള്ളവര്‍ അഭിപ്രായപ്പെട്ടു. ആഹ്ലാദദായകമെന്നതി 

നോടൊപ്പം കവിതയില്‍ സത്യത്തിന്റെയും സദാചാരത്തിന്റെയും മൂല്യം അതിപ്രധാന 

മാണെന്ന്‌ സാമുവല്‍ ജോണ്‍സനും പറഞ്ഞു. യുക്തിയുടെ സഹായത്തിന്‌ ഭാവനയെ 

വിളിച്ചുവരുത്തിക്കൊണ്ട്‌ സത്യത്തെ ആനന്ദവുമായി ബന്ധിപ്പിക്കുന്ന കലാവിദ്യയാണ്‌ 

30- മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍(ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, പുറം- 88

.
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കവിത എന്നാണ്‌ ജോണ്‍സന്‍ കവിതയെ നിര്‍വ്വചിച്ചത്‌. യുക്തിപരമായി അസംഭാവ്യമാ 

യിരിക്കുമ്പോഴും സൌന്ദര്യപരമായി സംഭാവ്യമായിരിക്കുമെന്നതിനാല്‍ കലയിലെ സത്യത്തെ 

സംഭാവ്യസത്യം ( ) എന്നാണ്‌ അലക്‌സാണ്ടര്‍ ബ്രോംഗാര്‍ട്ടന്‍ വിളിച്ചത്‌. 

ആത്മാവിന്റെ അധഃസ്തലങ്ങളിലുള്ള ആനുഭൂതികമായ സമ്മുശ്രണങ്ങള്‍ വാക്കുകളിലൂടെ 

പുറത്തുവരുന്നതിനാല്‍ അന്തര്‍ജ്ഞാന്റ JOGO ആവിഷക്കാരത്തിന്റെ അവിഭക്താം 

ശമായി ക്രോച്ചെ കാണുന്നു. അന്തര്‍ജ്ഞാനപരമായ സീമകള്‍ ആനുഭാവികവും നിര്‍വ്വച 

നാതീതവുമായിരിക്കുമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം അഭിപ്രായപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു. 

സാന്പ്രദായികമായ അനുകരണത്തിന്റെ രീതി ഉപേക്ഷിച്ച്‌ സാഹിത്യം വ്യക്ത്യധിഷഠിതവും 

പ്രതീകാത്മകവുമായ ആവിഷ്ക്കരണമാണെന്ന ധാരണ സുപ്രതിഷഠിതമായത്‌ കാല്പനിക 

( യുഗത്തിലാണ്‌. സഹജ്ജ്ഞാനവും പ്രഹര്‍ഷണത്തിലൂുടെയുള്ള പ്രചോദനവും 

തര്‍ക്കയുക്തികള്‍ക്കതീതമായ ഭാവനാവ്യാപാരങ്ങളുമെല്ലാം അടിസ്ഥാനമായി പരിഗണിക്കു 

ന്നത്‌ സ്വത്വാവിഷക്കരണവ്യഗ്രമായ ഇക്കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌. 1) എല്ലാ അറിവുകളുടെയും 

പ്രാണശ്വാസവും മനോജ്ഞമായ ആത്മവത്തയുമാണ്‌ കവിത മ2)എല്ലാജഞാനങ്ങളിലുംവെച്ച്‌ 

ആദ്യത്തേതും അവസാനത്തേതുമായ ജ്ഞാനമാണ്‌ കവിത എന്നീ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ക്കാ 

യിരുന്നു ഇക്കാലയളവില്‍ പ്രാമുഖ്യം ലഭിച്ചത്‌. രൂപീകരിക്കുന്നതിനുള്ള സിദ്ധിയായി ഭാവ 

ന്( യെയും സംയോജിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള കഴിവായി മനോധര്‍മ്മ്(്‌ ) 

ത്തെയും കാവ്ൃഹേതുക്കളായി വേഡ്‌സ്വര്‍ത്ത്‌ വിലയിരുത്തി. മൌലികാവസ്ഥയെ 

വിശ്വാസ്യമായി അനുകരിക്കുന്ന കൃതിയെ ഭാവനാകൃതിയെന്നും മലികാവസ്ഥയോട്‌ 

സാധര്‍മ്മ്യമുള്ള സങ്കലപമാരധ്രലോകത്തെ അനുസരിക്കുന്നവയെ മനോധര്‍മ്മസൃഷടിയെന്നും 

കോള്‍റിഡ്ജ്‌ തരംതിരിച്ചു. കവിത ജീവിതത്തിന്റെ ഒരു ബിംബമാണ്‌. ജീവിതത്തിന്റെ 

നിത്യസത്യങ്ങളാണ്‌ കവിതയില്‍ ആവിഷ്ക്കാരം നേടുന്നതെ ന്ന ഷെല്ലിയും സത്യം സന്ദ 

31- തരകന്‍ കെ. എം. (ഡോ.)-പാശ്ചാത്യസാഹിത്യ തത്ത്വശാസ്രതം -നാഷനബുകസ്റ്റാള്‍, 

കോട്ടയം, എഡി-5, 2000, പുറം-135 

32- മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍(ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, പുറഠ- 88 

33- അതേ പുസ്തകം- പുറം-122 

34- അച്യുതന്‍ എം - പാശ്ചാത്യസാഹിത്ൃദര്‍ശനം-കറന്റ്‌ ബുക്സ്‌, തൃശ്ശൂര്‍, എഡി-5, 1997 

പുറം-366 

35- മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍(ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, al}Oo- 143 

36- മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍(ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, al}Oo- 147

.
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രൃമാണ്‌ സൌന്ദര്യം സത്യമാണ്‌ എന്ന്‌ കീറ്റസും പ്രസ്താവിച്ചു. പ്രതിഭയുടെ സ്വാതന്ത്യമുപ 

യോഗിച്ച്‌ കാവ്യസത്യം തുറന്നാവിഷ്ക്കരിക്കുവാന്‍ ഇക്കാലയളവിലെ സാഹിത്ൃചിന്തകര്‍ 

ശ്രദ്ധിച്ചു. 

യന്ത്രവല്‍ക്കരണം, വ്യവസായവിപ്പവം എന്നിവയുടെ സ്വാധീനഫലമായി 1850-1950 

കാലയളവില്‍ ആവിര്‍ഭവിച്ചതും പൂര്‍വ്ൃവഗതിയില്‍നിന്ന്‌ വൃത്ൃയസ്തമായ വീക്ഷണങ്ങളും രച 

നാത്രന്ത്രങ്ങളും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതുമായ പ്രസ്ഥാനമാണ്‌ ആധുനികത. മാര്‍ക്സ്‌, ഫ്രോയ്ഡ്‌, 

യുങ്‌, സാര്‍ത്ര, എലിയട്ട തുടങ്ങിയവര്‍ ഈ ഘട്ടത്തിലെ പ്രമുഖചിന്തകരാണ്‌. തൊഴിലും 

അതില്‍നിന്നുള്ള സ്വത്വത്തിന്റെ വിഘടനവും തൊഴിലാളിയില്‍ ഉണ്ടാക്കുന്ന അന്യ 

താബോധധവും നിര്‍മ്മാണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെ സ്വാധീനിക്കുന്നുവെന്നും ഇത്‌ ബാഹൃലോക 

ത്തുനിന്നും വ്യക്തിസത്തയില്‍നിന്നും മനുഷ്യാസ്തിത്ത്വത്തില്‍നിന്നും അവനെ അന്നാ 

ക്കുന്നുവെന്നുമാണ്‌ മാര്‍ക്സിയന്‍ വീക്ഷണം. ഉലപാദകബന്ധങ്ങളില്‍ നിന്നുരുത്തിരിയുന്ന 

അവബോധമാണ്‌ മനുഷ്യജീവിതത്തെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നതെന്നാണ്‌ അതിന്റെ സാരാംശം. 

വൈരുദ്ധ്യാത്മകവും ഭൌതികവും ചരിധ്രപരവുമായ അടിത്തറയുള്ള പ്രസ്തുത ദര്‍ശനം 

സാഹിത്യവീക്ഷണങ്ങളെ ഏറെ സ്വാധീനിച്ചിട്ടുണ്ട. ഇതിന്റെ സൈദ്ധാന്തികസാദ്ധ്യതകളെ 

ടെയിന്‍, ട്രോടസ്ക്കി, ലുക്കാച്ച്‌, സാര്‍ത്ര, അല്‍ത്തൂസര്‍ തുടങ്ങിയവര്‍ സാഹിത്യപരമായി 

പ്രയോജനപ്പെടുത്തി. സാമൂഹികയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ മാര്‍ക്സിസ്റ്റ നിലപാടില്‍ അപഗ്രഥിക്കുന്ന 

സോഷ്യല്‍ റിയലിസ്റ്റിക്ക്‌ കൃതികള്‍ എഴുത്തുകാരന്റെ പ്രതിജഞാബദ്ധതയ്ക്ക്‌ പ്രാധാന്യം 

കലപിക്കുന്നുണ്ട്‌. ്രഷടാവും അനുവാചകനും ഏകീഭവിക്കുന്ന സാംക്രമിക( )ശ 

ക്തിയുടെ അവസ്ഥാദശയ്ക്ക്‌ ഈന്നലേകുന്ന ലിയോ ടോള്‍സ്റ്റോയിയുടെ ക്രൈസ്തവദര്‍ശന 

ത്തില്‍ അധിഷഠിതമായ ചിന്തയും ഈ ഘട്ടത്തിലേതാണ്‌. കല സം്രമിപ്പിക്കുന്ന വികാര 

ങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനം മനുഷ്യന്റെ മതാവബോധത്തില്‍( നിന്നും 

ഉറവെടുക്കുന്ന വികാരങ്ങള്‍ക്കാണെ ന്നായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാഷ്യം. 

അനിശ്ചിതവാദം, കാരണവാദം, വിധിവാദം തുടങ്ങിയ ചിന്താസങ്കേതങ്ങളിലൂടെ സാ 

ഹിത്യകലയെ ദാര്‍ശനികമായാണ്‌ എമിലിസോള വിലയിരുത്തിയത്‌. സിഗ്മണ്ട്‌ ഫ്രോയ്ഡ്‌, 

37- തരകന്‍ കെ. എം. (ഡോ.)-പാശ്ചാത്യസാഹിത്യ തത്ത്വശാസ്ത്രം -നാഷനബുകസ്സ്റാള്‍, 

കോട്ടയം, എഡി-5, 2000, പുറം-198 

38- അച്യുതന്‍ എം. - പാശ്ചാത്യസാഹിത്യദര്‍ശനം-കറന്റ്‌ ബുക്‌സ്‌, തൃശ്ശൂര്‍, എഡി-ഃ, 1997 

പുറം-391 

39- അതേ പുസ്തകം- പുറം-366

.
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സി.ജെ.യുങ്‌ എന്നിവര്‍ മനോവിജ്ഞാനീയത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ സാഹിത്യാദി ക 

ലകളെ നിരൂപണം ചെയ്യുന്നത്‌. കലാകാരന്‍ തന്റെ വികഭ്രമങ്ങളെ നിയ്രത്രണവിധേയമായി 

രൂപകങ്ങളുടെ ഭാഷയില്‍ വിനിയോഗിക്കുമ്പോഴാണ്‌ കലാസൃഷടി സാദ്ധ്യമാകുന്നതെന്നാ 

യിരുന്നു ഫ്രോയ്ഡിനെപ്പോലുള്ളവരുടെ അഭിപ്രായം. ലൈംഗികോര്‍ജ്ജത്തിന്റെ ഭിന്ന പ്രകാ 

രത്തിലുള്ള ആവിഷക്കാരങ്ങള്‍ ആസ്വാദകരുടെ അബോധമനസ്സിലെ പ്രവണതകളെ 

തൃപ്തിപ്പെടുത്തുമ്പോഴാണ്‌ കലയ്ക്ക്‌ സാര്‍വ്വലാകികമായ അര്‍ത്ഥവും മൂല്യവും കൈവരുന്ന 

തെന്നായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ നിരീക്ഷണം. മനസ്സിന്റെ അബോധതലത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 

ഫ്രോയ്ഡിന്റെ നിഗമനങ്ങളെ തിരുത്തിക്കുറിക്കുന്നതായിരുന്നു സി.ജെ.യുങിന്റെ സിദ്ധാന്തം. 

ഉപരിഗതമായ വൃഷ്ടിബോധം( ), അഗാധവ്യാപ്തമായ സമഷ്ടിബോ 

Wo( ) എന്നിങ്ങനെ പിരിഞ്ഞു കിടക്കുന്നതാണ്‌ അബോധമനസ്സ്‌. 

അതില്‍ സമഷ്ടിബോധത്തിലാണ്‌ ഉന്നതമുല്യങ്ങളുള്ള പുരാവൃത്തങ്ങളും യക്ഷിക്കഥകളും 

രഹസ്ധൃജ്ഞാനോപദേശങ്ങളും മറഞ്ഞുകിടക്കുന്നതെന്ന്‌ അദ്ദേഹം സ്ഥാപിച്ചു. 

ഒരു സംഭവപരമ്പരയിലൂടെയോ വസ്തുസംഘാതങ്ങളിലൂടെയോ വികാരങ്ങളെ കലാ 

രൂപത്തില്‍ പ്രകാശിപ്പിക്കാമെന്ന പരികല്‍പനയാണ്‌ എലിയട്ടിന്റെ വസ്തുസംയോജകവാ 

Bo( ). അസ്തിത്വവാദമെന്ന ദാര്‍ശനികചിന്താധാരയും ഇക്കാ 

ലയളവിലാണ്‌ പ്രബലമായത്‌. മനുഷ്യന്‍ സാര്‍വ്വത്രികമായ സത്തയില്ലെന്നും മനുഷ്യപ്രക്യ 

തിക്ക്‌ പൂര്‍വൃനിശ്ചിതഘടനയില്ലാത്തതിനാല്‍ ഓരോ മനുഷ്യനും ജീവിച്ചുകൊണ്ട്‌ തന്റെ 

സത്തയെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നുവെന്നും അസ്തിത്വം സത്തയ്ക്കുമുമ്പ്‌ വരുമെന്നും ഈ സിദ്ധാന്തം 

പറയുന്നു. അല്‍ബേര്‍ കമ്മ്യു, സാര്‍മത്ര, കീര്‍ക്കഗാര്‍, തുടങ്ങിയവര്‍ ഇതിന്റെ വക്താക്കളാ 

ണ്‌. അര്‍ത്ഥശുന്യത, മുല്യാഭാവം, ഏകാകിത, മരണഭയം, യുക്തിനിരാസം, സ്വാതന്ത്യബോ 

ധം, അന്യവല്‍ക്കരണം, സ്വത്വപ്രക്ഷോഭം, സാമൂഹികവിീക്ഷണത്തിന്റെ അഭാവം എന്നിവ 

ഈ ഘട്ടത്തിന്റെ പ്രത്യേകതകളാണ്‌. 

ആധുനികതയ്ക്ക്‌ ശേഷം അറുപതുകളിലും എഴുപതുകളിലും യൂറോപ്പിലും അമേ 

രിക്കയിലും കലാസാഹിത്യാദികളില്‍ കാണുന്ന പ്രവണതയാണ്‌ ഉത്തരാധുനികത്( 

). യ്ന്ത്രവല്‍ക്കരണത്തിന്റെയും വ്യവസായവല്‍ക്കരണത്തിന്റെയും ഫലമായി സമൂ 

40- മുരളീധരന്‍ നെല്ലിക്കല്‍(ഡോ.)- വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, പുറം-204 

41- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 208 

42- അതേ പുസ്തകം- പുറഠം- 211

.

40

Personal unconscious

Collective unconscious

41

Objective correlative theory

42

Post

modernism

15



ഹത്തിലുണ്ടായ അളവിലും ഗുണത്തിലുമുള്ള സാങ്കേതികപരിവര്‍ത്തനങ്ങളെയാണ്‌ ഇത്‌ 

ലക്ഷ്യംവെച്ചത്‌. ശാസ്ത്രസാങ്കേതികരംഗത്തുണ്ടായ വമ്പിച്ച മുന്നേറ്റങ്ങള്‍, യൂറോപ്യന്‍ സ്വാധീ 

നത്തിന്റെ ഫലമായുണ്ടായ കോളനീയനന്തരര്രമം, എന്നിവയ്ക്കു പുറമെ സൊസൂറിയന്‍ 

ഭാഷാശാസ്ത്രത്തിലെ ലന്പങ്ങളെ ആധാരമാക്കിക്കൊണ്ടുള്ള ഘടനാവാദങ്ങള്‍, ദറിദയുടെ 

അപനിര്‍മ്മാണചിന്തകള്‍, ലക്കാന്റെ കണ്ണാടിഘട്ടം, പ്രതീക്രകമം എന്നീ സങ്കല്പങ്ങള്‍, 

അല്‍ത്തൂസറിന്റെ പ്രത്യയശാസ്ര്രപരമായ കല്‍പനകള്‍, ഫമൂക്കോവിന്റെ വ്യവഹാരം, 

ജ്ഞാനിമം തുടങ്ങിയ ഭാഷാസമീപനങ്ങള്‍, ബാര്‍ത്തിന്റെ എഴുത്തുകാരന്റെ മരണം, ഗ്രന്ഥ 

-പാഠവിഭജനങ്ങള്‍, ദൃശ്യമാദ്ധ്യമങ്ങളും വിവരസങ്കേതങ്ങളും മറ്റും രൂപപ്പെടുത്തിയ സാംസ്‌ക്കാ 

രികഘടന എന്നിവയാണ്‌ ഇക്കാലയളവിനെ സ്വാധീനിച്ചത്‌. 

ആധുനികോത്തരതയുടെ നവീനശാസ്ര്രസ്ര്പദായത്തിന്‌ തുടക്കമിട്ടത്‌ സ്വിസ്‌ 

ഭാഷാശാസ്ര്രജ്ഞനായ സസൂറാണ്‌. ഭാഷയുടെ ബഹുകാലികതയ്ക്ക്‌ ഈന്നലേകാതെ 

ഭാഷണഭേദങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഭിന്നമായി ചിഹനനശാസ്ത്രഭാഷയെക്കണ്ടും ശബ്ദവും അര്‍ത്ഥവും 

തമ്മില്‍ സൂചകം /സൂചിതം എന്ന്‌ ബന്ധിപ്പിച്ചും അദ്ദേഹം ഭാഷാശാസ്ത്രത്തില്‍ കാതലായ 

| ഇ ചിഹ്നങ്ങളാല്‍ നിര്‍മ്മിതമായ വ്യവഹാരങ്ങള്‍ ( ) വസ്തു 

സൂചകമായ അവയുടെ പ്രയോഗത്തില്‍ക്കവിഞ്ഞ ഒന്നാണെന്ന്‌ ഫുക്കോ കരുതുന്നു. സത്യ 

വും വസ്തുനിഷഠവുമായ കാരണങ്ങളെല്ലാം അധികാരത്തില്‍നിന്നാണ്‌ ഉണ്ടാകുന്നത്‌ എ 

ന്നതിനാൽ കര്‍ത്താവ/കര്‍മ്മം എന്നിങ്ങനെയുള്ള തിരിവ്‌ ഇവിടെ അപ്രസക്തമാകുന്നു. 

ചിഹ്നംകൊണ്ട്‌ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നതാണ്‌ ഒരു ഘടനയുടെ ക്രേ്രമെന്നതിനാല്‍ ഘട 

നാപരമായ പരിഗണനകളിലെല്ലാംതന്നെ അത്‌ നിശ്ചിതക്രേനദ്രത്തെ മാറ്റി നിര്‍ത്തുന്നു. വായ 

നാമാതൃകയിലൂടെ രൂപവല്‍ക്കരിക്കേണ്ടുന്ന പാഠശേഖരമായാണ്‌ ഒരു കൃതിയെ കാണുന്ന 

ത്‌. ഇതില്‍ വ്യാഖ്യാനത്തിലെ സത്യാത്മകത കാവ്യാത്മകതയാകുന്നതിനോടൊപ്പം സായ്പ്പ 

ദായികമായ സത്യാത്മകത കാവ്യാത്മകതയുടെ ഒരുപജാതിയെന്ന്‌ വരത്തക്കവിധത്തില്‍ പ്രസ 

ക്തവിന്യാസത്തെ പുനരാലേഖനം ചെയ്യുന്നു. പരിസ്ഥിതിവാദം, സ്ര്രീവാദം, കീഴാള 

43- അച്യുതന്‍ എം. - പാശ്ചാത്യസാഹിത്യദര്‍ശനം-കറന്റ്‌ ബുകസ്‌, തൃശ്ശൂര്‍, എഡി-ഃ, 1997 

പുറം-391 

ളി വിശ്വസാഹിത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍-ഡി.സി. ബുക്സ്‌, എഡി-1, 

1997, പുറഠ-204 

45-ര്രീജന്‍ വി.സി. -ചിന്തയിലെ രൂപകങ്ങള്‍- നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം -2000, 

എഡി-1, പുറം-51,52

.

amä-§ Ä  h c p-̄ n.
43 Discourses

44 

 

45

44þ apc-f o-[ -c³  s\ Ã n-¡ Â (t U m.)þ 

16



ബോധം എന്നിവയ്ക്കെല്ലാം ഈ വിചിന്തന്രപ്രകിയയിയില്‍ പ്രധാനപ്പെട്ട സ്ഥാനമുണ്ട്‌. 

മേല്പറഞ്ഞ ഭാരതീയവും പാശ്ചാത്യവുമായ ദര്‍ശനങ്ങളെല്ലാം കവിതയും 

തത്ത്വചിന്തയും തമ്മിലുള്ള ബന്ധം സാധുകരിക്കുന്നു. സത്യാന്വേഷകനായ ദാര്‍ശനികന്‍ 

ജ്ഞാനത്തിന്റെ വെളിച്ചത്തിലും കവി സൌന്ദര്യത്തിന്റെ വെളിച്ചത്തിലും ലോകത്തെ കാണു 

ന്നു. എങ്കിലും ഇരുവരും എത്തിച്ചേരുന്നത്‌ ഒരേ ലക്ഷ്യത്തിലാണ്‌. വൈകാരികമായ രസം, 

ആനന്ദം എന്നിവ വൈചാരിക്രപ്രകിയയിലൂടെ കടന്നുപോകുമ്പോള്‍ മാര്രമേ അത്‌ നീണ്ടു 

നില്‍ക്കുകയുള്ളൂ. എന്നാല്‍ സൌന്ദര്യത്തിന്റെ ആവരണം നീക്കി സത്തയെ ആനുഭൂതിക 

മായി സമമ്പയിപ്പിക്കുന്നതാകട്ടെ വിചാരത്തെയും വികാരത്തെയും ഒരുപോലെ അതിക്രമി 

ച്ചുകൊണ്ടാണ്‌.

.
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) 

യാതൊന്നില്‍ ദ്വൈതം - രണ്ടെന്ന അവസ്ഥ - ഇല്ലയോ അതാണ്‌ അദ്വൈതം. സുവ്യ 

വസ്ഥിതവും, ക്രമബദ്ധവുമായ ഇതിന്റെ രൂപഘടന ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതാണ്‌ അദ്വൈതസിദ്ധാ 

ന്തം. സത്യം രണ്ടോ അതിലധികമോ സംഘാതങ്ങളുടെ ഉദ്ധഗ്രഥനമോ ഉപോലല്‍പന്നമോ അല്ലെ 

ന്നുറപ്പിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ ഏകം എന്നു പറയാതെ അദ്വയ(അദ്വൈതംമെന്നു പ്രയോഗിക്കുന്ന 

ത്‌. ദ്വൈതരഹിതം (രണ്ടല്ലാത്തത്‌) എന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ അദ്വയത്തിനും, അദ്വൈതത്തിനും 

ശബ്ദകലപ്രദുമം ഒരേ അര്‍ത്ഥമാണ്‌ നല്‍കുന്നത്‌. സാര്‍വ്വരത്തികമായ വ്യവഹാരല്വന്ധപ്ങ്ങളെ 

സത്യത്തിന്റെ സീമിതമായ തലത്തില്‍ മാര്രം അംഗീകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ പരമാര്‍ത്ഥം ഏകവും 

അദ്വിതീയവുമെന്ന്‌ സ്ഥാപിക്കുന്ന ദര്‍ശനമാണത്‌. ഇതുപോലെ തന്നെ പരിവര്‍ത്തനനൈര 

ന്തരൃത്തിലും മദ്ധ്യമമാര്‍ഗ്ഗത്തിലും അടിയുറച്ച ചിന്താപദ്ധതികളും അതത്‌ നിലകളിലുള്ള 

ഏകതയില്‍ ഈന്നിനില്‍കുന്നുവെന്നത്‌ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. സാപേക്ഷതലങ്ങളില്‍ ഏകത്വത്തെ 

അവലംബിക്കുന്നത്‌ എല്ലാ മൌലികചിന്തകളുടെയും സവിശേഷതയാണ്‌. സത്താപരമായ നില 

നില്‍പ്പിനും ( ) പ്രായോഗികമായ നടത്തിപ്പിനും മൂല്യനിര്‍ണ്ണയന 

ത്തിനും ഇത്തരമൊരു ആധാരം അനിവാര്യമാണ്‌. 

മനുഷ്യവളര്‍ച്ചയുടെ എല്ലാ ഘട്ടങ്ങളും ഓരോരോ പ്രത്യയത്തെ ആസ്പദമാക്കിയാണ്‌ 

മുന്നോട്ട പോയിട്ടുള്ളത്‌. അറിവ, ആചാരാനുഷ്ഠാനങ്ങള്‍, വിശ്വാസം, വിനിമയം എന്നിങ്ങനെ 

മനുഷ്യന്‍ നേടിയെടുത്ത സോപാധികമായ സവിശേഷതകളാണ്‌ പ്രത്യയങ്ങളിലുള്‍ക്കൊ 

ളുളുന്നത്‌. ആശയ പ്രകാശനത്തിലും ചിഹ്നവ്യവസ്ഥകളിലും കലാസാഹിത്യസപര്യകളിലും 

ഉടമ്പടികളിലും ഇതിനുള്ള പങ്ക ചെറുതല്ല. ചരിത്രാതീതകാലം മുതല്‍ ആധുനിക ശാസ്ത്ര 

യുഗംവരെയുള്ള മനുഷ്യവികാസപരിണാമത്തിന്റെ പ്രേരകശക്തി ഒരേകത്പത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 

ധാരണയായിരുന്നു. സര്‍ഗ്ലാത്മകവും സംയോഗാത്മകവുമായ പ്രക്രിയകള്‍ അന്യവല്‍ക്കര 

ണത്തിലൂടെയും ( ) പുനഃസംയോഗത്തിലൂടെയും ( ) വികസ്വരമായ 

1-ദ്വൈതം ന വിദ്യതേ യസ്മിന്‍ തദ്‌ അദ്വൈതം - എന്‍. കെ. രാജഗോപാല്‍, 

സംസ്കൃതനിരുക്തകോശം കേരളഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട - 1999, പുറം ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട - 

1999, പുറം 10

.
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2

ontological existence

alienation re-unification

2- Sabdakalpadrumam Chowkhamba Sanskrit Series Office, Varanasi. Ed. - 1967, Vol. I, P -  35
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പ്പോഴും ഇത്തരമൊരു അവബോധത്തിന്‌ ഇടിവു സംഭവിച്ചില്ല. എല്ലാ പ്രതിഭാസങ്ങളും വ്യവ 

ഹാരയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളും വ്യക്തിത്വത്തില്‍ വീഴ്ത്തുന്ന അനുഭവമുശ്രകളെ വിവേചിച്ചത്‌ 

ഇതിന്റെ സാദ്ധ്യതകള്‍ ഉപയോഗിച്ചായിരുന്നു. 

ബാഹ്ൃയപരിണാമത്തോടൊപ്പം ആന്തരികവികാസവും മനുഷ്യനില്‍ സംഭവിച്ചു. 

വ്യക്തി എന്ന നിലയില്‍ തന്റെ പരിമിതികളെക്കുറിച്ചുള്ള ബോധവും അപരിമേയമായ ചരാ 

ചരപ്രപഞ്ചത്തോടുള്ള അത്ഭുതാദരങ്ങളും അജ്ഞാതരഹസ്യങ്ങളിലേയ്ക്കുള്ള അന്വേഷ 

ണവ്യഗ്രതയും സത്യത്തോടുള്ള സഹജമായ ആഭിമുഖ്യവും രക്ഷ നേടാനുള്ള ആവേശവു 

മാണ്‌ മതാവബോധം ( ) രൂപപ്പെടുത്തിയത്‌. അവന്റെ ഇച്ഛാശക്തിയും 

ഇഞാനാര്‍ജ്ജനശേഷിയും ക്രിയകൌനശലവും ആന്തരികമായ സ്വാതന്ത്രയവാഞ്ചഛയുടെ ഉള്ള 

ടക്കത്തിലുണ്ടായിരുന്നു. ബാഹ്യാഭ്യന്തരങ്ങളുടെ സമമ്പയം അസാദ്ധ്യമെന്ന്‌ ആദൃഘട്ടത്തില്‍ 

അനുമാനിച്ച മനുഷ്യന്‍ ആരാധനയിലൂടെ അതിന്റെ ദൂരം കുറച്ചു. ര്രമേണ ഇന്ദ്രിയങ്ങളുടെ 

സ്ഥല-കാലം-്രവ്യസംബന്ധത്തില്‍നിന്നുരുത്തിരിയുന്ന അറിവിനെ വിശ്ശേഷിയ്ക്കുവാനും തുട 

ങ്ങി. ലോകത്തിലെ എല്ലാ വിജ്ഞാനപദ്ധതികളും ഇങ്ങനെ ഉണ്ടായതാണ്‌. 

നാനാത്വത്തിലെ ഏകത്വമാണ്‌ ഭാരതീയചിന്തയുടെ ആധാരം. ആധാരബഹുത്വം പര 

സ്പരനിരാകരണത്തിലൂടെ ശൂന്ൃയതയിലേക്കാണ്‌ എത്തുക. അപ്പോള്‍ പ്രാതിദാസികവും വ്യാവ 

ഹാരികവുമായ ബഹുസ്വരത നിയ്ര്ത്രിതയഥാര്‍ത്ഥ്യ( ങ്ങളാണ്‌. അതാതിന്റെ 

നിലപാടിലവ ശരിയാണെങ്കിലും പരമാര്‍ത്ഥദൃഷ്ട്യാ സത്യമാകാനിടയില്ല. കൂടാതെ ബാഹ്യ 

ദൃഷടിയിലുള്ള വിക്ഷോഭ-വിക്ഷേപങ്ങള്‍ തിരിച്ചറിയണമെങ്കില്‍ ഇവയില്‍ പെടാത്ത മറ്റൊ 

ന്നിന്റെ അവബോധം അനിവാര്യവുമാണ്‌. ഭാഭതികമായി അറിയുന്നതെല്ലാം ഒന്നാം അറിവി 

നോടുള്ള അകലവുമായി താരതമ്യപ്പെടുത്തിയതാണ്‌ എന്നതിനാല്‍ രണ്ടാമത്തേത്‌ ആദ്യ 

ത്തേതിന്റെ പരിണാമമോ ആവര്‍ത്തനമോ പ്രതിഫലനമോ ആകാനാണിട. ഇതില്‍ പരിണാ 

മത്തിലും ആവര്‍ത്തനത്തിലും പരമസത്തയുടെ പ്രാതിനിദ്ധ്യം പരിമിതമാകുമെന്നതിനാല്‍ 

ഏറ്റക്കുറച്ചിലില്ലാത്ത പ്രതിഫലനമായേ അവയെ കാണാന്‍ കഴിയൂ. അദ്വൈതദര്‍ശനം ഇതി 

ലുന്നിയതാണ്‌. വിവേകാനന്ദസ്വാമികള്‍ പറയുന്നു. അദ്വൈതം പറയുന്നതിങ്ങനെയാണ്‌. 

എല്ലാറ്റിന്റെയും അടിയില്‍ അവയ്ക്ക്‌ അധിഷ്ഠാനമായി മാറ്റമില്ലാത്ത ഒന്നുണ്ടെന്ന ദ്വൈത 

വാദം ശരിയാണ്‌. മാറ്റമില്ലാത്ത ഒന്നിനെ ആസ്പദിയ്ക്കാതെ നമുക്ക്‌ മാറ്റം മനസ്സിലാക്കാന്‍ 

വയ്യ. മാറ്റം (വികാരം) ഉള്ള ഒന്നിനെ നാമറിയുന്നത്‌ അതിനെക്കാള്‍ മാറ്റം കുറഞ്ഞ ഒന്നി

.

religious awareness

restricted reality
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നോടു സംബന്ധിച്ചിട്ടാണ്‌. 

അദ്ദൈതം അതിനുവേണ്ടി മാത്രം നിലകൊള്ളുന്ന ഒന്നല്ല. പ്രത്യുത എല്ലാദര്‍ശനങ്ങ 

ളെയും അതാതിടങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ സമുദ്ധരിക്കുകയാണത്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. വിമര്‍ശനങ്ങള്‍ക്കും 

വിവാദങ്ങള്‍ക്കും നിരാകരണത്തിനും ഇതിലുള്ള സ്ഥാനം തികച്ചും വിനിമയതലത്തില്‍ അധി 

ഷഠിതമാണ്‌. വേദത്തില്‍നിന്നാവിര്‍ഭവിച്ച്‌ ഉപനിഷത്തുക്കളിലൂടെ വികസിച്ച്‌ ഇതിഹാസപുരാ 

ണങ്ങളിലൂടെ വ്യാപിച്ച്‌ മറ്റ്‌ വിചിന്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴിമരുന്നിട്ട ഈ ദര്‍ശനത്തിന്റെ ആഗമച 

രിത്രം അന്വേഷണവിധേയമാക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 

അറിയുക എന്നര്‍ത്ഥം വരുന്ന വിദ്‌ എന്ന ധാതുവില്‍ നിന്നാണ്‌ വേദശബ്ദം 

നിഷപന്നമാകുന്നത്‌. ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മങ്ങളെയും പുരുഷാര്‍ത്ഥങ്ങളെയും മോക്ഷോപായത്തെ 

യും പ്രത്ൃക്ഷാദി പ്രമാണങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകാത്ത അറിവിനെയും വേദം പ്രദാനം ചെയ്യു 

ന്നു. ഭഭതികജീവിതത്തിന്റെ അഭ്യുദയം മുതല്‍ പരമമായ നിഃശ്രേയസത്തിലേക്കുള്ള മാര്‍ഗ്ഗം 

വരെ പരാമര്‍ശിയ്ക്കുന്ന വേദത്തില്‍ ജീവിതത്തിന്റെ സമസ്തമണ്‍ഡലങ്ങളും ഉള്‍കൊള്ളുന്നു. 

സംഹിത, ബ്രാഹ്മണം, ആരണ്യകം, ഉപനിഷത്ത്‌ എന്നിങ്ങനെ പഠന സാകര്ൃത്തിന്‌ വേണ്ടി 

വേദമ്ര്ത്രങ്ങളെ നാലാക്കി തരംതിരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഇവയില്‍ ആദ്യവ്യാഖ്യാനങ്ങളെ സംഹിതക 

ളെന്നും യാജ്ഞികദൃഷടിയിലുള്ള വിശദീകരണങ്ങളെ ബ്രാഹ്മണങ്ങളെന്നും ഇവയുടെ 

അവസാനം വരുന്ന ഭാഗങ്ങളെ ആരണ്ൃകങ്ങളെന്നും ജഞാനകാണ്ഡസംബന്ധമായ ഭാഗ 

ങ്ങളെ ഉപനിഷത്തുകളെന്നും വ്യവഹരിക്കുന്നു. 

വേദങ്ങളിലെ അന്തര്‍ദര്‍ശനങ്ങളുടെ യുക്തിയും വെളിപാടുകളും ആഭ്യന്തരത്തെ 

ബാഹ്യയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളുമായി ഇണക്കുന്നു. മാര്‍ഗൃഗൃതലത്തെ ലക്ഷ്യതലത്തിലേക്കുയര്‍ത്തുന്ന 

ഉദാരസമീപനത്തിന്റെ സവിശേഷതയാണിത്‌. സമഷ്ടി ഇച്ഛയെ, പ്രതിനിധീകരി 

യ്ക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ വേദങ്ങളെ അനാദിയും അപനരുഷേയവുമെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. ഇവ 

യുടെ രചനയ്ക്കു നിമിത്തമായവരെല്ലാം ഈ തലത്തില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ സത്യത്തെ ദര്‍ശി 

ചത്‌. ചിന്തയുടെ പ്രാരംഭഘട്ടത്തില്‍ ആഖ്യാനങ്ങളുടെ ശാസ്ത്രീയവീക്ഷണങ്ങളും ദേവ 

താകീര്‍ത്തനങ്ങളും കൂടിക്കുഴഞ്ഞിട്ടുണ്ടെങ്കിലും ആധാരത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഉദബോധനങ്ങള്‍ 

അവയില്‍ ദര്‍ശിക്കാം. ഈ ആദിത്യനെ (സര്‍വ്വേശ്വരനെ) ഇന്ദ്രനെന്നു പറയുന്നു, വരുണ 

3-വിവേകാനന്ദ സാഹിത്യസംഗ്രഹം - ശ്രീരാമകൃഷ്ണമഠം, തൃശ്ശൂര്‍ എഡി-1, 1992, പുറം 166

.
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നെന്നു പറയുന്നു, അഗ്നിയെന്നു പറയുന്നു. പിന്നെ ദ്യോവിലുള്ള നല്ല പറക്കലോടുകൂടിയ 

ഗരുഡനെന്നു പറയുന്നു. വാസ്തവത്തില്‍ ഉള്ള ഒന്നിനെയാണ്‌ ദേവതാ തത്ത്വവിത്തുക 

ളായ മേധാവികള്‍ പണ്ഡിതന്മാര്‍ ഇന്ദ്രാഭിരൂപരായി പലവിധം പറയുന്നത്‌. (അവിടുത്തെ 

ത്തന്നെ) വൈദ്യുതാഗ്നിയായും നിയന്താവായ യമനായും, അന്തരീക്ഷത്തില്‍ ശ്വസിക്കുന്ന 

വായുവായും പറയപ്പെടുന്നു. 

ജഗ്വേദത്തിലെ പുരുഷസൂക്തം, നാസദീയസൂക്തം, സുപര്‍ണ്ണസൂക്തം, ദീര്‍ഘ 

തമ:സൂുക്തം, ഹംസവതിീമ്ര്ത്രം, ആദിത്ൃമ്ര്ത്രം എന്നിവ ഏകത്വപ്രഖ്യാപനത്തിന്‌ നിദര്‍ശ 

നമാണ്‌. യജുര്‍വേദത്തിലൊരിടത്ത്‌ വിശ്വവ്യാപകനെ നമസ്കരിക്കുന്നു. ഗതിശീലനും 

സര്‍വ്വവും പ്രാപ്തമാക്കുന്നവനും ആയവനെ നമസ്കരിക്കുന്നു. ജലതരംഗത്തിലുണ്ടാകു 

ന്നവനും സ്ഥിരജലത്തിലുള്ളവനുമായവനെ നമസ്കരിക്കുന്നു. ഈ ദേവന്‍ ഒന്നു മാത്രമാ 

ണെന്ന ജ്ഞാനം സിദ്ധിച്ചവന്‍ രണ്ടാമതോ മൂന്നാമതോ നാലാമതോ ആയ ദേവനില്ലെന്നു 

പറയുന്ന അഥര്‍വ്വവേദത്തിലെ ഏകവ്ൃയതസൂുക്തവും (12.14 -1) (്രഹ്മവിദ്യയെക്കുറിച്ച്‌ പ്രതി 

പാദിക്കുന്ന ര്രാത്യകാണ്ഡവും (15-ാം കാണ്ഡം) ദ്യാവാപ്ൃഥീസുക്തവും (13-3-13) ഏകാ 

ത്മകതയുടെ സാരം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നവയാണ്‌. 

പ്രത്ൃക്ഷാദി പ്രമാണങ്ങള്‍ മുതല്‍ അനുഭവജ്ഞാനത്തിന്റെ നിമ്നോന്നതങ്ങളെ ശ്രവ 

ണ-മനന-നിദിദ്ധ്യാസങ്ങളിലൂടെ പുടപാകം ചെയ്ത്‌ താത്ത്വികവും പ്രായോഗികവുമായ 

ക്രിയാപദ്ധതികള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാക്കുന്ന ശബ്ദ്പ്രമാണംവരെ വേദത്തിലൂള്‍പ്പെടുന്നു. സ്വരൂപ 

ത്തില്‍നിന്ന്‌ അനന്യമായ തത്ത്വത്തെ പ്രതിപാദിയ്ക്കുന്ന അപരോക്ഷശബ്ദപ്രമാണംവരെ 

അതിന്റെ ജഞാനകാണ്ഡത്തിലുണ്ട്‌. പ്രകൃത്യാരാധനയുടെ പ്രാഥമികഘട്ടത്തെ സൂചിപ്പി 

ക്കുന്ന ദ്യോവ്‌, അത്യന്തനീതിമാനായ വരുണന്‍, കീഴടക്കലിന്റെയും ആധിപത്യത്തിന്റെയും 

ദേവതയായ ഇന്ദ്രന്‍, ഏകേശ്വരവാദികളുടെ ദേവതയായ പ്രജാപതി എന്നിവയിലൂടെ പുരോ 

4- ജഗ്വേദം (ഭാഷാഭാഷ്യം) - ഒ.എം.സി. നമ്പൂതിരിപ്പാട്‌, ഡി.സി. ബുക്സ്‌, 1995, വാള്യം-2, 

പുറഠ-282 

5- യജുര്‍വേദം - വ്യാഖ്യാനം : വി. ബാലകൃഷണന്‍ & ആര്‍. ലീലാദേവി, വിദ്യാര്‍ത്ഥിമിര്രം, : 

1975, പുറം - 256 

6- അഥര്‍വ്വവേദം- വ്യാഖ്യാനം-വി. ബാലകൃഷ്ണന്‍, ആര്‍. ലീലാദേവി- വിദ്യാര്‍ത്ഥിമിര്രം ബുക്ക്‌ 

ഡിപ്പോ, കോട്ടയം, ഏഡി-1, 1976, പുറം-801,802 

7- അതേ പുസ്തകം- പുറം-831 

8- അതേ പുസ്തകം- പുറം-790

.
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ഗമിക്കുന്ന വേദചിന്ത ഇവയുടെ സമമ്പയം സംഭവിക്കുന്ന ്രഹ്മമര്‍ശനത്തില്‍ എത്തിനില്‍ക്കു 

ന്നു. 

I 

വേദ(ശബ്ദം)ത്തെ പ്രമാണമായി അംഗീകരിക്കുന്ന സാംഖ്യം, യോഗം, സ്യായം, 

വൈശേഷികം, പൂര്‍വ്വമീമാംസ, ഉത്തരമീമാംസ എന്നിവ ആസ്തികദര്‍ശനങ്ങളില്‍ ഉള്‍പ്പെടു 

ന്നു. അദ്വൈതസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ വികാസപരിണാമങ്ങളുടെ പ്രാരംഭസൂചനകള്‍ ഇവയില്‍ 

തെളിഞ്ഞുകാണാം. പ്രകൃതി - പുരുഷല്വന്ധങ്ങളെ ആധാരമാക്കുന്ന സാംഖ്യവും അസം 

ഗവും സ്വത്രന്രവുമായൊരു തത്ത്വത്തിന്‌ ഈന്നലേകുന്നുണ്ട്‌. ഉപാദ്ധ്യധീനനായി പുരുഷന്‍ 

ബന്ധനസ്ഥനെപ്പോലെ കാണുപ്പെടുന്നുവെന്നാണ്‌ സാഘഖ്യമതം. പ്രകൃതിയുടെ 

കര്‍ത്തൃത്വംകൊണ്ട്‌ പുരുഷന്‍ കര്‍ത്താവായും പുരുഷന്റെ സാമീപ്യംമൂലം പ്രകൃതി സചേത 

നയായി ഗുണങ്ങളുടെ അസന്തുലിതാവസ്ഥ സംഭവിച്ച്‌ പരിണാമവിധേയയാകുന്നതായും 

പറയുന്നു. പുരുഷനെന്ന അപരിവര്‍ത്തിയായ തത്ത്വം സുഖ-ദുഃഖ-മോഹാദികളില്‍നിന്ന്‌ 

വിഭിന്നവും സാക്ഷിയുമാണ്‌. അനുഷ്ഠാന്രകമത്തിലൂടെ ഈ തത്ത്വം തിരിച്ചറിയാനാകുമെ 

ന്നാണ്‌ യോഗസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ വിവക്ഷ: ഇതിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ ചരിയ്ക്കുമ്പോള്‍ ഉണ്ടാ 

കാവുന്ന സങ്കല്പവികലപങ്ങളെ നിവാരണം ചെയ്യാന്‍ താര്‍ക്കികവും വസ്തുനിഷഠവുമായ 

ഒരു സമീപനം അനിവാര്യമാണ്‌. ഇവയുടെ നിരോധനത്തിനുള്ള പരമാര്‍ത്ഥജ്ഞാനത്തിന്‌ 

പ്രമാണം, പ്രമേയം, സംശയം, പ്രയോജനം തുടങ്ങി പതിനാറ്‌ വസ്തുതകളെ ഗൌാതമാചാ 

ര്യന്‍ കണക്കിലെടുക്കുന്നു. ന്യായത്തിന്റെ പ്രാതിയാഗികമായ വൈശേഷികം അസത്തി 

ല്‍നിന്ന്‌ സത്ത്‌ ഉല്പന്നമാകുകയില്ലെന്നതിനാലാണ്‌ പരമാണുക്കളെ അടിസ്ഥാനമായെണ്ണു 

ന്നതും അവയുടെ സംയോഗത്തോടെ ദ്ധണുകങ്ങളും ര്ര്യണുകങ്ങളുമായി പ്രകടമാകുന്ന 

തെന്ന്‌ വിശദമാക്കുന്നതും: 

9- വാസുദേവ ഭട്ടതിരി. സി. വി. - ഭാരതീയദര്‍ശനങ്ങള്‍ - നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌്സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം, 

എഡി-2, 1990, പുറം-211 

11- വാസുദേവ ഭട്ടതിരി. സി. വി. - ഭാരതീയദര്‍ശനങ്ങള്‍ - നാഷനല്‍ ബുക്ക്സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം, 

എഡി -2, 1990, പുറം-33

.

2. 2. BkvXnIþ\mkvXnIZÀi-\-§-fnÂ
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10- Chandradhar Sharma (Dr.) - Critical Survey of Indian Philosophy -  Motilal Banarsidass

Publication Pvt. Ltd., Edn. 1997, Page- 174

12- Chandradhar Sharma (Dr.) - Critical Survey of Indian Philosophy -  Motilal Banarsidass

Publication Pvt. Ltd., Edn. 1997, Page-184
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ശബ്ദാര്‍ത്ഥഘടനയെ നിരൂപണം ചെയ്യുന്ന പൂര്‍വ്വമീമാംസ കര്‍മ്മാധിഷ്ഠിതമായാണ്‌ 

ധര്‍മ്മത്തെ ഉന്നയിക്കുന്നത്‌. വിധി, മ്ര്രം, നാമധേയം, നിഷേധം എന്നിവയിലൂടെ വാക്കു 

കളെയും വാക്യങ്ങളെയും വേദദൃഷ്ട്യാ നിര്‍ണ്ണയനം ചെയ്യുന്നു. ഓരോ ശബ്ദത്തിന്റെയും 

നിയതമായ അര്‍ത്ഥം, അതിനെ പ്രകാശിപ്പിക്കാന്‍ നിഹിതമായ ശക്തി, അതിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശി 

ത്വം, അതുകൊണ്ട മറ്റൊരുപാധിയെയും ആശ്രയിക്കേണ്ടാത്ത വിധത്തിലുള്ള ശബ്ദത്തിന്റെ 

പ്രാമാണ്യം എന്നിവ ഇതിലൂടെ സ്ഥാപിച്ചെടുക്കുന്നു. ഉത്തരമീമാംസ(വേദാന്തം)യില്‍ എത്തു 

മ്പോള്‍ മുമ്പുപറഞ്ഞ ദര്‍ശനങ്ങളുടെ സമമ്പയം കാണാം. 

ബരദ്ധ, ജൈന, ചാര്‍വ്വാകങ്ങള്‍ വേദ്പ്രാമാണ്ൃമംഗീകരിക്കാത്തതുകൊണ്ട്‌ നാസ്തിക 

ശ്രേണിയിലൂള്‍പ്പെടുന്നു. ബനദ്ധദര്‍ശനത്തിലെ മഹായാനവിഭാഗത്തിന്റെ ഉപവിഭാഗങ്ങളായ 

ശൂന്യവാദത്തെയും വിജ്ഞാനവാദത്തെയും ശങ്കരന്‍ വിമര്‍ശിക്കുന്നില്ല. വിജ്ഞാനവാദമെന്ന 

പേരിലുള്ള സ്വത്രന്തവിജഞാനവാദത്തെ വിമര്‍ശിക്കുമ്പോഴും സ്വനിരാകരണാത്മകമായ ശൂന്യ 

വാദത്തെ അതിനു വിധേയമാക്കുന്നില്ല. ബുദ്ധന്‍ സ്വാനുഭവത്തിലൂടെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കു 

ന്നത്‌ ഉപനിഷത്സത്യങ്ങളാണ്‌. പരാമര്‍ശത്തിലും സമീപനത്തിലും അന്തരമുണ്ടെങ്കിലും 

പരമമായ നിര്‍വ്വാണം വേദാന്തവിവക്ഷിതമായ മോക്ഷംതന്നെയാണ്‌. കാര്യകാരണങ്ങള്‍ 

സംവൃതിസത്യങ്ങളാണെന്ന്‌ അദ്വൈതികളെ പ്പോലെ ബഈദ്ധരും വിശ്വസിക്കുന്നു. 

വിജ്ഞാനവാദികളെപ്പോലെ പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന വസ്തുനിഷഠ യാഥാര്‍ത്ഥ്യ 

ങ്ങളെ നിരാകരിക്കുകയോ അവയെ ആശയങ്ങളാക്കി രൂപപ്പെടുത്തുകയോ അല്ല ശങ്കരാചാ 

ര്യര്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. മറിച്ച്‌, ആശയങ്ങള്‍ക്ക്‌ വസ്തുക്കളുടെ രൂപമുണ്ടാവുന്നത്‌ ആശയങ്ങ 

ളില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായി അവയ്ക്ക്‌ പുറത്ത്‌ വസ്തുക്കള്‍ സ്ഥിതി ചെയ്യുന്നത്‌ കൊണ്ടാ 

ണെന്ന്‌ ഈന്നിപ്പറയുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 

ST 

ഉപനിഷത്ത്‌, ഭഗവദ്ഗീത, ്രഹ്മസൂര്തം എന്നിവയാണ്‌ പ്രസ്ഥാന്രതയത്തിലെ ഗ്രന്ഥ 

ങ്ങള്‍. അദ്വൈതസിദ്ധാന്തസ്ഥാപനത്തിന്‌ പ്രസ്തുത ഗ്രന്ഥങ്ങളെയാണ്‌ മുഖ്യമായും ആചാ 

ര്യന്മാര്‍ ഉപജീവിച്ചത്‌. 

23.1. ഉപനിഷത്ത്‌ 

സദ്‌ എന്ന ധാതുവിനോട ക്വിപ്‌ എന്ന ശുന്യരുപമായ പ്രത്യയം പിമ്പും, ഉപ, നി എന്നീ 

13-ദാമോദരന്‍. കെ. - ഭാരതീയ ചിന്ത - കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട-1998, എഡി-2, പുറം-346
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രണ്ട ഉപസര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ മുമ്പും ചേരുമ്പോള്‍ ഉണ്ടാകുന്ന സവിശേഷരൂപമാണ്‌ ഉപനിഷത്ത്‌ 

എന്ന ശബ്ദം. ഗുരുവിന്റെ സമീപത്ത്‌ (ഉപ), താഴെ (നി) ഇരുന്ന്‌ (സദ) അഭ്യസിക്കുന്ന ഈ 

ശാസ്ത്രം അറിവിന്റെ അറ്റം എന്നര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള (വേദാന്തം) വേദത്തിലെ ജ്ഞാനകാണ്ഡ 

മാണ്‌. അജ്ഞാനതിമിരത്തെ നീക്കി ആത്മാവിനെ ബ്രഹ്മസമീപത്തേക്ക്‌ നയിക്കുന്ന പരമ 

മായ ശ്രേയസ്സ്‌ ഇതിലടങ്ങിയിട്ടുണ്ട. (്രകൃതിവാദ ( ത്തില്‍ നിന്നും അവതാര 

വാദ( ത്തിലേക്കും, തുടര്‍ന്ന്‌ ഏകസത്താവാദ( ത്തിലൂടെ 

ഏകേശ്വരവാദ്( ത്തിലേക്കും ക്രമേണ അദല്ൈത( ത്തിലേക്കും 

എത്തിച്ചേര്‍ന്ന രേഖാപടം ഉപനിഷത്തുകളില്‍ കാണാം. അസംസ്‌കൃതമായ ആചാരാനു 

ഷ്ഠാനങ്ങള്‍ പരിഷ്ക്കരിച്ച്‌ അവയ്ക്ക്‌ ദാര്‍ശനികമായ ദിശാബോധമേകി ആവിഷ്കരിക്കുന്ന 

സ്ര്രദായം അവയുശക്കൊള്ളുന്നു. 

വിദ്യയേയും അവിദ്യയേയും ഒരുമിച്ചറിഞ്ഞ വ്യക്തിപതനരൂപമായ മരണത്തെ കടന്ന്‌ 

വിദ്യയെ അറിഞ്ഞ്‌ മരണമില്ലാത്ത പൂര്‍ണ്ണസത്യത്തെ അനുഭവിക്കുന്നു എന്ന്‌ ഈശാവാ 

സ്യോപനിഷത്ത്‌ (11-ാം മന്ത്രം), സൂചിപ്പിക്കുന്നു. തത്ത്വമസി (അത്‌ നീയാകുന്നു. 

ഛാന്ദോഗ്യം 6.9-16) പ്രജ്ഞാനം ബ്രഹ്മ (പ്രജ്ഞാനം ബ്രഹ്മമാകുന്നു. ഐതരേയം 3.3), 

അഹം ബ്രഹ്മാസ്മി (1-4-10 ഞാന്‍ ബ്രഹ്മമാകുന്നു(ബ്ൃഹദാരണ്ൃകം 1-4-10) എന്നിങ്ങനെ 

ഉപനിഷത്തുക്കള്‍ സമസ്തൈകൃത്തിന്‌ നിദര്‍ശനമേകുന്നു. യുക്തിവല്‍ക്കരണം, ക്രേന്ദീക 

രണം, ഉദാത്തീകരണം, ആനുഭവീകരണം എന്നിവയാണ്‌ വേദത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഉപനിഷത്തി 

ലേക്കെത്തുമ്പോള്‍ സംഭവിക്കുന്ന സവിശേഷതകള്‍. 

2.3.2. ഭഗവദ്ഗീത : 

സന്തുലിതവും, പ്രായോഗികവുമായ സമത്വദര്‍ശനം അനാവരണം ചെയ്യുന്ന ഗീത പ്രഹ്മവി 

14- ഈശാവാസ്യോപനിഷത്ത്‌ -വ്യാഖ്യാനം : ഗുരു നിതൃയചൈതന്യയതി, നാരായണ ഗുരു കുലം 

-1902, എഡി-1, പുറം-1 

15- ഛാന്ദോഗ്യോപനിഷത്ത്‌ - ശാങ്കരഭാഷ്യസഹിതം- വിവര്‍ത്തകന്‍ - ഡോ. ടി. എന്‍. എന്‍. ഭട്ട 

തിരിപ്പാട, ആദിശങ്കര സാംസ്ക്കാരികക്രേന്ദം, തിരുവനന്തപുരം - 1981, പുറം-510 

17- ബ്ൃഹദാരണ്യകോപനിഷത്ത്‌, വ്യാഖ്യാനം-മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ശ്രീരാമകൃഷ്ണ മഠം, തൃശ്ശൂര്‍ 

എഡി-2, പുറം-75

.
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16- Aithareya upanishad-Swami Chinmayananda, Central Chinmaya Mission Trust, Edi-3, 1998,
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ദൃയെ പ്രതിപാദിക്കുന്ന യോഗശാസ്ത്രമാണ്‌. ഉപനിഷത്തുക്കളിലെ പരമാര്‍ത്ഥദര്‍ശനത്തെ 

ജീവിതഗതിയുടെ ഒരു നിര്‍ണ്ണായകഘട്ടത്തില്‍ വിചാരം ചെയ്യുന്ന ഈ ഗ്രന്ഥം ഭക്തി, ജ്ഞാനം, 

കര്‍മ്മം യോഗം എന്നിവയെ സമന്വയിപ്പിക്കുന്നു. സഗുണസാകാരതത്ത്വംമുതല്‍ 

നിര്‍ഗ്ഗുണനിരാകാരതത്ത്വമായ ബ്രാഹ്മീസ്ഥിതിവരെ ഇതില്‍ പ്രതിപാദിക്കുന്നു. ഈശാവാ 

സ്യോപനിഷത്തിലെ തേന തൃക്തേന ഭുഞ്ജീഥ (ത്യാഗം കൊണ്ട്‌ ആത്മാവിനെ രക്ഷി 

യ്ക്കണം, അഥവാ അഹന്തയെ ഉപേക്ഷിച്ച്‌ എല്ലാറ്റിനെയും സന്തോഷമായി അനുഭവിക്കുക 

(മ്രന്തം-1) എന്നുള്ളതിന്റെ വികസിതരൂപംതന്നെയാണ്‌ നിഷക്കാമകര്‍മ്മം (അനാസക്തി 

യോഗം). കര്‍മ്മങ്ങളെ (്രഹ്മാര്‍പ്പണമായി ചെയ്യുന്ന ഒരാള്‍ പാപംകൊണ്ട്‌ ലിപ്തനാകുന്നി 

ല്ലെന്ന്‌ ഗീത പറയുന്നു (5-10) ആത്മാവിന്റെ അനശ്വരതയെക്കുറിച്ചുള്ള ഭഗവദ്ഗീതയിലെ 

ശ്ലോകം (2-20) കഠോപനിഷത്തില്‍ മ്ര്ത്രരൂപത്തിലും (മന്ത്രം 2-18) കാണാം. വിശ്വരൂപ 

പ്രദര്‍ശനയോഗത്തില്‍ അങ്ങ്‌ അറിയപ്പെടാത്ത പരമമായ അക്ഷരമാകുന്നു എന്നു പറയു 

ന്നത്‌ തന്നെയാണ്‌ ഏതദക്ഷരം ഗാര്‍ഗ്ഗി (3.8.10) എന്നു തുടങ്ങുന്ന ബൃഹദാരണ്യകമ്ന്ത്ര 

ത്തിന്റെ സാരാംശം. യാതൊന്നില്‍ നിന്ന്‌ വാക്കുകള്‍ മനസ്സോടുകൂടി പ്രാപിക്കാനാകാതെ 

പിന്‍മടങ്ങുന്നുവെന്ന്‌ തൈത്തിരീയത്തിന്റെ ധ്വനി (2.4) തന്നെയാണ്‌ ത്രിഗുണാത്മക വിദ്യയെ 

പ്രതിപാദിക്കുന്ന വേദങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഗുണാതീതമായ ആത്മാവില്‍ത്തന്നെ വര്‍ത്തിയ്ക്കുവാന്‍ 

18- ഈശാവാസ്യോപനിഷത്ത്‌ -വ്യാഖ്യാനം : ഗുരു നിതൃയചൈതന്യയതി, നാരായണ ഗുരു കുലം 

-1992, എഡി-1, പുറം-1 

19- ഭഗവദ്ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം - ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതി കറന്റ്‌ ബുകസ്‌, കോട്ടയം, എഡി-1, 

- 1992, പുറം-388 

20- ന ജായതേ മ്രിയതേ വാ കദാചി- / ന്നായം ഭൂത്വാ ഭവിതാ വാനഭൂയഃ 

അജോ നിത്യഃ ശാശ്വതോ യം പുരാണോ / ന ഹന്യതേ ഹന്യമാനേ ശരീരേ (ശ്ലോകം-2-20) 

ഭഗവദ്ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം - ഗുരു നിതൃചൈതന്യയതി കറന്റ്‌ ബുക്സ്‌, കോട്ടയം, എഡി-1, 1992, 

പുറം- 153 

21- ന ജായതേ മ്രിയതേ വാ വിപശ്ചി- / ന്നായം കുതശ്ചിന്ന ബഭൂവ കശ്ചിദ്‌ 

അജോ നിത്യഃ ശാശ്വതോയം പുരാണോ / ന ഹന്യതേ ഹന്യമാനേ ശരീരേ (ശ്ലോകം-2-18) 

കഠോപനിഷത്ത്‌ - (ശാങ്കരഭാഷ്യസഹിതം), വിവ.: ടി. എന്‍. എന്‍. ഭട്ടതിരിപ്പാട - ഡി.സി. 

ബുക്സ്‌, 1994, പുറഠം- 52 (2-18) 

22- ബ്ൃഹദാരണ്യകോപനിഷത്ത്‌, വ്യാഖ്യാനം-മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ശ്രീരാമകൃഷ്ണ മഠം, തൃശ്ശൂര്‍ 

എഡി-2, പുറം-7 

23-തൈത്തിരീയോപനിഷത്ത്‌- വ്യാഖ്യാനം : മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ശ്രീരാമകൃഷ്ണമഠം, തൃശ്ശൂര്‍ 

എഡി-3, 1985, പുറം-89

.
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പ്രതിപാദിക്കുന്ന ഗീതയിലും (2.45) ഉള്ളത്‌. 

2.3.3. ബ്രഹ്മസൂത്രം 

പരിമിതാക്ഷരങ്ങളിലൊതുങ്ങുന്നത്‌, സംശയരഹിതമായത്‌, സാരം മാര്രമുള്‍ക്കൊള്ളു 

ന്നത്‌, പൂര്‍ണ്ണമായത്‌, ഉറപ്പുറ്റത്‌, ഹൃദിസ്ഥമാക്കിവെക്കാന്‍ തക്കവണ്ണം ലളിതമായത്‌ ഇങ്ങനെ 

യെല്ലാമുള്ള വാക്യമാണ്‌ സൂര്രമെന്ന്‌ സൂര്രജ്ഞന്മാര്‍ അറിയുന്നു എന്നാണ്‌ സൂത്രത്തിന്റെ 

നിര്‍വ്വചനം. വേദോപനിഷത്തുകളിലും മറ്റും പ്രതിപാദിച്ചിട്ടുള്ള തത്ത്വങ്ങളെ സൂര്രരൂപ 

ത്തില്‍ സംഗ്രഹിച്ച 6്രഹ്മസൂധ്രം അനുഭവതീക്ഷണതയുടെയും വാചഠയമിത്വത്തിന്റെയും 

പ്രകൃഷ്ടമായ നിദര്‍ശനമാണ്‌. പൂര്‍വ്വസൂരികളുടെ ഗ്രന്ഥങ്ങളിലെ ആശയവൈരുദ്ധ്യങ്ങള 

കറ്റി സത്യത്തെ കൂടുതല്‍ തെളിമയുറ്റതാക്കുന്ന ബാദരായണന്റെ ഈ ഗ്രന്ഥം വേദാന്ത (ഉ 

ത്തരമീമാംസ) ദര്‍ശനത്തിന്റെ ആണിക്കല്ലാണ്‌. ആചാര്യപാദരുടെ സൂര്രഭാഷ്യം അതിന്‌ 

ശക്തവും വ്യാപ്തവുമായ സൈദ്ധാന്തിക അടിത്തറയേകുന്നു. പരമ്പരാഗതചിന്തകളടങ്ങുന്ന 

വിവിധ ഉപനിഷല്‍ധാരകളെ ചിട്ടപ്പെടുത്തുവാനുള്ള ശ്രമത്തില്‍, ഉപനിഷദദ്ധ്യാപനങ്ങളെ 

സംഗ്രഹിക്കുകയായിരുന്നു ബ്രഹ്മസൂധതത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം. ്രഹ്മജിജഞാസക്കുള്ള അധികാ 

രി, വിഷയിയുമായുള്ള അതിന്റെ സംബന്ധം, അതുകൊണ്ടുള്ള പ്രയോജനം എന്നിവയുടെ 

അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ഒന്നാം സൂുധ്രം വ്യാഖ്യാനിക്കുമ്പോള്‍ യതോ വാ ഇമാനി ഭൂതാനി ജായ 

ന്തേ (തൈത്തരീയം - 3.2) എന്ന നിര്‍വചനത്തില്‍ എത്തുന്നത്‌ 6്രഹ്മസുധ്രത്തിന്‌ ഉപനി 

ഷല്‍ദര്‍ശനങ്ങളോടുള്ള ബന്ധം വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

പി 

ശ്രുത്യര്‍ത്ഥങ്ങളെ ആഖ്യാനം ചെയ്ത്‌ കാലം, ദേശം, മൂല്യം, ആശ്രമം എന്നിവയ്ക്ക 

24 ഭഗവദ്ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം - ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതി കറന്റ്‌ ബുകസ്‌, കോട്ടയം, എഡി-1, 

1992, പുറഠ- 153 

25 അലപാക്ഷരമസന്ദിഗ്ധം / സാരവദ്‌ വിശ്വതോമുഖം 

അസ്തോഭമനവദ്യം ച / സൂധ്തം സൂര്തവിദോവിദു. 

പ്രഹ്മസൂര്തഭാഷ്യാനുവാദം (ഭാഷ്യപ്രദീപം): പ്രൊഫ. ജി. ബാലകൃഷ്ണന്‍ നായര്‍ (ഭാഷ്യപ്രദീ 

പഠ) - കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട., 1997, ആമുഖം-12 

26-തൈത്തിരീയോപനിഷത്ത്‌- വ്യാഖ്യാനം : മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ശ്രീരാമകൃഷ്ണമഠം, തൃശ്ശൂര്‍ 

എഡി-3, 1985, പുറം-89

.
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നുസരിച്ച്‌ തരഭേദം വരുത്തി കഥകളിലൂടെയും തത്ത്വോപദേശങ്ങളിലൂടെയും സംവാദങ്ങളി 

ലൂടെയും വിശദീകരിയ്ക്കുക എന്നതാണ്‌ ഇതിഹാസ പുരാണാദികളുടെ ലക്ഷ്യം. അതില്‍ 

പുരുഷാര്‍ത്ഥങ്ങളായ ധര്‍മ്മാര്‍ത്ഥകാമമോക്ഷങ്ങളെ പാരമ്പര്യോപദേശരുപത്തില്‍ ഇത്‌ 

ഇവിടെ സംഭവിച്ചിരിക്കുന്നു എന്ന നിലയില്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നതാണ്‌ ഇതിഹാസം. പഞ്ചമ 

വേദം എന്നറിയപ്പെടുന്ന മഹാഭാരതവും ആദികാവ്യമായ രാമായണവും ഇതിഹാസങ്ങളെന്ന്‌ 

പ്രഖ്യാതമാണ്‌. മഹാഭാരതത്തില്‍ ഭഗവദ്ഗീതക്ക്‌ പുറമെ നിരവധി തത്ത്വചിന്തകള്‍ മറ്റ്‌ പര്‍വ്വ 

ങ്ങളിലുണ്ട. അതില്‍ ജഗത്തിന്റെ മിഥ്യാതത്ത്വത്തെക്കുറിച്ചും ഏകമായ സത്യത്തെക്കുറിച്ചു 

മുള്ള പ്രസ്താവനകളും അടങ്ങിയിട്ടുണ്ട്‌. ഉദ്യോഗപര്‍വ്ൃവത്തില്‍ ധൃതരാഷ്ര്രരും 

സനല്‍സുജാതമുനിയും തമ്മിലുള്ള സംവാദത്തില്‍ പറയുന്നു. വിഷയങ്ങള്‍ വാസ്തവ 

ത്തില്‍ അസത്യങ്ങളാണ്‌. മൂന്ന്‌ കാലത്തും ഉണ്ടായിട്ടില്ലാത്തവയാണ്‌. എന്നിരുന്നാലും അവ 

യുടെ പ്രവാഹം എപ്പോഴും ഉള്ളതായി സത്യമായിട്ടിരിക്കയാണ്‌. ഇന്ദ്രിയങ്ങളുടെ ഏറ്റവും 

വമ്പിച്ച മഹാമോഹമാണ്‌ അതിന്‌ ഹേതു. മനസ്സിന്റെ നിത്യാനുസന്ധാനം കൊണ്ട്‌ ഇല്ലാത്ത 

എല്ലാ വിഷയങ്ങളും ഉള്ളതായിട്ടിരിക്കയാണ്‌. മനസ്സിന്റെ വിഷയസ്മരണം നിന്നാല്‍ മാത്രമേ 

സ്വരൂപസ്മൃതിക്കുള്ള അവസരം കിട്ടു 

ഗുണവാനും വീരൃയവാനുമായ ശ്രീരാമച്ന്ദ്രനെ മാതൃകാപുരുഷോത്തമനായാണ്‌ 

വാല്‍മീകി രാമായണത്തില്‍ അവതരിപ്പിച്ചിട്ടുള്ളതെങ്കിലും ചില സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ അതിനതി 

തമായി വര്‍ണ്ണിക്കുന്നുണ്ട. രാവണവധാനന്തരമുള്ള ബ്രഹ്മസ്തുതിയില്‍ ഹേ രാഘവാ, അങ്ങു 

തന്നെയുള്ള എല്ലാറ്റിലും മുന്‍പിലും മദ്ധ്യത്തിലും അവസാനത്തിലും നില്‍ക്കുന്ന (ബ്രഹ്മം. 

ലോകങ്ങള്‍ക്കുപരിയായ ധര്‍മ്മരുപിയും സര്‍വ്ൃവതിന്റെയും സ്വാമിയും സര്‍വ്വവിധ പുരുഷാര്‍ത്ഥ 

ങ്ങളും നല്‍കുന്നവനും അങ്ങ്‌ തന്നെയാണ്‌. എന്നിങ്ങനെ കവിതയും ദര്‍ശനവും ഭംഗ്യ 

ന്തരേണ ഇണക്കിച്ചേര്‍ക്കുന്നു. 

പഴയവയുമായി ബന്ധിപ്പിക്കുന്നതും വരാന്‍ പോകുന്ന അര്‍ത്ഥത്തെ വചിക്കു 

ന്നതുമാണ്‌ പുരാണം. സര്‍ഗ്ഗം, ര്രതിസര്‍ഗ്ഗം, വംശം, മമ്പന്തരം, വംശാനുചരിതം എന്നിവ 

അതില്‍ വിവരിക്കുന്നു. ര്രിമൂര്‍ത്തികളെ സംബന്ധിച്ച്‌ ആറ്‌ വീതമുള്ള പതിനെട്ട പുരാണ 

27- മഹാഭാരത സര്‍വ്ൃസ്വം- സ്വാമി ജ്ഞാനാനന്ദ സരസ്വതി ആനന്ദ കുടിരം പ്രസിദ്ധികരണം 

വാള്യം-1, എഡിഷന്‍-3, പുറം- 467 

28- വാല്‍മീകി രാമായണം (വാള്യം 3), വിവര്‍ത്തനം - സുധാംശു ചതുര്‍വേദി, പ്രസാധനം - 

ഗീതാ പ്രൈവറ്റ്‌ ലിമിറ്റഡ്‌, തൃശ്ശൂര്‍, പുറം - 641

.
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ങ്ങളുണ്ട്‌. പതിനെട്ട ഉപപുരാണങ്ങളുമുണ്ട. അവതാരലീലകള്‍, സൃഷടിസ്ഥിതിസംഹാരങ്ങള്‍, 

ഉപാസനാഭേദങ്ങള്‍, മഹച്ചരിതങ്ങള്‍, ദേവതാകീര്‍ത്തനങ്ങള്‍, ചരിധ്രസത്യങ്ങള്‍, പുരു 

ഷദാര്‍ത്ഥനിരൂപണങ്ങള്‍ എന്നിവയുള്‍പ്പെടുന്നു. സാമൂഹികം, രാഷ്ട്രീയം, ചരിത്രം, സംസ്ക്കാ 

രം, സൌന്ദരൃശാസ്ര്രം എന്നിവയുടെ ഗതാനുഗതികവികാസം ഇതില്‍ ദര്‍ശിക്കാം. ഒരു 

സംസ്കൃതിയുടെ ധാര്‍മ്മികവും നൈതികവുമായ അവബോധത്തില്‍നിന്ന്‌ ഉരുത്തിരിഞ്ഞ 

ജീവിതാചരണത്തിന്റെ ചമത്കാരപൂര്‍ണ്ണമായ ആവിഷ്കാരവും ഇതില്‍ അന്തര്‍ഭവിച്ചിരിക്കു 

ന്നു. ഈശ്വരപ്രേമം (ഭക്തി) ആത്മസ്വരൂപബോധം (ജ്ഞാനം), വിഷയാസക്തിരാഹിത്യം 

(വൈരാഗ്യം) എന്നിവയെ ബലപ്പെടുത്തി ആദ്ധ്യാത്മികവും ആധിഭാതികവും ആധിദൈവി 

കവുമായ ദുഃഖങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇവ ശമനാഷധമേകുന്നു. ഭാഗവതം ദശമസ്കന്ധത്തില്‍ ശ്രീകൃഷ്ണ 

പരമാത്മാവിനെ തിരഞ്ഞു പരവശരായ ഗോപികമാര്‍ വിലപിക്കുന്നത്‌ പ്രിയ, നിന്തിരുവടി 

ഗോപികയുടെ പുത്രന്‍ അല്ലല്ലോ. സകലദേഹികളുടെയും ആന്തരമായ ആത്മാവിന്റെ സാക്ഷി 

യാകുന്നു എന്നാണ്‌. ശിവതത്ത്വം പലരൂപത്തില്‍ ആവിര്‍ഭവിക്കുമെന്ന്‌ ഓര്‍മ്മിപ്പിക്കുന്ന 

ശിവപുരാണത്തില്‍ നൈമിഷവാസിമുനികള്‍ വായുദേവനോട മായ ആവരണം ചെയ്യുന്ന 

തിനെപ്പറ്റി ചോദിക്കുമ്പോള്‍ ലോകത്തില്‍ സര്‍വ്വരത വ്യാപിക്കുന്നതുകൊണ്ട്‌ തന്നെ ചില 

പ്പോള്‍ ആവരണം വന്നേക്കാം. ആത്മാവിന്‌ കലയിലുള്ള സംസര്‍ഗ്ഗബന്ധേച്ചയാലും വരും. 

സുഖഭോഗാസക്തികള്‍ കൊണ്ട്‌ തദനുസൃതമായ കര്‍മ്മം ചെയ്യുന്നതും കാരണമാണ്‌. പാപം 

(മാലിന്യം) ക്ഷയിക്കുമ്പോള്‍ മായാവരണം ക്രമത്തില്‍ വിട്ടുപോകുകയും പതിവാണ്‌ 

എന്നാണ്‌ മറുപടിയേകുന്നത്‌. 

ദേവതകളെ വൈവിദ്ധ്യത്തോടുകൂടി ആവിഷ്ക്കരിക്കുമ്പോള്‍ത്തന്നെ തത്ത്വാന്തര്‍ഗ്ഗത 

മായ ഏകത്വം തന്നെയാണ്‌ ഇവിടെയെല്ലാം അനാവ്ൃയതമാക്കുന്നത്‌. പ്രായോഗികതയിലൂന്നി 

നിന്ന്‌ സത്യത്തെ ലക്ഷ്യമായും, ധര്‍മ്മത്തെ മാര്‍ഗ്ഗമായും അനുഷഠിക്കേണ്ടതിന്റെ അനിവാ 

ര്ൃയത വിളംബരം ചെയ്യുന്ന ഇവയുടെ ഉദ്ദേശലക്ഷ്യങ്ങളില്‍ പല അപനിര്‍മ്മിതികളും പില്‍ക്കാ 

ലത്ത്‌ രൂപപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട. 

29-ശ്രീമദ്‌ ഭാഗവതം 10-31.4 വാള്യം-6, ഭാവാര്‍ത്ഥകൌനമുദിീ വ്യാഖ്യാനസഹിതം - സാഹിത്ൃയകേസരി 

പണ്ഡിറ്റ്‌. പി. ഗോപാലന്‍ നായര്‍ ഗുരുവായൂര്‍ ദേവസ്വം, പ്രസിദ്ധീകരണം, 1995, പുറം-664 

30- സമ്പൂര്‍ണ്ണ ശിവപുരാണം (ഗദ്യം) - സി. ജി. വാരിയര്‍, സുലഭ ബുക്സ്‌, തൃശ്ശൂര്‍. എഡി-1, 

1996, പുറം 1127

.
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ഷല്‍സുക്തങ്ങളായിരുന്നു നിലയുറപ്പിച്ചതെങ്കില്‍ അവയ്ക്കു ശേഷം അതിലും അധഃപതിച്ച 

സാമൂഹികജീര്‍ണ്ണതയെക്കെതിരെ പ്രതിരോധമുയര്‍ത്തിയത്‌ അദ്വൈതദര്‍ശനത്തിന്റെ വക്താ 

ക്കളായ ആചാര്യന്മാരായിരുന്നു. ഭാമതി-വിവരണ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍, വിശിഷ്ടാദ്വൈത -ദ്വൈത- 

ശുദ്ധാദ്വൈതശാഖകള്‍, ശൈവ - ശാക്തേയചിന്തകള്‍, ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം എന്നിവയുടെയും, 

ശങ്കരാചാര്യര്‍, ശ്രീരാമകൃഷണപരമഹംസര്‍, സ്വാമി വിവേകാനന്ദന്‍, അരവിന്ദന്‍, രമണമ 

ഹര്‍ഷി, ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍, ശ്രീനാരായണ ഗുരു, വാഗ്ഭടാനന്ദന്‍, ്രഹ്മാനന്ദസ്വാമിശിവ 

യോഗികള്‍ തുടങ്ങിയ ആചാര്യന്മാരുടെയും ഈ മേഖലയിലുള്ള സംഭാവനകള്‍ വിലപ്പെട്ട 

താണ്‌. സംസ്കൃതിയുടെ സുപ്തചേതസ്സില്‍നിന്നും അഭേദദര്‍ശനത്തെ വീണ്ടെടുത്ത്‌ അതിന്‌ 

സാര്‍വ്വലൌകികമായ പരിവേഷമേകി പ്രമാണഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശാസ്ത്രീയവും, യുക്തിനിഷഠവു 

മായ ഭാഷ്യം രചിച്ച്‌ അദ്വൈതത്തെ ഒരു ദര്‍ശനത്തിന്റെ നിലയിലേയ്ക്ക്‌ ഉദ്ധരിച്ചവരില്‍ പ്രമു 

ഖസ്ഥാനം ശങ്കരാചാര്യര്‍ക്കാണ്‌. 

പ 

പാരമ്പര്യത്തെ ആവര്‍ത്തിച്ചുകൊണ്ട്‌ ചരിത്രത്തെ കെട്ടിനിര്‍ത്തുന്നതിനു പകരം 

അതിനെ അതിക്രമിയ്ക്കാനുള്ള ഈര്‍ജ്ജം സമാഹരിയ്ക്കുകയായിരുന്നു മറ്റേതു നവോത്ഥാ 

നനായകന്മാരെയുംപോലെ ആചാര്യപാദരും ചെയ്തത്‌. നിയതമായ ഭാതികജീവിതതത്ത്വ 

ത്തില്‍നിന്ന്‌ ശക്തി സംഭരിച്ച്‌ വ്യവസ്ഥകള്‍ക്കതീതമായ ലക്ഷ്യത്തെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കാന്‍ 

അതു വിനിയോഗിച്ചു. ഇതിനായി തെരഞ്ഞെടുത്ത മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളും സമീപനങ്ങളും, ശൈലി 

കളും പ്രഥമദൃഷ്ട്യാ വിരുദ്ധമെന്നു തോന്നുമെങ്കിലും വിശാലമായ അര്‍ത്ഥത്തില്‍ പരസ്പ 

രപൂരകങ്ങളാണെന്നു കാണാം. ഭൂതഭാതികമായ വസ്തുനിഷഠതയുടെയും നൈസര്‍ഗ്ഗിക 

ചോദനയായ ആത്മനിഷ്ഠതയുടെയും ആനുപാതികവും സമതുലിതവുമായ വികാസ്രപ്ര്രി 

യകളെ ദീര്‍ഘവീക്ഷണത്തോടെ സമമ്പയിപ്പിച്ചാണ്‌ ഈ ദൌത്യം അദ്ദേഹം ഏറ്റെടുത്തത്‌. 

ഗ്രന്ഥരചന, തര്‍ക്കവിതര്‍ക്കങ്ങള്‍, പ്രതിഷഠാകര്‍മ്മങ്ങള്‍ എന്നീ ത്രിമുഖ പദ്ധതികളാണ്‌ 

ഇതിനു വേണ്ടി ആചാര്യന്‍ ആവിഷ്ക്കരിച്ചത്‌. ധര്‍മ്മവ്യവസ്ഥക്കു വന്ന അപചയം നീക്കാന്‍ 

ഗ്രന്ഥങ്ങളെ ചിട്ടപ്പെടുത്തി ശാസ്ര്രത്തില്‍ കടന്നുകൂടിയ ദുര്‍വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ നീക്കി അവയ്ക്ക്‌ 

അനുഷഠാനമാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ നിര്‍ദ്ദേശിച്ച്‌ അതിന്റെ മുഴുവന്‍ മഹിമയും പുറത്തുകൊണ്ടുവരാന്‍

.
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ഭഗവദ്ഗീതയ്ക്കും, ഉപനിഷത്തുകള്‍ക്കും (EMaADM)(M6GsWLO}0 Crilal ഭാഷ്യൃഗ്രന്ഥങ്ങള്‍, 

ഉപദേശസാഹസ്രി, അപരോക്ഷാനുഭൂതി, തത്ത്വബോധം, ആത്മബോധം, ആത്മാനാത്മവി 

വേകം, വാക്യവ്ൃത്തി, ശതശ്ലോകി, അപരോക്ഷാനുഭൂതി, മനീഷാപഞ്ചകം, സര്‍വ്വവേദാന്ത 

സിദ്ധാന്തസാരസംഗ്രഹം, എന്നീ പ്രകരണ്ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍, ദക്ഷിണാമൂര്‍ത്തിസ്തോത്രം, അച്യു 

താഷ്ടകം, ഗണേശപഞ്ചരത്നം, സുപ്രഹ്മണ്യഭുജംഗസ്തോത്രം, ശിവാനന്ദലഹരി, സന്ദ 

ര്യലഹരി തുടങ്ങിയ നിരവധി സ്തോത്ര കൃതികള്‍ എന്നിവ ആചാരൃപാദര്‍ രചിച്ചിട്ടുണ്ട. 

സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ പ്രചരിപ്പിക്കുന്നതിനും മറ്റു ദര്‍ശനങ്ങളെ സ്വാനുഭവത്തിന്റെ വെളിച്ച 

ത്തില്‍ മൂല്യനിര്‍ണ്ണയനം നടത്തുന്നതിനും ലക്ഷ്യമാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ കൂടുതല്‍ സ്ഫുടം ചെയ്തെടു 

ക്കുന്നതിനും പ്രായോഗിക സമീപനത്തിലൂടെ ഇവയെ ജനകിയമാക്കുന്നതിനുംവേണ്ടി ദേശാ 

ന്തരഗമനം ചെയ്ത്‌ ഇതരശാസ്ത്രങ്ങളില്‍ അവഗാഹമുള്ളവരുമായി ആചാര്യന്‍ വാദപ്രതി 

വാദം നടത്തി. പ്രാകൃതമായ ദൂര്‍ദ്ദേവതോപാസനകളും മറ്റും പരിഷ്കരിച്ച്‌ സാത്വികാരാധ 

നയ്ക്ക്‌ കളമൊരുക്കുവാന്‍ ക്ഷ്രേതപ്രതിഷഠകള്‍ക്കും സ്തോത്രകൃതികള്‍ക്കും സാധിച്ചു. ബദ 

രി, പുരി, ശൃംഗേരി, ദ്വാരക എന്നി സ്ഥലങ്ങള്‍ തുല്യദുരമുള്ള ചതുര്‍ഭുജാകാരത്തില്‍ ബന്ധ 

പ്പെടുത്തി മഠങ്ങള്‍ സ്ഥാപിച്ച്‌ പ്രധാന ശിഷ്യരിലോരോരുത്തരെ അധിപതിയാക്കി വാഴിച്ചു. 

ഭാരതത്തില്‍ ചിതറി കിടന്നിരുന്ന ദര്‍ശനങ്ങളെയും, സന്ന്യാസിസമൂഹത്തെയും, വിവിധ 

വിശ്വാസങ്ങളെയും ഇങ്ങനെ അദ്ദേഹം അഴിച്ചുപണിഞ്ഞു. പ്രകരണഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ക്ക്‌ നിരൂപ 

ണത്തിലുടെയും നിര്‍ദ്ധാരണത്തിലൂടെയും നിയമങ്ങളിലുടെയും ആചാര്യന്‍ പുതിയ മാന 

ങ്ങളേകി. ഗൌഡപാദാചാര്യരിലൂടെയും ഗോവിന്ദ ഭഗവദ്പാദരിലുടെയും വളര്‍ന്ന അദ്വൈത 

ദര്‍ശനം സിദ്ധാന്തമെന്ന നിലയില്‍ മുറ്റിത്തഴയ്ക്കുന്നത്‌ ശങ്കരാചാര്യരിലെത്തുമ്പോഴാണ്‌. 

ബ്രഹ്മവും ജീവനുംതമ്മില്‍ അഭിന്നത ദര്‍ശിയ്ക്കുന്ന മാദ്ധ്വാചാര്യന്റെ ദ്വൈതം (പൂര്‍ണ്ണ 

പ്രജഞമതം) അലാകികശരീരമുള്ളതും അനന്തകല്യാണഗുണസമ്പന്നവും സ്വത്ന്ത്രവുമായ 

ഏകസത്തയെ അംഗീകരിയ്ക്കുന്നു. പരമാത്മാവായ വിഷണുവാണ്‌ എല്ലാറ്റിന്റെയും അടി 

സ്ഥാനമെന്നു സാക്ഷാല്‍ക്കരിയ്ക്കുന്നതാണ്‌ മുക്തി. തത്ത്വമസ്യാദി മഹാവാക്യങ്ങള്‍ വ്യാഖ്യാ 

നിയ്ക്കുമ്പോള്‍ ആത്മാവിന്‌ അതിന്റെ സാരതത്ത്വമായ ഈശ്വരന്റെ ഗുണങ്ങളോട തുല്യ 

മായ ഗുണങ്ങളുണ്ടെന്നു മാധ്രമേ പ്രസ്താവിക്കുന്നുള്ളു. ഏകവും അനേകവും വേര്‍തിരി 

യ്ക്കപ്പെടുന്ന വിശേഷപദാര്‍ത്ഥം നിത്യാനിത്യവസ്തുക്കളില്‍ ധനാത്മകവും നിഷേധാത്മ

.
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കവുമായ സംബന്ധത്തിലൂള്‍പ്പെടുന്നുവെന്നും ഇത്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നു. വൈവിദ്ധ്യത്തിന്‌ 

നിദാനവും ഇതാണ്‌. അനുവ്യാഖ്യാനം, ന്യായസുധ, പദാര്‍ത്ഥസംഗധ്രഹം, മാദ്ധ്വസിദ്ധാന്ത 

സാരം എന്നിവ ദ്വൈതികളുടെ പ്രമാണഗ്രന്ഥങ്ങളാണ്‌, 

ഭക്തിപ്രസ്ഥാനസ്വാധീനത്തിലൂന്നിയ ഈ വിഭാഗങ്ങള്‍ അദ്വൈതചിന്തയുടെ കാത 

ലായ നിര്‍ഗ്ഗുണനിരാകാരപ്രഹ്മതത്ത്വത്തിനു ബദലായി നാമരൂപഗുണയുക്തമായ 

സഗുണസാകാരപ്രഹ്മതത്ത്വത്തിന്‌ പ്രധാന്യമേകുന്നു. ദേഹം, ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍, ബുദ്ധി, മനസ്സ്‌, 

പ്രാണന്‍ എന്നിവ ചേര്‍ന്ന ജീവിതത്ത്വം (ചിത്ത്‌), ജഞാനാനന്ദജനകമായ സത്വരജസ്തമോ 

ഗുണങ്ങള്‍ കലര്‍ന്ന മിശ്രസത്വം, പ്രാകൃതികപദാര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ പരിണാമഹേതുവായ സത്വ 

ശൂന്യം എന്നിങ്ങനെ പരിണാമിയായ ജഡതത്ത്വം (അചിത്ത്‌ ), എന്നിവ ചിദചിദ്ധിശിഷ്ടമായ 

ഈശ്വരതത്ത്വവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടിരിയ്ക്കുന്നുവെന്ന്‌ വിശിഷ്ടാദ്വൈതം പറയുന്നു. 

പ്രമാണനിരപേക്ഷമായ കേവലചൈതന്യത്തെ സ്വത്ര്ത്രമായി നിര്‍വ്ൃവചിയ്ക്കാനാകില്ല. 

ഇഞാനം, ആനന്ദം, ശക്തി, നന്മ, സ്നേഹം, ദയ എന്നിവയുടെ ഉള്ളടക്കമായ സഗുണരൂപ 

മാണ്‌ ഈശ്വരന്‍. വൈവിദ്ധ്യങ്ങളെയും, നാനാത്വ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെയും നിയ്ര്ത്രിക്കുന്ന ഏക 

ശക്തിയാണ്‌ അദ്ദേഹം. ആത്മാവും പ്രപഞ്ചവും ഈശ്വരനില്‍നിന്ന്‌ വ്ൃത്യാസമുള്ളതുകൊണ്ട്‌ 

അവ ഈശ്വരനുമായി താദാത്മ്യമുള്ളതല്ല. ആശ്രയ-ആശ്രയിഭാവങ്ങള്‍ ഈ ദര്‍ശനത്തില്‍ 

വ്ൃക്തമാണെങ്കിലും ഏകവും നിരപേക്ഷവുമായ ഈശ്വരതത്ത്വംതന്നെയാണ്‌ ഇതിന്റെ ആധാ 

Oo. 

. 

ദ്വൈതാദ്വൈതത്തിന്റെ ഉപജ്ഞാതാവായ നിംബാര്‍ക്കന്‍ രാധാകൃഷ്ണനാണ്‌ പ്രാധാ 

നൃമേകുന്നത്‌. ജീവാത്മാവ്‌, പരമാത്മാവ്‌ (ഈശ്വരന്‍), പ്രകൃതി എന്നീ മുന്നു തത്ത്വങ്ങള്‍ 

പരമാത്മാവില്‍ ഈടും പാവുമായി നില്‍ക്കുന്ന ജഡചൈതനൃത്തിന്റെ അവിഭാജ്യത ഈ 

ദര്‍ശനം മാനിയ്ക്കുന്നു. പരമാത്മാവ്‌, വൈശ്വാനരന്‍ പുരുഷോത്തമന്‍, ബ്രഹ്മം എന്നിങ്ങനെ 

അറിയപ്പെടുന്ന ഈശ്വരന്‍ സര്‍വ്വജ്ഞനും, സൃഷ്ടിസ്ഥിതിലയകര്‍ത്താവും, ആനന്ദരൂപനു 

മാണ്‌. വൈകുണ്ഠത്തിലെ ഗോലോകത്തില്‍ രാധയോടൊപ്പം ശ്രീകൃഷണരൂപത്തില്‍ വിഹ 

രിയ്ക്കുന്ന ആ തത്ത്വം ഭക്താനുഗ്രഹത്തിന്‌ വാസുദേവന്‍, സങ്കര്‍ഷണന്‍, പ്രദ്യുമ്നന്‍, അനി

.

2.5.3. hninjvSm-ssZzX-w

2.5.4. ssZzXm-ssZzXw
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രുദ്ധന്‍ എന്നി രൂപങ്ങള്‍ കൈക്കൊള്ളുന്നു. 

ശ്രീശങ്കരമതം സ്വീകരിക്കുകയും സൃഷടിപ്രരകിയയെക്കുറിച്ചും മറ്റും അദ്വൈതേതര 

മായി വിവരണം നല്‍കുകയും ചെയ്യുന്ന ശുദ്ധാദ്വൈതമതത്തിന്റെ പ്രവാചകനാണ്‌ വല്ലഭാ 

ചാര്യര്‍. ഏകതത്ത്വമാണ്‌ ബ്രഹ്മം. വിഷ്ണുമായകൊണ്ട്‌ നിര്‍മ്മിച്ചതാണ്‌ ജഗത്ത്‌. ബ്രഹ്മത്തിലെ 

സദംശത്തിന്റെ ക്രിയാരൂപശക്തിയും, ചിദംശത്തിന്റെ വ്യാമോഹരൂപശക്തിയും ചേര്‍ന്ന മായ 

യാണ്‌ സംസാരം സൃഷ്ടിക്കുന്നത്‌. ശാസ്ത്രവും പുരാണഭാഗങ്ങളും വര്‍ണ്ണനകളും കൂട്ടി 

ക്കലര്‍ത്തിയ ഇതിലെ പ്രസ്താവനകള്‍ക്കും വിവരണങ്ങള്‍ക്കും യുക്തിഭ്രദത കുറവാണ്‌. 

ഗോപസ്ര്രീകളുമായി കളിച്ചു രസിക്കുന്ന ബാലകൃഷണന്റെ രൂപത്തിലാണ്‌ വല്ലഭാചാര്യര്‍ 

ബ്രഹ്മത്തെ സങ്കല്‍പ്പിച്ചത്‌. 

നി 

പ്രഹ്മാദ്വൈതഭാവത്തിനു പകരം ഈശ്വരാദ്വൈതഭാവമാണ്‌ വൈഷ്ണവ-ശൈവ-ശാ 

ക്തേയചിന്തകള്‍ സ്വീകരിച്ചത്‌. ര്രികദര്‍ശനം, മാഹേശ്വരദര്‍ശനം എന്നീ പേരുകളില്‍ ഖ്യാത 

മായ കാശമീരശൈവദര്‍ശനത്തിന്‌ ശിവസുധ്തം, സ്പന്ദ്രപദീപിക, ഭാസ്ക്കരന്റെ വാര്‍ത്തികം, 

ക്ഷേമരാജന്റെ വിമര്‍ശിനി, പ്രതൃഭിജഞാകാരിക, ത്രന്തരാലോകം തുടങ്ങിയ പ്രകരണഗ്രന്ഥ 

ങ്ങളുണ്ട. അഭിനവഗുപ്തന്‍, ഭാസ്ക്കരന്‍, ഉല്പലാചാര്യന്‍, കല്പടന്‍ മുതലായവരാണ്‌ ഇതിന്റെ 

വക്താക്കള്‍. ഏക മാര്രതത്ത്വമായ ശിവനില്‍നിന്ന്‌ എല്ലാം അഭിവ്യക്തമാകുന്നുവെന്നും 

സൃഷ്ടിയുടെ ഓരോ അണുവിലും ശിവതത്ത്വം നിര്‍ല്ലീനമാണെന്നും ഇവര്‍ കുരുതുന്നു. 

കല, വിദ്യ, രാഗം, കാലം, നിയതി എന്നീ പഞ്ചകഞ്ചുകങ്ങളുടെ ജഞാനാവധാരണം മായ(പ്രകൃ 

തി)യില്‍നിന്ന്‌ ജീവനെ മുക്തമാക്കി ഈശ്വരതത്ത്വത്തിലും സദാശിവതത്ത്വത്തിലും ശക്തി 

തത്ത്വത്തിലും പരമശിവതത്ത്വത്തിലും ക്രമികമായി വിലയിപ്പിക്കുകയാണ്‌ ഇതിന്റെ ലക്ഷ്യ. 

ശിവതത്ത്വത്തെ പതിയെന്നും അവിദ്യാബന്ധനത്തിലുള്ള ജീവാത്മാവിനെ പശുവെന്നും 

ബന്ധനോപാധികളായ അവിദ്യ മായ എന്നിവയെ പാശമെന്നും ഇതു കണക്കാക്കുന്നു. ദക്ഷി 

ണേന്ത്യയിലെ ശൈവമതക്കാര്‍ ശക്തിയെ ശിവന്റെ സഹധരര്‍മ്മിണിയായി കരുതുമ്പോള്‍, 

അദ്വൈതവേദാന്തത്തിന്റെ സ്വാധീനമുള്ള കാള്‍മീരശൈവസിദ്ധാന്തം ശിവശക്കത്യൈക്യത്തി 

നാണ്‌ ഈന്നലേകുന്നത്‌. കര്‍ണ്ണാടകം, മഹാരാഷ്ട്ര, ആ്്ധപ്രദേശ എന്നിവിടങ്ങളില്‍ പ്രചാരം

.

2. 5.5  ip²m-ssZzXw
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നേടിയ ലിംഗായതസിദ്ധാന്തം (വീരശൈവസിദ്ധാന്തം) മദ്ധ്യവര്‍ത്തിയായ പുരോഹിതനെ 

അകറ്റി നിര്‍ത്തി ഇടനിലയില്ലാത്ത ഈശ്വരാനുഭൂതിയെ ലക്ഷ്യമാക്കുന്നു. 

ശാക്തേയമതമനുസരിച്ച്‌ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ മൂുലഹേതു അഭിന്നമായ ശിവശക്തിയോഗ 

മാണ്‌. നിര്‍ഗ്ഗൂണവും നിഷ്ക്രിയവുമായ ബോധസ്വരൂപത്തിലെ ക്രിയാശേഷിയാണ്‌ ചിദ്രൂപി 

യായ ശക്തിസത്ത. ചിത്വരൂപിയായ ശിവന്‍ പ്രകാശമാണെങ്കില്‍ ശക്തി പരമാസ്തിത്വബോ 

ധകമായ വിമര്‍ശ(സ്ഫൂര്‍ത്തി)മാണ്‌. ബിന്ദുരൂപത്തില്‍ ശക്തി ശിവനിലാവേശിച്ച്‌ നാദമായി 

കാമോര്‍ജ്ജത്തിലൂടെ കാമകലയായി വിശ്വസര്‍ജ്ജനം സംഭാവ്യമാക്കുന്നു. ചിച്ഛക്തി, 

ആനന്ദശക്തി, ഇച്ഛാശക്തി, ജ്ഞാനശക്തി, ക്രിയാശക്തി എന്നിവയുടെ പരിണാമമായ സൃഷ്ടി 

പരമതത്ത്വത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥമായ അഭിവ ൃക്തിയാണ്‌. മായ, കാലം, നിയതി, രാഗം, വിദ്യ, ക 

ല, പുരുഷന്‍ (ജീവന്‍) എന്നീ സൃഷ്ടിതത്ത്വങ്ങളില്‍ മായ പുരുഷന്റെ ജ്ഞാനത്തെ മറ 

യ്ക്കുന്ന ആവരണശക്തിയും കാലം, നിയതി തുടങ്ങിയ തത്ത്വങ്ങള്‍ ജീവനെ ബന്ധിക്കുന്ന 

കഞ്ചുകങ്ങളുമാണ്‌. ജീവന്‍ പശ്വാചാരത്തോടെ ആത്മീയവികാസം ആരംഭിച്ച്‌, വീരാചാര 

ത്തിലൂടെ രുദ്രതത്ത്വത്തിലെത്തി, ദിവ്യാചാരത്തിലൂടെ ശക്തിയുമായി ഐക്യം പ്രാപിയ്ക്കു 

ന്നു. ആനന്ദപൂര്‍ണ്ണതയില്‍ അനുഭവിക്കുന്ന ശിവശക്ത്യൈക്യാവബോധമാണ്‌ ശാക്തേയ 

രുടെ ദൃഷ്ടിയില്‍ മുക്തി. ചര്യ, ക്രിയ, യോഗം, ജ്ഞാനം എന്നീ ചതുര്‍വ്വിധ ഘട്ടങ്ങളെ 

ശാക്തേയമതം സ്വീകരിയ്ക്കുന്നു. ശക്ത്യുപാസനയുടെ മാര്‍ഗ്ഗവിവരണം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന 

ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ മ്രന്തസഹിതമുള്ള തത്ത്വപതിപാദനവും അര്‍ത്ഥവിസ്താരവും നടത്തി സംസാ 

രമുക്തിയ്ക്കു കാരണമാക്കുന്ന ത്ന്ത്രശാസ്ത്രങ്ങളാണ്‌. ജഞാനപ്രധാനമായ സമയം, മ്ര്ത്ര 

ശക്ത്യുദ്ധാരണത്തിനുള്ള കൌളം, രണ്ടിനും പ്രാധാന്യമേകുന്ന മിശ്രം എന്നിവ ഇതിന്റെ 

സാധനാശാസ്ര്‍്രഗ്രന്ഥങ്ങളാണ്‌. ശങ്കരാചാര്യര്‍ രചിച്ച സൌന്ദര്യലഹരി തുടങ്ങിയ ശക്ത്യു 

പാസനാഗ്രന്ഥങ്ങളിലെ ആനുഭൂതികമായ വിവരണങ്ങളുടെ ശാസ്ര്രീയവും പ്രായോഗികവു 

മായ സ്വാധീനവും ഈ പ്രസ്ഥാനത്തിനുണ്ട്‌. 

ഏകാത്മമാനവദര്‍ശനമാണ്‌ ഈ പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ സവിശേഷത. ആചാരാനുഷ്ഠാ 

നങ്ങളുടെ നടപടിക്രമങ്ങളില്‍ വന്ന പ്രമാദങ്ങളും അപാകങ്ങളും ഇത്‌ പുനര്‍നിര്‍ണ്ണയം നട 

ത്തുകയും പരമ്പരാഗത മാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍നിന്നുകൊണ്ടുതന്നെ അതിനുള്ള ഉപാദാനങ്ങളെ സ്വീക 

രിക്കുകയും ചെയ്തു. ചൂഷിതവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ ആദ്ധ്യാത്മികമായ വിമോചനശാസ്ത്രമായിരുന്നു

.
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അത്‌. ജീവിതത്തില്‍നിന്നുകൊണ്ടുതന്നെ കോപ്പുകള്‍ കണ്ടെത്തി അതിന്‌ ജനകീയമായ മാന 

ങ്ങളേകി ജാതി-മത-വര്‍ഗ്ഗ പരിഗണനകള്‍ക്കതിതമായി ദൈവത്തിനു മുന്നില്‍ മനുഷ്യനൊ 

ന്നാണെന്ന്‌ പ്രഖ്യാപിച്ചു. വ്യക്തിയുടെ ഉല്‍ക്കൃഷടഗുണങ്ങള്‍ക്കു പ്രാധാന്യം കൊടുത്ത്‌ 

അവനിലെ സ്നേഹം, ന൯,, ത്യാഗം എന്നീ മൂല്യങ്ങളെ ഉണര്‍ത്തി അനാചാരങ്ങള്‍ക്കും 

സാമൂഹൃതിന്മകള്‍ക്കുമെതിരെ തടയണയായും ഈ പ്രസ്ഥാനം നിലകൊണ്ടു. ജനങ്ങളെ 

പല തട്ടുകളിലാക്കി താന്താങ്ങളുടെ സ്ഥാനമാനങ്ങള്‍ ഉറപ്പാക്കിയിരുന്ന അധികാരിവര്‍ഗ്ഗ 

ത്തിനും പൌരോഹിതൃത്തിനും എതിരായ പ്രതിഷേധവും പ്രതിരോധവുമായിരുന്നു അത്‌. 

ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തില്‍ സൂഫികളുടെയും ഇസ്ലാമിലെ മറ്റു പരിഷക്കരണവാദികളുടെയും 

ചിന്തയുടെ സ്വാധീനമുണ്ടായിരുന്നു. നെയ്ത്തുകാരനായ കബീറും നൂല്‍നൂല്‍പ്പുകാരനായ 

ദാദുവും, ചെറുകിട കച്ചവടക്കാരന്റെ പുരതനായ നാനാക്കും തുന്നല്‍ക്കാരനായ മറാഠികവി 

നാമദേവനും കര്‍ഷകനായ വേമണ്ണയും ചക്കാലനായിരുന്ന എഴുത്തച്ഛനും ഈ വിഭാഗത്തില്‍ 

ഉള്‍പ്പെട്ടവരായിരുന്നു. മനുഷ്യമഹത്ത്വത്തെയും ആദ്ധ്യാത്മികസ്വാത്രന്ത്രയത്തിന്റെ ബിംബാ 

വലികളെയും ക്രിയാതലങ്ങളിലേക്കിറക്കി സാര്‍വ്വതികതയെ ആവിഷക്കാരത്തിനും പ്രതി 

രോധത്തിനും ഉപാധിവൈവിദ്ധ്യങ്ങളിലൂടെ പ്രയോജനപ്പെടുത്തിയതാണ്‌ ഭക്തി പ്രസ്ഥാന 

ത്തിന്റെ വിജയരഹസ്യം. 

കേരളത്തില്‍ നിലവിലിരുന്ന ജാതിവിവേചനവും അനുബന്ധങ്ങളായ പ്രാകൃതചര്യ 

കളും ഉച്ചകോടിയിലെത്തിയ ചരിത്രത്തിന്റെ ഇരുണ്ട ഘട്ടത്തിലായിരുന്നു നാരായണഗുരു 

ദേവന്റെ രാഗപ്രവേശം. അദല്വൈതദര്‍ശനത്തിന്റെ പ്രായോഗിക നിലപാടുകള്‍ക്ക്‌ ഉപരോധ 

മേര്‍പ്പെടുത്തി ്രാഹ്മണ-നാടുവാഴി വിഭാഗങ്ങള്‍ അടക്കിവെച്ച എല്ലാ കുത്തകകളുടെയും 

പുനര്‍വിതരണമായിരുന്നു ഗുരുദേവന്‍ നിര്‍വ്വഹിച്ചത്‌. സ്ഥിതിസമത്വത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ 

അവകാശബോധത്തിന്‌ പ്രാഥമികമായി ചെയ്യേണ്ടത്‌ അന്തഃസംസ്ക്കരണമാണെന്ന സ്വാമി 

കള്‍ അറിഞ്ഞിരുന്നു. മറ്റേതു പരിഷക്കരണ പ്രവര്‍ത്തകര്‍ അഭിമുഖീകരിച്ചതിനെക്കാളും 

വലിയ സങ്കീര്‍ണ്ണതകളും പ്രതിസന്ധികളുമാണ്‌ സ്വാമികള്‍ നേരിട്ടത്‌. ജാതിക്കോമരങ്ങളുടെ 

നെറികേടുകള്‍ക്കെതിരെ സനാതനധര്‍മ്മത്തെ സമഗ്രമായി ചിട്ടപ്പെടുത്തി അതിനെ ഭദ്രവും 

രൂഡാവും വ്യാപ്തവുമായി പ്രയോഗിക്കുവാന്‍ അദ്ദേഹത്തിനു കഴിഞ്ഞു. ഭഭതികം/ ആത്മീയം 

എന്നിങ്ങനെ വ്യവഹാരസങ്കേതങ്ങള്‍ക്ക്‌ കല്‍പിയ്ക്കുന്ന അതിരടയാളങ്ങള്‍ ആശാസ്ൃയമല്ലെന്ന്‌

.
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അദ്ദേഹം ഓര്‍മ്മിപ്പിച്ചു. കെട്ടി നിര്‍ത്തിയ സാമൂഹ്യജീവിതത്തെ മഹാപ്രവാഹമാക്കിയത്‌ അദ്ദ 

ഹത്തിന്റെ ക്രിയാകുശലതയാര്‍ന്ന ആചരണമുറകളാണ്‌. സര്‍ഗ്ലോന്മുഖവും സമമ്പയാത്മക 

വുമായ തത്ത്വദര്‍ശനത്തിന്റെ വിട്ടുവീഴ്ചയില്ലാത്ത ചലനാത്മകതയായിരുന്നു അത്‌. വാദി 

ക്കുകയും ജയിക്കുകയുമല്ല അറിയുകയും അറിയിക്കുകയുമായിരുന്നു നാരായണഗുരു ചെയ്ത 

ത്‌. ആത്മോപദേശശതകം, ബ്രഹ്മവിദ്യാപഞ്ചകം, അദ്വൈത ദീപിക, ചിജ്ജഡചിന്തനം തുട 

ങ്ങിയ അദ്വൈതസാരസമ്പുഷടമായ സ്വതന്ത്ര കൃതികളും, വിനായകാഷ്ടകം, ഗുഹാഷട 

കം, സുബ്രഹ്മണ്യ കീര്‍ത്തനം, ദേവീസ്തവം, ശിവസ്തവം, ശ്രീവാസുദേവാഷടകം എന്നീ 

സ്തോത്രക്ൃതികളും അദ്ദേഹം രചിച്ചു. ജാതിലക്ഷണം, ആശ്രമം, സദാചാരം, ഭാര്യാധര്‍മ്മം, 

അനുകമ്പാദശകം, തുടങ്ങി സാമൂഹിക ഉന്നമനം ലക്ഷ്യമാക്കിയുള്ള നൈതികബോധനങ്ങളും 

ഗുരുവിന്റെതായിട്ടുണ്ട. ആട, കോഴി മുതലായ ജീവികളെ ബലികൊടുക്കുന്ന മാടന്‍, എശക്കി 

മുതലായ ദുര്‍ദേവതകളുടെ സ്ഥാനപീഠങ്ങളെ ഇളക്കിമറിച്ച നാരായണ ഗുരു, വാമാചാരി 

കള്‍, കാപാലികര്‍ എന്നിവരെ എതിര്‍ത്ത ശങ്കരാചാര്യരെ ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തുന്നു. അധമാരാധ 

നാസ്രമ്പദായത്തില്‍നിന്ന്‌ ഉത്തമത്തിലേക്കുയര്‍ത്തുന്ന ഉപാസനാക്രമമാണ്‌ ഗുരു ചിട്ടപ്പെടു 

ത്തിയത്‌. 

മാനവരാശിയുടെ സര്‍വ്വതോന്മുഖമായ വികാസത്തിന്‌ പ്രായോഗികവേദാന്തപദ്ധതി 

ക്കുള്ള പ്രാധാന്യം ദര്‍ശിച്ച ശ്രീരാമകൃഷ്ണ പരമഹംസര്‍, സമൂഹചേതസ്സിലെ സുപ്തമായ 

ശക്തിയെയും ധീരതയെയും പ്രബുദ്ധതയെയും ഉണര്‍ത്താന്‍ ആഹ്വാനം ചെയ്ത വിവേകാ 

നന്ദസ്വാമികള്‍, മനുഷ്യരാശി മുഴുവന്‍ ആതന്തരികവികാസത്തിലൂടെ ആദര്‍ശസമൂഹമാ 

കണമെന്ന ദര്‍ശനത്തിന്റെ വക്താവായ അരവിന്ദമഹര്‍ഷി, ആത്മജ്ഞാനത്തിന്റെ ജീവസാ 

ന്നിദ്ധ്യമായിരുന്ന രമണമഹര്‍ഷി, വാദകുശലനും, വിഗ്രഹഭഞ്ജകനുമായ ചട്ടമ്പി സ്വാമി 

കള്‍, കവി, നിരൂപകന്‍, ഗ്രന്ഥകാരന്‍, വാഗ്മി, പണ്ഡിതന്‍, ആത്മവിദ്യയുടെ പ്രണേതാവ്‌ 

എന്നി നിലകളില്‍ ശ്രദ്ധേയനായ വാഗ്ഭടാനന്ദഗുരുദേവന്‍, ജാതി, വിഗ്രഹാരാധന, ബഹു 

ദൈവവിശ്വാസം, സ്ര്രീവിവേചനം തുടങ്ങിയവക്കെതിരെ ശക്തമായ പ്രതിഷേധവുമായി 

വന്ന 6്രഹ്മാനന്ദസ്വാമിശിവയോഗികള്‍ തുടങ്ങിയ ആചാര്യന്മാരിലും അദ്വൈതദര്‍ശനം 

ചെലുത്തിയ സ്വാധീനം നിസ്തുലമാണ്‌. ഉപരിതലത്തില്‍ വൈവിദ്ധ്യങ്ങളും വൈരുദ്ധ്യങ്ങളും 

സംഘട്ടനങ്ങളും നിലനില്‍ക്കുമ്പോള്‍ത്തന്നെ അധഃസ്തലത്തിന്റെ പാരസ്പര്യം പ്രചോദന 

മേകിയ നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ ചരിത്രത്തിലുണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌. മാറ്റങ്ങളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുവാനും 

അതാതിന്റെ നിലപാടില്‍ അവയെ അംഗീകരിക്കുവാനും അതിനെ അതിവര്‍ത്തിക്കുവാനും

.
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അപാരശക്തിയുള്ള ഈ ദര്‍ശനം പല ചരിത്ര സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലും ദുര്‍വ്യാഖ്യാനത്തിന്‌ വിധേ 

യമായിട്ടുണ്ട. അപ്പോഴെല്ലാം ഇതിന്റെ പുനഃപ്രവചനത്തിന്‌ മഹാത്മാക്കള്‍ ആവിര്‍ഭവിച്ചി 

ട്ടുമുണ്ട. താത്ത്വികമായ ഇതിന്റെ നിലപാടുകളെക്കുറിച്ചുള്ള അന്വേഷണവും ഇതിനോടൊപ്പം 

പ്രധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്നു. 

അദ്ധവൈെതചിന്തയുടെ അടിയാധാരങ്ങള്‍ മുമ്പുപറഞ്ഞ ആചാര്യന്മാരുടെ ഗ്രന്ഥങ്ങ 

ളില്‍ വിവിധ തലങ്ങളിലായി നമുക്കു ദര്‍ശിയിക്കാം. മാര്‍ഗ്ഗവൈവിദ്ധ്യങ്ങള്‍ക്കുപരി ലക്ഷ്യഗ 

തമായ സ്ഥിരനിര്‍ണ്ണയങ്ങളിലാണ്‌ അവയെല്ലാം ഈന്നലേകുന്നത്‌. ബ്രഹ്മം, ഈശ്വരന്‍, പ്രപഞ്ചം 

(ജഗത്ത്‌), മായ, അവിദ്യ, ജീവാത്മാവ്‌, അദ്ധ്യഠാസം, കര്‍മ്മം, യോഗം, ഭക്തി, ജ്ഞാനം, മുക്തി 

എന്നീ മേഖലകളിലേക്ക്‌ അവയെ സംഗ്രഹിയ്ക്കാം. 

ബൃഹത്താകയാലും, വര്‍ദ്ധിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നതിനാലും പ്രഹ്മമെന്നു പറയപ്പെടു 

ന്നു. ഏതില്‍ നിന്നാണോ ഈ പ്രപഞ്ചഘടകങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുന്നത്‌ ഏതിനെ ആശ്രയിച്ചാണോ 

ജനിച്ചവ വളരുന്നത്‌ ഏതിലാണോ അതായി തിരിച്ചു ലയിക്കുന്നത്‌ അതിനെ വേര്‍തിരിച്ചറി 

യുവാന്‍ യത്നിക്കൂ. അതാണ്‌ ബ്രഹ്മം എന്ന്‌. (തൈത്തിരീയം 3.1). ആചാര്യപാദര്‍ ശ്ലോകാര്‍ദ്ധം 

കൊണ്ടുതന്നെ ഇക്കാര്യം സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. ബ്രഹ്മം തന്നെയാണ്‌ സത്യം, ജഗത്‌ മിഥ്യ 

യാണ്‌. ജീവന്‍ ബ്രഹ്മല്ലാതെ മറ്റൊന്നല്ല എന്നതാണ്‌ അദ്വൈതത്തിന്റെ അകക്കാമ്പ. അധി 

ഷ്ഠാനമായ ബ്രഹ്മതത്ത്വത്തിന്റെ കാരൃയഭാവമാണ്‌ സ്ഥലകാല്്രവ്യസംബദ്ധമായ വ്യാകൃത 

പ്രപഞ്ചം. മുന്‍പറഞ്ഞ ആചാര്യന്മാര്‍ക്ക്‌ ഈ ആധാരൈക്യം സുസമ്മതമാണ്‌. സ്വതന്ത്ര 

മായ കല്യാണഗുണസത്തക്കും അതിനെ ആശ്രയിച്ചു നില്‍ക്കുന്ന ജീവ, പ്രപഞ്ചാംശങ്ങള്‍ക്കു 

31- എന്‍. കെ. രാജഗോപാല്‍ - സംസ്കൃത നിരുക്തകോശം - കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട - 1999, 

പുറം-157 

32- വേദാന്തദര്‍ശനം- ഉപനിഷത്‌ സ്വാദ്ധ്യായം, പ്രൊഫ. ജി. ബാലകൃഷ്ണന്‍ നായര്‍, 

കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, 1997, പുറം- 123 

33- ദ്രഹ്മസത്യം ജഗന്മിത്ഥ്യാ / ജീവോ ്രഫഷൈവ നാപരാഃ 

ശ്രി ശങ്കരാചാര്യര്‍- ര്രഹ്മജ്ഞാനാവലി- സ്വാമി ജ്ഞാനാനന്ദ സരസ്വതി, ആനന്ദ കുടിരം 

പ്രസിദ്ധീകരണം, കന്യാകുമാരി, എഡി-1, പുറം-7, (ശ്ലോകം-19)

.
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മാണ്‌ വിശിഷ്ടാദ്വൈതം ഈന്നലേകുന്നതെങ്കില്‍ മദ്ധാാചാരൃരുടെ ദ്വൈതസിദ്ധാന്തത്തില്‍ 

ര്രഹമവും ജഗത്തും ഭിന്നങ്ങളാണ്‌. സ്ഥാവരജംഗമപദാര്‍ത്ഥങ്ങളെല്ലാം ഏകവും അദ്വയ 

വുമായ സത്യത്തിന്റെ സ്ഫുരണഭേദങ്ങള്‍ മാത്രമാണ്‌. നേതി നേതി എന്ന്‌ അറിയപ്പെട്ടവ 

യെല്ലാം പിന്തള്ളുമ്പോഴും നിരാകരിയ്ക്കാനാകാത്ത സഹജസ്വരൂപമാണത്‌. മൃത്തിന്റെ 

അഥവാ മണ്ണിന്റെ സത്തകൊണ്ട കുടം, താലം മുതലായവ എന്നപോലെ യാതൊന്നിന്റെ 

ഉള്ളില്‍ ഇത്‌ സ്ഫുരിക്കുന്നുവോ ഈ ജഗത്ത്‌ വാസ്തവത്തില്‍ യാതൊന്നു തന്നെയാണോ 

ഇത്‌ യാതൊന്നില്‍ നിന്നാണോ ജാതമായത്‌ ഇത്‌ യാതൊന്നില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നുവോ ഈ 

ജഗത്തെല്ലാം പ്രളയത്തില്‍പോലും സദ്ഘനവും അജവുമായ യാതൊന്നിനെ പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ 

പ്രാപിക്കുന്നുവോ അമൃതസ്വരൂപമായ യാതൊന്നിനായിക്കൊണ്ട്‌ നിര്‍മ്മലബുദ്ധിയുള്ളവര്‍ 

നമസ്ക്കരിക്കുന്നുവോ അതിനെ പരമമായ സത്യമാണെന്നറിഞ്ഞാലും. 

സ്ഥുലഭാനങ്ങളെ നിഷേധിച്ച്‌ ്രഹ്മസ്വരുപത്തെ നാരായണഗുരു വിവരിയ്ക്കുന്നതി 

ങ്ങനെയാണ്‌. ബ്രഹ്മഭിന്നമായതെല്ലാം അദ്ധ്യസ്തവും ആരോപിതവുമാണെന്ന്‌ ഗുരു പറയു 

ന്നു. നാമരുപാത്മകമായ ആകാശാദി സര്‍വ്വപ്രപഞ്ചത്തെയും അവയ്ക്കധിഷഠാനമായ മായ 

യെത്തന്നെയും തത്ത്വദൃഷ്ട്യാ അപഗ്രഥിക്കുമ്പോള്‍ അവശേഷിയ്ക്കുന്ന അനിര്‍വ്ൃചനീയ 

മായ സച്ചിദാനന്ദസ്വരൂപമാണ്‌ ബ്രഹ്മശബ്ദത്തിന്റെ ലക്ഷ്യാര്‍ത്ഥമെന്ന്‌ മഹാവാക്യങ്ങളുടെ 

വാച്യാര്‍ത്ഥ ലക്ഷ്്യാര്‍ത്ഥ നിര്‍ണ്ണയവേളയില്‍ ചട്ടമ്പിസ്വാമികളും വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. 

ൂ 

ഭരിയ്ക്കപ്പെടുന്നവന്‍ ഐശ്വര്യമേകുന്നവന്‍ മറ്റുള്ളവയെ വശപ്പെടുത്തുകയും മറ്റൊ 

34-നാരായണഗുരു - പ്രഹ്മവിദ്യാപഞ്ചകം - വ്യാഖ്യാനം : മുനി നാരായണപ്രസാദ്‌, നാരായ 

ണഗുരുകുലം, 1985- പുറം-30 

35-മഹേശ്വരന്‍ നായര്‍. കെ. (ഡോ.) - ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ - ജീവിതവും കൃതികളും - ഡൂമ 

ബുക്സ്‌ - 1995, പുറം-633
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മുറകളില്‍ ചിട്ടപ്പെടുത്തിയതായി കാണുന്നവയെല്ലാം ഈ നിയമവ്യവസ്ഥയുടെ വരുതിയിലാണ്‌ 

വര്‍ത്തിയ്ക്കുന്നത്‌. ലോകം യാഥാര്‍ത്ഥ്യമെന്ന്‌ അനുഭവപ്പെടുന്നതുവരെ അതുരുത്തിരിഞ്ഞ 

നിയമസംഹിതയും അനുല്ലംഘ്യമാണ്‌. ഈ നിലപാടിലാണ്‌ ഈശ്വരതത്ത്വം പ്രാധാന്യമര്‍ഹി 

യ്ക്കുന്നത്‌. തര്‍ക്കശാസ്ത്രത്തിന്റെ മൂശയില്‍ വാര്‍ത്തെടുത്ത ബ്രഹ്മമാണ്‌ ഈശ്വരന്‍. ഇതു 

പരമാര്‍ത്ഥസത്തയല്ല. എന്തെന്നാല്‍ അസ്തിത്വവും വിഷയപദാര്‍ത്ഥവും ഒരിക്കലും വേര്‍പി 

രിയ്ക്കാത്ത പരമാനുഭൂതിയുമായി ഇതിനു ബന്ധമൊന്നുമില്ല. 

പരമാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള ബ്രഹ്മം വ്ൃൃയവഹാരദൃഷടിയില്‍ ഈശ്വരനായും, പ്രാതിഭാ 

സികദൃഷ്ടിയില്‍ ജീവനായും പ്രകടമാകുന്നു. മാനസികവും, ബൌദ്ധികവുമായ ഉന്നതിയ്ക്ക 

നുസരിച്ചും ഗുണഘടനയുടെയും സ്വഭാവത്തിന്റെയും വ്ൃത്യാസമനുസരിച്ചു ഏകമായ 

ലക്ഷ്യത്തെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിയ്ക്കുന്നതിനാണ്‌ അനേകങ്ങളായ ഉപാസനോപാധികള്‍ പ്രായോ 

ഗികതലത്തില്‍ രൂപപ്പെടുത്തിയത്‌. ചമത്ക്കാരഭൂയിഷഠമായ കല്പനകളും സ്തോത്രങ്ങളും 

മറ്റും ഇതിന്റെ ഭാഗമാണ്‌. ബ്രഹ്മത്തില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നവും അതുകൊണ്ടുതന്നെ അതിനെ 

ആശ്രയിച്ചു നില്‍ക്കുന്നതുമായ മായ എന്ന സോപാധികതയില്‍ ബ്രഹ്മചൈതന്യം പ്രതി 

ബിംബിയ്ക്കുമ്പോള്‍ വെളിപ്പെടുന്ന ്രഹ്മാണ്ഡത്തിന്റെ നിയാമകതത്ത്വമാണ്‌ ഈശ്വരന്‍. 

| കാലാന്തരങ്ങളായി സമഷ്ട്യവബോധത്തില്‍ സുഷുപ്തിയിലാണ്ടെ ചിഹ്നങ്ങളെയും ധാതു 

ക്കളെയും മറ്റും ആനുഭൂതികമായി സമമ്പയിപ്പിച്ചാണ്‌ സഗുണസാകാരനിര്‍മ്മിതികള്‍ക്ക്‌ മിഴി 

വേകുന്നത്‌. പ്രായോഗികമായി പ്രയോജനപ്പെടുന്ന ആനുഭവികതത്ത്വമായി ശ്രുത്യടിസ്ഥാന 

ത്തില്‍ ഈശ്വരനെ സ്വീകരിച്ചിരിയ്ക്കുന്നത്‌ ജഗത്തിന്റെ കാര്യകാരണനിബന്ധനയ്ക്കും ജീവ 

ഗതിയുടെ ഫലദാതാവെന്ന നിലയ്ക്കും വ്യവസ്ഥാവിധേയമാക്കിയാണ്‌. സത്ധത്താല്‍ വിക 

സിക്കപ്പെട്ടതും സര്‍വ്വജ്ഞത്വം മുതലായ ഗുണങ്ങളുള്ളതും, സൃഷ്ടി, രക്ഷ, സംഹാരം എന്നി 

വയ്ക്കു കാരണവുമായ മായയാകുന്ന ഉപാധിയോടുകൂടിയ മായയാല്‍ പ്രതിബിംബിയ്ക്കപ്പെട്ട 

ചൈതന്യത്തെ അവ്യാകൃതമെന്നും അവ്യക്തമെന്നും ഈശ്വരനെന്നും പറയുന്നു. 

നാമം, രൂപം, ഗുണം എന്നിവയിലൂടെ പ്രസ്തുത സത്തയെ കൂടുതല്‍ കമനീയമാക്കു 

ന്നതിനാണ്‌ ശങ്കരാചാര്യരും നാരായണഗുരുവും മറ്റും സ്തോത്രകൃതികള്‍ രചിച്ചത്‌. ഇതു 

36-ഡോ. എസ്‌. രാധാകൃഷ്ണന്‍ - ഭാരതീയദര്‍ശനം (വാള്യം-2) മാതൃഭൂമി പബ്ലിക്കേഷന്‍. 

വിവ. : നാരായണന്‍ നമ്പിശന്‍ -- 1996, പുറം - 533 

37- ശങ്കരാചാര്യര്‍ - സര്‍വ്വവേദാന്തസിദ്ധാന്തസാരസംഗ്രഹം -- വ്യഖ്യാനം. സ്വാമി ജ്ഞാനാന്ദ 

സരസ്വതി - ആനന്ദകുടിരം പ്രസിദ്ധീകരണം, പുറം- 95

.

 “

”36

 “

” 37

38



കൊണ്ട ലക്ഷ്യമാക്കുന്നത്‌ ഇതിലുമ്മെതയോ ഉപരിയുള്ളതിനെയാണെന്ന്‌ അവയിലെല്ലാം 

സ്പഷ്ടമാണ്‌. സുബ്രഷ്മണ്ൃകീര്‍ത്തനത്തില്‍ ചിന്താസന്താനമേ എന്നും ദൈവമേ, നിന 

യ്ക്ക, നീയും ഞാനുമൊന്നുതനെ യെന്നു സദാശിവദര്‍ശനത്തിലും സൃഷ്ടിയും സ്രഷ്ടാ 

വും, സൃഷ്ടിസാമ്ഗ്ഗിയും ദൈവ മന്ന്‌ ദൈവദശകത്തിലും മറ്റും നാരായണഗുരു വിവരി 

യ്ക്കുന്നത്‌ ഇതേ ഉദ്ദേശ്യം വെച്ചാണ്‌. 

മനോനിയ്ര്ത്രണത്തിലൂടെ ചിത്തെകാഗ്രത ഉന്നം വെയ്ക്കുന്ന ദ്രഹ്മാനന്ദസ്വാമി ശിവ 

യോഗിയുടെ ആനന്ദാദര്‍ശത്തില്‍ ആസ്തിക്യ, നാസ്തിക്യവാദങ്ങള്‍ ചിന്തനീയവിഷയങ്ങള 

ല. സകല ജീവജാലങ്ങളും ഈ ആനന്ദശക്തിയില്‍ നിന്നുണ്ടായി, ഇതില്‍ നിലനിന്ന്‌, ഇതി 

ലേയ്ക്കുതന്നെ വിലയിക്കുന്നു. ഈ ദര്‍ശനത്തില്‍ ആനന്ദത്തെയാണ്‌ ഈശ്വരസ്ഥാനത്ത്‌ 

അവരോധിച്ചിരിയ്ക്കുന്നത്‌. ബ്രഹ്മത്തിനും ജഗത്തിനുമിടയിലുള്ള തടസ്ഥതത്ത്വമായി ഈശ്വ 

രനെ കാണുന്ന അദ്വൈതം ഈന്നലേകുന്നത്‌ ഈശ്വരനെയും ദര്‍ശിച്ച ബോധസ്വരൂപത്തെയും 

ഈശ്വരനില്‍ നിന്നും അഭിന്നമായി അറിയുന്നതിലാണ്‌. 

നിരന്തരം ചലിയ്ക്കുകയും ഗമിയ്ക്കുകയും ചെയ്യുന്ന വ്യാവഹാരിക സത്യമാണ്‌ ജഗ 

ത്ത്‌. ദ്രഹ്മവും ജഗത്തും തുല്യ യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളാകാനിടയില്ല. അങ്ങനെ വന്നാല്‍ ബ്രഹ്മ 

ത്തിന്റെ വ്യാപ്തിക്ക്‌ മുറിവ്‌ സംഭവിക്കും. ജഗല്‍ പ്രതീതിയുള്ളതുകൊണ്ട അത്‌ അയഥാര്‍ 

ത്ഥമാകാനും വയ്യ. ജഗത്‌ ഉണ്ടെന്നും, ഇല്ലെന്നും രണ്ടും വന്നാല്‍ അത്‌ പരസ്പരവിരുദ്ധമാ 

ണ്‌. ഉണ്മയും ഇല്ലായ്മയും കേവലഭാവത്തിലാണ്‌ ആചാര്യപാദര്‍ നിര്‍ദ്ദേശിയ്ക്കുന്നത്‌. 

യാതൊരു പരിവര്‍ത്തനത്തിനും വിധേയമാകാതെ എല്ലാ അവസ്ഥകളിലും നിലനില്‍ക്കുന്ന 

അനിഷേദ്ധ്യമായ മൌലികതയാണ്‌ ഉണ്ട. ആകാശപുഷ്പം, വന്ധ്യാപുര്തന്‍ എന്നിങ്ങനെ 

സംഭാവ്യതയുടെ അങ്കുരംപോലുമില്ലാത്തതാണ്‌ ഇല്ലായ്മ. തലനിബദ്ധമായി പ്രതീതമാകുക 

38- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്നു)- പ്രൊഫ.ജി. 

ബാലകൃഷ്ണന്‍ നായര്‍-കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1, 2003, പുറം-91 

39- അതേ പുസ്തകം- പുറം-187 

40- അതേ പുസ്തകം- പുറം-40 

41- നായര്‍. എം. എസ്‌. (ഡോ.) - മനസ്സ്‌ എന്ന ദൈവം - കറന്റ്‌ ബുക്സ്‌ - 1997, പുറം-54
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യും അത്യന്തികമായ അസ്തിത്ചമില്ലാത്തതുമായ ഒന്നത്രേ മിഥ്യ. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ജഗന്മിഥ്യ 

എന്ന്‌ ആചാര്യന്‍ വിവക്ഷിച്ചത്‌. യഥാര്‍ത്ഥമോ അയഥാര്‍ത്ഥമോ അല്ലാത്തതും അനിര്‍വ്വച 

നീയവുമായ ഒരു പ്രതിഭാസമാണത്‌. 

സമുദ്രത്തില്‍ നുര മുതലായവയെപ്പോലെ, ഉണ്മ, ജ്ഞാനം, രൂപം എന്നിങ്ങനെയുള്ള 

വസ്തുവായ ബ്രഹ്മത്തില്‍ പേരും രൂപവും ഉണ്ടാകുന്നതും കല്‍പ്പിക്കുന്നതും തന്നെയാണ്‌ 

സൃഷ്ടിയെന്നും എല്ലാ വസ്തുവിലും അതുണ്ട്‌, അതു പ്രകാശിക്കുന്നു (ജഞാനാശ്രയ 

മായിരിക്കുന്നു), അത്‌ ഇഷടമാണ്‌, അതിനു നാമമുണ്ട്‌, രൂപമുണ്ട്‌ എന്ന്‌ അഞ്ചു വശമു 

ണ്ടെ ന്ന ശ്രീ ശങ്കരാചാര്യരും എണ്ണിയാലൊടുങ്ങാത്ത പേരുകള്‍, എണ്ണിയാലൊടുങ്ങാത്ത 

തരത്തില്‍ തെളിയുന്ന സങ്കല്പങ്ങളും വികലപങ്ങളും ധാരണകളും. ഇപ്പറഞ്ഞ രണ്ടിനോടും 

വിട്ടുപിരിയാതിരിക്കുന്ന വിഷയങ്ങള്‍. ഇത്രയും ചേര്‍ന്നതാണ്‌ പ്രപഞ്ചമായിരിക്കുന്നതെ 

ന്ന്‌ നാരായണഗുരുവും പ്രപഞ്ചത്തെ നിരൂപണം ചെയ്യുന്നു. ഇന്ദ്രജാലക്കാര്‍ വസ്തുക്കളെടു 

ക്കുന്നതു പോലെ ഈശ്വരന്‍ മായകൊണ്ട്‌ ജഗത്തുമുഴുവന്‍ സൃഷ്ടിച്ചു എന്ന്‌ 

ദര്‍ശനമാലയിലും ഗുരുവരുളുന്നു. 

പ്‌ 

മീയതേ അപരോക്ഷവത്‌ പ്രദര്‍ശ്യതേ അനയാ ഇതി മായാ (പ്രപഞ്ചം ഇതിനാല്‍ 

പ്രത്യക്ഷമായി കാണപ്പെടുന്നതുകൊണ്ട്‌ മായാ). 

മാതി വിശ്വം യാ സാ മായാ - യാതൊരുവള്‍ വിശ്വത്തെ അളക്കുന്നുവോ അവള്‍ 

മായാ. 

ന മീയതേ, ന ജ്ഞായതേ മായാ - അളക്കാനാവാത്തത്‌, അറിയപ്പെടാത്തത്‌ മായ 

യാ മാ സാ മായാ - യാതൊരുവള്‍ ഇല്ലാത്തവളാണോ അവള്‍ മായാ. 

43-ശങ്കരാചാര്യര്‍ - ദൃക്ക്ദൃശ്യവിവേകം - വ്യാഖ്യാനം - ആഗമാനന്ദസ്വാമികള്‍ - ശ്രീരാമ കൃഷ്ണ 

അദ്ദൈതാശ്രമം- കാലടി - 1985, പുറം- 11 

44- പേരായിരം പ്രതിഭയായിരമിങ്ങിവറ്റി -/ ലാരാലെഴും വിഷമായിരമാം പ്രപഞ്ചം 

ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം രണ്ട)- പ്രൊഫ.ജി. ബാല 

കൃഷ്ണന്‍ നായര്‍-കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1, 2003, പുറം- 260, 

(ശ്ലോകം-1) 

45- അതേ പുസ്തകം- പുറഠം-24 

46- എന്‍. കെ. രാജഗോപാല്‍ - സംസ്കൃത നിരുക്തകോശം - കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട - 1999, 

പുറം-173
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ര്രഹ്മത്തില്‍നിന്ന്‌ അനന്യവും അവൃതിരിക്തവുമായ ജഗത്ത്‌ സ്വതന്ത്രമായി 

തോന്നുന്നതിനുള്ള കാരണം വിശദീകരിക്കുന്നതിനാണ്‌ മായ എന്ന ഉപാദാനത്തെ അദ്വൈതം 

സ്വീകരിയ്ക്കുന്നത്‌. രാമാനുജാചാര്യരുടെ ദ്രഹ്മപരിണാമവാദത്തില്‍നിന്ന്‌ ഭിന്നമായി 

്രഹ്മവിവര്‍ത്തവാദമാണ്‌ ശങ്കരാചാര്യര്‍ക്ക്‌ അഭിമതമായത്‌. പൂര്‍ണ്ണസത്തഒരിയ്ക്കലും 

പരിണമിക്കുകയില്ലെന്ന്‌ ആചാര്യന്‍ കരുതുന്നു. പരിവര്‍ത്തനത്തിലൂടെ സാന്തമായ ജഗത്തും 

മറ്റുമായി രൂപാന്തരപ്പെടുന്ന ഒന്ന്‌ സ്ഥലകാലപരിമിതികള്‍ക്ക്‌ വിധേയമായിരിക്കും.ഈ 

ന്യൂനതകള്‍ പരിഹരിച്ച്‌ ബ്രഹ്മത്തില്‍ സ്വരൂപഹാനി കൂടാതെ സര്‍ജ്ജനരഹസ്യം 

വെളിപ്പെടുത്തുവാന്‍ സ്വപ്നാവസ്ഥയെയും ഇന്ദ്രജാല പ്രകടനത്തെയും രജ്ജൂസര്‍പ്പന്യായ 

ത്തെയും ശുക്തിരജതാദ്ധ്യാസത്തെയും ദൃഷ്ടാന്തങ്ങളായെടുത്ത്‌ മായാസ്വരുപത്തെ വ്യക്ത 

മാക്കുന്നു. വിവേകചൂഡാമണിയില്‍ മായ സത്തുമല്ല, അസത്തുമല്ല; സദസദാത്മികയുമല്ല 

(ഉള്ളതോ ഇല്ലാത്തതോ രണ്ടുംകൂടിച്ചേര്‍ന്നതോ അല്ല) ര്രഹ്മത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഭിന്നമല്ല 

അഭിന്നവുമല്ല രണ്ടും കൂടിച്ചേര്‍ന്നതുമല്ല. അത്‌ അംഗങ്ങളുള്ളതോ അംഗങ്ങളില്ലാത്തതോ 

രണ്ടും കൂടിയതോ അല്ല.മഹാത്ഭുതമെന്നല്ലാതെ അത്‌ ഇന്ന വിധമാണെന്ന്‌ പറയാന്‍ 

സാദ്ധ്യമല്ല എന്നാണ്‌ മായയെ വിവരിയ്ക്കുന്നത്‌. 

യാന്ത്രികമായി എത്തിച്ചേര്‍ന്ന ഒരു ഇടനിലയോ അനന്തമായ പിന്‍പോക്കിനെ ( 

കുറിക്കുന്ന സൂചകമോ സങ്കലപജന്യമായ നിരര്‍ത്ഥകതയോ അല്ല അദ്വൈതിയെ 

സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം മായാതത്ത്വത്തിനുള്ള സ്ഥാനം. ഗുരുനിതൃൃയചൈതന്യയതി 

എഴുതുന്നു. ശങ്കരന്‍ മായാവാദിയല്ല; വാദിയേയല്ല. നിശ്ചയദാര്‍ഡ്യം വന്ന ദാര്‍ശനികനാണ്‌. 

സങ്കലനം, വ്യവകലനം, ഗുണനം, ഹരണം എന്നീ പ്രരരിയകള്‍ ഗണിതശാസ്ത്രത്തില്‍ എന്തു 

പങ്കാണോ വഹിയ്ക്കുന്നത്‌ അതുപോലുള്ള്ളൊരു താര്‍ക്കികതയാണ്‌ മായയിലിരിക്കുന്നത്‌. 

മായയ്ക്ക്‌ അവിദ്യ, അജ്ഞാനം, അദ്ധ്യാസം, അദ്ധ്യാരോപം, അനിര്‍വ്വചനീയം, 

വിവര്‍ത്തം, ഭ്രാന്തി, ശ്രമം, നാമരൂപം, അവ്യക്തം, അക്ഷരം, ബിജശക്തി, മൂല്പരപകൃതി എന്നി 

പദങ്ങള്‍ സമാനങ്ങളായി വിവിധ്രഗന്ഥങ്ങളില്‍ നിര്‍ദ്ദേശിച്ചിട്ടുണ്ട. മായയുടെ ജൂണാത്മക 

( ) മായ ആവരണശക്കതി ശുദ്ധബോധസ്വരുപത്തെ മറച്ച്‌ ധനാത്മക ( ) മായ 

47 ശങ്കരാചാര്യര്‍ - വിവേക്ചുഡാമണി -- വ്യാഖ്യാനം:സ്വാമി ചിന്മയനന്ദന്‍- പരിഭാഷകന്‍: സി. 

ഗോപാലന്‍, ചിന്മയ പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌ - 1998, പുറം-185,186 

48- ശങ്കരദര്‍ശനം വൃത്യസ്ത വീക്ഷണങ്ങളില്‍- ലേഖന സമാഹാരം, കുരുക്ഷേര്രേ പബ്ലിക്കേ 

ഷന്‍സ്‌, എഡി-1, 1989, പുറം-25

.
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വിക്ഷേപശക്തിയിലൂടെ നാനാത്വത്തെ പ്രകടമാക്കുന്നു. അവിദ്യയെ അപേക്ഷിച്ച്‌ മായ 

ന റ )മായ 

ഒരു തലമുണ്ട്‌. ര്രിഗുണങ്ങളില്‍ തമസ്സിന്റെ ആവരണം സംഭവിയ്ക്കുമ്പോള്‍ത്തന്നെ 

രാജസികവിക്ഷേപണവും നടക്കുന്നു. അതിനാല്‍ മായ ജഞാനവിരോധി കൂടിയാണ്‌ ധന- 

ജൂണങ്ങളുടെ സമുച്ചയമായതിനാലാണ്‌ അത്‌ അനിര്‍വ്ൃവചനീയമാവുന്നത്‌. ബ്രഹ്മം അതിന്റെ 

ആശ്രയവും വിഷയവുമായ മായയില്‍ പതിയുമ്പോള്‍ ഈശ്വരനായും അപരാപ്രഹ്മം 

മായയിലും അന്തഃകരണത്തിലും പതിയുമ്പോള്‍ ജീവനായും പ്രകടമാകുന്നുവെന്ന്‌ 

അദ്ദൈതചിന്തയിലെ പ്രമുഖമായ വിവരണമാര്‍ഗ്ഗവും ബ്രഹ്മം മായയില്‍ പതിയുമ്പോള്‍ 

ഈശ്വരനായും മായയിലും ബുദ്ധിയിലും പതിയുമ്പോള്‍ ജിീവനായും 

അദ്ധ്യസ്‌ തമാകുന്നുവെന്ന്‌ ഭാമതിമാര്‍ഗ്ഗവും വ്യക്തമാക്കുന്നു. മായാവാദത്തിന്‌ 

ഉപനിഷത്തുക്കള്‍ യാതൊരു പിന്തുണയും നല്‍കുന്നില്ലെന്നും അത്‌ ബുദ്ധമതത്തില്‍ 

നിന്നുള്ള ഇറക്കുമതിയാണെന്നും ചിലര്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. ശൂന്യവിവര്‍ത്തവാദത്തിന്‌ 

പ്രധാന്യമേകുന്ന മാദ്ധ്യമിക ചിന്താധാരയുടെയും മറ്റും സ്വാധീനം അദ്ധവൈതത്തിനുണ്ട്‌. 

ബരദ്ധചിന്തയിലെ ഇത്തരം പ്രസ്ഥാനവും, ശങ്കരന്റെ അദ്വൈതവേദാന്തവും തമ്മിലുള്ള 

രൂപവും, നിഴലും പോലുള്ള അഭേദ്യമായ ബന്ധം കാരണമായിരിക്കണം. ശങ്കരനെ 

സമകാലീന ബ്രാഹ്മണര്‍ പ്രച്ഛന്നബുദ്ധനെന്നു വിശേഷിപ്പിയ്ക്കാന്‍ ഇടയായത്‌. 

വൈരുദ്ധ്യാത്മകവും ചലനാത്മകവുമായ സംവൃതിസത്ൃയത്തെ നിരാകരിച്ചാണ്‌ 

മാദ്ധ്യമികര്‍ പരമാര്‍ത്ഥമായി നിര്‍ണ്ണയിയ്ക്കുന്ന ശൂന്യതയിലെത്തുന്നത്‌. ശങ്കരാചാര്യരുടെ 

വിചാരപദ്ധതിക്ക്‌ പരിചിതമാണ്‌ പ്രസ്തുത സ്ര്രദായം. ശുനൃതയെയും തിരിച്ചറിഞ്ഞ 

ബോധക്േന്ദ്രമാണ്‌ അദ്വൈതത്തിന്റെ സാക്ഷാല്‍ക്കാര ലക്ഷ്യം. ഇവിടെയാണ്‌ മാദ്ധ്യമികചിന്ത 

അദ്വൈതത്തില്‍ നിന്ന്‌ വേറിട്ടുനില്‍ക്കുന്നത്‌. ഭാവാത്മകവും അഭാവാത്മകവുമായ എല്ലാ 

പരകോടികളെയും ( ) നിരാകരിച്ച്‌ മദ്ധ്യമമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ സത്യദര്‍ശനം നടത്തുന്ന 

പ്രസ്തുത ചിന്തയ്ക്കുമപ്പുറം ദ്വന്വാതീതമായ ബ്രഹ്മനിര്‍വ്വാണവും കൂടി അദ്വൈതം 

ലക്ഷ്യമാക്കുന്നു. 

49- ശ്രീശങ്കര സപ്ലിമെന്റ്‌ - മാത്യഭൂമി, 1993, ലേഖനം- അദ്വൈത ചിന്ത- വികാസ പരിണാമങ്ങള്‍- 

ലേഖകന്‍-- പ്രൊഫ. കെ.പി. ബാബുദാസ്‌, പുറം-25 

50- ശങ്കരദര്‍ശനം പ്രശ്നങ്ങളും പ്രസക്തിയും- എഡി: ഐ.വി.ദാസ്‌, ചിന്ത പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, 

തിരുവനന്തപുരം-1990, പുറം-68

.
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യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ നിലനില്‍ക്കാത്തതാണ്‌ അവിദ്യ. വ്ൃഷ്ടിഗതമായ ജീവന്റെ 

ഇഞാനാവരണഹേതുവായ ഇതിനെ സമഷ്ട്ൃര്‍ത്ഥത്തിലും വൃയവഹരിക്കാറുണ്ട്‌. 

കാലദേശോപാധികളിലൂടെ പ്രഹ്മത്തിന്‌ സംഭവിയ്ക്കുന്ന ബഹുത്വാഭാസത്തിന്റെ 

അന്തഃകരണപരമായ പരിമിതഭാവംകൂുടിയാണിത്. ജീവന സംസാരദശയിലുള്ള 

സുഖ-ദുഃഖ-സമ്മിശ്രഫലാനുഭവങ്ങളുടെ പ്രഥമകാരണവും ഇതാണ്‌. 

മായയെപ്പോലെ അവിദ്യക്കും ആശ്രയമായത്‌ നിരുപാധികമായ ബ്രഹ്മതത്ത്വം 

തന്നെയാണ്‌. മായയില്‍നിന്നും ഭിന്നമായി അവിദ്യ ജൂണാത്മകസ്വഭാവം ( 

) പ്രകടിപ്പിക്കുന്നു. വിശ്വശക്തിയായ മായ സമഷ്ടിഭാവം ഉള്‍ക്കൊള്ളുമ്പോള്‍ പരിമിതമായ 

വൃഷടിഭാവത്തിലാണ്‌ അവിദ്യയുടെ നിലയുറപ്പ്‌. മായയിലൂടെ വെളിവാകുന്ന ഈശ്വരതത്ത്വം 

അവിദ്യകൊണ്ട്‌ ജീവന്‍ എന്നപോലെ വിധേയത്വം കൈക്കൊള്ളുന്നില്ല. ഈശ്വരന്‍ 

മായാധീശനാണെങ്കില്‍ ജീവന്‍ അവിദ്യാധീനനാണ്‌. വൃഷ്ടിഗതമായ അവിദ്യ അറിവിലൂടെ 

നീക്കാമെങ്കില്‍ സമഷടിഗതമായ മായയെ സാമാന്യദൃഷ്ടിയില്‍ നീക്കം ചെയ്യാനാകില്ല. 

മായയില്‍ സാത്വികഭാവത്തിന്‌ മുന്‍തൂക്കമുണ്ടെങ്കില്‍ അവിദ്യയില്‍ രജഃസ്തമസ്സുകള്‍ക്ക്‌ 

സത്വഗുണത്തോടൊപ്പംതന്നെ സ്ഥാനമുണ്ട്‌. ഇവയ്ക്ക്‌ അടിസ്ഥാനപരമായി സാജാത്യമാ 

ണുള്ളത്‌. ഇവ ആവരണവിക്ഷേപണശക്തികള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതും അനാദിയുമാണ്‌. 

യഥാര്‍ത്ഥമോ അയഥാര്‍ത്ഥമോ രണ്ടും കൂടിയുള്ളതോ അല്ലാത്ത സദസദ്വിലക്ഷണവും 

അനിര്‍വ്ൃുചനിയാകാരവുമാണവ. അവിദ്യ (പാഠാതിഭാസികസത്തയിലും മായ 

വ്യാവഹാരികസത്തയിലും അദ്ധ്യസ്തമായ ചൈതന്യഭാവമാണ്‌. രണ്ടും ്രഹ്മത്തിന്‌ 

ആശ്രയവും വിഷയവുമാണ്‌. ഇത്രയുമാണ്‌ ഇവയ്ക്ക്‌ പൊതുവില്‍ കല്‍പിക്കപ്പെടുന്ന സാമ്ൃ 

വ്യത്യാസങ്ങള്‍. 

കേവലസത്ത ഏകവും അദ്വിതീയവുമാണെങ്കിലും, ഉപാധിഭേദം കണക്കിലെടുത്ത്‌ 

സത്യത്തെ പ്രാതിഭാസികം, വ്യാവഹാരികം, പാരമാര്‍ത്ഥികം എന്നിങ്ങനെ ശങ്കരാചാര്യര്‍ 

മൂന്നാക്കിത്തിരിച്ചു. ഉദാഹരണത്തിന്‌ ഒരാള്‍ എന്റെ വിവാഹമോതിരമെന്നു കല്‍പിക്കുന്നി 

51- എന്‍. കെ. രാജഗോപാല്‍ - സംസ്കൃത നിരുക്തകോശം - കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട - 

1999, പുറം-173

.
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ടത്തെ വൈകാരികമനോഭാവം പ്രാതിഭാസികമാണ്‌. കുറച്ചുകൂടി വ്യാപ്തമായ ദൃഷ്ടിയില്‍ 

വെറും മോതിരമെന്നു പറയുമ്പോള്‍ വ്യാവഹാരികസത്തയിലാണ്‌ അത്‌ നിലകൊള്ളുന്നത്‌. 

സ്വര്‍ണ്ണമെന്ന അടിസ്ഥാനവസ്തുതന്നെയാണ്‌ മോതിരം, വള, മാല എന്നിവയുടെ രൂപത്തില്‍ 

കാണുന്നത്‌ എന്ന ബോധത്തോടെ പ്രസ്തുത മോതിരത്തെ സ്വര്‍ണ്ണം എന്നു പറയുന്നത്‌ 

പാരമാര്‍ത്ഥകദൃഷ്‌ടിയോടെയാണ്‌. ഇപ്രകാരം സത്താര്തയത്തെ പരിമിതമായ 

ഉദാഹരണത്തിലൂടെ അവതരിപ്പിയ്ക്കാം. അറിവ പ്രാതിഭാസികവും വ്യാവഹാരികവുമാ 

വുമ്പോള്‍ സത്യം സോപാധികവും പരിമിതവും ആപേക്ഷികവും അറിവിന്റെ പാരമാര്‍ത്ഥിക 

ദശയില്‍ സത്യം നിരുപാധികവും അപരിമേയവും നിരപേക്ഷവും ആയിരിയ്ക്കുമെന്നതാണ്‌ 

സത്താത്രയത്തിന്റെ മാലികതത്ത്വം. 

പ 

ശരിരങ്ങളില്‍ പോയി വസിക്കുകയും കര്‍മ്മഫലങ്ങള്‍ ഭുജിക്കുകയും മുക്തനാല്‍ 

നേടപ്പെടുകയും എല്ലാറ്റിനെയും ആദാനം ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ നൈരതന്തര്യത്തോടും 

വ്യാപ്തിയോടും നിലനില്‍ക്കുകയും ചെയ്യുന്ന ഒന്നാണ്‌ ജീവാത്മതത്ത്വം. വൃഷ്ടിഗതമായ 

ജീവന്‍ അവിദ്യകാരണം സംസാരിയും, കര്‍മ്മം ചെയ്യുമ്പോള്‍ കര്‍ത്താവും ഫലം 

അനുഭവിയ്‌ ക്കുമ്പോള്‍ ഭോക്താവുമാകുന്നു. ഗൌഡപാദമാണ്‌ ഡുകൃകാരികയിലെ 

അലാതശാന്തിപ്രകരണത്തില്‍ ജീവന്‍ ആദിയോ ജനനമരണാദികളോ ഉണ്ടായിട്ടില്ലെന്നും 

മനുഷ്യ ജീവന്മാരും മറ്റും ഉണ്ടായി ഇല്ലാതാകുന്നത്‌ സ്വപ്നം പോലെയോ 

മായാവിയാലുണ്ടാക്കപ്പെടുന്നതുപോലെയോ ആണെന്നും മറ്റും പറയുന്നു. ഒരു ജീവനും 

ജനിക്കാത്തതിനാല്‍ അതിന്‌ ഉല്പത്തിയുണ്ടെന്നു പറയാന്‍ കഴിയില്ല. ഏതൊരു 

സത്യത്തിലാണോ ഒന്നും ജനിക്കാത്തത്‌ അത്‌ ഉത്തമമായ സത്യമാകുന്നു. (68-71). അതില്‍ 

തന്നെയുള്ള അദ്വൈതപ്രകരണത്തില്‍ ഘടാകാശത്തിനും ആകാശത്തിനും തമ്മിലുള്ള 

ബന്ധംതന്നെയാണ്‌ ജീവാത്മാക്കള്‍ക്കും പരമാത്മാക്കള്‍ക്കും തമ്മിലുള്ളതെന്നും 

ഘടോല്പത്തിപോലെയാണ്‌ ദേഹോപാധികളായ സംഘാതങ്ങളുടെ ഉത്ഭവമെന്നും ഘടം 

മുതലായവ നശിയ്ക്കുമ്പോള്‍ ഘടാകാശം മുതലായവ ആകാശത്തില്‍ ലയിക്കുന്നതുപോലെ 

ദേഹസംഘാതങ്ങള്‍ നശിയ്ക്കുമ്പോള്‍ ജീവന്മാര്‍ പരമാത്മാവില്‍ ലയിക്കുന്നുവെന്നും 

ട3-മാണ്ഡൂക്യകാരിക - മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ്രീരാമകൃഷ്ണമഠം, എഡി-2, 1988, പുറം-372
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പറയുന്നു. ഒരു ഘടാകാശം പൊടി, പുക എന്നിവ പറ്റിയിരിക്കുമ്പോഴും, മറ്റു ഘടാകാശങ്ങള്‍ 

ശുദ്ധമായിരിക്കുന്നതുപോലെയാണ്‌ ഒരു ജീവന്‍ സുഖദുഃഖാദികളുമായി ബന്ധപ്പെടുമ്പോള്‍ 

മറ്റു ജീവന്മാര്‍ അതുമായി ബന്ധപ്പെടാതിരിയ്ക്കുന്നത്‌. 

വൃഷടിയാല്‍ (വൃഷ്ട്യജ്ഞാനത്താല്‍) അവച്ചിന്നമായ (വിശിഷ്ടമായ) ചൈതന്യാ 

ഭാസം (ചൈതന്യപ്രതിബിംബം) അജ്ഞാനത്തോട താദാത്മ്യത്തെ പ്രാപിച്ച അതിന്റെ ഗുണ 

ങ്ങളാല്‍ (സത്വാദികളാല്‍) ആക്രമിക്കപ്പെട്ട (അതുതന്നെ) ജീവനെന്ന്‌ പറയപ്പെടുന്നുവെന്നും 

പ്രതൃഗാത്മാവെന്നറിയപ്പെടുന്ന ജീവന്‍ രജസ്തമസ്സുകളാല്‍ മലിനസത്വമാണെന്നും 

അതുകൊണ്ടത്‌ നികൃഷ്ടമായി ഭവിയ്ക്കുന്നുവെന്നും ശങ്കരാചാര്യര്‍ പറയുന്നു. ദേഹ്റേന്ദ്രിയ 

മനോബുദ്ധികളുടെ നിയന്താവായ ജീവന്‍ സോപാധികമായ പരിമിതി അനുഭവിയ്ക്കുന്നതു 

പോലെ പ്രകടമാകുമ്പോളാണ്‌ അത്‌ സുഖദുഃഖഫലാനുഭവങ്ങള്‍ക്ക്‌ നിദാനമാണെന്നു പറ 

യുന്നത്‌. തത്ത്വബോധത്തില്‍ ആത്മാവിനെ സ്ഥുല-സുക്ഷമ-കാരണ ശരീരങ്ങളില്‍ നിന്നും 

വൃതിരിക്തന്‍ പഞ്ചകോശാതിതന്‍ അവസ്ഥാത്രയസാക്ഷി സച്ചിദാനന്ദസ്വരു 

പന്‍ എന്നിങ്ങനെ നിര്‍വ്വചിച്ചിരിക്കുന്നു. 

അകത്തും പുറത്തും സ്ഥിതിചെയ്യുന്നതും വണ്ടിനെപ്പോലെ എപ്പോഴും ഇളകിക്കൊ 

ണ്ടിരിയ്ക്കുന്നതുമായ രണ്ടിനെയും സമമ്പയിപ്പിച്ച്‌, ഭാനമെന്നു നിര്‍ദ്ദേശിച്ച്‌ നാരായണഗുരു 

അവയെ സാമാന്യം, വിശേഷം എന്നിങ്ങനെ വിഭജിയ്ക്കുന്നു. വിഷയപദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ക്ക്‌ ആധാ 

രമായത്‌ സ്ഥുലഭാനവും, ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍, മനസ്സ്‌, ബുദ്ധി, വിഷയങ്ങള്‍, പഞ്ചപ്രാണങ്ങള്‍ എന്നിവ 

ഭാസിക്കപ്പെടുന്നത്‌ സൂക്ഷമഭാനവും ഞാന്‍ അജ്ഞനാണ്‌ എന്നത്‌ കാരണഭാനവും ഞാന്‍ 

ബ്രഹ്മമാകുന്നു എന്നത്‌ തുര്യഭാനവുമാണെന്ന്‌ ഗുരു വെളിപ്പെടുത്തുന്നു. മനോബുദ്ധി 

കള്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്ന സൂക്ഷമഭാനത്തില്‍ വിഷയങ്ങളെയും പഞ്ചപ്രാണങ്ങളെയും ഗുരു ഉള്‍പ്പെ 

55-ശങ്കരാചാര്യര്‍ - സര്‍വ്വവേദാന്തസിദ്ധാന്തസാരസംഗ്രഹം - വ്യാഖ്യാനം : ആഗമാനന്ദ സ്വാമികള്‍, 

ശ്രീരാമകൃഷണ അദ്വൈതാശ്രമം, കാലടി - 1981, പുറം-97 

56-ശങ്കരാചാര്ൃയര്‍ - തത്ത്വബോധം - പരിഭാഷകന്‍ - എ. കെ. പ്രഭാകരന്‍, ചിന്മയ പബ്ലിക്കേ 

ഷന്‍സ്‌ - 1998, പുറ൦ം-20 

57- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം രണ്ട്‌)- പ്രൊഫ.ജി. 
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ടുത്തിയത്‌ ഭാനഭാസ്യങ്ങളെ സമമ്പയിപ്പിക്കുന്നതിനാണ്‌. സ്ഥൂല-സൂുക്ഷമഭാനങ്ങളുടെ അന്തരം 

വെറും ഉപാധിനിഷഠമാണ്‌. ഞാന്‍ ബ്രഹ്മമാകുന്നു എന്നതിനെ ഗുരു ഭാനത്തില്‍ ഉള്‍പ്പെടു 

ത്തിയത്‌ അത്‌ വ്യവഹാരദശയില്‍ നിലകൊള്ളുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌. ഞാന്‍ എന്ന സാമാന്യാം 

ശവും പ്രഹ്മം എന്ന വിശേഷാംശവും എന്നു തിരിച്ചു പറയുന്നിടത്തും അപ്രകാരം അറിയു 

ന്നിടത്തും ഭാനവ്ൃത്തിയുണ്ട്‌. ബരഹ്മബോധം സാമാന്യവിശേഷവ്ൃതിരിക്തമാകുമ്പോഴാണ്‌ 

ഭാനാതീതമാകുന്നത്‌. സ്ഥിരബോധമില്ലാത്തിടത്തോളം അത്‌ അറിവിനു വിഷയമായിരിയ്ക്കും. 

യാതൊന്നു ഭാനവിഷയമാകുന്നുവോ അത്‌ അദ്ധ്യസ്തമാണ്‌. അദ്ധ്യസ്തമല്ലാത്തത്‌ ഭാനവി 

ഷയമാകുന്നില്ല. യാതൊന്ന്‌ അദ്ധ്യസ്തമാണോ അത്‌ അസത്താണ്‌ യാതൊന്ന്‌ അനദ്ധ്യസ്ത 

മാണോ അതു സത്തുതന്നെയാണ്‌ താനും. എന്നിങ്ങനെ ഗുരു ഇക്കാര്യം സ്പഷടമാക്കു 

ന്നു. കേവലാവസ്ഥയിലെ ഭാവം തന്നെ ബ്രഹ്മവിത്ത്‌, (്രഹ്മവിദ്വരന്‍, ബ്രഹ്മവിദ്വരീയാന്‍, 

ബ്രഹ്മവിദ്വരിഷഠന്‍ എന്നിങ്ങനെ തിരിച്ച ഓപചാരികത മാത്രമേ തുരൃഭാനമെന്നു വിശേഷി 

പിച്ചതിലുമുള്ളു എന്ന്‌ ഇങ്ങനെ വ്യക്തമാകുന്നു. 

കര്‍മ്മസംസ്‌ക്കാരമാണ്‌ ജീവഗതിയുടെ അനിവാര്യമായ കാരണം. അന്തഃകരണം 

സമ്പൂര്‍ണ്ണമായി വിലയിക്കുന്നതുവരെ ജനനമരണനിബദ്ധമായ സംസാരത്തില്‍ ജീവന്‍ ഉഴ 

ലുന്നു. ഓരോ അനുഭവവും അവയുടെ ഫലങ്ങളും നുതനവും സംയുക്തവുമായ ഇതര 

അനുഭവങ്ങളെ ഉണ്ടാക്കുന്നു. ജീവന്റെ സാര്‍ത്ഥകമായ ലക്ഷ്യപ്രാപ്തിയ്ക്കാണ്‌ വിശ്വത്തെ 

യും അവസ്ഥകളെയും മറ്റും സൃഷടിച്ചിരിയ്ക്കുന്നത്‌. ജീവന്‍ തന്റെ മുക്തസ്വരൂപം അറിയു 

ന്നതുവരെ അതിന്റെ പ്രയാണം തുടര്‍ന്നുകൊണ്ടിരിയ്ക്കും. സമഷടിസത്തയില്‍നിന്ന്‌ അഭി 

ന്നമായ അനുഭവത്തിലാണ്‌ ഈശ്വരനും ജഗത്തും ബ്രഹ്മവും ഏകീഭവിയ്ക്കുന്നത്‌. ഈശ്വര 

ന്റെയും ജീവന്റെയും ഉപാധിയിലാണ്‌ വേറെ എന്ന ബുദ്ധിയുള്ളതെന്ന്‌ രമണമഹര്‍ഷി അഭി 

പ്രായപ്പെടുന്നു. 

ആത്മാവ്‌ ആകാശംപോലെ സര്‍വ്വരത പരിപൂര്‍ണ്ണമായിട്ടുള്ളതും സര്‍വ്വ ജീവരാശികളു 

ടെയും ബുദ്ധിയെന്ന ഉപാധിയില്‍ക്കൂടി പ്രത്ൃക്ഷപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരിയ്ക്കുന്നതും നിത്യം, നിര്‍വ്വി 

കാരം എന്നീ വ്യവസ്ഥകളോടുകൂടിയ വസ്തുവുമാകുന്നു എന്ന്‌ വാഗ്ഭടാനന്ദനും പറയു 

58- ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ സമ്പൂര്‍ണ്ണകൃതികള്‍ (വിദ്യോതിനീ വ്യാഖ്യാനം) ഡോ. ടി. 

ഭാസ്കരന്‍, പ്രസാധകര്‍, മാതൃഭൂമി - 1985, പുറം-446 

59- രമണ മഹര്‍ഷി ട്രസ്റ്റ- രമണദര്‍ശനം- കോഴിക്കോട, എഡി-1, 1985, പുറം-38
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ന്നു. ആത്മാവായി പിരിച്ചുതള്ളിയതൊന്ന്‌ ആത്മാവ്‌ ഒന്ന്‌ എന്നിങ്ങനെ രണ്ട്‌ പദാര്‍ത്ഥ 

ങ്ങളെ അംഗീകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ ആത്മാനാത്മവിചാരം ചെയ്യുന്നവര്‍ ദ്വൈതികളാണെന്നാണ്‌ 

ബ്രഹ്മാനന്ദസ്വാമി ശിവയോഗിയുടെ അഭിപ്രായം. ബഛ്ത്തിന്റെ സോപാധികപ്രകാശനമാണ്‌ 

ജീവാത്മാവ്‌. അന്തിമവിചാരത്തില്‍ ജീവനും €്രഹ്മവും ഒന്നാണെന്ന്‌ വെളിപ്പെടുന്നു. 

മുമ്പു കണ്ടിട്ടുള്ളതും, സ്മൃതിരൂപമായിട്ടുള്ളതുമായ കാര്യത്തിന്റെ അവഭാസമാണ്‌ 

അദ്ധ്യാസം. സ്മൃതിരൂപമായ (സ്മരിക്കപ്പെടുന്ന) രജതത്തിനു തുല്യമായി മറ്റൊന്നില്‍ (അ 

ധിഷ്ഠാനമായ ശക്തിയില്‍) മുമ്പു കണ്ടതിന്റെ അവഭാസം തന്നെ അദ്ധ്യാസം. ശുക്തിയെ 

ക്കണ്ട ഒരാള്‍ ഇതു രജതമാണെന്നു പെട്ടെന്നു വിചാരിയ്ക്കുന്നു. സംസ്ക്കാരാത്മകമായ 

സ്മൃതി (ഓര്‍മ്മ) ശുക്തി കണ്ടപ്പോള്‍ ഉണ്ടായി. ശുക്തിരജതന്യായം നിരുപാധിക 

അദ്ധ്യാസമെങ്കില്‍ ഏക്ചന്ദ്രസത്‌ ദ്വിതീയവത്‌ (ഒരു ച്ര്ദ്രനെ രണ്ടായി കാണുന്നത്‌) സോപാ 

ധിക അദ്ധ്യാസമാണ്‌. അനിര്‍വ്ൃവചനീയഖ്യാതിവാദവും ഇതില്‍ത്തന്നെയാണ്‌ ഉള്‍പ്പെടുന്നത്‌. 

വ്ൃഷടിമനസ്സിലെ ആര്‍ജ്ജിതസംസ്‌ക്കാരവും, അവബോധവും സമഷ്ടി മനസ്സിന്റെ 

മൌലികഭാവവുമായി പൊരുത്തപ്പെടാതെ ഉണ്ടാകുന്ന വിച്ചേദങ്ങളാണ്‌ കലപനകളിലൂടെയും 

ആരോപണങ്ങളിലൂടെയും പലപ്പോഴും പൂര്‍ത്തീകരിയ്ക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. വസ്തുരൂപത്തെ 

മനസ്സ്‌ ആത്മസ്വത്വവുമായി ഇണക്കുന്നത്‌ അതിന്റെ അടിത്തറയിലേയ്ക്കിറങ്ങാതെ പ്രിയങ്ക 

രമായ ചമത്ക്കാരങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തിയാണ്‌. തനിമയിലേയ്ക്കിറങ്ങാതെ പ്രിയങ്കര 

മായ ചമത്ക്കാരങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തിയാണ്‌. തനിമയുമായി ബന്ധമില്ലാത്ത ശോഭനത 

കളെ ഒന്നിലേക്ക്‌ സങ്കല്‍ലപരുപത്തില്‍ ആരോപിക്കുന്നതാണ്‌ ശോഭനാദ്ധ്യാസം. സാര്‍വ്വ്ര്ി 

കമായ ഹിതാനുഭവത്തെ പ്രിയത്തിലേക്കു സംഗ്രഹിക്കുന്ന പാഴ്‌വേലയും ലംബ 

മാനത( യേയും, തിരശ്ചീനത്ര( യേയും സമാനാധികരണത്തില്‍ നിര്‍ദ്ധാ 

രണം ചെയ്യാതെ സംഭവിയ്ക്കുന്ന പ്രമാദവും കൂടിയാണത്‌. ഒരദ്ധ്യാസംകൊണ്ടുണ്ടായ വില 

ക്ഷണതകളെ ശോഭനതയില്‍ വ്യാപ്തിയുള്ള മറ്റൊരദ്ധ്യാസംകൊണ്ട്‌ ഉദാത്തീകരിക്കാനാണ്‌ 

60- വാഗ്ഭടാനന്ദന്റെ സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ - മാതൃഭൂമി പ്രസിദ്ധീകരണം - -1988, പുറം-269 

61- ബഹ്മാനന്ദസ്വാമി ശിവയോഗി - മോക്ഷ്പ്രദീപം - സിദ്ധാശ്രമം - 1952- പുറം-111 

62- 35 ബ്രഹ്മസുധ്രം (ശാങ്കരഭാഷ്യാനുവാദം) - പണ്ഡിറ്റ്‌ ഗോപാലന്‍ നായര്‍. ഈതോസ്‌ 

ബുക്സ്‌, 1994, പുറഠ-9
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പ്രായോഗികമായ ആലംബനോപാധികള്‍ നിലകൊള്ളുന്നത്‌. അധിഷഠാനവസ്തുവിന്‌ 

യാതൊരു ഭേദവും അതുകൊണ്ട സംഭവിക്കുന്നില്ല. ഉള്ളതുപോലെത്തന്നെ അത്‌ തുടര്‍ന്നും 

നിലനില്‍ക്കുന്നു. ആകാശം ഘടാദികളില്‍ പ്രവേശിച്ചതെന്നപോലെ കാണപ്പെടുന്നുണ്ടെ 

കിലും പരമാര്‍ത്ഥമായി പ്രവേശിക്കുന്നില്ല. ജലാശയാദികളിലുള്ള ജലം ചലിയ്ക്കുമ്പോള്‍ 

അതില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച സൂര്യബിംബം ചലിക്കുന്നുവെങ്കിലും യഥാര്‍ത്ഥ സൂര്യനു ചലനമി 

Al. അതുപോലെ അവിദ്യാബന്ധം നിമിത്തം ബുദ്ധ്യാദികളെന്നഭിമാനിക്കുന്ന ജീവാംശം ദുഃഖി 

ക്കുന്നുവെങ്കിലും അംശിയായ ഈശ്വരന്‍ ദുഃഖിക്കുന്നില്ല. 

സത്തായ ഒന്ന്‌ ഭേദബുദ്ധികൊണ്ട്‌ അനുഭവിക്കുന്ന ന്യൂനതകള്‍ പരമമായ സ്വതദഃപ്രാമാ 

ണ്ൃത്തിന്‌ വിരുദ്ധമാണ്‌. വിവേചനബുദ്ധി കൈവരിക്കുമ്പോള്‍ മാത്രമേ ജീവന്‍ നിത്യാനി 

ത്യവിവേകമുണ്ടാകുകയുള്ളു. ആ നിലയില്‍ വിലക്ഷണങ്ങളായ ആരോപണങ്ങള്‍ ഒരിയ്ക്കലും 

സംഭവിയ്ക്കുകയില്ല. അദ്ധ്യാസം പരിണാമമെന്നതിലുപരി വിവര്‍ത്തരൂപവുമായി ബന്ധ 

പ്പെട്ടതാണ്‌. സത്തയുടെ ഗുണം, മൂല്യം, വ്യാപ്തി എന്നിവ പ്രതിബിംബന്റപ്രക്രിയയില്‍ പരി 

മിതമാകുമ്പോഴാണ്‌ അത്‌ വിവര്‍ത്തമായി അദ്ധ്യസ്തമാകുന്നത്‌. ജീവനില്‍ കര്‍ത്തൃത്ത്വ- 

ഭോക്തൃത്ത്വബുദ്ധിയുടെ ഉദയത്തിന്‌ നിദാനമാണത്‌. എന്റെ എന്ന അറിവിനു വിധേയ 

മായ ഒന്നില്‍ ഞാനിനെ (എന്നെ) ഇണക്കിച്ചേര്‍ക്കുന്നത്‌ അതുകൊണ്ടാണ്‌. പരമാര്‍ത്ഥത 

ലത്തില്‍ അറിയപ്പെടുന്നവയും, അറിവും ഭിന്നമല്ലെങ്കിലും വ്യവഹാരദശയുടെ ഉപരിതല 

ത്തില്‍ വൈരുദ്ധ്യം അനുഭവപ്പെടുന്നു. 

ഞാന്‍, ഇവര്‍ എന്നിങ്ങനെ വിവേചിച്ചതും, ഞാനിലെ (എന്നിലെ) പ്രിയം മുതലായവ 

മമതാരൂപത്തില്‍ ഇവരിലേയ്ക്ക്‌ സം്രമിപ്പിച്ചതും സ്വന്തം അസ്തിത്വത്തെ അപരനുമായി 

പങ്കുവെച്ചതുമെല്ലാം അവിദ്യാജന്യമായ അദ്ധ്യാസം വഴിയാണ്‌. സൂക്ഷമമായ അര്‍ത്ഥത്തില്‍ 

ഞാനിന്റെ (എന്റെ) സാര്‍വ്വര്തികവും, സര്‍വ്വവ്യാപകവുമായ സ്വാത്ന്ത്ര്യത്തിന്റെ അംഗീകാര 

മാണ്‌ അദ്ധ്യാസം വഴി നിര്‍വൃഹിക്കുന്നത്‌. ഉപാധിമുക്തമല്ലാത്തതിനാല്‍ ഇത്‌ തിരിച്ചറിയു 

ന്നില്ലെന്നു മാത്രം. സദ്വസ്തു മറഞ്ഞിരിക്കുകയും ലോകം അതില്‍ ആരോപിച്ചിരിക്കുകയാ 

ണെന്നുമുള്ള വസ്തുതയെ എപ്പോള്‍ ആത്മവിദ്യക്കു സങ്കോചം സംഭവിയ്ക്കുന്നുവോ, 

അപ്പോള്‍ അവിദ്യ ഭയങ്കരമായിത്തീരുന്നു. അതു നാമരുപാദികള്‍ കൈക്കൊണ്ട്‌ പിശാചിനെ 

പ്പോലെ അത്യന്തം ഭാനവിഷയമാകുന്നു എന്നും ലോകം വേതാളനഗരംപോലെ ഉള്‍ക്കാ 

63- 6്രഹ്മസൂര്രം (ശാങ്കരഭാഷ്യാനുവാദം) - പണ്ഡിറ്റ്‌ ഗോപാലന്‍ നായര്‍. ഈതോസ്‌ 

ബുക്സ്‌, 1994, പുറം -429
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മ്പില്ലാത്തതും, അതേ സമയം ഭീകരവുമാണ്‌ എന്നും, ആത്മാവില്‍ നിന്ന്‌ ഒറ്റയടിയ്ക്ക്‌ സ്വന്തം 

വീക്ഷണം കൊണ്ട്‌ ഉറക്കത്തില്‍ നിന്നെന്നപോലെ (ലോകം) ആവിര്‍ഭവിയ്ക്കുകയാണ്‌ ചെയ്ത 

തെന്നും ഗുരു വ്യക്തമാക്കുന്നു. ഒരേ അഖണ്ഡജ്യോതിസ്സുതന്നെ ആദിയില്‍ അഭ്യാസ 

കാലത്തില്‍ ഖണ്‍ഡമായി കാണും. മനോമാലിന്യം തീരെ വിടുമ്പോള്‍ അഖണണ്‍്ഡമായി 

കാണും. അതുകൊണ്ട്‌ ഖണ്‍ണ്ഡജ്ോതിസ്റസ്‌ ഒന്നു വേറെ, അഖണ്‍ഡജ്യോതിസ്സ്‌ ഒന്നുവേറെ 

എന്നു പറയുന്നതും ഖണ്‍്ഡജ്യോതിര്‍ദ്ദര്‍ശനംകൊണ്ട്‌ അഖണണ്‍്ഡജ്യോതിര്‍ദ്ദര്‍ശനം സിദ്ധി 

ക്കയില്ലെന്നു പറയുന്നതും അബദ്ധമാകുന്നുഎന്നാണ്‌ ബ്രഹ്മാനന്ദസ്വാമി ശിവയോഗികളുടെ 

അഭിപ്രായം. ചുരുക്കത്തില്‍ അവിദ്യയാണ്‌ അദ്ധ്യാസഹേതുവെന്നും, പരമാര്‍ത്ഥനിര്‍ണ്ണയ 

ത്തിലുടെമാധ്രമേ അതിനെ അതിക്രമിക്കാനാകു എന്നുമാണ്‌ അദ്വൈതവേദാന്തം നിര്‍ദ്ദേശി 

യ്ക്കുന്നത്‌. 

അദ്വൈതദൃഷടിയില്‍ കര്‍മ്മം (ചലനം) അവിദ്യാജന്യമാണ്‌. പരമാണുമുതല്‍ മഹാ 

പിണ്ഡങ്ങള്‍വരെ നിരന്തരവും, അനസ്ധ്യൂതവുമായ കര്‍മ്മം തുടരുന്നു. ഉണ്ടാകുന്നു, നില 

നില്‍ക്കുന്നു, പരിവര്‍ത്തനം സംഭവിക്കുന്നു എന്നീ തുടര്‍ക്രിയകള്‍ ചലനത്തിന്റെ ഫലമാ 

ണ്‌. അസന്തുലിതാവസ്ഥയെ നിവര്‍ത്തിയ്ക്കാനാണ്‌ ആദാന-പ്രദാനങ്ങളിലൂടെ പ്രപഞ്ചപ 

ദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ ചലിയ്ക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യനില്‍ അപൂര്‍ണ്ണതാബോധമാണ്‌ കര്‍മ്മം ചെയ്യാന്‍ പ്രേര 

ണയാകുന്നത്‌. എല്ലാ കര്‍മ്മങ്ങളും ഫലത്തെ ഉലല്‍പാദിപ്പിക്കുന്നതിനാല്‍ കര്‍മ്മം മാര്‍ഗ്ഗവും, 

ഉദ്ദിഷടഫലം ലക്ഷ്യവുമാണ്‌. ലക്ഷ്യമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെ വിഭക്തതയാണ്‌ കര്‍മ്മത്തെ പരമാര്‍ത്ഥ 

ത്തില്‍ നിന്ന്‌ അകറ്റുന്നത്‌. ബ്രഹ്മാവലോകനധിഷണ ഒരു കര്‍മ്മത്തിന്റെയും ഫലമല്ല. കാരണം 

തുടങ്ങിയൊടുങ്ങുന്ന കര്‍മ്മത്തിന്റെ സ്വഭാവത്തില്‍നിന്നും ഭിന്നമാകില്ല അതിന്റെ ഫലം. ബ്രഹ്മ 

ജ്ഞാനമാകട്ടെ അനാദ്യന്തമാണ്‌. ദേശകാലപരിച്ചിന്നതകളില്‍ നടക്കുന്ന കര്‍മ്മംകൊണ്ട്‌ 

അതിനുപരിയായ ഒന്നിനെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിയ്ക്കുക അസാദ്ധ്യമാണ്‌. അന്തഃുകരണശുദ്ധിയ്ക്കു 

തകുന്നുവെന്ന നിലയ്ക്കേ അദ്വൈതത്തിലതിന്‌ സ്ഥാനമുള്ളൂ. ഗീതാഭാഷ്യത്തില്‍ ആചാരൃസ്വാ 

മികള്‍ പറയുന്നു. അജ്ഞാനം കൊണ്ടും രാഗാദിദോഷംകൊണ്ടുമൊക്കെ കര്‍മ്മത്തില്‍ പ്രവൃ 

64-ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ സമ്പൂര്‍ണ്ണകൃതികള്‍ (വിദ്യോതിനീ വ്യാഖ്യാനം) ഡോ. ടി. ഭാസ്ക 

രന്‍, പ്രസാധകര്‍, മാതൃഭൂമി - 1985, പുറം-414-415 

65- ബഹ്മാനന്ദസ്വാമി ശിവയോഗി - മോക്ഷപ്രദീപം - സിദ്ധാശ്രമം, എഡി-1, 1952- പുറം-7ി
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ത്തനായ യാതൊരാള്‍ക്കാണോ യജ്ഞം കൊണ്ടും ദാനംകൊണ്ടും തപസ്സുകൊണ്ടുമൊക്കെ 

അന്തഃകരണം ശുദ്ധമായത്‌ (അതിനാല്‍ത്തന്നെ) സര്‍വ്വവും ഏകമാണ്‌, അകര്‍ത്താവായ 

ബ്രഹ്മം തന്നെയാണ്‌ എന്നുള്ളതായ പരമാര്‍ത്ഥവിഷയമായ ജ്ഞാനം ഉലപന്നമായിരിക്കു 

ന്നത്‌, അയാള്‍ക്ക്‌ കര്‍മ്മത്തിലോ, കര്‍മ്മഫലത്തിലോ യാതൊരു പ്രയോജനവുമില്ലെങ്കിലും, 

ലോകസംഗ്രഹാര്‍ത്ഥം മുമ്പു ചെയ്തപോലെത്തന്നെ പ്രയത്നപൂര്‍വ്വം അയാള്‍ കര്‍മ്മത്തില്‍ 

വ്യാപരിച്ചാല്‍ ആ യാതൊരു പ്രവ്ൃത്തിരൂപം കാണപ്പെടുന്നുവോ അത്‌ കര്‍മ്മമേ അല്ല. 

ഇച്ച, ക്രിയ, ജ്ഞാനം എന്നീ ആന്തരികഘടകങ്ങളുടെയും, കാലം, ദേശം, ഈശ്വരന്‍ 

എന്നീ ബാഹൃഘടകങ്ങളുടെയും (സാപേക്ഷദൃഷടിയില്‍) ന്യൂനാധികസ്വാധീനം കൊണ്ട്‌ 

ഉരുത്തിരിയുന്നതാണ്‌ കര്‍മ്മഫലമെന്നതുകൊണ്ട്‌ കര്‍മ്മത്തെ ഫലേച്ഛകൂടാതെ താദാത്മ്ൃമി 

ല്രാതെ നിര്‍ല്ലേപമായി വിവേകപൂര്‍വ്വം ആചരിയ്ക്കാന്‍ കഴിയണമെങ്കില്‍ സ്ഥിതപ്രജ്ഞഭാവം 

അനിവാര്യമാണ്‌. ഇങ്ങനെ കര്‍മ്മത്തില്‍ സമത്വമാര്‍ന്ന യോഗബുദ്ധിയും പ്രതികരണരാഹി 

ത്ൃയവും സംഭവിയ്ക്കുമ്പോള്‍ രാഗദ്വേഷാദിമാലിന്യങ്ങള്‍ നീങ്ങി അന്തഃുകരണശുദ്ധി കൈവന്ന്‌ 

സ്വസ്വരൂപമായ സാക്ഷീചൈതന്യം പ്രകാശിക്കുന്നു. പ്രപഞ്ചവിധാനത്തിനുള്ള സമര്‍പ്പണ 

മായി ആചരിയ്ക്കുന്ന കര്‍മ്മങ്ങളെല്ലാം തല്‍കര്‍ത്താവിന മുക്തിയും, ജഗത്തിന്‌ സര്‍വ്വഹിത 

ങ്ങളും പ്രദാനം ചെയ്യുന്നു. തികഞ്ഞ യാജഞികവീക്ഷണവും ശാസ്ര്രാവബോധവും ഇതി 

ന്നനിവാരൃയമാണ്‌. ഉപകരണഭാവനയോടെയുള്ള ചെയ്തികള്‍കൊണ്ടേ നിലവിലുള്ള വാസ 

നകള്‍ അതിക്രമിയ്ക്കാനും പുതിയവ നേടാതിരിയ്ക്കാനും സാധിയ്ക്കൂ. കര്‍ത്തൃത്വ-ഭോ 

ക്ത്ൃത്വ-ജ്ഞാതൃത്വസമുച്ചയമായ അഹങ്കാരം ഇപ്രകാരമുള്ള വികാസ-സങ്കോച്രപ്രരകിയയി 

ലുടെ വിശ്വവിലിനമാകുന്നു. താദാത്മ്ൃജന്യമായ ആസക്തിയും അതുനേടാനുള്ള കര്‍മ്മ 

വും അതിന്റെ ഫലമായി വീണ്ടും കര്‍മ്മച്രകരത്തിലേയ്ക്കു നയിക്കുന്ന വാസനകളും മറ്റും 

ഉദാത്തീകരണ്റര, ത്തിലൂടെ സത്വഗുണത്തിലേക്കും അതിനെയും അതിക്രമിച്ച്‌ 

നിസ്ത്രെഗുണ്യ(ഗുണാതീതു)ഭാവത്തിലേക്കും ഉയരുവാന്‍ കര്‍മ്മയോഗം (ബുദ്ധിയോഗം) 

സഹായിക്കുന്നു. 

കര്‍മ്മം ജഡമെന്ന്‌ ഉപദേശസാരത്തിന്റെ പ്രാരംഭത്തില്‍ രമണമഹര്‍ഷിയും സൂചിപ്പി 

ക്കുന്നുണ്ട്‌ - (കര്‍മ്മതജ്ജഡം) പരിണാമിയായ കര്‍മ്മത്തിന്‌ തദനുസ്ൃയതഫലമേകാനേ കഴി 

66- ശ്രീമദ്‌ ഭഗവദ്ഗീത -- (ഭാഗം - 2) - ശങ്കരഭാഷ്യ വ്യാഖ്യാനസഹിതം. സ്വാമി ചിദാനന്ദപുരി 

കൊളത്തൂര്‍ അദ്വൈതാശ്രമം. പുറം-227

.
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വുള്ളൂ. മാത്രമല്ല ഫലത്തിന്റെ സ്വഭാവത്തിലും അന്തരമുണ്ട്‌. ജഡപദാര്‍ത്ഥം ഒരേ ഇനത്തി 

ലും ഒരേ തരത്തിലുമുള്ള ഫലമാണ്‌ നല്‍കുന്നത്‌. സര്‍വ്വാന്തര്യാമിയായ ജഗല്‍തത്ത്വം തന്നെ 

യാണ്‌ അനുകൂലവും പ്രതികൂലവും സമ്മിശ്രവുമായ ഫലത്തെ നല്‍കുന്നത്‌. കര്‍മ്മത്തിനു 

മുമ്പ്‌ ആത്മാവ്‌ മാത്രമേയുള്ളൂ. വേറെ യാതൊന്നുമില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ സ്വന്തം മായയാല്‍ 

തന്നത്താന്‍ കര്‍മ്മങ്ങള്‍ ചെയ്യുന്നു. 

കര്‍മ്മം നിഷ്ക്കാമമായി ചെയ്യുമ്പോള്‍ ബദ്ധത( യില്‍നിന്ന്‌ ബുദ്ധ 

O/( )യെ തിരിച്ചറിയും. ലോകത്തിന്റെ പ്രകൃതം മാറ്റത്തക്കരീതിയില്‍ കര്‍മ്മം 

ചെയ്യാന്‍ ഒരാള്‍ക്കാകുമെന്നും, മനുഷ്യന്‍ കര്‍മ്മയോഗത്തിന്റെ സാക്ഷാല്‍ പരമോച്ചമായ 

ആദര്‍ശത്തെ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നുവെന്നും സ്വാമികള്‍ വ്ൃക്തമാക്കുന്നുണ്ട. ശ്രീ വാഗ്ഭടാ 

നന്ദന്റെ അഭിപ്രായവും മറ്റൊന്നല്ല. മനസ്സു വികസിക്കട്ടെ, സുരഭിലമായ സ്വഭാവം പ്രത്യ 

ക്ഷപ്പെടട്ടെ, ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ പ്രശാന്തസുന്ദരങ്ങളും ലോകാരാധനങ്ങളുമായി പരിണമിക്കട്ടെ, 

ആത്മാവിന്റെ അഖണ്ഡമായ ശക്തിമത്ത തുറക്കപ്പെടട്ടെ. ഇതത്രേ കര്‍മ്മയോഗത്തിന്റെ പ്ര 

മമായ രഹസ്യം. ബന്ധനഹേതുവായ കര്‍മ്മത്തില്‍നിന്ന്‌ മുക്തിമാര്‍ഗ്ഗത്തിലേക്കുള്ള ദിശാ 

സൂചകമായ പരിണാമഗുപ്തിയാണ്‌ കര്‍മ്മയോഗം. 

ഇതിനാല്‍ യോജിപ്പിയ്ക്കപ്പെടുന്നതുകൊണ്ട്‌ യോഗം, ചിത്തവൃത്തികളുടെ നിരോ 

ധം, യാതൊന്നിനാല്‍ പുരുഷന്‍ മോക്ഷത്തിന്‌ യോഗ്യനായി ഭവിയ്ക്കുന്നുവോ അത്‌ യോഗം 

എന്നീ അര്‍ത്ഥങ്ങളാണ്‌ യോഗത്തിനുള്ളത്്‌. കര്‍മ്മത്തിലൂടെയും, യോഗത്തിലൂടെയും, ഭക്തി 

യിലൂടെയും ആന്തരികമായ ഉദ്ഗ്രഥനം സംഭവിയ്ക്കുമ്പോള്‍ അന്തഃകരണം സൂക്ഷ്മമാകു 

കയും അവയുടെ വൃത്തികള്‍ ചരമഗതിയിലാകുകയും ചെയ്യുമ്പോള്‍ സ്വസ്വരൂപത്തെ മറച്ചു 

പിടിച്ചിരിയ്ക്കുന്നതെല്ലാം അഴിഞ്ഞുവീഴുന്നു. മുന്‍പറഞ്ഞ ത്രിവിധാനങ്ങളൊന്നുംതന്നെ 

അതാതിന്റെ നിലയില്‍ മോക്ഷോപായങ്ങളല്ല. ഇവയുടെയെല്ലാം ആധാരവുമായി സമനമ്പയി 

68- ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ സമ്പൂര്‍ണ്ണകൃതികള്‍ (വിദ്യോതിനീ വ്യാഖ്യാനം) ഡോ. ടി. ഭാസ്ക 

രന്‍, പ്രസാധകര്‍, മാതൃഭൂമി - 1985, പുറം-455-459 

69- വാഗ്ഭടാനന്ദന്റെ സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ - മാതൃഭൂമി പ്രസിദ്ധീകരണം, ദധള!, 988, പുറം-319 

70-എന്‍. കെ. രാജഗോപാല്‍ - സംസ്കൃത നിരുക്തകോശം - കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട - 1999, 
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പിയ്ക്കുമ്പോഴാണ്‌ ലക്ഷ്യം സാക്ഷാല്‍ക്കൃതമാകുന്നത്‌. മനസ്സിന്റെ വിഷയങ്ങളില്‍മാത്രം 

ഒതുക്കി നിര്‍ത്താതെ വിഷയിയിലേക്കും വ്യാപരിപ്പിയ്ക്കുക എന്നതാണ്‌ ഇവയുടെ ഉദ്ദേശ്യം. 

വൃത്തിനിരോധമാകുന്ന നിര്‍വ്വികല്പസമാധിയെത്തന്നെ യോഗശാസ്ര്രത്തിന്റെ ആശയങ്ങള്‍ 

നന്നായറിഞ്ഞവര്‍ യോഗമെന്നും താന്‍ ബ്രഹ്മമാണെന്ന ചിന്ത ഒഴുക്കുകയും മറ്റുള്ളവ തള്ളി 

ക്കളയുകയും ചെയ്യുന്നതിനെ അത്യാനന്ദകരമായ നിയമമെന്നും, യാതൊരവസ്ഥയില്‍ സുഖ 

മായിത്തന്നെ എപ്പോഴും പ്രഹ്മചിന്തയുണ്ടാകുമോ അതിനെ ആസനമെന്നും അന്തഃകരണഭാവ 

ങ്ങളെ പ്രഹ്മരൂപമായിഭാവന ചെയ്യുകനിമിത്തം എല്ലാ വ്ൃത്തികളുമടങ്ങുന്നതിനെ പ്രാണാ 

യാമമെന്നും താന്‍, തന്റേത്‌ എന്നീ ബുദ്ധി വെടിഞ്ഞ്‌ മനസ്സ്‌ ശുദ്ധജ്ഞാനരൂപത്തില്‍ മുഴു 

കുന്നതിനെ പ്രത്യാഹാരമെന്നും സാര്‍വ്വത്രികമായി ബ്രഹ്മത്തെ ദര്‍ശിച്ച്‌ ഇളക്കമില്ലാതെ 

നിര്‍ത്തുന്നത്‌ ഉല്‍ക്കൃഷ്ടധാരണയെന്നും ഞാന്‍ ബ്രഹ്മമെന്ന സദ്വൃത്തിയോടുകൂടിയ 

സ്ഥിതിയെ ധ്യാനമെന്നും ആദ്യം മനസ്സിന്റെ വൃത്തിയെ വികാരമില്ലാതാക്കി വീണ്ടും ദ്രഹ്മാ 

കാരവൃത്തിയാക്കി എല്ലാ വ്ൃത്തികളെയും തീരെ വിസ്മരിയ്ക്കുന്നതിനെ സമാധിയെന്നും 

ആചാര്യപാദര്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു. ഇങ്ങനെ യമനിയമാദികളെ മാനസിക്രപ്രകിയയ്ക്ക്‌ വിധേ 

യമാക്കി സാധകനെ ബ്രഹ്മദര്‍ശനത്തിന്‌ സജ്ജനാക്കുന്നു. നാരായണഗുരുവിന്റെ കാഴ്ചപ്പാ 

ടില്‍ യാതൊരിടത്തു കാണുന്നവന്‍, കാഴ്ച, കാണപ്പെടേണ്ടത്‌ എന്നീ ത്രിപുടി ഇല്ലയോ 

അവിടെ ഹൃദയം വാസനയുള്ളിടത്തോളം യോജിപ്പിയ്ക്കണം. ഇതാണ്‌ യോഗമെന്ന്‌ യോഗ 

ഇജഞ്ഞന്‍ പറയുന്നു എന്നും, തൈലധാരപോലെ മുറിയാതെ ചിത്തവൃത്തി ആത്മാവില്‍ നിര 

ന്തരം രമിയ്ക്കുന്നതാണ്‌ യോഗമെന്ന്‌ യോഗികള്‍ സ്മരിച്ചിരിയ്ക്കുന്നുവെന്നും പരാമര്‍ശിച്ചി 

രിക്കുന്നു. 

രണ്ടു പുറത്തുമായി ആറവസ്ഥ പൂത്ത ഒരു കൊടി വന്നു പടര്‍ന്നുകയറി ഉയര്‍ന്നി 

രിക്കുന്ന മരത്തിന്റെ അടിയില്‍ തപസ്സനുഷ്ഠിച്ചു കഴിയുന്ന മനുഷ്യന്‍ നരകമുണ്ടാകുകയി 

ല്ലെന്ന്‌ ഓര്‍ത്തുകൊള്ളണം എന്ന്‌ ഗുരു ആത്മോപദേശശതകത്തില്‍ പറയുമ്പോള്‍, മനു 

71- ശങ്കരാചാര്യര്‍ - സര്‍വ്വവേദാന്തസിദ്ധാന്തസാരസം്ധഗഹം - വ്യാഖ്യാനം : ആഗമാനന്ദ 

സ്വാമികള്‍, ശ്രീരാമകൃഷ്ണ അദ്വൈതാശ്രമം, കാലടി, 1981, പുറം-301-305 

72- ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ സമ്പൂര്‍ണ്ണകൃതികള്‍ (വിദ്യോതിനീ വ്യാഖ്യാനം) ഡോ. ടി. 

ഭാസ്കരന്‍, പ്രസാധകര്‍, മാതൃഭൂമി - 1985, പുറം-466,467 

73-ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം-(ഭാഗം രണ്ട്‌)- പ്രൊഫ.ജി. 

ബാലകൃഷണന്‍ നായര്‍-കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂടട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1, 2003, പുറം-566 

(ശ്ലോകം-9)
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ഷ്ൃശരീരത്തെ വ്ൃക്ഷമായും സുഷുമ്നാനാഡിയെ വള്ളിയായും കല്‍പിച്ച്‌, അവനിലെ കു 

ണ്ഡലിനീശക്തിയെ ഉണര്‍ത്താന്‍ തപിക്കുന്ന മനുഷ്യന്‍ ദുഃഖമുക്തനാകുമെന്നാണ്‌ വിവ 

ക്ഷിക്കുന്നത്‌. ചുരുക്കത്തില്‍ ചിത്തവ്ൃത്തികളുമായി മിശ്രീകരിക്കാത്ത സ്വരൂപാവസ്ഥിതി 

യാണ്‌ അകലങ്ങളില്ലാത്ത അഖണ്ഡാനുഭൂതിയായ സച്ചിദാനന്ദബോധം. ഈ തത്ത്വത്തോ 

ടുള്ള കേവലമായ യോഗമാണ്‌ അദ്വൈതം ലക്ഷ്യമാക്കുന്നത്‌. 

പി 

ഭജിക്കപ്പെടുന്നതുകൊണ്ട്‌ ഭക്തി എന്നാണ്‌ ഭക്തിയ്ക്കുള്ള നിര്‍വ്വചനം. അദല്വൈത 

ജ്ഞാനത്തിന്‌ ഭക്തിയും ഒരു മാര്‍ഗ്ഗമാണ്‌. ആരാദ്ധ്യന്‍, ആരാധകന്‍, ആരാധന എന്നിവ 

യുടെ ആധാരത്തിലേയ്ക്കുള്ള ഉന്നമനമാണ്‌ ഇതുകൊണ്ട്‌ വിവക്ഷിയ്ക്കുന്നത്‌. സഗുണസാ 

കാരരൂപത്തിലേയ്ക്ക്‌ നാമരൂപഗുണഭൂഷണങ്ങളോടെ കടന്നുചെന്ന്‌ ഭാതികാലംബന 

ങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ ആരാദ്ധ്ൃമൂര്‍ത്തിയെ സംപ്രീതമാക്കുന്ന പ്രാഥമികഘട്ടമാണത്‌. ശങ്കരാചാര്യരും 

നാരായണഗുരുവും മറ്റും സ്തോത്രകൃതികളും, പ്രതിഷ്ഠാകര്‍മ്മങ്ങളും നടത്തിയത്‌ ഈ 

നിലയിലുള്ളവരെ ഉദ്ദേശിച്ചാണ്‌. എല്ലാ തലങ്ങളിലേയ്ക്കുമിറങ്ങിവന്ന്‌ അതാതു നിലകളിലു 

ള്ളവരെ അവരാശ്രയിക്കുന്ന ആലംബനങ്ങളും പ്രതീകങ്ങളുംവെച്ചുകൊണ്ടുതന്നെ 

അവയുടെയെല്ലാം ലക്ഷ്യത്തിലേക്കുയര്‍ത്തുകയാണ്‌ അദ്വൈതത്തിന്റെ സ്ര്രദായം. നിരാക 

രണമെന്നതിലുപരി ഉദാത്തീകരണ്( മാണ്‌ അതിന്റെ ഉന്നം. ഒന്ന്‌ അതിനുവേ 

ണ്ടിമാധ്രം എന്ന വീക്ഷണത്തില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായി, എല്ലാം, എല്ലാറ്റിനും, എല്ലാറ്റി 

ലേയ്ക്കുംവേണ്ടി എന്നതാണ്‌ അദ്വൈതത്തിന്റെ ധാത്വര്‍ത്ഥം. ഭക്തിയും ഈ നിലയിലാണ്‌ 

പ്രസക്തമാകുന്നത്‌. 

സൌന്ദര്യലഹരി, ആനന്ദലഹരി, ശിവപഞ്ചാക്ഷരസ്തോത്രം, ശിവതാണ്ഡവസ്തോത്രം, 

വിഷണു ഭുജംഗസ്തോത്രം, ഗണേശപഞ്ചരത്നം, നര്‍മ്മദാഷടകം, യമുനാഷടകം, വാഗീശീ 

സ്തവം എന്നിങ്ങനെ വിവിധ ദേവതകള്‍ക്ക്‌ ശങ്കരഭഗവത്പാദര്‍ സ്തോത്രമെഴുതിയപ്പോള്‍, 

വിനായകാഷ്ടകം, ഗുഹാഷടകം, ബാഹുലേയാഷ്ടകം, ദേവീസ്തവം, അര്‍ദ്ധനാരീശ്വരസ്ത 

വം, ശിവശതകം, വിഷണ്ഡഷ്ടകം, എന്നിങ്ങനെയുള്ള സ്തോത്രങ്ങള്‍ ശ്രീനാരായണ ഗുരു 

ദേവനും എഴുതി. പുറംമോടികള്‍ക്കപ്പുറം ഏകവും, അദ്ധിതീയവുമായ തലത്തില്‍ നിന്നുള്ള 

74-എന്‍. കെ. രാജഗോപാല്‍ - സംസ്കൃത നിരുക്തകോശം - കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട - 1999, 
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അവബോധമാണ്‌ ഇവയുടെ സമാനത. വാക്കുകളുടെ രൂപഭാവങ്ങളും, അര്‍ത്ഥവും, ധ്വനിയും, 

ചമത്ക്കാരവുമെല്ലാം ഏകരസത്തിലൂന്നിയതാണ്‌. ശങ്കരാചാര്യരുടെ ഹരിമീഡേസ്തോത്രത്തില്‍ 

എല്ലാത്തിന്റെയും ആത്മാവും, ഹൃദയത്തില്‍ വിളങ്ങിക്കൊണ്ടിരിയ്ക്കുന്നവനുമായ ഞാന്‍ 

തന്നെയാണ്‌ പലതായും പ്രകാശിച്ചുകൊണ്ടിരിയ്ക്കുന്നത്‌. അതിനാല്‍, തന്നെ അറിഞ്ഞു ക 

ഴിഞ്ഞാല്‍ എല്ലാമറിയാനാവും എന്നു ബോദ്ധ്യം വന്ന്‌ തന്റെ തന്നെ ആത്മാവായ യാതൊരീ 

ശ്വരനെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിച്ചാണോ മുമുക്ഷുക്കള്‍ കൃതകൃത്യന്മാരായിത്തീരുന്നത്‌, സംസാരമാ 

കുന്ന അജ്ഞാനത്തെ നശിപ്പിക്കുന്ന ശ്രീഹരിയെ ഞാന്‍ സ്തുതിയ്ക്കുന്നു. എന്നു കാണാം. 

നാരായണഗുരുവിന്റെ ഷണ്മുഖസ്തോത്രത്തിലും ഇപ്രകാരമുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ കാണാം. 

എട്ടുകാലി തന്റെയുള്ളില്‍ ഒളിഞ്ഞിരിക്കുന്ന നൂലു പറത്തേയ്ക്കു വലിച്ചെടുത്ത്‌ അതുകൊണ്ടു 

പല രുപങ്ങളുണ്ടാക്കി കളിച്ചതും, അതേ ലപ്രര്രിയയെ മാനിച്ചു കൊണ്ടു തന്നെ വിണ്ടും ആ 

നൂലിനെ തന്റെ ഉള്ളിലേയ്ക്കു വലിച്ചെടുത്തുകൊണ്ട രമിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നതുപോലെ തന്റെ 

മായകൊണ്ട്‌ ഭഭതികമായി ഉണ്ടായിത്തീരുന്നതായി കാണപ്പെടുന്ന ഈ പ്രപഞ്ചത്തെ മുഴു 

വനും നിരന്തരം തന്നില്‍നിന്നുതന്നെ പുറത്തേയ്ക്ക്‌ കൊണ്ടുവന്ന്‌, സൃഷ്ടി നടത്തി, അതിനെ 

നിലനിര്‍ത്തി, അതിനെ തന്നിലേയ്ക്കു തന്നെ ലയിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ സകലതിനും ആദികാരണ 

മായിരിക്കുന്ന മൂന്നു ജ്യോതിസ്സുകളായി യഥാക്രമം (ര്രഹ്മാവായും, വിഷണുവായും, ശിവ 

നായും) പ്രകാശിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന അനാദ്യന്തസത്ൃമായിരിക്കുന്ന ഷണ്മുഖ, എന്നെ രക്ഷി 

ച്ചാലും. 

ലളിതവും, ഉദാരവും, അലങ്കാരസമ്പൂര്‍ണ്ണവുമായ ഭക്തിമാർഗ്ഗം ശ്രവണം, കീര്‍ത്തനം, 

സ്മരണം, പാദസേവനം, പൂജനം, അഭിവന്ദനം, ദാസ്യം, സഖ്യം, ആത്മനിവേദനം 

എന്നിങ്ങനെ ഒന്‍പതു തരത്തി(നവധാഭക്തി) ലുണ്ട്‌. ദ്വൈതവും, വിശിഷ്ടാല്വൈതവും, ശുദ്ധാ 

ദ്വൈതവും സഗുണരൂപിയായ ദേവതാസങ്കലപത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌. ഈശ്വരന്റെ വെറും 

ലീല മാത്രമാണ്‌ സംസാരമെന്നും, ഭക്തിയിലൂടെ പരമലക്ഷ്യം സാക്ഷാല്‍ക്കരിയ്ക്കാമെന്നും 

അവര്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു. 

75- ശങ്കരാചാര്യര്‍ - ഹരിമീഡേ സ്തോത്രം - വ്യാഖ്യാനം : സ്വാമി ജ്ഞാനാനന്ദ സരസ്വതി. 

ആനന്ദകുടീരം പ്രസിദ്ധീകരണം, 1996, പുറം-13, (ശ്ലോകം - 13) 

76- നാരായണ ഗുരു - ഷണ്‍മുഖ സ്തോത്രം - വ്യാഖ്യാനം - മുനി നാരായണ പ്രസാദ്‌, 

നാരായണ ഗുരുകുലം, 1989, പുറഠ-45

.
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മുന്‍പറഞ്ഞ മൂന്നു പദ്ധതികളും ജ്ഞാനത്തില്‍ത്തന്നെയാണ്‌ പര്യവസാനിക്കുന്ന 

ത്‌. കര്‍മ്മം ശാരീരികതലത്തിലും, യോഗം പ്രാണന്റെക്രമീകരിച്ചുകൊണ്ട ജഞാനകര്‍മ്മേന്ദ്രി 

യങ്ങളുടെ തലത്തിലും ഭക്തി മാനസികതലത്തിലും ജ്ഞാനം ബഈദ്ധികതലത്തിലുമാണ്‌ 

പ്രസക്തമായിട്ടുള്ളത്‌. അതാതുനിലകളില്‍നിന്ന്‌ ലക്ഷ്യസ്ഥാനത്തിലേയ്ക്കുയര്‍ത്തുന്ന ഇവ 

പരസ്പരപൂരകങ്ങളാണ്‌. കര്‍മ്മ- യോഗ-ഭക്തിമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെ ഫലമല്ല ജ്ഞാനം. കാരണം 

അറിവ്‌ ഇവയുടെയെല്ലാം ആധാരമാണ്‌. മുന്‍പറഞ്ഞ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളിലൂടെ അന്തര്‍ല്വമ്പങ്ങളെല്ലാം 

വിരമിയ്ക്കുമ്പോള്‍ തെളിഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്നതാണ്‌ ശുദ്ധജ്ഞാനം, ആത്മജ്ഞാനം, പ്രഹ്മ 

ജ്ഞാനം എന്നതുകൊണ്ടെല്ലാം വിവക്ഷിക്കുന്നത്‌ ആര്‍ജ്ജിക്കേണ്ടതോ, ആയിത്തീരേണ്ടതോ 

( ) ആല്ലാത്ത സഹജമായ ഉണ്ട, )യെയാണ്‌. ആയിത്തീര്‍ന്നതൊന്നും സ്വരൂു 

പമല്ല. അറിയപ്പെടുന്ന വസ്തു, അറിയപ്പെടുന്ന ആള്‍, ഇവയെ ബന്ധിപ്പിക്കുന്ന അറിവ എന്നീ 

മൂന്ന്‌ ഘടകങ്ങള്‍ ഏതൊരറിവിലും ഉണ്ട. ഇതിനെ വേദാന്തത്തിന്റെ സങ്കേതത്തില്‍ ത്രിപുടി 

എന്നു പറയുന്നു. ഇതില്‍ അറിയപ്പെടുന്ന വിഷയവും, വ്യക്തിയും രണ്ടാമതൊന്നില്ലാത്ത 

അറിവിലേയ്ക്കുണരുമ്പോഴാണ്‌ അറിവിന്റെ പൂര്‍ണ്ണത ദര്‍ശിയ്ക്കാനാകുന്നത്‌. ഈയൊരവ 

ബോധമാണ്‌ സാക്ഷാത്ക്കാരം. 

അവിദ്യഠനാശം എന്നാല്‍ സാക്ഷാത്ക്കാരം എന്നുതന്നെയാണ്‌ അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌. 

ഏകകാലികമായതിനാല്‍ പൂര്‍വ്വാപര്രരമമായി ഇവയെ പിരിയ്ക്കാനാകില്ല. കാര്യകാരണസം 

ബന്ധവും ഇവയ്ക്കില്ല. തമസ്സിന്റെ ആവരണശക്തിയില്‍ ജ്ഞാനം മറയുമ്പോള്‍ അറിവില്ല, 

മനസ്സിലാകുന്നില്ല, അനുഭവമില്ല എന്നിങ്ങനെയുള്ള ഭാവങ്ങള്‍ ഉദയം കൊള്ളുന്നു. ശ്രുതി 

യില്‍ വിവരിയ്ക്കുന്ന ആത്മസ്വരൂപത്തെ മുന്‍വിധികളൊന്നുമില്ലാതെ എല്ലാ നിലപാടുക 

ളില്‍നിന്നും കേട്ടെടുക്കുന്ന ശ്രവണത്തിലൂടെ ലക്ഷ്യമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളെ ആദ്യം സാമാന്യമായി ഗ്രഹി 

യ്ക്കുന്നു. വാക്കുകളുടെ ആഴവും പരപ്പും മാനസികമായും ബരദ്ധികമായും വിചിന്തനം 

ചെയ്ത്‌ പൂര്‍വ്വാപരവൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ നീക്കി ഗ്രഹിച്ച തത്ത്വത്തില്‍ ഉറച്ചു നിന്ന്‌ കേട്ടറിഞ്ഞ 

തത്ത്വത്തെ യുക്തിപൂര്‍വ്വം മനോബുദ്ധികള്‍ക്ക്‌ സുസമ്മതമാക്കുന്ന രീതിയാണ്‌ മനനം. ഈ 

രണ്ടു പ്രകാരത്തിലും അറിഞ്ഞ തത്ത്വം അറിവിനു വെളിയിലാണ്‌ നില്‍ക്കുന്നത്‌. ആവരണ 

ത്തിന്റെ സാന്ദ്രതയില്‍ ഏറ്റക്കുറച്ചിലുണ്ടാകുമെങ്കിലും, അത്‌ നിശ്ശേഷമൊടുങ്ങുന്നതിന്‌ നിദി 

ദ്ധ്യാസ്(ധ്യാന)ത്തിലൂടെയും കടന്നു പോകണം. ്രവണമനനങ്ങളിലൂടെ നേടിയെടുത്ത പക്വ 

തയും, ആര്‍ജ്ജവവും സാഫല്യമടയുന്നത്‌ ധ്യാനവേളയിലാണ്‌. ഈയൊരാവരണത്തിന്റെയും

.
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സൂക്ഷമപടലം നീങ്ങിയാലേ തത്ത്വവിവേകം ഉണരുകയുള്ളൂു. 

ഒരു സത്യാന്വേഷകനുവേണ്ട ഉത്തമഗുണങ്ങളായി ആചാര്യപാദര്‍ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന 

മാനദണ്ഡം വ്യക്തിയുടെ ആന്തരികമായ ഉയര്‍ച്ചയില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌. മനുഷ്യര്‍ കല്പി 

ച്ചുകെട്ടിയ വിവേചനങ്ങള്‍ക്കൊന്നും അവിടെ സ്ഥാനമില്ല. സ്വതന്ത്രവും സര്‍വ്ൃവഗതവുമായ 

ഈ ഓന്നത്ൃത്തിലേക്ക്‌ മുമുക്ഷുക്കളെ തയ്യാറാക്കുന്നതിന്‌ ശ്രവണ-മനന-നിദി 

ദ്ധ്യാസങ്ങളെയും സാധനാചതുഷ്ടയസമ്പത്തിനെയും കുറിച്ച്‌ ശങ്കരാചാര്യര്‍ വിവരിയ്ക്കു 

ന്നു. അദ്വൈതദര്‍ശനത്തിലെ ധാര്‍മ്മികവും നൈതികവും സനാതനവുമായ ഉള്ളടക്കമാണ്‌ 

അവയിലുള്ളത്‌. ബ്രഹ്മം സത്യവും, ജഗത്ത്‌ മിഥ്ൃയയുമാണ്‌ എന്ന ദൃഡബോധം, ഇഹലോക 

ത്തില്‍ മാത്രമല്ല, പരലോകത്തില്‍പ്പോലും തന്റെ കര്‍മ്മഫലം ആസ്വദിക്കണമെന്ന ആഗ്രഹ 

മില്ലായ്മ, ശമം(മനോനിഗ്രഹം), ദമം(ബാഹ്യന്ദ്രിയ നിഗ്രഹം), ഉപരമം അഥവാ ഉപരതി 

(സ്വധര്‍മ്മാനുഷഠാനം), തിതിക്ഷ(ദ്വന്വസഹിഷ്ണുത, ശ്രദ്ധ(വിശ്വാസം), സമാധാനം (ചി 

ത്തൈകാഗ്രത) തുടങ്ങിയവ, തനിക്ക്‌ മോക്ഷം ഭവിക്കണമെന്ന ഉത്കടമായ ആഗ്രഹം എന്നി 

വയാണ്‌ ബ്രഹ്മസുരധ്രത്തിലെ ആദ്യസൂധര്രത്തില്‍ പ്രഹ്മവിചാരത്തിനുണ്ടാകേണ്ടതായ 

അധികാരം മേല്പറഞ്ഞ സാധനാചതുഷ്ടയസമ്പത്തു തന്നെയാണ്‌. 

ലക്ഷ്യം സത്യദര്‍ശനവും മാര്‍ഗ്ഗം ധര്‍മ്മാചരണവുമായി അദ്വൈതം വ്യപദേശിക്കു 

ന്നു. ്രഹ്മാത്മൈക്യം അഭേദജ്ഞാനത്തിലധിഷഠിതമാണ്‌. മുന്‍പറഞ്ഞ നിഷഠകളെല്ലാം 

തന്നെ ചിത്തശുദ്ധിയ്ക്കു വേണ്ടിയുള്ളതുമാണ്‌. സ്ഥൂല-സുക്ഷമങ്ങളില്‍ വ്യാപ്തമായ ജഗ 

ദനുഭവത്തെ ഇന്ദ്രിയമനോബുദ്ധികളുടെ തലത്തിലേയ്ക്കൊതുക്കുവാനാകില്ല. കാരണം അറി 

യുന്തോറും ഇനിയുമറിയപ്പെടേണ്ടവയെക്കുറിച്ചുള്ള അവബോധമാണ്‌ ഓരോ പരീക്ഷണ- 

നിരീക്ഷണ-ഗവേഷണങ്ങളും നമുക്കേകുന്നത്‌. അനാദ്യന്തമായി അവ മുന്നോട്ടും പിന്നോട്ടും 

സഞ്ചരിക്കുന്നു. ദ്വന്വങ്ങളില്‍ നിന്നാണ്‌ വിശ്വചകടാഹം മുഴുവനുരുത്തിരിയുന്നത്‌. ഇതിനെ 

അതിക്രമിച്ച്‌ സമഷ്ടിസത്തയില്‍ ഏകിീഭവിക്കുമ്പോള്‍ അറിയിക്കുവാനോ, അറിയാനോ, 

അറിയപ്പെടാനോ മറ്റൊന്നുമില്ല. അറിവെന്ന സ്വരൂപം മാര്രമാണവിടെയുള്ളത്‌. സച്ചിദാ 

നന്ദസ്വരൂപം അസ്തി, ഭാതി, പ്രിയം എന്നിവയുടെ സാരമായതിനാല്‍ അത്‌ സാര്‍വ്വരതിക 

മായ കേവലതയാണ്‌. ഈ അര്‍ത്ഥത്തില്‍ അറിവല്ലാത്തതും, അറിവില്ലാത്തതുമായ ഒന്നുമി 

ല. ഇതാണ്‌ ജ്ഞാനമാര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ പരമതത്ത്വം. 

77- ബ്രഹ്മസൂര്തം (ശാങ്കരഭാഷ്യാനുവാദം) - പണ്ഡിറ്റ്‌ ഗോപാലന്‍ നായര്‍. ഈതോസ്‌, 

ബുക്സ്‌, 1994, പുറഠ-16

.
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ഇഞാന-വൈരാഗ്ൃയലക്ഷണമുള്ളത്‌ നിവ്യത്തിലക്ഷണധര്‍മ്മവും, അഹങ്കാരം, മമത ഇവ 

യില്ലാതെ അര്‍പ്പണത്തോടെ ചെയ്യുന്ന കര്‍മ്മങ്ങള്‍ പ്രവ്യത്തിലക്ഷണധര്‍മ്മവുമാണ്‌. അഥവാ 

കര്‍മ്മ-ഭക്തി-യോഗങ്ങള്‍ പ്രവ്യത്തിലക്ഷണത്തിലും, ജഞാനയോഗം നിവ്ൃത്തിലക്ഷണത്തി 

ലുമുള്‍പ്പെടും. ശാസ്ര്രത്തില്‍നിന്നും ആചാര്യനില്‍ നിന്നും ആത്മാവ്‌ തുടങ്ങിയവയെ കുറിച്ച്‌ 

അറിയുന്നതാണ്‌ ജ്ഞാനം. ആത്മവിഷയബുദ്ധി ആര്‍ക്കുണ്ടോ അവരാകുന്നു പണ്ഡിതര്‍ 

എന്ന്‌ ഗീതാഭാഷ്യത്തില്‍ പണ്ഡിതശബ്ദത്തിന്‌ വ്യാഖ്യാനമേകുന്ന ആചാര്യന്‍, പരമപ 

വിധ്രമായ ജ്ഞാനംകൊണ്ട്‌ മാത്രമേ മോക്ഷം ലഭിക്കുകയുള്ളുവെന്ന്‌ ഭിന്നപ്രകാരത്തില്‍ 

അരുളിച്ചെയ്യുന്നു. 

ആത്മേതരവും അസംഖ്യവുമായ അഹങ്കാരം മുതലായ കാര്യം യാതൊന്ന്‌ കൊണ്ടറി 

യപ്പെടുന്നുവോ അത്‌ അനാത്മജ്ഞാനമെന്നും, ഓം തത്‌ സദ എന്ന്‌ നിര്‍ദ്ദേശിക്കപ്പെട്ടതും, 

ബ്രഹ്മാത്തമൈക്യം പ്രാപിച്ചതും കല്‍ലപനാദികളോടു കൂടാത്തതുമായ അറിവിനെ പരാജ്ഞാ 

നമെന്നു പറയുന്നതായി ദര്‍ശനമാലയിലും ഞാന്‍, ഞാന്‍ എന്ന എല്ലാവരും പറഞ്ഞു പോരു 

ന്നതൊക്കെ സൂക്ഷമമായി ആലോചിച്ചുനോക്കുമ്പോള്‍ അതിന്റെ ഉള്ളിലെ സാരമായിരിക്കു 

ന്നത്‌ പലതല്ല ഏകമാണ്‌. ഓരോരുത്തരും വെവ്വേറെയെന്ന തരത്തില്‍ തോന്നുന്നതായ ഞാന്‍ 

എന്ന ഭാവം അനേകമാണ്‌. അതു കാരണം ഏകതയുടെയും അനേകതയുടെയും ആകത്തു 

കയെന്ന തരത്തിലാണ്‌ പരമാര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള ഞാന്‍ എന്ന പൊരുള്‍ അഥവാ ആത്മസത്യം 

ഉണ്മയായിരിക്കുന്നത്‌ എന്ന്‌ ആത്മോപദേശശതകത്തിലും നാരായണഗുരു വ്യക്തമാക്കു 

ന്നു. ജീവിതോദ്ദേശ്ൃസിദ്ധിയ്ക്ക്‌ ജ്ഞാനത്തെ ശരണം പ്രാപിയ്ക്കുന്നുവെന്നും ജ്ഞാനം 

വെളിയിലല്ലാത്തതിനാല്‍ വിദ്യാഭ്യാസം കൊണ്ട ജ്ഞാനത്തിന്റെ ആവരണം നീക്കുക മാത്രമേ 

ചെയ്യുന്നുള്ളുവെന്ന്‌ വാഗ്ഭടാനന്ദനും പറയുന്നു. 

78- ശ്രീമദ്‌ ഭഗവദ്ഗീത - (ഭാഗം - 2) - ശങ്കരഭാഷ്യ വ്യാഖ്യാനസഹിതം. സ്വാമി ചിദാനന്ദപുരി 

കൊളത്തൂര്‍ അദ്വൈതാശ്രമം, എഡി-1, 1999, പുറം-70 

79- ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ സമ്പൂര്‍ണ്ണകൃതികള്‍ (വിദ്യോതിനീ വ്യാഖ്യാനം) ഡോ. ടി. ഭാസ്‌ക 

രന്‍, പ്രസാധകര്‍, മാതൃഭൂമി - 1985, പുറം -455-459, (4-10) 

80- നാരായണഗുരു - ആത്മോപദേശശതകം -- വ്യാഖ്യാനം : മുനി നാരായണപ്രസാദ്‌, നാരാ 

യണഗുരുകുലം, 1985, പുറം-45 

81- വാഗ്ഭടാനന്ദന്റെ സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ - മാതൃഭൂമി പ്രസിദ്ധീകരണം, 1988, എഡി-1, 

പുറം-677

.
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ദേശ-കാലാ-്രവ്യ-കാര്യ-കാരണപരിച്ചിന്നതകളില്‍നിന്നുള്ള ശാശ്വതമായ മോചനമാണ്‌ 

മുക്തി. ഭാരതീയ-ദര്‍ശനത്തിലെ മുഖ്യ പ്രതിപാദ്യവിഷയമാണിത്‌. താത്ത്വികതലത്തില്‍നിന്നു 

കൊണ്ടുള്ള നിര്‍വ്ൃചനങ്ങള്‍ക്കും, പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ക്കും നിര്‍ദ്ദേശങ്ങള്‍ക്കും ഉപരി എങ്ങനെ 

പ്രായോഗികതയുമായി ഇണക്കാമെന്ന്‌ അനുഭവദൃഷട്യാ അത്‌ വിശദീകരിക്കുന്നു. വ്യക്ത 

മായ ലക്ഷ്യത്തെ ചൂണ്ടി, മാര്‍ഗ്ഗനിര്‍ദ്ദേശങ്ങളും നല്‍കി, ഓരോ സാധകനെയും വിവിധ 

ജീവിതസന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍വെച്ച്‌ അതിന തയ്യാറാക്കുന്ന സ്ര്രദായം അദ്വൈതശാസ്ര്‍ത്രങ്ങളിലുണ്ട്‌. 

ജീവിതത്തിന്റെ ആത്യന്തികലക്ഷ്യം മുക്തിയില്‍കുറഞ്ഞതൊന്നുമല്ലെന്ന്‌ അവ വീണ്ടും 

വിണ്ടും ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തുന്നു. ജീവിതനിരാസത്തില്‍നിന്നും അതില്‍നിന്നുള്ള പാലായന 

ത്തില്‍ നിന്നും ഭിന്നമായി ജീവിതത്തിന്റെ ഓരോ സന്ദര്‍ഭത്തിലും അനസ്യൂതം നിലനിര്‍ത്തേ 

ണ്ടുന്ന ഒരവബോധം കൂടിയാണത്‌. ബഹ്മതത്ത്വം പരിധിയും പരിമിതിയുമില്ലാത്ത പരമാവ 

ധിയും അസ്തിത്വത്തിന്റെയും അറിവിന്റെയും ആനന്ദത്തിന്റെയും ഉള്ളടക്കവുമാണത്‌. ഈ 

പരമമായ സ്ഥിതിസമത്വത്തിന്റെ അവബോധമാണ്‌ ഉപാധിയുക്തമാകുമ്പോള്‍ അപൂര്‍ണ്ണതാ 

ബോധമായി അനുഭവപ്പെടുന്നത്‌. കര്‍മ്മ-ഭക്തി-യോഗങ്ങളിലൂടെ അന്തഃകരണം ഇതിനു 

വേണ്ടി ചിട്ടപ്പെടുത്താമെന്നല്ലാതെ ഇവയുടെ അനുഷ്ഠാനം കൊണ്ട്‌ ഈ ലക്ഷ്യത്തെ 

വാഗ്ദാനം ചെയ്യാനാകില്ല. അറിവിലുമേറിയറിഞ്ഞ്‌ അറിവിലമരുന്ന ശുദ്ധ-ബുദ്ധ-നിത്യ 

മായ അവസ്ഥയാണ്‌ മുക്തി. 

വ്യാവഹാരികനിലയില്‍ ഇതിന്‌ നേടേണ്ട അവസ്ഥ എന്നിങ്ങനെയുള്ള ഓപചാരി 

കമായ വ്യാഖ്യാനഭേദങ്ങളുണ്ട. ജാഗ്രത്-സ്വപ്ന-സുഷുപ്ത്യവസ്ഥകള്‍ക്കതീതമായി തുരീയം 

എന്ന അവസ്ഥയിലാണ്‌ സ്ച്ചിദാനന്ദബോധം. മാണ്ഡൂുക്യോപനിഷത്തില്‍ ആത്മാവിന്റെ 

നാലാംപാദമായ തുരീയാവസ്ഥ അന്തഃപ്രജ്ഞവും, ബഹിപ്രജ്ഞവുമല്ല ബോധവിഷയവുമ 

ലു, അറിയപ്പെടുന്നതോ അറിയപ്പെടാത്തതോ അല്ല, പറഞ്ഞറിയിക്കുവാന്‍ പാടില്ലാത്തതും, 

ഗ്രഹിയ്ക്കാന്‍ സാദ്ധ്യമല്ലാത്തതും, ഒരു പ്രത്യേക ലക്ഷണത്തിലൊതുങ്ങാത്തതും, ചിന്താ 

തീതവും, ഇന്നതെന്ന്‌ നിര്‍ദ്ദേശിയ്ക്കാന്‍ കഴിയാത്തതും, ഏകാന്തമായ ബോധത്തിന്‌ ഉപക 

രിയ്ക്കുന്നതും, അതോടൊപ്പം പ്രചഞ്ചബോധത്തെ നശിപ്പിയ്ക്കുന്നതും, ശാന്തവും, ശിവവും, 

അദ്ദൈതവുമാകുന്നു. അങ്ങനെയുള്ള ആത്മാവാണ്‌ അറിയപ്പെടേണ്ടത്‌ എന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കു

.
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ന്നു. അത്‌ (ര്രഹ്മം) പൂര്‍ണ്ണമാകുന്നു. ഇത്‌ (ഞാന്‍, ജീവന്‍) പൂര്‍ണ്ണമാകുന്നു. പൂര്‍ണ്ണ 

ത്തില്‍ നിന്ന്‌ പൂര്‍ണ്ണം (കാര്യരൂപമായ ജീവജഗത്തുകള്‍) ആവിര്‍ഭവിക്കുന്നു. പൂര്‍ണ്ണത്തെ 

എടുത്താലും പൂര്‍ണ്ണം തന്നെ അവശേഷിക്കുന്നു എന്ന്‌ സത്തയുടെ സഹജമായ പൂര്‍ണ്ണഭാ 

വത്തെ ഈശാവാസ്യോപനിഷത്തിലും, ബൃഹദാരണ്യകോപനിഷത്തിലുമുള്ള ശാന്തിമ്ര്ത്ര 

ങ്ങള്‍ നിര്‍ദ്ധാരണം ചെയ്യുന്നു. സീമിതമായ ഉഭയാക്ഷങ്ങ്‌( )ളെയും നിരാകരിച്ച്‌ 

അനിര്‍വാച്യം, അവ്യപദേശ്വം എന്നീ നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളിലൂടെ, അമ്പവയവ്യൃതിരേകമന്യായേന, അന 

നൃമായ തത്ത്വത്തെ, പ്രതിപാദിക്കുന്ന അപരോക്ഷശബ്ദപ്രമാണത്തിലൂടെ ഇതിലെത്തുന്നു. 

ചില ഉപനിഷത്തുകളിലൂള്‍പ്പെടുന്ന മഹാവാക്ൃയങ്ങള്‍ ഇത്തരത്തിലുള്ളതാണ്‌. ശങ്കരാചാര്യര്‍ 

അരുളുന്നു. ഒരുവന്‍ എങ്ങനെ ഞാന്‍ ശരീരമാണ്‌, ഞാന്‍ പുരുഷനാണ്‌, ഞാന്‍ ബ്രാഹ്മണ 

നാണ്‌, ഞാന്‍ ശൂദ്രനാണ്‌ എന്ന ഉറച്ച വിശ്വാസമുണ്ടോ അതുപോലെ ഞാന്‍ ബ്രാഹ്മണനല്ല, 

ഞാന്‍ ശൂദ്രനല്ല ഞാന്‍ പുരുഷനല്ല എന്നാല്‍ ഞാന്‍ അസംഗനും സച്ചിദാനന്ദസ്വരൂപനും 

സര്‍വ്വാന്തര്യാമിയും ജ്യോതിര്‍മ്മയനും ചിദാകാശരൂപനുമാണ്‌ എന്ന അപരോക്ഷജ്ഞാനം 

ദൃഡാമായുറച്ചവനാണ്‌ ജീവന്മുക്തന്‍. 

മുക്തന്റെ അനുഭവവര്‍ണ്ണനത്തില്‍, ശുദ്ധന്‍, ബുദ്ധന്‍, നിത്ൃസിദ്ധന്‍, ശാന്തന്‍, അന 

ന്തന്‍, അനാദ്യന്തന്‍, അഗമ്യന്‍, എന്നിവയെല്ലാം ഞാന്‍ തന്നെ എന്ന്‌ ആചാര്യന്‍ പറയു 

ന്നുണ്ട്‌. വിവേക്ചൂഡാമണിയില്‍ പരമാത്മ, പ്രതൃഗാത്മാക്കളുടെ ഐക്യ വിഷയവും, നിര്‍വ്വി 

കലപവും, ചിന്മാത്രവ്ൃത്തിയുമായ പ്രജ്ഞയിലുറച്ചുവനാണ്‌ സ്ഥിതപ്രജ്ഞന്‍. ബ്രഹ്മത്തില്‍ 

മനസ്സ്‌ ലയിച്ചെങ്കിലും, ജാഗ്രത്തായിട്ടാണ്‌ അയാള്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ ജാഗ്രദ്ധര്‍മ്മ 

ങ്ങളൊട്ടില്ലതാനും. ആരുടെ ബോധം ആഗ്രഹങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ മുക്തമാണോ അയാള്‍ ജീവന്മു 

ക്തനത്രേ എന്നാണ്‌ കല്‍പിക്കുന്നത്‌. 

81- ഉപനിഷത്ത്‌ സര്‍വ്വസ്വം - സമ്പൂര്‍ണ്ണമൂലവും, പരിഭാഷയും, ഡി. ശ്രീമാന്‍ നമ്പൂതിരി, സ്രമാട്ട 

പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌ - 2001, പുറം - 81 

82- ബൃഹദാരണ്യകോപനിഷത്ത്‌ - ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതി, ഡി.സി.ബുക്സ്‌ -വാള്യം-1, 

മധുകാണ്ഡം, പുറം - 18 & 

ഈശാവാസ്്യോപനിഷത്ത്‌ - വ്യാഖ്യാനം : ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതി, നാരായണ ഗുരുകുലം 

1992, പുറം 48 

83- ശങ്കരാചാര്യര്‍ - തത്ത്വബോധം - പരിഭാഷകന്‍ - എ. കെ. പ്രഭാകരന്‍, ചിന്മയ പബ്ജിക്കേ 

ഷന്‍സ്‌ -- 1998, പുറഠ-61 

84- ശങ്കരാചാര്യര്‍ - വിവേകചൂഡാമണി - ശങ്കരാചാര്യര്‍. വ്യാഖ്യാനം - സ്വാമി ചിന്മയാനന്ദന്‍, 

വാള്യം-2, വിവ. : സി. ഗോപാലന്‍, ചിന്മയ പബ്ലിക്കേഷന്‍, എഡി-1, 1988, പുറം- 1720-72

.
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ലോകവ്യവഹാരം നടത്തുമ്പോള്‍ മറ്റുള്ളവര്‍ക്ക്‌ അവരുടെ ഓപാധിശേഷികള്‍ക്കനു 

സരിച്ച അനുഭവപ്പെടുന്ന വിഭിന്നദൃഷ്ടികള്‍ക്കനുസൃതമായി ശ്രീനാരായണഗുരു ്രഹ്മവിത്ത്‌, 

ബ്രഹ്മവിദ്വരന്‍, 6്രഹ്മവിദ്വരീയാന്‍, ബ്രഹ്മവിദ്വരിഷാഠന്‍ എന്നിങ്ങനെ ജീവന്മുക്തരെ തരം 

തിരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ജീവന്റെ വിഷയവിനിര്‍മ്മുക്തമായ അവസ്ഥക്കും യോഗംപ്രാപ്തിക്കും 

വേണ്ടി ശുഭേച്ഛാ, വിചാരണാ, തനുമാനസ, സത്ത്വാപത്തി, അസംസക്തി, പരാര്‍ത്ഥഭാവിനീ, 

തുര്യഗാ എന്നിങ്ങനെ സപതവിചാരഭുമികകള്‍ യോഗവാസിഷ്ഠത്തിലുണ്ട്‌. സത്ത്വാപത്തി 

യില്‍ ബ്രഹ്മവിത്തായും അസംസക്തിയില്‍ ബ്രഹ്മവിദ്വരനായും പരാര്‍ത്ഥഭാവിനിയില്‍ ബ്രഹ്മ 

വിദ്വരീയാനായും തുര്യഗയില്‍ ബ്രഹ്മവിദ്വരിഷഠനായും അതില്‍ത്തന്നെ വീണ്ടും തിരിവു 

നടത്തുന്നുമുണ്ട്‌. 

ആത്മദര്‍ശനമെന്നത്‌ അവനവനില്‍ത്തന്നെയുള്ള അവസ്ഥയാണെന്നും ആത്മാവ്‌ 

ഏകവും അദ്വിതീയവുമായതുകൊണ്ട്‌ ആത്മനിഷ്ഠതന്നെയാണ്‌ ആത്മദര്‍ശനമെന്ന്‌ 

രമണമഹര്‍ഷി പറയുന്നു. മനുഷ്യമംഗളത്തിനുവേണ്ടി അദ്ധ്യാത്മശിക്ഷണമേകുന്ന നിത്യ 

മുക്തന്‍, വിഷയാസക്തനായ ബദ്ധജീവന്‍, മുക്തനാകണമെന്നാഗ്രഹിയ്ക്കുന്നവര്‍ (മുമുക്ഷു), 

വിഷയചിന്തയില്ലാത്ത മുക്തജീവന്‍ എന്നിങ്ങനെ ജീവന്മാരെ ശ്രീരാമകൃഷണ പരമഹംസരും 

വിവേചിക്കുന്നുണ്ട്‌. ശരീരവും മനസ്സും ബുദ്ധിയും മറ്റും നിമ്നതലശക്തികളുടെ നിയന്ത്ര 

ണമറ്റ്‌ അതിമാനസിക നിയ്രന്രണത്തിന്‌ വിധേയമാകുന്ന പ്രരരിയയാണ്‌ അരവിന്ദമമഹര്‍ഷി 

യുടെ ദൃഷ്ടിയിലെ സാക്ഷാല്‍ക്കാരം. പ്രപഞ്ചപരിവര്‍ത്തനാര്‍ത്ഥം ഇതിന്‌ ആരോഹണ അവ 

രോഹണ ക്രമമുണ്ട. ഏകവും അനേകവുമില്ലാത്ത പ്രഹ്മം മാര്രമായൊരവസ്ഥയില്‍ അനിര്‍വ്വ 

ചനീയശാന്തിയും അതിഗംഭീരമായ നിശബ്ദതയും അനന്തമായ സ്വാത്ന്ത്ര്യബോധവും 

തനിക്കു കൈവന്നതായി അദ്ദേഹം പറയുന്നു. 

85-ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ സമ്പൂര്‍ണ്ണകൃതികള്‍ (വിദ്യോതിനീ വ്യാഖ്യാനം) ഡോ. ടി. 

ഭാസ്കരന്‍, പ്രസാധകര്‍, മാതൃഭൂമി - 1985, പുറം-474-478 

86-യോഗവാസിഷ്ഠം (കൈരളീവ്യാഖ്യാനം) - ഡോ. എന്‍. ഗോപാലപ്പണിക്കര്‍, ശ്രീരാമവി 

ഷന്‍ പ്രിന്റിംങ്‌ & പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, 1985,(അവതാരികുപുറം-31,32 

87- രമണമഹര്‍ഷി ട്രസ്റ്റ്‌ - രമണദര്‍ശനം - കോഴിക്കോട. എഡി-1, 1985, പുറം-40 

889-ശ്രീരാമകൃഷണ മഠം - ശ്രീരാമകൃഷണവചനാമൃതം - വാള്യം-1 വിവര്‍ത്തനം - സിദ്ധിനാ 

ഥാനന്ദ സ്വാമികള്‍, - 1990, പുറം-17 

89-ഡോ. കെ. വേലായുധന്‍ നായര്‍ - അരവിന്ദദര്‍ശനം - (്രസ്റ്റ പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌ _ 2000, 

പുറഠ-261
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ആനന്ദത്തില്‍നിന്നു ജനിക്കുന്നതെല്ലാം അതില്‍ത്തന്നെ ജീവിച്ച്‌ തിരിച്ചതില്‍ത്തന്നെ 

എത്തുന്ന ചാക്രികതയാണ്‌ ശിവയോഗിയുടെ ആനന്ദാദര്‍ശത്തിന്റെ സൂക്ഷമതന്തു. ഉല്പ 

ത്തി മുതല്‍ ലയനാവസ്ഥവരെ ആനന്ദത്തിലാണെന്ന അറിവാണ്‌ മുക്തി. ദുഃഖരഹിതമാണ്‌ 

ശാശ്വതാനന്ദമെന്ന്‌ യോഗികള്‍ നിര്‍ദ്ദേശിയ്ക്കുമ്പോള്‍ സച്ചിദാനന്ദസ്വരുപത്തിലെ പരമ ഏകീ 

ഭാവമായ ആനന്ദത്തെത്തന്നെയാണ്‌ വ്ൃക്തമാക്കുന്നത്‌. ഉലപത്തിയ്ക്കും ലയത്തിനും കാരണം 

ആനന്ദം തന്നെ എന്നദ്ദേഹം പറയുന്നു. ആനന്ദലബ്ധിക്കുള്ള മാര്‍ഗ്ഗം ചിത്തവ്ൃത്തിനിരോ 

ധനത്തിനുന്നലേകുന്ന യോഗമാണ്‌. ആനന്ദസ്ഥാനത്തുതന്നെ ചിത്തവൃത്തികളെ തടഞ്ഞു 

നിര്‍ത്തുമ്പോള്‍ മറ്റെങ്ങും വ്യാപരിയ്ക്കാതെ ആനന്ദസത്തയില്‍ അത്‌ നിറഞ്ഞുനില്‍ക്കും. 

ഇപ്രകാരം സച്ചിദാനന്ദവസ്തുവിലുള്ള മനോലയമാണ്‌ മുക്തിയെന്ന്‌ ശിവയോഗികള്‍ വിവ 

ക്ഷിക്കുന്നു. ക്രോധാദിവിക്ഷേപങ്ങള്‍ ഇല്ലാത്തവനായതുകൊണ്ട്‌ ശാന്തനും ഗമനാദിക്രി 

യകള്‍ ഇല്ലാത്തതുകൊണ്ട അചലനും സ്വഗതസജാതീയവിജാതീയഭേദരഹിതനും സച്ചിദാ 

നന്ദസ്വരുപിയുമായ പരമാത്മാവുതന്നെയാണ്‌ ഞാന്‍ എന്നത്രെ യോഗിയുടെ അനുഭവം. ആ 

ബ്രഹ്മതത്ത്വംതന്നെയാണ്‌ യോഗിയുടെ വാസ്തവസ്വരുപമെന്ന്‌ വിദ്യാരണ്യസ്വാമികളും 

കുറിക്കുന്നു. 

അദല്വൈതദര്‍ശനത്തിലെ പ്രധാന ആശയങ്ങളെല്ലാം മറ്റു ദര്‍ശനങ്ങളിലും ഭിന്നപ്രകാര 

ത്തില്‍ ചര്‍ച്ച ചെയ്യുന്നു. ഓരോ തലത്തിലുമുള്ള യാഥാര്‍ത്ഥൃത്തിലാണവ സ്ഥിതി ചെയ്യുന്ന 

ത്‌. ഏകസത്തയുടെ അനുഭവം കരണേന്ന്രിയങ്ങള്‍ക്ക്‌ അപ്രാപ്യമാണ്‌. വാക്കുകളുടെ അര്‍ത്ഥ 

വും, ധ്വനിയും പരമാവധി വിനിയോഗിച്ച്‌ നിര്‍ദ്ദിഷ്ടതത്ത്വത്തെ കൂടുതല്‍ തെളിമയുറ്റതാക്കു 

വാന്‍ എല്ലാ ആചാര്യന്മാരും ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അരവിന്ദമമഹര്‍ഷി, ര്രഹ്മാനന്ദസ്വാമി ശിവയോഗി 

എന്നീ ആചാര്യന്മാര്‍ ഉള്‍പ്പെടെയുള്ളവര്‍ സായ്പ്രദായികമായ അദല്വൈതപദ്ധതിയില്‍ നിന്ന്‌ 

പല ഘട്ടങ്ങളിലും വ്ൃതിചലിയ്ക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും, അതിന്റെ അടിസ്ഥാനതത്ത്വങ്ങളെ അവര്‍ 

നിരാകരിച്ചിട്ടില്ല. 

90- ര്രഹ്മാനന്ദസ്വാമി ശിവയോഗി - ആനന്ദസുധ്രം- പ്രസാധകന്‍ -- നിര്‍മ്മലാനന്ദയോഗി, 

ആലത്തൂര്‍, 1997, പുറം-8 

91- രണ്ടു വിദ്യാരണ്യക്ൃതികള്‍- പഞ്ചദശി, ജീവന്മുക്തി വിവേകം- പ്രൊഫ. ജി. ബാലകൃഷണന്‍ 

നായര്‍, കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട-1997, പുറം-483,484
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ശിഥിലീകരണങ്ങളും നവനിര്‍മ്മിതികളും അരങ്ങുവാഴുന്ന വര്‍ത്തമാനകാലത്ത്‌ ബഹു 

മുഖമായ പ്രതിസന്ധികള്‍ നിലവിലുണ്ട്‌. സമാഹരണാധിഷ്ഠിതമായ ഉപഭോഗസംസ്‌ക്കാരം 

മനുഷ്യവ്യക്തിത്വത്തെ കീഴമേല്‍മറിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ഇവിടെയെല്ലാം അസ്തിത്വ 

ത്തെകുറിച്ചുള്ള ആശങ്കകളും, വ്യാകുലതകളും ഉയരുമ്പോള്‍ മനുഷ്യസത്തയുടെ പരമമു 

ല്യത്തിന്റെ അഭംഗുരസ്മരണ നിലനിര്‍ത്താന്‍ അദ്വൈതദര്‍ശനം സഹായിക്കുന്നു. അറിവിന്റെ 

സര്‍വ്വത്ന്ത്രസ്വത്രത്രതയെ വ്യവസ്ഥകള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാക്കുമ്പോഴാണ്‌ സ്ഥിതിസമത്വബോധം 

അസസന്തുലിതമാകുന്നത്‌. ഇത്‌ വ്യക്തിത്വത്തില്‍ വിഘടനം വരുത്തി ഉള്‍ത്തലത്തെ കലുഷി 

തമാക്കി അപൂര്‍ണ്ണതാബോധമായി അസ്വസ്ഥതയായി വളരുന്നു. സമന്വയവും, ഉദ്ര്രഥനവും 

ഉദാത്തീകരണവുമാണ്‌ വിഘടനത്തെക്കാളും, ശിഥിലീകരണത്തെക്കാളും ഇന്ന്‌ എല്ലാ മേഖ 

ലകളിലും ആവശ്യമായിട്ടുള്ളത്‌. ഉണ്മയുടെ ഏകതാനതയോട താളാത്മകമായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന 

സ്ഥിതിവിശേഷമാണത്‌. വ്യാവഹാരികമായ ക്രിയാ-പാഠഭേദങ്ങള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന, അഭേദാ 

വബോധത്തിന്റെ സാര്‍വ്വര്രികതയെ നിലനിര്‍ത്തുന്ന പരമൈക്യമണണ്‍്ഡലം(, 

) തന്നെയാണ്‌ അദ്വൈതത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനമെന്നുള്ളത്‌ വിജ്ഞാനവിസ്‌ഫോട 

നത്തിന്റെ ഉത്തരാധുനികഘട്ടത്തിലും ഈ ദര്‍ശനത്തെ കൂടുതല്‍ പ്രസക്തമാക്കുന്നു.
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്‌ 

ൂ 

AD സാഹിത്യശാഖകളെപ്പോലെ തന്നെ മലയാളകവിതയ്ക്കും അതിവിപുലമായ ദാര്‍ശ 

നിക പാരമ്പര്യമുണ്ട്‌. മലയാളം സ്വതന്ത്രഭാഷയായി വ്യക്തിത്വം കൈവരിക്കുകയും തുടര്‍ന്ന്‌ 

ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം നിര്‍ണ്ണായകസ്വാധീനം ചെലുത്തുകയും ചെയ്തതോടെ ഭക്തിയെ വൈയക്തി 

കതലത്തിലുള്ള ആവശ്യമെന്നതുപോലെതന്നെ വസ്തുനിഷ്ഠമായും കാണാന്‍ തുടങ്ങി. പ്രകൃ 

തിവസ്തുക്കളില്‍ ദൈവികത കല്‍പിച്ച്‌ നടത്തുന്ന സര്‍പ്പാരാധന, കാളീപൂജ, അയ്യന്‍ / അമ്മന്‍ 

ആരാധന, പാന, കളമെഴുത്ത്‌, കളംപാട്ട, മുടിയേറ്റ്‌, കാളീപൂജ എന്നിവയ്ക്കുള്ള മതപരമായ 

ഗാനങ്ങളിലും നാടന്‍പാട്ടുകളിലുമാണ്‌ ഇത്‌ കൂടുതല്‍ പ്രകടമാകുന്നത്‌. യാചനാഭാവത്തിലാരം 

ഭിക്കുന്ന ഭക്തിയുടെ പ്രാഥമികതലം മുതല്‍ നിര്‍ഗ്ഗുണോപാസനയുടെ ഉച്ചകോടിയില്‍പ്പെട്ട വേദാ 

ന്തഗാനങ്ങള്‍വരെ ഈ വിഭാഗത്തിലുണ്ട്‌. 

മലയാള കവിതയില്‍ ഭക്തിയും ദര്‍ശനവും സമരസപ്പെട്ടാണ്‌ കിടക്കുന്നത്‌. ഭക്തിയില്‍ 

അധിഷ്ഠിതമായ സഗുണസാകാരഭാവത്തില്‍ നിന്ന്‌ പരമമായ നിര്‍ഗ്ഗൂണനിരാകാരതത്ത്വത്തി 

ലേക്കുയരുന്ന സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലാണ്‌ കവിതയുടെ ദാര്‍ശനികതലം അനാവൃതമാകുന്നത്‌. 

ആദര്‍ശനിഷഠയിലടിയുറച്ച സംസ്ക്കാരികബോധവും മനുഷ്യന്റെ ആത്യന്തികമായ വിമോച 

നവും ലക്ഷ്യമാക്കിയ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം ആദ്ധ്യാത്മികതയെ കൂടുതല്‍ ജനകീയമാക്കി. അതിന്റെ 

സ്വാധീനംകൊണ്ട്‌ മലയാളഭാഷയില്‍ ദേവതാസംബന്ധമായ സ്ത്രോത്രങ്ങള്‍, കീര്‍ത്തനങ്ങള്‍, 

മുക്തകങ്ങള്‍, മഹാത്മ്യവര്‍ണ്ണനകള്‍, സ്തവങ്ങള്‍, സാംഗോപാംഗവര്‍ണ്ണനങ്ങള്‍ എന്നിവ ഉണ്ടാ 

യി. വാത്മീകിരാമായണവും, കമ്പരാമായണവും ഉപജീവിച്ച്‌ മനോധര്‍മ്മാനുസ്ൃതം രചിച്ച രാമ 

ചരിതം, അയ്യിപ്പിള്ള ആശാന്റെ രാമകഥപ്പാട്ട, നാടോടിപ്പാട്ടുകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ശുദ്ധമലയാള 

ശാഖ, തമിഴ്‌ മിശ്രശാഖയിലുള്‍പ്പെടുന്ന നിരണംകൃതികള്‍, കിളിപ്പാട്ടുകള്‍, തുള്ളല്‍ക്കൃതികള്‍, 

പ്രാചീന/ ആധുനിക മണിപ്രവാള കവിതകള്‍ എന്നിവയിലെല്ലാം അതിന്റെ സ്വാധീനമുണ്ട. 

ഒരു ജനതയുടെ സാംസ്ക്കാരികപശ്ചാത്തലങ്ങളും സര്‍വൃതോമുഖമായ വികാസപരി 

ണാമങ്ങളും ജിവിതചിന്തകളുടെ സവിശേഷസ്വഭാവങ്ങളും ഗ്രഹിക്കാനുതകുന്ന മാലികശേഖ
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രങ്ങളാണ്‌ നാടന്‍ പാട്ടുകള്‍. ആചാരാനുഷ്ഠാനങ്ങളും വിശ്വാസ്പ്രമാണങ്ങളും ദാര്‍ശനികവി 

ചാരങ്ങളും പ്രകൃതിസൌന്ദര്യവും ലാവണ്യബോധവുമെല്ലാം അവയില്‍ സത്യസന്ധമായി വിവ 

രിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അജഞാതകര്‍ത്ത്ൃയകങ്ങളായ ഈ പാട്ടുകള്‍ ജനസാമാന്യത്തില്‍ നിന്നുരുത്തിരിഞ്ഞ്‌ 

തലമുറകളുടെ പാഠാന്തരങ്ങളിലൂടെ കൈമാറ്റം ചെയ്തു വന്നവയാണ്‌. മതാനുഷഠാനങ്ങള്‍, വീര 

പുരുഷാരാധന, വിനോദം, ശാസ്ത്രം, കുലവ്ൃത്തി, സദാചാരം, തത്ത്വജ്ഞാനം, സ്തോത്രം, 

ഐതിഹ്യം എന്നിങ്ങനെ നിരവധി ശ്രേണികളില്‍ അവ ഉള്‍പ്പെടുന്നു. ആത്മീയാന്വേഷണങ്ങളും 

അതില്‍ നിന്നുള്ള അനുഭൂതിയും ലൌകികതയുമായി ഇടകലര്‍ന്നു നില്‍ക്കുന്ന മതപരവും ദാര്‍ശ 

നികവുമായ പാട്ടുകളും അവയിലുണ്ട്‌. 

മൂലക്കിഴങ്ങിനു മൂന്നല്ലോ വള്ളി / മൂലത്തിലാകെ പടര്‍ന്നോരു വള്ളി 

ജ്ഞാനക്കിഴങ്ങിനു നാലല്ലോ വള്ളി / ജഞാനത്തിലാകെ പടര്‍ന്നോരുവള്ളി 

തുടങ്ങിയ വേദാന്തപരമായ പാട്ടുകളില്‍ മൂലാധാരം സ്വാധിഷ്ഠാനം തുടങ്ങിയ ഷഡാധാരച 

ക്രങ്ങളെയും, ഇഡ, പിംഗല, സുഷുമ്ന തുടങ്ങിയ നാഡികളെയും, നിര്‍വ്വികല്പസമാധി 

യെയുമാണ്‌ പരാമര്‍ശിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. വള്ളോക്കുമ്മി, വാരണപ്പാട്ട എന്നിവയിലും പരാഭ 

ക്തിതലത്തിലുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങളുണ്ട്‌. ആരാധനയോടൊപ്പം അന്വേഷണത്തിനും വിശ്വാസത്തോ 

ടൊപ്പം വിചിന്തനത്തിനും പ്രാധാന്യം കലപിച്ചുവന്ന ഇത്തരം പാട്ടുകള്‍ നിത്യസാധാരണമായ 

പ്രതീകങ്ങളിലൂടെ ആത്മീിയതത്ത്വങ്ങളെ അനുസന്ധാനം ചെയ്യുന്നു. ദുര്‍ദ്ദേവതോപാസന മുതല്‍ 

ഇഞാനതലത്തിലുള്ള നിര്‍ഗുണോപാസനയുടെതലംവരെ നാടന്‍പാട്ടുകളിലുണ്ട്‌. 

പാട്ടിലെയും മണിപ്രവാളത്തിലെയും നല്ല വശങ്ങള്‍ സ്വാംശീകരിച്ച്‌ പുറംചട്ടയിലും ഉള്ള 

ടക്കത്തിലും നവീനത പ്രകടിപ്പിച്ച്‌ ഭാഷ, വൃത്തം, ഇതിവൃത്തം തുടങ്ങിയവയില്‍ സമാനസ്വ 

ഭാവം പുലര്‍ത്തുന്നവയാണ്‌ നിരണം(കണ്ണശ്ലുകൃതികള്‍. അതില്‍ മാധവപ്പണിക്കരുടെ കൃതി 

യാണ്‌ ഭഗവദഗീത യുടെ ആദ്യവിവര്‍ത്തനസംധ്രഹമായ ഭാഷാഭഗവദഗീത . എഴുന്നൂറ ശ്ലോക 

ങ്ങളുള്ള ഭഗവദ്ഗീത അതിന്റെ സാരാംശത്തിന്‌ കോട്ടം തട്ടാത്ത വിധത്തില്‍ 328 പാട്ടുകളില്‍ 

സംഗ്രഹിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ഈ വിവര്‍ത്തനം നടത്തിയത്‌ സംസ്കൃതഭാഷ അറിയാത്ത സാധാര 

ണക്കാര്‍ക്കുവേണ്ടിയായിരുന്നു. പരമ്പരാഗതമായ സ്തോത്രകൃതികളില്‍ നിന്നു വ്യത്യസ്തമായി 

1-സാഹിത്ൃയ ചരിത്രം പ്രസ്ഥാനങ്ങളിലൂടെ- സമ്പാ: ഡോ. കെ.എം. ജോര്‍ജ്ജ, സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തക 

സഹകരണസംഘം, നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍ കോട്ടയം -1973, പുറം-98

.
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തത്ത്വദര്‍ശനത്തെ ഭാഷാസാഹിത്യത്തില്‍ നേരിട്ടവതരിപ്പിക്കുന്നതിലും ഗഹനമായ ഗീതാത 

തത്വങ്ങള്‍ അയത്നലളിതമായി ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ കഴിയും വിധം മലയാളഭാഷയെ സജ്ജമാക്കുന്ന 

തിലും അദ്ദേഹം വിജയിച്ചു. കേരളത്തിലെ ഭക്തിസാഹിത്ൃത്തില്‍ രണ്ടാമത്തെ അത്യുന്നതത 

രംഗം സഹൃശ്യംഗങ്ങള്‍വരെ പൊങ്ങുകയും, തടഭൂമികളെ മുത്തുകള്‍കൊണ്ടും രത്ന 

ങ്ങള്‍കൊണ്ടും ഭൂയിഷഠലാവണ്യം കൊണ്ടും ഐശ്വര്യ(ഈശ്വരസത്ത)പൂര്‍ണ്ണമാക്കിച്ചെയ്കയു 

മുണ്ടായത്‌ നിരണം കവികളുടെ കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌. അവരില്‍ ആദ്യത്തെ ജൂഷിയായിരുന്നു 

മാധവപ്പണിക്കര്‍. ; ഗീതാശ്ലോകങ്ങളെ ചില ഭാഗത്ത്‌ CUN( HAA!) ഭാഷപ്പെടുത്തുകയും 

മറ്റിടങ്ങളില്‍ വിട്ടു കളയുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. ആശയവൈശദ്യത്തിനുവേണ്ടി ശങ്കരഭഗവദ്പാദ 

രുടെ ഭാഷ്യത്തില്‍ നിന്ന്‌ യുക്തമായ ഭാഗങ്ങളെ പരിഭാഷപ്പെടുത്തുന്നതായും കാണാം. പദാനു 

പദമായ തര്‍ജ്ജമയോടൊപ്പം സ്വന്തം ആശയങ്ങളും ചില ഭാഗങ്ങളിലുണ്ട. മൂലത്തിലെ പദങ്ങളും 

പദസമുദായങ്ങളും ഉപയോഗിച്ചിട്ടുള്ള പാട്ടുകളും അപൂര്‍വ്വമല്ല ഉദാഹരണത്തിന്‌ 

അവിനാശിതു തദ്‌ വിദ്ധി / യേന സര്‍വ്ൃമിദം തതം 

വിനാശമവ്യയസ്യാസ്യ / നകശ്ചിദ്‌ കര്‍ത്തുമര്‍ഹതി 

അന്തവന്ത ഇമേ ദേഹാ / നിത്യസ്യോക്താ ശരീരിണഃ 

അനാശിനോ പ്രമേയസ്യ / തസ്മാദ്‌ യുദ്ധ്യസ്വ ഭാരത (ഭഗവദ്ഗീത 20708) 

എന്നീ ശ്ലോകങ്ങളുടെ വിവര്‍ത്തനമാണ്‌ 

ഉണ്ടാം നാളിലുമഴിയും നാളിലു / മുണ്ടകള്‍ അറി കാരണമായെങ്കല്‍ 

തണ്ടാരണിമാര്‍വ്വാ തടിയാര്‍ വഴി / താനവികാരമരൂപവുമായേ 

പണ്ടേയുള്ള പരംപൊരുളായേ / പരിപൂര്‍ണ്ണവുമായ്‌ നില്പിതു ഞാനേ 

ഉണ്ടായഴിവതു രൂപമതല്ലാ / ലുണ്മയ്ക്കൊരു കാലവുമഴിവുണ്ടോ? 

(സകലത്തിനും കാരണമായ എന്നില്‍ നിന്നുതന്നെ പദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ എല്ലാം ഉണ്ടാകുന്നു. അവ 

നശിക്കു മ്പോഴും കാര്യമായ ഘടാദികള്‍ നശിച്ചാല്‍ കാരണമായ മണ്ണിലെന്നപോലെ 

എന്നില്‍ത്തന്നെ ചേരുന്നതുമാണ്‌. ഒരു കാലത്തും ഭാവഭേദമില്ലാത്തവനും രൂപരഹിതനും ഇക്കാ 

2-ലീലാവതി എം (ഡോ.)മലയാള കവിതാ സാഹിതയ ചരിര്രം- കേരളസാഹിത്യ അക്കാദമി 

തൃശ്ശൂര്‍-1980 പുറം-65 

3- ഭഗവദ്ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം - ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതി കറന്റ്‌ ബുക്സ്‌, എഡി-1, 1992, പുറം-146

.
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ണുന്ന പ്രപഞ്ചം മുഴുവനും വ്യാപിച്ചിരിക്കുന്നവനും ആയ പരമാത്മാവ്‌ ഞാന്‍ തന്നെയാണ്‌. 

രൂപമുള്ള- കാര്യ /ദൃശ്യ- വസ്തുക്കള്‍ക്കല്ലാതെ അരൂപനായ-കാരണസ്വരൂപനായ- പരമാത്മാ 

~ A 

ആദ്ധ്യാത്മികാശയങ്ങളുടെ സര്‍ഗ്ഗാത്മകമായ സംവേദനം അളവിലും ഗുണത്തിലും കൂടു 

തല്‍ നടന്നത്‌ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ കാലത്താണ്‌. ജാതിമതപരിഗണനകളും ഉച്ചനീചത്വങ്ങളു 

മില്ലാതെ ജനങ്ങളെ ഏകോപിപ്പിക്കാന്‍ അതിന്‌ കഴിഞ്ഞു. ദൈവത്തിനു മുന്നില്‍ എല്ലാവരും 

സമന്മാരാണെന്നും വ്യക്തിയുടെ മഹത്വം അവനിലെ ഉല്‍കൃഷ്ടഗുണങ്ങളെ ആശ്രയിച്ചിരിക്കു 

ന്നുവെന്നും അത്‌ ഉദ്ഘോഷിച്ചു. ഉദാരമായ മനുഷ്യസ്നേഹത്തിലും സമര്‍പ്പണത്തിലും അധി 

ഷ്ഠിതമായ നിസ്റത്രാര്‍ത്ഥമായ ഭക്തിയെന്ന മനോഭാവത്തിന്‌ പുതിയ മാനമേകിയത്‌ അതിലൂള്‍പ്പെ 

ടുന്ന എഴുത്തച്ഛന്‍, പൂന്താനം തുടങ്ങിയവരാണ്‌. വൈയക്തികമായ ഉണര്‍വിനോടൊപ്പം സാമൂ 

ഹികമായ വിമോചനവും അവര്‍ ലക്ഷ്യമിട്ടു. അതില്‍ എഴുത്തച്ഛനെപ്പോലെ ഭക്തിമാര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെ 

അന്തഃസംസ്ക്കരണം നിര്‍ദ്ദേശിച്ച കവിയാണ്‌ പൂന്താനം. ജ്ഞാനപ്പാന, സന്താനഗോപാലം, ശ്രീകൃ 

ഷണകര്‍ണ്ണാമൃതം എന്നിങ്ങനെ നിരവധി കൃതികളും, കീര്‍ത്തനങ്ങളും അദ്ദേഹം രചിച്ചു. ഭക്തി, 

ആത്മസമര്‍പ്പണം, വിഷാദം എന്നീ അന്തര്‍ഭാവങ്ങളുടെ കൂറിണക്കം അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൃതിക 

ളുടെ മുഖമുദ്രയാണ്‌. ഗഹനമായ വേദാന്തതത്ത്വങ്ങളെ ലളിതവും മധുരോദാരവുമായി അവത 

രിപ്പിച്ച്‌ കൂടുതല്‍ ജനകീയമാക്കി അന്നത്തെ ജീര്‍ണ്ണിച്ച സാമൂഹികവ്യവസ്ഥയ്ക്കെതിരെ ശക്ത 

മായ ചെറുത്തുനില്‍പ്‌ നടത്തി. ജഞാനപ്പാനയില്‍ അദ്ദേഹം എഴുതി. 

ഒന്നെന്നുള്ളിലുറയ്ക്കും ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ / ഒന്നുകൊണ്ടറിവാകുന്ന വസ്തുവായ്‌ 

ഒന്നിലുമുറയ്ക്കാത്ത ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ / ഒന്നുകൊണ്ടും തിരിയാത്ത വസ്തുവായ്‌ 

ഒന്നുപോലെയൊന്നില്ലാതെ കണ്ടതില്‍ / ഒന്നായുള്ളൊരു ജീവസ്വരൂപമായ്‌ 

ഒന്നിലുമൊരു ബന്ധമില്ലാതെയായ്‌ / നിന്നവന്‍ തന്നെ വിശ്വം ചമച്ചുപോല്‍ 

രണ്ടില്ലാതെ സ്വയം പ്രകാശിച്ചു നില്‍ക്കുന്ന പരമാത്മചൈതന്യം അഭിന്നശക്തിയായ മായയില്‍ 

4- നിരണത്ത്‌ രാമപ്പണിക്കര്‍- ഭാഷാ ഭഗവദ്ഗീത--കേരളസാഹിത്യ അക്കാദമി, തൃശ്ശൂര്‍, 1988- പുറം-3 

5 പൂന്താനം നമ്പൂതിരി- ജഞാനപ്പാന- വ്യാഖ്യാനം: പ്രൊഫ. ജി. ബാലകൃഷണന്‍ നായര്‍, സാഹിത്യ 

പ്രവര്‍ത്തക സഹകരണ സംഘം, നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം, എഡി-2, 1993, പുറം -19

.
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പ്രതിഫലിച്ച്‌ സോപാധികമായ പ്രപഞ്ചപ്രതീതി ഉളവാക്കുന്നു. അതില്‍നിന്ന്‌ ആവിര്‍ഭവിക്കുന്ന 

കര്‍മ്മഗതിയില്‍ ബ്രഹ്മാവുമുതല്‍ ചെറുജീവികള്‍വരെ ബദ്ധരാണ്‌. നാമരൂപഭേദങ്ങളായി പ്രകട 

മാകുമ്പോഴും കേവലസത്യം പരിമിതപ്പെടുന്നില്ല. തത്ത്വവിചാരം ചെയ്യാതെ ഈ വ്യവഹാര 

ത്തില്‍പ്പെട്ട ഉഴലുന്നവര്‍ക്ക്‌ പരമാത്മസത്യം വെളിപ്പെടുന്നുമില്ല. നശ്വരപ്രപഞ്ചത്തിന്‌ ആധാര 

മായ ശാശ്വതസത്യത്തെ തിരിച്ചറിയുന്നതിന്വേണ്ടി ഈശ്വരജപവും, ശ്രവണവും കൊണ്ട്‌ ഹൃദയം 

നിറയ്ക്കുവാനാണ്‌ അദ്ദേഹം ആഹ്വാനം ചെയ്യുന്നത്‌. ജീവിതത്തിന്റെ അസ്ഥിരത മനസ്സി 

ലാക്കിയാല്‍ അത്‌ വിവേകവൈരാഗ്യങ്ങളിലേക്ക്‌ നയിക്കും. ആസ്തികൃൃയബോധവും ഭക്തിയും 

ആത്മാര്‍ത്ഥതയും നിറഞ്ഞ പൂന്താനത്തിന്റെ കൃതികളില്‍ ശോകാത്മഭാവമാണ്‌ അന്തര്‍ധാര 

യായി വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. 

രാമപുരത്തുവാര്യരുടെ കുചേലവൃത്തം വഞ്ചിപ്പാട്ടും പാട്ടുകൃതികളില്‍ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. 

ഭാഗവതത്തിലെ ലാകികവിരക്തനായ കുചേലന്‍ വിഭിന്നവ്യക്തിത്വമേകിയാണ്‌ അദ്ദേഹം അവ 

തരിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ആത്മാര്‍ത്ഥതയും സ്വാനുഭവവും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന പ്രസ്തുതകൃതി കൂടു 

തല്‍ ഹൃദയംഗമമാകുന്നത്‌ പരുക്കന്‍ ജീവിതയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളോടടുത്ത്‌ നില്‍ക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌. 

പാട്ടുപ്രസ്ഥാനത്തിലെ ആത്മീയതയുടെ സാന്നിദ്ധ്യത്തിന്‌ മുന്‍പറഞ്ഞ കൃതികളെല്ലാം തെളി 

വാണ്‌. 

കേരള ഭാഷയും വിഭക്ത്ൃയന്തസംസ്കൃതപദങ്ങളും മാണിക്യവും പവിഴവും പോലെ ഹൃദ്യ 

മായി ചേര്‍ന്നതാണ്‌ മണിപ്രവാളം. ഉപരിപ്ലവമായ ഈ കാവ്യസംസ്‌ക്കാരത്തിന്‌ ആത്മീയതയും 

താത്ത്വികവീക്ഷണങ്ങളും ജീവിതവിമര്‍ശനങ്ങളും അന്യമായിരുന്നു. അതില്‍ ദേവതാകീര്‍ത്ത 

നങ്ങളുടെ സ്ഥാനം ശ്യംഗാരരസ്പ്രധാനമായ കൃതികള്‍ക്ക്‌ താഴെയായിരുന്നു. അഥവാ അത്തരം 

കാവ്യങ്ങളിലെ മംഗളശ്ലോകങ്ങളില്‍ മാത്രം അവയൊതുങ്ങി നിന്നു. ശ്ൃംഗാരരസത്തില്‍ കുതിര്‍ന്ന 

ലാകികങ്ങളായ അവയില്‍ അര്‍ത്ഥകാമങ്ങളാണ്‌ നിറഞ്ഞു നിന്നത്‌. കൃഷണന്റെ ജനനം മുതല്‍ 

കംസവധം തൊണ്ണുൂറ്റെട്ട ശ്ലോകങ്ങളില്‍ എഴുതിയ വാസുദേവസ്തവം, ചെല്ലൂര്‍നാഥസ്തവം, 

രാമായണ കീര്‍ത്തനം, ചോറ്റാനിക്കരദേവീസ്തവം, സരസ്വതീസ്തവം തുടങ്ങിയവ ഇക്കാലയള 

വിലെ സ്തോത്രകൃതികളില്‍ പെടുന്നു. 

സാമൂഹിക ജീര്‍ണ്ണതകളെ തുടച്ചു നീക്കുന്ന പുതിയ കാവ്യസംസ്ക്കാരത്തിന്‌ തുടക്കം 

കുറിച്ചത്‌ ചെറുശ്ശേരി, എഴുത്തച്ഛന്‍, കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാര്‍ എന്നിവരായിരുന്നു. ഭക്തി, തത്ത്വചിന്ത,

.
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സാമുഹികവിമര്‍ശം എന്നിവ കൃതികളുടെ അന്തര്‍ന്നാദമാക്കിയ അവര്‍ കാവ്യശാഖയെ 

ആത്മസംസ്ക്കരണ്വ്ര്രകിയയ്ക്ക്‌ ഉപകരണമാക്കി. അതില്‍ നിരണംകവികള്‍ക്ക്‌ ശേഷം മലയാ 

ളഗാനശാഖയെ പരിപോഷിപ്പിച്ചവരില്‍ ശ്രദ്ധേയനായ കവിയാണ്‌ ചെറുശ്ശേരി നമ്പൂതിരി. ശ്രീകൃ 

ഷിണന്റെ അവതാരം മുതല്‍ സ്വര്‍ഗ്ഗാരോഹണംവരെയുള്ള ചരിത്രം 47 ഉപാഖ്യാനങ്ങളായി വിവ 

രിക്കുന്ന മഹാകാവ്യലക്ഷണങ്ങളുള്ള കൃഷണഗാഥ(കൃഷണപ്പാട്ട) കൃഷണഭക്തിയിലൂടെ അന്തഃ 

കരണശുദ്ധിയും സംസ്ക്കരണവും കൈവരിക്കുന്നതിന്‌ വേണ്ടി രചിച്ച ഉല്‍ക്കൃഷ്ടകൃതിയാണ്‌. 

ശ്രീകൃഷ്ണനെന്ന പരമാത്മതത്ത്വത്തെ കല്യാണഗുണസമ്പന്നനും സര്‍വ്വൈശ്വത്ൃയയുക്തനും സഗു 

ണസാകാരസമ്പന്നനുമായാണ്‌ അതില്‍ അവതരിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. കവനപാടവവും വര്‍ണ്ണനാ 

ഭംഗിയും മസ്യണമായ ഫലിതപരിഹാസങ്ങളുടെ പ്രയോഗവും ഗാനാത്മകമായ രചനാശില്‍പവും 

കൊണ്ട്‌ ശ്രദ്ധേയമായ ഈ കൃതിയില്‍ ഭാരതീയദര്‍ശനങ്ങളിലെ പല ആശയങ്ങളും സന്ദര്‍ഭോ 

ചിതം പ്രയോഗിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

ചീര്‍ത്തുള്ള മേഘത്തിന്‍ ചാര്‍ത്തു പരന്നപ്പോള്‍ / മാര്‍ത്താണ്ഡബിംബം മറഞ്ഞു പോയി 

മായയില്‍ മൂടിയ മാനസം തന്നിലെ / ജ്ഞാനം മറഞ്ഞങ്ങു പോകും പോലെ” 

എന്ന്‌ കൃഷ്ണഗാഥയിലെ പ്രാവൃഡ്വര്‍ണ്ണനത്തില്‍ കാണാം. അവിടെ സൂര്യന്‍ മേഘങ്ങള്‍ക്കിട 

യില്‍ മറയുന്നതിനെ മായയില്‍ പരമാര്‍ത്ഥജ്ഞാനം മൂടുന്നതിനോട കവി താരതമ്യപ്പെടുത്തു 

ന്നു. ഇന്ദ്രനെ പൂജിക്കാന്‍ തുടങ്ങുന്ന നന്ദഗോപരോട്‌ കൃഷ്ണന്‍ അരുളുന്ന കര്‍മ്മഗതി പൂര്‍വ്വ 

മീമാംസകരുടെ വീക്ഷണമനുസരിച്ചുള്ളതാണ്‌. 

ഭൂുലോകവാസികള്‍ ചെയ്യുന്ന കര്‍മ്മങ്ങ- / ളാലംബമെന്നതേ വന്നുകുടു 

ഉണ്മയെച്ചൊല്‍കിലോ തന്നുടെ തന്നുടെ / കര്‍മ്മത്തെപ്പുജിപ്പുവെന്നേ വേണ്ടു" 

കൃഷണനോടൊപ്പമുള്ള കന്നുകാലികളെയും ഗോപാലകരെയും മറച്ചുവെച്ച പ്രഹ്മാവി ഒരുവര്‍ഷം 

കഴിഞ്ഞ്‌ തിരിച്ചുവരുമ്പോള്‍ താന്‍ മറച്ചുവെച്ചവരെയെല്ലാം വീണ്ടും പഴയതുപോലെ കാണുന്നു. 

അവിടെ കാഴ്ചയുടെ ഫലമായി പ്രകൃതി(മായയില്‍)യില്‍ വന്ന മാറ്റം കൂടി ദ്യോതിപ്പിച്ചിരിക്കു 

ന്നു. ഇതിലൂടെ വസ്തുനിഷഠവും ആത്മനിഷഠവുമായ വീക്ഷണകോണുകളെ അവതരിപ്പിക്കു 

6- ചെറുശ്ശേരി നമ്പൂതിരി- കൃഷ്ണഗാഥ- വ്യാഖ്യാനം: ഡോ. ടി. ഭാസ്ക്കരന്‍ കേരള സാഹിത്യ 

അക്കാദമി, തൃശ്ശൂര്‍ എഡി-3, പുറം-36 

7-അതേ പുസ്തകം- പുറം- 154

.
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ന്നു. യോഗനിലയില്‍ ഇരിക്കുന്ന ഒരാളില്‍ ജീവാത്മപരമാത്മമേളനമാണ്‌ നടക്കുന്നതെന്ന്‌ കൃഷ്ണ 

ഗാഥയില്‍ പലയിടത്തുമുണ്ട്‌. ഉദാഹരണത്തിന്‌ ശ്രീകൃഷണന്റെ ദേഹാന്ത്യം വിവരിക്കുമ്പോള്‍ 

മൂലസ്ഥനായുള്ള പാവകന്‍ തന്നെയും / ചാലെ ജ്വലിപ്പിച്ചു ധാരണയാല്‍ 

ദേഹസ്ഥനായുള്ള തന്നെയും മെല്ലവേ / കൂടസ്ഥനായുള്ള തങ്കലാക്കി 

8 
പൂര്‍ണ്ണമായ്‌ നിന്നുള്ളൊരാനന്ദം തങ്കലേ / ചേര്‍ന്നുകൊണ്ടീടിനാന്‍ ചൊവ്വിനോടെ. 

ഇങ്ങനെ കവിതയുമായി ഇണങ്ങുന്ന ദര്‍ശനഭാഗങ്ങള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൃതികളില്‍ ഉണ്ട്‌. 

പ്രാചീനകവിത്രയത്തില്‍ അഗ്രിമസ്ഥാനമാണ്‌ മലയാളകവിതയില്‍ നുതനയുഗത്തിന്‌ 

നാന്ദികുറിച്ച തുഞ്ചത്താചാര്യനുള്ളത്‌. ഗീതഗോവിന്ദകര്‍ത്താവായ ജയദേവരിലൂടെ ഉത്തരേന്ത്യ 

യില്‍ ആരംഭിച്ച ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ കേരളത്തിലെ പ്രതിനിധിയാണ്‌ അദ്ദേഹം. എല്ലാം ജഗ 

ന്നിയന്താവിന്റെ ഇച്ഛയ്ക്ക്‌ വിധേയമാക്കി ശരണാഗതിയടയുകയാണ്‌ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ 

കാതല്‍. ഈശ്വരന്റെ സ്വരൂപം, സൃഷ്ടിയുടെ കാരണം, മനുഷ്യാവസ്ഥ, വിശ്വത്തിന്റെ സത്ത, 

മനുഷ്യനും പരംപൊരുളുമായുള്ള ബന്ധം തുടങ്ങിയവയെല്ലാം സഗുണഭാവത്തിലുള്ള ഈശ്വ 

രതത്ത്വത്തോടിണക്കിയാണ്‌ അതില്‍ അവതരിപ്പിച്ചത്‌. വൈശികത്രന്ത്രം മുതല്‍ ചന്്്രോ 

ത്സവംവരെയുള്ള പ്രാചീന മണിപ്രവാളസാഹിത്യം പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്ന സ്ഥൂലമാംസളശ്യംഗാ 

രത്തില്‍ അഭിരമിച്ചിരുന്ന ജനതയെ ഭക്തിയുടെ അത്യുദാത്തമേഖലകളിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ത്തിയത്‌ 

എഴുത്തച്ഛനാണ്‌. ഒരു കാലഘട്ടത്തിന്റെ സൌന്ദര്യബോധത്തിലും സാംസ്ക്കാരികവീക്ഷണ 

ത്തിലും മാറ്റം വരുത്തി ഭാഷയ്ക്കും സാഹിത്യത്തിനും സ്വത്ര്ത്രവ്യക്തിത്വവും ഭാവഗൌരവവുമേകി 

കാവ്യപരവും ആദ്ധ്യാത്മികവുമായ പരിഷ്ക്കാരത്തിന്‌ നേതൃത്വം നല്‍കിയതുകൊണ്ടാണ്‌ 

അദ്ദേഹം മലയാളഭാഷയുടെ പിതാവെന്നറിയപ്പെടുന്നത്‌. ജീവിതത്ത്വങ്ങളുടെയും ആത്മീയമു 

ല്യങ്ങളുടെയും സ്വകീയവും സ്വത്ര്ത്രവുമായ ആവിഷക്കാരത്തിനാണ്‌ അദ്ദേഹം പുരാണേതി 

ഹാസങ്ങളെ ആശ്രയിച്ചത്‌. വാത്മീകിരാമായണത്തിലെ മര്യാദാപുരുഷോത്തമനായ ശ്രീരാമനു 

പകരം അദ്ധ്യാത്മരാമായണത്തിലെ ഈശ്വരപരിവേഷമുള്ള രാമനെയാണ്‌ ആചാര്യന്‍ സ്വീകരി 

ച്ചത്‌. അതിലെ ലക്ഷമണോപദേശം, താരയോടുള്ള ഉപദേശം, രാമഹൃദയം, നാരദരാഘവസംവാ 

ദം എന്നിവയിലെല്ലാം ഏകവും അദ്ധിതീയവുമായ അവബോധത്തിന്റെ നിറവ്‌ അനുവാചകര്‍ക്ക്‌ 

9- ചെറുശ്ശേരി നമ്പൂതിരി- കൃഷണഗാഥ- വ്യാഖ്യാനം: ഡോ. ടി. ഭാസ്ക്കരന്‍ കേരള സാഹിത്യ 

അക്കാദമി, തൃശ്ശൂര്‍ എഡി-3, പുറം-504
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അനുഭവിക്കാം. (്രഹ്മസ്വരൂപം, മായ, ഈശ്വരതത്ത്വം, ജഗത്ത്‌, അവിദ്യ, ജീവന്റെ ഗതിവിഗതി 

കള്‍, സാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തിന്‌ അനുഗുണമായ ജീവിത്രകമം എന്നിവയുടെ വിവരണം അദല്വൈത 

വേദാന്തത്തിന്റെ വിവിധതലങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെട്ടു കിടക്കുന്നു. ആദ്ധ്യാത്മരാമായണം കിളി 

പ്ലാട്ടി ലെ ആരണ്യകാണ്ഡത്തിലുള്ള ലക്ഷമണോപദേശത്തില്‍ സംസാരതത്ത്വം പറയുന്നത്‌ 

ഇങ്ങനെയാണ്‌. 

ആത്മാവല്ലാതെയുള്ള ദേഹാദിവസ്തുക്കളി- / ലാത്മാവെന്നുള്ള ബോധം യാതൊന്നു ജഗ്രത്തയേ 

മായയാകുന്നതതു നിര്‍ണ്ണയമതിനാലേ / കായസംബന്ധമാകും സംസാരം ഭവിക്കുന്നു” 

ബാലിയുടെ നിര്യാണത്തില്‍ ദുഃഖിക്കുന്ന താരയെ ആശ്വസിപ്പിക്കുന്നതും ഇത്തരത്തില്‍ ശ്രദ്ധേ 

യമാണ്‌. 

നീയും മയാപ്രോക്തമോര്‍ത്തു വിശുദ്ധയായ / മായാവിമോഹം കളക മനോഹരേ, 

കര്‍മ്മബന്ധത്തിങ്കല്‍ നിന്നുടന്‍ വേര്‍പെട്ടു / നിര്‍മ്മല ര്രഹ്മണി തന്നെ ലയിക്ക നീ 

മഹാഭാരതത്തിലും ഭാഗവതത്തിലും ശ്രീകൃഷ്ണനെ ക്രേ്രേബിന്ദുവായാണ്‌ അദ്ദേഹം അവതരി 

പ്പിക്കുന്നത്‌. അവയിലെ കൃഷണസ്തുതികളില്‍ പരമാത്മതത്ത്വനിര്‍ണ്ണയനത്തിന്‌ ഉതകുന്ന പല 

സന്ദര്‍ഭങ്ങളുണ്ട്‌. 

നിശ്ചലന്‍ നിര്‍മ്മലന്‍ നിസ്പൃഹന്‍ നിര്‍മ്മമ-/ നച്യുതനാദ്യനനന്തനാനന്ദാത്മാ 

നിര്‍വ്വികാരന്‍ നിരാകാരന്‍ നിരാധാരന്‍ / നിര്‍വ്വികല്പന്‍ നിരാഖ്യാനന്‍ നിരാമയന്‍ 

എന്നിങ്ങനെ ഹൃദയഹാരിയായാണ്‌ അവയുടെ വിവരണം നടത്തുന്നത്‌. വാസാംസി ജീര്‍ണ്ണാനി 

എന്ന ഗീതാശ്ലോക(മ-22)1 മാണ്‌ 

ജീര്‍ണ്ണവസ്ര്രം കളഞ്ഞമ്പോടുമാനുഷര്‍ / പൂര്‍ണ്ണശോഭം നവവസ്ര്‍്രം ധരിച്ചിടും 

9- തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്‍- അദ്ധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട- സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തക സഹകരണ സംഘം, 

നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം എഡി-6, 1997, പുറം-207 

10- അതേ പുസ്തകം- പുറം-270 

11- തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ചന്‍- മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട- സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തക സഹകരണ സംഘം, 

നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം, എഡി-1, 1967, പുറം-634 

12- വാസാംസി ജീര്‍ണ്ണാനി യഥാ വിഹായ / നവാനി ഗൃഹ്ണാതി നരോ പരാണി 

തഥാ ശരീരാണി വിഹായ ജീര്‍ണ്ണാ- / ന്ൃന്യാനി സംയാതി നവാനി ദേഹി 

ഭഗവദ്ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം - ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതി കറന്റ്‌ ബുകസ്‌, എഡി-1, 1992, പുറം-156

.
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ജീര്‍ണ്ണദേഹം കളഞ്ഞവ്വണ്ണം ദേഹികള്‍ / പൂര്‍ണ്ണശോഭം നവദേഹങ്ങള്‍ കൊള്ളുന്നു” 

എന്ന മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലെ വിദുരോപദേശത്തിന്റെ സാരാംശം. അദ്വൈതവിചാരത്തിന്‌ 

ഈന്നലേകി ആചാര്യന്‍ രചിച്ച പ്രസിദ്ധകൃതിയാണ്‌ ഹരിനാമകീര്‍ത്തനം. അതിലെ 

ആനന്ദചിന്മയഹരേ ഗോപികാരമണ / ഞാനെന്ന ഭാവമതു തോന്നായ്ക വേണമിഹ 

14 
തോന്നുന്നതാകിലഖിലം ഞാനിതെന്ന വഴി / തോന്നേണമേ വരദ നാരായണായനമഃ 

എന്ന പരാമര്‍ശം എല്ലാം ഒന്നായി തോന്നുന്നതിനുള്ള പ്രാര്‍ത്ഥനയാണ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ മറ്റൊരു 

ദാര്‍ശനിക്രഗന്ഥമായ ചിന്താരത്നം ബ്രഹ്മനിഷ്ഠനായ ഒരാചാര്യന്‍ തന്റെ ശിഷ്യയ്ക്ക്‌ അനുഗ്ര 

ഹബുദ്ധിയോടെ നല്‍കുന്ന ഉപദേശമാണ്‌. 

MOEN GEM, സഗുണവും കേവലേ പദ്വൈതീഭാവ 

നിശ്ചയത്വവുമുണ്ടാക്കുന്നു ഭ്രാന്തിയെപ്പോലെ 

രജ്ജുവെസ്സൂര്‍പ്പമെന്നും, ശുക്തിയെത്താരമെന്നും 

ഴു 15 
വസ്തുവെത്തിരിയാതെ തോന്നിക്കുന്നതുപോലെ 

സഗുണസാകാരോപാസനയിലൂടെ സച്ചിദാനന്ദസ്വരൂപമായിരിക്കുന്ന നിര്‍ഗ്ഗുണ്പ്ബഹ്മത്തെ 

സാക്ഷാത്ക്കരിക്കാനാകുമെന്ന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൃതികളെല്ലാം സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. ആത്മസാ 

ക്ഷാല്‍ക്കാരവും ലോകഹിതവും വൃത്യസ്തമല്ലെന്ന്‌ സ്ഥാപിച്ച ആചാര്യന്‍ ഏകാനുഭൂതിയിലേ 

ക്കുള്ള വിവിധമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളെന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌ ഭക്തി-ജ്ഞാന-കര്‍മ്മ-യോഗങ്ങളെ സമമ്പയിപ്പി 

ചത്‌. തദ്വാരാ കവിതയും ദര്‍ശനവും തമ്മിലുള്ള പാരസ്പര്യം കൂടുതല്‍ ഫലപ്രദമാക്കുന്നതിനും 

അദ്ദേഹത്തിന്‌ കഴിഞ്ഞു. 

കൂത്തും കൂടിയാട്ടവും കഥകളിയുമെല്ലാം നിലനിന്നിരുന്ന കാലത്ത്‌ സാധാരണക്കാരുടെ 

കലാരൂപമായി തുള്ളല്‍പ്രസ്ഥാനത്തെ വികസിപ്പിച്ചെടുത്തത്‌ കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാരാണ്‌. ആളുകളെ 

രസിപ്പിക്കുന്ന ഫലിതം, അവരെ കര്‍മ്മോന്മുഖരാക്കുന്ന പരിഹാസം, ആലോചനാമൃതമായ കവി 

13- തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്‍- മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട- സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തക സഹകരണ സംഘം, 

നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം എഡി-6, പുറം-207 

14 രണ്ട്‌ മലയാള മാമറകള്‍ ഹരിനാമകീര്‍ത്തനം, ജ്ഞാനപ്പാന- വ്യാഖ്യാനം- പ്രൊഫ. ജി. 

ബാലകൃഷ്ണന്‍ നായര്‍, കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, 1997, പുറം-24 

15- തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്‍- ചിന്താരത്നം- സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തക സഹകരണ സംഘം, നാഷനല്‍ 

ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം എഡി-2, 1968, പുറം-89
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ത, ഉയര്‍ന്ന തത്ത്വചിന്ത, സാമൂഹികവിമര്‍ശനം, ഹൃദ്യമായ ഭാഷ, ലാകികതയും ആത്മിയത 

യും നിറഞ്ഞ കഥാഖ്യാനം തുടങ്ങിയവയെല്ലാം ഈ പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ സവിശേഷതകളാണ്‌. 

പാര്രസൃഷ്ടിയിലൂടെയും പ്രതിപാദനത്തിലൂടെയും ഉദ്ബോധനങ്ങളേകി ധര്‍മ്മച്യുതിക്ക്‌ തട 

യിടാന്‍ ശ്രമിച്ചു അദ്ദേഹം പുരാണേതിഹാസകഥകള്‍ക്ക്‌ രംഗാവിഷക്കാരമേകിയാണ്‌ 

തുള്ളല്‍പ്രസ്ഥാനത്തെ ജനകീയമാക്കിയത്‌. ആഅട്ടക്കഥാസാഹിതൃത്തിലും മറ്റും നേരിട്ടുള്ള ദാര്‍ശ 

നികാഖ്യാനങ്ങളും തത്ത്വോപദേശങ്ങളും സുലഭമല്ല. അവയുടെ താല്പര്യം പഴമൊഴികളും 

സാരോപദേശകഥകളുമാണ്‌ ഏറ്റെടുത്തിരിക്കുന്നത്‌. 

കുവലയമലരുടെ പരിമളസാരം/തവളകളറിവാന്‍ സംഗതി വരുമോ? (നളചരിതം തുള്ളല്‍) 

കര്‍മ്മദോഷത്താല്‍ വരുന്ന രോഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ ചെമ്മേ കഷായം കുടിച്ചാല്‍ ഫലിക്കുമോ?” 

(ഹരിണീ സ്വയംവരം) 

തന്നത്താനറിയാഞ്ഞാല്‍/ പിന്നെത്താനറിഞ്ഞീടും (നാളായണിീ ചരിതം) 

എന്നിങ്ങനെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ തുള്ളല്‍ക്കൃതികളില്‍ നിന്ന്‌ നിരവധി ഉദാഹരണങ്ങള്‍ എടുത്തു 

കാണിക്കാന്‍ കഴിയും. മായാബന്ധനത്തില്‍ നിന്ന്‌ മുക്തിനേടാന്‍ ഈശ്വരതത്ത്വത്തിന്റെ ആവ 

ശൃകതയെക്കുറിച്ച്‌ കല്യാണസൌഗന്ധികം ശീതങ്കന്‍ തുള്ളലില്‍ പറയുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. 

ജായാപുത്രമിത്രങ്ങളാകുന്ന സാഗരം നോക്കി 

പായാതെ മനക്കാമ്പവേ പോയാലും മുദാ ഗംഗാ- 

തോയേന കുളിച്ചാലും മായകള്‍ കുറച്ചാലും 

കായാദികളില്‍ സ്നേഹിച്ചായാസം വരുത്താതെ 

തോയജനയനന്റെ കായത്തെ സ്മരിച്ചാലും" 

ഇതില്‍ നിന്നെല്ലാം ദാര്‍ശനികബോധത്തില്‍ അടിയുറച്ച ധാര്‍മ്മികവീക്ഷണമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 

സാമൂഹ്യവിമര്‍ശനത്തിന്റെ ആധാരമെന്ന്‌ തെളിയുന്നു. 

18-കുഞ്ചന്‍ നമ്പ്യാര്‍- കുഞ്ചന്‍ നമ്പ്യാരുടെ തുള്ളല്‍ക്കഥകള്‍- കേരളസാഹിത്യ അക്കാദമി, തൃശ്ശൂര്‍ 

-1976, പുറം-288 

17- അതേ പുസ്തകം- പുറം-1019 

18- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 1149 

19-കുഞ്ചന്‍ നമ്പ്യാര്‍- കുഞ്ചന്‍ നമ്പ്യാരുടെ തുള്ളല്‍ക്കഥകള്‍- കേരളസാഹിത്യ അക്കാദമി, തൃശ്ശൂര്‍ 

-1976, പുറഠ-817

.
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ദൈവികവിഷയങ്ങളെ ആശ്രയിച്ച്‌ കാവ്യരചന നടത്തിയ കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാരുടെ മിക്കകൃ 

തികളിലും സ്തവങ്ങള്‍, കീര്‍ത്തനങ്ങള്‍, ഭഗവദ്സ്തുതികള്‍ എന്നിവ സുലഭമാണ്‌. കഥാസ 

ന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായി ആദ്ധ്യാത്മികതത്ത്വത്തിലേക്കുയര്‍ന്നതാണ്‌ അദ്ദേഹത്തി 

ന്റെ ദേവതാസങ്കല്പങ്ങള്‍. പാശുപതാസ്ത്രലബ്ധിക്കുവേണ്ടി ശിവനെ തപസ്സു ചെയ്യുന്ന അര്‍ജ്ജു 

നനെ കിരാതം തുള്ളലില്‍ വിവരിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ യോഗസിദ്ധാന്തത്തിന്‌ അനുപൂരകമായാണ്‌. 

അന്നുള്ള ചങ്ങലകളഞ്ചും വെവ്വേറെയാക്കി 

ആറില്‍ കടന്നു പിന്നെ ഏഴുള്ള മാര്‍ഗൃത്തൂടെ 

എട്ടുള്ള പെട്ടകങ്ങളെട്ടും തുറന്നുവെച്ചു 

ഒന്‍പതാം വാതിലപ്പോള്‍ ബന്ധനം ചെയ്തു ധീരന്‍ 

പത്തുള്ള ദിക്കില്‍ക്കുടെ പേര്‍ത്തും സഞ്ചാരം ചെയ്തു 

ആയിരം ഇതളുള്ള താമരയിതള്‍ പല 

ഭൃംഗം പറന്നു പല ഭൃംഗികയായുള്ളോരു 

പിംഗലയിഡതന്നില്‍ പിന്നെ സുഷുമ്ന തന്നില്‍ 

ഒക്കെ കടന്നു പിന്നെ ദുര്‍ഘടനദികളും 

ജിഹ്വാപ്രഖണ്ഡത്തിന്റെ അഗ്രേ കടന്നു വീരന്‍ 

ശ്രീകൃഷണചരിതം മണിപ്രവാള ത്തില്‍ കൃഷണാവതാരസമയത്ത്‌ ശ്രീകൃഷ്ണനെ പരമാത്മാ 

വായി കണ്ട സ്തുതിക്കുന്ന ഭാഗത്ത്‌ കവി ഇങ്ങനെ പറയുന്നു. അത്ഭുതം! ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ മനസ്സില്‍ 

ജ്ഞാനമുണ്ടാകായ്ക നിമിത്തമാണ്‌ ഞാന്‍ ചെയ്യുന്നു എന്റേതാണ്‌ എന്ന സങ്കുചിത 

ബോധത്തില്‍ നിന്നും ഉടലെടുക്കുന്ന അഹങ്കാരമുണ്ടായിത്തീരുന്നത്‌. ജഞാനിക്ക്‌ ഞാന്‍ എന്നു 

പറയുന്നതില്‍ ഈ പ്രപഞ്ചം മുഴുവന്‍ അടങ്ങിയിരിക്കും. അല്ലയോ സര്‍വ്വവ്യാപിയായ പരമേശ്ചരാ! 

അങ്ങയുടെ ചരിതം മനസ്സിലാക്കിക്കഴിഞ്ഞാല്‍, അതില്‍ ആനന്ദമല്ലാതെ മറ്റൊരു വികാരവും 

കാണുകയില്ല. റി ഒരു ജനതയുടെ ജീവിതത്തെ സമഗ്രമായി സ്പര്‍ശിക്കുന്ന ആശ്രയസഠക്രമ 

20-കുഞ്ചന്‍ നമ്പ്യാര്‍- കുഞ്ചന്‍ നമ്പ്യാരുടെ തുള്ളല്‍ക്കഥകള്‍- കേരളസാഹിത്യ അക്കാദമി, തൃശ്ശൂര്‍ 

-1976, al}Oo- 199 

21- കുഞ്ചന്‍ നമ്പ്യാര്‍- ശ്രീകൃഷ്ണചരിതം മണിപ്രവാളം (സവ്യാഖ്യാനം)- വ്യാഖ്യാനം- 

സാഹിതൃശിരോമണി കെ.കെ. ബാലകൃഷ്ണപ്പണിക്കര്‍, എച്ച്‌. & സി. സ്റ്റോഴ്‌സ്‌, കുന്നംകുളം, എഡി-, 

1986, പുറഠം-65

.
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ണവും ധര്‍മ്മോദ്ബോധനവുമാണ്‌ തന്റെ കൃതികളിലൂടെ നമ്പ്യാര്‍ നിര്‍വ്വഹിച്ചത്‌. 

ആട്ടക്കഥാസാഹിത്യരചനയിലൂടെ നൂതനമായ രംഗഭാഷാസംസ്‌ക്കാരം മലയാളത്തിനു 

പ്രദാനം ചെയ്ത ഉണ്ണായിവാര്യരുടെ നളചരിതം ആട്ടക്കഥ കഥാഘടനയിലും പാര്രസൃഷടിയി 

ലുമെന്നതുപോലെത്തന്നെ ജീവിതദര്‍ശനത്തിലും മിഴിവുറ്റതാണ്‌. വിധിവിശ്വാസത്തോടൊപ്പം 

തന്നെ മനുഷ്യന്റെ ഇച്ചാശക്തിക്കും പ്രയത്നത്തിനും അദ്ദേഹം പ്രാധാന്യം കൊടുക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭം 

നളചരിതം ആട്ടക്കഥയില്‍ കാണാം. വിധിയുടെ നിയോഗത്താലാണ്‌ വിനാശകാരണമായ ചൂതു 

കളിയില്‍ താനേര്‍പ്പെട്ടതെന്ന്‌ കരുതുന്ന നളനെ ഒരിടത്ത്‌ കാര്‍ക്കോടകന്‍ ഇങ്ങനെ ഉപദേശി 

ക്കുന്നു. 

ഏതെന്നാകിലുമിവയെ വിടുമുടനെ, പിന്നെ/ നീ തന്നെ വേണം തവ ഗുണഘടനേ” 

നിന്റെ ഗുണഘടനയ്ക്ക്‌ നീ തന്നെ വേണം പ്രവര്‍ത്തിക്കേണ്ടതെന്നാണ്‌ ഇവിടെ പറയുന്നത്‌. 

മനുഷ്യന്റെ ആത്മബലത്തില്‍ നിലയുന്നിയാണ്‌ അദ്ദേഹം ജീവിതാവസ്ഥകളെ നിരൂപണം ചെയ്ത 

ത്‌. സംസാരബന്ധനത്തില്‍ നിന്ന്‌ വിട്ടുനില്‍ക്കുക എളുപ്പമല്ലെന്നും അതിനു കഴിയുന്നവര്‍ അഭി 

നന്ദനാര്‍ഹരാണെന്നും അദ്ദേഹം പറയുന്നു. 

ഞാനെന്നുമെനിക്കുള്ളതെന്നും അഭിമാനമെല്ലാവര്‍ക്കും തോന്നും 

അതു മായം, അതമേയം, അതുമായുന്നതുമല്ലുലകില്‍ 

കായം പോകിലും, തദുപായം യോഗികള്‍ക്കുപദേശം; 

ഗതനാശം, അതിക്ലേശം, പശുപാശം, ജഗദീശം 

ചിന്തിപ്പവര്‍ ജനിമൃതിക്ഷയമനുഭവിപ്പവര്‍ 

എന്നാണ്‌ കവി ജീവലനെക്കൊണ്ട്‌ മറ്റൊരവസരത്തില്‍ പറയിക്കുന്നത്‌. 

വെണ്ങണിക്കവികളുടെ കാലത്ത്‌ ജീവിച്ചിരുന്ന എടമരത്ത്‌ വിക്ടര്‍ പഴയപാന, മരണ 

പര്‍വ്വം, വിധിപര്‍വ്വം, മിശിഹാചരിത്രം, സ്തുതിരത്നമാല, കിളിയെക്കൊണ്ട്‌ പാടിക്കുന്ന മട്ടില്‍ 

ഇരുപത്തിനാലു വിവിധവ്യത്തങ്ങളില്‍ വിരചിച്ച മിശിഹാചരിത്രം എന്നിങ്ങനെ നിരവധി കൃതി 

കള്‍ എഴുതിയിട്ടുണ്ട. അവ പദശുദ്ധി, ശയ്യാഗുണം എന്നിവയില്‍ മികച്ചു നില്‍ക്കുന്നു. അതില്‍ 

സ്തുതിരത്നമാല യിലെ 

23- ഉണ്ണായി വാര്യര്‍- നളചരിതം ആട്ടക്കഥ-വ്യാഖ്യാനം- ശിരോമണി ദേശമംഗലത്തു രാമവാരിയർ, 

മാതൃഭൂമി പ്രിന്റിങ്ങ്‌ & പബ്ലിഷിങ്ങ്‌ ലിമിറ്റഡ്‌, കോഴിക്കോട, എഡി-2, 1955, പുറം-132

.
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അക്ഷയന്‍ നീ രക്ഷകന്‍ നീിയിക്ഷിതിതലേ പുരാ 

അക്ഷിഗോചരപ്രകാരമുത്ഭവിച്ച ദൈവമേ 

ലക്ഷ്യമെന്യേ വന്നു ഹന്ത ചിന്തയുറ്റു നിത്യവും 

രക്ഷമാര്‍ഗ്ഗമേകിടേണമെന്നിലീശൊ പാഹിമാം" 

എന്ന ഭാഗം ക്രൈസ്തവദര്‍ശനവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടു കിടക്കുന്നു.*ലക്ഷ്യമില്ലാതെ അലയുന്ന 

മനുഷ്യജീവിതത്തിന്‌ രക്ഷാമാര്‍ഗ്ഗം അരുളുവാനാണ്‌ ക്രിസ്തുദേവനോട ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. 

രക്ഷയിലൂടെ ആത്മസമര്‍പ്പണവും സത്യസാക്ഷാല്‍ക്കാരവുമാണ്‌ ഇവിടെ ലക്ഷ്യമാക്കുന്നത്‌. 

നാടുവാഴിത്തത്തിന്റെയും ജാതീയതയുടെയും ഫലമായുണ്ടായ സാമൂഹികമായ ഉച്ചനീചത്വ 

ങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ കലുഷിതമായ അന്തരിക്ഷത്തിലാണ്‌ ശ്രീനാരായണഗുരുദേവനും ചട്ടമ്പിസ്വാമി 

കളും പ്രവര്‍ത്തിച്ചത്‌. മേലാളവിഭാഗത്തിന്റെ അധികാര്പ്രാമാണ്യത്തെ അവര്‍ തങ്ങളുടെ രചന 

കളിലൂടെയും സര്‍വ്വതോമുഖമായ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളിലൂടെയും ചോദ്യം ചെയ്തു. അദ്വൈതവേദാ 

ന്തചിന്തയില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ സാമൂഹികപരിഷക്കരണമെന്നപോലെ സര്‍ഗ്ലാത്മക്രപവര്‍ത്തന 

ങ്ങളിലും അവര്‍ക്ക്‌ വിപുലമായ സംഭാവനകള്‍ നല്‍കാന്‍ കഴിഞ്ഞു. സംഗീതത്തിലും നൃത്ത 

ത്തിലും തല്പരനായ ചട്ടമ്പിസ്വാമികളില്‍ കവിഹൃദയം കൂടി ഉണ്ടായിരുന്നു. 

ലോലക്കണ്ണാം സുമത്തിന്‍ ചെറുമുനയണുവോളം ചുളിച്ചൊന്നു നോക്കും 

കാലത്തെല്ലാ പ്രപഞ്ചങ്ങളുമരനൊടിയില്‍ തോന്നിനിന്നങ്ങുമായും 

കൂലം വിട്ടോരു ശക്തിക്കുടയവളവളെന്‍ ചിത്തരംഗത്തിലാടും 

ബാലപ്പെണ്‍ കലപകപ്പുംകൊടി തവ മനമാം ദാരുവില്‍ ചുറ്റിടട്ടേ °° 

തുടങ്ങിയ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ശ്ലോകങ്ങള്‍ സത്യസാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തിനന്‍്റെ സൌന്ദര്യാനുഭൂതിയെ വെളി 

പെടുന്നവയാണ്‌. 

സാമൂഹികപരിഷ്ക്കര്‍ത്താവും നവോത്ഥാനനായകനുമായിരുന്ന ശ്രീനാരായണഗുരുവിന്റെ 

സംഭാവനകളും ദാര്‍ശനികസാഹിത്ൃത്തിന്‌ വലിയ മുതല്‍ക്കൂട്ടാണ്‌. ആത്മോപദേശ ശതകം, 

ബ്രഹ്മവിദ്യാപഞ്ചകം, അദ്വൈതദീപിക, ജനനീനവരത്നമഞ്ജരി തുടങ്ങിയ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൃതി 

24- ഉണ്ണായി വാര്യര്‍- നളചരിതം ആട്ടക്കഥ-വ്യാഖ്യാനം- ശിരോമണി ദേശമംഗലത്തു രാമവാരിയർ, 

മാതൃഭൂമി പ്രിന്റിങ്ങ്‌ & പബ്ലിഷിങ്ങ്‌ ലിമിറ്റഡ്‌, കോഴിക്കോട, എഡി-2, 1955, പുറം-143 

25-ചുമ്മാര്‍ ടി.എം. പദ്യ സാഹിത്യ ചരിത്രം - നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍ കോട്ടയം-1973, പുറം-193

.
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കള്‍ ദേവതോപാസനാതലംമുതല്‍ സത്യാനുഭവതലംവരെ ബന്ധപ്പെട്ടു കിടക്കുന്നു. അബദ്ധവി 

ശ്വാസങ്ങളും അനാചാരങ്ങളും അദ്വൈതസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ നിരാകരിച്ച ഗുരു 

പ്രസ്തുത ചിന്തകളുടെ ആഴവും പരപ്പും കൃതികളിലൂടെ സാധാരണക്കാര്‍ക്ക്‌ ഗ്രഹിക്കാന്‍ കഴി 

യത്തക്കവിധത്തില്‍ അവതരിപ്പിച്ചു. അസാധാരണ കവിതാമാധുര്യവും ആത്മീിയാനുഭൂതിയുടെ 

നിറവും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ലളിതസുന്ദരമായ പ്രസ്തുത കൃതികള്‍ സാമൂഹിക്രപപവര്‍ത്തനമെന്ന 

തുപോലെ തന്നെ ഭാഷയ്ക്ക്‌ ദിശാബോധവും ഭാവഗരിമയും പ്രദാനം ചെയ്തു. സംഘര്‍ഷരഹി 

തമായ സാമൂഹികവിപ്പവത്തിന്‌ വഴിയൊരുക്കാനും പുതിയ ഉണര്‍വ്‌ പ്രദാനം ചെയ്യാനും ഇതി 

ലൂടെ അദ്ദേഹത്തിന്‌ കഴിഞ്ഞു. ഇഷ്ടദേവതോപാസനാസംബന്ധമായ സ്ത്രോത്രകൃതികള്‍, 

പ്രബോധനകൃതികള്‍, പ്രകരണഗ്രന്ഥങ്ങള്‍, വിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ എന്നിവ മലയാളത്തിലും സംസ്ക്യ 

തത്തിലും തമിഴിലും അദ്ദേഹത്തിന്റേതായുണ്ട്‌. തികഞ്ഞ സ്വാനുഭൂതിസമ്പത്തുകൊണ്ടും പക്വ 

മായചിന്തകൊണ്ടും കാവ്യസൌന്ദര്യംകൊണ്ടും ആശയപരമായ ഓഒഓഈന്നത്യംകൊണ്ടും പ്രസ്തുത 

രചനകള്‍ മികച്ചു നില്‍ക്കുന്നവയാണ്‌. 

ഇന്ദ്രിയങ്ങളിലുടെ ഉപലബ്ധമാകുന്ന പ്രപഞ്ചാനുഭവങ്ങളുടെ മൂല്യത്തെ പരമമായ ആത്മ 

ജ്ഞാനത്തിന്റെ ദൃഷ്ടിയില്‍ നിരൂപണവിധേയമാക്കുകയാണ്‌ ഗുരുദേവന്‍ കൃതികളിലൂടെ ചെയ്യു 

ന്നത്‌. വിവിധ്പ്രകാരത്തിലുള്ള സ്പന്ദനങ്ങളിലൂടെ പ്രതിഭാസിക്കുന്ന വിശ്വത്തിന്റെ നാനാ 

ത്വത്തെ സ്വരൂപനിഷഠമായ അറിവിന്റെ അദ്വയഭാവത്തില്‍ സമമ്പയിപ്പിക്കുകയാണ്‌ അവിടത്തെ 

കൃതികള്‍. അഭേദദര്‍ശനമായ വേദാന്തചിന്തകളെ മാനുഷികൈകൃത്തിന്‌ ഈന്നലേകി വ്യാഖ്യാ 

നിക്കുകയും അവയെ സാംസ്‌ക്കാരിക ജീര്‍ണ്ണതകള്‍ക്കെതിരെ ശക്തമായ നിലപാടുകള്‍ കൈക്കൊ 

ക്ളാന്‍ ഉപയുക്തമാക്കുകയും ചെയ്തു. മനുഷ്യരെ വിഭജിക്കുന്ന എല്ലാ കെട്ടുപാടുകള്‍ക്കുമെ 

തിരെയുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ കൈക്കൊണ്ട നിലപാടുകള്‍ സമൂഹത്തിന്‌ പുതിയ 

ഉണര്‍വും ദിശാബോധവുമേകി. അന്നുവരെ വിക്രേന്ദികൃതമായി കിടന്ന സത്സംരംഭങ്ങളെയെല്ലാം 

ക്രോഡീകരിച്ച്‌ ഏകലക്ഷ്യത്തിലേക്കു നയിക്കാന്‍ ഗുരുദേവന്റെ ദീര്‍ഘവീക്ഷണത്തോടെയുള്ള 

പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ സാധിച്ചു. ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ വ്യക്തിവിമോ 

ചനത്തോടൊപ്പം അതിന്നനുപൂരകമായ സാമൂഹികവിമോചനവും ഗുരു ലക്ഷികരിച്ചു. ഞാന്‍, 

26- പരമേശ്വരന്‍ പിള്ള എരുമേലി (പ്രൊഫ.)- മലയാള സാഹിത്യം കാലഘട്ടങ്ങളിലൂടെ-കറന്റ്‌ 

ബുക്ക്സ്‌, എഡി-8, 1996 പുറം-203

.
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നീ, അവന്‍, ഇവന്‍ എന്നിങ്ങനെ വേര്‍തിരിച്ചറിയുന്നതൊക്കെ സത്യമെന്തെന്നു വിചാരം 

ചെയ്തറിഞ്ഞാല്‍ ഈ പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ആദികാരണമായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന ബോധഘനമായ 

പരമാത്മാവു തന്നെയാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ഓരോരുത്തരും സ്വന്തം സുഖത്തിനായ്‌ ചെയ്യുന്ന 

കര്‍മ്മമെല്ലാം മറ്റുള്ളവരുടെയും സുഖത്തെ മുന്നില്‍ക്കണ്ടുകൊണ്ടായിരിക്കണം 7 എന്നാണ്‌ 

ഗുരുവരുളുന്നത്‌. ഇത്തരം സത്യനിര്‍ണ്ണയനങ്ങള്‍ മലയാളത്തിന്റെ ദാര്‍ശനികശാഖയ്ക്ക്‌ 

വന്മുതല്‍ക്കൂട്ടേകി. 

ഇരുപതാം ശതകത്തിലാണ്‌ മലയാളസാഹിത്ൃത്തില്‍ കാലപനികപ്രസ്ഥാനം ( 

) നാമപെടുക്കുന്നത്‌. വികാരതീര്വവും ആദര്‍ശാത്മകവും ഭാവനാപ്രധാനവുമായ വൈയക്തി 

കാവിഷ്ക്കാരമായിരുന്നു ഇക്കാലത്തെ സാഹിതൃകൃതികള്‍. കാലപനികതയെ സമഗ്രമായി പ്രതി 

ഫലിപ്പിച്ചത്‌ ആഖ്യാനസ്വഭാവത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ഖണ്‍ഡകാവ്യങ്ങളായിരുന്നു. വര്‍ണ്ണ്യവ 

സ്തുവിന്റെ ബാഹ്ൃമോടികള്‍ക്കുപരി അതിന്റെ ഉള്ളറകളിലേക്ക്‌ വെളിച്ചംവീശി സ്വകാര്യഭാവ 

നകളെ ഉദ്ദീപ്തമാക്കുന്നതായിരുന്നു കാല്പനികതയുടെ ദര്‍ശനം. എ.ആര്‍. രാജരാജവർമ്മയുടെ 

മലയവിലാസം, വി.സി. ബാലകൃഷണപ്പണിക്കരുടെ ഒരു വിലാപം, വിശ്വരൂപം, നാലാപ്പാട്ട നാരാ 

യണമേനോന്റെ കണ്ണുനീര്‍ത്തുള്ളി എന്നിവയാണ്‌ ഈ ഘട്ടത്തിലെ ആദ്യതലമുറയില്‍പ്പെട്ടവരുടെ 

പ്രധാനകൃതികള്‍. അതില്‍ പ്രപഞ്ചപ്രതിഭാസങ്ങളെ കാലാതിവര്‍ത്തിയായ മാനത്തിലേക്കു 

യര്‍ത്തുന്ന വി.സി.ബാലകൃഷണപ്പണിക്കരുടെ കവിതകള്‍ ഇക്കാലത്തുണ്ടായതാണ്‌. വി.സി.യെ 

സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം സൌന്ദര്യോപാസന, ദീര്‍ഘകാലത്തെ മനനദ്ധ്യാനങ്ങളിലൂടെ തത്ത്വജ്ഞാ 

നികള്‍ക്ക്‌ സാക്ഷാത്ക്കരിക്കാനാവുമെന്നു വിശ്വസിക്കുന്ന സത്ൃദര്‍ശനമാകുന്നു. * 30) സായാ 

നത്തില്‍ കോഴിക്കോട കടപ്പുറത്ത്‌ നിന്ന കവിയുടെ മനസ്സില്‍ ദൃശ്യഭംഗികളുണര്‍ത്തിയ സന്ദ 

ര്യബോധത്തിന്റെ ദാര്‍ശനികമായ ആവിഷക്കാരമാണ്‌ വിശ്വരൂപ മെന്ന കൃതി. 

എല്ലാമസത്യ, മിതുമല്ലിതുമല്ല സത്യ- / മെന്നോതുമിങ്ങനെ മറഞ്ഞരുളുന്നു തത്ത്വം" 

എന്നിങ്ങനെ പ്രകൃതിദൃശ്യങ്ങളെ ഓപനിഷദമായ സത്യനിര്‍ണ്ണയനത്തിന്‌ വിധേയമാക്കുന്നു. 

27- അവനിവനെന്നറിയുന്നതൊക്കെയോര്‍ത്താല്‍ / അവനിയിലാദിമമായൊരാത്മരൂപം 

അവനവനാത്മസുഖത്തിനാചരിക്കു- /ന്നവയപരന്നു സുഖത്തിനായ്‌ വരേണം 

ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്നു- പ്രൊഫ.ജി. ബാലക 

ഷ്ണൻ നായര്‍-കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1, 2003, പുറം-598, (ശ്ലോകം-24)
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വിഷൂചിക ബാധിച്ച്‌ മരിച്ച ഭാര്യയുടെ അന്ത്യയാത്രയ്ക്ക്‌ സാക്ഷിയാകേണ്ടി വന്ന ഒരു യുവാ 

വിന്റെ മനോഗതങ്ങളാണ്‌ ഒരു വിലാപ മെന്ന കൃതിയിലൂടെ വി.സി. വരച്ചു കാട്ടുന്നത്‌. വിശ്വച 

ലനത്തില്‍ തോന്നുന്ന രൂപഭാവങ്ങളാണ്‌ സൃഷ്ടിയെന്നും മരണത്തിലൂടെ തുടങ്ങിയേടത്തു തന്നെ 

ഒടുങ്ങുകയാണെന്നുമുള്ള ജീവിതദര്‍ശനമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കവിതകളില്‍ കാണുന്നത്‌. ഇവിടെ 

വിഷാദാത്മകതയെ തത്ത്വചിന്തയിലേക്ക്‌ നയിച്ച്‌ ്രപഞ്ചരഹസ്യങ്ങളിലേക്ക്‌ ഇറങ്ങിച്ചെല്ലുക 

യാണ്‌ കവി. ഇങ്ങനെ ഭാവുകത്വത്തെ വിവിധതലങ്ങളിലൂടെ സുസംസ്കൃതമാക്കി പുതിയൊരു 

സംവേദനക്ഷമതയും സൌന്ദര്യബോധവും നല്‍കാന്‍ മലയാളകവിതാ സാഹിത്യത്തിലെ ദാര്‍ശ 

നികശാഖയ്ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞിട്ടുണ്ട. 

മനുഷ്യന്റെ ആത്മീയചോദന്( )യെ തൃപ്തിപ്പെടുത്താനുള്ള ആശയസമ്പ 

ന്നത, സത്യാന്വേഷണം, ധാര്‍മ്മികമൂല്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ വേണ്ടിയുള്ള ചെറുത്തുനില്‍പ്പ്‌, സ്ഥലകാലാ 

നുസ്ൃതമായ പാഠാന്തരങ്ങള്‍ക്കുള്ള സന്നദ്ധത എന്നിവ ആശാന്‍ കവിതകളുടെ പ്രത്യേകതക 

ളാണ്‌. മലയാളത്തിലെ ദാര്‍ശനിക കാവ്യപാരമ്പര്യത്തിന്റെയും അന്നത്തെ സാമൂഹികപശ്ചാത്ത 

ലത്തിന്റെയും സദ്ഫലങ്ങളെ തന്റെ കൃതികളില്‍ ഫലപ്രദമായി സമമ്പയിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞതിന്റെ 

ഫലമാണത്‌. ആശാന്‍കൃതികളിലെ താത്ത്വികവും പ്രായോഗികമായ അദലദ്വതദര്‍ശനം 

അവലോകനം ചെയ്യുന്നതിനു മുമ്പ്‌ അത്‌ ഉരുത്തിരിഞ്ഞു വന്ന സാമൂഹിക, സാംസ്ക്കാരിക 

പശ്ചാത്തലംകൂടി പരിശോധിക്കേണ്ടതുണ്ട. ദേശീയപ്രസ്ഥാനം, പാശ്ചാത്യ അധിനിവേശം, ശ്രീനാ 

രായണഗുരുവിന്റെ സ്വാധീനം, സാഹിത്യസംബന്ധമായ സാഹചര്യങ്ങള്‍ എന്നിവയുമായി അത്‌ 

ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

ബ്രിട്ടീഷാധിപത്ൃയത്തിനു കീഴില്‍ രാഷ്ദര്രീയമായ അടിമത്തവും സാമ്പത്തികമായ അധഃ 

28- പരമേശ്വരന്‍ പിള്ള എരുമേലി (പ്രൊഫ.)- മലയാള സാഹിത്യം കാലഘട്ടങ്ങളിലൂടെ-കറന്റ്‌ 

ബുക്ക്സ്‌, എഡി-9, 1996 പുറം-194 

29- ബാലകൃഷണപ്പണിക്കര്‍ വി.സി.-ഒരു വിലാപം വിശ്വരൂപവും- പഠനം, വ്യാഖ്യാനം- ഡോ.ജോര്‍ജ്ജ 

ഇരുമ്പയം, കറന്റ്‌ ബുക്ക്സ്‌, എഡി-1, പുറം-56, ശ്ലോകം-43
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പതനവും സാംസ്ക്കാരികവും സാമൂഹികവുമായ അവഗണനയും ഭാരതത്തിന്‌ ഉണ്ടായി. ഇതി 

നെതിരെയുണ്ടായ ശക്തമായ പ്രതിഷേധമായിരുന്നു 1857-ലെ വിപ്പവം. ഭാരതീയ പൈതൃകത്തി 

ലുള്ള അഭിമാനബോധധവും പാശ്ചാത്യ ആശയങ്ങളുമായുള്ള സമ്പര്‍ക്കവും ഇംഗ്ലീഷ വിദ്യാഭ്യാ 

സത്തിലൂടെ നേടിയ പുതിയ ഉള്‍ക്കാഴ്ചയും ലക്ഷ്യബോധവും സാമൂഹികപരിഷ്ക്കരണങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

അന്ന്‌ നേതൃത്ത്വം കൊടുത്തവര്‍ക്ക്‌ തുണയായി. ജാതി, മതം, വര്‍ഗ്ഗം, പ്രദേശം, വിഭാഗം, വിശ്വാ 

സം, ആചാരവിചാരങ്ങള്‍ എന്നിവയുടെ പേരില്‍ വിഘടിച്ചു നിന്നിരുന്ന ജനതയുടെ വൈകല്യ 

ങ്ങളും ദൌര്‍ബ്ബല്യങ്ങളും പാശ്ചാത്യരുടെ കടന്നുകയറ്റത്തോടെ കൂടുതല്‍ അഭിവ്യക്തമായി. ഭാര 

തീയമായ ആശയങ്ങളില്‍ വിശ്വാസമര്‍പ്പിക്കുന്നതോടൊപ്പം പാശ്ചാത്യമായ ശാസ്ര്രീയയുക്തി 

കളും സിദ്ധാന്തങ്ങളും സ്വീകരിക്കാന്‍ പലരും സന്നദ്ധരായി. ഭാരതത്തിന്റെ സമഗ്രമായ സ്വാതന്ത്ര്യ 

ത്തിന്‌ വിഘാതമായിരിക്കുന്നത്‌ ആന്തരികമായ അസമത്വങ്ങളും വിവേചനങ്ങളുമാണെന്ന്‌ 

അന്നത്തെ സാമൂഹികപരിഷ്ക്കര്‍ത്താക്കള്‍ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. ഇത്‌ അവസാനിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ സ്വാത 

ന്ത്ര്യം, സ്ഥിതിസമത്വം, ജനാധിപത്യം, മാനവികത, ദേശീയത എന്നിവ ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ നിരവധി 

പ്രസ്ഥാനങ്ങളിലൂടെ ബഹുജന മുന്നേറ്റങ്ങള്‍ ഉണ്ടായി. ഇതില്‍ സാമൂഹികവും രാഷ്ട്രീയവും 

മതപരവുമായ സംസ്ക്കരണത്തിന്‌ തുടക്കമിട്ടത്‌ രാജാറാം മോഹന്‍ റായ്‌ ആയിരുന്നു. അദ്ദേഹം 

1815-ല്‍ സ്ഥാപിച്ചു ആത്മിയസഭയും 1828-ല്‍ സ്ഥാപിച്ച ്രഹ്മസമാജവും അയിത്തം, അടിമ 

ത്തം, സതി, ശിശുവിവാഹം, ജാതിവ്യവസ്ഥ തുടങ്ങിയ സാമൂഹികതിന്മകള്‍ക്കെതിരെ പോരാടി. 

രാധാകാന്ത്‌ ദേവിന്റെ ധര്‍മ്മസഭ(1829), ദേവ്വേന്ദനാഥടാഗൂറിന്റെ തത്ത്വബോധിനിസഭ(1839), സ്വാമി 

ദയാനന്ദ സരസ്വതിയുടെ ആര്യസമാജം(187ട), സാര്‍വ്വലാകിക സാഹോദര്യത്തെ ആസ്പദമാക്കി 

സൊരാഷ്ട്ര, ഹൈന്ദവ, ബുദ്ധമതങ്ങളുടെ ശാക്തീകരണത്തിനുവേണ്ടി മാഡം എച്ച്‌.പി.ബ്ലാവറ്റ്സ്‌ 

ക്കിയുടെയും എച്ച്‌. എസ്‌. ഓല്‍ക്കോട്ടിന്റെയും നേതൃത്ത്വത്തില്‍ രൂപംകൊണ്ട തിയോസൊഫി 

ക്കല്‍ സൊസൈറ്റി(൯39), സ്വാമി വിവേകാന്ദന്‍ രൂപംകൊടുത്ത രാമകൃഷണമിഷന്‍(1877), ഗോപാ 

ലകൃഷണഗോഖലെയുടെ സര്‍വ്വന്റ്‌ സ്‌ ഓഫ്‌ ഇന്ത്യ സൊസൈറ്റി(1839) തുടങ്ങിയ നവീകരണ 

പ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ ഇത്തരത്തില്‍ ശ്രദ്ധേമായ സംഭാവനകള്‍ നല്‍കി. കൂടാതെ മിര്‍സ ഗുലാം മുഹ 

മ്മദിന്റെ നേതൃത്ത്വത്തിലുള്ള അഹമ്മദീയപ്രസ്ഥാനം, 1870-1880-ല്‍ സയ്യദ്‌ അഹമ്മദ്ഖാന്റെ നേതൃ 

ത്ത്വത്തിലുള്ള അലിഗര്‍പ്രസ്ഥാനം എന്നിവയും വിവിധ ജാതി മത, ഗോത്ര, വര്‍ഗ്ഗ, തൊഴിലാളി 

വിഭാഗങ്ങള്‍ നടത്തിയ സമരങ്ങളും ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ കരുത്തേകി. ഇതിന്റെ സ്വാധീനം
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സമസ്ത ജീവിതമണ്ഡലങ്ങളെയും ചലനാത്മകമാക്കി. ബാംഗ്ലൂരിലും കൊല്‍ക്കത്തയിലും 

ഉപരിപഠനത്തിന്‌ പോയ കുമാരനാശാന്‍ അന്നാടുകളിലെ സാമുഹികാന്തരീക്ഷത്തെയും 

സാംസ്‌ക്കാരികസാഹചര്യങ്ങളെയുംകുറിച്ച്‌ നേരിട്ടറിയാനും ഒപ്പംതന്നെ പാശ്ചാത്യവീക്ഷണ 

ങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെടാനും ഉള്ള അവസരം കിട്ടി. ബംഗാളില്‍ ശ്രീരാമകൃഷണ പരമഹംസര്‍, 

സ്വാമി വിവേകാനന്ദന്‍ എന്നിവര്‍ ആദ്ധ്യാത്മികരംഗത്തും ടാഗോര്‍, ബങ്കിംച്ന്രചാറ്റര്‍ജി എന്നി 

വര്‍ സാഹിത്യരംഗത്തുമുണ്ടാക്കിയ പരിവര്‍ത്തനങ്ങളും മറ്റും അദ്ദേഹം മനസ്സിലാക്കി. പഠനം 

കഴിഞ്ഞ്‌ തിരിച്ചെത്തിയ ആശാന്‍ എസ്‌.എന്‍.ഡി.പി യുടെ ജനറല്‍ സ്ര്െകട്ടറിയെന്ന നിലയില്‍ 

സാമൂഹികപരിഷ്ക്കരണ സംബന്ധമായും വിവേകോദയം തുടങ്ങിയ പ്രസിദ്ധീകരണങ്ങളിലൂടെ 

സാഹിത്യപരമായും ഇടപെട്ട ദേശീയപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ഉന്നതാദര്‍ശങ്ങളും ഉദ്ദേശ്യലക്ഷ്യങ്ങ 

ളും ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ പ്രവര്‍ത്തിച്ചു. 

പാശ്ചാതൃശക്തികളുടെ അധിനിവേശം കേരളത്തിന്റെ സമസ്തരംഗങ്ങളിലും വമ്പിച്ച 

ചലനമുളവാക്കി. മുഖ്യലക്ഷ്യമായിരുന്ന മതപ്രചാരണത്തിന്‌ അവര്‍ ഇംഗ്ലീഷ ഭാഷയായിരുന്നു 

ഉപയോഗിച്ചിരുന്നത്‌. അതിനോടനുബന്ധിച്ച നാടിന്റെ പല ഭാഗങ്ങളിലും ഇംഗ്ലീഷ മാദ്ധ്യമവിദ്യാ 

ലയങ്ങള്‍ സ്ഥാപിച്ചു. ചര്‍ച്ച്‌ മിഷന്‍ സൊസൈറ്റി 1813-ല്‍ കോട്ടയത്ത്‌ ഒരു കോളേജും സെമിനാ 

രിയും സ്ഥാപിച്ചു. 1834-ല്‍ തിരുവനന്തപുരത്തും 1837-ല്‍ തൃശ്ശൂരിലും 1841-ല്‍ കണ്ണൂരിലും 1848 

൫൪ കോഴിക്കോട്ടും വിദ്യാഭ്യാസസ്ഥാപനങ്ങള്‍ തുടങ്ങി. തുണിമില്ലുകള്‍, ഓട്ടുകമ്പനികള്‍ മുത 

ലായ വ്യവസായസംരംഭങ്ങള്‍ ആദ്യമായി കോഴിക്കോട്ടും കണ്ണൂരും ആരംഭിച്ചു. ഇങ്ങനെ വിദ്യാ 

ഭ്യാസം, വാണിജ്യം, ഗതാഗതം, വാര്‍ത്താവിനിമയം തുടങ്ങിയ രംഗങ്ങളില്‍ വന്ന മാറ്റങ്ങള്‍ ജന 

ങ്ങളുടെ ലോകവീക്ഷണത്തിലും സാംസ്ക്കാരികാവബോധത്തിലും വമ്പിച്ച പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ 

ക്കിടയാക്കി. നിലവിലുള്ള വ്യവസ്ഥിതിയെ പുനഃപരിശോധിക്കാനും അതിനു ബദലായൊരു 

സാമൂഹികക്രമം രൂപികരിക്കാനും ഇവിടെയുള്ള വ്യക്തികളും പ്രസ്ഥാനങ്ങളും സംഘടനകളും 

സന്നദ്ധരായി. സംസ്കൃതത്തിലുള്ള കാവ്യനാടകശാസ്ത്രാദികളുടെ പഠനങ്ങള്‍, കാവ്യപരിശീ 

ലനങ്ങള്‍, കഥകളി, തുള്ളല്‍ മുതലായ ക്ഷേര്രകലകള്‍, കളരിപ്പയറ്റ്‌ തുടങ്ങിയ ആയോധനമുറ

.
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കളുടെ അഭ്യസനം എന്നിവയായിരുന്നു സായ്പ്രദായികമായ അദ്ധ്യയനത്തില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. 

ഇംഗ്ലീഷവിദ്യാഭ്യാസം, മിഷിനറിമാരുടെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍, നൂതനങ്ങളായ ആശയങ്ങളുടെ 

ആദാന്പ്രദാനങ്ങള്‍ എന്നിവ പുതിയൊരു വിദ്യാഭ്യാസരീതിക്ക്‌ തുടക്കമിട്ടു. തദ്ഫലമായി പൌര 

സ്തൃദര്‍ശനങ്ങളോടൊപ്പം തന്നെ പാശ്ചാത്യവീക്ഷണങ്ങളും പഠനവിഷയമായി. ഇതില്‍ 

നിന്നെല്ലാം ഈര്‍ജ്ജമുള്‍ക്കൊണ്ട സാമൂഹിക പരിവര്‍ത്തനത്തിന്‌ നിരവധി വ്യക്തികളും സംഘ 

ടനകളും പ്രസ്ഥാനങ്ങളും മുന്നോട്ടു വന്നു. പഴകിദ്രവിച്ച മാമുലുകളേയും വിശ്വാസ്പ്രമാണങ്ങ 

ളേയും ആചാരാനുഷഠാനങ്ങളേയും ചോദ്യംചെയ്യാനും വിവേചിക്കാനുമുള്ള ശേഷി പത്തൊ 

മ്പതാംനൂറ്റാണ്ടിന്റെ അപരാര്‍ദ്ധത്തിലാണ്‌ കൈവരുന്നത്‌. ഇതിന്നനുപൂരകമായ ചലനങ്ങള്‍ 

സാംസ്ക്കാരികവും സാമ്പത്തികവും രാഷ്ര്രീയവുമായ നവോത്ഥാനപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ തുട 

ക്കം കുറിച്ചു. അടിമസ്രമ്പദായം നിര്‍ത്തല്‍ ചെയ്തതും ബ്ലൌസും മേല്‍മുണ്ടും ധരിക്കാന്‍ 

സ്ര്രീകളെ അനുവദിച്ചതും അപരിഷിക്ക്ൃതമായ നികുതിയിനങ്ങള്‍ നിര്‍ത്തല്‍ ചെയ്തതും നീതി 

ന്യായം കൂടുതല്‍ യുക്ത്യധിഷഠിതമാക്കിയതും ജന്മികുടിയാന്‍ വ്യവസ്ഥ പരിഷക്കരിച്ചതും 

അതീവ ശ്രദ്ധേയമായ ചരിത്രസംഭവങ്ങളാണ്‌. 39 

കേരളീയനവോത്ഥാനത്തിന്‌ മേല്പറഞ്ഞ പല ഘടകങ്ങളും പ്രേരകമായിട്ടുണ്ടെങ്കിലും 

അവയെല്ലാം ത്വരിതഗതിയില്‍ സമമ്പയിപ്പിച്ച സദഫലമുളവാക്കിയത്‌ ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ 

പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളായിരുന്നു. ജാതിവ്യവസ്ഥയുടെ അടിസ്ഥാനത്തിലായിരുന്നു അന്നത്തെ സമ 

ത്വവും സ്വാതന്ത്ര്യവും നീതിന്യായവ്യവസ്ഥയുമെല്ലാം പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നത്‌. ്രിട്ടീഷ ഭരണ 

ത്തിനു കീഴില്‍ ഇത്‌ ശക്തിപ്രാപിച്ചു. താലികെട്ടുകല്യാണം, തെരണ്ടു കുളി, പുളികുടി തുട 

ങ്ങിയ ധൂര്‍ത്തിലധിഷ്ഠിതമായ ദുരാചാരങ്ങളും കള്ളും ചാരായവും ബലിയും കൊണ്ട്‌ ഉപാസി 

ച്ചിരുന്ന മാടന്‍, ചാത്തന്‍, ചാമുണ്ഡി തുടങ്ങിയ ദുര്‍മ്മൂര്‍ത്ത്യുപാസനകളും അന്ന്‌ പ്രബലമായി 

രുന്നു. ഇത്തരം അനാചാരങ്ങളും അബദ്ധവിശ്വാസങ്ങളും നിരാകരിക്കാന്‍ ആവശ്യപ്പെട്ട ഗുരു 

ദേവന്‍ സാത്വികമായ സഗുണോപാസനയ്ക്ക്‌ ക്ഷ്രേത്പര്രതിഷഠകള്‍ നടത്തി. അതിനോടനുബ 

30- പ്രശോഭന്‍ കെ. (ഡോ.)- ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ സ്വാധീനത മലയാള കവിതയില്‍- കേരള 

ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1 1998, പുറം-77
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ന്ധിച്ച്‌ വിദ്യാലയങ്ങളും വായനശാലകളും സ്ഥാപിക്കാന്‍ അവിടന്ന്‌ നിര്‍ദ്ദേശിച്ചു. അദ്ദേഹം പ്രതി 

ഷ്ഠിച്ച ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ ജാതിമതഭേദമെന്യേ എല്ലാവര്‍ക്കും പ്രവേശനം ഉണ്ടായിരുന്നു. 1888-ല്‍ 

ഗുരുദേവന്‍ നടത്തിയ അരുവിപ്പുറം പ്രതിഷഠ അധഃസ്ഥിതവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ വിമോചനത്തിന്‌ പരോ 

ഹിത്ൃത്തിന്റെ തായ്വേര്‍ അടിയോടെ പിഴുതെടുത്ത ചരിത്രസംഭവമായിരുന്നു. സുഷുപ്തിയി 

ലാണ്ടു കിടന്ന ഒരു സമൂഹത്തിന്റെ പുത്തന്‍ ഉണര്‍വ്വും സ്വാതന്ത്ര്യര്രഖ്യാപനവുമായിരുന്നു 

അത്‌. 

പരസ്പരാദരവിലും സവഹ്ൃദത്തിലും അടിയുറച്ച ആരോഗ്യകരമായ മാനുഷികബന്ധം 

വളര്‍ത്തിയെടുക്കാനും ആദ്ധ്യാത്മികസാധനയിലും ആദര്‍ശനിഷഠയിലും അടിയുറച്ച സാമൂ 

ഹികജീവിതം കെട്ടിപ്പടുക്കാനുമാണ്‌ നാരായണഗുരു ശ്രമിച്ചത്‌. അതിന്‌ വിദ്യാസമ്പാദനം, വ്യവ 

സായപരിഷ്ക്കരണം, സംഘടനാസ്വാതന്ത്രയം എന്നിവയിലൂടെ ശാസ്ത്രീയമായ കര്‍മ്മപദ്ധതി 

കള്‍ അദ്ദേഹം ആവിഷ്ക്കരിച്ചു. ഇത്‌ ആചാരവിചാരങ്ങളിലും സാമുഹികവീക്ഷണത്തിലും 

ഗണ്യമായ മാറ്റങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കി. ഇതിന്റെ തുടര്‍ചലനങ്ങള്‍ എല്ലാ സമുദായവിഭാഗങ്ങളിലും 

ഉണ്ടായി. പൌരോഹിത്യം സഫലമായി ചോദ്യംചെയ്യപ്പെട്ടാലെ സമൂഹത്തെ ആദ്ധ്യാത്മി 

കസ്വാതന്ത്രയത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കാനാകുകയുള്ളൂവെന്ന്‌ അദ്ദേഹം മനസ്സിലാക്കിയിരുന്നു. ഒരു 

മതത്തെയും ദ്വേഷിക്കാതെ മതപരിവര്‍ത്തനം തടയുന്നതിനോടൊപ്പം വിവിധ മതവിഭാഗങ്ങ 

ളുടെ സ്നേഹാദരങ്ങളും അവിടന്ന്‌ ഉള്‍ക്കൊണ്ടു. ഇരുപതാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ കേരളത്തില്‍ 

വളര്‍ന്നുവന്ന ആദ്ധ്യാത്മികവും യുക്തിവാദപരവുമായ ചിന്താവിപ്പവത്തിന്‌ ശ്രീനാരായണഗു 

രുവില്‍നിന്നും തുല്ൃശക്തി പകര്‍ന്നു കിട്ടിയിരുന്നു. ആസ്തികന്മാരുടെയും നാസ്തികന്മാരു 

ടെയും അംഗികാരം ഒരേ സമയം നേടിയ ഇത്തരം ഒരു വ്യക്തിത്വം ഒരുപക്ഷേ ചരിത്രത്തില്‍ 

വിരളമാണ്‌. 3! യുക്തിവാദികള്‍ ആത്മീയചിന്തകളെ സഹിഷ്ണുതയോടെ പഠിച്ചതും ആത്മീ 

യവാദികള്‍ തങ്ങളുടെ ആശയങ്ങളെ ശാസ്ത്രീയമായി നിര്‍ദ്ധാരണം ചെയ്തതും ഇക്കാലയളവി 

ലായിരുന്നു. സ്വാനുഭവമഹിമയില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ ജാതിമതാധിഷ്ഠിതമായ സാമൂഹികഘടനയെ 

സമൂലം പരിഷ്ക്കരിക്കുവാന്‍ ഗുരുദേവദര്‍ശനങ്ങള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞു. ആത്മോപദേശശതകത്തില്‍ഗുരു 

ദേവന്‍ ഇപ്രകാരം അരുളുന്നു. ഒരു മതം മറ്റൊരു മതത്തോട യുദ്ധം ചെയ്തു വിജയം നേടാ 

മെന്നു കരുതുന്നത്‌ ഒരിക്കലും പ്രായോഗികമല്ല. ഒരു മതത്തേയും യുദ്ധം ചെയ്തു നശിപ്പിക്കാ 

മെന്നു കരുതേണ്ട. അന്യമതത്തെ നിന്ദിക്കുന്നയാള്‍ ഈ നിയമം ധരിക്കാതെ യുദ്ധത്തിനിറങ്ങി

.
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യാല്‍ സ്വയം പതിച്ചു നശിക്കുമെന്ന വിവേകം ഉണ്ടാകേണ്ടതാണ്‌. 3 

1903-ല്‍ ഗുരുദേവന്റെ നേതൃത്ത്വത്തില്‍ എസ്‌.എന്‍.ഡി.പി.യോഗം രൂപീകരിച്ചതിനു ശേഷം 

പല നവികരണപ്രസ്ഥാനങ്ങളും നിലവില്‍ വന്നു. അയ്യന്‍കാളിയുടെ നേതൃത്ത്വത്തില്‍ 1905-ല്‍ 

ഉണ്ടായ സാധുജന പരിപാലന സംഘം, 1910-ല്‍ കെ.പി. കറുപ്പന്റെ ശ്രമഫലമായി തേവരയില്‍ 

നിലവില്‍വന്ന വാലസമുദായ പരിഷ്ക്കാരിണിസഭ മുതലായ കൂട്ടായ്മകള്‍ക്കെല്ലാം ചട്ടമ്പിസ്വാ 

മികള്‍ ഉള്‍പ്പെടെയുള്ളവരുടെ പിന്തുണ ലഭിച്ചു. ഇതിന്റെ ഫലമായി അധഃസ്ഥിതവിഭാഗത്തിന്‌ 

ക്ഷ്രേതങ്ങളിലും അദ്ധ്യയനക്രേന്ദ്രങ്ങളിലും ഓദ്യോഗികരംഗങ്ങളിലും പ്രവേശിക്കുന്നതിനുള്ള 

സ്വാതന്ത്ര്യം ലഭിച്ചു. 

സമസ്തമേഖലകളിലും അതിശക്തമായ ചലനമുണ്ടാക്കിയ ശ്രീനാരായണഗുരുവിന്റെ 

പ്രായോഗികമായ അദ്വൈതവീക്ഷണം തന്നെയാണ്‌ കാവ്യരംഗത്ത്‌ ആശാന്‍ പ്രയോജനപ്പെടു 

ത്തിയത്‌. ഗുരുവിനെപ്പോലുള്ള ഒരാത്മീയാചാര്യനുമായുള്ള സമ്പര്‍ക്കം ആശാനിലെ സര്‍ഗ്ഗര്പ 

തിഭയെ സ്ഫുടം ചെയ്തെടുത്തു. ശ്ൃംഗാരത്തിന്‌ മുന്‍തൂക്കമുള്ള ശ്ലോകങ്ങള്‍ സാമ്പ്രദായികരീ 

തിയിൽ എഴുതിയ കുമാരനാശാന്റെ കാവ്യബോധത്തെ സംസ്ക്കരിച്ചെടുക്കാന്‍ ഗുരുദേവനു 

കഴിഞ്ഞു. സാമൂഹികജീര്‍ണ്ണതയുടെ ഭാഗമായി അന്നു നിലവിലിരുന്ന അസംസ്‌കൃതമായ രചനാ 

സങ്കേതങ്ങളില്‍നിന്നുള്ള വിമോചനമായിരുന്നു ഗുരു അതിലൂടെ നിര്‍ദ്ദേശിച്ചത്‌. സന്ന്യാസജീ 

വിതത്തിനു പകരം പരിവര്‍ത്തനോന്മുഖമായ സാഹിത്യ സാമൂഹിക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കാണ്‌ 

ഗുരു ആശാനെ നിയോഗിച്ചത്‌. ലോകപരിചയത്തിനും പുതിയ വൈജ്ഞാനികമേഖലയിലേ 

ക്കുള്ള പ്രവേശനത്തിനും ഉപരിപഠനത്തിനുംവേണ്ടി ആശാനെ ഡോ. പല്‍പ്പുവിന്‌ വിട്ടുകൊടു 

ക്കാന്‍ ഗുരു തയ്യാറായി. അദ്ദേഹവുമായുള്ള അടുപ്പവും മൈസൂര്‍, മ്രദാസ്‌, കല്‍ക്കത്ത എന്നിവി 

ടങ്ങളില്‍ നിന്നുമുള്‍ക്കൊണ്ട ജീവിതപാഠങ്ങളും ആംഗലഭാഷാപരിചയവുമാണ്‌ ആശാന്റെ 

31- പ്രശോഭന്‍ കെ. (ഡോ.)- ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ സ്വാധീനത മലയാള കവിതയില്‍- കേരള 

ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1 1998, പുറം-77 

32- പൊരുതു ജയിപ്പതസാദ്ധ്യമൊന്നിനോടൊ- /ന്നൊരു മതവും പൊരുതാലൊടുങ്ങുവീല; 

പരമതവാദിയിതോര്‍ത്തിടാതെ പാഴേ / പൊരുതു പൊലിഞ്ഞിടുമെന്ന ബുദ്ധി വേണം 

ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്നു- പ്രൊഫ.ജി. ബാലക 

ഷ്ണൻ നായര്‍-കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1, 2003, പുറം-637, (ശ്ലോകം-46)
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പിന്നീടുള്ള സാഹിത്യ സാംസ്ക്കാരിക്രപവര്‍ത്തനങ്ങളെ നിര്‍ണ്ണയിച്ചത്‌. 

YI 

DaAIPgQ\AaAo മാംസബദ്ധവുമായ മണിപ്രവാളകാവ്യസ്ര്പദായത്തിനുശേഷം ജനകീ 

യമായ ആദ്ധ്യാത്മികാവബോധത്തിന്‌ അടിത്തറ പാകിയ തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ചന്റെ സ്ഥാനമാണ്‌ 

വെണ്മണിപ്രസ്ഥാനത്തെത്തുടര്‍ന്നു വന്ന കുമാരനാശാനുള്ളത്‌. ആകര്‍മ്മണ്യതയിലേക്കും ആല 

സ്ൃത്തിലേക്കും കൊണ്ടുപോകുന്ന പരിമിതമായ ജീവിതാവശ്യങ്ങളും സങ്കുചിതവും ഉപരിപ്പ 

വവുമായ ചിന്താഗതിയുമായിരുന്നു അന്നത്തെ സാംസ്ക്കാരികമണണ്‍്ഡലത്തില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. 

അനുഭവസത്യങ്ങളെ സ്വായത്തമാക്കി കാവ്യാനുഭൂതിയുടെ ഉള്ളറകളിലേക്ക്‌ ഇറങ്ങിച്ചെല്ലാനുള്ള 

പരിശ്രമവും അന്നുണ്ടായില്ല. ആഴക്കയങ്ങളിലേക്കിറങ്ങി മുത്തുശേഖരിക്കാന്‍ അവരാരും വെമ്പി 

യില്ലെന്നുള്ളതാണ്‌ വസ്തുത. ഓളങ്ങളുടെ മേല്‍ ഓടിക്കളിക്കാനേ അവരാശിച്ചുള്ളൂ. 3 ജനിച്ചു 

വളര്‍ന്ന യാഥാസ്ഥിതികാന്തരിക്ഷവും വിവേചനരഹിതമായി ഉള്‍ക്കൊണ്ട പാരമ്പര്യവും അവരെ 

മറ്റൊരു വിധത്തില്‍ ചിന്തിക്കാന്‍ ച്രേരിപ്പിച്ചില്ല. സംസ്കൃതപാഠ്യപദ്ധതിയനുസരിച്ചുള്ള 

അന്നത്തെ ശിക്ഷാസ്ര്രദായം ഭാഷാസാഹിത്യത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയ്ക്കും വികാസത്തിനും പ്രോത്സാ 

ഹനമേകിയിരുന്നുമില്ല. പാണ്ഡിത്യം നിശ്ചയിച്ചിരുന്നത്‌ സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തിലും അതിലെ 

ശാസ്ര്രശാഖകളിലുമുള്ള പ്രാവീണ്യത്തെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയായിരുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ 

അന്നത്തെ മിക്ക കവികളുടെയും രചനാനൈപുണ്യവും സര്‍ഗ്ഗപ്രതിഭയും പ്രകാശിച്ചിരുന്നത്‌ 

അവരുടെ സംസ്കൃതകൃതികളിലായിരുന്നു. ജാതിവ്യവസ്ഥയിലും നാടുവാഴിത്തത്തിലും അധി 

ഷഠിതമായ ഫ്യൂഡല്‍ വ്യവസ്ഥയായിരുന്നു ഇത്തരം അഭിരുചികളെ നിയ്ര്്രിച്ചിരുന്നത്‌. അന്നത്തെ 

ക്ലാസിക്ക്‌/നിയോക്ലാസിക്ക്‌ പ്രസ്ഥാനങ്ങളുടെ ആഖ്യാനപരിമിതികളില്‍നിന്ന്‌ ഭാഷയെ കാലപനി 

ക സ്വാതന്ത്യത്തിലേക്ക്‌ നയിച്ചത്‌ കുമാരനാശാനാണ്‌. ഗൃഹാതുരത്വവും നഷ്ടബോധവും നിറഞ്ഞ 

ജീവിതത്തിന്റെ നിരര്‍ത്ഥകതയും സ്വപ്നാത്മകതയും കാല്പനികമായ കാവ്യസങ്കേതങ്ങളിലൂടെ 

അദ്ദേഹം സാര്‍ത്ഥകമായി പ്രതിഫലിപ്പിച്ചു. 

ആശാന്‍ കവിതയെഴുതിത്തുടങ്ങുന്ന കാലയളവില്‍ സാംസ്ക്കാരികമണ്ഡലം അനേകം 

33- ലീലാവതി എം (ഡോ)മലയാള കവിതാ സാഹിത്യ ചരിരധ്രം- കേരളസാഹിത്യ അക്കാദമി 

തൃശ്ശൂര്‍-1980 പുറം-

.
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സ്വാധീനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമായിരുന്നു. ഇംഗ്ലീഷ ഭാഷയുടെയും സാഹിത്യത്തിന്റെയും വ്യാപ 

നം, അച്ചടിശാലകളുടെ പ്രവര്‍ത്തനം, സാഹിത്ൃപ്രസിദ്ധീകരണങ്ങളുടെ വര്‍ദ്ധനവ്‌, അവയി 

ലൂടെ ഉടലെടുത്ത പുതിയ സംവാദമണ്ഡലം എന്നിവ ബഹുജനങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ നൂതനങ്ങളായ 

ആശയങ്ങള്‍ക്കും അഭിരുചികള്‍ക്കും രൂപംകൊടുത്തു. മഹാകാവ്യങ്ങള്‍, ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങള്‍, 

ഭക്തികാവ്യങ്ങള്‍, വെണ്മണിക്കവിതകള്‍, മുക്തകങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയ രചനാവൈവിദ്ധ്യങ്ങള്‍ 

അക്കാലയളവില്‍ കവിതാരംഗത്ത്‌ സജീവമായി നിലനിന്നിരുന്നു. 

സ്ഥൂലമായ ഇതിവൃത്തവും അതിവിസ്തൃതമായ സംഭവപരമ്പരകളും അവയുടെ വികാ 

സപരിണാമങ്ങളുമെല്ലാം നിര്‍ദ്ദിഷ്ടമായ ചട്ടക്കൂട്ടില്‍ നിബന്ധിച്ചൊതുക്കുന്ന രചനാസ്രമ്പദായ 

മായിരുന്നു മഹാകാവ്യത്തിന്റെത്‌. നഗരാര്‍ണ്ണവശൈലര്‍ത്തു എന്ന രീതിയിലുള്ള സംസ്കൃത 

മഹാകാവ്യങ്ങളുടെ നിര്‍മ്മാണവിധിയും ഛായാസാമ്യവും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഈ പരകീയ 

പ്രസ്ഥാനം നിയോക്ടാസിക്ക്‌ കാലഘട്ടത്തിലാണുണ്ടായത്‌. സ്വകീയമായ നൈസര്‍ഗ്ലിക്രപതിഭയെ 

നൂതനാവിഷ്ക്കാരസാദ്ധ്യതകള്‍ക്കനുഗുണമായി വിനിയോഗിക്കുന്നതിനു പകരം പാണ്ഡിത്യം, 

പരിശ്രമം, രചനാസങ്കേതങ്ങള്‍ എന്നിവയ്ക്കനുസരിച്ചുള്ള യാന്ത്രികമായ ക്രമീകരണങ്ങളാണ്‌ 

മഹാകാവ്യങ്ങള്‍ കൈക്കൊണ്ടത്‌. അഴകത്തു പത്മനാഭക്കുറുപ്പ്‌ 1904-ല്‍ രചിച്ച രാമചന്ദ്രവിലാ 

സം, പന്തളം കേരളവര്‍മ്മയുടെ രുഗ്മാംഗദചരിതം, കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കൊച്ചുണ്ണിത്തമ്പുരാന്റെ പാണ്ഡ 

വോദയം, വഞ്ചിശവംശം, സാവിത്രി മഹാത്മ്യം, വള്ളത്തോളിന്റെ ചിത്രയോഗം, ഉള്ളൂരിന്റെ ഉമാ 

കേരളം എന്നിവ ഈ ഗണത്തില്‍പ്പെടുന്നു. നൂതനഭാവുകത്വത്തിന്‌ വിലങ്ങു തടിയായി നിന്ന 

ഇത്തരം പ്രവണതകളെ ചില ക്ഷ്രേതങ്ങളിലെ നെടുംകുതിര കെട്ടിയെടുപ്പെന്ന്‌ കുമാരനാശാന്‍ 

വള്ള ത്തോളിന്റെ ചിധ്രയോഗത്തിന്‌ നിരൂപണമെഴുതു മ്പോള്‍ വിശേഷിപ്പിച്ചു. ചിത്ര 

യോഗംപോലെയുള്ള നവീനകൃതികള്‍ എഴുതുന്നതിനേക്കാള്‍ സംസ്കൃത മഹാകാവ്യങ്ങളെ 

തര്‍ജ്ജിമ ചെയ്യുന്നതാണ്‌ അധികം നന്നായിരിക്കുക എന്ന്‌ ഈ പുസ്തകം വായിക്കാന്‍ ഇടയാ 

യപ്പോള്‍ ഞങ്ങള്‍ക്കു തോന്നി. 34 

പിന്നീട കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ക്കളരിയുടെ ഉപോലല്‍പന്നമായി മദ്ധ്യകേരളത്തില്‍ ഉടലെടുത്ത 

വെണ്മണി പ്രസ്ഥാനം മധുരമായ നാടോടി മലയാള ഭാഷാപദങ്ങളും ശൈലിയും മറ്റും സംസ്കൃ 

തത്തോടിണക്കി പ്രസന്നലളിതമായ ഭാവം ഭാഷയ്ക്കുണ്ടാക്കി. സംസ്കൃതഭാഷയുടെ സാങ്കേ
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തികതയില്‍നിന്നും മലയാളത്തിന്‌ വിമോചനവും തനത്‌ വ്യക്തിത്വവുമേകിയ പ്രാചീന കവിത്ര 

യത്തിന്റെ സ്വാധീനം ഒരു വശത്തും ആട്ടക്കഥ, ചമ്പു എന്നിവയുടെ സ്വാധീനം മറുവശത്തും 

നിലനിന്ന കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ ഈ പ്രസ്ഥാനം സജീവമാകുന്നത്‌. നാടുവാഴിത്തം ദുര്‍ബ്ബലമായ 

തോടെ നമ്പൂതിരിമാരുടെ അധികാരാവകാശങ്ങളും നേതൃപദവിയും ചുരുങ്ങിയത്‌ അവരുടെ 

സാമ്പ്രദായികമായ ജീവിതസമീപനത്തില്‍ മാറ്റം വരുത്തി. സമകാലിക ജീവിതയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങ 

ളോട ഉപരിപ്ലപവമായെങ്കിലും പ്രതികരിക്കാന്‍ അത്‌ അവരെ നിര്‍ബന്ധിതരാക്കി. ശുദ്ധമലയാള 

ത്തിന്റെ സ്വാഭാവികത, വാങ്മയചിത്രണം, വിഷയസ്വീകരണം, ഫലിതം, പരിഹാസങ്ങളുടെ 

ഹൃദ്യമായ സന്നിവേശം മുതലായവ പ്രസ്തുത രചനകളില്‍ നിറഞ്ഞു നിന്നു. എന്നാല്‍ ജീവി 

തത്തിന്റെ അനുഭവതീക്ഷണതയും ഭാവഗൌരവവും സങ്കീര്‍ണ്ണതകളും ഉള്‍ക്കൊള്ളാതെ ഉപരി 

തലത്തില്‍ മാത്രം അവരുടെ ഭാവുകത്വം വിഹരിച്ചു. നിരുത്തരവാദപരമായ ഈ ബഹിര്‍മ്മുഖത 

ശൃംഗാരലോലുപമായ കാവ്യവിനോദങ്ങളിലേക്ക്‌ തരംതാണു. അംബോപദേശം, പുരപ്രബന്ധം, 

എന്നിവ അടയാളപ്പെടുത്തുന്നത്‌ ഇത്തരത്തിലുള്ള ധര്‍മ്മച്യുതിയെയാണ്‌. മുമ്പ്‌ നിലവിലുണ്ടാ 

യിരുന്ന ചന്ദ്രോത്സവം, അച്ചീചരിതങ്ങള്‍ എന്നിവയുടെ ആവര്‍ത്തനങ്ങളായിരുന്ന അവയിലെ 

പലതും സഭ്യതയുടെയും ശ്ലീലത്തിന്റെയും അതിരുകള്‍ കടന്നവയായിരുന്നു. ഈ കാവ്യശൈലി 

അക്കാലയളവിലെ രചനകളെ പരക്കെ സ്വാധിനിച്ചു. എങ്കിലും സാധാരണക്കാരുടെ ഭാഷയും 

ശൈലിയും അവര്‍ കൈക്കൊണ്ടത്‌ കാവ്യലോകത്തേക്ക്‌ അധഃസ്ഥിതവിഭാഗത്തിലുള്ള പല 

രുടെയും കടന്നു വരവിന്‌ കാരണമായി. ചേലപ്പറമ്പ നമ്പൂതിരിയെപ്പോലുള്ളവര്‍ പൌരാണികവി 

ഷയങ്ങളെപ്പോലെതന്നെ സമകാലികവിഷയങ്ങളും ശ്ലോകരൂപത്തിലാക്കി കാവ്യരചന നടത്തി. 

അമരകോശസിദ്ധരുപങ്ങളെങ്കിലും അലപം പഠിക്കേണ്ടി വന്നിരുന്ന പ്രാചീനസ്രമ്പദായത്തി 

ലുള്ള വിദ്യാഭ്യാസം പുതിയ രീതിയിലുള്ള സര്‍ക്കാര്‍ മലയാളം പള്ളിക്കുടങ്ങളുടെയും വിശിഷ്യ 

അധിശഭാഷാദ്ധ്യാപനത്തിനായി സ്ഥാപിച്ച ഹണി വിദ്യാലയങ്ങളുടെയും ആവിര്‍ഭാവ 

ത്തോടുകൂടി സ്ഥാന്രഭഷ്ടമാകുവാനുള്ള ലക്ഷണങ്ങളും കണ്ടുതുടങ്ങി. അതുകൊണ്ട്‌ സംസ്ക്യ 

തവ്ൃത്തനിബദ്ധങ്ങളായ നുതനഭാഷാപ്രബന്ധങ്ങളെ യാഥാര്‍ത്ഥ ഭാഷാകൃതികളായി രൂപാന്ത 

രപ്പെടുത്തത്തക്കവണ്ണം അവയില്‍ ശബ്ദവിഷയകമായി ചില മൌലികങ്ങളായ പരിഷക്കാരങ്ങള്‍ 

34-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം മൂന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി., മെയ്‌-2010, പുറം-601
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ഏര്‍പ്പെടുത്തേണ്ടത്‌ അത്യാവശ്യമായിത്തീര്‍ന്നു. അതാണ്‌ വെണ്ങണിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ പ്രാദൂര്‍ഭാ 

വത്തിനുള്ള പ്രധാന കാരണം 5 മന്നാണ്‌ മഹാകവി ഉള്ളൂര്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നത്‌. ഇതില്‍ 

നിന്ന്‌ ആവേശംകൊണ്ടാണ്‌ പച്ച മലയാളപ്രസ്ഥാനം തുടങ്ങിയ സാഹിത്ൃസംരംഭങ്ങള്‍ പിറവി 

യെടുക്കുന്നത്‌. 

സംസ്കൃതവിഭക്തിപ്രതൃയങ്ങളും ക്രിയാപദങ്ങളും ഉപേക്ഷിച്ച്‌ സുലളിതങ്ങളായ 

സംസ്കൃതപദങ്ങളെ മലയാളവുമായി കോര്‍ത്തിണക്കിക്കൊണ്ട്‌ സ്വയം സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ 

അര്‍ത്ഥത്തെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന മുക്തകങ്ങളും അന്ന്‌ സജീവമായിരുന്നു. തോലകവിയില്‍ നിന്ന്‌ 

തുടങ്ങി ചേലപ്പറമ്പന്‍, പൂന്തോട്ടം എന്നിവരിലൂടെ വളര്‍ന്ന ഈ പ്രസ്ഥാനം ഭക്തിയെയും ശ്ൃംഗാ 

രത്തെയും പരസ്പരപൂരകമായി ഉള്‍ക്കൊണ്ടു. പ്രതമാദ്ധ്യമങ്ങളിലൂടെ പരിചയപ്പെട്ട കവികള്‍ 

തങ്ങളുടെ രചനാവൈഭവം പ്രകടിപ്പിച്ചിരുന്നത്‌ മുക്തകങ്ങളിലൂടെയായിരുന്നു. സമകാലിക സം 

ഭവങ്ങളെ കവിതയ്ക്ക്‌ വിഷയമാക്കിയിരുന്നെങ്കിലും ആശയഗാംഭീരൃയമോ ഉദാത്തലക്ഷ്യമോ 

ഇല്ലാത്ത പ്രസ്തുത രചനകള്‍ ഭൂരിപക്ഷവും അലസവും അനായാസവുമായ ജീവിതതലങ്ങളെ 

സ്പര്‍ശിക്കുന്നതായിരുന്നു. ഫലിതപരിഹാസങ്ങള്‍, നര്‍മ്മസല്ലാപം, എഴുത്തിടപാടുകള്‍, സമ 

സ്യാപൂരണം, ശബ്ദാലങ്കാര പരീക്ഷണങ്ങള്‍, ഇഷടദേവതാ സ്തുതികള്‍, മംഗളാശംസകള്‍ എന്നി 

വയിലൂടെ കവികളുടെ മനോധര്‍മ്മവും ഉല്ലേഖചാതുര്യവും അന്ന്‌ ശ്ലോകരുപത്തില്‍ ആവിഷ്ക്ക 

രിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. വ്ൃക്തിനിഷഠവും ചടുലവുമായ ഭാവങ്ങളിലൂന്നിനിന്ന്‌ സഹൃദയസദസ്സുകളില്‍ 

വിനോദവും വിജ്ഞാനവും പകര്‍ന്ന അക്ഷരശ്ലോക്രപസ്ഥാനവും മറ്റും രൂപമെടുത്തത്‌ മുക്തക 

ങ്ങളില്‍ നിന്നാണ്‌. പണ്ഡിത സദസ്സുകളിലെ നേരംപോക്കുകളില്‍നിന്നും വിനോദങ്ങളില്‍നിന്നും 

രൂപംകൊണ്ട ഈ പ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ രംഗാവിഷ്ക്കാരം ലഭിച്ചത്‌ അതിനെ കൂടുതല്‍ ജനകീയമാ 

ക്കാനുതകി. കാവ്യാസ്വാദനത്തോടൊപ്പം തന്നെ ഭാഷാപരമായ സ്വാധീനം വളര്‍ത്താനും സാഹി 

ത്യാഭിരുചിയും ഓര്‍മ്മശക്തിയും പാരായണശേഷിയും വികസ്വരമാക്കാനും വൃത്തപരിചയത്തിനും 

സര്‍വ്വോപരി കാവ്യശിക്ഷ എന്ന നിലയിലും ഈ പ്രസ്ഥാനം പ്രാധാനൃയമര്‍ഹിക്കുന്നു. കൂടാതെ 

ഒന്നിലധികം കവികള്‍ ചേര്‍ന്നിരുന്ന്‌ ഒരു ഇതിവ്യത്തത്തെ ആസ്പദമാക്കി കാവ്യരചന നടത്തുന്ന 

കൂട്ടുകവിതാ പ്രസ്ഥാനവും അന്ന്‌ വ്യാപകമായിരുന്നു. 

35- പരമേശ്വര അയ്യര്‍ എസ്‌. ഉള്ളൂര്‍- കേരള സാഹിത്യ ചരിര്രം (വാള്യം-4)- കേരള സര്‍വ്വ കലാശാല 

പ്രസിദ്ധീകരണ വകുപ്പ്‌, എഡി-3, 1974, പുറം-319

.
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എഴുത്തച്ഛനില്‍ പ്രവ്ൃദ്ധമായ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനപാരമ്പര്യം മണിപ്രവാളശൈലിയില്‍ കവി 

തകളെഴുതിയ വെണ്മണി നമ്പൂതിരിമാരിലും പ്രകടമായിരുന്നു. ആട്ടക്കഥ, ചമ്പുക്കള്‍, സന്ദേശ 

കാവ്യങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയവയിലെ സംസ്കൃത്ര്രഭാവം മുന്നിട്ടു നില്‍ക്കുന്ന ശൈലിയില്‍നിന്നു വ്യത്യ 

സ്തമായി ഭാഷാസംസ്കൃതയോഗത്തിന്റെ കരുത്ത്‌ ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ അവര്‍ കാവ്യരചന നടത്തി. 

ഭക്തിയും ശൃംഗാരവും പരസ്പരപൂരകമായി അവര്‍ കൈകാര്യം ചെയ്തു. നടുവത്ത്‌ അച്ഛന്‍ 

നമ്പൂതിരിയുടെ ഭഗവദ്ദത്‌ നാടകം, അക്രൂരഗോപാലം എടമരത്തു വിക്ടറിന്റെ പഴയപാന, മര 

ണപര്‍വ്വം, മിശിഹാചരിത്രം, മാര്‍ത്തോമാ പര്‍വ്വം കിളിപ്പാട്ട, സ്തുതി രത്നമാല തുടങ്ങിയവ 

അക്കാലയളവിലെ പ്രസിദ്ധ ഭക്തികാവ്യങ്ങളായിരുന്നു. 

അന്നത്തെ രചനകളില്‍നിന്ന്‌ വൃത്യസ്തമായ സമീപനം, അവതരണം, ഉള്‍ക്കാഴ്ച 

എന്നിവ ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ കാവ്യസരണിയില്‍ കാണാം. സംസ്കൃതം, മലയാളം, തമിഴ 

എന്നി ഭാഷകളില്‍ ഗണപതി, ശിവന്‍, വിഷ്ണു, സുധ്രഹ്മണ്ന്‍ എന്നീ ദേവതകളെ സ്തുതിച്ചു 

കൊണ്ടെഴുതിയ സ്തോത്രങ്ങളും ആത്മോപദേശശതകം, ദര്‍ശനമാല എന്നീ പ്രകരണഗ്രന്ഥ 

ങ്ങളും അതില്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്നു. നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന സ്തുതിഗീതങ്ങളുടെ പ്രകരണത്തില്‍ നിന്ന്‌ 

വ്യത്യസ്തമായി സ്വാനുഭൂതിയിലേക്കുയര്‍ന്നു നില്‍ക്കുന്നവയാണവ. ആശാന്റെ സ്ത്രോത്രക്യ 

തികളിലും ഇത്തരമൊരു സമീപനത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യവും സൂചനകളുമുണ്ട്‌. 

കവിതയുടെ രൂപശില്പത്തെയും ഭാവശില്പത്തെയും സംബന്ധിച്ച്‌ അക്കാലയള 

വിലുണ്ടായ വിവാദങ്ങളാണ്‌ ദ്വിതീയാക്ഷരപ്രാസവാദം. കവിതയുടെ ബാഹൃരൂപം ഉള്ളടക്ക 

ത്തെപ്പോലെ കമനീയമാകണമെന്ന്‌ രൂപശില്‍പവാദികളും അര്‍ത്ഥത്തിനും ഭാവത്തിനുമാണ്‌ കൂടു 

തല്‍ ഈന്നലേകേണ്ടതെന്ന്‌ ഭാവശില്‍പവാദികളും അഭിപ്രായപ്പെട്ടു. മലയാള സാഹിത്യത്തിന്റെ 

ഉദ്ദേശ്ൃലക്ഷ്യങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ നടന്ന വിമര്‍ശനപരമായ ആദ്യത്തെ സംവാദമായിരുന്നു അത്‌. നില 

വിലുള്ള സാഹിത്യത്തിന്റെ ഗതിവിഗതികളെക്കുറിച്ച പുനരാലോചിക്കാന്‍ അത്‌ പ്രേരണയേകി. 

ഇതിനു നേതൃത്ത്വം കൊടുത്തവരില്‍ പ്രമുഖനായ കേരളവര്‍മ്മ വലിയകോയിത്തമ്പുരാന്റെ അഭി 

പ്രായത്തില്‍ ദ്വിതീയാക്ഷരപ്രാസവും ശബ്ദാലങ്കാരഭംഗിയുമില്ലെങ്കില്‍ കവിത ചമത്ക്കാര 

പൂര്‍ണ്ണവും ആഹ്ലാദകാരിയുമാകില്ലെന്നായിരുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ അദ്ദേഹം രചിച്ച സജാതീയദ്വിതീ 

യാക്ഷരപ്രാസനിബദ്ധമായ മയൂരസന്ദേശവും(1894) പ്രാസദീക്ഷ നിരാകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ എ.ആര്‍. 

രാജരാജവര്‍മ്മ നടത്തിയ കുമാരസംഭവവിവര്‍ത്തനവും (190മ)പ്രസിദ്ധീകരിച്ചു. 1908-ല്‍ തിരുവ

.
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നന്തപുരം മഹാരാജാസ്‌ കോളേജ്‌ മലയാളസമാജത്തിന്റെ വാര്‍ഷികത്തോടനുബന്ധിച്ചുണ്ടായ 

യോഗത്തില്‍ നടന്ന വാദപ്രതിവാദങ്ങള്‍ ഈ വിഷയത്തെ ചടുലമാക്കി. പിന്നീട ഇരു വിഭാ 

ഗവും പ്രതപങണ്‍്ക്തികളിലൂടെ എഴുതിയ ലേഖനങ്ങള്‍ വ്യക്തിപരമായ സ്വഭാവഹത്യയിലേക്കുവരെ 

നീണ്ട ചൂടേറിയ വാദകോലാഹലങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴിമരുന്നിട്ടു. സാഹിത്യത്തിന്റെ മാനദണ്ഡം, രച 

നാസ്രമ്പദായം, പ്രതിപാദനവിഷയം, ഉദ്ദേശലക്ഷ്യങ്ങള്‍, ഭാവുകത്വം എന്നീ വിഷയങ്ങളില്‍ 

പുതിയ കാഴ്ചപ്പാടേകുന്നതിന്‌ ഈ വിവാദം ഉപകരിച്ചു. സാഹിത്യത്തിന്റെ സമസ്തശാഖക 

ളിലും പ്രതിഫലിച്ച ഇതിന്റെയെല്ലാം സദ്ഫലങ്ങളാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍ തന്റെ രചനകളില്‍ സമ 

ക്രോഡീകരിച്ചത്‌. 

കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ക്കളരിയില്‍നിന്നു തുടങ്ങിയതും സംസ്കൃതത്തെ ഒഴിവാക്കി മലയാളപദ 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രാധാന്യമേകിക്കൊണ്ടുള്ള കാവ്യരചനാസ്ര്പദായമാണ്‌ പച്ചുമലയാള പ്രസ്ഥാനം. 

വെറും മലയാളപദങ്ങള്‍വെച്ച്‌ കാവ്യരചന നിര്‍വ്വഹിക്കുക സാദ്ധ്യമല്ലെന്ന സി.പി. അച്യൂതമേ 

നോന്റെ വാദത്തിന്‌ മറുപടിയായി 52 ശ്ലോകങ്ങളുള്ള നല്ലഭാഷ എന്ന പച്ചമലയാളകൃതി കൊല്ല 

വര്‍ഷം 1066-ല്‍ കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കുഞ്ഞിക്കുട്ടന്‍ തമ്പുരാന്‍ വിദ്യാവിനോദിനി യില്‍ പ്രസിദ്ധീ 

കരിച്ചതോടെയാണ്‌ ഈ പ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ തുടക്കമിടുന്നത്‌. കുണ്ടൂര്‍ നാരായണമേനോന്റെ കോമ 

പ്പന്‍, കണ്ണന്‍, പാക്കനാര്‍, കൊച്ചി ചെറിയ ശക്തന്‍ തമ്പുരാന്‍ എന്നീ കൃതികള്‍, ഒടുവില്‍ കുഞ്ഞി 

ക്കൃഷണമേനോന്റെ മദിരാശി കടല്‍ക്കര, ഉള്ളൂര്‍ എസ്സ്‌. പരമേശ്വര അയ്യരുടെ ഒരു നേര്‍ച്ച, പിജി. 

രാമയ്യുരുടെ വങ്കപ്പഭു തുടങ്ങിയവ ഈ പ്രസ്ഥാനത്തിലെ ശ്രദ്ധേയങ്ങളായ കൃതികളാണ്‌. അയ 

ത്നലളിതമായ ആവിഷ്ക്കാരം, അര്‍ത്ഥസൌനകുമാര്യം, ശ്രുതിമാധുര്യം എന്നിവ ഉള്‍ക്കൊണ്ട ഈ 

പ്രസ്ഥാനം മലയാളഭാഷയുടെ കരുത്തും സൌന്ദര്യവും സഹൃദയലോകത്തിന്‌ അനുഭവവേദ്ൃ 

മാക്കിക്കൊടുത്തു. 

നാടുവാഴിത്തത്തിന്റെയും കൂട്ടുകുടുംബവ്യവസ്ഥയുടെയും തകര്‍ച്ച, ആംഗലവിദ്യാഭ്യാ 

സത്തിലൂടെ നേടിയ പുതിയ ദേശീയാവബോധം, അധഃസ്ഥിതവിഭാഗത്തിന്റെ പുത്തനുണര്‍വ്‌, 

പാശ്ചാത്യകാവ്യസ്രമ്പദായങ്ങളുമായുള്ള അടുപ്പം, അച്ചടിശാലകളുടെ പ്രവര്‍ത്തനം, സാഹി 

തൃപ്രസിദ്ധീകരണങ്ങളുടെ വര്‍ദ്ധനവ്‌, നൂതനമായ ഭാവുകാന്വേഷണം എന്നിവയാണ്‌ കാല്പ 

നിക്രപസ്ഥാനത്തിന്റെ ആവിര്‍ഭാവത്തിന്‌ കാരണമായത്‌. ഭഭതികതലത്തിലെ വിശ്വാസ്പ്രമാണ 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇടിവു തട്ടുകയും വ്യക്തിഗതമായ ആശയാദര്‍ശങ്ങളുടെ സമര്‍ദ്ും സമുഹത്തെ ചലന

.
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ക്ഷമമാക്കുകയും ചെയ്തിരുന്ന അക്കാലത്ത്‌ സഹൃദയത്വത്തിന്‌ നൂതന മാനങ്ങളും ദിശാബോ 

ധവുമുണ്ടായി. ആത്മനിഷ്ഠതയ്ക്ക്‌ പ്രാധാന്യമേകുന്ന ഭാവഗീതങ്ങളുടെയും വസ്തുനിഷാങ്ങ 

ളായ ആഖ്യാനങ്ങളുടെയും സ്വഭാവം ഒത്തിണങ്ങിയ ഖണ്‍്ഡകാവ്യങ്ങളായിരുന്നു മലയാളസാ 

ഹിത്യത്തില്‍ ഇത്തരമൊരു നവോത്ഥാനത്തിന്‌ തുടക്കം കുറിച്ചത്‌. പുറം ലോകത്തെ ഭാവസുന്ദ 

രമായി പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്ന സമീപനവും തദനുസൃതമായി ക്രമീകരിക്കപ്പെട്ട മാനസികഭാവ 

ങ്ങളും അവയുടെ വ്ൃക്തിനിഷഠയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളോടുള്ള ഇണക്കവും അതിന്റെയെല്ലാം പ്രചോ 

ദനമായി വരുംകാലത്തെ വാര്‍ത്തെടുക്കുന്നതിനുള്ള പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും അതിലുള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. 

മലയാളത്തില്‍ ഈ സ്ന്രദായത്തിന്‌ തുടക്കമിട്ടത്‌ 1895-ല്‍ എ.ആര്‍.രാജരാജവര്‍മ്മ രചിച്ച മല 

യവിലാസ മെന്ന ഖണ്‍്ഡകാവ്യമാണ്‌. ചെന്നെയില്‍നിന്ന്‌ തിരുവനന്തപുരത്തേക്ക്‌ യാത്ര ചെയ്യു 

ന്നതിനിടയില്‍ കണ്ട സഹ്യപർവ്വതം അദ്ദേഹത്തിന്റെ മനസ്സിലുണര്‍ത്തിയ അനുഭൂതിയാണ്‌ ഈ 

കൃതിയിലെ പ്രതിപാദ്യം. നിരീക്ഷ്യത്തിന്റെ ബാഹ്യരൂപത്തെ വിവരിക്കുന്നതിനു പകരം അതിന്റെ 

അന്തര്‍മ്മണ്ഡലത്തിലേക്കിറങ്ങിച്ചെന്ന്‌ സംവേദനത്തെ ഉദ്ദീപ്തമാക്കുന്ന രചനാസങ്കേതമാണ്‌ 

അതില്‍ കൈക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നത്‌. കാല്പനികമായ വികാരാവിഷ്ക്കരണമനോഭാവവും അതി 

ലുള്‍ച്ചേര്‍ന്നിരുന്നു. ഈ പ്രസ്ഥാനത്തിലൂള്‍പ്പെടുന്ന വി.സി.ബാലകൃഷണപ്പണിക്കരുടെ ഒരു വിലാ 

പം, നാഗാനന്ദം, വിശ്വരൂപം, സുധ്രഹ്മണ്യന്‍ പോറ്റിയുടെ ഒരു വിലാപം തുടങ്ങിയ രചനകള്‍ 

കാലപനികതയുടെ ചൈതന്യം തുടിച്ചു നില്‍ക്കുന്നവയാണ്‌. പ്രകൃതിപ്രതിഭാസങ്ങള്‍ കവിയുടെ 

ആത്മഭാവങ്ങളുമായി ചേര്‍ന്നുണ്ടാകുന്ന സവിശേഷമായ സൌന്ദര്യാനുഭുതിയാണ്‌ ഈ കൃതി 

കളെല്ലാം പ്രകാശിപ്പിച്ച്‌. 

മേല്‍പറഞ്ഞ സാഹചര്യങ്ങളാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍ കാവ്യലോകത്തേക്ക്‌ കടന്നു വരുമ്പോള്‍ 

നിലവിലിരുന്നത്‌. അതില്‍നിന്നെല്ലാമുള്‍ക്കൊണ്ട സാംസ്്‌ക്കാരികബോധത്തെ ആദ്ധ്യാത്മിക 

ദര്‍ശനംകൊണ്ട്‌ സുസംസ്കൃതമാക്കി സാഹിത്യത്തിലൂടെ ആവിഷ്ക്കരിച്ച്‌ ഗതാനുഗതികത്വ 

ത്തിന്റെ ജീര്‍ണ്ണതയില്‍നിന്ന്‌ മലയാളകവിതയെ മുക്തമാക്കി കാവ്യാസ്വാദനത്തിന്‌ പുതിയ 

ഉണര്‍വും ഉത്തേജനവും നല്‍കി. ആശയഗാംഭീര്യവും ആദര്‍ശശുദ്ധിയും ബഹുസ്വരതയും 

ഉള്‍ക്കൊണ്ട അദ്ദേഹത്തിന്റെ രചനകളെല്ലാം നിലവിലെ കീഴവഴക്കങ്ങളോടെല്ലാമുള്ള വിസമ്മ 

തമായിരുന്നു. ഇത്തരം പശ്ചാത്തലസ്വാധിനങ്ങളും ശ്രി ശങ്കരാചാര്യരുടെ താത്ത്വികവും ശ്രിീനാ 

രായണഗുരുദേവന്റെ പ്രായോഗികവുമായ അദല്വൈതദര്‍ശനത്തിന്റെ സ്വാംശീകരണമാണ്‌
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ആശാന്‍കൃതികളുടെ വിവിധ തലങ്ങളിലുള്ള പഠനത്തിന്‌ സാദ്ധ്യതയേകുന്നത്‌.
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നിത്യനൂതനമായ പ്രതീകങ്ങളുടെ ചൈതന്യവും ദീപ്തമായ ജീവിതദര്‍ശനവും മാനവമുല്യ 

ങ്ങളെ സ്വായത്തമാക്കുന്നതിനുള്ള ജാഗ്രതയും ഉള്ളവര്‍ക്കേ വിശ്വവൈവിദ്ധ്യത്തിന്റെ ഇടങ്ങളെ സമഗ്ര 

ഭാവത്തില്‍ ആവിഷക്കരിക്കാനാകുകയുള്ളു. അതിനുള്ള കരുത്തും പ്രാപ്തിയും കുമാരനാശാന്‍ 

നല്‍കിയത്‌ വേദാന്തചിന്തയിലെ അദല്വൈതപക്ഷത്തോടുള്ള ആഭിമുഖ്യമാണ്‌. ശങ്കരാചാരൃയര്‍മുതല്‍ 

നാരായണഗുരുവരെയുള്ളവര്‍ സ്വത്വാവിഷ്ക്കരണത്തിന്‌ മാദ്ധ്ൃയമമാക്കിയ അദ്വൈതചിന്തയുടെ 

താത്ത്വികവും പ്രായോഗികവുമായ ബലതന്ത്രമാണ്‌ സാമൂഹികമായ നവോത്ഥാനത്തിനും ആത്മീയമായ 

വിമോചനത്തിനും ആശാന്‍ വിനിയോഗിച്ചത്‌. 

അദ്വൈതത്തെപ്പോലുള്ള ആനുഭവികദര്‍ശനങ്ങളുടെ സ്വാധീനം ഒരു കൃതിയില്‍ രണ്ട്‌ വിധ 

ത്തിലുണ്ടാകാം. ആനുഭുതികമായി സാക്ഷാത്ക്കരിച്ച്‌ അത്‌ നേരിട്ട ആവിഷ്ക്കരിക്കുന്ന സ്ര്പദായമാണ്‌ 

ഒന്ന്‌. പാരായണത്തിലൂടെയും വിചാരത്തിലൂടെയും ധ്യാനത്തിലൂടെയും അദ്വൈതത്തെ ഒരു ദര്‍ശന 

മെന്ന നിലയില്‍ ഗ്രഹിച്ച്‌ അതിനെ ആത്മാവിഷ്ക്കാരത്തിന്‌ വിധേയമാക്കുന്ന രീതിയാണ്‌ രണ്ടാമത്തേത്‌. 

ഇതില്‍ രണ്ടാമത്തെ രീതിയാണ്‌ കുമാരനാശാന്റെ കൃതികളില്‍ കാണുന്നത്‌. ഒന്നിന്റെയും ശരികളെ 

ആത്യന്തികമെന്ന്‌ വിലയിരുത്താതെ എല്ലാത്തിന്റെയും സമുന്നതമായ സത്യം ഏതെന്ന്‌ അന്വേഷിക്കു 

ന്ന നിലപാടാണ്‌ മഹാകവി കുമാരനാശാന്‍ കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌. അതിന്‌ ആസ്തികദര്‍ശനങ്ങള്‍, ബൌദ്ധ 

ദര്‍ശനം, പാശ്ചാത്യചിന്തകള്‍ എന്നിവയെ എല്ലാം ആശാന്‍ രചനകളില്‍ പ്രയോജനപ്പെടുത്തുന്നുണ്ട. 

വിവിധ ദര്‍ശനങ്ങളെ അനുഭവസമ്ഗരതയുമായി ചേര്‍ത്തിണക്കുമ്പോള്‍ അവയുടെ സ്ഥാനപ്പെടുത്തലി 

ന ആധാരമായി അദ്വൈതാവബോധത്തെ ആശാന്‍ എങ്ങനെ സ്വാംശീകരിച്ചിരിക്കുന്നു എന്നാണ്‌ ഇവിടെ 

പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 

അദ്ധവൈതചിന്തയുടെ സ്ഥലകാലാനുസ്ൃതമായ പ്രയോഗമാണ്‌ ആശാന്‍ കാവ്യരചനയിലൂടെ 

നിര്‍വ്വഹിച്ചത്‌. ഏകവും അദ്ധിതീയവുമായ പരമസത്യത്തോട നീതിപുലര്‍ത്തേണ്ടുന്നതിന്റെ അനിവാര്യ 

തയും അതിന്നനുസ്ൃതമായ വ്യാവഹാരിക്രകമവുമാണ്‌ അദ്ദേഹം കൃതികളിലൂടെ നിര്‍ദ്ദേശിച്ചിരിക്കുന്ന 

ത്‌. അദ്വൈതചിന്തയുടെ സ്വാധീനമുപയോഗിച്ച്‌ കാവ്യമണ്ഡലത്തില്‍ തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്‍ നിര്‍വ്വ 

ഹിച്ച ശുദ്ധീകരണ്രപ്രകിയയാണ്‌ മറ്റൊരു തരത്തില്‍ കുമാരനാശാനും നടത്തിയത്‌. വ്യക്ത്യധിഷഠിത 

മായ ധ്യാനാനുഭൂതികളെ അര്‍ത്ഥബോധാതീതമായ ഭാവാവിഷ്ക്കാരത്തിലേക്കുയര്‍ത്താന്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‌
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കഴിഞ്ഞു. കാവ്യമണ്ഡലത്തില്‍ പുലര്‍ന്നിരുന്ന തരംതാണ അഭിരുചികളെ സംസ്ക്കരിച്ചു വിശുദ്ധമാ 

ക്കുകയും വായനക്കാരുടെ മനസ്സിനെ ഉന്നമിപ്പിക്കുകയും വികസിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യുന്നതില്‍ എഴുത്ത 

ച്ിന്റെ കിളിപ്പാട്ടുകള്‍ വഹിച്ച പങ്കുതന്നെയാണ്‌ പില്‍ക്കാലത്ത്‌ ആശാന്റെ കൃതികളും വഹിച്ചത്‌. സാമൂ 

ഹികവും സാംസ്ക്കാരികവുമായി ശ്രീ നാരായണഗുരുദേവന്‍ ഉണര്‍ത്തിവിട്ട അതിശക്തമായ തരംഗചല 

നവും അതിന്‌ പശ്ചാത്തലമായി ഉണ്ടായിരുന്നു. 

വ്ൃക്ത്യപേക്ഷമായ പ്രാതിഭാസികസത്ത, പ്രപഞ്ചതലത്തിലുള്ള വ്യാവഹാരികസത്ത, കേവലമായ 

പാരമാര്‍ത്ഥികസത്ത എന്നിങ്ങനെ സത്യത്തിന്റെ വിക്ഷണതലത്തെ അദല്വൈതദര്‍ശനം മൂന്നായി 

തിരിക്കുന്നു. അതില്‍ പ്രാതിഭാസിക, വ്യാവഹാരികസത്തകള്‍ക്ക്‌ നിക്ഷിപ്തതാല്പര്യങ്ങളോടെ കുറഞ്ഞ 

പ്രാധാന്യമേകുന്ന പ്രവണത അന്നുവരെയുള്ള ജീവിതാഖ്യാനങ്ങളില്‍ മുന്നിട്ടു നിന്നു. മനുഷ്യനിര്‍മ്മി 

തമായ ഉച്ചനീചത്വങ്ങളെ വിധികല്പിതമായി കണക്കാക്കുക, അതിനുള്ള ഉപകരണങ്ങളാക്കി അധികാ 

രവും സമ്പത്തും വിജ്ഞാനവും ഉപയോഗിക്കുക എന്നിവയ്ക്കെല്ലാം പിന്‍ബലമേകുന്ന ഗ്രന്ഥങ്ങളും 

മറ്റും ചിട്ടപ്പെടുത്തുകയോ നിലവിലുള്ള ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ക്ക്‌ വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ ചമയ്ക്കുകയോ ചെയ്യുക, അതി 

നനുസൃതമായി സമൂഹമനസ്സിനെ വ്യവസ്ഥീകരിക്കുക തുടങ്ങിയ പ്രക്രിയകളിലൂടെ അധീശത്വം അര 

ക്കിട്ടുറപ്പിക്കുകയാണ്‌ ഇവിടെ പൌരോഹിത്യം ചെയ്തുകൊണ്ടിരുന്നത്‌. ഇതിന്റെ അലയൊലികള്‍ സമ 

സ്തരംഗങ്ങളിലും സജീവമായിരുന്നു. തദവസരത്തില്‍ സത്യത്തിന്റെ വിവിധ തലങ്ങളെ അതാതിടങ്ങ 

ളില്‍ അനുവദിക്കുകയും പരമമായ സത്യത്തിന്റെ തലത്തിലേക്ക്‌ അവയെ ക്രമമായി ഉയര്‍ത്തുകയും 

ചെയ്യുന്ന അദ്വൈതനിലപാടാണ്‌ ആശാന്‍ സ്വീകരിച്ചത്‌. അതിന്‌ യാന്ത്രികമായ സമര്‍ദൃത്ന്ത്രങ്ങളിലൂ 

ടെയോ ഇടനിലയിലൂടെയോ നടത്തുന്ന ഏകീകരണത്തില്‍നിന്നു വൃത്യസ്തമായി നൈസര്‍ഗ്ഗികവും 

സ്വാഭാവികവുമായ ഒത്തിണക്കത്തിലാണ്‌ അദ്ദേഹം ശ്രദ്ധയൂന്നിയത്‌. വൈവിദ്ധ്യങ്ങള്‍ക്കും വൈരുദ്ധ്യ 

ങ്ങള്‍ക്കും യാതൊരു ഹാനിയും അവിടെ സംഭവിക്കുന്നില്ല. കേവലസത്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അവബോ 

ധം, അതിന്നനുസ്ൃതമായ പ്രായോഗികയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളോടുള്ള അനുഭാവം എന്നിവയാണ്‌ ആശാന്‍ക 

വിതയിലുള്ളത്‌. ഉപരിതലത്തില്‍ സംഘര്‍ഷാത്മകമെന്നു തോന്നാമെങ്കിലും അന്തഃസത്തയില്‍ അവ 

സമമ്പയത്തിലാണ്‌ നിലകൊള്ളുന്നത്‌. 

അറിവും അനുൂഭൂതിയുമാണ്‌ സത്യത്തിന്റെ അവസ്ഥിതിയെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന സുപ്രധാന 

ഘടകങ്ങള്‍. വൈയക്തികഭാവത്തിലും ലോകനിലയിലും വര്‍ത്തിക്കുന്ന സത്യത്തിന്റെ തലം ആശ്രിതവും 

1-കൃഷ്ണപ്പിള്ള എന്‍. പ്രൊഫ. തിരഞ്ഞെടുത്ത പ്രബന്ധങ്ങള്‍- നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം, എഡി-1, 

പുറം-123,124
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ആപേക്ഷികവുമായിരിക്കും. എന്നാല്‍ സത്യത്തിന്റെ നിരുപാധികമായ കേവലതലം വിരുദ്ധലമ്പധങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

ആധാരവും അതീതവുമായിരിക്കുമെന്നാണ്‌ അദ്വൈതത്തിന്റെ വീക്ഷണം. അത്‌ സത്താപരമായ 

സമൈക്യ ത്തിലൂന്നിയ മനുഷ്യനന്മയെയും ലോകനീതിയെയും കോര്‍ത്തിണക്കുന്നു. വന്നുചേരുന്ന 

പ്രതിസന്ധികളെ ആത്മസംയമനത്തോടെയും തന്മയത്ത്വത്തോടെയും നേരിടുന്നതിന്‌ ആശാന്‍ അവ 

ലംബമാക്കുന്നത്‌ അദ്വൈതചിന്തയെയും അത്‌ ഉയര്‍ത്തിപ്പിടിക്കുന്ന സമമ്വയഭാവത്തെയുമാണ്‌. 

ഇതിലടിയുറച്ച്‌ നയിച്ച സ്വകാര്യജീവിതത്തില്‍നിന്ന്‌ അനന്യമായിരുന്നു ആശാന്റെ കാവ്യജീവിതം. 

ആശാന്‍ അലദ്വൈെതവേദാന്തിയും ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരംചെയ്ത ദേഹവുമാണ്‌. മനസ്സും ശരീരവും 

അദ്ദേഹത്തിന്റെ ചൊല്‍പ്പടിയില്‍ നിന്നുകൊള്ളും. ശങ്കരാചാര്യരെയാണ്‌ ഏറ്റവും വലിയ ബഹുമാനം. 

വത്സേ! കൈരളി,യാശ്വസിക്കു.... എന്ന പ്രരോദന പദ്യം തന്നെ ഇതിന്‌ ദൃഷടാന്തമാണല്ലോ. വിവാഹ 

ത്തിന്‌ മുമ്പേ തന്നെ-ആത്മതത്ത്വം തുടങ്ങിയ ശങ്കരാചാര്യരുടെ ചില പദ്യങ്ങളും ആത്മസ്വരുപത്തെ 

വര്‍ണ്ണിക്കുന്ന ഭഗവദ്ഗീതയിലെ ചില പദ്യങ്ങളും എനിക്ക്‌ പറഞ്ഞു തന്നിരുന്നു എന്ന്‌ ആശാന്റെ 

പത്നിയായ ഭാനുമതി അമ്മ പറയുന്നു. 

വിചാരവും ഭാവനയും സര്‍ഗ്ഗാത്മകമായി സംയോജിക്കുമ്പോഴാണ്‌ ആനുഭൂതികപ്രവാഹങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

കാവ്യ രൂപം സിദ്ധിക്കുന്നത്‌. ആശാന്‍കവിതകളില്‍ കവിതയുടെയും തത്ത്ചചിന്തയുടെയും 

ആനുപാതികമായ സമന്വയം കാണാം. തത്ത്വചിന്തയുടെ അനുചിതമായ കടന്നു കയറ്റം ആശാന്‍ 

കവിതയിലില്ല. സത്യദര്‍ശനത്തിന്റെ സര്‍വൃത്രന്രസ്വത്ന്ത്രമായ സ്വാംശികരണത്തെ വൈകാരികാനുഭൂു 

തിയുമായി സമമ്പയിപ്പിച്ചാണ്‌ ആശാന്‍ ഇത്‌ സാധിച്ചത്‌. തത്ത്ച്ചിന്തകരോട യോജിക്കുകയോ വിയോ 

ജിക്കുകയോ ആകാം. എന്നാല്‍ കവിയോട വായനക്കാരന്‍ യോജിക്കുന്നുമില്ല, വിയോജിക്കുന്നുമില്ല. 

അയാളൊരു ശുഭനിമിഷത്തില്‍ കവിതന്നെ ആയിത്തീരുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. കവിയുടെ കണ്ണിലൂടെ 

കവി കാണുന്ന ചിത്രം കാണുമ്പോള്‍ അയാള്‍ കവിയുമായി സായുജ്യം പ്രാപിക്കുന്നു. ഈ കവന്േന്്ര 

ജാലം പ്രയോഗിക്കാനാണ്‌ തത്ത്വചചിന്താധനം വാരിവിതറാനല്ല ആശാന്‍ മുതിര്‍ന്നത്‌ എന്നാണ്‌ 

വിഷയത്തെക്കുറിച്ച്‌ ശ്രീ. സുകുമാര്‍ അഴീക്കോട അഭിപ്രായപ്പെടുന്നത്‌. 

ഒരു വിശ്വാസത്തെ ന്യായീകരിക്കുന്നതിനും അതിന്റെ നിജസ്ഥിതി തെളിയിക്കുന്നതിനും അത്‌ 

സുവ്യക്തമായി അവതരിപ്പിക്കുന്നതിനും ചില പ്രമാണസംഹിതകള്‍ വേണം. അതിന ഒരു പരിധിവരെ 

മ- കമലമ്മ ജി.- ആശാന്‍ സാഹിത്യ പ്രവേശിക (പഠനങ്ങള്‍)- നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം, എഡി-1. 

1989, പുറഠ-129 

3- കുമാരനാശാന്‍ സ്മാരകസമിതി- സാഹിതയ പ്രവര്‍ത്തകസഹകരണസംഘം, കോട്ടയം, എഡി-1, 1968 

പുറം-73
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യുക്തിയുടെയും തര്‍ക്കത്തിന്റെയും വാദങ്ങളുടെയും പിന്‍ബലം ആവശ്യമാണ്‌. ആത്മാവിഷ്ക്കാരത്തില്‍ 

അവ ആനുപാതികമായി നിലകൊള്ളണമെന്നില്ല. എന്നാല്‍ യുക്ത്യധിഷഠിതമായ തത്ത്വചിന്തയും വൈകാ 

രികതലത്തിലുള്ള ഭക്തിയും തമ്മിലുള്ള അന്തഃസംഘര്‍ഷത്തെക്കാള്‍ ഭക്തിയും ജഞാനവും കര്‍മ്മവും 

യോഗവും യുക്തിയും തമ്മിലുള്ള ഹൃദ്യമായ മേളനത്തില്‍നിന്നാണ്‌ ആസ്തികൃബോധവും ദാര്‍ശനി 

കഗൌഈരവവും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ആശാന്റെ രചനകളെല്ലാം ഉയിരെടുക്കുന്നത്‌. 

ശ്രി ശങ്കരാചാര്യരുടെ താത്ത്വികവും ശ്രീ നാരായണ ഗുരുവിന്റെ പ്രായോഗികവുമായ അദ്വൈത 

മാണ്‌ കുമാരനാശാന്റെ കൃതികളിലുള്ളത്‌. അതിലൂടെ മനുഷ്യരെ തമ്മിലകറ്റുന്ന മൂല്യനിരാസം സംഭ 

വിച്ച ജാതി, മതം എന്നി സ്ഥാപനങ്ങള്‍ക്കെതിരെ പ്രതിരോധമുയര്‍ത്താനും ആദ്ധ്യാത്മിക ആശയ 

ങ്ങളെ ആദര്‍ശസമൂഹത്തിന്‌ അനുഗുണമാക്കാനും അദ്ദേഹത്തിനു കഴിഞ്ഞു. സ്വേച്ഛചാനുസൃതമായ 

പ്രയോഗത്തിലൂടെ പൌരോഹിത്യം വികലമാക്കിയ വൈദികചിന്തകളെ തിരുത്തിക്കുറിച്ച്‌ അതിന്റെ 

യഥാര്‍ത്ഥമഹിമയെ പ്രായോഗികതലത്തോടിണക്കുന്നതിന്‌ ശ്രീനാരായണ ദര്‍ശനം അദ്ദേഹത്തെ 

സഹായിച്ചു. പ്രസ്തുത സ്വാധീനം അദ്ദേഹത്തിന്റെ സ്തോത്രകൃതികളില്‍ പ്രത്യക്ഷമായും 

പില്‍ക്കാലകൃതികളില്‍ അത്‌ അന്തര്‍ദ്ധാരയായുമാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിച്ചത്‌. മരണത്തിന്‌ ഏതാനും നിമിഷം 

മുമ്പ്‌ കുമാരനാശാനോട തന്റെ ജീവിതത്തെ അടിമുടി സ്വാധീനിച്ച ഏറ്റവും മഹത്തായ സംഭവം ഏന്താ 

ണെന്ന്‌ ചോദിച്ചിരുന്നെങ്കില്‍ ഒരു മറുപടിയേ അദ്ദേഹം പറയുമായിരുന്നുള്ളൂ- എന്റെ ശ്രീനാരായണ 

ദര്‍ശനം എന്ന്‌. അതുകൊണ്ട്‌ സ്തോ്തരകൃതികള്‍മൂതല്‍ക്കുള്ള അതിന്റെ സ്വാധീനം 

പരിശോധിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 

സ്തോത്രസ്ര്പദായത്തിന്‌ ചരിത്രപരമായി വളരെയധികം പ്രാധാന്യമുണ്ട്‌. പ്രപഞ്ചനിയമമായ 

ഈശ്വരനോടുള്ള മനുഷ്യന്റെ ആത്മനിവേദനമാണ്‌ സ്തോത്രങ്ങളായി ഉരുത്തിരിയുന്നത്‌. വിവിധ നാമ 

ങ്ങളിലൂടെ ദൈവത്തിന്റെ മഹത്വം വാഴ്ത്തുക, എല്ലാ തരത്തിലുമുള്ള പരിമിതികളില്‍നിന്നും വിമുക്തി 

അഭ്യര്‍ത്ഥിക്കുക, അതിനെ മനുഷ്യഭാവത്തില്‍ക്കണ്ട്‌ കുറ്റം പറയുകയും പരിഭവിക്കുകയും കളിയാക്കു 

കയും താക്കീത്‌ കൊടുക്കുകയും ചെയ്യുക എന്നിങ്ങനെയുള്ള പല സ്ര്രദായങ്ങളും അതിലുണ്ട്‌. അംഗോ 

പാംഗവര്‍ണ്ണനകളിലൂടെ മനസ്സിനെ ഏകാഗ്രമാക്കി അതിലടക്കി നിര്‍ത്തുന്നതിനുള്ള ഉപാധികൂടിയാണ്‌ 

സ്തോത്രങ്ങള്‍. അത്‌ പഴയ ഭക്തിയെ പുതിയ സാഹചര്യങ്ങളില്‍ പുനരുദ്ധരിക്കുകയും അതിന്റെ 

സമ്പത്തും വിശ്വവ്യാപകത്വവും തികച്ചും അത്ഭുതകരമാക്കി തീര്‍ക്കുകയും ചെയ്തു. സ്തോത്രങ്ങളെ 

4- കൃഷണപ്പിള്ള എന്‍. പ്രൊഫ.- തിരഞ്ഞെടുത്ത പ്രബന്ധങ്ങള്‍- നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, എഡി.1, കോട്ട 
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പ്രധാനമായും നാമാവലീസ്തോത്രങ്ങള്‍, രൂപവര്‍ണ്ണനാസ്തോത്രങ്ങള്‍, അര്‍ത്ഥനാമസ്തോത്രങ്ങള്‍, ദീനാ 

ലാപനസ്തോത്രങ്ങള്‍, ശ്രതുസംഹാരസ്തോത്രങ്ങള്‍, ക്ഷമമാപണസ്തോത്രങ്ങള്‍, പുരാണകഥന സ്തോത്ര 

ങ്ങള്‍, കാലികസ്തോത്രങ്ങള്‍, ദാര്‍ശനികസ്തോത്രങ്ങള്‍ എന്നിങ്ങനെ തരംതിരിക്കാം. ആര്‍ത്തര്‍ ജിജ്ഞാ 

സുക്കള്‍, അര്‍ത്ഥാര്‍ത്ഥികള്‍ ജഞാനികള്‍ എന്നിങ്ങനെ വിവിധശ്രേണികളിലുള്ള ഭക്തരെ സംബന്ധി 

ക്കുന്ന സ്തോത്രകൃതികളെ യഥാക്രമം വിധി സ്തോത്രം, കര്‍മ്മസ്തോത്രം, ദ്രവ്യസ്തോത്രം, അഭി 

ഇഞാനസ്തോത്രം എന്നിങ്ങനെയും വിഭജിക്കാം. അവയില്‍ നാമാവലികള്‍, രൂപവര്‍ണ്ണനകള്‍, ദീനാലാ 

പങ്ങള്‍, ക്ഷമാപണം, ദാര്‍ശനികചിന്തകള്‍ എന്നിവജെല്ലാം ഉള്‍പ്പെടുന്നു. 

ശ്രീനാരായണദര്‍ശനത്തിന്റെ സ്വാധീനമുള്‍ക്കൊണ്ടാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍ സ്തോത്രകൃതികള്‍ 

എഴുതിയത്‌. ശ്രീനാരായണദര്‍ശനത്തെ ജനങ്ങളിലേക്കെത്തിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം ശ്രമിച്ചു. പരംപൊരുളിനെ 

അന്വേഷിച്ചലയുന്ന ജീവാത്മാവിന്റെ വിഹ്വലതകളും വേദനകളും അതിലുണ്ട്‌. സാര്‍വൃജനീനമായ സ്നേഹ 

മെന്ന വികാരത്തെ അതിന്റെ പൂര്‍ണ്ണതയിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ത്തുന്ന ഭക്തിദര്‍ശനവുമായും അവയ്ക്ക്‌ ബന്ധമുണ്ട്‌. 

എല്ലാം വെടിഞ്ഞ്‌ സ്വയം മറന്ന്‌ ജഗന്നിയന്താവിന്റെ ഇച്ഛയ്ക്ക്‌ ഉപകരണമായിത്തീരുക എന്നതാണ്‌ 

ഭക്തിമാര്‍ഗൃത്തിന്റെ കാതല്‍. പരമാത്മാവിനെ സ്വായത്തമാക്കാനുഴറുന്ന ജീവാത്മഭാവം ആശാന്റെ 

സ്തോത്രകൃതികളില്‍ പ്രത്ൃക്ഷപ്പെടുന്നു. ്രഹ്മത്തിന്റെ സമൂര്‍ത്തപ്രതീകങ്ങളാണ്‌ ആശാന്റെ 

സ്തോത്രകൃതികളിലെ ദേവതാസങ്കല്പങ്ങള്‍. അദ്വൈതജഞാനോപാസനയിലൂടെ അതിനെ ധ്യാനി 

ക്കാനും പ്രതിപാദിക്കാനും ഭക്തിയുടെ ശക്തവും സാര്‍വ്വരതികവുമായ പരമപ്രേമത്തെത്തന്നെയാണ്‌ 

അദ്ദേഹം സമാശ്രയിക്കുന്നത്‌. പ്രാപഞ്ചികജീവിതത്തെപ്പറ്റി ദാര്‍ശനിക നിലവാരത്തില്‍ ചിന്തിക്കുകയും 

ജീവിതത്തിന്റെ അന്തസ്സാരശുന്യതയും നിസ്സാരതയും ബോദ്ധ്യമാകുകയും ചെയ്ത ഒരാളുടെ ഭക്തി പര 

മമായ അറിവിന്റെ ഈടുറപ്പുള്ളതായിരിക്കും. അതിലൂടെ പരാഭക്തിയിലെത്തുന്ന മനസ്സ്‌ ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ 

വശപ്പെടുത്തി സ്വാര്‍ത്ഥബുദ്ധിയെ നശിപ്പിച്ച്‌ ര്രമികമായി സത്യത്തിലും ധര്‍മ്മത്തിലും അധിഷ്ഠിതമാ 

കുന്നു. 

ദേവതാസങ്കല്പങ്ങളെ പുരസ്ക്കരിച്ചെഴുതിയ സ്തോത്രകൃതികളുള്‍പ്പടെയെല്ലാം 

ലക്ഷീകരിക്കുന്നത്‌ ആശാന്റെ ഏകത്വത്തിലടിയുറച്ച ഈശ്വരാവബോധത്തിലേക്കാണ്‌. അതില്‍ ശാങ്കര 

ശതകം, ശിവസുരഭി, ഉപ്ക്രമപഞ്ചകം, ശിവധ്യാനവിംശതി, മിശ്രസ്തവങ്ങള്‍, മിശ്രസ്തോത്രങ്ങള്‍, ശിവ 

ഭക്തിപഞ്ചകം, ശിവജ്ഞാനപഞ്ചകം, ശിവയോഗി പഞ്ചകം, ശിവമാഹാത്മൃസ്തോത്രം എന്നിവ ശിവ 

സ്തോത്രങ്ങളാണ്‌. നിജാനന്ദാനുഭൂതി, പരമപഞ്ചകം, ദേവീസ്തോത്രങ്ങള്‍, സാവിത്രിയുടെ പ്രാര്‍ത്ഥ 

ന, ആനന്ദലഹരി(വിവര്‍ത്തനം), ദേവ്ൃൃയപരാധക്ഷമാപണ സ്തോ(്രം(വിവര്‍ത്തനം), സൌന്ദര്യല

.
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ഹരി(വിവര്‍ത്തനം) എന്നിവ ദേവീസ്തോത്രങ്ങളും ഭക്തവിലാപം, സുബ്രഹ്മണ്ൃദശകം, ശിഖിവാഹന 

ധ്യാനദശകം(സംസ്കൃതം) തുടങ്ങിയവ സുഡ്രഹ്മണ്യസ്തോത്രങ്ങളുമാണ്‌. ശാരദാസ്തവം, സര 

സ്വതീപഞ്ചകം എന്നിവ സരസ്വതീ സ്തുതികളും നിജാന്ദവിലാസം, കളകണ്ഠഗീതം എന്നിവയും അദ്ദൈ 

തത്തെ നേരിട്ടു പ്രതിപാദിക്കുന്ന രചനകളുമാണ്‌. കാമീനീഗര്‍ഹണം, വൈരാഗ്യപഞ്ചകം, വിഭൂതി, അനു 

ഗ്രഹപരമദശകം എന്നിവ സാധനാപ്രധാനങ്ങളാണ്‌. പ്രഭാതപ്രാര്‍ത്ഥന, മതാതീതനായ ഈശ്വരനെവപ്പറ്റി 

യുള്ള സങ്കീര്‍ത്തനം, ആത്മാര്‍പ്പണം എന്നിവ നിരാകാരനായ ഈശ്വരനെ കുറിയ്ക്കുന്നു. സൃഷ്ടിക്ക്‌ 

കാരണഭൂുതനെന്ന നിലയില്‍ ഈശ്വരനെ സ്തുതിക്കുന്ന ഈശ്വരന്‍, സകലമുല്യങ്ങള്‍ക്കും ആധാര 

മെന്ന നിലയില്‍ ഈശ്വരനെ വാഴ്ത്തുന്ന ദീപാര്‍പ്പണം, അവശന്‍ ആലംബമെന്ന നിലയില്‍ ഈശ്വരനെ 

കാണുന്ന നിശാപ്രാര്‍ത്ഥന, പ്രതീകത്തിലൂടെ ഈശ്വരനെ വാഴ്ത്തുന്ന ഓം എന്ന സംസ്കൃത രചന, 

കരുണാനിധി സ്തോത്രം എന്നിവ ഏകാത്മദര്‍ശനത്തിന്റെ പ്രതിദ്ധനികളാണ്‌. കൂടാതെ 

ഖണണ്‍്ഡകാവ്യങ്ങളായ വീണപൂവ്‌, സിംഹപ്രസവം(1908), നളിനി(1911), ലീല(1914), ശ്രീ ബുദ്ധചരിതം(1917 

-24), ഗ്രാമവൃക്ഷത്തിലെ കുയില്‍ (1918), പ്രരോദനം(1919), ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത(1919), പുഷ്പ 

വാടി (1922), ദുരവസ്ഥ(1922), ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകി (19മ2), കരുണ(1923), മണിമാല(1924), വനമാല(1925) 

എന്നീ കൃതികളില്‍ അദ്വൈതചിന്ത ബിംബങ്ങളായും മനഃശാസ്ത്രരൂപങ്ങളായും മിത്തുകളായും 

ഉരുത്തിരിയുന്നുണ്ട്‌. ഇതേ ദര്‍ശനത്തിന്റെ അനുരണനവും പിന്തുടര്‍ച്ചയുമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 

കാവ്യലോകം പരമതാലല്‍പര്യമായി ഉന്നയിക്കുന്നത്‌. അതിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ദേവതാ സങ്കല്പം, 

ബ്രഹ്മം /ഈശ്വരന്‍ എന്നി സംജ്ഞകള്‍, പ്രപഞ്ചനിയമത്തിന്റെ അലംഘനിയതയെന്ന നിലയിലുള്ള 

വിധി, ആത്മബോധത്തിന്റെ മനുഷ്യാകാരമെന്ന നിലയില്‍ ഗുരു, പരമമായ സത്യത്തെ വെളിപ്പെടു 

ത്തുന്ന മഹാവാക്യങ്ങള്‍, അദല്വൈതചിന്തയുടെ അടിസ്ഥാനത്തിലുള്ള സമമ്പയപദ്ധതി എന്നി മൌലിക 

വീക്ഷണങ്ങള്‍ ബിംബങ്ങളായും ഗൂഡാവബോധമായും ആദിരൂപങ്ങളായും ആശാന്റെ രചനകളില്‍ 

നിലകൊള്ളുന്നുണ്ട്‌. ആയതിനാല്‍ അവിരുദ്ധമായ ആധാരൈകൃത്തിന്റെ പാരസ്പര്യത്തില്‍ 

വര്‍ത്തിക്കുന്ന അവയെ സുക്ഷ്മപരിശോധനയ്ക്ക്‌ വിധേയമാക്കുന്നു. 

4.1-ദേവതാ സങ്കല്പം 

ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലെ ഓരോ ചലനവും സുസ്ഥാപിതവും സുവ്യക്തവുമായ നിയമവ്യവസ്ഥ 

യുടെ വരുതിയിലാണ്‌ വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. ഏകമായ സത്യം വിവിധ മാദ്ധ്യമങ്ങളിലൂടെ പ്രകടമാകുമ്പോള്‍ 

പ്രപഞ്ചവസ്തുക്കളുടെ വിവിധ ആകാരപ്രകാരങ്ങള്‍ക്കനുസൃതമായി അവയ്ക്കെല്ലാം ദേവതാരുപത്തി

.
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ലുള്ള ഉപനിയമങ്ങളെ ആചാര്യന്മാര്‍ വിഭാവനം ചെയ്തു. ഈ ഉപനിയമങ്ങള്‍ ഈശ്വരനെന്ന ഏകമായ 

അധിനിയമത്തില്‍നിന്ന്‌ അനന്യമെന്നും അവര്‍ സ്ഥാപിച്ചു. ഇങ്ങനെയാണ്‌ ഏകമായ ഈശ്വരതത്ത്വ 

ത്തില്‍നിന്നും ബഹുദേവതോപാസനയുടെ തലം പ്രകടമാകുന്നത്‌. ഇവിടെ സ്തോത്രങ്ങള്‍, കീര്‍ത്തന 

ങ്ങള്‍ വാഴ്ത്തുപാട്ടുകള്‍ എന്നിവ പ്രസക്തമായി വരുന്നു. ദേവതാസ്വരൂപം, ഭക്തനുള്‍പ്പെടുന്ന സമൂഹ 

ത്തിന്റെ അവസ്ഥ, ലോകത്തിന്റെ സ്ഥിതിഗതികള്‍ എന്നിവയെല്ലാം ഇതില്‍ പ്രതിപാദിക്കും. അന്തഃുകര 

ണശുദ്ധി, ചിത്തൈകാഗ്രത, വൈരാഗ്യം, ഭക്തി എന്നിവ സമ്പാദിച്ച്‌ നാനാത്വമാര്‍ന്ന ഉപനിയമങ്ങ ളിലൂടെ 

സഞ്ചരിക്കുമ്പോള്‍ അധിനിയമമായ ഈശ്വരന്റെ ഏകത്വമറിയിയാന്‍ സാധിക്കും. പ്രപഞ്ചസൌന്ദര്യ 

ത്തിന്റെയും ശക്തിവിശേഷങ്ങളുടെയും അകപ്പൊരുളറിഞ്ഞ്‌ പാടിപ്പുകഴ്ത്തുന്ന ഭാവഗീതങ്ങളായ 

സ്തോത്രകൃതികളുടെ ലക്ഷ്യം വൈചാരികമായ സത്യസന്ധതയെയും വൈകാരികാനുഭൂുതിയെയും 

സമമ്പയിപ്പിച്ച്‌ അവബോധത്തെ ആത്യന്തികമായ മുക്തിയിലേക്ക്‌ നയിക്കുക എന്നതാണ്‌. ആശാന്റെ 

സ്തോത്രകൃതികളുടെ ലക്ഷ്യവും അതുതന്നെ. 

ജാതിമേധാവിത്വത്തിന്നെതിരെ സ്തോത്രങ്ങളെ ജനകീയസാഹിത്യമാക്കി വികസിപ്പിക്കാനും 

സംസ്കൃതഭാഷാപാരമ്പര്യത്തെ കൂടുതല്‍ കരുത്തോടെ സമമ്പയിപ്പിക്കാനും സ്തോത്രകൃതികളിലൂടെ 

ആശാനു കഴിഞ്ഞു. സ്തോത്രകൃതികളെ സംഗീതാത്മകമാക്കാന്‍ സംസ്കൃതവ്ൃത്തങ്ങളോടൊലപ്പം ഭാഷാ 

വ്യത്തങ്ങളെയും സ്വീകരിച്ചു. യോഗദര്‍ശനം, ത്ര്രവിധികള്‍, ശൈവാഗമങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയ 

വയ്ക്കനുഗുണമായ ദേവതാസങ്കല്‍പം, ദര്‍ശനം, ഭാഷ, രൂപവര്‍ണ്ണന, അര്‍ത്ഥാലങ്കാരങ്ങള്‍ എന്നിവ 

സ്വീകരിച്ചത്‌ തുടക്കം മുതല്‍ അദ്ദേഹത്തെ സ്വാധീനിച്ച അദ്വൈതദര്‍ശനത്തിന്റെ വെളിച്ചത്തിലായിരുന്നു. 

ഇതിലൂടെ വിവിധരസങ്ങള്‍ കോര്‍ത്തിണക്കി ഭക്തിയെ പോഷിപ്പിച്ച്‌ ശാന്തരസത്തിലെത്തിക്കുന്ന 

സമുന്നതമായ സ്തോത്രധര്‍മ്മത്തെ അദ്ദേഹം അനാവരണം ചെയ്തു. വൈകാരികാംശംകൊണ്ടും സന്ദ 

ര്യ,്രകാശനംകൊണ്ടും ശ്രദ്ധേയമായ കാവ്യങ്ങള്‍ പോലും അദ്ൈതചിന്തയുടെ സ്വാധീനമുള്‍ക്കൊള്ളു 

ന്നവയാണ്‌. ശ്രീനാരായണഗുരുദേവനെ പ്രത്യക്ഷമായി അനുകരിച്ചാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍ ആദ്യകാല 

സ്തോത്രങ്ങള്‍ എഴുതിയത്‌. ശങ്കരാചാര്ൃയരില്‍നിന്നു തുടങ്ങുന്ന സ്തോത്രരചനയുടെ അദ്വൈതപാര 

മ്പര്ൃയമാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍ പൂര്‍ത്തീകരിച്ചത്‌. 

നിജാനന്ദവിലാസ ത്തില്‍ പഞ്ചഭൂതങ്ങളായ ആകാശം, വായു, അഗ്നി, വെള്ളം, ഭൂമി എന്നി 

വയും സൂര്യച്ന്രാദികളും ചേര്‍ന്ന ദൃശ്യ്രപഞ്ചത്തിനും രൂപമില്ലാത്ത നിര്‍മ്മലജ്ഞാനത്തിനും ബ്രഹ്മാ

.
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ദികള്‍ക്കും സാരമാണ്‌ എന്റെ ഈശ്വരനെന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. ദൃശ്യധ്രപഞ്ചത്തിലെ അടിസ്ഥാനഘട 

കങ്ങളായ പഞ്ചഭൂതങ്ങളും സുര്യച്ന്്രന്മാരും ഈശ്വരാംഗങ്ങളാണെന്നാണ്‌ കവി ഉദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. കൃത്യ 

മായ നിയമ്ര്രമത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ഉരുത്തിരിഞ്ഞ പ്രപഞ്ചപദാര്‍ത്ഥങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ വിഭിന്നമല്ല 

അതിന്റെയെല്ലാം അധിനിയമമായ ഈശ്വരനെന്ന്‌ പറയുന്ന ഈ ഭാഗം സര്‍വ്വേശ്വരവാദ്ര( ) 

ത്തെയാണ്‌ ഉന്നയിക്കുന്നത്‌. ഇവിടെ സൃഷ്ടിയും ര്രഷടാവും ഒരു തത്ത്വത്തിന്റെ വിവിധതലത്തിലുള്ള 

പ്രകടീകരണങ്ങളാണ്‌. 

ആരാധനാമൂര്‍ത്തിയുടെ വാഹനത്തെ സംബോധന ചെയ്ത്‌ അര്‍ത്ഥിക്കുന്ന രീതി, ശിവന്റെ 

സവിശേഷതകള്‍ മകനില്‍ ആരോപിച്ച്‌ വര്‍ണ്ണിക്കുന്ന രീതി, സ്തുതികള്‍ക്കിടയില്‍ കഥകള്‍ കൂട്ടിച്ചേര്‍ത്ത്‌ 

പ്രതിപാദിക്കുന്ന സവിശേഷത തുടങ്ങിയവയെല്ലാം ഗുരുവിനെപ്പോലെതന്നെ ആശാനും പിന്തുടരുന്നു. 

ശിവകുടുംബത്തിലെ അംഗങ്ങളായ ശിവനും ദേവിയും സുഡ്രഹ്മണ്യനുമാണ്‌ ശ്രീ നാരായണഗുരു 

ദേവന്റെ കൃതികളിലെന്നപോലെ ആശാന്റെയും സ്തോത്രങ്ങളില്‍ കാണുന്നത്‌. എന്ന്‌ കെടാക്കുളം 

കരുണാകരനും ഗുരുവിന്റെ ആത്മീയജീവിതയാത്രയുടെ ഒന്നാം ഘട്ടത്തില്‍-അവധൂതഘട്ടത്തില്‍-എഴു 

തിയ സ്തോത്രങ്ങളുമായി കുമാരനാശാന്റെ ആദ്യകാലസ്തോത്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രഗാഡബന്ധം കാണുന്നു. 

ശിവന്‍, പാര്‍വ്വതി, ഗണപതി തുടങ്ങിയവരാണ്‌ പ്രധാനമായും ഗുരുവിന്റെ ആരാധനാപുഷ്പങ്ങള്‍ പിടിച്ചു 

പറ്റുന്നത്‌. ആശാന്റെയും അധികശ്ലോകങ്ങളും ശിവന്‍, സുധ്രഹ്മണ്യന്‍, പാര്‍വ്വതി എന്നീ ആരാദ്ധ്യദേവ 

തകളെ വാഴ്ത്തുന്നതാണ്‌. ശ്രീനാരായണഗുരു ശിവനെ കേശാദിപാദം വര്‍ണ്ണിക്കുന്നതായി കാണാം. 

ശാങ്കരശതകത്തില്‍ ആശാനും ഇതു പിന്തുടരുന്നു എന്ന്‌ ഡോ. കെ. ഗോപിനാഥനും അഭിപ്രായപ്പെടു 

ന്നു. 

കരയിലെ ഏറ്റവും വലിയ ജീവിയായ ആനമുതല്‍ എലിവരെ എല്ലാം ജീവധരര്‍മ്മങ്ങളും 

കണ്ണിചേര്‍ന്നു നില്‍ക്കുന്നതാണ്‌ ഈശ്വരതത്ത്വമെന്നറിയുമ്പോള്‍ മനുഷ്യജീവിതം നിര്‍വ്വിഘ്നം 

സഞ്ചരിക്കുമെന്നതിന്റെ പൊരുളാണ്‌ ഗണേശതത്ത്വം. ഭഭതികവും ആത്മീയവുമായ ലക്ഷ്യങ്ങള്‍ 

-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റൂട്ട്‌, എഡി.1, മെയ്‌ -2010 പുറം-66, (ശ്ലോകം-17) 

7- കരുണാകരന്‍, കെടാക്കുളം- ജൂഷിയും കവിയും ശ്രീനാരായണ യുഗ്രപപഭാവം- അന്താരാഷ്രട ഗുരുവര്‍ഷാ 

ചരണം, സ്മരണിക 1970 പുറം-400 

8- ഗോപിനാഥന്‍ കെ. കുമാരനാശാന്റെ കവിതകളില്‍ വെളിപ്പെടുന്ന കവി മനസ്സ്‌- പിഎച്ച്‌.ഡി. പ്രബന്ധം, 

കേരള സര്‍വ്വകലാശാല, 1986

.
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നേടുന്നതിനിടയില്‍ ജീവിതത്തിലുണ്ടായേക്കാവുന്ന തടസ്സങ്ങളെ അത്‌ നിവാരണം ചെയ്യുന്നു. ദ്രാവിഡ 

സങ്കലപത്തിലുള്ള ദേവതാരുപമായ ഗണപതിയെ വണങ്ങി നില്‍ക്കുന്ന ദേവസമൂഹത്തോടു കൂടിയവന്‍, 

വേദങ്ങളുടെ നാരായവേര്‍, ച്ര്രനെ ശിരസ്സില്‍ ചൂടിയവന്‍, ലക്ഷമീസമേതനായ വിഷണുവിനാല്‍ 

ഭജിക്കപ്പെടുന്നവൻ, തടിച്ചു മനോഹരമായ വയറോടു കൂടിയവന്‍, സനന്ദാദി മുനിമാരാല്‍ 

സ്തുതിക്കപ്പെടുന്നവന്‍, ജടയില്‍ സര്‍പ്പരാജാവായ വാസുകിയെ മുല്ലമാലയായി അണിഞ്ഞിരിക്കുന്നവന്‍, 

അഭീഷ്ടസിദ്ധി ദായകന്‍ എന്നിങ്ങനെ വിനായകാഷ്ടക ത്തില്‍ ശ്രീനാരായണഗുരു പ്രാധാന്യത്തോടെ 

വര്‍ണ്ണിക്കുന്നുണ്ട. സാധാരണ മനുഷ്യര്‍ക്ക്‌ അവരവരുടെ നിലവാരത്തിലുള്ള നാമരുപങ്ങളുമായി നേരിട്ട 

ബന്ധപ്പെടാമെന്നതിനാലാണ്‌ പ്രതീകാത്മകങ്ങളായ ദേവതാസങ്കല്‍ പങ്ങള്‍ക്ക്‌ ആശാന്‍ 

സ്തോത്രകൃതികളില്‍ ഈന്നല്‍ നല്‍കാതിരുന്നത്‌. ശിവകുടുംബാംഗമാണെങ്കിലും അതില്‍ ഗണപതിക്ക്‌ 

സ്ഥാനം ലഭിക്കാതെ പോയത്‌ അതുകൊണ്ടാവാം. ജീവിതത്തിലെ ഉല്‍ക്കണ്ഠകള്‍, വിഹ്വലതകള്‍, പ്രത്യാ 

ശകള്‍, ഭയാശങ്കകള്‍ എന്നിവ നേരിട്ട്‌ സംവദിച്ച്‌ ക്രിയാത്മക പരിഹാരമാര്‍ഗ്ഗം നേടാന്‍ 

മനുഷ്യാകാരത്തിലുള്ള ദേവീദേവന്മാരാണ്‌ ഉചിതമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം തിരിച്ചറിഞ്ഞു. 

നാരായണഗുരു സ്വാമികളുടെ സ്തോത്രത്തില്‍ ശിവന്റെ പാമ്പും അമ്പിളിയും ഗംഗയും തുമ്പയും 

സുബ്രഹ്മണ്യനും കല്‍പിച്ചിരിക്കുന്നു. ഇതിനെ അനുകരിച്ച്‌ ഭക്തവിലാപ ത്തില്‍ ഗംഗ, ച്ര്്രക്കല, 

മൂന്നാംകണ്ണ്‌ എന്നിവയോടെ ആശാന്‍ സു്രഹ്മണ്യനെ അവതരിപ്പിക്കുന്നു. ശൈവസിദ്ധാന്തമനുസ 

9- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- പ്രൊഫ.ജി. ബാലകൃ 

ഷണന്‍ നായര്‍-കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1, 2003 പുറം-5 

10- അര്‍ക്കബിംബമൊരാറുദിച്ചുയരുന്നപോലെ വിളങ്ങിടും തൃക്കിരീടജടയ്ക്കിടയ്ക്കരവങ്ങളമ്പിളി തുമ്പയും 

ദുഷക്ക്ൃതങ്ങളുകറ്റുവാനൊഴുകീടുമംബരഗംഗയും/ ഹൃത്ക്കുരുന്നിലെനിക്കു കാണണമെപ്പൊഴും ഗുഹ 

പാഹിമാം 

(നാരായണ ഗുരു-ഷഞണ്മുഖ സ്തോത്രം) 

ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- പ്രൊഫ.ജി. ബാലകൃഷണന്‍ 

നായര്‍-കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1, 2003 പുറം-120 

11- കാളാംഭോദക്കരിംകോമളതരകബരീ ഭാരമാരോഹണം ചെ- 

യ്തോളം തല്ലുന്ന ഗംഗാനദിയുമൊളി ചൊരിക്കുന്ന ചന്ദ്രക്കിടാവും 

മാളും മാരന്‍ മദിച്ചാലിനിയുമിനിയുമെന്നങ്ങു ചെന്നെറ്റിയില്‍ തീ- 

കാളും കണ്ണും കലര്‍ന്നെന്‍ കരുണമുരുകനെക്കാണുവാന്‍ കാലമായോ! 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010, പുറം-90
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രിച്ച്‌ ശിവന്റെ ഒരു ഭാഗം തന്നെയായ സുബ്രഹ്മണ്യനും സ്ത്രൈണസത്തയായ പാര്‍വ്വതിയും ഭിന്നരല്ല. 

വിവിധ ദേവതാ സങ്കല്പവൈവിദ്ധ്യങ്ങളില്‍ സമാനധര്‍മ്മങ്ങള്‍ ആരോപിക്കുന്നത്‌ അദ്വൈതചിന്തയി 

ലധിഷഠിതമായ ഏകത്ചത്തിലൂന്നിയാണ്‌. കാര്യത്തില്‍ നില്പതിഹ കാരണ സത്തയെന്നേ വേറല്ല എന്ന 

നാരായണഗുരുവിന്റെ കാഴ്ചപ്പാടുതന്നെയാണ്‌ കാരണത്തിലമരുന്നു കാര്യം എന്ന ആശാന്റെ 

വീക്ഷണത്തിലുമുള്ളത്‌. കൂടാതെ ദേവതാസങ്കലപം, ദര്‍ശനം, ഭാഷ, വിവരണം എന്നിവയിലെല്ലാം 

മധുരഭക്തിയുടെ വര്‍ണ്ണനാസ്തോത്രങ്ങളില്‍നിന്നും നാമസങ്കീര്‍ത്തനസ്തോത്രങ്ങളില്‍നിന്നും വ്യത്യ 

സ്തമായി ശൈവഭക്തിയുടെ വൈരാഗ്യപ്രധാനമായ തലങ്ങളിലൂടെ ആശാന്‍ ഒരുപാട മുന്നേറുന്നുണ്ട്‌. 

ശൈവസകങ്കലപം ആത്മാകാരവ്ൃത്തിയിലേക്കുയരുന്നത്‌ കളകണ്ഠഗീത ത്തില്‍ കാണാം. ബ്രഹ്മ 

സാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തോടെ ശേഷിക്കുന്നത്‌ അടിസ്ഥാന ബോധരൂപമായ ശിവനാണ്‌. കാണുന്നതെല്ലാം 

അവന്റെ വിഭൂതികളാണ്‌. ചിന്മയമായ ശിവതത്ത്വത്തില്‍ അവയൊന്നും ശേഷിക്കുകയില്ല. പരമസ 

ത്തയ്ക്കേകിയ ശിവനാമവും അവന്റെ വിഭൂതികളും അവിഭക്തസത്തകളാണെന്ന്‌ സമര്‍ത്ഥിക്കുകയാ 

ണിവിടെ. രണ്ടിനെയും സ്വതന്ത്രമായി കാണാന്‍ നമുക്കാകില്ല. പരിപൂര്‍ണ്ണമായ പരമസത്യത്തെക്കുറി 

ച്ചുള്ള ശാന്തിമ്ര്രവും ലക്ഷീകരിക്കുന്നത്‌ ഇതുതന്നെയാണ്‌. അത്‌ പൂര്‍ണ്ണമാകുന്നു. ഇത്‌ പൂര്‍ണ്ണമാകു 

ന്നു. പൂര്‍ണ്ണത്തില്‍ നിന്ന്‌ പൂര്‍ണ്ണം ഉണ്ടാകുന്നു. പൂര്‍ണ്ണത്തില്‍ നിന്ന്‌ പൂര്‍ണ്ണമെടുത്താലും പൂര്‍ണ്ണം 

തന്നെ അവശേഷിക്കുന്നു. അതായത്‌ കാരണഡ്രഹ്മത്തില്‍നിന്ന്‌ കാര്യപ്രപഞ്ചമെടുത്താല്‍ സച്ചിദാ 

നന്ദരൂപമായ ബ്രഹ്മം തന്നെ അവശേഷിക്കുന്നു എന്ന്‌ താല്പര്യം. 

വാക്കിനും മനസ്സിനും ബുദ്ധിക്കും എത്തിപ്പിടിക്കാനാവാത്ത വിഷയമെന്ന നിലയ്ക്ക്‌ പര്രബഹ്മ 

തത്ത്വത്തെ പ്രതിപാദിക്കാന്‍ യതോ വാചോ നിവര്‍ത്തന്തേ അപ്രാപ്യ മനസാ സഹ, നേതി, നേതി 

തുടങ്ങിയ വേദാന്തചിന്തകളെ സ്തോത്രകൃതികളില്‍ ആശാന്‍ അവതതരിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നു. നിജാനന്ദവി 

ലാസ ത്തില്‍ വേദാന്തത്തിനും മറ്റ പല ശാസ്ത്രങ്ങള്‍ക്കും പരസ്പരം കലഹിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന പ്രസ്ഥാ 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റിറ്റ്യൂട്ട്‌, എഡി-1, മെയ്‌-2010, പുറം-164, (ശാങ്കരശതകം-ശ്ലോകം-93) 12- ശേഷിപ്പതു 

13- ബോധമയന്‍ ശിവനാം / ശേഷങ്ങളുവന്റെ വിഭൂതികളാം 

ശേഷിക്കയുമില്ലവ ചിന്മയനില്‍ / ഭാഷാജിത പൂമധുവാം കുയിലേ (ശ്ലോകം-17) 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം- 318 

14- ബ്ൃഹദാരണ്യകോപനിഷത്ത്‌- (വാള്യം-1)-ഗുരു നിത്യചൈതന്ൃയതി- ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, കോട്ടയം, എഡി-1, 

1994, പുറം-18
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നങ്ങള്‍ക്കുമെല്ലാം സാരമെന്നും വാദാതീതമെന്നും യോഗികകളുടെ ഹൃദയപത്മത്തെ നിത്യമായി വിക 

സിപ്പിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന ഇതല്ല ഇതല്ല എന്ന അവാച്യഭാവമെന്നും ഈശ്വരതത്ത്വത്തെ കവി വിശേ 

ഷിപ്പിക്കുന്നു. ശിവസുരഭി യില്‍ എന്തു വന്നാലും എന്റെ ഹൃദയമേ, നി ശിവനാമം തന്നെ ജപി 

ക്കുകയാണെങ്കില്‍ പാതാളവും ര്രഹ്മലോകവുമെല്ലാം അപ്രസക്തമാകും എന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. 

എത്തിപ്പെടേണ്ട ലോകങ്ങള്‍ക്കുപരിയുള്ള പരമധാമമായി ഇവിടെ ശിവതത്ത്വത്തെ കാണുന്നു. നാമജ 

പത്തിലൂടെ ക്രമമായി ഉയര്‍ന്ന്‌ സാധകന്‍ എത്തിച്ചേരുന്ന തലം അറിയപ്പെടുന്ന ലോകങ്ങള്‍ക്കെല്ലാമുപ 

രിയുള്ളതാണെന്ന്‌ ഇവിടെ വ്യക്തമാക്കുന്നു.ദേവതാ സങ്കല്‍പത്തിലുടെ പരപ്രഹ്മതത്ത്വത്തിലെത്തുന്ന 

നവധാ ഭക്തിമാര്‍ഗ്ഗത്തിലെ കീര്‍ത്തനം, സ്മരണം തുടങ്ങിയ സാധനാമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളാണ്‌ ഈ ശ്ലോക 

ങ്ങളിലുള്ളത്‌. 

പഞ്ചഭൂതങ്ങളും സൂര്യനും ച്രന്ദനും ഹോതാവും ഉള്‍പ്പെടെ ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലെ സര്‍വ്വചരാച 

രങ്ങളും ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്നവനും അഷ്ടമൂര്‍ത്തികളോടു കൂടിയവനെന്നൊക്കെയുമാണ്‌ ശൈവാഗമങ്ങളില്‍ 

ശിവതത്ത്വത്തെ പരിചയപ്പെടുത്തുന്നത്‌. അതിനാല്‍ ഒന്നിനെയും നിരാകരിക്കാതെ രുചിഭേദങ്ങള്‍ ഏറെ 

യുള്ള ഈ ലോകത്തില്‍ ഇന്ദ്രിയാകര്‍ഷകങ്ങളായ വസ്തുക്കളെ അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്ന രീതി 

തേവാരവഴി പിന്തുടരുന്ന ശൈവസിദ്ധാന്തിയില്‍ പ്രകടമാണ്‌. ആശാനും ഇതു തന്നെ പിന്തുടരുന്ന 

തായി കാണാം. ശിവനെ കല്‍ക്കണ്ടമേ, കദളിപ്പുഴമേ, അത്‌ മുക്കുന്ന തേനേ, തമ്പുരാനേ, വിഖ്യാതങ്ങ 

ളായ വേദങ്ങളാകുന്ന മുന്തിരിക്കൊമ്പൊക്കെ കുലച്ച്‌ കനിയേ എന്നില്‍ കനിയേണമെ ന്നൊക്ക മിശ്ര 

സ്തവത്തില്‍ കവി അപേക്ഷിക്കുന്നു. പരമസത്തയ്ക്ക്‌ നല്‍കുന്ന ശിവനാമവും അവന്റെ വിഭൂതികളും 

അവിഭക്തമെന്ന്‌ സമര്‍ത്ഥിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. രണ്ടിനെയും സ്വത്ര്ത്രമായി കാണാന്‍ നമുക്കാകില്ല. 

പരിപൂര്‍ണ്ണമായ സത്യത്തിന്റെ പരമതാലപര്യംതന്നെയാണ്‌ വിവിധ ഉപാധികളിലൂടെ ഇവിടെ പ്രകാശി 

ക്കുന്നത്‌. 

നിജാനന്ദാനുഭൂതി യില്‍ പ്രഹ്മാദികള്‍ക്കെല്ലാം പരമാനന്ദമേകുന്നവള്‍, ബ്രഹ്മപ്രതിപാദകമായ 

വേദങ്ങള്‍ക്കും മുമുക്ഷുക്കള്‍ക്കും ആശ്രയമായവള്‍, പ്രഹ്മാനന്ദരസത്തിന്റെ മാനദണ്ഡം, അഗാധമായ 

15-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റൂട്ട്‌, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-66, (ശ്ലോകം-18,19) 

16- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം-176 

17- അതേ പുസ്തകം- പുറം-127 (ശ്ലോകം-10)
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ധ്യാനവിദ്യ, സംസാരച്രകരത്തിനെതിര്‍ദിശയില്‍ നീങ്ങി ദുഃഖങ്ങള്‍ ഇല്ലാതാക്കുന്നവള്‍, സന്ദര്‍ഭാനുസൃതം 

മൌനനരൂപത്തില്‍ ഉപദേശിക്കുന്നവള്‍, നിര്‍വ്വിവാദമായ ആത്മജ്ഞാനംകൊണ്ട അറിയപ്പെടുന്നവള്‍, നാദാ 

തിീതമായ പരപ്രഹ്മസ്വരൂപിണി, ആത്മനിര്‍വ്വാണ മാത്ര ധ്യാനരൂപിണി, ഹൃദയവേദന അകറ്റുന്ന വിധ 

ത്തില്‍ ദയാമൃതവര്‍ഷം ചൊരിയുന്നവള്‍, നേതി, നേതി എന്ന അദദല്വൈതതത്ത്വം സ്വരുപമാക്കിയവള്‍ 

എന്നിങ്ങനെ ദാര്‍ശനികമായ പ്രകരണത്തില്‍നിന്നുകൊണ്ട്‌ ദേവിയെ വാഴ്ത്തുന്നു. 

സുബ്രഹ്മണൃശതക ത്തില്‍ അഹംബുദ്ധിയില്ലാതെ ശുദ്ധ്ര്രഹ്മമായി വിലസുന്ന അദ്വൈതമൂര്‍ത്തി 

യായ മുരുകന്‍ തന്റെ തുണയ്ക്ക്‌ എന്ന്‌ വരുമെന്ന്‌ കവി ചോദിക്കുന്നു. ഇവിടെ തനിക്ക്‌ ഒരേ ഒരാശ്ര 

യമെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌ സുബ്രഹ്മണ്യനാണ്‌. അദ്വൈതമൂര്‍ത്തിയെന്നത്‌ ഉപാസകന്റെ തലത്തില്‍നിന്നുള്ള 

ദേവതാ വീക്ഷണമാണ്‌. പരമമായ അദല്വൈതതലത്തിലേക്കുയരുന്നതിനുള്ള പരിശീലനമായി ഏക ദേവ 

തോപാസനയിലാണ്‌ ഇവിടെ നിലയുന്നുന്നത്‌. ദേവതാസങ്കലപത്തിലൂടെ ആത്മാകാരവ്ൃത്തിയിലേക്കു 

യരുന്നത്‌ കളകണ്ഠഗീതത്തിലും കാണാം. 

സ്തോ്രങ്ങളില്‍ അനുവര്‍ത്തിക്കുന്ന രീതിവിധാന്( നമാണ്‌ ഖണണ്‍്ഡകാവ്യ 

ങ്ങളിലുമുള്ളത്‌. അഹിതങ്ങള്‍ വന്നു ചേരുമ്പോള്‍ ഭക്തന്‍ ഭഗവാനെ കുറ്റപ്പെടുത്തുന്ന രീതി 

സ്തോത്രങ്ങളിലുണ്ട്‌. അതേ സ്ര്രദായമാണ്‌ നളിനി പാര്‍വൃതീദേവിയോട ദിവാകരനുവേണ്ടി നടത്തുന്ന 

പ്രാര്‍ത്ഥനയിലുമുള്ളത്. നൈരാശ്യം ബാധിച്ച്‌ തളര്‍ന്നു കഴിഞ്ഞ നളിനി പാര്‍വ്വതീ ദേവി(ശക്തി)യില്‍ 

സ്വയം അര്‍പ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ ആത്മഹത്യ ചെയ്യാന്‍ പോകുമ്പോള്‍ തന്റെ പ്രാണനാഥനെ അനുഗ്രഹിക്ക 

ണമെന്ന്‌ അപേക്ഷിക്കുന്നു. അഗ്നിപ്രവേശം ചെയ്ത്‌ വീണ്ടും ജന്മമെടുത്ത സതിയാണ്‌ പാര്‍വ്വതീദേവി. 

തപസ്സിലൂടെയാണ്‌ അവള്‍ ഭര്‍ത്താവിനെ നേടുന്നത്‌. തന്റെ ഭാഗത്തുനിന്ന്‌ എല്ലാം ചെയ്തെന്നും ഇനി 

തന്നെ തുണയ്ക്കേണ്ടത്‌ അവിടന്നാണെന്നും ഒരു ഭക്തയുടെ നിലപാടില്‍ നിന്നുകൊണ്ട നളിനി അര്‍ത്ഥി 

ക്കുന്നു. 

സ്തോത്രകൃതികളിലെ ദേവതയെ എന്നപോലെയാണ്‌ ലീല യിലെ നായികയായ ലീല നായക 

നായ മദനനെ അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്നത്‌. പ്രാണനാഥനായ മദനനോട തന്നിലപ്രിയം തോന്നാതെ 

വളരെ കാലമായി നഷ്ടപ്പെട്ട പാദസ്പര്‍ശനവും ദര്‍ശനവും തനിക്ക്‌ അനുവദിക്കാന്‍ കാരുണ്യം കാണി 

18- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010 പുറം-68-72 

19- അതേ പുസ്തകം-പുറം-111, (ശ്ലോകം-74) 

20- അതേ പുസ്തകം-പുറം-302, (ശ്ലോകം-74)
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ക്കണമെന്നും ഒരു തെറ്റുപോലും ചെയ്യാന്‍ താനശക്തയാണെന്നും പരമമായ ആഗ്രഹം തനിക്ക്‌ അങ്ങയി 

ലാണെന്നും പറയുന്നു. വിരഹിണിയുടെ വിലാപവും ക്ഷമാപണവും പ്രണയ്രപ്രാര്‍ത്ഥനയും ആത്മസ 

മര്‍പ്പണവും മാ്രമല്ല, സംസാരകാന്താരത്തില്‍പ്പെട്ടു ലുന്ന ജീവാത്മാവ്‌ പരമാത്മാവിനോടു ചെയ്യുന്ന 

കരുണകരുണമായ പ്രാര്‍ത്ഥനയും ഈ ഭാഗത്ത്‌ ഭാവുകന്മാര്‍ക്ക്‌ കേള്‍ക്കാ മെന്നാണ്‌ ഇതിനെക്കുറിച്ച്‌ 

കരിമ്പുഴ രാമകൃഷ്ണന്‍ പറയുന്നത്‌. ലീലയില്‍ത്തന്നെ ആശയം അറിയാതെയും വികാരം ഉള്‍ക്കൊ 

ള്ളാതെയും അനുകരണമായി പാടുന്ന സുക്തികള്‍ കേട്ട ദേവന്മാര്‍ അരികിലെത്തിച്ചേരുമെന്നും സര 

ളവും മനോഹരവുമായ ഹൃദയഭാവത്തിന്റെ സത്യസന്ധമായ പ്രകാശനം നിശ്ചയമായും ഫലത്തെ അര്‍ഹി 

ക്കുന്നുണ്ടെന്നും പറയുന്നു. പ്രാര്‍ത്ഥനാഗീതങ്ങള്‍ ആലപിക്കുമ്പോള്‍ ഇഷ്ടദേവതാപ്രീതി കിട്ടു 

മെന്നും നമ്മുടെ കാമനകള്‍ പൂര്‍ത്തീകരിക്കപ്പെടുമെന്നുമുള്ള വിശ്വാസം നിലവിലുണ്ട്‌. ഇത്‌ വൈദിക 

ദേവതാസകങ്കല്‍പവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടു കിടക്കുന്നു. അതനുസരിച്ച്‌ പ്രാര്‍ത്ഥന കേട്ട അണഞ്ഞ ദേവത 

യുടെ തലത്തിലേക്ക്‌ മദനന്‍ ഉയരുന്നു. സുഹ്ൃല്‍ സ്നേഹം പരിഗണിച്ച്‌ ദേവ്വേന്രനും വരുണനും മരു 

ത്തുക്കളും തീനാളങ്ങളെപ്പോലെ ആകാശത്തില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. ദേവന്മാരുടെ കലപനകൊ 

ണ്ടെന്നപോലെ മേഘസമുഹം അലപനേരത്തേക്ക്‌ മഴ പെയ്യല്‍ നിര്‍ത്തിയിരിക്കുന്നു വെന്ന പ്രരോദ 

നശ്ലോകത്തിലും ഇതേ സങ്കലപമാണുള്ളത്‌. 

ചിന്താവിഷടയായ സീത യിലെ ഭര്‍ത്താവെന്ന പരദേവതയ്ക്ക്‌ ഹൃദയാര്‍പ്പണം ചെയ്ത 

ഭക്തയാണ്‌ താനെന്ന്‌ സീത ചിന്തിക്കുന്നു. സീതയുടെ ഈ വിചാരം ഈശ്വരനില്‍നിന്ന്‌ 

പ്രതികൂലാനുഭവങ്ങള്‍ നേരിട്ട ഒരു ഭക്തയുടെതാണ്‌. ഭര്‍ത്താവിനെ ഈശ്വരനായി കരുതി എല്ലാം 

സമര്‍പ്പിച്ച ഭക്തയെന്ന നിലയില്‍ തനിക്ക്‌ ദോഷം വരത്തക്കവിധം പ്രവര്‍ത്തിച്ചാലും താനത്‌ സഹിക്കു 

21-കുമാരനാശാന്‍- ലീല- (കരിമ്പുഴ രാമകൃഷണന്റെ ലീലാഹൃദയം വ്യാഖ്യാനത്തോടു കൂടി)-ഡി.സി. 

ബുക്ക്സ്‌, കോട്ടയം-1982, പുറം-141 

22- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 381 (3-53) 

23- വ്യര്തദ്വേഷി വ്രജകരനായെത്തീി വിയത്തില്‍ സ്വയം 

മിര്ര സ്നേഹമൊടൊത്തിതാ വരുണനും വന്നൂ മരുത്തുക്കളും 

അത്രത്യാഗ്നി ശിഖാളിപോല്‍ മുകളില്‍ വന്നെത്തുന്നു രു്രാളിയും 

ചിര്രം! ദേവഗണം ക്ഷണം മഴയിതാ നിര്‍ത്തുന്നു ദേവാജഞാല്‍ 

കുമാരനാശാന്‍-പ്രരോദനം- പ്രദ്യോതിനി വ്യാഖ്യാനം- ഡോ. ടി. ഭാസ്ക്കരന്‍-കേരളഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട, 

തിരുവനന്തപുരം- 2000 (ശ്ലോകം-40) 

24- പതിയാം പരദേവതയ്ക്കഹോ / മതിയര്‍പ്പിച്ചൊരു ഭക്തയല്ലി ഞാന്‍ 

അതേ പുസ്തകം- പുറം- 381 (ശ്ലോകം-99)
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മായിരുന്നു. എന്നിട്ടും വിവരങ്ങളൊന്നും പറയാതെ എന്നെ ശിക്ഷിച്ചത്‌ സ്നേഹവിശ്വാസങ്ങള്‍ക്ക്‌ നിര 

ക്കാത്ത വിധത്തില്‍ ചതിയായിപ്പോയെന്നാണ്‌ വിവക്ഷ. വളരെയേറെ അടുപ്പമുള്ളതുകൊണ്ട്‌ ഭക്തന്‍ 

തന്റെ സര്‍വ്വസ്വമായ ഭഗവാനോട ഉന്നയിക്കുന്ന പരാതിപോലെയാണിത്‌. 

സ്തോത്രകൃതികള്‍ രചിക്കുമ്പോള്‍ സമമ്പയിക്കപ്പെടേണ്ടുന്ന തലത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അവ 

ബോധമാണ്‌ ആശാന്റെ പിന്നീടു വന്ന കൃതികളിലും കാണുന്നത്‌. തരംതിരിവുകള്‍ക്കതീതമായ പര 

മാര്‍ത്ഥത്തെ വൈവിദ്ധ്യമാര്‍ന്ന കഥാപാര്രങ്ങളിലൂടെ സ്ഥലകാലനിബദ്ധമായി ആവിഷക്കരിക്കുന്നവ 

യാണവ. ആത്യന്തികസത്യത്തിന്റെ ആവിഷക്കാര്ങളെ അളവുതൂക്കങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാക്കുന്നത്‌ അസ്വീ 

കാര്യമായതിനാല്‍ ഒരുണ്മയുടെ വിഭിന്നഭാവങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ അവയെ കവി പക്ഷാതിതമായി വില 

യിരുത്തുന്നു. അസ്തിത്വത്തിന്റെ സമഗ്രതയിലേക്കും പരസ്പരപൂരകത്വത്തിനുള്ള അവബോശത്തിന്റെ 

ജാഗ്രതയിലേക്കുമുള്ള പ്രയാണമാണ്‌ മനുഷ്യജീവിതത്തെ സാര്‍ത്ഥകമാക്കുന്നതെന്ന്‌ ഇതിലൂടെയെല്ലാം 

കവി സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. 

4.2-(ര്ബഹ്മം/ ഈശ്വര൯ന്‍- ഏകമായ പരംപൊരുള്‍ 

ഏകമായ സത്യത്തെ ഭിന്നതലങ്ങളിലൂടെ സമീപിച്ചപ്പോഴാണ്‌ പ്രഹ്മം, ഈശ്വരന്‍ എന്നിവയെ 

ആശാന്‍ സ്വീകരിച്ചത്‌. അപദ്വൈതവീക്ഷണത്തില്‍ ബ്രഹ്മം നിര്‍ഗ്ഗൂണവും ശുദ്ധവുമായ ബോധചൈതന്യമാ 

ണ്‌. സഗുണസാകാരയുക്തമായി മായയില്‍ പ്രതിഫലിക്കുന്ന (്രഹ്മചൈതന്ൃയമാണ്‌ അപരാബ്രഹ്മം 

അഥവാ ഈശ്വരന്‍. ആത്മജ്യോതിസ്സായി ബ്രഹ്മത്തെ കാണണമെന്ന്‌ സദാചാരശതക ത്തില്‍ ആശാന്‍ 

പറയുന്നു. ശുകന്‍ ഭീഷ്മര്‍ മുതലായവരൊക്കെ അത്‌ സാധിച്ചുവരാണെന്ന നിദര്‍ശനവും ഉന്നയിക്കു 

ന്നു. ആത്മജ്യോതിസ്സെന്ന സൂചന അന്തര്യാമിയായ ആത്മസ്വരുപമെന്ന തലത്തെയാണ്‌ പ്രതിനിധാനം 

ചെയ്യുന്നത്‌. ശുദ്ധബോധസ്വരുപമായ ബ്രഹ്മതത്ത്വത്തെക്കുറിച്ചുള്ള നിരൂപണം ആശാന്‍കവിതയില്‍ ഈശ്വ 

രതത്ത്വവുമായി ഒത്തിണങ്ങിപ്പോകുന്നുണ്ട. അതിനെ ഇങ്ങനെ സംഗ്രഹിക്കാം. 

1)- ആത്യന്തികസത്യം രണ്ടാമതൊന്നില്ലാത്ത കേവലമായ ഏകത്വമാണ്‌. 

2)- ഈ വിശ്വപ്രപഞ്ചമായി വിരിഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്ന അനുഭവവൈവിദ്ധ്യങ്ങള്‍ ഏകമായ പരംപൊരു 

ളിന്റെ വിഭിന്നതലത്തിലുള്ള ആവിഷക്കാരമാണ്‌. 

25-അന്തത്തിലന്തര്‍ജ്്യോതിസ്സായ്‌ കാണ്മു ബ്രഹ്മം സനാതനം 

ശുകശന്തനുജാദ്യന്മാ- രതു സാധിച്ച യോഗികള്‍ 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 എഡി-1, പുറം-464
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3)- സഗുണസാകാരോപാസനയിലൂടെ ചിത്തസംസ്ക്കരണം നടത്തി നിര്‍ഗ്ഗുണനിരാകാരഭാവത്തിലേ 

ക്കുയരാന്‍ ഓരോ ജീവനും അധികാരമുണ്ട്‌. 

മനുഷ്യരാശി ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഈശ്വരാവബോധതലത്തെ പ്രധാനമായും നാലായി തിരിക്കാം. 

സകലപ്രപഞ്ചങ്ങള്‍ക്കും ഉപരിവര്‍ത്തിക്കുന്ന നിലയില്‍ അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്ന പ്രാര്‍ത്ഥനാഗീത 

ങ്ങളുടെയും സ്തോത്രങ്ങളുടെയും തലം, ഈ പ്രപഞ്ചം മുഴുവനും നിറഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്ന സര്‍വ്വവ്യാപി 

എന്ന തലം, ഉള്ളില്‍ നിറഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്ന അന്തര്യാമിയുടെതായ ഭാവം, അകവും പുറവും അഭിന്ന 

മായി നില്‍ക്കുന്ന അവബോധം അഥവാ ആത്മസ്വരൂപതലം എന്നിവയാണവ. ഈ നാല തലങ്ങളെയും 

അതാതിടങ്ങളില്‍ അനുവദിക്കുന്ന അദ്വൈതദര്‍ശനത്തില്‍ ഇവയെല്ലാം പരസ്പരപൂരകങ്ങളായാണ്‌ 

വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. നാമം, രൂപം, ഗുണം, കര്‍മ്മം, സ്ഥലം, കാലം, അവസ്ഥ എന്നിവയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 

ദേവതാസങ്കലപങ്ങള്‍ ഈശ്വരനെ ഉപരിമണ്ഡലവര്‍ത്തിയായും സര്‍വ്വവ്യാപിയായും എണ്ണുന്നതിന്റെ 

ഫലമാണ്‌. ഞാന്‍ അങ്ങയുടേത്‌ എന്ന ഭാവത്തിനാണ്‌ ഇവിടെ മുന്‍തുക്കം. അന്തര്യാമി എന്ന നിലയി 

ലുള്ള മൂന്നാമത്തെ തലം അങ്ങ്‌ എന്റേത്‌ എന്ന ഭാവത്തിലും ആത്മസ്വരൂപി എന്ന നാലാമത്തെ തലം 

ഞാനും അങ്ങും ഒന്നു തന്നെ എന്ന ഭാവത്തിലും അധിഷ്ഠിതമാണ്‌. ഒരു ചാര്‍ട്ടിലൂടെ അതിനെ ഇപ്ര 

കാരം ചിത്രീകരിക്കാം. 

2 | സര്‍വവ്യാപി (സൃഷ്ടി - ഞാന്‍ അങ്ങയുടെത്‌ | വ്യവഹാരം [കര്‍മ്മം/ഭക്തിസാലോക്യം 

സ്ഥിതി-സംഹാരങ്ങള്‍ സാമീപ്യം 

പ്രസക്തമായ തലം) 

4 ആത്മസ്വരുപി ഞാനും അങ്ങും പരമാര്‍ത്ഥം| ജ്ഞാനം സായുജ്യം 

ഒന്ന്‌ തന്നെ 

ഇതില്‍ ഞാന്‍ അങ്ങയുടെത്‌, അങ്ങ്‌ എന്റെത്‌ എന്നീ തലങ്ങള്‍ക്ക്‌ വാച്യാര്‍ത്ഥതലത്തില്‍ പ്രാധാ 

നൃമേകിയും ഞാനും അങ്ങും ഒന്നു തന്നെ എന്ന ലക്ഷ്യാര്‍ത്ഥതലത്തിലേക്ക്‌ ദിശാസൂചനയേകിയു 

മാണ്‌ ഈശ്വരതത്ത്വത്തെ ആശാന്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. മനോവാക്കര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്ക്‌ അതീതമായ ഈശ്ധ

.
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രതത്ത്വവുമായുള്ള സംബന്ധം അഞ്ച്‌ വിധത്തിലാണ്‌ ആശാന്റെ സ്തോത്രകൃതികളില്‍ പരാമര്‍ശിക്കു 

ന്നത്‌. അതിനെ 1-വിഷയ-വിഷയിഭാവം, 2-ദാത്ൃ-ദേയഭാവം, 3-ആശ്രയ-ആശ്രയീഭാവം, 4-നിയമ-നി 

യാമകഭാവം, 5-കാര്യകാരണഭാവം, 6-ആധാര-ആധേയഭാവം എന്നിങ്ങനെ തരംതിരിക്കാം. 

4.2.1- വിഷയ-വിഷയീ ഭാവം 

ഈശ്വരന്‍ സര്‍വ്വവ്യാപിയും സര്‍വ്വാന്തര്യാമിയുമാണെന്ന നിലയാണ്‌ വിഷയ-വിഷയിീഭാവത്തി 

ലുള്ളത്‌. നിജാനന്ദവിലാസ ത്തില്‍ ഇന്ദ്രന്‍ മുതല്‍ പുല്ലുവരെയുള്ള ദൃശ്യങ്ങളെല്ലാം നശിക്കുന്നതി 

നാല്‍ ദൃശ്യമായത്‌ വാസ്തവത്തില്‍ ഇല്ലാത്തതാണ്‌. അതിനെല്ലാം ഉപരിയുള്ള നശിക്കാത്ത തത്ത്വമാണ്‌ 

ദൈവം. സൃഷ്ടിയുടെ രണ്ടതിരുകളിലുള്ള ദൃശ്ൃയജാലങ്ങളുടെ നശ്വരതയിലൂന്നിനിന്ന്‌ പ്രപഞ്ചത്തെയും 

അതിന്റെ കര്‍ത്താവിനെയും അഭിസംബോധന ചെയ്യുകയാണിവിടെ. കേവലവും അനശ്വരവുമായ സത്യ 

ത്തിന്റെ അപേക്ഷയില്‍ മറ്റുള്ളതെല്ലാം പരിച്ചിന്നങ്ങളാണ്‌. എല്ലാം ഒരുപോലെ നശിക്കുന്നതാണെന്ന്‌ 

വന്നാല്‍ അവയുടെ സ്ഥിരതയ്ക്ക്‌ പ്രസക്തിയില്ല. അങ്ങനെയാണെങ്കില്‍ അവ ഉള്ളതുപോലെതന്നെയു 

ണ്ടെന്ന്‌ പറയാനുമാകില്ല. ഉണ്ടെന്നു പറയണമെങ്കില്‍ ഒന്ന്‌ പരിവര്‍ത്തനമില്ലാതെ കാലാതീതമായി 

നിലനില്‍ക്കണം. അപ്രകാരമുള്ളത്‌ അവയെല്ലാം ചമച്ച സ്രഷ്ടാവ്‌ മാത്രമാണ്‌. പ്രസ്തുത സത്തയുടെ 

അപേക്ഷയിലാണ്‌ ജഗത്ത്‌ അനിത്യമെന്നും അസ്ഥിരമെന്നും പറയുന്നത്‌. ശിവസുരഭി യില്‍ മണവും 

വിടര്‍ന്നപൂവും ആയവനേ, പൂംപൊടിയും അതിനു ചുറ്റും പാടുന്ന വണ്ടും ആയവനേ, വസന്തകാലമേ, 

നിര്‍ഗ്ഗൂണവും ഉള്ളിലെ ജ്യോതിസ്സായി നില്‍ക്കുന്നവനുമായ കരുവായിലെ ഗുഹനേ, തുണച്ചാലും 

എന്ന്‌ കാണാം. ഇതില്‍ മണവും വിടര്‍ന്നപുവും എന്നതുകൊണ്ട്‌ ഗുണവും ഗുണിയുമെന്നും പൂവും 

വണ്ടും എന്നതുകൊണ്ട്‌ ഭോജ്യവും ഭോക്താവുമെന്നുമാണ്‌ അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌. കാലത്തിന്റെ പരിമാ 

ണമായി സുന്ദരമായ വസന്തത്തെ എടുത്ത്‌ മുഴുവന്‍ കാലത്തെയും ഇവിടെ പ്രതിനിധീകരിച്ചിരിക്കു 

26- കാണും കദ്രവ്യങ്ങളാകും ഘടപടമഖിലം കാല്‍ക്ഷണം കാലതത്ത്വ- 

ന്നൂണിന്നാമുമ്പര്‍കോനും തൃണവുമൊരുകണക്കാകുമെന്നാലുമിപ്പോള്‍ 

കാണാനില്ലെങ്കിലില്ലക്കലനമതു മഹാ കാളരാത്രിക്കരത്തില്‍ 

പ്രാണാപായം ഭവിക്കുന്നതിനുമതിനുമങ്ങപ്പുറത്തെന്റെ ദൈവം (ശ്ലോകം-13) 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 എഡി-1, പുറം-63-64 

27- മണമേ മലര്‍ന്ന മലരേ മരന്ദമേ അണയിട്ടു പാടുമളിയേ വസന്തമേ 

ഗുണമറ്റു നിന്നു കരുവാ വിളങ്ങുമു-ണ്മണിയേ തുണയ്ക്ക ഗുഹദേവ ദൈവമേ 

അതേ പുസ്തകം- പുറം-83, (ശ്ലോകം-30)

.
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ന്നു. നി തന്നെ വര്‍ത്തമാനവും ഭൂതവും ഭാവിയും എന്നിങ്ങനെയുള്ള ശ്രീനാരായണഗുരുവിന്റെ വചന 

ങ്ങളെ ഓര്‍മ്മിപ്പിക്കുംവിധമാണ്‌ ഇവിടെ കാലത്തെ സൂചിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. (സഷ്ടാവും സൃഷ്ടിയും 

സൃഷ്ടിജാലവും ഏകീഭവിച്ചിരിക്കുന്നുവെന്ന അദ്വയബോധമാണ്‌ ഇവിടത്തെ ഈശ്വരചിന്തയുടെ 

അന്തര്‍ദ്ധാര. 

ഇതേ ആശയം ശിവസുരഭി യിലും ഉണ്ട്‌. ബാഹൃശബ്ദത്തില്‍ ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ക്ക്‌ സാക്ഷിയും 

തന്റെ വാക്കിന്‌ അന്തര്‍ഗ്ഗതം അറിയിക്കുന്നതിനുള്ള മാര്‍ഗ്ഗവും ആയ അവന്‍ ശോഭനീയമായ ശ്രുതിപു 

ടങ്ങള്‍ ഉണ്ടെന്ന്‌ അതില്‍ പറയുന്നു. എവിടെയും എക്കാലത്തും പ്രസക്തമായ, യാതൊരു മാറ്റങ്ങള്‍ക്കും 

വിധേയമാകാത്ത, വിധിനിഷേധങ്ങള്‍ക്കതിതവും സത്യസ്വരൂപവുമായ ബ്രഹ്മത്തെ സൂചിപ്പിക്കുന്നതുമായ 

പരമപ്രമാണമാണ്‌ ശ്രുതി. അത്‌ ശ്രോത്ര(കാത്‌)വുമായി ബന്ധപ്പെട്ടു കിടക്കുന്നു. ശ്രോത്ര്രേന്ദിയം പഞ്ച 

ഭൂതങ്ങളിലെ ആകാശതന്മാത്രയുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. ഉപനിഷത്തുകളില്‍ ബ്രഹ്മവാചിയായി ആകാ 

ശത്തെ പലയിടത്തും പരാമര്‍ശിച്ചിട്ടുണ്ട. പരമമായ അറിവ എന്ന ലക്ഷ്യതലത്തിലാണ്‌ പ്രസ്തുതഭാഗത്ത്‌ 

ഈശ്വരത്ത്വത്തെ നിരൂപണം ചെയ്യുന്നത്‌. 

ശിഖി വാഹനദശക മെന്ന സംസ്കൃതസ്തോത്രത്തില്‍ പറയുന്നു. കാണാന്‍ കൊതിയുള്ളവ 

നാണെങ്കിലും ഞാന്‍ പരമാത്മാവില്‍ എന്ന പോലെ പ്രകാശരൂപമായ നിന്റെ മുഖത്ത്‌ പുരികങ്ങള്‍, കടാ 

ക്ഷങ്ങള്‍, കൃപയാലുള്ള മന്ദസ്മിതംകൊണ്ടു വിടരുന്ന കപോലപുഷ്പങ്ങള്‍ എന്നിങ്ങനെ ഒരു ഭേദവും 

കാണുന്നില്ല. പുരികങ്ങള്‍, കടാക്ഷം, മുഖകപോലം എന്നിവിടങ്ങളെ യാതൊരു ഭാവവ്യത്യാസവും 

കൂടാതെയാണ്‌ ഇവിടെ വര്‍ണ്ണിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ബ്രഹ്മം ഉത്തമാംഗമായ മുഖമണഡലത്തെ കുറിക്കുന്നു. 

അതില്‍ വിടരുന്ന മന്ദസ്മിതകടാക്ഷാദി ഭാവഭേദങ്ങള്‍ ജഗതത്ത്വംപോലെ മാറി മറഞ്ഞു വരുന്നതാണ്‌. 

അതിനെല്ലാം ആധാരമായ മുഖം സ്ഥാനഭേദമോ മറ്റോ സംഭവിക്കാതെ എല്ലാ ഭാവങ്ങളെയും ഒരേ 

പോലെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നു. പ്രസ്തുത സ്തോത്രം അവസാനിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. ഹൃദയത്തിലി 

രിക്കുന്നവനേ, ഞാന്‍ ഭവാനെ എപ്പോഴും സേവിക്കുന്നു. ഇഷടമായത്‌ ഇന്നതെന്ന്‌ സ്വയമേവ അറിവി 

28-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-171 (ശ്ലോകം-17) 

29- ഏത ഭ(്രൂവൌ സ്വയമിമേ സരളാഃ കടാക്ഷാ-/ ശ്ചൈതേ കൃപാസ്മിതവികാസി കപോല പുഷപേ 

ഇത്ഥം ദിദ്യക്ഷുരപി ദേവ ഭിദാം ന വീക്ഷേ / തേജോമയേ തവ മുഖേ പരമാത്മനീവ 

(ശിഖി വാഹനദശകം- ശ്ലോകം-4) 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-426
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ല്ലാതാകയാല്‍ ഞാനൊന്നും യാചിക്കുന്നില്ല. ഏത്‌ ശ്രേയസ്സിനായി ഭവിക്കുമോ താരകനെയും സര്‍വ്വ 

ലോകങ്ങളേയും ജയിച്ചവനുമായ നിന്നെ ഞാന്‍ പ്രാപിക്കുമോ അത്‌ എനിക്ക്‌ ചെയ്താലും. ഭാരതീ 

യദര്‍ശനത്തില്‍ ശ്രേയസ്സിന്റെയും പ്രേയസ്സിന്റെയും മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളുണ്ട്‌. ആത്യന്തികവും സമഗ്രവുമായ ശ്രേയോ 

മാര്‍ഗ്ഗം സമ്പൂര്‍ണ്ണദുഃഖനിവ്ൃയത്തിയുടേതാണ്‌. എന്നാല്‍ ഇന്ദ്രിയാധീനവും ലാകികവുമായ ഉപലബ്ധി 

കളാണ്‌ പ്രേയോമാര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെ വിവക്ഷിക്കുന്നത്‌. ഇവിടെയെല്ലാം ഉപാസ്യദേവതാസങ്കല്‍പത്തില്‍നിന്ന്‌ 

ഈശ്വരനിലേക്കും അവിടെനിന്ന്‌ ക്രമമായി ബ്രഹ്മതത്ത്വത്തിലേക്കും കവി അനുവാചകരെ ഉയര്‍ത്തുന്നു. 

4.2.2- ദാത്ൃ-ദേയഭാവം 

ലോകവ്യവഹാരങ്ങള്‍ ആദാനപ്രദാനങ്ങളില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌. ഈശ്വരന്‍ കൊടുക്കുന്നവനും 

മനുഷ്യന്‍ വാങ്ങുന്നവനും എന്ന ദൃഷടിയിലുള്ള ദാതൃ-ദേയഭാവം ഈശ്വരനെ സമീപിക്കുന്നതിന്റെ 

പ്രാഥമികതലമാണ്‌. ഈ തലത്തില്‍ ലൌകികമായ ഭോഗത്തിനു പുറമെ ആര്‍ക്കും കൊടുക്കാനാകാ 

ത്ത സ്വരൂപജ്ഞാനമായ മോക്ഷംവരെ നല്‍കുന്ന ആളെന്ന നിലയിലാണ്‌ ശിവസ്തോത്രമാലയിലെ 

ഉപ്ക്രമ പഞ്ചകത്തില്‍ ഈശ്വരനെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. 

ചൊല്ലാം നിജാശ്രിത ജനത്തിനു ഭോഗമോക്ഷ-/ മെല്ലാം കൊടുക്കുവതിനീശ്വര നേകനത്രേ 

ഒന്നാലോചിച്ചാല്‍ വാത്സല്യം ഇതുപോലെ കൊടുക്കുന്ന മറ്റൊരു ദേവനില്ല. തന്റെ സേവകര്‍ക്ക്‌ 

ഭോഗവും മോക്ഷവുമെല്ലാം കൊടുക്കുന്നത്‌ ഏകനായ ഈ ഈശ്വരന്‍ തന്നെയാണ്‌ ലൌകികമായ 

പ്രാപഞ്ചികസുഖങ്ങള്‍ക്കും പരമമായ മുക്തിക്കും നിദാനമായത്‌ ഏകമായ ഈശ്വരതത്ത്വം തന്നെയാ 

ണ്‌. അത്‌ ഒന്നൊഴിവാക്കി മറ്റൊന്ന്‌ കൊടുത്തുകൊണ്ടല്ല ലോകത്തോട വാത്സല്യം കാണിക്കുന്നത്‌; 

മറിച്ചു ഓരോ സൃഷടിക്കും ആവശ്യമുള്ളത്‌ പ്രദാനം ചെയ്ത്‌ അതാതിന്റെ തലത്തില്‍നിന്ന്‌ ക്രമികമായി 

ഉയര്‍ത്തിയാണ്‌. കാരണം ഗുണത്തിലും അളവിലുമുള്ള ആവശ്യങ്ങള്‍ പൂര്‍ത്തീകരിക്കാന്‍ ഓരോരു 

ത്തരും ഈശ്വരനെ ആശ്രയിക്കുന്നത്‌ അവരവരുടെ തലത്തില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌. ഈ 

പ്രാപഞ്ചികതലത്തില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ കവി ഈശ്വരനിരുൂപണം ചെയ്യുന്നത്‌. ഭക്തവിലാപത്തില്‍ ജീവാ 

ത്മാവിന്‌ അതീതമായ സഗുണഡ്രഹ്മമായും പരാവിദ്യയിലും അപരാവിദ്യയിലും ഒന്നിച്ചു 

30- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-427 (ശിഖി വാഹനദശകം- ശ്ലോകം-10) 

31- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-118
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നില്‍ക്കുന്നവനായും സ്വാത്മാനുഭവതത്ത്വവും ജീവരാശിയ്ക്ക്‌ ഐശ്വര്യവും മുക്തിയും കൊടുക്കുന്ന 

നിത്ൃസ്വരൂപവും അനാദ്യനും പ്രസിദ്ധനും മാഹാത്മൃക്കടലുമായ സുധ്രഹ്മണ്യനെക്കുറിച്ച്‌ അല്ലയോ 

ഗുഡാവാണീ നീ പാടിയാലും എന്നാണ്‌ സ്തുതിക്കുന്നത്‌. പരപ്രഹ്മമായും സഗുണസാകാരസമ്പന്ന 

മായ ഈശ്ചരതത്ത്വത്തെ പ്രതിനിധികരിക്കുന്ന ദേവതാവിശേഷമായും സുബ്രഹ്മണ്യനെ ഇവിടെ വിവ 

രിക്കുന്നു. ഒരു ജീവാത്മാവ്‌ ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നതിലും ഉയര്‍ന്ന ബോധതലത്തെ പ്രതിനിധീകരി 

ക്കുന്നുവെന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌ ആത്മീയപരപ്പ്‌ എന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. പര.്രഹ്മവും പ്രാപഞ്ചികനിയമ 

മായ ഈശ്വരനും ജീവാത്മാവും തമ്മിലുള്ള അന്തരം ഈ ബോധതലത്തിന്റെതാണ്‌. പരാവിദ്യയുടെയും 

അപരാവിദ്യയുടെയും സമമ്പിതഭാവമാണ്‌ പരപ്രഹ്മമെന്ന്‌ വിശേഷിപ്പിച്ച്‌ തന്റെ ആത്മീയാനുഭവവാ 

യ്പിന്റെ വടിവാണ്‌ അനാദിയായ ജഗദീശ്വരനെന്ന്‌ പറയുമ്പോള്‍ ഈശ്വരതത്ത്വം തന്റെ സ്വരൂപത്തില്‍ 

നിന്ന്‌ അനന്യമാണെന്നു തന്നെയാണ്‌ അവിടെ അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌. 

ഈശ്വരനെ അര്‍ത്ഥാര്‍ത്ഥിയായ ഒരു ഭക്തന്റെ തലത്തില്‍നിന്ന്‌ വീക്ഷിക്കുന്ന സമീപനവും മിശ്ര 

സ്തവ ത്തിലുണ്ട്‌. 

സന്താനമേ, സുരഭിയേ, സമവസ്തുവറ്റ / ചിന്താമണേ, ശിവ ചിദൈകരസാംബുരാശേ 

എന്നിടത്ത്‌ അഭീഷ്ടമെല്ലാം സാധിച്ചു തരുന്ന കല്‍പവ്ൃക്ഷംപോലെയും വിചാരിച്ചതെല്ലാം 

സാധിച്ചു തരുന്ന ചിന്താമണിപോലെയുമുള്ള ചിദാനന്ദ സമു്രമെ ന്ന ഇച്ഛിച്ചതെല്ലാം കല്പിച്ചു തരുന്ന 

ഈശ്വരനെ വാഴ്ത്തുന്നു. അവിടന്നല്ലാതെ മറ്റൊരാശ്രയം തനിക്കില്ലെന്ന്‌ ബോധിപ്പിച്ചുകൊണ്ടും ഭക്തന്‍ 

തന്റെ ഇഷ്ടമൂര്‍ത്തിയോടെടുക്കാവുന്ന സ്വാതന്ത്ര്യം വിനിയോഗിച്ചുകൊണ്ടും തന്റെ ഭാരങ്ങളും പ്രയാ 

സങ്ങളുമെല്ലാം ഇറക്കിവെച്ചുകൊണ്ടുമാണ്‌ എല്ലാം തുറന്നു പറയുന്നത്‌. ഇവിടെ അര്‍ത്ഥാര്‍ത്ഥിയുടെയും 

ജ്ഞാനിയുടെയും നിലകളിലെല്ലാം അഭികാമൃയമായതാണ്‌ ഈശ്വരീയഭാവം. 

4.2.3- ആശ്രയ-ആശ്രയിഭാവം 

ഇന്ദ്രിയ മനോബുദ്ധിതലങ്ങളില്‍ പരിമിതനായ മനുഷ്യന്‍ സ്ഥലം, കാലം, വസ്തുക്കള്‍ എന്നിവ 

32- ആത്മാതീതപ്പരപ്പില്‍ പരയുമരുളുമായ്‌ പറ്റിനില്‍ക്കും പരത്തില്‍ 

സ്വാത്മാനന്ദാനുഭൂതി പ്രചുരിമവടിവായാര്‍ന്നുനേര്‍ന്നോരു ദേവന്‍ 

ആത്മാലൈശ്വര്യമുക്തിപ്രദനചലനനാദീശ്വരന്‍ വിശ്രുതന്‍ മാ- 

ഹാത്മ്യാംഭോരാശിയെന്നെന്നരുമമുരുകനെ പ്പാടു നീ ഗൂഡവാണീ (ഭക്തവിലാപം ശ്ലോകം-61) 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-92-93 

33- അതേ പുസ്തകം- പുറം-128
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യുടെ ബാധയാല്‍ പരിമിതനാണ്‌. ഇതില്‍നിന്നുള്ള വിമോചനത്തിന്‌ നിരന്തരമായി പരിശ്രമിക്കുമ്പോള്‍ 

അതിന്നൊരാശ്രയമായി ശക്തമായ ഒരു സുരക്ഷാക്രേന്ദ്രം അവന്‍ ആവശ്യമാണ്‌. ഈ തലത്തിലാണ്‌ 

ആശ്രയ-ആശ്രയീ ഭാവമെന്ന നിലയിലുള്ള ഈശ്വരസങ്കല്‍പത്തിന്റെ അനിവാരൃത വരുന്നത്‌. ഈ വിഷ 

യത്തില്‍ നടക്കുന്ന ഈശ്വരനിരൂപണം കാവ്യാത്മകവും ചമല്‍ക്കാരപൂര്‍ണ്ണവും ആലങ്കാരികവുമായി 

പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ ആശാന്‍ കവിതയിലുണ്ട്‌. ഭക്തവിലാപം എന്ന സ്തോത്രത്തില്‍ 

ഈശ്വരനെ പരമാര്‍ത്ഥരൂപമായിക്കണ്ട്‌ മറ്റൊരാശ്രയവും തനിക്കില്ലെന്നും തന്നെ രക്ഷിക്കണമെന്നും 

പല രൂപവുമെടുത്ത്‌ കരുവാ ക്ഷേത്രത്തില്‍ സന്നിധാനം ചെയ്ത്‌ കാരുണ്യം കാണിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന 

ദൈവത്തോട കവി പറയുന്നു. ഇവിടെ കരുവായിരുന്നു വിലസുന്ന ദൈവം എന്നതിന്‌ കരുവ എന്ന 

ക്ഷ്രേതനാമത്തിനപ്പുറം ശ്രീനാരായണഗുരു ആത്മോപദേശശതകത്തില്‍ പറയുന്ന കരുവിന്‌, അഥവാ 

വസ്തുസ്വരൂപമായ ബോധത്തിന്‌ കണ്ണുകളുള്ളതഞ്ചടക്കി എന്ന സൂചനകളിലേക്കത്‌ കടന്നു 

പോകുന്നുണ്ട്‌. 

നിജാനന്ദവിലാസ ത്തില്‍ മരുമരീചികപോലെ കാണപ്പെടുന്ന പ്രപഞ്ചം അസത്യമാണെന്ന 

ബോദ്ധ്യപ്പെടുമ്പോള്‍ മറ്റ തടസ്സങ്ങളൊന്നുമില്ലാതെ ആനന്ദാകാരമായ്‌ അതിശയത്തോടെ നില്‍ക്കുന്ന 

താണ്‌ എന്റെ ദൈവ മെന്ന്‌ പറയുന്നു. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ മിഥ്യാത്വത്തിലൂന്നിയാണ്‌ ഇതില്‍ ഈശ്വ 

രനിരൂപണം ചെയ്യുന്നത്‌. പ്രപഞ്ച്പ്രതീതി കാനല്‍ജലംപോലെയാണെന്ന അദ്ധൈതവേദാന്തവാദം സോദാ 

ഹരണം ഇവിടെ സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. ഒരു ദൃഷടിയില്‍ നിന്ന്‌ നോക്കുമ്പോള്‍ ഉള്ളതെന്ന്‌ തോന്നുന്നതും 

ആത്യന്തികവിശകലനത്തില്‍ ഇല്ലാത്തതുമായ പ്രതിഭാസമാണ്‌ മിഥ്യ. തലവൈവിദ്ധ്യങ്ങള്‍ മാറിമറിഞ്ഞു 

വരുന്നതിനാല്‍ ഒന്നിനെയും സ്ഥിരമായി ആശ്രയിക്കാനാകില്ല. മുമുക്ഷുവാകട്ടെ പരിണാമമില്ലാത്ത 

സത്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ നിരന്തരം അന്വേഷിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നവനാണ്‌. ഇവിടെയെല്ലാം അയാളുടെ 

ആശ്രയസ്ഥാനം സ്ഥിരവും അനശ്വരവുമായ ഈശ്വരതത്ത്വം തന്നെയാണ്‌. അതില്‍ത്തന്നെ അവാച്ച്യ 

34- പരമില്ലെനിക്കു പറവാനുമാശ്രയം / പരിപാഹി പാഹി പരമാര്‍ത്ഥരൂപമേ 

പരിതോഷമോടു പലവാറുമാളുമെന്‍ / കരുവാ യിരുന്നു കനിയുന്ന ദൈവമേ 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, എഡി-1, പുറം-80 

35- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- പ്രൊഫ.ജി. ബാലകൃ 

ഷണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം-2003, എഡി-1, പുറം-553 

36- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-62
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മായതും നാമ-നാദ-രൂപരഹിതവും ഉള്ളിന്റെ ഉള്ളായി നില്‍ക്കുന്നതും മനുഷ്യര്‍, സിദ്ധർ, അസുരര്‍ 

എന്നിവര്‍ക്കെല്ലാം ഒന്നായി സ്‌നേഹപൂര്‍ണ്ണമായ ജ്ഞാനസ്വരൂപത്തോടു കൂടി നിന്ന്‌ അതിരറ്റ ദയാ 

വര്‍ഷം പൊഴിക്കുന്നതുമായ സന്മയമേഘമാണ്‌ ഈശ്വരനെ ന്ന്‌ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നു. ആകാര പ്രകാര 

ങ്ങളില്‍ വൈവിദ്ധ്യമുണ്ടെങ്കിലും ഒരു സ്രഷ്ടാവിന്റെ സൃഷടികളെന്ന നിലയില്‍ എല്ലാം സാരത്തിലൊ 

നന്നായിരിക്കും. ആ ജ്ഞാനസമഗ്രതയില്‍നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ ഈ പ്രപഞ്ചത്തെ ഇവിടെയെല്ലാം 

വിലയിരുത്തുന്നത്‌. 

നിജാനന്ദവിലാസ ത്തില്‍ അതല്ലതല്ലെന്നോതി വാക്കിന്നതീതമായ ഒന്നിനെ ചിദാകാശത്തു 

ലക്ഷ്യമാക്കി അധികമായ ആനന്ദാനുഭവത്തേനൊലിക്കുന്ന യോഗിയുടെ ഹൃദയത്തെ നിത്യമായി വിക 

സിപ്പിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന സൂര്യനാണ്‌ എന്റെ ദൈവമെന്ന്‌ പറയുന്നു. വാക്കിനും പൊരുളിനും അതീ 

തമായ അനിര്‍വ്ൃചനീയതയിലാണ്‌ നേതി, നേതി തുടങ്ങിയ ഉപനിഷന്മ്ര്ത്രങ്ങള്‍ പ്രസക്തമാകുന്നത്‌. 

ഇവിടെ ദൃശ്യങ്ങളെല്ലാം അടങ്ങി ഒടുവില്‍ ദൃക്ക്‌ മാത്രം അവശേഷിക്കുന്നു. ആ തലത്തില്‍ അറിയപ്പെ 

ടാന്‍ മറ്റൊന്നും ഇല്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ ആത്മസ്വരൂപമായി ഈശ്വരന്‍ അവശേഷിക്കുന്നു. യോഗിയുടെ 

ഹൃദയത്തില്‍ നിത്യവും വിളങ്ങുന്നത്‌ എന്നതിലൂടെ സര്‍വ്വാന്തര്യാമിയായാണ്‌ ഇവിടെ ഈശ്വരനെ 

വിലയിരുത്തുന്നത്‌. നമിച്ചാല്‍ സാക്ഷാല്‍ക്കാരമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ സൌഈഭാഗ്യമായി ജഡചൈതന്യങ്ങളായി 

മുത്ത്‌, മാണിക്യം തുടങ്ങിയ രത്നങ്ങളായി ഒരേ സമയംതന്നെ ജഞാനികള്‍ക്കും അജ്ഞാനികള്‍ക്കും 

ഒരേപോലെ ആശ്രയിക്കാവുന്ന തത്ത്വവുമാണ്‌ ഈശ്വര നെന്ന പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു. അജ്ഞാനി മൂല്യ 

വത്തായി കാണുന്ന മുത്തും മാണിക്യവും വിജ്ഞാനി പരമ പ്രധാനമായെണ്ണുന്ന മുക്തിയും 

ഒന്നില്‍ത്തന്നെ നിഹിതമാണ്‌. ആപേക്ഷികമായ വ്യാവഹാരികലയന്പങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം അതീതനാണ്‌ ഈശ്വ 

രനെന്നും ല്വന്ധപ്ങ്ങള്‍ ഒരേ അസ്തിത്വത്തിന്റെ വിവിധ വശങ്ങളാണെന്നും ഇതിലൂടെ സ്പഷടമാക്കുന്നു. 

മറ്റ സ്തോത്രകൃതികളിലും ഈശ്വരദര്‍ശനത്തിന്റെ വിവിധ നിലപാടുകള്‍ കവി അവതരിപ്പിക്കു 

ന്നു. ശാങ്കരശതക ത്തില്‍ സര്‍വ്വജ്ഞനായ ഈശ്വരന്‍ യാതൊരു മറവിയുമില്ലെന്നും വ്യക്തിപരമായ 

അഹന്താദിദോഷങ്ങള്‍ കളഞ്ഞാല്‍ ശിവന്‍ ശരണമായിരിക്കുമെന്നതില്‍ യാതൊരു സംശ 

37- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-63 

38- അതേ പുസ്തകം-പുറം-80, (ശ്ലോകം-19) 

അതേ പുസ്തകം-പുറം-66, (ശ്ലോകം-20).
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യവുമില്ലെന്നും പറയുന്നു. ഈശ്വരപ്രസാദത്തിന്‌ തടസ്സമായി നില്‍ക്കുന്നത്‌ അഹന്ത, മമത 

എന്നിവയാണ്‌. ജീവേശ്വരൈക്ൃത്തിനുള്ള പ്രതിബന്ധങ്ങളെ നിര്‍മ്മാര്‍ജ്ജനം ചെയ്യുന്നതിലാണ്‌ ഭക്തന്‍ 

ശ്രദ്ധിക്കേണ്ടതെന്ന്‌ ഇവിടെയെല്ലാം വ്യക്തമാക്കുന്നു. മമത്വാദ്യഭിമാനങ്ങളാണ്‌ പരമേശ്വരതത്ത്വത്തില്‍ 

നിന്നും ജീവനെ ഭിന്നമാക്കുന്നതെന്നും അതൊഴിഞ്ഞാല്‍ അവശേഷിക്കുന്നത്‌ ജീവൈശ്ചര്യങ്ങളുടെ 

ഐക്യമാണെന്നും പറയുന്നു. ഇതെല്ലാം പരമമായ അദ്വയഭാവത്തെ സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുന്നതാണ്‌. 

ബ്രഹ്മാണ്‍്ഡസമുഹം ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന ശിവനില്‍നിന്നും അഭിന്നശക്തിയായ പാര്‍വ്വതിയെ 

വെച്ചു പുലര്‍ത്തുന്ന, അത്യുല്‍കൃഷ്ടമായ തേജസ്സിന്റെ നിധിയായ, പണ്ഡിതശ്രേഷഠന്മാര്‍ എത്ര വിവ 

രിച്ചാലും അറിയാന്‍ സാധിക്കാത്ത പരമേശ്വരനെ ഏഴയായ ഞാന്‍ ഒട്ടും അറിയുന്നില്ലെ ന്ന്‌ ശാങ്കര 

ശതക ത്തില്‍ പറയുന്നുണ്ട. ഇവിടെ പാര്‍വ്വതിയെ ബ്രഹ്മത്തില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നമായ മായാശക്തിയെന്നും 

പുരുഷനില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നമായ പ്രകൃതിയെന്നും ശിവനില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നമായ ശക്തിയെന്നുമൊക്കെ 

വിശേഷിപ്പിക്കാം. ബ്രഹ്മാണ്ഡത്തെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന പരമബോധമായാണ്‌ ശിവനെ കാണുന്നത്‌. 

ആശാന്റെ സ്തോത്രകൃതികളില്‍ ദേവതാസങ്കലപത്തെ നിമിത്തമാക്കി ശിവനെ നിഖിലേശന്‍, നിര്‍മ്മ 

ലന്‍, നിരാമയന്‍, ര്രിനയനന്‍, കാലകാലന്‍, കമലസായകാന്തകന്‍, മുനിമാനസാംബുജ ദിവാകരന്‍ എന്നി 

ങ്ങനെ പൌരാണികമായ ഈശ്വരതത്ത്വമായും ബ്രഹ്മസ്വരുപമായും അവതരിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

ഗുരു കാരുണ്യത്തോടെ അരുളിയ വേദജ്ഞാനത്തിലും അനുഭൂതിയിലും ചേര്‍ന്നലിഞ്ഞ്‌ എന്നാ 

ണെന്നിക്ക്‌ ഇരിക്കാനാകുക? കാണപ്പെടുന്ന വിഷയങ്ങളെല്ലാം അസത്താണെന്ന അറിവോടെ ചിദ്യുതി 

യാര്‍ന്ന ശിവച്ന്ദ്രബിംബത്തെ എന്ന്‌ കാണാനാകും? അജ്ഞാനസമു്രംതാണ്ടി ത്രിഗുണങ്ങളെ അതി 

ക്രമിച്ച്‌ നിന്റെ കഴലിണ എന്നാണ്‌ ഈ അഗതി കാണുക? ദുഃഖഭാരങ്ങള്‍ നീക്കുന്ന അവിടത്തെ പാദ 

ങ്ങളെയും അര്‍ദ്ധാംഗമായ പരാശക്തിയെയും മറികടന്ന്‌ അമൃതവാരിധിയില്‍ എന്നാണ്‌ ചെന്നണയാനാ 

കുക? എന്നൊക്കെയാണ്‌ ശിവജഞാനപഞ്ചക ത്തില്‍ കവി ചോദിക്കുന്നത്‌. ഇവിടെ ശിവതത്ത്വവും 

പരാശക്തിയും പ്രസക്തമാകുന്നത്‌ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ തലത്തിലാണ്‌. ഉപാസ്യദേവതയുടെ പ്രകടീകരണ 

ത്തിനും ആധാരഭൂതമായ തത്ത്വത്തെയാണ്‌ ഇവിടെ വിവക്ഷിക്കുന്നത്‌. 

40- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, എഡി-1, പുറം-67, (ശ്ലോകം-31) 

41- അതേ പുസ്തകം-പുറം-148, (ശ്ലോകം-92) 

42-അതേ പുസ്തകം-പുറം-163
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നിജാനന്ദാനുഭൂതി യില്‍ മായാ മാര്‍ഗ്ഗത്തിലെ പാപഭാരത്തോടുകൂടിയുള്ള കോട്ടവാതില്‍ അണ 

യ്ക്കാതെ നിര്‍വ്വികല്പമാളികയിലെത്തിക്കാന്‍ അചലതത്ത്വമായ അങ്ങല്ലാതെ മറ്റൊരാശ്രയവും 

തനിക്കില്ലെന്ന്‌ പറയുന്നു. ഇവിടെ പാപഭാരത്തില്‍നിന്നുമൊഴിപ്പിച്ച്‌ നിര്‍വ്വികല്പസമാധിയുടെ തല 

ത്തിലേക്കുയര്‍ത്തുവാന്‍ കവി സമാശ്രയിക്കുന്നത്‌ അചഞ്ചലശക്തിയായ ദേവിയെയാണ്‌. ഇതേ ആശയം 

സുധ്രഹ്മണ്ൃയതത്ത്വവുമായി ബന്ധപ്പെടുമ്പോള്‍ അല്ലയോ മനസ്സേ, നീയിനി ദുഃഖിക്കേണ്ടതില്ല. ദുഃഖ 

നാശത്തിന്‌ ഇത്ര നാളും കാത്തിരുന്ന വേദാന്തതത്ത്വത്തിന്റെ വേരായ വേലായുധന്‍ വന്നു കഴിഞ്ഞു. പര 

മമായ അറിവിന്റെ മൂര്‍ത്തതത്ത്വമായി കവി ഇവിടെ സുധ്രഹ്മണ്യനെ സങ്കല്‍പിക്കുന്നു. യഥാര്‍ത്ഥജ്ഞാ 

നത്തിന്റെ അഭാവത്തിലാണ്‌ അജ്ഞാനം നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. അറിവില്ലായ്മയുടെ അഭാവത്തില്‍ മാത്രമേ 

ദുഃഖനാശം ഉണ്ടാകുകയുള്ളു. വേദനിഷഠവും പരമവുമായ അറിവിനെ സ്ഥാപിച്ചവനായതിനാലാണ്‌ 

വേദാന്തതത്ത്വത്തിന്റെ വേരെന്ന്‌ സുബ്രഹ്മണ്യനെ വിശേഷിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 

സരസ്വതീപഞ്ചക ത്തില്‍ സംഗീതസാഹിത്യാദികള്‍കൊണ്ട്‌ പൂവില്‍ തേനും സുഗന്ധവുമെ 

ന്നതുപോലെ ഈ മന്നില്‍ നീ തിങ്ങി വിളങ്ങുന്നു. മംഗളരുപിയായ ദേവീ, അങ്ങ്‌ ഉപേക്ഷ വരുത്തി 

യാല്‍ ഈ ലോകം അര്‍ത്ഥശുന്യമാകും. അല്ലയോ വരദേ, വല്ലാതെ ദുഃഖിക്കുന്ന എനിക്ക്‌ അവിടന്ന 

ല്രാതെ മറ്റാശ്രയമില്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ വാഗീശ്വരിയായ അവിടന്ന്‌ അല്പം കരുണ കാണിക്കേ 

ണമേ എന്നെല്ലാം കവി പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. വാഗ്ദേവതയായ സരസ്വതിയെ പ്രപഞ്ചനിയാമകശക്തി 

യായ ഈശ്വരതത്ത്വത്തില്‍ ഏകീഭവിപ്പിച്ചാണ്‌ ഇവിടെ സ്തുതിക്കുന്നത്‌. പ്രപഞ്ചത്തിനാധാരമായ ഈശ്വ 

രതത്ത്വത്തെ നിരാകരിക്കുകയാണെങ്കില്‍ വൃഷ്ടി/സമഷ്ടി തലത്തിലുള്ള അസ്തിത്വഭാവം തകരാറി 

ലാകും. ആത്മസ്വരൂപജ്ഞാനമായ മുക്തി ആര്‍ക്കും കൊടുക്കാന്‍ കഴിയില്ലെങ്കിലും ഒരു ഭക്തന്റെ വീക്ഷ 

ണത്തില്‍നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ മുക്തിദായകനെന്ന്‌ ഈശ്വരനെ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

ആശാന്റെ ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങളിലെ തീവ്രമായ ഈശ്വരാവബോധം ആശ്രയ-ആശ്രയീഭാവത്തിലൂ 

ന്നിയതാണ്‌. അതിലൂടെയാണ്‌ ഈശ്വരാവിഷക്കാരത്തിന്റെ കാല്പനികതലം അനാവൃതമാകുന്നത്‌. 

ശാസ്ര്തം, യുക്തിചിന്ത എന്നിവയ്ക്ക്‌ അതീതമായതുകൊണ്ടാണ്‌ ഈശ്വരാവിഷ്ക്കാരത്തിന്റെ മറ്റ തല 

43-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 പുറം-63, (ശ്ലോകം-1-8) 

44- അതേ പുസ്തകം-പുറം-72 

45- അതേ പുസ്തകം-പുറഠം-112 

46- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂടട, മെയ്‌-2010, സരസ്വതീ പഞ്ചകം- ശ്ലോകം-3, എഡി-1, പുറം-407
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ങ്ങള്‍ക്ക്‌ ആശാന്‍ പ്രാധാന്യമേകാത്തത്‌. തന്റെ സര്‍വ്വസ്വവും ഈശ്വരന്‍ സമര്‍പ്പിച്ച ഭക്തന്‍ 

ഭഗവാനോടെന്നതു പോലെയുള്ള ആശ്രയ - ആശ്രയീഭാവമാണ്‌ ആശാന്റെ ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങള്‍ 

അനുവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. നളിനി യില്‍ അഗതിയായ ദാസിയെന്ന്‌ പരിചയപ്പെടുത്തി വീണു നമസ്ക്കരി 

ക്കുകയും യോഗിയുടെ പദരേണുക്കളെ നളിനി നെറുകില്‍ ചൂടുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. വളരെക്കാലത്തെ 

പ്രാര്‍ത്ഥനയുടെ ഫലമായാണ്‌ തനിക്ക്‌ ദിവാകരനെ കാണാന്‍ കഴിഞ്ഞതെന്ന്‌ നളിനി അനുമാനിക്കു 

ന്നു. ഇവിടെ തപസ്സിലൂടെയും കഠിനങ്ങളായ സാധനകളിലൂടെയും താന്‍ പ്രത്യക്ഷമാക്കിയ ദേവതയെ 

എന്നതുപോലെയാണ്‌ നളിനി ദിവാകരനെ കാണുന്നതും അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്നതും. 

തന്നിലെന്നും ഈശ്ചരസ്വരുപം തെളിഞ്ഞു നില്‍ക്കണമെന്നാണ്‌ പ്രഭാതപ്രാര്‍ത്ഥനയില്‍ കവി 

ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. നിദ്രയില്‍ നിലീനമായിരിക്കുന്ന ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ പ്രഭാതത്തില്‍ ഉണരുന്നതോടെ ഈശ്വ 

രന്‍ മറനീക്കി കാട്ടുന്ന ലോകരംഗം ബുദ്ധിയില്‍ വെളിവാകുന്നു. ദുഷക്കരമായ സംസാരക്കടലില്‍ യാത്ര 

ചെയ്യുന്ന ദിക്കറിയാത്ത നാവികനായ എനിക്ക്‌ കരകാണിച്ചു തന്ന്‌ ഭീതിലേശം കൂടാതെ കാക്കണം. 

ആത്മസംതൃപ്തിയോടെ ദിവസങ്ങള്‍ നീക്കാനാകണം. ഇന്ദ്രിയങ്ങളുടെ വഴിക്കുപോയി നശിക്കാതിരി 

ക്കാനും കളിയായിട്ടുപോലും കളവു പറയാതിരിക്കാനും അവിടന്ന്‌ അനുഗ്രഹിക്കണം. ഇതില്‍ 

നാവികനായ എന്നെ നയിക്കണമെന്നു പറയുന്നത്‌ നാരായണഗുരുവിന്റെ ദൈവദശകത്തിലെ വികന്‍ 

നീ ഭവാബ്ധിയ്ക്കൊ-/ രാവി വന്‍തോണി നിന്‍ പദം എന്ന ഭാഗത്തെ അനുസ്മരിപ്പിക്കുന്ന ഈശ്ധ 

രതത്ത്വത്തെയാണ്‌ നാരായണഗുരുവും കുമാരനാശാനും ഇവിടെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നതെങ്കിലും, ഗുരു പ്രതി 

പാദിക്കുന്ന ഈശ്വരതത്ത്വം ആവരണവിക്ഷേപാദികളില്‍നിന്നും വിമുക്തമാണ്‌. ആശാന്‍ വിവക്ഷിക്കുന്ന 

തത്ത്വമാകട്ടെ അവിദ്യയില്‍ നാമരൂപാദികളോടെ വര്‍ത്തിക്കുന്ന ജീവഭാവമാണ്‌. ഗുരുവിന്റെ ദൈവദശ 

കത്തിന്‌ പൂരകമാക്കുകയാണ്‌ പ്രഭാതപ്രാര്‍ത്ഥന എന്ന കവിത യിലെ നാവികവിവക്ഷയിലൂടെ കുമാ 

രനാശാന്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. ജീവനും ഈശ്വരനും തമ്മില്‍ സോപാധികമായ അന്തരമേ നിലവിലുള്ളുവെന്നും 

കേവലഭാവത്തില്‍ അവ ഒന്നാണെന്നും പ്രാര്‍ത്ഥനാരുപത്തിലുള്ള ഈ രചനയില്‍ സ്പഷ്ടമാകുന്നുണ്ട്‌. 

4.2.4- നിയമ-നിയാമകഭാവം 

സാര്‍വ്വത്രികമായ ഈ പ്രപഞ്ചം നിലകൊള്ളുന്നത്‌ അലംഘനീയവും സുസ്ഥാപിതവുമായ നിയ 

47- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട്‌ു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-109 

48- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- പ്രൊഫ.ജി. ബാലകൃ 

ഷിണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം-2003, എഡി-1, പുറം-16
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മവ്യവസ്ഥയെ ആധാരമാക്കിയാണ്‌. ഈ ദൃഷ്ടിയില്‍ പ്രപഞ്ചനിയമങ്ങളുടെയെല്ലാം ഉറവിടമെന്ന നില 

യില്‍ ഈശ്വരനെ നിര്‍ദ്ധാരണം ചെയ്തുകൊണ്ടുള്ള ശ്ലോകങ്ങള്‍ ആശാന്‍കവിതയിലുണ്ട്‌. നിജാനന്ദവി 

ലാസത്തില്‍ വേദാന്തശാസ്ര്രത്തിനും മറ്റ്‌ ശാസ്ര്രങ്ങള്‍ക്കും വ്ൃത്യസ്തനിലയില്‍ കലഹിച്ചുകൊണ്ടി 

രിക്കുന്ന വിവിധ ശാസ്ര്രങ്ങള്‍ക്കും വാദാതീതമായ വാസ്തവം കണ്ട വിജ്ഞാനിക്കും ദുഃഖശാന്തിയ 

രുളുന്നതാണ്‌ ദൈവം എന്ന്‌ പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. അനുഭവവൈവിദ്ധ്യങ്ങളായി ഉരുത്തിരിഞ്ഞ്‌, നില 

നിന്ന്‌ വിലയം പ്രാപിക്കുന്ന പ്രതിഭാസങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം ആധാരമായ പ്രപഞ്ചനിയമത്തെ കുറിച്ചാണ്‌ 

വിവിധ ശാസ്ത്രങ്ങള്‍ വ്യത്യസ്ത വീക്ഷണകോണുകളില്‍നിന്ന്‌ നിരൂപണം ചെയ്യുന്നത്‌. എന്നാല്‍ എല്ലാ 

ത്തിന്റെയും അകപ്പൊരുളായ ഈശ്വരതത്ത്വമാകട്ടെ വാദ്പ്രതിവാദങ്ങള്‍ക്കതീതമാണ്‌. വിവിധതലത്തിലൂടെ 

കടന്ന്‌ സത്യാനുഭൂതിയെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കുന്ന വിജ്ഞാനിയുടെ വ്യവഹാരദശയിലെ അനുഭവങ്ങളെ 

അപ്രസക്തമാക്കുന്നതും ഈശ്വരനിയമം തന്നെയാണ്‌. 

ഭക്തവിലാപ ത്തില്‍ പ്രപഞ്ചത്തിലെ സൂക്ഷ്മരുപമായ അണുവിന്‌ കാരണവും 

അജ്ഞാനകാര്യവും അണുസംഘാതവുമായ ബ്രഹ്മാണ്ഡം പരിപാലിച്ചു പോരുന്ന നിയാമകശക്തിയെ 

ആരാധിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ ദുഃഖമില്ലെന്ന്‌ പറയുന്നു. ഇവിടെ പ്രപഞ്ചം അജ്ഞാനംകൊണ്ട്‌ തോന്നുന്നതാ 

ണെന്നും ആത്യന്തികമായി നിലനില്‍ക്കുന്നതല്ലെന്നും അജ്ഞാനത്തിന്റെ കാരണം ദുഃഖമാണെന്നും 

അതിന്‌ ഉപരിയായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന പ്രപഞ്ചാധിഷ്ഠാനമായ ഈശ്വരനെ ആശ്രയിക്കുകയാണ്‌ 

കരണീയമെന്നും കവി സൂചിപ്പിക്കുന്നു. വേദാന്തദര്‍ശനത്തിന്റെ സൈദ്ധാന്തിക നിലപാടില്‍നിന്നാണ്‌ 

ഈ തലത്തില്‍ ഭക്തിയെ അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്നത്‌. ഈശ്വരഭക്തി ഇവിടെ ജഗന്നിയാമകനെന്ന 

അറിവിന്‌ പൂരകമായാണ്‌ വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. 

ശിവദ്ധ്യാനവിംശതി യില്‍ ഒന്ന്‌ ചുളിച്ചാല്‍ ആ നിമിഷംതന്നെ ഈ ലോകത്തിന്‌ സൃഷ്ടി 

സ്ഥിതിസംഹാരങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കുന്നതും മഹിമയുള്ളതുമായ എന്റെ പ്രേമമൂര്‍ത്തിയായ ശിവന്റെ പുരിക 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ തുല്യമായി ഒന്നുമില്ലെന്ന്‌ പറയുന്നു. കേവലമായ ഇച്ഛാശക്തികൊണ്ട്‌ സൃഷടിസ്ഥിതിസം 

ഹാരങ്ങള്‍ നടത്തുന്ന തത്ത്വം ഈശ്വരനല്ലാതെ രണ്ടാമതൊന്നല്ല. ആവിര്‍ഭാവതിരോഭാവങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാര 

ണമായി രണ്ടാമതൊരു തത്ത്വത്തെക്കൊണ്ടു വരുമ്പോള്‍ അത്‌ ആദ്യൃതത്ത്വത്തെ നിരാകരിക്കാനിടയു 

49- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-66, (ശ്ലോകം-18) 

50- അതേ പുസ്തകം-പുറം-60, (ശ്ലോകം-21)
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ണ്ട. ഈശ്വരനെ മനുഷ്യാകാരത്തില്‍ കണ്ട്‌ സര്‍വ്വസാക്ഷിയായ അവിടത്തെ പുരികക്കൊടിയുടെ ഉഇളക്ക 

മാണ്‌ ഈ പ്രപഞ്ചചലനത്തിന്‌ ആധാരമെന്ന്‌ പറയുന്നു. ഇവിടെ സ്രഷ്ടാവും പാലകനും സംഹര്‍ത്താവും 

ഒരാളാണ്‌. സംഹാരകര്‍മ്മത്തിന്റെ ദേവതാവിശേഷമായ ശിവനെയാണ്‌ പ്രാഥമികാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഇവിടെ 

സ്തുതിക്കുന്നത്‌. അത്‌ പുരോഗമിക്കുമ്പോള്‍ വെറും സംഹാരശക്തിയായി മാത്രം ഒതുക്കി നിര്‍ത്താതെ 

ഉലപത്തിവിനാശങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം ആധാരമായ ഈശ്വരനിയമത്തിലേക്ക്‌ ഉള്‍ച്ചേര്‍ത്ത്‌ എല്ലാം ഒരു ശക്തി 

യുടെ വിഭിന്ന ആവിഷ്ക്കാരങ്ങളായി കാണുന്നു. ദേവതയില്‍നിന്നും ഈശ്വരത്വത്തിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ന്നാണ്‌ 

പ്രസ്തുത പ്രകരണം നിലകൊള്ളുന്നത്‌. 

4.2.5- കാരൃകാരണഭാവം 

കാര്യാകാരമായ വസ്തുപ്രപഞ്ചം ശൂന്യതയില്‍ നിന്ന്‌ ഉരുത്തിരിഞ്ഞതല്ല. അത്‌ ആവിര്‍ഭവിച്ചത്‌ 

സൂക്ഷ്മമായ കാരണശക്തിയില്‍ നിന്നാണ്‌. ഈശ്വരനെ സമൂലകാരണമായും പ്രപഞ്ചത്തെ അതില്‍ 

നിന്നുരുത്തിരിയുന്ന കാരൃയവുമായാണ്‌ ഇവിടെ വിലയിരുത്തുന്നത്‌. ഇതിന്‌ പ്രപഞ്ചഘടനാശാസ്ത്ര 

മായും കാര്യകാരണവാദ മായും ബന്ധമുണ്ട്‌. അസ്തിത്വം കാര്യ 

കാരണാതീതമെന്നതിനാല്‍ അതിലൂടെ പ്രകടമാകുന്ന പ്രപഞ്ചവ്യവസ്ഥയും അതിനെ സാധുകരിച്ച്‌ 

ദ്വന്പവൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ സമമ്പയിപ്പിച്ചാണ്‌ നിലകൊള്ളുന്നത്‌. അദ്വൈതചിന്തയില്‍ ഒരുണ്മയുടെതന്നെ 

വിഭിന്ന തലത്തിലുള്ള പ്രകടികരണങ്ങളാണ്‌ കാര്യകാരണങ്ങള്‍. അതുകൊണ്ടാണ്‌ സൃഷ്ടിയെ പ്രതി 

പാദിക്കുമ്പോള്‍ അഭിന്നനിമിത്തോപാദാനകാരണമെന്ന നിലയില്‍ ബ്രഹ്മവിവര്‍ത്തവാദത്തെ അദ്വൈതം 

സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. കാരണതത്ത്വത്തില്‍ യാതൊരുവിധ പരിവര്‍ത്തനവും നടക്കാതെ സോപാധികമായ 

കാര്യാകാരത്തില്‍ പ്രകാശിതമാകുന്നതാണ്‌ വിവര്‍ത്തം. സത്തയ്ക്ക്‌ ന്യൂനതകളോ പരിമിതിയോ വൈക 

ല്യമോ അതുകൊണ്ട്‌ സംഭവിക്കുന്നില്ല. മാത്രമല്ല, കാര്യോപാധിയിലൂടെ പരമമായ കാരണത്തെ 

സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കാനും വ്ൃക്തിസത്തയ്ക്ക്‌ കഴിയും. ഈ നിലപാട ആശാന്റെ സ്തോത്രകൃതികളി 

ലൊന്നായ ശിവസുരഭി യില്‍ കാണാം. കാരണത്തില്‍നിന്ന്‌ ഭിന്നമായി നശിക്കാത്തൊരു നില കാര്യ 

ത്തിനില്ല. ജഗത്തിന്‌ ഏകമൂര്‍ത്തിയായ അവിടന്ന്‌ കാലത്തില്‍ ഇരുന്നരുളുന്നതും ഇന്ദ്രജാലസമാനമായ 

പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ പൂര്‍ണ്ണാധികാരിയുമാണ്‌ ഇതിലെ സൃഷ്ടിവാദപരമായ കാര്യകാരണസംബന്ധത്തെ 

ഇങ്ങനെ സംഗ്രഹിക്കാം. 

51- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, എഡി-1, പുറം-120, (ശ്ലോകം-7)
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1- എല്ലാ കാരണങ്ങള്‍ക്കും ആധാരമായി ഒരു കാര്യമുണ്ട്‌. കാര്യം കാരണത്തെ ആശ്രയിച്ചിരിക്കുന്നു. 

2- കാരണത്തില്‍നിന്ന്‌ കാര്യത്തെ എടുത്താല്‍ കാരണം അവശേഷിക്കുന്നു. എന്നാല്‍ കാര്യത്തിന്‌ 

സ്വതന്ത്രമായ നിലനിലല്‍പില്ലാത്തതിനാല്‍ അത്‌ കാരണത്തില്‍നിന്ന്‌ അവിഭക്തമായിരിക്കുന്നു. 

3- കാര്യത്തിന്റെ പ്രകടീകരണവും തിരോഭാവവുമെല്ലാം കാരണത്തിന്റെ വിവിധ തലങ്ങളിലുള്ള രൂപ 

ഭാവ പ്രകടനങ്ങളായാണ്‌ വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. 

ഇതേ ആശയങ്ങള്‍ ആശാന്റെ മറ്റ സ്തോത്രകൃതികളിലും കാണാം. നിജാനന്ദവിലാസ ത്തില്‍ 

ഈ കാണുന്ന സ്ഥുലപ്രപഞ്ചം സൂക്ഷ്മമായതിന്റെ ഘനീഭാവമാണെന്നും അജ്ഞാനമാണ്‌ അതിന്റെ 

വേരെന്നും പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. ഇതറിഞ്ഞ്‌ അവസ്ഥാത്രയത്തില്‍ നിന്ന്‌ തുരീയമെന്ന നാലാമത്തെ തല 

ത്തിലേക്കുയരുമ്പോള്‍ പൊഴിയുന്ന അനുഭൂതിയുടെ മധുരമഴയായി ആശാന്‍ ഈശ്വരനെ വിശേഷിപ്പ 

ക്കുന്നു മേല്‍പ്പറഞ്ഞ തുരീയഭാവം ആത്മജ്ഞാനതലത്തിലാകയാല്‍ അങ്ങും ഞാനും ഒന്നുതന്നെ 

എന്ന മഹാവാകൃത്തിന്റെ പരമതാല്പര്യത്തിലാണ്‌ നിലയൂന്നുന്നത്‌. ഇന്ദ്രിയഗോചരങ്ങളായ 

പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെല്ലാം പരിവര്‍ത്തനവിധേയങ്ങളും താല്‍ക്കാലിക പ്രതീതിയുള്ളതും നശ്ചരങ്ങളുമാണ്‌. 

സത്തയില്‍ പ്രകടമായെന്നതുപോലെ അനുഭവപ്പെടുന്ന വികാരങ്ങള്‍ കേവലം പ്രാതിഭാസികങ്ങളാണ്‌. 

അതുകൊണ്ട്‌ പ്രപഞ്ചസൃഷ്ടി സ്രഷ്ടാവിന്റെ സര്‍വ്വവ്യാപകത്വത്തെ പരിമിതപ്പെടുത്തുന്നില്ല. തന്നിലെ 

അനനൃശക്തിയെ നിമിത്തവും ഉപാദാനവുമാക്കിയാണ്‌ ഈശ്വരന്‍ പ്രപഞ്ചത്തിന്‌ രൂപംകൊടുത്തത്‌. 

പ്രസ്തുത തലത്തില്‍നിന്ന്‌ ക്രമമായി ഉയര്‍ന്ന്‌ സഹജാവസ്ഥയിലേക്ക്‌ നയിച്ച്‌ അമൃതാനന്ദത്തിന്റെ മഴ 

പൊഴിക്കുന്നതും ഈശ്വരന്‍തന്നെയാണ്‌. 

നിജാനന്ദവിലാസ ത്തില്‍ സൂര്യച്ന്ദ്രാദികളെ രചിച്ച്‌ ചലിപ്പിച്ച. ഈ കാണായ പഞ്ചഭൂതാത്മ 

കമായ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ കാതലായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന പരംപൊരുളാണ്‌ ദൈവമെന്ന്‌ പറയുന്നു. ആകാശ 

ത്തിനുപോലും ആകാശമായിരിക്കുന്നതും ഈ വിശ്വത്തില്‍ പഞ്ചഭൂതാത്മകമായ സൃഷടിക്ക്‌ കാരണ 

മായിരിക്കുന്നതും ഉണ്ണിക്കൈക്ക്‌ പന്തെന്നപോലെ സൃഷടിജാലങ്ങള്‍ പൂര്‍ണ്ണമായും ഈശ്വരന്‍ വിധേ 

യമാണെന്നും വ്യക്തമാക്കുന്നു. അതില്‍ത്തന്നെ മറ്റൊരിടത്ത്‌ കാണാനാകാത്തതും കരണേന്ദ്രിയ 

ങ്ങള്‍ ഇല്ലാത്തതും രൂപമില്ലാത്തതും അളവറ്റതും ആദ്യന്തരഹിതവും നിശ്ചേഷ്ടവും ജഡത്വം ഒട്ടുമില്ലാ 

ത്തതും ആത്യന്തികസത്യമല്ലാത്തതുമായ ഈ ബ്രഹ്മാണ്‍്ഡകോടികളെ പ്രകടമാക്കുന്ന ഐന്ദ്രജാലി 

52- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 എഡി -1, പുറം-177, (ശ്ലോകം-43) 

53-അതേ പുസ്തകം-പുറം-64, (ശ്ലോകം-14)
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കനുമെല്ലാമാണ്‌ ഈശ്വര നെന്നും പറയുന്നു. മായയെന്ന ഉപാധിയിലൂടെയാണ്‌ സ്രഷ്ടാവായ ഈശ്വ 

രന്‍ ഈ ബ്രഹ്മാണ്ഡത്തെ പ്രകടമാക്കുന്നതെന്നാണ്‌ അദ്വൈതമതം. ഒരു ഭക്തന്റേതില്‍നിന്നും വ്യത്യ 

സ്തമായി ദാര്‍ശനികമായ നിലപാടില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ ഈശ്വരനെ ഇവിടെ സ്തുതിക്കുന്നത്‌. 

അതില്‍ത്തന്നെ വെള്ളം, തീ, കാറ്റ്‌, ആകാശം, ച്ര്ദ്രന്‍, സൂര്യന്‍ തുടങ്ങിയ ഭൂതങ്ങളേഴിനും 

ദൃശ്യ്രപഞ്ചത്തിനും അരൂപമായ നിര്‍മ്മലജ്ഞാനത്തെ ധ്യാനിക്കുന്നവനും ബ്രഹ്മാദികളുള്‍പ്പെടെയു 

ളളവര്‍ ആശ്രയിക്കുന്നവനുമായ ആദിധാമമാണ്‌ ഈശ്വരനെന്നും കൂട്ടിച്ചേര്‍ക്കുന്നു ജഡ-ചൈതന്യ/ 

സ്ഥുല-സൂക്ഷമഭേദങ്ങള്‍ക്കപ്പുറത്ത്‌ സമസൃഷ്ടങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം ഉറവിടമാണ്‌ ദൈവമെന്ന വസ്തുത ഇവിടെ 

കവി സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. ദൃശ്യങ്ങളുടെ നാനാത്വത്തിലേക്ക്‌ സഞ്ചരിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന ദൃക്കിനെ ചിന്മാ 

ത്രമായ ശിവവിഭുതിയിലേക്കെത്തിക്കാന്‍ ഹൃദയം ബ്രഹ്മദ്ധ്യാനത്തില്‍ മുഴുകുമ്പോള്‍ വിസ്തൃതിയാര്‍ന്ന 

പ്രപഞ്ചം മനോവ്യത്തികളില്ലാത്ത ശുദ്ധചിന്മാര്രമായ ശിവവിഭുതി മാധ്രമാണെന്നറിയണമെന്ന്‌ ശിവ 

സുരഭി യില്‍ കാണാം ഇവിടെ കര്‍ത്താവ്‌, കാരകം, കാരണം, കരണം എന്നിങ്ങനെ നൃത്തം ചെയ്യുന്ന 

നടരാജമൂര്‍ത്തിയാണ്‌ ശിവന്‍. ഈ പ്രകരണത്തില്‍ സ്രഷടാവും സൃഷ്ടിയും സൃഷ്ടിജാലങ്ങളുമെല്ലാം 

അവിഭക്തങ്ങളാണ്‌. കര്‍ത്താവും കാരണവും കരണങ്ങളും കര്‍ത്തവ്യവും നിലകൊള്ളുന്ന ഭേദവികാര 

ങ്ങളില്ലാത്ത നിയമത്തിലൂന്നിയാണ്‌ ഈശ്വരതത്ത്വത്തെ പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌. സൃഷ്ടിയില്‍ സ്രഷ്ടാവിനെ 

പങ്ക ചേര്‍ക്കുന്നതുകൊണ്ട്‌ ഈശ്വരന്റെ സര്‍വ്വവ്യാപകത്വവും സര്‍വ്വാതിരിക്തതയും വെളിവാകുന്നു. 

മറിച്ച്‌ സൃഷടിയില്‍നിന്ന്‌ സ്രഷ്ടാവിനെ നീക്കിയാല്‍ അത്‌ സര്‍വ്വജ്ഞത്വം, സര്‍വൃശക്തിത്വം, സര്‍വ്വവ്യാ 

പകത്വം തുടങ്ങിയ ഈശ്വരീയമായ ഗുണങ്ങളെത്തന്നെ പ്രതികൂലമായി ബാധിക്കുകയും സ്രഷ്ടാവിനെ 

പരിമിതപ്പെടുത്തി പ്രപഞ്ച്ക്രമത്തെ താറുമാറാക്കുകയും ചെയ്യും. എന്നാല്‍ ഇത്തരം ആശങ്കകള്‍ക്കൊന്നും 

പഴുതേകാതെ സര്‍വ്വകര്‍മ്മാദ്ധ്യക്ഷനായി കാണുന്ന ഈശ്വരനെത്തന്നെ കര്‍മ്മത്തിന്റെ കരണവും കാര 

ണവുമായി കാണുന്നു. ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ ദൈവദശകമെന്ന കൃതിയില്‍ കാണുന്ന അതേ സമീ 

പനരീതിയാണ്‌ ഇവിടെയും അനുവര്‍ത്തിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. അതില്‍ നാമരുപഗുണനിഷഠമായ ദേവതാസങ്ക 

ല്പത്തെ പരമാത്മതത്ത്വവുമായി സംഘടിപ്പിക്കുന്നതു കാണാം. അദ്വൈതത്തിന്റെ ദാര്‍ശനികവും താത്ത്വി 

54- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 എഡി-1, പുറം-64-65 (ശ്ലോകം-15) 

55- അതേ പുസ്തകം-പുറം-173, (ശ്ലോകം-16) 

56- അതേ പുസ്തകം-പുറം-65 

57- അതേ പുസ്തകം-പുറം-173 (ശ്ലോകം-25)
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കവുമായ തലമാണ്‌ ഇവിടെയെല്ലാം അനാവൃതമാകുന്നത്‌. എല്ലാത്തിനും കാരണഭൂതമായ പരമേ 

ശ്വരതത്ത്വമെന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌ ശിവസുരഭി യില്‍ ഈശ്വരനെ കാണുന്നത്‌. 

ജീവിതദുഃഖങ്ങളുടെ കാരണം അന്വേഷിക്കുമ്പോള്‍ അഹംബുദ്ധിയാണ്‌ ദുഃഖത്തിനാധാരമെന്ന്‌ 

കവി മനസ്സിലാക്കുന്നു. കേവലസുഖം ജഞാനലബ്ധിയാണെന്നും അതിന്റെ സ്ഥാനത്ത്‌ തന്നെയിരി 

ക്കുന്ന സച്ചിദാനന്ദത്തിന്റെ വേരും മുളയുമായുള്ള ജഗദീശ്വരന്‍ തന്റെ എല്ലാ ദുഃഖങ്ങളുമകറ്റിത്തര 

ണമെന്നും അതില്‍ പറയുന്നു. ഈശ്വരനെ സച്ചിദാനന്ദസ്വരുപമായ പരധ്രഹ്മമായിക്കണ്ട്‌ മുക്തിദായ 

കനെന്ന്‌ വേദങ്ങളെല്ലാം അരുളുന്ന അവിടന്ന്‌ ദീനദയാപയോധിയാണെന്ന്‌ വാഴ്ത്തുന്നു. (്രപഞ്ചപ്ര 

തിഭാസത്തെ അഭിസംബോധന ചെയ്യുമ്പോള്‍ അത്‌ ഉരുത്തിരിഞ്ഞ നിയമവ്യവസ്ഥയ്ക്കും കവി പ്രാധാ 

ന്യം കലപിക്കുന്നുണ്ട. ശാങ്കരശതകത്തില്‍ കവി ചോദിക്കുന്നു. ഈ ലോകങ്ങള്‍ ഉള്ളതാണെങ്കില്‍ 

അതിനൊരു നാഥന്‍ ഉണ്ടായിരിക്കുമല്ലോ? അങ്ങനെയൊരുണ്ട അങ്ങ്‌ തന്നെയാണ്‌. അതിനാല്‍ മറ്റൊ 

രൊശ്രയവും എനിക്കില്ല. ഈ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ മൂലകാരണം ഈശ്വരനാണെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കുകയാ 

ണിവിടെ. കാരണത്തിന്‌ കൊടുക്കുന്ന ആലങ്കാരികഭാഷ്യമാണ്‌ നാഥനെന്ന പ്രയോഗം. ഏകനും അദ്ധി 

തീയനുമായ ഈശ്വരനെയാണ്‌ കവി ഇവിടെ പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. ആകാരത്തിലും പ്രകാരത്തിലും വ്യത്യ 

സ്തമായ പ്രപഞ്ചപ്രതിഭാസങ്ങള്‍ വൈവിദ്ധ്യപൂര്‍ണ്ണമാണെങ്കിലും പരസ്പരപൂരകമായാണ്‌ വര്‍ത്തി 

ക്കുന്നത്‌. അപ്പോള്‍ അവയെ സമമ്പയിപ്പിക്കുവാന്‍ സര്‍വ്വാതിവര്‍ത്തിയായ ഒരു ശക്തിവിശേഷം അനി 

വാര്യമാണ്‌. സൃഷ്ടിയും അവയ്ക്കെല്ലാം ഉപരിയുള്ള ര്സഷ്ടാവും വ്ൃത്യസ്തമാണെന്ന നിലയില്‍ 

ഈശ്വരനെ വിലയിരുത്തുന്നതാണ്‌ ഇവിടത്തെ തലം. സൃഷ്ടികളെ ആശ്രയിക്കുന്നതിലും യുക്തം അ 

വയുടെ സ്രഷ്ടാവിനെത്തന്നെ ആശ്രയിക്കുന്നതാണ്‌. 

കളകണ്ഠത്തെ അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്ന കളകണ്ഠഗീതം എന്ന പാട്ട അദ്വൈതചിന്തയില്‍ 

അധിഷ്ഠിതമാണ്‌. ഇവിടെ എല്ലാവര്‍ക്കും അമേയവും അഖണ്‍്ഡവുമായ സുഖം നല്‍കുന്ന, എല്ലാ 

വര്‍ക്കും ആശ്രയമായ ശിവനെ യൌവനവും സമ്പത്തും ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള ലാകികവിഷയങ്ങള്‍ ഉപേ 

ക്ഷിച്ച്‌ ശരണം പ്രാപിക്കാനാണ്‌ കവി ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. ഈ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സത്യം നിര്‍മ്മലമായ 

ബോധമാണ്‌. ഇതറിയാത്തവന്‍ ആരായാലും അല്പനാണ്‌. ശിവനില്‍ ഹൃദയം ഉറപ്പിച്ചാല്‍, ബോധത്തി 

58-ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്ന)- പ്രൊഫ.ജി. ബാലക്യ 

ഷണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം-2003 എഡി-1, പുറം-40 

59- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 എഡി-1, പുറം-178 

60- അതേ പുസ്തകം-പുറം-147, (ശ്ലോകം-23)
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ലമര്‍ന്ന്‌ ബോധസ്വരുപമായിത്തീര്‍ന്നാല്‍ ശിവനും നീയും ഒന്നാകും. ഇന്ദ്രിയങ്ങളിലൂടെ അറിയപ്പെടു 

ന്നതെല്ലാം ആകാശനീലിമപോലെ വെറും തോന്നലാണ്‌. വേദാദി ശാസ്ത്രങ്ങള്‍ പല വാദങ്ങളും 

സൃഷ്ടിക്കും. വേദങ്ങളാലും നിര്‍ദ്ദേശിക്കാനാവാത്ത വാദങ്ങളെപ്പറ്റി അല്ലയോ കുയിലേ, നീ പാടുക. 

സത്യം സംവാദത്തിനു വിഷയമല്ല. അവസാനം ശേഷിക്കുന്നത്‌ ബോധസ്വരൂപിയായ ശിവനാണ്‌. ബോധോ 

ദയത്തോടെ ശിവനാകുന്ന അധിഷ്ഠാനം നിലനില്‍ക്കുകയും ആരോപിതമായതെല്ലാം മറയുകയും ചെയ്യും. 

തിരയടങ്ങിയ കടലെന്നപോലെ സത്യസാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തോടെ പദാര്‍ത്ഥപ്രപഞ്ചം പരംപൊരുളില്‍ വില 

യിക്കും. ഈ തത്ത്വമുള്‍ക്കൊണ്ട്‌ പാടിയാല്‍ കുയിലിന്റെ ഗാനത്തിന്‌ മാധുര്യം കൂടുമെന്ന്‌ കവി പറയു 

ന്നു. ഈശ്വരനെ കാര്യകാരണ ഭാവമെന്ന നിലയില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും കാര്യകാരണങ്ങള്‍ 

അഭിന്നമാണെന്നും സത്യം അവയ്ക്കെല്ലാം ഉപരിയാണെന്നുമുള്ള ലക്ഷ്യതലം ഇവിടെയെല്ലാം അനാ 

വൃതമാകുന്നുണ്ട്‌. 

4.2.6-ആധാര-ആധേയഭാവം 

പ്രപഞ്ചം ഈശ്വരനെന്ന കാരണത്തില്‍ വര്‍ത്തിക്കുമ്പോള്‍ പ്രപഞ്ചം ആധേയഭാവത്തിലും ഈശ്വ 

രന്‍ ആധാരഭാവത്തിലുമാണ്‌ വിലയിരുത്തപ്പെടുന്നത്‌. അസ്തിത്വത്തിന്‌ ഒന്നില്‍ കൂടുതല്‍ ആധാരമു 

ണ്ടെങ്കില്‍ അത്‌ പരസ്പരനിരാകരണത്തിലൂടെ ശുന്യമാകും. ജഗത്തിന്‌ ഏകാധാരമായി സ്തോത്രകൃ 

തികളിൽ ഈശ്വരനെ വാഴ്ത്തുന്നതും അതുകൊണ്ടാണ്‌. നിജാനന്ദവിലാസ ത്തില്‍ നാദ്പ്രഹ്മത്തിനും 

പ്രകാശത്തിനും ഉള്‍പ്പെടെ എല്ലാറ്റിനും ലക്ഷ്യമായ അതിനെ മറ്റൊരു രൂപത്തില്‍ പറയാനാകില്ല. നാദരൂ 

പവും വസ്തുരുപവും നശിച്ച്‌ ത്രിഭുവനരുപമായി നില്‍ക്കുന്ന പരമമായ കാരുണ്യപ്രവാഹമാണ്‌ ഈശ്വ 

രന്‍. ത്രിഭുവനവടിവായ്‌ നിന്ന്‌ പരമകാരുണ്യം ചൊരിയുന്ന ഈശ്വരനെ സര്‍വ്വാതീതനായി പരിചയ 

പ്പെടുത്തുകയാണിവിടെ. ര്രിഭുവനത്തിന്‌ ഉടലും ഉയിരുമായി നില്‍ക്കുകയും അനന്യമെങ്കിലും വേറിട്ട 

അസ്തിത്വംപോലെ അതില്‍ കാരുണ്യം വര്‍ഷിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന ഈശ്വരതത്ത്വത്തെ വര്‍ണ്ണിക്കുന്ന 

കവി അദ്വൈതപക്ഷത്തില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ സ്രഷ്ടാവിനെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. 

ശിവസുരഭി യില്‍ നിര്‍വ്ൃവചനാതീതമായ പരംപൊരുളിനെ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാ 

ണ്‌. അതിന്‌ ഗുണം, ചിഹ്നം, നാമം എന്നിവയൊന്നുമില്ല. അത്‌ ധ്യാനാവസ്ഥിതനായവന്‍ ഉണര്‍ച്ച 

61-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 എഡി-1, പുറം-64 

62- അതേ പുസ്തകം-പുറം-63 (ശ്ലോകം-12)
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യോടു കൂടിയുണ്ടാകുന്ന ജഞാനലഹരിയാണ്‌. നിസ്സാരമായ ഭോഗേച്ചയറ്റ അനുഭൂതിതലപരനായ സിദ്ധന്‍ 

ഹൃദയത്തെ അലിയിക്കുന്ന ശീതളമധുരസാരമായ സച്ചിന്മയമുദ്രയുടെ മാനാവസ്ഥയിലുള്ള മാധുര്യ 

മാകയാല്‍ അതിനെ ഒന്നുകൊണ്ടും വിശേഷിപ്പിക്കാനാകില്ല അറിയപ്പെടാത്തതില്‍ നിന്ന്‌ അന്യവും 

അറിയപ്പെട്ടതില്‍ നിന്ന്‌ ഉപരിയുമായതിനാലാണ്‌ അറിയപ്പെട്ടവയെയെല്ലാം അതല്ല അതല്ല എന്ന്‌ തള്ളി 

നിരാകരിക്കാനാകാതെ അവശേഷിക്കുന്ന സത്യത്തെ പരംപൊരുളെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. 

ശിവദ്ധ്യാന വിംശതി യില്‍ അത്‌ (്രഹ്മം) തന്നെ ഇത്‌ (ജീവാത്മാവ്‌) എന്ന അദല്വൈതഭാ 

വത്തെ ഉപദേശിക്കുന്ന അങ്ങയുടെ ജ്ഞാനമുദ്രയുടെ അര്‍ത്ഥം അറിവുള്ളവര്‍ മനസ്സിലാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. 

പിന്നെ അതിന്റെ താല്പര്യം അറിയാത്ത ഞാനെന്ത്‌ പറയാനാണെ ന്ന്‌ ചോദിക്കുന്നു. ജീവാത്മാവ്‌ 

്രഹ്മം തന്നെയെന്ന്‌ ജഞാനമു്രയിലൂടെ ഉപദേശിക്കുന്ന മഹാഗുരുവായി കവി ഈശ്വരനെ കാണു 

ന്നു. ആരാധനാതലത്തില്‍ ജീവനില്‍നിന്ന്‌ വേറിട്ട അസ്തിത്വമെന്ന നിലയില്‍ ഈശ്വരനെ സമാശ്രയി 

ക്കുമ്പോള്‍ ജീവാത്മാവിന്റെ അവബോധതലത്തെ അത്‌ ക്രമേണ പരപ്രഹ്മതത്ത്വത്തിലേക്കുയര്‍ത്തും. 

അത്‌ തന്നെ ഇത്‌ എന്ന മഹാസത്ൃത്തിന്റെ അകപ്പൊരുളിലേക്കത്‌ നയിക്കുകയും ചെയ്യും. 

അതിലേക്കുള്ള വഴിയായി കവി ഉപാസനയെ കാണുന്നു. അങ്ങനെ അനുഭവവേദ്യമാകേണ്ടുന്ന ഈശ്വ 

രീയതലത്തെ നാദം, ലയം, വേദം, രൂപം എന്നിവയിലൂടെ കവി സൂചിപ്പിക്കുന്നു. അങ്ങനെ പ്രപഞ്ച 

വൈജാത്യങ്ങളിലൂടെ പ്രകടമാകുന്ന ഈശ്വരനെ ഉപാധിനിഷഠനായും അതില്‍നിന്ന്‌ അതീതനായും 

കാണാന്‍ കഴിയും. ഇത്തരം കല്പനകള്‍ ഈശ്വരസത്തയെ ബാധിക്കുകയോ പരിമിതപ്പെടുത്തുകയോ 

ചെയ്യാതെ സമസ്ത ഇടങ്ങളെയും സമമ്പയിപ്പിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 

പരമപഞ്ചക മെന്ന സ്തോത്രത്തില്‍ അദല്വൈതവീക്ഷണം വളരെ സ്പഷ്ടമാണ്‌. അതില്‍ ദേവി 

നാനാത്വത്തിലെ ഏകത്വത്തിന്‌ കാരണമായ പ്രപഞ്ചസ്വരൂപിണിയും നരകാബ്ധിയില്‍നിന്ന്‌ അകലെ 

യുള്ളവളും നിര്‍വവചിക്കാനാകാത്തവളും വാക്കുകള്‍കൊണ്ട്‌ സൂചിപ്പിക്കാന്‍ കഴിയാത്തവളും ഷഡാധാ 

രച്രകങ്ങള്‍ കടന്ന്‌ വിളങ്ങുന്നവളുമാണ്‌. മറക്കാത്ത മറവിയെന്നും ആവരണങ്ങളുണ്ടായിട്ടും സദാ വിള 

ങ്ങുന്നവളെന്നും പരിപൂര്‍ണ്ണാമൃതഭാവത്തില്‍ അവസ്ഥിതയായവളെന്നും അതില്‍ത്തന്നെ പറയുന്നു. 

വളരെ വേഗമുള്ള തിരയായും ശാന്തമായ കാരുണ്യസമുദ്രമായും തിരിയില്ലാതെ എരിയുന്ന വിളക്കായും 

തെരഞ്ഞു കണ്ടെത്താന്‍ പറ്റാത്തതും നശിക്കാത്തതും ഉറപ്പുറ്റതും എപ്പോഴും ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നതുമായ 

63-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 എഡി-1, പുറം-168, (ശ്ലോകം-6,7) 

64- അതേ പുസ്തകം-പുറം-123
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അവലംബമായും പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. പരസ്പരവൈരുദ്ധ്യമാര്‍ന്ന നാനാത്വങ്ങള്‍ ചെന്നെത്തുന്നത്‌ ദേവി 

യുടെ അനന്യമായ ഏകത്പത്തിലാണ്‌. ബ്രഹ്മത്തിന്‌ നല്‍കുന്ന സൂചനകള്‍തന്നെയാണ്‌ ഇവിടെയെല്ലാം 

ദേവിയ്ക്കും നല്‍കുന്നത്‌. 

ഷഡാധാരങ്ങളില്‍ ആടിയുലഞ്ഞ, യോഗികള്‍ക്കെല്ലാം ആശ്രയമായ, നിഷ്പ്രപഞ്ചാവസ്ഥയില്‍ 

അവശേഷിക്കുന്ന, സത്തായ, ബാധകളറ്റ അകവും പുറവുമായ, പ്രപഞ്ചസാക്ഷിയായ, ബോധാതീത 

മായ മൌനാവസ്ഥയായ ആ ഇടത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഒന്നും പറയാനാകില്ലെന്നരുളുന്നു ഇത്‌ ചക്ഷുസ്സ്‌ 

അവിടെ എത്തുന്നില്ല. വാക്കും മനസ്സും അവിടെ എത്തുന്നില്ല എന്ന കേനോപനിഷന്മ്രന്തത്തെ ഓര്‍മ്മ 

പ്പെടുത്തുന്നു. ആത്മപ്രകാശത്തിലുള്ളടങ്ങുന്ന പരമമായ ബോധതലം അനിര്‍വ്ൃവചനീയവും അവ്യപദേ 

ശ്യവുമാണ്‌. സോപാധിക മാനദണ്ഡങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ നിരുപാധികമായ തത്ത്വത്തെ അനുസന്ധാനം 

ചെയ്യാന്‍ കഴിയില്ല. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ഇന്ദ്രിയവിഷയങ്ങളായ വാക്കും മനസ്സും അവിടെ കടന്നു ചെല്ലാത്ത 

ത്‌. ഇതിനെക്കുറിച്ച്‌ ശബ്ദമയമായി ആകാശം പ്രത്യക്ഷപ്പെടും. തുടര്‍ന്ന്‌ ആ ആകാശത്തില്‍ എല്ലാ 

പ്രപഞ്ചഘടകങ്ങളും ഒത്തുചേരും. വീണ്ടും അവിടെ അറിവ്‌, അറിയുന്നവന്‍, അറിയപ്പെടുന്ന പദാര്‍ത്ഥം 

എന്ന അറിവിന്റെ മൂന്ന്‌ പുടങ്ങള്‍ക്കും വേര്‍തിരിവില്ലാത്ത അവസ്ഥ വന്നു ചേരും. പ്രപഞ്ചഘടങ്ങളും 

ശബ്ദവും മാഞ്ഞു മറയുന്ന അഖണ്ഡബോധമാണ്‌ സ്വയം പ്രകാശിച്ചു വിളങ്ങുന്ന സത്യം എന്ന്‌ 

നാരായണഗുരു ആത്മോപദേശശതകത്തില്‍ പറയുന്ന അവസ്ഥയുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. 

അദല്വൈതതത്ത്വത്തെ നേരിട്ടു പ്രതിപാദിക്കുന്ന ശിവസുരഭി യില്‍ ശിവനെ പര്ബഹ്മസ്വരൂപ 

മായാണ്‌ പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌. യോഗികള്‍ക്ക്‌ ആധാരമായി അവസാനം നിലനില്‍ക്കുന്നതായി അകവും 

പുറവും നിറഞ്ഞ്‌ ബോധത്തിന്‌ അതീതമായി നില്‍ക്കുന്ന മാനം വിവരണാതീതമാണെന്നും അതിന്‌ 

ഗുണമോ അടയാളമോ പേരോ ഇല്ലെന്നും ഉണര്‍ന്നുവരുന്ന ആളുടെ ബോധലഹരിയാണെന്നും അത്‌ 

65- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, മെയ്‌-2010 എഡി-1, പുറം- 203-204 

66- അതേ പുസ്തകം- പുറം-167, (ശ്ലോകം-3) 

67- ന തത്ര ചക്ഷുര്‍ഗ്ഗച്ചതി ന വാഗച്ചതി നോ മനഃ കേനോപനിഷത്ത്‌- മ്രന്തം-3 -വ്യാഖ്യാനം- മൃഡാനന്ദ 

സ്വാമി- ശ്രീരാമകൃഷ്ണ മഠം, പുറനാട്ടുകര, തൃശ്ശൂര്‍, 1992 പുറം-26 

68-ധ്വനിമയമായ്‌ ഗഗനം ജലിക്കുമന്നാള്‍ അണയുമതിങ്കലശേഷ ദൃശ്യജാലം 

പുനരവിടെ ത്രിപുടിക്കു പൂര്‍ത്തി നല്‍കും സ്വനവുമടങ്ങുമിടം സ്വയം പ്രകാശം 

ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- പ്രൊഫ.ജി. ബാലകൃഷണന്‍ 

നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം-2003 പുറം-650
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വാക്കിന്‌ വിഷയമല്ലെന്നും സൂചിപ്പിക്കുന്നു. ഭോഗാസക്തിയറ്റ്‌ ശീതളമധുരമായി അനുഭവപ്പെടുന്ന അത്‌ 

ചിന്മുദ്രയുടെ സാരസര്‍വ്ൃവസ്വമായ മൌനമാണെന്നും സൂചിപ്പിച്ച്‌ അതില്‍ തുടരുന്നു- മനസ്സില്‍ അഖ 

ണ്ഡാവബോധമുയിരെടുക്കുമ്പോള്‍ പ്രപഞ്ചം വിലയിച്ച്‌ ശുദ്ധചിത്ത്‌ അവശേഷിക്കുന്നു. ഈ അഖ 

ണ്ഡാവബോധം നിലനിര്‍ത്താന്‍ പുശുന്നതാണ്‌ ശിവവിഭൂതി സംഹാരശക്തിയുടെ അധിദേവതാ 

സങ്കല്പത്തെ മറികടന്ന്‌ ശിവനെ പൂര്‍ണ്ണര്രബഹ്മതത്ത്വമായും പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ ഭാവാഭാവങ്ങളില്‍ അവ 

ശേഷിക്കുന്ന ഉണ്മയായും പുറത്ത്‌ ജഗദീശ്വരനായും ഉള്ളില്‍ സാക്ഷീരൂപത്തില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്ന അന്ത 

ര്യാമിയായും പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. അദ്വൈതത്തിന്റെ ബഹുസ്വരത ശൈവചിന്തയുടെ പശ്ചാത്തലത്തിലൂ 

ടെയാണ്‌ ഇവിടെയെല്ലാം ആവിഷ്ക്കൃതമാകുന്നത്‌. 

വിവിധ ദേവതാസങ്കലപങ്ങളിലൂടെ കടന്നുപോകുമ്പോള്‍ അതത്‌ സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ പ്രതിപാദിച്ച ദേവ 

താവിശേഷം സര്‍വ്ൃവശക്തമാണെന്നും അതിനെ സമാശ്രയിച്ചാണ്‌ മറ്റെല്ലാം നിലകൊള്ളുന്നതെന്നുമുള്ള 

നിലയില്‍ പ്രതിപാദിക്കുന്ന സ്ര്പദായം ( ഭാരതീയ ചിന്തയിലുണ്ട്‌. ആശാന്‍ ഈ ചിന്ത 

സ്വാംശീകരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഏകമായ ഈശ്വരതത്ത്വത്തിന്റെ വിഭിന്ന ആകാരഭേദങ്ങളെന്ന നിലയിലാണ്‌ ഓരോ 

ദേവതാതത്ത്വവും പ്രസക്തമാകുന്നത്‌. ദേശം, കാലം, വര്‍ണ്ണം, വര്‍ഗ്ഗം, വിശ്വാസ്പ്പമാണങ്ങള്‍, ഭാഷ, 

സാംസ്‌ക്കാരികതലം എന്നിവയ്ക്കനുസരിച്ച കാലാകാലങ്ങളായി സമുദായത്തിന്റെ പരിണാമഗതിയില്‍ 

വികസ്വരമായതാണ്‌. നാമരൂപഗുണകര്‍മ്മാദ്യുപാധികളില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ബഹുദേവതാസങ്കല്‍പങ്ങള്‍. 

അവയ്ക്ക്‌ പ്രത്യേകം പ്രത്യേകം ഗുണഘടനയും ഉത്ഭവസാഹചര്യങ്ങളും അപദാനകഥകളുമുണ്ട്‌. 

ഭാരതത്തില്‍ ശൈവം, വൈഷണവം, ശാക്തേയം, സൌഈരം, സ്‌കാന്ദം, ഗാണപത്യം എന്നിങ്ങനെ വിവിധ 

ശാഖകളുണ്ട്‌. സ്തോത്രകൃതികളിലെ അതത്‌ പ്രകരണങ്ങളില്‍ മാത്രമേ ഒരു ദേവതാസങ്കല്‍ലപം പരമമെന്ന 

അര്‍ത്ഥത്തിലും ഈശ്വരതത്ത്വത്തില്‍ നിന്ന്‌ അഭിന്നമെന്ന നിലയിലും പ്രസക്തമാകുന്നുള്ളൂ. അപ്പോള്‍ 

ആ ഭാവം പരമശക്തമെന്നും സച്ചിദാനന്ദസ്വരൂപമെന്നും മറ്റുള്ളവയെല്ലാം അതിന്‌ കീഴ്പ്പെട്ട നില്‍ക്കു 

ന്നുവെന്നും പരാമര്‍ശിക്കേണ്ടി വരുന്നു. ബഹ്മം, ഈശ്വരന്‍, ദേവതാസങ്കല്പങ്ങള്‍ എന്നിവയെ കവി 

സ്വീകരിക്കുന്നത്‌ അവ ഒരു സത്യത്തിന്റെ വിഭിന്ന ആവിഷ്ക്കാരതലങ്ങളെന്ന നിലയിലാണ്‌. അതിലൂടെ 

അദ്ദൈതചിന്തയെ കാവ്യാത്മകവും ആനുഭൂതികവുമായി പരിണമിപ്പിക്കുകയാണ്‌ കവി ചെയ്യുന്നത്‌. 

69-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 എഡി-1, പുറം-173
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4.3-മതനിര പേക്ഷ ആത്മീയത 

സത്യാന്വേഷണത്തിന്റെ ബാഹൃഘടന സ്ഥൂലമായ മതാത്മകതയെങ്കില്‍ അതിലൂടെ എത്തിച്ചേ 

QM സൂക്ഷമലക്ഷ്യം ആത്മീയതയാണ്‌. മനസ്സിനും ബുദ്ധിയ്ക്കും ഇണങ്ങുന്ന വിധത്തില്‍ വിവിധ 

ദേവതാസങ്കലപങ്ങളെ നാമരുപങ്ങളുമായി ഇണക്കി സ്തോത്രക്ൃതികളില്‍ ആവിഷ്ക്കരിച്ചിട്ടുണ്ടെങ്കിലും 

അവയ്ക്കെല്ലാം മതനിരപേക്ഷമായ മാനം കൈവരുന്നുണ്ട്‌. ദേവതാസങ്കല്‍പങ്ങളിലൂടെ ആശാന്‍ 

ഉന്നയിക്കുന്ന ആസ്തികൃബോധം ഒരു മതത്തിന്റെ പരിധിയിലും ചട്ടക്കൂടിലും ഒതുങ്ങി നില്‍ക്കുന്നതല്ല. 

അവജെല്ലാം സാര്‍വ്വലൌകികമായ പ്രപഞ്ചശക്തിയുടെ സവിശേഷ പ്രതിനിധാനങ്ങളാണ്‌. മതവും ആത്മീ 

യതയും പരസ്പരപൂരകങ്ങളെങ്കിലും മതത്തിന്റെ ബാഹൃപരിവേഷങ്ങളാല്‍ ആത്മീയത പലപ്പോഴും 

മറയ്ക്കപ്പെട്ടിരിക്കും. ഈ ദൃഷടിയിലാണ്‌ ആത്മീയതയെ മതാതീതവും മതനിരപേക്ഷവുമെന്ന്‌ പറ 

യുന്നത്‌. മതങ്ങള്‍ ഉന്നയിക്കുന്ന ആചാരവിചാര്രപപ്രകിയകള്‍ക്ക്‌ അപ്പുറം കടന്ന്‌ അതിന്റെ അന്തഃസാര 

മായ ആത്മീയതയെ ഹൃദയംകൊണ്ട്‌ അനുഭവിച്ചറിഞ്ഞ്‌ സാര്‍വ്വലാൌകികഭാവത്തില്‍ രചനകളിലൂടെ 

അതിനെ ആവിഷ്ക്കരിക്കരിച്ചതുകൊണ്ടാണ്‌ ആശാന്‍കവിതകളിലെ മതനിരപേക്ഷ ആത്മീയതയെക്കുറി 

ച്ചുള്ള അന്വേഷണം പ്രസക്തമാകുന്നത്‌. മതദൃഷ്ടിയില്‍ നിര്‍ദ്ദേശിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ള ദേവതാസങ്കലപങ്ങളെ 

ആശ്രയിക്കാത്ത രചനകളാണ്‌ ഇവിടെ പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 

മണിമാല യിലെ ആത്മാര്‍പ്പണമെന്ന കവിതയില്‍ സചേതനാചേതനരുപത്തിലുള്ള ഈ പ്രപ 

ഞ്ചത്തിന്റെ മുഴുവന്‍ കെടാവിളക്കേ, സകലനന്മകളുടെയും ഇരിപ്പിടമായവനേ, അങ്ങയെ ഞങ്ങള്‍ തൊഴു 

ന്നു. ഭഗവന്‍, എന്റെ കണ്ണുതെളിയിച്ച്‌ കൂരിരുള്‍ മാറ്റുക. നേര്‍വഴി കാണാതെ തപ്പിത്തടയുന്ന എന്നെ 

അങ്ങയുടെ മുമ്പിലേക്കു വിളിക്കുക. എന്റെ ഉള്ളിലെ കാടുകള്‍ വെട്ടിമാറ്റി അവിടെ എഴുന്നള്ളിയിരിക്കു 

ക. എന്റെ ഹൃദയത്തെ അവിടത്തെ വിശ്രമസ്ഥാനമാക്കുക. അമ്ങെന്റെ ആത്മാര്‍പ്പണം കൈക്കൊള്ളുക. 

മഹാവനം മലർവാടിയും മുള്ള മുകുളങ്ങളുമാകട്ടെ. മഹേശ നിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യത്താല്‍ ദുഷടമൃഗ 

ങ്ങള്‍പോലും ഗായകദേവരാകട്ടെ. എല്ലാം മറന്ന്‌ ഒരു പാറ്റപോലെ അവിടന്നുമായുള്ള സംസര്‍ഗ്ൃത്തിന്റെ 

നിര്‍വ്വാണരസത്തില്‍ മുങ്ങാന്‍ കൊതിക്കുന്നു. അല്ലയോ ഈശ്വരാ, കാല്‍ക്ഷണമെങ്കിലും അവിടത്തെ 

മുഖാരവിന്ദം കാണിച്ചു തന്നാലും എന്നെല്ലാമാവശ്യപ്പെട്ട കവിത ഉപസംഹരിക്കുന്നു. 

വനമാല യിലെ അഹിംസ എന്ന കവിതയിലൂടെ പുഴുവിനെ ചവിട്ടാതിരിക്കാന്‍വേണ്ടി പെട്ടെന്ന്‌ 

70- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-263
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കാലെടുത്താലും. കാരണം ഈ പുഴുവും ഈശ്വരസൃഷ്ടിയാകയാല്‍ അതിനോട നിന്ദ തോന്നാന്‍ പാടി 

Al. GLO) ഈശ്വരനില്‍നിന്നു വന്നതായതുകൊണ്ട അവയിലെല്ലാം ഈശ്വരാംശമുണ്ട്‌. എല്ലാത്തിലുമെ 

ന്നപോലെ സൂര്യച്ന്ദ്രനക്ഷ്ത്രാദികളുടെ ശോഭയും അതിന്റെ സൃഷടിയിലുണ്ട. പുല്ലു മൂടിയ ഭൂമി നമുക്കും 

അതിനും ഒരുപോലെ അവകാശപ്പെട്ടതാണ്‌. അവ ചെറിയ സുഖത്തോടെ ജീവിക്കട്ടെ. പോയ ജീവന്‍ 

തിരിച്ചുകൊടുക്കാനാകിലല്ലോ? കളിയായിട്ടുപോലും അവയുടെ ജീവനെടുക്കരുത്‌. എല്ലാത്തിനെയും 

തീര്‍ത്തത്‌ ഒരേ കയ്യാണ്‌. നമുക്കെന്നതുപോലെ അതിനും ഇവിടെ പുലര്‍ന്നുപോകാന്‍ അവകാശമു 

ണ്ട എന്നെല്ലാം നമ്മെ ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തുന്നു. വെവിദ്ധ്യമാര്‍ന്ന സൃഷ്ടികളെ വാര്‍ത്തെടുത്തത്‌ ഒരു 

സ്രഷ്ടാവാണെന്ന തലത്തില്‍നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ കവി ഇവിടെ ഈശ്വരസൃഷടികളെ വിലയിരുത്തുന്ന 

ത്‌. ഓരോ സൃഷ്ടിയുടെയും പിറകിലുള്ള സ്രഷ്ടാവിന്റെ സോദ്ദേശ്യതയാണ്‌ സകലസൃഷ്ടികളേയും 

ഏകിീഭവിപ്പിക്കുന്നത്‌. ബാഹൃമായ വിഷയാകാരമല്ല, മറിച്ച ആന്തരികൈക്ൃയമാണ്‌ അതിനാധാരം. ഒരമ്മ 

യുടെ മക്കളെന്നതുപോലെയാണ്‌ സൃഷടികളും സ്രഷടാവും തമ്മിലുള്ള ബന്ധം. ശ്രീമദ്‌ ഭഗവദ്ഗീത 

യില്‍ താനാണ്‌ ജഗത്തിന്റെ മാതാവും പിതാവുമെന്ന്‌ ശ്രീകൃഷണന്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. സര്‍വ്വോപരി നാരാ 

യണഗുരുവിന്റെ ദൈവദശകത്തിലെ നീ തന്നെയാണ്‌ സ്രഷടാവും സൃഷടിയും സൃഷടിക്കുള്ള സാ 

മഗ്രിയുമെന്ന ഏകത്വദര്‍ശനത്തിലേക്കും ഇത്‌ നമ്മെ നയിക്കുന്നു. അഹിംസ ബുദ്ധമതത്തിന്റെ നെടും 

തൂണാണെങ്കിലും അതിന്റെ അനിവാര്യതയെക്കുറിച്ചും ദാര്‍ശനിക ഓഈന്നത്യത്തെക്കുറിച്ചും അത്‌ സമഗ്ര 

മായി ചര്‍ച്ച ചെയ്യുന്നില്ല. പരിവര്‍ത്തനവിധേയമല്ലാത്തതും ഏകാത്മകവുമയ ആത്മതത്ത്വത്തെക്കുറിച്ച്‌ 

മൌനമവലംബിച്ചിരിക്കുന്നുവെന്ന ബുദ്ധമതം കര്‍മ്മച്രക്രപവര്‍ത്തനത്തിലധിഷ്ഠിതമായ സംസാരഗതിയെ 

അംഗീകരിക്കുന്നു. എങ്കിലും കര്‍മ്മഫലപ്രദാതാവെന്ന പ്രാപഞ്ചികദൃഷ്ടിയില്‍ ലോകം ഈശ്വരസ്യ 

ഷടമെന്ന വ്യാവഹാരികയാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ അനുവദിക്കുന്ന അദ്വൈതചിന്തയ്ക്കാണ്‌ ഇവിടെ മുന്‍തുക്കം 

ലഭിക്കുന്നത്‌. 

പുഷ്പവാടി യിലെ സങ്കീര്‍ത്തനത്തില്‍ ഭംഗിയുള്ള പൂവിലും ശലഭത്തിലും എപ്പോഴും കരചാ 

തുരി കാട്ടിയും ലോകാനുഗ്രഹത്തിനായി കടാക്ഷമാലകള്‍ സൂര്യരശ്മികളിലൂടെ നീട്ടിയും ചിന്തയാ 

കുന്ന മണിമന്ദിരത്തില്‍ വസിക്കുന്ന ഈശ്വരനെ വാഴ്ത്തുന്നു. അതില്‍ ഈശ്വരനെ പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുന്നത്‌ 

ഇങ്ങനെയാണ്‌. അവന്‍ സകലസാരവും മതങ്ങള്‍ക്കറിയാന്‍ കഴിയാത്തവനും ആദികാരണനും സര്‍വ്വോ 

71-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-349 

72- ഭഗവദ്ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്സ്‌, കോട്ടയം, 1992 പുറം-672
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ത്തുംഗനുമാണ്‌. കസ്തൂരിയുടെ മണംകൊണ്ട്‌ അതിന്‌ ഉറവിടമായ മാനിനെയെന്നപോലെ ഈശ്വരനെ 

പിന്തുടരാം. അകലെയെങ്കിലും ഓരോരുത്തരുടെയും ഹൃദയശുദ്ധിയില്‍ അവന്‍ നിലകൊള്ളുന്നു. നിത്യ 

നായകാ, നീതിയുടെ ച്രകം തിരിയുന്നത്‌ സത്യമാകുന്ന അച്ചുതണ്ടിലാണ്‌. ആ സത്യം എന്റെ ഉള്ളിലും 

നാവിലും എപ്പോഴും വിളങ്ങട്ടെ. ഒരിക്കലും ആലസ്യം തോന്നാതെ ഞാന്‍ കൃതകൃത്യനാകട്ടെ. ശരീരം, 

മനസ്സ്‌ എന്നീ ദോഷങ്ങളുടെ ഉറവിടം യഥാര്‍ത്ഥസുഖത്തെ നശിപ്പിക്കുന്നു. അറിവില്ലായ്മയുടെ ഇരുള്‍ 

നീങ്ങി അറിവിന്റെ വെളിച്ചം എങ്ങും പരക്കട്ടെ. അതോടൊപ്പം നിന്റെ മഹത്ത്വം ഉള്ളില്‍ വിളങ്ങട്ടെ. 

ധര്‍മ്മമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ ശ്രത്രുക്കള്‍ വന്നണയുമെന്നതുകൊണ്ട്‌ നിശ്ചയദാര്‍ഡജ്യത്തിന്റെ തിളക്കമാര്‍ന്ന പള്ളി 

വാളേന്തി നടക്കുകയാണ്‌. അല്ലയോ ദയാമയാ, അങ്ങനെ കര്‍മ്മത്തിന്റെ അതിര്‍ത്തി കടന്ന്‌ മുക്തിയാ 

കുന്ന സമുദ്രത്തിലെ ശാന്തിനാകയില്‍ കളിയാടാന്‍ അവിടന്ന്‌ കനിയേണമേ 

അവശന്‍ ആശ്രയമെന്ന നിലയില്‍ ഈശ്വരനെ കാണുന്ന നിശാപ്രാര്‍ത്ഥന യില്‍ ഈശ്വരനെ 

പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. ഒരു കുട്ടി കളിച്ചു തളരുമ്പോള്‍ അമ്മയുടെ അടുത്താണെത്തു 

ന്നത്‌. അതുപോലെ പകല്‍ മുഴുവന്‍ പല പല വൃത്തികളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ട വലഞ്ഞ ഞാന്‍ അങ്ങയെ അന്വേ 

ഷിക്കുന്നത്‌ രാവിലാണ്‌. ഉറങ്ങുമ്പോള്‍ എന്റെ മനസ്സും ഇന്ദ്രിയങ്ങളും വിശ്രാന്തിയനുഭവിക്കും. കര്‍മ്മ 

ബദ്ധമായി നില്‍ക്കുന്ന ഈ ശരീരത്തിലെ ഇന്ദ്രിയങ്ങളും ഉള്ളവും നിലത്ത്‌ വീഴുന്ന പുഷ്പമെന്നതു 

പോലെ അങ്ങയിലേക്കണയും. അങ്ങയോടുള്ള അടുപ്പം മുന്‍നിര്‍ത്തി ഇരുളില്‍ ഞാൻ ഉറങ്ങുമ്പോള്‍ 

ദയാമയനായ അവിടന്ന്‌ എനിക്ക്‌ കാവല്‍ നില്‍ക്കേണമേ. മുമ്പത്തെക്കാള്‍ ഗുണവാനായി അടുത്ത 

ദിവസം എനിക്ക്‌ ഉണരാന്‍ കഴിയണേ. ലോകത്തെവിടെയും സമൃദ്ധി ഉണ്ടാകട്ടെ. അങ്ങയുടെ കൃപ 

എന്നില്‍ ഉണ്ടാകണം. പാപമെല്ലാം നീങ്ങി എന്റെ വിരോധികള്‍ക്കുപോലും സുഖം ഉണ്ടാകണം. ചന്ദ്രനും 

വിളക്കും നക്ഷ്ര്തങ്ങളുമൊന്നും പ്രകാശിക്കാതെ ഇരുളാണ്ടു കിടക്കുന്ന സുഷുപ്തിയില്‍പോലും ചിന്മ 

യനായ അവിടന്ന്‌ തന്നെയാണ്‌ എനിക്കാശ്രയം സാധകന്റെ വ്ൃത്തിവിശേഷങ്ങളെ സൂചിപ്പിക്കുകയാണ്‌ 

നിശാപ്രാര്‍ത്ഥന എന്ന കവിതയുടെ ധര്‍മ്മം. ഇവിടെ സാധകന്‍ പകല്‍ കര്‍മ്മവൈവിദ്ധ്യങ്ങളില്‍ 

ഏര്‍പ്പെടുന്നതുകൊണ്ട്‌ ഈശ്വരാന്വേഷണം നടത്തുന്നത്‌ രാത്രിയിലാണ്‌. എല്ലാ ജീവജാലങ്ങള്‍ക്കും 

73-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട, മെയ്‌-2010, സരസ്വതീ പഞ്ചകം- ശ്ലോകം-3 പുറം-128-129 

74-അതേ പുസ്തകം- പുറം-119
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യാതൊന്ന്‌ രാത്രിയായിരിക്കുന്നത്‌ ആയതില്‍ ജിത്തേന്ദ്രിയനായ യോഗി ഉണര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. യാതൊ 

ന്നില്‍ പ്രാണികള്‍ ഉണര്‍ന്നിരിക്കുന്നുവോ ആ അവസ്ഥ ആത്മതത്ത്വത്തെ അറിയുന്ന മുനിയെ സംബ 

ന്ധിച്ച്‌ രാത്രിയാകുന്നു എന്ന ഗീതാശ്ലോകവുമായി ഛായാസാമ്യമുണ്ട്‌. 

നിശാപ്രാര്‍ത്ഥന യിലെ ഈശ്വരോപാസകനും ഗീതയില്‍ പരാമര്‍ശിച്ചിരിക്കുന്ന യോഗിയും 

തമ്മില്‍ അന്തരമുണ്ടെങ്കിലും അവര്‍ക്ക്‌ ചില സമാനതകളുണ്ട. യോഗിയുടെ അവബോശത്തിന്റെ തലം 

പകല്‍, രാത്രി തുടങ്ങിയ ദ്വന്പ്ങ്ങള്‍ക്ക്‌ അതീതമാണെങ്കിലും ലാകികദൃഷ്ടിയില്‍ സാധാരണക്കാര്‍ ആത്യ 

ന്തികമെന്നു കരുതുന്നതിനെ യോഗി അപ്രകാരമല്ല കാണുന്നത്‌. എന്നാല്‍ ഇവിടത്തെ സാധകന്‍ പക 

ലിനെയും രാത്രിയെയും അതിന്റെതായ തലങ്ങളില്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നുണ്ട്‌. ലോകത്തിന്റെ ഉറക്കം തന്റെ 

ഈശ്വരാന്വേഷണത്തിലേക്കുള്ള ഉണര്‍ച്ചയായി ഇവിടെ പരിവര്‍ത്തിക്കുന്നു. ഒന്നിനെയും നിരാകരി 

ക്കാതെ സത്ൃത്തിന്റെ വിഭിന്നമുഖങ്ങളെന്ന്‌ തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ നിലവിലുള്ള തനത്‌ ഭാവങ്ങളില്‍നിന്നും 

ഏകമായ പൊരുളിലേക്ക്‌ ഉയരാനാന്‍ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന അദ്വൈതതത്ത്വത്തിന്റെ മൌലികമായ കാഴ്ച 

പ്യാടതന്നെയാണ്‌ കവി ഇതില്‍ അനുവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. കര്‍മ്മനിയമങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം അദ്ധ്യക്ഷനായ ഈശ്വ 

രനിലേക്കാണ്‌ ഈ വാസനാശരീരം ഒരു പൂവുപോലെ നിപതിക്കുന്നത്‌. ഇതേ നിയമം തന്നെയാണ്‌ 

പ്രപഞ്ചവ്യവസ്ഥയുടെയും കര്‍മ്മ്രകമത്തിന്റെയും ഭാഗമായി താഴെ വീഴുന്ന വിണപൂവിലെയും പ്രമേ 

യം. ശ്രതരു/മിത്രം എന്നിങ്ങനെ വ്യവഹാരദ്വമ്പങ്ങളില്‍ ഒരുപോലെ ഈശ്വരനെ കാണുമ്പോള്‍ തന്നോട്‌ 

വിരോധം ഭാവിക്കുന്നവര്‍ക്കും ക്ഷേമമുണ്ടാകട്ടെ എന്ന്‌ പ്രാര്‍ത്ഥിക്കാന്‍ കഴിയുന്നു. പ്രകാശസ്രോതസ്സു 

കള്‍ക്ക്‌ ഉറവിടമായ, യാതൊന്നും വെളിപ്പെടാതിരിക്കുന്ന, വ്ൃത്തിവിശേഷങ്ങളൊന്നുമില്ലാത്ത സുഷു 

പ്തിയില്‍പോ ലും ഈശ്വരന്‍ തന്നെയാണ്‌ തനിക്കാശ്രയമെന്ന്‌ പ്രസ്തുത കവിതയിലുണ്ട്‌. ജാഗ്രത്തിലും 

സ്വപ്നത്തിലും മാത്രമല്ല, അവിദ്യയുടെ മറവ താരതമ്യേന കുറവുള്ള സുഷുപ്ത്യവസ്ഥയില്‍വരെ ഈശ്വ 

രന്‍ പ്രസക്തനാണെന്ന്‌ ഇതിലൂടെ സ്പഷടമാക്കുന്നു. 

ഈ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സൃഷ്ടിയ്ക്കും സ്ഥിതിയ്ക്കും സംഹാരത്തിനും കാരണമാണ്‌ പരംപൊ 

രുളെന്ന അദ്വൈതചിന്തയുടെ ആവിഷ്ക്കാരമാണ്‌ ഈശ്വരന്‍ എന്ന കവിതയിലുള്ളത്‌. പ്രഭാതത്തിന്റെ 

ഹൃദയഹാരിയായ ശോഭ, അനന്തമായ നിലാകാശം, അതിലെരിയുന്ന സൂര്യബിംബം, ഐശ്വര്യസമൃദ്ധ 

മായ ഭൂമി, അന്തിച്ചുവപ്പ്‌, അഗാധമായ സമുദ്രം, താരാഗണം എന്നീ പ്രപഞ്ച്പ്രതിഭാസങ്ങളെ സ്മരിക്കു 

75- യാ നിശാ സര്‍വ്വ ഭൂതാനാം / തസ്യാം ജാഗര്‍ത്തി സംയമി 

യസ്യാം ജാഗ്രതി ഭൂതാനി / സാ നിശാ പശ്യതോ മുനേഃ (ശ്ലോകം-2-69) 

ഭഗവദ്‌ ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിതൃചൈതന്യയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്സ്‌, എഡി-1, കോട്ടയം-1992 പുറം-221
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മ്പോള്‍ത്തന്നെ കവിയുടെ കണ്ണില്‍ ആനന്ദാശ്രു പൊടിയുന്നു. ഉള്ളം കവരുംവിധം പൂത്തുലഞ്ഞ കാടും 

അതിനെ മുടിയേറ്റുന്ന മലയും കാണുമ്പോള്‍ പീലി കുടയുന്ന മയിലിനെ ഓര്‍ത്തുപോകും. മഴവില്ല്‌ 

ആകാശത്ത്‌ ഉദിച്ചതു കാണുമ്പോള്‍ പല നിറത്തിലുള്ള കിളികള്‍ ഒത്തുചേര്‍ന്ന്‌ പറക്കുകയാണെന്നു 

തോന്നും. കളകളം പാടുന്ന അരുവിയുടെ തിരയിളക്കങ്ങളും അതില്‍നിന്നുയരുന്ന കുളിര്‍തെന്നലും 

പൂക്കളുടെ സൌരഭ്യവും മനംകുളിര്‍പ്പിക്കുന്നു. വൈവിദ്ധ്യപൂര്‍ണ്ണമായ സുന്ദരവസ്തുക്കള്‍ ചമച്ചതും 

അവയെ ഗ്രഹിക്കാന്‍ ഉള്ളം തന്നതും അതിനെ നിയ്യനത്രിക്കുന്നതും ഒരേ കൈയ്യാണ്‌. എന്റെ പ്രിയ താ 

തനായ ഈശ്വരാ, നിന്നെ കാണാനുള്ള ഭാഗ്യം കിട്ടാതെ ലോകഭോഗത്തിന്‌ അവകാശിയായിട്ടാണ്‌ 

ഞാന്‍ പിറന്നത്‌. നിന്നെക്കുറിച്ച്‌ വേദങ്ങള്‍ പറഞ്ഞറിഞ്ഞാണ്‌ ഞാന്‍ വാഴ്ത്തുന്നത്‌ എന്നെല്ലാം സൂചി 

പിച്ചാണ്‌ കവിത ഉപസംഹരിക്കുന്നത്‌. 

സൃഷ്ടിയുടെ വൈവിദ്ധ്യപൂര്‍ണ്ണമായ ബഹുസ്വരതയാണ്‌ ഇവിടത്തെ വിഷയം. ഏകവും അദ്ധി 

തീയവുമായ സത്യത്തിന്റെ വിവിധതലങ്ങളാണ്‌ സൃഷ്ടിയിലൂടെ ആവിഷ്ക്കൃതമാകുന്നത്‌. നിരുപാ 

ധികസത്തയെ സോപാധികതലത്തില്‍ അനന്തവൈചിത്ര്യങ്ങളോടെ ആവിഷ്ക്കരിക്കുമ്പോള്‍ വൈവി 

ദ്ധ്യങ്ങളും വൈരുദ്ധ്യങ്ങളും അതില്‍ പ്രകടമാകും. അവയെ ഏകരസത്തോട സമമ്പയിപ്പിക്കുന്നത്‌ ബഹു 

സ്വരതയില്‍ അധിഷഠിതമായ അതിന്റെ സൌന്ദര്യദര്‍ശനമാണ്‌. ദൃശ്യജാലത്തെ ഈയൊരവബോധ 

ത്തോടെയാണ്‌ കവി നോക്കി കാണുകയും വിലയിരുത്തുകയും സമീപിക്കുകയും വര്‍ണ്ണനകളിലൂടെ 

പരകായപ്രവേശം നടത്തുകയും ചെയ്യുന്നത്‌. സൌന്ദര്യതലത്തിന്റെ അവിരതസ്പന്ദങ്ങളാണ്‌ വൈകാരി 

കഭാവമായി കവിയില്‍ നിറയുന്നത്‌. എല്ലാത്തിനെയും സൃഷ്ടിച്ചും പാലിച്ചും നിയന്ത്രിച്ചും പോരുന്നത്‌ 

ഒരേ കൈകളാണെന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. ഒന്നായ ഉറവിടത്തെക്കണ്ട്‌ പലതായ സൃഷ്ടികളെ അതിന്‌ 

കീഴില്‍ ചേര്‍ത്തുകോര്‍ത്തിണക്കുകയാണ്‌ കവി ഇവിടെയെല്ലാം ചെയ്യുന്നത്‌. പ്രത്യക്ഷം, അനുമാനം, 

ഉപമാനം, അര്‍ത്ഥാപത്തി, അനുപലബ്ധി, ആഗമം(വേദം, ആപ്തവാക്യം) തുടങ്ങിയ പ്രമാണങ്ങളില്‍ 

പ്രധാനമായി അദ്വൈതം ഗണിക്കുന്നത്‌ ശബ്ദ്പ്രമാണത്തെയാണ്‌. സ്വാനുഭൂതിസമ്പന്നരും മ്ന്ത്രദരഷ്ടാ 

ക്കളുമായ വിജ്ഞാനികളുടെ അനുഭവസാക്ഷ്യമാണ്‌ വേദ്പ്രമാണം. ശബ്ദത്തിന്റെയും ഭാഷയുടെയും 

പരിധികള്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്ന സീമിതമായ വ്യവഹാരമണണ്‍ഡലത്തില്‍നിന്നുകൊണ്ട്‌ അനാദിയും അപഈരു 

ഷേയവുമായ ശാസ്ത്രസത്യത്തെ അത്‌ നമ്മില്‍നിന്ന്‌ അനന്ൃൃതത്ത്വമെന്ന നിലയില്‍ പ്രതിപാദിക്കുന്നു. 

അതാണ്‌ ഈശ്വരതത്ത്വത്തെക്കുറിച്ച്‌ വെളിപ്പെടുത്തുന്ന പ്രസ്തുത അവസരത്തില്‍ കവി പരമ്പര 

76-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-120
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മാണമായെണ്ണുന്നത്‌. വേദത്തിന്റെ പ്രാധാന്യം എടുത്തു പറഞ്ഞിരിക്കുന്നത്‌ ഈ തലത്തിന്‌ ഈന്നലേ 

കിയാണ്‌. 

ഇതേ ആശയം തന്നെയാണ്‌ പ്രണവാകാരമായി ഈശ്വരനെ കാണുന്ന ഓം എന്ന സംസ്കൃത 

കവിതയിലും ഉള്ളത്‌. അല്പമായ പ്രപഞ്ചസുഖങ്ങള്‍ കൊതിച്ച്‌ സ്വയം വഞ്ചിതനായിരിക്കുന്നുവെന്ന്‌ 

അതില്‍ കവി കുറ്റസമ്മതം നടത്തുന്നു. അപ്പോഴാണ്‌ ലോകനിയന്താവായ സര്‍വ്വേശ്വരന്റെ ശാശ്വത 

സ്ഥാനം അന്വേഷിക്കാന്‍ തയ്യാറാകുന്നതും അതിനുള്ള അര്‍ഹത സ്വയം തിരിച്ചറിയുന്നതും. ഇതിന്‌ 

നിദാനമായി കവി പറയുന്നത്‌ ഞാനും അങ്ങയുടെ സൃഷ്ടികളില്‍ ഒന്നാണല്ലോ എന്നാണ്‌. പരംപൊരു 

ളിനെക്കുറിച്ച്‌ അറിയാനുള്ള അവകാശം എല്ലാ സൃഷ്ടികള്‍ക്കുമുണ്ട്‌. കുലമോ വംശമോ ജാതിയോ 

സമ്പത്തോ മറ്റ്‌ ഭഭാതികമായ സാഹചര്യങ്ങളോ അല്ല ഒരാളുടെ പ്രഹ്മജിജഞാസയ്ക്കുള്ള അധികാ 

രത്തെ നിശ്ചയിക്കുന്നത്‌. മറിച്ച്‌, സാധനാസമ്പത്തിലൂള്‍പ്പെടുന്ന വിവേകവൈരാഗ്യങ്ങളെക്കൊണ്ട്‌ 

അന്തഃകരണത്തെ സംസ്ക്കരിക്കുന്നതിലൂടെയാണ്‌. ഈ വിഷയം ശങ്കരാചാര്യര്‍ ബ്രഹ്മസുധര്തഭാഷ്യത്തില്‍ 

സ്പഷ്ടമായി പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. പ്രസ്തുത ആശയംതന്നെയാണ്‌ കവി ഇവിടെയും അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

തനിക്ക്‌ ഈശ്വരനെ അറിയാന്‍ അധികാരമുണ്ടെന്ന്‌ പറയുന്നതിന്റെ അടിസ്ഥാനം ഇവയാണ്‌. 

1- താന്‍ അവിടത്തെ സൃഷ്ടിജാലങ്ങളില്‍ ഒന്നാണ്‌ 

2- അലപത്തില്‍ അഭിരമിച്ച്‌ അതില്‍നിന്നും ഉദ്ദേശിച്ചത്‌ ലഭിക്കാത്തതുകൊണ്ട്‌ ഇപ്പോള്‍ അതിലുള്ള 

ആസക്തി വെടിഞ്ഞിരിക്കുന്നു 

3- അതുകൊണ്ടുതന്നെ നിലവിലുള്ള മറ്റെല്ലാത്തില്‍നിന്നും ശ്രദ്ധ തിരിച്ച്‌ അഥവാ മറ്റുള്ളവയിലേക്കുള്ള 

ശ്രദ്ധ പരിമിതപ്പെടുത്തി ചിത്തത്തെ അങ്ങയില്‍ മാത്രം ഉറപ്പിച്ചു നിര്‍ത്തിയിരിക്കുന്നു. 

നെയ്ത്തുകാരുടെ പാട്ടി ലെ ആശയവും ഇതു തന്നെയാണ്‌. നിന്റെ വസ്ത്രം നൂലൊന്നും 

പോകാതെ നേര്‍ എന്നതുപോലെ വളരെ കാലം നില്‍ക്കട്ടെ എന്ന്‌ അതില്‍ ആശംസിക്കുന്നുണ്ട്‌. നേര്‍ 

എന്നത്‌ സത്ൃയമാകയാല്‍ അത്‌ ഇവിടെ എന്ന കാഴ്ചവട്ടത്തില്‍നിന്ന്‌ എക്കാലവും എന്ന തലത്തിലേ 

ക്ക്‌ ഉയരുന്നു. കായ എടുക്കുന്നതും പൂവ്‌ പറിക്കുന്നതും വിത്ത്‌ വിതയ്ക്കുന്നതുമെല്ലാം ആയാസകരമാ 

ണെങ്കിലും അതെല്ലാം വിധിസങ്കല്‍ലപംതന്നെയാണ്‌. ഇതെല്ലാമോര്‍ത്ത്‌ സഹോദരാ തുണി നെയ്യു 

എന്നാണ്‌ ആ പാട്ടിലൂടെ മഹാകവി ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. 

77- ബ്രഹ്മസൂധ്രം (ശാങ്കരഭാഷ്യാനുവാദം)- പണ്ഡിറ്റ്‌ ഗോപാലന്‍ നായര്‍, ഈതോസ്‌ ബുക്‌സ്‌, 1994, എഡി 

-1, പുറഠ-16 

78-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-110
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ചെടികളില്‍നിന്ന്‌ പാറിപ്പറക്കുന്ന പൂക്കളായി പൂമ്പാറ്റകളെ കാണുന്ന ഒരു കുട്ടിയും അതിന്റെ 

അമ്മയുമായുള്ള സംഭാഷണമാണ്‌ കുട്ടിയും തള്ളയും എന്ന കവിതയുടെ പ്രമേയം. അത്‌ ഉപസംഹ 

രിക്കുന്നത്‌ ഈശ്വരതത്ത്വത്തെ ചേതോഹരമായി വാഴ്ത്തിക്കൊണ്ടാണ്‌. വിണ്ണില്‍പ്പാറിപ്പറന്നു നടക്കുന്ന 

പൂമ്പാറ്റകളോടൊത്ത്‌ തനിക്ക്‌ കളിക്കാനാവില്ലെന്ന്‌ കൂട്ടി പരിതപിക്കുമ്പോള്‍ ആ കുട്ടിയെപ്പോലെ പിച്ച 

കത്തിന്‌ പിച്ചവെച്ചു നടക്കാനാകില്ലെന്ന്‌ അമ്മ മറുപടി കൊടുക്കുന്നു. അമ്മയും കുഞ്ഞും എന്ന തല 

ത്തിന്‌ ഉപരിയായി ഗുരുശിഷ്യസംവാദമണണ്‍്ഡലത്തിന്റെ ആതന്തരികച്ഛായകൂടി ഈ കവിത ഉള്‍ക്കൊള്ളു 

ന്നു. ചെടികളും പൂക്കളും പൂമ്പാറ്റകളും അവയോടൊത്ത്‌ കളിക്കാനാഗ്രഹിക്കുന്ന അമ്മയും കുട്ടിയു 

മെല്ലാം സൃഷടിയുടെ സോദ്ദേശ്യതയില്‍ ഏകീഭവിക്കുന്നു. ഒരു സൃഷടി മറ്റൊന്നിനോട താദാത്മ്യപ്പെടാ 

നാഗ്രഹിക്കുന്ന നൈസര്‍ഗ്ഗിക്രപചോദനമാണ്‌ ആകുട്ടിയിലൂടെ ആവിഷ്ക്കൃതമാകുന്നത്‌. എന്നാല്‍ വിവേ 

ചനത്തില്‍ കുട്ടിയുടെ അമ്മ സൃഷടിയുടെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ ചൂണ്ടിക്കാണിച്ച്‌ ഒടുവില്‍ നമ്മള്‍ അറിയു 

ന്നത്‌ വളരെ പരിമിതമാണെന്നും എല്ലാം ഈശ്വരസങ്കല്പമാണെന്നും ഉപസംഹരിക്കുന്നു. ലോകത്തിന്‌ 

സന്തോഷമേകുവാന്‍ സ്വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ അയച്ചതാണ്‌ പൂക്കാലമെന്ന്‌ അതില്‍ പറയുമ്പോള്‍ സൃഷ്ടികള്‍ 

മാര്രമല്ല, അവയിലെ സര്‍ഗ്ലാത്മകതയെ തൊട്ടുണര്‍ത്തുന്ന ജതുഭേദങ്ങളും ഈശ്വരാധീനമെന്ന്‌ വരു 

ന്നു. ഇങ്ങനെ ഈശ്വരസൃഷ്ടികളെന്ന നിലയില്‍ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളും വൈവിദ്ധ്യങ്ങളും മറ്റും സൃഷ്ടിയും 

സ്രഷടാവും സൃഷടിജാലങ്ങളുമെന്നപോലെ മതാതീതമായ ആത്മഭാവത്തില്‍ ഏകോപിക്കുന്നു. 

4.4- വിധി- പ്രപഞ്ചനിയമത്തിന്റെ അലംഘനീയത 

പ്രപഞ്ചനിയമവ്യവസ്ഥ കര്‍മ്മ്കമത്തിന്നനുസ്ൃതമായി മനുഷ്യജീവിതത്തില്‍ ഇടപെടുമ്പോള്‍ 

അതിന്റെ ഗതിവിഗതികളും കാര്യകാരണബന്ധവും കൈകാര്യകര്‍ത്തൃത്വവും ജീവനിലുണ്ടാക്കുന്ന അമ്പ 

രപ്പും പ്രതികരണവും പ്രസ്തുത വിഷയത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അജ്ഞതയുമാണ്പലപ്പോഴും വിധി 

എന്ന സംജ്ഞയുടെ രൂപത്തില്‍ ലോകത്ത്‌ പ്രചരിതമായിരിക്കുന്നത്‌. ഉള്ളിലെ സ്വതന്ത്രേച്ച 

യ്ക്ക്‌ പ്രാധാന്യമേകാതെ സ്വയം കീഴടങ്ങുമ്പോള്‍ ജീവന്‍ തന്നിലെ അനന്തസാദ്ധ്യതകളെ വിനി 

യോഗിക്കാനാകാതെ വരുന്നു. വ്ൃക്തിവൈഭവത്തെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നതില്‍ ബാഹൃഘടകങ്ങള്‍ക്ക്‌ മുന്‍തൂ 

ക്കമുണ്ടെന്ന ബോധം ഒരാളിലെ കര്‍മ്മശേഷിയെ ഫലപ്രദമായി വിനിയോഗിക്കാതിരിക്കുന്നതിന്‌ ഇട 

യാക്കുന്നു. അപ്പോള്‍ ബാഹ്ൃശക്തികള്‍ക്ക്മുന്നില്‍ വ്യക്തിതാല്‍പര്യങ്ങളെ വിട്ടുകൊടുത്ത്‌ സ്വയം അടി 

79-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-110
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യറവ്‌ പറയേണ്ടി വരുന്നു. വിധിയെന്ന ഫലദാതൃഘടകത്തെ ഇത്തരത്തിലാണ്‌ പരമ്പരാഗതമായി 

ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരുന്നത്‌. തന്റെ പരിമിതികള്‍ക്കും ദുഃഖങ്ങള്‍ക്കുമുള്ള സാന്ത്വനവും നീതികരണവുമായിട്ടാണ്‌ 

മനുഷ്യന്‍ വിധിയെ സമാശ്രയിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ സ്വജീവിതത്തിലുണ്ടാകുന്ന അനുകൂലവും ആഹ്ലാദ 

കവുമായ അനുഭവങ്ങളെ വിധിക്ക്‌ വിട്ടുകൊടുക്കാന്‍ തയ്യാറാകാതെ വ്യക്തിഗതമായ മികവിന്റെ അട 

യാളമായാണ്‌ പലപ്പോഴും എണ്ണുന്നത്‌. ഇതിന്റെ അര്‍ത്ഥം അവന്റെ ഉള്ളടക്കം പരിമിതികളെ നിരാകരി 

ക്കുന്നതിലും മറികടക്കുന്നതിലും ബദ്ധശ്രദ്ധമാണെന്നും അപരത്തിന്റെ ഇടപെടലാണ്‌ അതിന തടസ്സ 

മുണ്ടാക്കുന്നത്‌ എന്നുമാണ്‌. ഈയര്‍ത്ഥത്തില്‍ കൈവരിക്കാന്‍ പരിശ്രമിക്കുന്ന ആനന്ദമാണ്‌ അവന്റെ 

ആത്മസ്വരുപമെന്നും പരിമിതികളും ദുഃഖങ്ങളും അവയെ സാധൂകരിക്കുന്ന ഉപാധികളുമെല്ലാം 

അനാത്മഭാവങ്ങളാണെന്നും വരുന്നു. അപരിമേയസത്തയുടെ അപരത്വബോധമാണ്‌ വിധിയുടെ പ്രഭവ 

ക്രേന്ദ്രം. ഇത്‌ ആശാനിലൂടെ കടന്നുപോയപ്പോള്‍ തികച്ചും വൃതിരിക്തമായ രീതിയിലാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിച്ച 

ത്‌. വിധിയുടെ മുന്നില്‍ എല്ലാം ഇട്ടെറിഞ്ഞ്‌ നിസ്സഹായമായി നിലവിളിക്കുന്നതിന്‌ പകരം അതിനെ 

വളരെ ധനാത്മക്( മായ നിലപാടില്‍ അഭിമുഖീകരിക്കുകയാണ്‌ വേണ്ടതെന്ന ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്ത 

ലായി ആശാന്‍ തന്റെ കഥാപാത്രങ്ങളെ പരിവര്‍ത്തിപ്പിച്ചു. 

വീണപുവി ല്‍ പരസ്പരാനുരാഗികളായ പുവും വണ്ടും വളര്‍ന്ന്‌ വിവാഹിതരാകാനിരിക്കെ, 

പൂവിന്‌ സംഭവിച്ച അപായം കണ്ട്‌ ഭാഗ്ൃയഹീനനായ വണ്ട്‌ കരയുകയാകാമെന്നും അതിനു കാരണമായ 

വിധി കഠിന തന്നെയാണെന്നും കവി പറയുന്നു. അതില്‍ത്തന്നെ മറ്റൊരിടത്ത്‌ പൂവിന്‌ കനിഞ്ഞേ 

കിയ ഗുണപരമ്പരകള്‍ എന്തിന്‌ വിധിതന്നെ ഇല്ലാതാക്കിയെന്ന്‌ ചോദിക്കുന്നു. ഭാതികമായ പതനം 

അതീതമായ ഉയര്‍ച്ചയിലേക്കെത്തിക്കുമെന്ന്‌ കവിക്ക്‌ ഉത്തമബോദ്ധ്യമുണ്ട്‌. പൂവിന്റെ പതനം വണ്ടിലു 

ണ്ടാക്കിയ ആഘാതം കണക്കിലെടുത്താണ്‌ വിധിയെ കഠിനമെന്ന്‌ കാവ്യത്തില്‍ വിശേഷിപ്പിച്ചത്‌. പ്രാപ 

ഞ്ചികതലത്തില്‍ നിന്നും ഓന്നത്യമാര്‍ന്ന സുഖാനുഭൂതികളിലേക്ക്‌ സഞ്ചരിക്കാനുള്ള അവകാശം 

പൂവുള്‍പ്പെടെയുള്ള ചരാചരങ്ങള്‍ക്കെല്ലാമുണ്ട്‌. അതിന വിഘാതമുണ്ടാക്കുന്നവയോടെല്ലാം കവി നിര്‍ദ്ദാ 

ക്ഷിണ്യം പ്രതികരിക്കുന്നു. 

സിംഹപ്രസവ ത്തില്‍ ബന്ധനത്തില്‍ കിടക്കുമ്പോള്‍ സിംഹം സ്വപത്നിയില്‍ ആസക്തനെന്ന്‌ 

80-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010, പുറം-245, (ശ്ലോകം-16) 

81- അതേ പുസ്തകം- പുറം-250, (ശ്ലോകം-30)
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പറഞ്ഞ്‌ കുലസൃഷടി നടത്തുന്നതിനുള്ള വിധിയുടെ മൌലികപ്രവണതയെ ആര്‍ക്കും തടയാനാകില്ലെന്ന്‌ 

സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. വിധിഹസ്തം എന്നതുകൊണ്ട്‌ പ്രത്യുല്പാദനത്തിനും വംശവര്‍ദ്ധനവിനും സിംഹ 

ത്തിനുള്ളില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന അനിഷേദ്ധൃശക്തിയെന്നാണ്‌ അര്‍ത്ഥമാകുന്നത്‌. സ്വത്രന്ത്രമായി വിഹ 

രിക്കുമ്പോള്‍ മാത്രമല്ല, അത്‌ ബന്ധനത്തില്‍പ്പോലും കീഴടക്കാനാകാത്തവിധം വളരെ ശക്തമാണെന്ന്‌ 

കവി പറയുന്നു. നൈസര്‍ഗ്ഗികവും പ്രകൃതിദത്തവുമായ അടിസ്ഥാന പ്രചോദനങ്ങളാണ്‌ ഇവിടത്തെ 

പരാമര്‍ശവിഷയം. ഇത്‌ ബാഹ്യസ്വാധീനമല്ലെന്നും നിഹിതമായ ആതന്തരികശക്തിയാണെന്നും സ്പഷ്ട 

മാണ്‌. 

നളിനികാവ്യംമുതല്‍ പരിശോധിക്കുമ്പോള്‍ ഇക്കാര്യം വ്യക്തമാകും. തപശ്ചര്യയിലൂടെ ശാന്തിയും 

ശാശ്വതമായ മുക്തിയും അഭിലഷിച്ച താന്‍ കഠിനദുഃഖത്താല്‍ നീറുന്നത്‌ നല്ലൊരു നാളെയെ കണ്ടു 

കൊണ്ടാകാമെന്ന്‌ നളിനി ആശ്വസിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ കവി ചോദിക്കുന്നു- മഹാധ്രതയായ നളിനി 

കൊതിച്ച സിദ്ധിയെവിടെ? പരമദുഃഖമയമായ ഈ അനുഭവമെവിടെ? കവി തുടരുന്നു. 

ഹാ മനുഷ്യനഥവാ ഹിതാര്‍ത്ഥമായ്‌ / വാമലീല തുടരുന്നതാം വിധി 

മനുഷന്റെ ദീര്‍ഘകാലാടിസ്ഥാനത്തിലുള്ള നന്മയ്ക്ക്‌ വിധി വിപരീതലീലകള്‍ 

പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നതാകാം വിധിയുടെ ലീലകള്‍ പ്രപഞ്ചഹിതാനുസാരിയായിരിക്കുമെന്നും മനുഷ്യന്‍ 

അവന്റെ പരിമിതിയില്‍നിന്നുകൊണ്ട്‌ സോപാധികമായി വിലയിരുത്തുമ്പോള്‍ അത്‌ പ്രതികൂലമായി 

തോന്നാന്‍ ഇടയാകുന്നതാണെന്നുമാണ്‌ ഇവിടത്തെ വിവക്ഷ. പക്ഷെ നല്ലൊരു നാളേയ്ക്കെന്ന 

കാഴ്ചപ്പാടില്‍ വ്യക്തിയ്‌ ക്കും സമൂഹത്തിനും വിധിയുടെ പരമമായ വിഹിതം ഒരിക്കലും 

വിരോധിയായിരിക്കില്ല. മാത്രമല്ല, വിധിവശമെന്ന്‌ കരുതുന്ന സുഖദുഃഖങ്ങളുള്‍പ്പെടെയുള്ള 

അനുഭവദ്വന്ധങ്ങള്‍ എല്ലാകാലത്തും ഒരുപോലെ നിലനില്‍ക്കുന്നവയുമല്ല. ഇന്നനുഭവിക്കുന്ന 

വേദനകളൊഴിഞ്ഞ്‌ നല്ലൊരു നാളെ വരുമെന്നത്‌ സാധാരണ മനുഷ്യന്റെ പ്രതീക്ഷയാണ്‌. വിധി 

ധനാത്മകചിന്തകള്‍ ഉണര്‍ത്തി ശുഭാപ്തിവിശ്വാസം വളര്‍ത്തുന്നതിന്‌ മനുഷ്യനെ ച്രേരിപ്പിക്കുന്നു. 

ദുഃഖംപോലെ മനുഷ്യന്‍ അറിവേകുന്ന ഗുരു വേറെയില്ലെന്ന്‌ ചിന്താവിഷടയായ സീതയില്‍ ആശാന്‍ 

പറയുന്നുണ്ട. വിധിയെക്കുറിച്ചുള്ള നിരൂപണവും മനുഷ്യജീവിതത്തില്‍ അതിന്റെ ഇടപെടലുകളെക്കുറി 

ച്ചുള്ള മുന്നറിയിപ്പും അതിനോട പുലര്‍ത്തേണ്ട നിലപാടുകളുമെല്ലാം നളിനി, ലീല, പ്രരോദനം എന്നി 

82-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010, പുറം-261, (ശ്ലോകം-19) 

83- അതേ പുസ്തകം- പുറം-282 

84- അതേ പുസ്തകം- പുറം-680
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വയുള്‍പ്പെടെയുള്ള ആശാന്റെ ഖണ്‍്ഡകാവ്യങ്ങളില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട. 

നളിനിയെ കണ്ടുമുട്ടാന്‍ ഇടയാക്കിയ വിധിയെ നമിക്കുന്നതിനിടയില്‍ അവളുടെ വാക്കുകള്‍ 

നിലച്ചുപോയതില്‍ ദിവാകരന്‍ ദുഃഖിക്കുന്നതായി പറയുന്നു. അതിനു കാരണമായ വിധി തന്നെയാണ്‌ 

ദിവാകരനെ ക്രൈവല്ല്യത്തിന്റെ മഹിതഭാവത്തെ നിദര്‍ശിക്കാനും അതിലൂടെ ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തി 

നുള്ള അവബോധം ദൃഡ്ധപ്പെടുത്താനും സഹായിക്കുന്നത്‌. ലാകികത്തിന്റെ ഉപത്യകയുടെയും 

ആത്മീയതയുടെ അധിതൃകയുടെയും പാരസ്പര്യത്തിലുടെമാത്രമേ ജീവിതത്തിന്‌ സമഗ്രത ലഭിക്കുന്നു 

കുളൂവെന്നും അവ ഒരേ സത്ൃത്തിന്റെ വിഭിന്നതലങ്ങളാണെന്നുമുള്ള തിരിച്ചറിവിലേക്ക്‌ ദിവാകരനെ 

നയിക്കാന്‍ നളിനിക്കു കഴിയുന്നു. സ്ഥലകാലനിരപേക്ഷമാണ്‌ ആത്മഭാവമെന്ന്‌ തെളിയിച്ച്‌ ദിവാക 

രന്റെ അവബോധശത്തിലേക്ക്‌ നളിനിയെന്ന പ്രകാശ്പരപസരം സഞ്ചരിക്കുന്നു. കൈവല്ല്യാനുഭവം മറ്റേതെ 

കിലും തലത്തില്‍നിന്ന്‌ സ്വായത്തമാക്കേണ്ടതല്ലെന്നും സമഗ്രതയുടെ പാരസ്പര്യത്തിലൂടെ ഇപ്പോള്‍, 

ഇവിടെ എന്നതിലാണ്‌ അനുഭൂതമാകുന്നതെന്നും അത്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

ലീല യില്‍ ദുര്‍വ്വിധിയായ മേഘത്താല്‍ മനോദുഃഖമാകുന്ന ഇരുട്ട പരന്നെന്നും ദുഃഖത്തിന്റെ 

വലിയ ആപത്താകുന്ന കോളില്‍ കന്യകയാകുന്ന ചെറിയ തോണി അകപ്പെട്ടുവെന്നുമുള്ള പരാമര്‍ശം 

ഉണ്ട്‌. വിധിയുടെ ബലമല്ല നായികയുടെ താല്‍ക്കാലിക ദൌര്‍ബ്ബല്യമാണ്‌ ഇവിടെ പ്രകടമാകുന്നത്‌- 

അവരതിനെ പിന്നീട മറികടക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും. വിധിയാകുന്ന ഇരുളിനെ കീറിമുറിക്കുന്ന മനസ്സിന്റെ 

വെളിച്ചം ലീലയ്ക്ക്‌ കൈമോശം വന്നപ്പോഴാണ്‌ അവര്‍ അതിന്‌ കീഴടങ്ങുന്നത്‌. ആധിഭാതികവും 

ആധിദൈവികവുമായ തടസ്സങ്ങളെ മറികടക്കാന്‍ ആദ്ധ്യാത്മികശക്തിയെത്തന്നെ 

വിനിയോഗിക്കണമെന്നാണ്‌ ഇവിടെ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. ആശാന്‍ തന്റെ കൃതികളിലെല്ലാം ഉന്നയിച്ച വിധി 

വിശ്വാസത്തിന്റെ തനത്‌ ഭാവം ലീലയില്‍ മറ്റൊരിടത്ത്‌ സ്പഷ്ടമായി കാണാം. 

വിദയനിയതി ദുസ്തരഘയാ- / നദിയെയെതിര്‍ത്തൊരു ജന്തു നീന്തുമോ? 

(ലീല-ശ്ലോകം 1-27). 

ദയാശൂന്യമായ വിധിയാകുന്ന നദിയ്ക്കെതിരെ ഒരു ജീവിക്കും നീന്താന്‍ കഴിയില്ല. അവിടെ 

ഉപയോഗിച്ചു പദം ദുസ്തരഘ (മുറിച്ചു കടക്കാന്‍ പ്രയാസമുള്ളത്)യെന്നാണ്‌. അത്‌ കടക്കാന്‍ പ്രയാ 

85- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റൂട്ട്‌, എഡി-1, മെയ്‌-2010, പുറം-319, (ശ്ലോകം-158) 

86- അതേ പുസ്തകം- പുറം-337 

87-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010, പുറം-339
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സമുള്ളതായിരിക്കുന്നതിന്റെ കാരണം സാധാരണക്കാര്‍ അതിനുള്ള ഇച്ഛാശക്തി വിനിയോഗിക്കാറില്ല 

എന്നതുകൊണ്ടാണ്‌. വിദയ(ദയയില്ലാത്തത്‌) ആയിരിക്കുന്നത്‌ മറികടക്കാന്‍ അനിതരസാധാരണമായ 

ഇച്ചാശക്തി ആവശ ൃപ്പെടുമെന്നതിനാലാണ്‌. ഇവിടെ വ്യക്തിതലത്തിലുള്ള സ്വതന്ര്രേച്ഛയെ തടസ്സുപ്പെ 

ടുത്തുകയല്ല, മറിച്ച്‌ വിധി എന്ന കടമ്പയെയും അതിക്രമിക്കുന്ന യഥാര്‍ത്ഥ സ്വാത്ന്ത്ര്യത്തിന്റെ ഉള്‍ക്ക 

രുത്തിലേക്കാണ്‌ നമ്മുടെ ശ്രദ്ധയെ കവി തിരിച്ചു വിടുന്നത്‌. നിയതി മറികടക്കാന്‍ പ്രയാസമുള്ളതാണെന്ന്‌ 

പറയുമ്പോള്‍ അത്‌ ഒരിക്കലും മറികടക്കാനാകാത്തതല്ലെന്നും സര്‍വൃത്ന്ത്രസ്വത്രന്രമായ ഇച്ചകൊണ്ട്‌ 

അതിനെ മറികടന്നവരുണ്ടെന്നും സവിശേഷാര്‍ത്ഥത്തില്‍ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. വിവേകശക്തികൊണ്ട്‌ അനു 

ഗ്രഹീതനായ മനുഷ്യന്‍ തന്റെ സ്വതന്ത്രേച്ഛയെ വിനിയോഗിക്കാതിരിക്കുമ്പോള്‍ ജന്തുസമാനനാണെന്ന്‌ 

കാണിക്കാനാണ്‌ അതിനെയെതിര്‍ത്തൊരു ജന്തു നീന്തുമോ എന്ന്‌ പറഞ്ഞത്‌. നിയതിയാകുന്ന നദിയെ 

മിറിച്ച്‌ നിന്താനാകുന്നത്‌ തന്നിലെ സമഗ്രതയെ ഫലപ്രദമായി വിനിയോഗിക്കുമ്പോളാണ്‌. സാമാന 

വല്‍ക്കരണമെന്നതിനപ്പുറം അതിവര്‍ത്തനത്തിനുള്ള സാദ്ധ്യത ഉള്‍ക്കൊള്ളാത്ത സാധാരണതലത്തി 

ലുള്ള ജെൈവബോധത്തെയാണ്‌ ജന്തു എന്ന പദം കുറിക്കുന്നത്‌. 

തന്നില്‍ത്തന്നെയുള്ള നന്മയും തിന്മയും തമ്മിലും ഒരേ ചേരിയിലുള്ള നന്മയും തിന്മയും വ്യത്യ 

സ്തതലങ്ങളില്‍ നിന്നുകൊണ്ടും നമ്മിലെ നന്മ പ്രതിയോഗിയായ തിന്മയോടും തിരിച്ചും സംഘര്‍ഷം 

ഉണ്ടാകാറുണ്ട്‌. വ്യക്തിസത്ത സമഷ്ടിഭാവത്തിലേക്ക്‌ വികസ്വരമാകുന്ന പ്രരക്രിയയാണിതെല്ലാം. മദന 

നുമായി അനുരാഗബദ്ധയായ ലീല മറ്റൊരാളെ വരിച്ചതിന്റെ കാരണമന്വേഷിക്കുമ്പോള്‍ അതില്‍ വിധി 

ബലത്തെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നതായി കാണാം. ദൂര്‍വ്വിധി ലീലയെ കാമുകനില്‍നിന്നകറ്റി മറ്റൊരാളുമായി 

വിവാഹബന്ധത്തില്‍ കുരുക്കി. സ്വന്തം ഭാര്യയുടെ സ്നേഹം അനുഭവിക്കാന്‍ കഴിയാതെ ഒരു ദിവസം 

രാവിലെ മരിച്ചു കിടക്കുന്ന ലീലയുടെ ഭര്‍ത്താവിനോട്‌ കവി പറയുന്നു- നിയതി(വിധി)യാല്‍ 

വഞ്ചിക്കപ്പെട്ടവനാണെങ്കിലും അങ്ങ്‌ അഭിമാനത്താല്‍ കൃതാര്‍ത്ഥനാണ്‌. കാരണം ലീലയുടെ യഥാര്‍ത്ഥ 

അനുരാഗം ഭര്‍ത്താവിനോടായിരുന്നില്ലെന്ന്‌ അറിയാതെ ദേഹം ഉപേക്ഷിക്കാന്‍ അങ്ങേക്ക്‌ ഇട വന്നു. 

യാഥാര്‍ത്ഥ്യമറിയിക്കുന്നതില്‍നിന്നും ഭര്‍ത്താവിനെ തടയുന്ന മറവായി ഇവിടെ വിധി നിലകൊള്ളുന്നു. 

മനസ്വിനിയായ ഭാര്യയുടെ അനുരാഗം മറ്റൊരാളില്‍ ഉറച്ചുപോയ അവളുടെ സ്നേഹം പൂര്‍ണ്ണമായും 

അനുഭവിക്കാന്‍ കഴിയാത്ത ന്യൂനതയാണ്‌ വിധിയുടെ ഇടപെടലിലുടെ പരിഹൃതമാകുന്നത്‌. ഭര്‍ത്താവിനു 

ണ്ടാകുന്ന മരണമാണ്‌ ഇരുവരെയും ഒരുപോലെ സ്വത്ര്ത്രമാക്കുന്നത്‌. മരണമടഞ്ഞ ലീലയുടെ ഭര്‍ത്താ 

88-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010, പുറം-339, (ശ്ലോകം 1-39)
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വിനെ നിയതിഹതനെന്നും എന്നാല്‍ ആത്മാഭിമാനത്താല്‍ കൃതാര്‍ത്ഥനെന്നുമൊക്കെ കവി വിശേഷി 

പിക്കുന്നത്‌. 

ലിലയെ സംബന്ധിച്ചാകട്ടെ കാമുകനായ മദനനെ അന്വേഷിച്ചിറങ്ങുന്നതിനുള്ള സാഹചര്യവും 

വിധിയൊരുക്കുന്നു. ഗുണപരിണാമ പരീക്ഷകന്‍ വിധി എന്ന പരാമര്‍ശം ഈ പ്രകരണത്തിലാണ്‌ 

വരുന്നത്‌. പരിണമിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന ഗുണങ്ങളെ നിരവധി പരീക്ഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാക്കി പാക 

പ്പെടുത്തിയെടുക്കുന്നവന്‍ എന്നാണ്‌ അര്‍ത്ഥം. ഏത്‌ ഗുണഘടനയായാലും അത്‌ നിരന്തരമായ സംസ്ക്ക 

രണ്രപ്രക്രിയയ്ക്ക്‌ വിധേയമാക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. പരീക്ഷണോപാധി എന്ന നിലയിലാണ്‌ ആശാന്‍ ഇവിടെ 

വിധിയെപ്പറ്റി പറയുന്നത്‌. വിധിയെ മറികടക്കാന്‍ പ്രയാസകരമായി തോന്നുന്നത്‌ അത്‌ നമ്മിലെ ഗുണ 

ഗണങ്ങളെ നിരന്തരമായ പരീക്ഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌. സംസ്ക്കരണം അതിന്റെ 

ഉച്ചകോടിയില്‍ ഗുണാതീതമായ ഭാവത്തിലെത്തുമ്പോള്‍, അഥവാ ജീവഭാവം അതിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ ലക്ഷ്യ 

ത്തിലേക്കുയരുമ്പോള്‍ വിധിയുടെ പരീക്ഷണം നിലയ്ക്കുന്നതായി ആശാന്‍കൃതികളില്‍ കാണാം. വിധി 

യുടെ നിഷ്ഠൂരവും കര്‍ക്കശവുമായ പരീക്ഷണങ്ങളെ ജയിക്കലാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥ ജീവിതവിജയം. നില 

വിലുള്ള ഗുണഘടനയെ പരീക്ഷണ്രപ്രകിയയിലൂടെ പാകപ്പെടുത്തുകയും ഓരോ ഗുണത്തെ സ്വയം 

മറികടക്കുന്നതിന്‌ സജ്ജമാക്കുകയുമാണ്‌ വിധി. വിധിയെ തരണം ചെയ്യാനുള്ള അതിജീവനസ്വാത 

ന്ത്ര്യം മനുഷ്യനിലുണ്ടെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കി അതിലേക്ക്‌ ശ്രദ്ധ തിരിക്കുകയാണ്‌ കവി ചെയ്യുന്നത്‌. കരി 

മ്പുഴ രാമകൃഷണന്റെ ലീലാഹൃദയം വ്യാഖ്യാനത്തില്‍ രസത്ര്രശാലയില്‍വെച്ച്‌ ശാസ്ര്രജ്ഞന്മാര്‍ 

നടത്തുന്ന പരീക്ഷണങ്ങള്‍ക്കു തുല്യമാണ്‌ വിധിയുടെ പരീക്ഷ. പല പദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ ചേര്‍ത്തും തപി 

പിച്ചും കാച്ചിയടിച്ചും പരീക്ഷയ്ക്കു വിധേയമായ വസ്തുവില്‍ വന്നു ചേരുന്ന മാറ്റം ശാസ്ത്രജ്ഞന്മാര്‍ 

പരിശോധിക്കുന്നതുപോലെ വിധി ലീലയുടെ പരിണാമത്തെ പരിശോധിച്ചു എന്ന്‌ പറയുന്നു. മറ്റൊ 

രിടത്ത്‌ സ്ര്രീയുടെ ഏകബലവും വിശുദ്ധിയുമായ പാതിധ്രത്യത്തെപ്പോലും പരീക്ഷണത്തിന്‌ വിധേയ 

മാക്കുന്ന വിധിയുടെ ക്രൂരതയെ ലീല പഴിക്കുന്നുണ്ട്‌. മുമ്പ്‌ വിധിക്ക്‌ കീടെങ്ങി വിരമിച്ച ലീലയെയല്ല 

കരുതിയൊരെന്‍ വിധി എന്ന്‌ പ്രയോഗിച്ചതിന്റെ ഉദ്ദേശ്യവും അതാണ്‌. അവളുടെ 

പാതിര്വത്യത്തെ നശിപ്പിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചെങ്കിലും വിധിക്ക്‌ അതിന്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. ലീല വിധിയെ പഴിക്കു 

89- ലീലാഹൃദയം വ്യാഖ്യാനം- കരിമ്പുഴ രാമകൃഷണന്‍- (നാലാം പതിപ്പ) ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, കോട്ടയം, 

1982, പുറഠം-51 

90- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി.-1, പുറം-346, (ശ്ലോകം-1-54)
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ന്നത്‌ തന്നിലെ ഇച്ഛാശക്തിയുടെ നെറുകില്‍നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌. 

വിധിയുടെ പരീക്ഷണത്തില്‍ ലീലയ്ക്കുണ്ടായ പരിഗ്രഹേച്ഛയുടെ ശക്തിക്ഷയമാണ്‌ അവളെ 

കാമുകനില്‍നിന്നും തട്ടിമാറ്റി മറ്റൊരാളില്‍ കൊണ്ടെത്തിച്ചത്‌. അതേ വിധിതന്നെയാണ്‌ ലീലയെ സ്വത 

ന്ത്രയാക്കുന്നതും. വ്യക്തിയുടെ അന്തരാളങ്ങളില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്ന ഇച്ഛാശക്തി സമഗ്രതയോടെ ആവി 

ഷിക്കരിക്കപ്പെട്ടിട്ടില്ലെങ്കില്‍ അത്‌ പാരത്രന്ത്രത്തിന്‌ ഇടയാക്കും. അതിന്റെ കാര്യക്ഷമമല്ലാത്ത പ്രകടീക 

രണം ബാഹ്ൃമെന്നതുപോലെ അനുഭവപ്പെടുന്ന വിധിയുടെ കൈക്കരുവായി നമ്മെ പരിമിതപ്പെടുത്തും. 

ഇവിടെയെല്ലാം സ്വത്വാവിഷക്കാരസ്വാതന്ത്ര്യം പരാജയപ്പെടുമ്പോഴാണ്‌ അതിനെ സാധുകരിക്കാന്‍ വിധി 

ബലത്തെ സമാശ്രയിക്കുന്നത്‌. വൈയക്തികമായ കാമ ൃപരിഗ്രഹേച്ഛയിലുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യത്തോട്‌ ആഭി 

മുഖ്യമുള്ള കവിയുടെ സ്വാഭാവികമായ നിരീക്ഷണമാണിത്‌. 

എല്ലാ ഗതിവിഗതികളെയും നിരീക്ഷിക്കുകയും അവയെ തീര്വമായ പരീക്ഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയ 

മാക്കുകയും ചെയ്യുന്ന വിധിയ്ക്ക്‌ വശപ്പെടാത്തതൊന്നും ഈ ലോകത്തിലില്ല. എങ്കിലും അത്‌ വ്യക്തി 

യുടെയോ സമൂഹത്തിന്റെയോ ഇച്ഛാശക്തിക്ക്‌ വെളിയിലല്ല നിലകൊള്ളുന്നത്‌. വിധിയുടെ പരീക്ഷണ 

ങ്ങളുടെ തീധ്രതയെക്കുറിച്ച്‌ മറ്റൊരിടത്ത്‌ പറയുന്നു. ഇഷ്ടമുള്ള ആളോടൊത്ത്‌ ജീവിതംകൊതിച്ച ലീല 

പ്രതിബന്ധങ്ങളുകറ്റി ജീവിതത്തിലെ അമൂല്യനിധിയുടെ അടുത്തെത്തുമ്പോഴേക്കും അത്‌ തിരിച്ചെടു 

ക്കാനാകാതെ ശൂന്യഭാണ്ഡമായിക്കഴിഞ്ഞു. കവി നമ്മെ ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തുന്നു-ചുണ്ടോളമെത്തിയ 

പാനീയം കുടിക്കുന്നതിനു മുമ്പുതന്നെ നഷ്ടപ്പെട്ടുവെന്നും വരാം. ലോകത്തിന്റെ അനിശ്ചിതഭാവ 

മാണ്‌ വിധിയുള്‍പ്പെടെ എല്ലാ ലോകാനുഭവങ്ങളിലുമുള്ളത്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ കുടിക്കാനെടുക്കുമ്പോ 

ഴേക്കും തട്ടിമാറ്റപ്പെടുന്നത്‌. തന്റെ അരികില്‍ നിന്ന്കൊടുങ്കാട്ടില്‍ എങ്ങോ മറഞ്ഞുപോയ മദനനെക്കുറിച്ച്‌ 

ലീല ഇങ്ങനെ പറയുന്നു. 

തിരിയെ മദനനെന്തിനോടി?-യെന്താം/ പരിണതി? ഹാ! വിധി വാമ്യമെന്തു ചൊല്‍വുൂ 

ദുഃഖത്താല്‍ ചഞ്ചലചിത്തയായ ആ സുന്ദരി അതുകേട്ട വളരെ പരവശയായി. അവളുടെ പ്രാര്‍ത്ഥ 

നകേട്ട അരികെ വന്ന മദനന്‍ എന്തിന്‌ തിരിച്ചോടി? എന്താണതിന്റെ അവസാനം? വിധിയുടെ ക്രൂരത 

എന്തൊക്കെയാണ്‌ ചെയ്യാത്തത്‌? ഇവിടെയെല്ലാം വിധിയെ ദീര്‍ഘദര്‍ശനം ചെയ്യുന്നതിനുള്ള 

മാദ്ധ്യമമായാണ്‌ അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്നത്‌. രേവാനദിയിലേക്ക്‌ എടുത്തു ചാടുന്നതു കണ്ട്‌ മനം 

91- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-349 

92- അതേ പുസ്തകം-പുറം-349, (ശ്ലോകം-3-66)
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നൊന്ത്‌ മാധവി പറയുന്നു. അല്ലയോ തോഴി, നിന്റെ പ്രവൃത്തി ക്രൂരമായിപ്പോയി. നീയെന്നെ ഉപേക്ഷി 

ച്ചു. പ്രിയനെ അനുഗമിച്ച്‌ നീ ചരിതാര്‍ത്ഥയായി. അല്ലെങ്കില്‍ വിധി ഇന്ന്‌ തൃപ്തമായിരിക്കുന്നു. 

പ്രിയനെ അനുഗമിക്കുന്ന വെമ്പലില്‍ തന്നെ മറന്നെന്ന്‌ തോഴി ആവലാതിപ്പെടുകയാണ്‌. ഇതിനെല്ലാം 

ഉത്തരവാദി വിധിയാണെന്നും പറയുന്നു. ഇവിടെ വിധി മദനനും ലീലയ്ക്കും അവളുടെ ഭര്‍ത്താവിനും 

ശരിരത്തിന്റെ കെട്ടുപാടുകളില്‍നിന്നും പരിമിതികളില്‍നിന്നും സ്വാതന്ത്ര്യം നല്‍കുന്നു. അഥവാ അവരെ 

ബന്ധനത്തില്‍നിന്നും വിമോചിതരാക്കുന്നത്‌ വിധിയാണ്‌. 

വിധി വിശ്വസുഖം സ്വദിക്കുവാന്‍ / മതിയും, മര്‍ത്ത്യനു നല്‍കി രാഗവും 

രതിയാലസമിക്ഷ്യകാരിയാം / സുധി, ധാതാവെയനാദരിക്കയാം 

ലീല യില്‍ മറ്റൊരിടത്ത്‌ പറയുന്നു. വിധി പ്രാപഞ്ചികസുഖം അനുഭവിക്കുവാന്‍ മനുഷ്യന്‍ 

ബുദ്ധിയും പ്രാപഞ്ചികവസ്തുക്കളിലെ ആസക്തിയായ രാഗവും നല്‍കി. ആ രാഗം മുഴുത്ത്‌ ഭവിഷ്യത്തെ 

കുറിച്ച്‌ ചിന്തിക്കാത്തവന്‍ എത്ര ബുദ്ധിമാനായാലും വിധിയെ നിന്ദിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. ഇവിടെ 

വിധിയെക്കുറിച്ചുള്ള ആശാന്റെ നിലപാടിന്‌ കൂടുതല്‍ തെളിച്ചം കിട്ടുന്നു. വിധി എന്നതിന്‌ സ്രഷടാവ്‌ 

എന്ന അര്‍ത്ഥമെടുക്കാമെങ്കിലും മനുഷ്യന്റെ ഭാഗധേയത്വത്തെ നിശ്ചയിക്കുന്ന ശക്തിയെന്ന നിലയി 

ലാണ്‌ പ്രസക്തമാകുന്നത്‌. പുറമെനിന്നുള്ള നിയ്ര്ത്രണത്തിന്‌ വിധി മനുഷ്യനെ വിധേയമാക്കുന്നു 

ണ്ടെങ്കിലും ഭാതികതലത്തില്‍ മനുഷ്യര്‍ക്ക്‌ രാഗവും ബുദ്ധിയും അത്‌ നല്‍കിയിട്ടുണ്ട്‌. അതിനെ ശരി 

യായി വിനിയോഗിക്കാതിരിക്കുന്നത്‌ ആത്മനിന്ദയാണെന്ന്‌ ഇവിടെ വ്യക്തമാക്കുന്നു. വിധിതന്നെ മനു 

ഷ്യന്‍ കനിഞ്ഞരുളിയ രാഗത്തെ വ്ൃക്ത്ൃയപേക്ഷമായ വിവേചനബുദ്ധികൊണ്ട്‌ നിയ്യ്ത്രിച്ച്‌ ഉപയോഗി 

ക്കാത്തതുകൊണ്ടാണ്‌ ബാഹൃസ്വാധീനമെന്നപോലെ അതനുഭവപ്പെടുന്നത്‌. സ്ര്രീപുരുഷന്മാരുടെ പര 

സ്പരാനുരാഗം അതിന്റെയൊരു ഭാഗം മാത്രം. വിവിധതലങ്ങളില്‍ അനുഭവപ്പെടുന്ന ബാഹ്യാഭ്യന്തര 

ങ്ങളുടെ സമവായത്തിലൂടെ മാത്രമേ വ്യക്തിയുടെ നിലിനശക്തി മാംസനിബദ്ധതയെ അതിക്രമിക്കു 

കയും സമഷ്ടിയുടെ ഇച്ഛയിലേക്ക്‌ ഉയരുകയും ചെയ്യുകയുള്ളൂ. തരംതിരിവുകള്‍ അഴിഞ്ഞില്ലാതാകു 

മ്പോള്‍ വ്യക്തി തന്റെ ഉള്ളടക്കം സമഷ്ടിയില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നമെന്ന്‌ തിരിച്ചറിയുന്നു. ഇങ്ങനെ അകം/ 

പുറം തിരിവുകള്‍ വേറിട്ടു നിലകൊള്ളുമ്പോള്‍ അതിനെ സമീകരിക്കാന്‍ ഇടപെടുന്ന സമഷ്ടിതലത്തെ 

വൈയക്തികതലത്തിന്റെ ആഴമുള്‍ക്കൊള്ളാതെ ഒരാള്‍ ബാഹ്യമെന്ന്‌ തെറ്റിദ്ധരിക്കുന്നു. അങ്ങനെ വരു 

93-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-386 

94- അതേ പുസ്തകം -പുറം-363, (ശ്ലോകം-2-52)
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മ്പോള്‍ വൈയക്തികമായ നിഷ്ക്രിയതയോടെ അതിനെ സ്വീകരിക്കേണ്ടി വരുന്നു. 

പ്രപഞ്ചശക്തിയുടെ ലീലയില്‍ അകപ്പെട്ടുപോകുന്ന കരുക്കളല്ല മനുഷ്യര്‍. ആത്മവീര്യംകൊണ്ട്‌ 

തങ്ങളുടെ ലക്ഷ്യങ്ങള്‍ നേടിയെടുക്കാന്‍ അവന കഴിയും. പ്രണയപാശത്താല്‍ ബന്ധിക്കപ്പെട്ട നളിനിയും 

ലീലയും അനുഭവിക്കുന്ന കഷ്ടങ്ങള്‍ വൈധികം തന്നെയാണ്‌. എന്നാല്‍ നിശ്ചയദാര്‍ഡ്യം കൈമുതലാക്കി 

അവര്‍ അതിനെ എതിര്‍ത്തു തോലപിക്കുന്നതു കാണാം. ഇരുവരും തങ്ങളുടെ കമിതാക്കളെ അന്വേഷിച്ച്‌ 

പോകുന്നതും ഒടുവില്‍ ദര്‍ശനസാഫല്യമടയുന്നതും അതിന്റെ തെളിവാണ്‌. മാത്രമല്ല, തങ്ങളുടെ ജീവന്‍ 

എങ്ങനെ ഉപേക്ഷിക്കണമെന്നതുവരെയുള്ള തീരുമാനം പരപ്രേരണയില്ലാതെ, വിധിക്ക്‌ വഴങ്ങാതെ 

കൈക്കൊള്ളാനും അവര്‍ക്കാകുന്നു. ലക്ഷ്യബോധത്തിലേക്കുള്ള തപസ്യയാക്കി ജീവിതത്തെ 

മാറ്റിയെടുത്ത്‌ കൃതാര്‍ത്ഥതയടയുന്നത്‌ ഫലത്തില്‍ വിധിയെ അതിക്രമിക്കലാണ്‌. 

അനിവാര്യമായ മരണത്തിനു മുന്നില്‍ ജീവിതരതി പിൻവാങ്ങുന്നതായി പറയുന്ന പ്രരോദന 

ത്തില്‍ ആരു വിചാരിച്ചാലും ഒന്നും ചെയ്യാനാകില്ലെന്നും അത്യാര്‍ത്തിമൂലം ജീവിതരസം നുകരാന്‍ 

കൊതിച്ച മനുഷ്യനെ സമര്‍ത്ഥനും കണ്മുന്നില്‍വെച്ചുതന്നെ എല്ലാം അപഹരിച്ചുകൊണ്ടു പോകുന്ന 

വനും തടുക്കാനാകാത്ത ക്രൂരതയുള്ളവനുമായ വിധി ചുട്ടു പഴുപ്പിച്ചു കണ്ണീരില്‍ മുക്കി തല്ലിക്കൊണ്ടി 

രിക്കുന്നുവെന്ന്‌ പറയുന്നു പരിമിതമായ ലോകജീവിതത്തിന്റെ രസത്തില്‍ വീണ്‌ ജന്മമൊടുക്കുന്നവ 

രോടാണ്‌ വിധി ഇങ്ങനെ ക്രൂരമായി പെരുമാറുന്നത്‌. അവിദ്യയെ ഉപാസിച്ച്‌ കഴിയുന്നവര്‍ അന്ധതമമസ്സി 

ലേക്ക്‌ പോകുന്നുവെന്ന ഉപനിഷദ്വാക്യം ഇവിടെ സ്മരണീയമാണ്‌. പൊരുളന്വേഷണത്തോട ആഭിമു 

ഖ്യമുണ്ടാക്കാനാണ്‌ ഇവിടെ വിധി കടുത്ത പരീക്ഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ മനുഷ്യരെ വിധേയമാക്കുന്നത്‌. സമൂഹ 

മനസ്സിന്റെ ഉപരിതലത്തില്‍നിന്ന്‌ അവബോധത്തിന്റെ ആഴത്തിലേക്കു കടക്കുമ്പോള്‍ വിധിയുടെ തീരു 

മാനം നമ്മുടെതായി മാറും. ജീവനെ കൂടുതല്‍ ഉയര്‍ന്ന ഭാവങ്ങളിലേക്ക്‌ കൊണ്ടുപോകുന്നതിന്‌ നില 

95- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010, പുറം-51, (ശ്ലോകം-27) 

96- അന്ധം തമഃ പ്രവിശന്തി യേ വിദ്യാമുപാസതേ 

അതോ ഭൂയ ഇവ തേ തമോ യ ഉ വിദ്യായാം തതാഃ 

(കര്‍മ്മാനുഷ്ഠാനത്തെ ഉപായവും ഉപേയവുമായി കരുതി കര്‍മ്മത്തില്‍ മാര്രം മുഴുകി ജീവിക്കുന്ന 

വര്‍ അധോഗതി പ്രാപിക്കുന്നു. കര്‍മ്മത്തെ ഉപേക്ഷിച്ച്‌ ദേവതാദി ജ്ഞാനത്തെ,, ഉപാസനയെ മാര്രം ആശ്ര 

യിച്ചു ജീവിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ അതിലും വലിയ അധോഗതിയാണ്‌ ഫലം.മ്രത്രം-9) 

ഈശാവാസ്യോപനിഷത്ത്‌- വ്യാഖ്യാനം- മൃഡാനന്ദസ്വാമി- ശ്രീരാമകൃഷണ മഠം, എഡി-4, തൃശ്ശൂര്‍- 1991, 

പുറം-55-56

.

 “

” 95

96

ƒ

139



വിലുള്ള അവസ്ഥയില്‍നിന്ന്‌ വിടുതല്‍ ചെയ്യേണ്ടതുണ്ട്‌. അന്തരാത്മാവിന്റെ ഇത്തരത്തിലുള്ള ആവ 

ശ്യഠ പ്രപഞ്ചനിയമത്തോട സമരസപ്പെടുമ്പോളാണ്‌ അത്‌ വിധിരൂപമായി വന്ന്‌ ദേഹതാദാത്മ്യംകൈ 

ക്കൊണ്ട്‌ ആഴത്തില്‍ വേരോടിയ ജീവന്റെ പിടിവള്ളികള്‍ മുറിച്ചു മാറ്റുന്നതിന്‌ കാരണമാകുന്നത്‌. വിവിധ 

ലോകവിഷയങ്ങളുടെ പിറകെയുള്ള നെട്ടോട്ടമാണ്‌ ഉള്ളം ചുട്ടുപഴുപ്പിക്കുന്നത്‌. വിഷയങ്ങളുടെ 

അമിതലബ്ധിയോ അലബധിയോ ജീവനിലുണ്ടാക്കുന്ന വിപരീതഫലമാണ്‌ കണ്ണുനീര്‍. അതായത്‌ 

വിധിക്ക്‌ തിരിച്ചടിക്കാനുള്ള സര്‍വ്വസന്നാഹങ്ങളൊരുക്കുന്നത്‌ നമ്മുടെ അടങ്ങാത്ത പ്രപഞ്ചതൃഷണ 

തന്നെയാണ്‌. ബുദ്ധമതത്തിലെ തൃഷണാനിരാസത്തിനുള്ള സന്ദേശവും അദ്വൈതവേദാന്തത്തിലെ 

സാധനാചതുഷ്ടയസമ്പത്തിലുള്ള ഇഹാമുത്രാര്‍ത്ഥ ഫലഭോഗവിരാഗ(ഇഹ-പര ലോകങ്ങളില്‍ ഒന്നി 

നോടും ആസക്തിയില്ലാത്ത അവസ്ഥു)വുമാണ്‌ ഇവിടെ പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌. 

പ്രരോദന ത്തില്‍ മറ്റൊരിടത്ത്‌ എല്ലാം പോകട്ടെ, വിധിയ്ക്ക്‌ കീടെങ്ങാം. ചിതയുടെ അപ്പു 

റത്ത്‌ ജീവിതം ഇല്ലെന്നുതന്നെ വരട്ടെ. എന്നാലും വിഭോ, ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ അങ്ങയുടെ പേരിലെ പുണ്യാക്ഷ 

രങ്ങള്‍ മതിയാകും. ഞങ്ങള്‍ അത്‌ നട്ട കണ്ണീരുകൊണ്ട അതിനെ നനച്ചു വളര്‍ത്തും. അത്‌ പടര്‍ന്ന്‌ പന്ത 

ലിച്ച്‌ എല്ലാവര്‍ക്കും പുഷപസുഗന്ധം നല്‍കും. അതിനെ കാലമാകുന്ന അഗ്നി ദഹിപ്പിക്കുകയില്ല, എന്നു 

പറയുന്നു. ഇവിടെ വിധിക്ക്‌ കീഴടങ്ങല്‍ എന്ന പ്രതിപാദനം പൂര്‍ണ്ണമായ സമ്മതമോ നിര്‍ദ്ദേശമോ അല്ല. 

എ.ആറിന്റെ പ്രസക്തി കാലാതിവര്‍ത്തിയാകുമെന്നാണ്‌ ധ്വനിപ്പിക്കുന്നത്‌. അതിനെ സുസ്പഷ്ടമാക്കു 

ന്നതാണ്‌ അനുബന്ധകല്‍പനകള്‍. ആത്മാവോ മരണാനന്തരജീവിതമോ ഇല്ലെന്നു വന്നാലും അനശ്വര 

സ്മരണ മരണത്തെ കീഴ്പ്പെടുത്തുന്നതായിരിക്കുമെന്ന്‌ ഇതിലൂടെ വ്യക്തമാക്കുന്നു. ചിതയുടെ അപ്പു 

റത്തൊരു ജീവിതമില്ലെങ്കില്‍ മാത്രമേ മരണവിധിയ്ക്ക്‌ കീഴ്ടങ്ങുകയുള്ളുവെന്ന സൂചനയും ഇതിലുണ്ട്‌. 

എ.ആറിന്റെ വ്യക്തിവൈഭവവും അതിനോട താളാത്മകമായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന ഭാവുകേച്ചയും കാലാതീ 

തമായ സമഷ്ടിതലത്തിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ന്ന്‌ അനശ്വരമാകുമ്പോള്‍ അവിടെ വിധി സ്വയം വഴിമാറുന്നു. മറി 

ച്ചാണെങ്കില്‍ മാത്രമേ അത്‌ വിധിക്കും ചിതയ്ക്കും കീഴടങ്ങലാകുകയുള്ളു. പ്രാതിഭാസികമായ വിധിയെ 

മറി കടന്ന്‌ അനശ്വരതയിലേക്കുയരാന്‍ മനുഷ്യാത്മാവിനുള്ള ബാദ്ധ്യതയും അധികാരവുമാണ്‌ ഇവിടെ 

യെല്ലാം സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

97- ശങ്കരാചാര്യര്‍- സര്‍വ്വവേദാന്ത സിദ്ധാന്തസാര സംഗ്രഹം- ശ്രീമദ്‌ ആഗമാനന്ദ സ്വാമികള്‍- ശ്രീ രാമ 

കൃഷണ അദ്വൈതാശ്രമം, കാലടി, 1988, എഡി-1, പുറം-301 

98- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-142
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ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത യില്‍ മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ അനിശ്ചിതാവസ്ഥയെയും ക്ഷണിക 

തയെയുംകുറിച്ച്‌ ഗാഡമായി ചിന്തിച്ചതിനുശേഷം ബാഹ്ൃലോകത്തിന്‌ മോടി കൂട്ടുന്ന ഭര്‍ത്താവൊന്നി 

ച്ചുള്ള ജീവിതം ദുര്‍വ്വിധിയുടെ ചിരി കണക്കെ മാഞ്ഞുപോയതായി സീത അനുസ്മരിക്കുന്നു. ഇഷ്ട 

ങ്ങളെ നിരന്തരമായ മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാക്കുന്ന പ്രകൃതിനിയമത്തെയാണ്‌ വ്യക്തിനിഷഠമായി സീത 

ദുര്‍വ്വിധിയെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. പരിണാമവിധേയമായതുകൊണ്ട്‌ പ്രപഞ്ചഭോഗങ്ങളിലുള്ള അവിശ്വാസ 

ത്തെയും വെറുപ്പിനെയും ഇത്‌ ദ്യോതിപ്പിക്കുന്നു. ഗീതയില്‍ പറയുന്ന ല്ന്ധസഹിഷ്ണുതയും ഉഭയസ 

മമ്പയഭാവവുമാണ്‌ സീതയുടെ ഇത്തരം വെളിപ്പെടുത്തലുകളിലുള്ളത്‌. അനുഭവങ്ങളുടെ മാറിമറയ 

ലുകള്‍ക്കും പോക്കുവരവുകള്‍ക്കും ഇടകലര്‍പ്പുകള്‍ക്കും അനുസൃതമായി ഉണ്ടാകുന്ന വികാര 

ങ്ങള്‍ക്കുമൊന്നും അടിമപ്പെടാത്ത മനസ്സാണ്‌ ഇവിടെ ഭൂതകാലത്തെ നിസ്സംഗഭാവത്തില്‍ നിരൂപണം 

നടത്തുന്നത്‌. 

തന്റെ കഴിഞ്ഞ കാലത്തെക്കുറിച്ച്‌ ആത്മഗതം ചെയ്യുന്ന സീത ആശ്രമവാസികളായ മുനിപത്നി 

മാരോടൊത്തുള്ള ജീവിതം അനുഗ്രഹമായെന്ന ഉത്തമബോദ്ധ്യംകൊണ്ടാണ്‌ അതിന്നവസരമൊരുക്കിയ 

വിധിയോട ഒരു രോഗി വൈദ്യനോടെന്നതുപോലെ കടപ്പെട്ടിരിക്കുന്നുവെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. പരിത്യാഗ 

ത്തിന്റെ വേദനയും ദുരിതങ്ങളും അനുഭവിക്കുന്ന സീതയെ സംബന്ധിച്ച്‌ മുനിപത്നിമാരൊത്തുള്ള 

ആശ്രമജീവിതം നിപുണനായ വൈദ്യന്‍ ശസ്ര്രര്രിയയിലൂടെ രോഗിക്കു കൊടുക്കുന്ന വലിയൊരാ 

ശ്വാസം പോലെയായിരുന്നുവെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നു. പരിത്യാഗമെന്ന രോഗശമനത്തിന്‌ നടത്തുന്ന ശസ്ത്ര 

ക്രിയകൊണ്ട്‌ തുടക്കത്തിലുളവാകുന്ന വേദന മുനിപത്നിമാരുമായുള്ള സംസര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെ നിത്യമായ 

സ്വാസ്ഥ്യത്തിലേക്ക്‌ തന്നെ നയിച്ചതായി സീത ഇവിടെ വിലയിരുത്തുന്നു. തുടക്കത്തില്‍ പ്രയാസക 

രവും പരിണാമത്തില്‍ അമൃതസമാനവുമായ സാത്വികസുഖമാണ്‌ ഇതിലൂടെ പ്രതിപാദിക്കപ്പെടുന്ന 

ത്‌. തനിക്കു നേരിട്ട അനുഭവങ്ങള്‍ സാധാരണക്കാര്‍ക്ക്‌ ഉണ്ടാകുമ്പോള്‍ അതിനെ ദുര്‍വ്വിധിയെന്ന 

ാണ്‌ അവര്‍ വിശേഷിപ്പിക്കാറുള്ളത്‌. ലൌകികദൃഷ്ടിയില്‍ വ്യവഹരിക്കുന്ന അതേ ദുര്‍വ്വിധി തന്റെ ജീവി 

99- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-673 

100- ഭഗവദ്‌ ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിത്യചൈതന്ൃയയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്സ്‌, കോട്ടയം-1992 പുറം-221 

ശ്ലോകം-2-69 

101- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010, പുറം -688 

102- ഭഗവദ്‌ ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിത്യചൈതന്ൃയയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, കോട്ടയം-1992 പുറം-221 

ശ്ലോകം-18-37
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തത്തെ പുനര്‍നിര്‍വുവചിക്കുകയും മാറ്റിയെഴുതുകയുമായിരുന്നുവെന്ന സൂചന വിധിയോടുള്ള കടപ്പാട 

വ്യക്തമാക്കുന്ന സീതയുടെ പരാമര്‍ശത്തിലുണ്ട. 

കരുണയില്‍ കള്ളന്മാര്‍ ചുമര്‍ കുത്തിത്തുരന്ന്‌ വീട്ടിനുള്ളില്‍ കടന്ന്‌ ചെയ്ത ക്രൂരകൃത്യമല്ഃ, 

മദ്യപിച്ചുണ്ടാക്കിയ ലഹളയില്‍ വെട്ടി മുറിച്ചതല്ല, രാജദ്രോഹക്കുറ്റം ചുമത്തി ഭരണാധികാരികള്‍ വിധി 

ച്ചതുമല്ല എന്നിങ്ങനെ വാസവദത്ത എത്തിച്ചേര്‍ന്ന അവസ്ഥയുടെ കാരണം വിവിധ വശങ്ങളിലൂടെ 

അന്വേഷിക്കുന്ന കവി ഒടുവില്‍ ചെന്നെത്തുന്നത്‌ സ്വന്തം വാളുകൊണ്ടു മനുഷ്യന്‍ സ്വയാവെട്ടി നശി 

ക്കുകയാണെന്നതിലാണ്‌ ഇവിടെ വിധിയുള്‍പ്പെടെയുള്ള ഘടകങ്ങളെ മനുഷ്യന്റെ ഭാഗധേയത്വ 

ത്തില്‍ പങ്കാളിയാക്കുന്നില്ല. മനുഷ്യന്‍ എത്തി നില്‍ക്കുന്ന വര്‍ത്തമാനാവസ്ഥയുടെ പ്രധാന കാരണം 

അവന്‍ മാത്രമാണെന്ന്‌ അമ്വയവ്ൃതിരേക രൂപത്തില്‍ കവി സമര്‍ത്ഥിക്കുകയാണിവിടെ. മുന്‍പറഞ്ഞ 

ഘടകങ്ങളാണ്‌ വാസവദത്തയെ ഇന്നത്തെ നിലയിലാക്കിയതെങ്കില്‍ തീര്‍ച്ചയായും വിധിവൈഭവമെന്ന്‌ 

പറയാമായിരുന്നു. പക്ഷേ, അവരിന്നോളം ചെയ്ത കര്‍മ്മങ്ങളുടെ ഫലമാണ്‌ അനുഭവിക്കുന്നതെന്ന്‌ 

ആശാന്‍ സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. വാള്‍ ഉറയിലിടുക. വാളെടുത്തവന്‍ വാളാല്‍ നശിച്ചുപോകും എന്ന 

കര്‍മ്മനിയമത്തിന്റെ ലളിതാഖ്യാനമായ ക്രിസ്തുവചനവുമായി ഇതിന്‌ ബന്ധമുണ്ട്‌. കൂടാതെ നമുക്കു 

നാമേ പണിവതു നാകം നരകവുമതുപോലെ (മണിമഞ്ജുഷ-പ്രേമഗീതം) എന്ന ഉള്ളൂരിന്റെയും 

മർത്ത്യനെ താഴോട്ടു തള്ളുന്നതയാള്‍ താന്‍ /മറ്റാരുമല്ല കരേറ്റുന്നതും എന്ന വള്ളത്തോളിന്റെയും 

കാഴ്ചപ്പാടാണ്‌ വിധിവിശ്വാസത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ ആശാന്‍ ഉന്നയിക്കുന്നത്‌. 

അസ്തമയത്തെക്കുറിച്ചുള്ള വനമാല യിലെ യാത്രാമംഗളമെന്ന കവിതയില്‍ എന്തായാലും വരേ 

ണ്ടത്‌ വരണമെന്ന്‌ അറിയുന്നവര്‍ നിരര്‍ത്ഥകമായ വിഷാദത്തിന്‌ അടിപ്പെടുകയില്ലെന്നും കാലത്തിന്‌ 

103-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-245 

104- ബൈബിള്‍ പുതിയ നിയമം- ദി ഗിഡിയന്‍സ്‌ ഇന്റര്‍ നാഷനല്‍-1990, പുറം-30, (മത്തായി-26:52) 

105- ഉള്ളൂര്‍ എസ്‌. പരമേശ്വരയ്യര്‍- ഉള്ളൂരിന്റെ പദ്യകൃതികള്‍- (വാള്യം-2)- നാഷനല്‍ ബുക്ക്സ്റ്റാള്‍, കോട്ട 

യം, 1977 പുറം-148 

106- വള്ളത്തോള്‍ നാരായണ മേനോന്‍- മഗ്ദലന മറിയം- പൂര്‍ണ്ണ പബ്ലിക്കേഷന്‍, കോഴിക്കോട, 1990, പുറം 
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കാരണമായ ഉദയാസ്തമയങ്ങള്‍ക്കു കാരണം അങ്ങയെപ്പോലുള്ള നേതാക്കന്മാര്‍ ഉള്ളതുകൊണ്ടാണെ 

ന്നും പറയുന്നു. വിധിയെയും കാലത്തെയും ബന്ധപ്പെടുത്തുകയാണ്‌ ഇവിടെ. വരുംവരായ്കകള്‍ക്ക്‌ 

പശ്ചാത്തലമാക്കുന്ന പ്രതലം കാലദേശങ്ങളാണ്‌. കാലം നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന പ്രധാനഘടകങ്ങളാകട്ടെ ഉദ 

യാസ്തമയങ്ങളും. അതിനനുസരിച്ച്‌ ജീവനില്‍ വന്നടിയുന്ന പോക്കുവരവുക്ളകില്‍ ഉല്‍ക്കണ്ഠ ആവ 

ശ്ൃയമില്ലെന്നാണ്‌ കവി സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. കാരണം വിധിപോലും ആത്യന്തികദൃഷ്ടിയില്‍ അസ്ഥിരവും 

ചഞ്ചലവുമാണ്‌. സ്ഥിരദുദഖമോ സ്ഥിരസുഖമോ നല്‍കാന്‍ വിധിക്ക്‌ കഴിയില്ല. വന്നുപോയിക്കൊണ്ടിരി 

ക്കുന്നവയില്‍ മനസ്സുടക്കാതെ വരുന്നതിനെ അപേക്ഷിക്കുകയും പോകുന്നതിനെ ഉപേക്ഷിക്കുകയു 

മാണ്‌ ഇവിടെ ജീവന്‍ കരണീയമായിട്ടുള്ളത്‌. ജീവിതാനുഭവങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമായെണ്ണുന്ന വിധി ഒരാത്ൃ 

ന്തികനിയോഗമല്ലെന്നും വ്യക്തിനിഷഠമായ ഇച്ഛാശക്തികൊണ്ട്‌ മാറ്റിമറിക്കാന്‍ കഴിയുന്ന ഒരാപേക്ഷിക 

ചലനപഥമാണെന്നും മനസ്സിലാക്കി ഒന്നിനും അടിപ്പെടാതെ എല്ലാ പ്രതിസന്ധികളെയും മറികടക്കുന്ന 

തിനുള്ള കരുത്താര്‍ജ്ജിക്കുകയാണ്‌ വേണ്ടതെന്ന്‌ സ്പഷ്ടമാക്കുകയും ചെയ്തിരിക്കുന്നു. വനമാല 

യിലെ ഒരനുമോദനമെന്ന കവിതയില്‍ 

എത്തിടേണ്ടവയെത്തിടേണ്ട ദിശിചെന്നെത്തും തടുത്തിന്നൊരാള്‍ 

നിര്‍ത്തീടാന്‍ കരുതേണ്ടഹോ നിയതിതന്നുദ്ദേശ്ൃമുദ്ദാമമാം 

എന്നും കാണാം. നിയതിയുടെ ഉദ്ദേശ്യം ശക്തമായതുകൊണ്ട്‌ എത്തേണ്ടത്‌ എത്തേണ്ട 

ദിക്കില്‍ത്തന്നെ എത്തിച്ചേരും. അതുകൊണ്ട്‌ അതിനെ തടുക്കാന്‍ ആരും ശ്രമിക്കേണ്ടതില്ലെന്നാണ്‌ 

വിവക്ഷ.മനുഷ്യേച്ഛയെ തടുത്ത്‌ നിര്‍ത്തി തുടക്കത്തില്‍ത്തന്നെ അതിന്‌ കീഴ്പ്പെടാനുള്ള ആഹ്വാനമല്ലി 

ത്‌. സമഷടി ഇച്ഛയ്ക്ക്‌ വ്യക്തിയുടെ ഇച്ഛാശക്തി പ്രതികൂലമായിക്കൂടെന്നാണ്‌ ഈ പ്രകരണത്തില്‍ 

കവി ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തുന്നത്‌. വ്യക്തിഗതമായ ബുദ്ധിയുടെയോ മനസ്സിന്റെയോ ഇച്ഛയ്ക്ക്‌ വിധേയമായി 

ജീവിതം നീണ്ടുപോകില്ലന്നും ദൈവേച്ചയാണ്‌ പ്രധാനമെന്നും തുടര്‍ന്ന്‌ പറയുന്നു. ഇവിടെ നിയതി 

വൃക്തിയുടെ ഇച്ഛാശക്തിയെ കീഴപ്പെടുത്തുന്ന പ്രതിദ്വന്പിയായല്ല, മറിച്ച്‌ സമ്ര്തയിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്ന 

അവബോധമായാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. 

കാവ്യലോകത്തും സാമൂഹികരംഗത്തും അസാധാരണമായ ചലനങ്ങള്‍ ഉണര്‍ത്തിവിട്ട കുമാര 

നാശാന്‍ ഇങ്ങനെ വിധിയുടെ സ്വഭാവസവിശേഷതകളും ഗുണവും പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും പലയിടങ്ങ 

107- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ു)- കുമാരനാശാന്‍, ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-245 

108- അതേ പുസ്തകം- പുറം-388
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ളിലും സൂക്ഷമമായി വിലയിരുത്തുന്നു. മനുഷ്യന്‍ അനുഭവിക്കുന്ന സുഖദുഃഖങ്ങള്‍ ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള 

സകല അനുഭവങ്ങള്‍ക്കും കാരണം അവന്‍ പിടിതരാത്ത വിധിബലമാണെന്ന്‌ പലയിടങ്ങളിലും പ്രത്യ 

ക്ഷത്തില്‍ത്തന്നെ വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. പലപ്പോഴും കഥാപാത്രങ്ങളുടെ ഭാഗധേയത്ചത്തെയും ഗതിവി 

ഗതികളെയും വികാസ്രപ്രകിയകളെയും നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌ വിധി തന്നെയാണ്‌. പക്ഷേ, മനുഷ്യജീവിത 

ത്തില്‍ സ്വാധീനം ചെലുത്തുന്ന ബാഹൃഘടകമെന്ന നിലയിലല്ല, മറിച്ച്‌ മനുഷ്യനെ ക്രമീകരിക്കുന്ന, 

അവന്റെ കര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച ഫലം സംസിദ്ധമാക്കുന്ന, ക്രമികമായി അവനെ ഉന്നതാവസ്ഥയിലെ 

ത്തിക്കാനുള്ള സാഹചര്യമൊരുക്കുന്ന പ്രപഞ്ചശക്തിയായാണ്‌ വിധി ആശാന്‍ കവിതകളില്‍ പ്രവര്‍ത്തി 

ക്കുന്നത്‌. ജീവജാലങ്ങളില്‍ ഫലരുപത്തിലണയുന്ന വിധിയെ നിരുപാധികം കൈക്കൊള്ളണമെന്ന 

അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌ വിധി വിഭുവാണെന്നും സര്‍വ്വാത്മനാ അതിന്‌ കീഴടങ്ങണമെന്നും സാമ്പ്രദായിക 

മായി പറയുന്നത്‌. കടക്കാന്‍ പ്രയാസമുള്ളതാണെങ്കിലും കര്‍മ്മശുദ്ധിയും ആത്മബലവുംകൊണ്ട്‌ വിധിയെ 

മറികടക്കാമെന്നും കവിക്ക്‌ അഭിപ്രായമുണ്ട്‌. വിധിക്ക്‌ കീഴപ്പെട്ടുകൊണ്ടുള്ള മനുഷ്യാവസ്ഥകളില്‍നിന്ന്‌ 

വ്യത്യസ്തമായി ജീവിതാനുഭവങ്ങളെ സമചിത്തതയോടെ നേരിടുന്നതിനും മനുഷ്യന്റെ സാദ്ധ്യതകളെ 

പരമാവധി വിനിയോഗിക്കുന്നതിനുമുള്ള പ്രേരണയും കരുത്തുമായി വിധി മാറുന്നത്‌ ആശാന്റെ എല്ലാ 

കൃതികളിലും കാണാം. ഇത്‌ ഭഗവദ്ഗീതയിലെ ആത്മാവിനെക്കൊണ്ട്‌ ആത്മാവിനെ ഉദ്ധരിക്കണം. 

ആത്മാവിനെ ക്ഷീണിപ്പിക്കരുത്. എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍ ആത്മാവ്‌ തന്നെ ആത്മാവിന്റെ ബന്ധുവാകു 

ന്നു. ആത്മാവ്‌ തന്നെ ആത്മാവിന്റെ ശ്രതുവും ആകുന്നു എന്ന ശ്ലോകത്തിന്റെ തത്ത്വാര്‍ത്ഥം 

തന്നെയാണ്‌ വിധിയെക്കുറിച്ചുള്ള വീക്ഷണത്തില്‍ ആശാന്‍ കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌. നമ്മുടെ ഉയര്‍ച്ചയെയും 

താഴ്ചയെയും തീരുമാനിക്കുന്നത്‌ ബാഹൃഘടകങ്ങളല്ലെന്നും പ്രത്യുത അവയെ കൈകാര്യം ചെയ്യുന്ന 

നമ്മുടെ സ്വത്വബലമാണെന്നും ഇതില്‍ നിന്നെല്ലാം വ്യക്തമാകുന്നു. 

ആത്മീയമായ സാധനാനുഷഠാനങ്ങളും മാര്‍ഗ്ഗനിര്‍ദ്ദേശങ്ങളും ലക്ഷീകരിക്കുന്നത്‌ അവയെല്ലാം 

അറിഞ്ഞാചരിച്ച്‌ സ്വയം ഉയരണമെന്നതിലേക്കാണ്‌. സര്‍വ്വവ്യാപി, അന്തര്യാമി എന്നീ നിലകളില്‍ ഈശ്വ 

രനെ പരാമര്‍ശിക്കുമ്പോള്‍ നിനക്ക്‌ ഞാനുണ്ടെ ന്ന സമാശ്വാസം നമുക്കരുളുന്നുണ്ടെങ്കിലും അത്‌ നീ 

തന്നെയാണ്‌ നീയും ഞാനും ഒന്നു തന്നെ എന്ന ലക്ഷ്ൃയതലത്തിലേക്കുയരുമ്പോള്‍ വിധി നമ്മില്‍ 

നിന്ന്‌ അനന്യമെന്നുതന്നെ ബോദ്ധ്യപ്പെടും. അവിടെ വന്നു ചേരുന്ന സാഹചര്യങ്ങളെയും പരിതസ്ഥി 

109- ഉദ്ധരേദാത്മനാത്മാനം നാത്മാനമവസാദയേത്‌ 

ആത്തമൈവ ഹ്യാത്മനോ ബന്ധു-രാത്തമൈവ രിപുരാത്മനഃ 

ഭഗവദ്ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, കോട്ടയം, 1992 പുറം-440
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തികളെയും അനുകൂലമാക്കാന്‍ കഴിയുന്നത്‌ നമ്മുടെ സ്വതന്ത്രേച്ചയ്ക്ക്‌ മാത്രമാണ്‌. ഉപാസനാതലത്തില്‍ 

അകം/ പുറം തിരിവുകളുണ്ടെങ്കിലും ലക്ഷ്യതലത്തില്‍ അവജയെല്ലാം കൊഴിഞ്ഞു പോകുന്നു. 

വിധിയെക്കുറിച്ചുള്ള ആശാന്റെ കാഴ്ചപ്പാട്‌ എത്തിച്ചേരുന്നത്‌ ആദ്ധ്യാത്മികമായ ഈ 

സ്വയംനിര്‍ണ്ണയാവകാശ ത്തിലാണ്‌. ഇന്നത്തെ എന്നെ തീരുമാനിക്കുന്നത്‌ 

ഇന്നലെകളിലെ ഞാനാണെങ്കില്‍ നാളത്തെ എന്നെ തീരുമാനിക്കുന്നത്‌ ഇന്നത്തെ ഞാനാണ്‌ എന്നാണ്‌ 

അതിന്റെ കാതല്‍. ഈ വിവേകത്തിലേക്കുള്ള ക്രമമായ ഉയര്‍ച്ചയാണ്‌ ആശാന്റെ കഥാപാത്രങ്ങള്‍ നിര്‍വ്വ 

ഹിക്കുന്നത്‌. ബാഹൃസ്വാധീനമെന്ന നിലയില്‍ വിധിയെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌ അതിലേക്കു നയിക്കുന്ന 

ചവിട്ടുപടിയായാണ്‌. 

പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ വൈധികമായ പാരത്ന്ത്ര്യവും വൈയക്തികമായ സ്വതന്ര്രേച്ഛയും തമ്മിലുള്ള 

സംഘര്‍ഷം ആശാ൯കൃതികളില്‍ നമുക്കനുഭവപ്പെടാം. വിധിയുടെ പരമമായ ഉദ്ദേശ്യലക്ഷ്യങ്ങള്‍ 

മനുഷ്യന്റെ സര്‍വൃവത്ന്ത്രസ്വതന്ത്രവും ആത്യന്തികവുമായ ഇച്ഛയോട ചേര്‍ന്നു നില്‍ക്കുന്നതുതാണ്‌. 

അവിടെ വിധിയുടെ ഇടപെടല്‍ മനുഷ്യന്റെ സ്വയംനിര്‍ണ്ണയാവകാശത്തെ തടയുന്നില്ല. ഫലത്തില്‍ വൈയ 

ക്തികമായ ഇച്ഛയെ പ്രപഞ്ചത്തിലേക്ക്‌ വളര്‍ത്തുന്നതുകൊണ്ട വിധിവിഹിതം അവന്റെ അന്തഃസംസ്‌ക്ക 

രണ്ര്രകിയയുടെ അനിവാരൃതയെയാണ്‌ കുറിക്കുന്നത്‌. 

4.5-ഗുരു- ആത്മബോധത്തിന്റെ ജൈവാകാരം 

ഭാരതീയദര്‍ശനത്തില്‍ ഗുരുവിന്‌ സുപ്രധാനമായ സ്ഥാനമുണ്ട്‌. പരമമായ വിജ്ഞാനത്തിന്റെ 

പ്രതിനിധാനമായ ഗുരു ഉപദേശങ്ങളിലോ ശാസ്ത്രസ്വാദ്ധ്യായങ്ങളിലോ മാത്രം ഒതുങ്ങി നില്‍ക്കുന്നവ 

നല്ല. അനുഭൂതി സമ്പന്നരായ മഹാത്മാക്കളില്‍ നിന്ന്‌ സ്വായത്തമാക്കിയ ആത്മതത്ത്വത്തെ സ്വാനുഭവ 

തലത്തില്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ടവനെന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌ ശ്രോരധ്രിയന്‍ എന്നതുപോലെ ബ്രഹ്മനിഷ്ഠനുമായി 

രിക്കണം ഗുരുവെന്ന്‌ ആചാര്യന്മാര്‍ അനുശാസിച്ചത്‌. മാറിമറഞ്ഞു വരുന്ന ശാസ്ത്ര സാങ്കേതികവിദ്യ 

കള്‍ ഉന്നയിക്കുന്ന മുല്യസങ്കലപങ്ങള്‍ക്കും സൌന്ദര്യവീക്ഷണങ്ങള്‍ക്കും ബിംബവിശേഷങ്ങള്‍ക്കും ഉപ 

രിയായി എക്കാലത്തും എവിടെയും പ്രസക്തമായ വിജ്ഞാനത്തിന്റെ സ്രോതസ്സെന്ന നിലയിലാണ്‌ 

ഗുരുതത്ത്വം പ്രസക്തമാകുന്നത്‌. 

മനുഷ്യന്‍ വ്യക്തിതലത്തിലും സാമൂഹികതലത്തിലും നടത്തുന്ന ഏത്‌ മുന്നേറ്റത്തിലും 

വ്യക്തവും കൃത്യവുമായ ദിശാബോധം ലഭിക്കുന്നതിന്‌ എക്കാലത്തും സമാശ്രയിക്കാവുന്ന കരുത്താര്‍ന്ന

.
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ഒരാദിമബോധമെന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍ ഗുരു പ്രതീകത്തെ കാണുന്നത്‌. ഗുരു ഒരു വ്യക്തി 

യല്ല, മറിച്ച്‌ അത്‌ സാര്‍വ്വജനീനമായ പ്രപഞ്ചാസ്തിത്വത്തിന്റെ മാലികതയാണ്‌. മനുഷ്യന്‍ എത്ര വിക 

സിച്ചാലും അവനില്‍ കുടിയിരിക്കുന്ന അപൂര്‍ണ്ണതാബോധം രക്ഷാക്രേന്രങ്ങളെ അനവരതം അന്വേ 

ഷിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കും. അതിന്റെ പൂര്‍ത്തീകരണമാണ്‌ സമഷ്ടിചേതസ്സില്‍ രക്ഷാകര്‍ത്തൃരൂപത്തില്‍ 

നിലീനമായ മഹാപിതാവ്‌, രക്ഷകന്‍ എന്നീ ആദിബിംബങ്ങളായി ഗുരുപ്രരൂപം ഉരുത്തിരിയുകയും 

പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും ചെയ്യുന്നതിലൂടെ സംഭവിക്കുന്നത്‌. 

ശിവസ്തോത്രമാലയിലെ നമസ്ക്കാര പഞ്ചകത്തില്‍ മേലില്‍ ജനനമരണ കാരണമായ സംസാ 

രദുഃഖം ഇല്ലാതാക്കാന്‍ എന്റെ പാപത്തിന്റെ അടിവേരറുത്ത്‌ എന്നില്‍ കരുണ കാണിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന 

നാരായണഗുരുവിന്റെ പേര്‍ എനിക്ക്‌ ആരാദ്ധ്യസാധനമാണെ ന്ന്‌ പറയുന്നു. ഇവിടെ ഗുരുകാരുണ്യം 

പാപത്തിന്റെ നാരായവേരറുത്ത്‌ തനിക്ക്‌ എന്നന്നേക്കുമായി വിമോചനമേകുന്ന രക്ഷാക്േേന്ദ്രമെന്ന്‌ കവി 

തിരിച്ചറിയുന്നു. സമൂഹചേതസ്സില്‍ നിലീനമായി കിടക്കുന്ന മഹാപിതാവിന്റെ രക്ഷാകര്‍ത്തൃത്വത്തി 

ലേക്ക്‌ ഗുരുവിനെ ഉന്നയിക്കുകയാണ്‌ ഇവിടെ. ശാങ്കരശതക ത്തില്‍ ഇങ്ങനെയാണ്‌. ആരാദ്ധ്യനും 

അഷടൈശ്വര്യസിദ്ധികളുള്ള മഹാത്മാവും സംസാരസമുദ്രത്തിലെ കപ്പിത്താനുമായ നാണുവെന്ന 

പേരോടു കൂടിയ ആള്‍ ഭാവിയിലെ മംഗളത്തിന്‌ ഭയത്തെ നശിപ്പിക്കമൂലം എനിക്ക്‌ ദൈവമാണ്‌ അഭ 

യസ്വത്വനായ ഒരാള്‍ക്ക്‌ മാത്രമേ മറ്റൊരാളുടെ ഭയം ഇല്ലാതാക്കാന്‍ കഴിയൂ. ഭാവിയെക്കുറിച്ചുള്ള തന്റെ 

ഉല്‍ക്കണ്ഠ മാറ്റിയ ഗുരു തികച്ചും നിര്‍ഭയനാണ്‌. തന്നില്‍ നിന്ന്‌ അന്യമായ മറ്റ്‌ പലതില്‍നിന്നും തനിക്ക്‌ 

പ്രാതികൂല്യമുണ്ടാകുമെന്ന ആശങ്കയാണ്‌ എല്ലാ ഭയങ്ങള്‍ക്കും നിദാനം. അതില്‍നിന്നൊഴിഞ്ഞ ഏകാ 

ത്മഭാവമാണ്‌ അഭയത്തിന്റെ ഉറവിടം. ഗുരുതത്ത്വം അഭയത്തില്‍ അധിഷഠിതമാണെന്ന്‌ ഇതിലൂടെ സൂചി 

പ്പിക്കുന്നു. 

നിജാനന്ദവിലാസം തുടങ്ങുന്നത്‌ ഗുരുവിനെ വന്ദിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌. ആധാരമായ ബ്രഹ്മത്തെ 

അന്വേഷിച്ച്‌ സര്‍വ്വവും അതില്‍ അടങ്ങിയിരിക്കുമെന്ന്‌ കണ്ടുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന പണ്ഡിതശ്രേ 

ഷ്ഠന്‍പോലും തന്റെ അവസാനസമയത്ത്‌ കുഴങ്ങിപ്പോകും. (ബ്രഹ്മാവിന്റെ മുഖത്തുനിന്ന്‌ പുറപ്പെടുന്ന 

വേദങ്ങളെല്ലാം അറിഞ്ഞാലും കര്‍മ്മം ചെയ്താലും എന്ത്‌ പ്രയോജനമാണുള്ളത്‌? വിജ്ഞാനിയായ 

110-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010, പുറം-116 

111- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-14

.
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ഒരാചാര്യന്റെ പാദസേവകൊണ്ടേ മുക്തി ലഭിക്കുകയുള്ളൂ. പണ്ഡിതശ്രേഷഠനെ സംബന്ധിച്ച്‌ 

ബ്രഹ്മജ്ഞാനം താന്‍ പഠിച്ചുപാസിക്കുന്ന ശാസ്ര്രജ്ഞാനത്തിന്റെ ഭാഗം മാധ്രമാണ്‌. ഈ വിഷയ 

ത്തില്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ സ്വാനുഭവമില്ല. ഈ വിഷയത്തിലുള്ള അറിവിന്റെയും അനുഭവത്തിന്റെയും 

പൊരുത്തക്കേടില്‍നിന്നാണ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ അവസാനകാലത്ത്‌ മൃതിഭയമുള്‍പ്പെടെ എല്ലാം ഉണ്ടാകുന്നത്‌. 

വേദമറിഞ്ഞതുകൊണ്ടോ കര്‍മ്മത്തില്‍ മാത്രം മുഴുകിയതുകൊണ്ടോ ഈ ഭയത്തെ അതിക്രമിക്കാനാകി 

ല. അതിന്‌ ശ്രോത്രിയനും ബ്രഹ്മനിഷഠനുമായ ഗുരുവിന്റെ ഉപദേശം അനിവാര്യമാണ്‌. ജാതീയമോ 

വര്‍ഗഗപരമോ ലിംഗപരമോ ആയ വ്ൃത്യാസങ്ങളൊന്നുമില്ലാതെ ഗുരുവെന്ന സ്വത്വം നിരുപാധികതത്ത്വ 

വുമായി ഇവിടെ അഭിന്നത പുലര്‍ത്തുന്നു. നാരായണഗുരുവിലൂടെയാണ്‌ ഇവിടെ ഗുരുഭാവത്തിലുള്ള 

ആദിമാവബോധത്തെ അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്നത്‌. വിജ്ഞാനിയായ ഒരാചാര്യന്റെ കാല്‍ക്കീഴിലാണ്‌ 

നിര്‍വ്വാണലോകമെന്ന്‌ പറയുമ്പോള്‍ അത്‌ വൈയക്തികവും സാമൂഹികവും ഐതിഹാസികവുമായ 

പാരതന്ത്രയങ്ങളില്‍ നിന്നുള്ള വിമോചനത്തെയാണ്‌ ലക്ഷീകരിക്കുന്നത്‌. 

നിജാനന്ദവിലാസത്തില്‍ ആനന്ദത്തിന്റെ ഉല്പത്തിസ്ഥാനമായ അമൃതസമുദ്രത്തിന്‌ നടുവില്‍ 

അനന്തസ്ഥാനത്ത്‌ ഇടവിടാത്ത ആനന്ദത്തോടുകൂടിയ യോഗലയം അനുഭവിക്കുന്നവനായി സദാ പ്രബു 

ദ്ധനായി സര്‍വ്ൃവജനങ്ങള്‍ക്കും യോജിച്ചു നില്‍ക്കുന്ന നിര്‍മ്മത്സരനായി ഭക്തജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ നരകം ഇല്ലാ 

താക്കുന്നവനായി സ്വന്തം നിര്‍വ്വാണശ്രീയുടെ ഇരിപ്പിടമായവനായി നാരായണന്‍ എന്ന്‌ പേരുള്ള എന്റെ 

ഉപദേഷടാവായ ഗുരു സര്‍വ്വോല്‍ക്കര്‍ഷേണ വര്‍ത്തിക്കുന്നു എന്ന്‌ പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. വിഷണുപ 

ക്ഷത്തില്‍ വ്യാഖാനിക്കുമ്പോള്‍ അനന്തസ്ഥാനത്ത്‌ എന്നുള്ളതിന്‌ അനന്തനാകുന്ന സ്ഥാനത്ത്‌ എന്നും 

നിര്‍വ്വാണ ലക്ഷമീനിവാസന്‍ എന്നതിന്‌ ലക്ഷ്മീദേവിക്ക്‌ ഇരിപ്പിടമായവനെന്നും നാരായണാഖ്യനെ 

ന്നതിന്‌ സാക്ഷാല്‍ നാരായണനെന്ന്‌ അറിയപ്പെടുന്നവനെന്നും അര്‍ത്ഥം വരുന്നു. സ്ഥിതിപാലനത്തിന്റെ 

ദേവതയായ വിഷ്ണുതത്ത്വത്തെ ശ്രീനാരായണഗുരുവുമായി ഇവിടെയെല്ലാം സമമ്പയിപ്പിക്കുന്നു. അസ്തി 

ത്വത്തിന്റെ കാതലായ ആത്മസത്യത്തെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിച്ച ദിവ്യാത്മാവി പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ അധിനിയമ 

മായ ഈശ്വരനില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നനാണെന്ന അദ്വൈതതലമാണ്‌ ഇവിടെ അനാവൃതമാകുന്നത്‌. 

112- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-57 

113- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-58, (ശ്ലോകം-2)
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നിജാനന്ദവിലാസത്തിലെ മൂന്നാം ശ്ലോകത്തില്‍ അദ്വൈതവിദ്യയെ പ്രദാനം ചെയ്യുന്നവനെന്ന 

നിലയില്‍ ഗുരുവിനെ വിലയിരുത്തുന്നു. കല്പകതുല്യമായ കൈകൊണ്ട്‌ അനുഗ്രഹിച്ച്‌ മായയ്ക്ക്‌ മൂല 

നാശം വരുത്തുന്ന വിധത്തില്‍ പുണര്‍ന്ന്‌ അധികമായ അനുകമ്പയോടെ എന്റെ മൂര്‍ദ്ധാവില്‍ ചുംബിച്ച്‌ 

അദൈതവിദ്യ ഉപദേശിച്ചതായ വാക്കിനെ ഞാന്റെതയും ആദരിക്കുന്നു. എന്താഗ്രഹിച്ചാലും സാധിച്ചു 

തരുന്ന കല്പകതുല്യമായ കൈകൊണ്ട്‌ ശിഷ്യനെ അനുഗ്രഹിച്ച്‌ മായയ്ക്ക്‌ മൂലനാശം വരുത്തുന്ന 

അദ്ധവൈതവിദ്യ ഉപദേശിച്ച വ്യക്തിവൈഭവമാണ്‌ ഇവിടെ ഗുരു. ശൈവാഗമങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ ധ്യാനം, 

ദര്‍ശനം, സ്പര്‍ശനം എന്നിവയിലൂടെ ഗുരുവിന്‌ ശിഷ്യനില്‍ ജ്ഞാനം ഉണര്‍ത്താന്‍ കഴിയും. അവയെ 

മാനസദീക്ഷ(സ്മരണ ദീക്ഷ, ദൃഷടിദീക്ഷ, സ്പര്‍ശദീക്ഷ എന്നിങ്ങനെ തിരിക്കാം. ഇവിടെ ഗുരു 

ശിഷ്യനില്‍ ജ്ഞാനത്തെ ഉണര്‍ത്തുന്നത്‌ സ്പര്‍ശദീക്ഷയിലൂടെയാണ്‌. 

നിജാനന്ദവിലാസ ത്തില്‍ മന്ദനായ എന്നില്‍ പ്രതികൂല ബുദ്ധിയില്ലാതെ ഗുരു ഞാന്‍ 

ബ്രഹ്മമാണെന്നുള്ള ഒരു ശാന്തിസ്ഥാനത്ത്‌ എന്റെ സംശയങ്ങളെല്ലാം തീര്‍ത്തുകൊണ്ട്‌ എന്നെ എത്തിച്ചു. 

നിന്ദ്യനായ ഞാന്‍ ഇവിടെത്തന്നെ ഇരുന്നാലും ശുദ്ധമായ ആ ്രഹ്മാനന്ദസമുദ്രം എന്നെ മുക്കുക 

തന്നെ ചെയ്യു മെന്ന്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. സനാതനധര്‍മ്മത്തില്‍ അറിവില്ലായ്മയുടെ ഇരുട്ട അറിവു 

കൊണ്ട നീക്കം ചെയ്യുന്ന ഗുരുവിന്റെ സ്ഥാനം ഈശ്വരന്‍ തുല്യമോ അതിലൂപരിയോ ആണ്‌. ഈ 

ദൃഷടിയിലാണ്‌ പ്രപഞ്ചാനുഭവത്തെ അഭിന്നമായി സാക്ഷാല്‍ക്കരിച്ച ലോകത്തിന്‌ ഉള്‍ത്തെളിച്ചമേ 

കുന്ന ഗുരുവിന്റെ പരമമായ ധര്‍മ്മം ഇവിടെ പരാമര്‍ശിച്ചത്‌. അറിവില്ലായ്മയുടെ ഇരുളകറ്റല്‍ മാത്രമല്ല 

തെളിഞ്ഞ വെളിച്ചത്തെ മേലില്‍ ഇരുളടയാനനുവദിക്കാതെ കൂടുതല്‍ സമുജ്ജലിപ്പിച്ച്‌ നിര്‍ത്തുന്നവനും 

അതിലൂടെ കൂടുതല്‍ പേരുടെ ഇരുളകറ്റുന്നതിന പ്രേരിപ്പിക്കുന്നവനുമാണ്‌ ഗുരു. ആശാന്റെ കവിതകളില്‍ 

ആവിഷ്ക്കൃതമാകുന്ന ഗുരുപ്രരൂപം ഈ ധര്‍മ്മനിര്‍വ്ൃവഹണത്തിന്‌ പ്രതിജഞാബദ്ധമാണ്‌. അതുകൊ 

ണ്ടാണ്‌ പരമമായ ശാന്തിസ്ഥാനത്ത്‌ സംശയങ്ങളൊഴിഞ്ഞ ഇടത്തില്‍ ഗുരു തന്നെ കൊണ്ടെത്തിച്ചത്‌. 

പ്രസ്തുത അവബോധത്തില്‍നിന്ന്‌ വൃതിരിക്തനായി നില്‍ക്കുമ്പോളാണ്‌ സ്വയം നിന്ദ്യനാകുന്നത്‌. താന്‍ 

എവിടെയാണെങ്കിലും ആ ബ്രഹ്മാനന്ദത്തിന്റെ കടലലകള്‍ വന്ന്‌ തന്നെ അതിലാഴ്ത്തുമെന്നു തന്നെയാണ്‌ 

കവി പറയുന്നത്‌. 

ദുഃഖസമുദ്രത്തില്‍ ആഴുന്ന എന്നോട്‌ അതിയായ വാത്സല്യം തോന്നി പൊടുന്നനെ അതില്‍ 

114- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-58 

115- അതേ പുസ്തകം- പുറം-59
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നിന്ന്‌ പിടിച്ചു കയറ്റാന്‍ അടുത്തണയുന്ന ശ്രീനാരായണഗുരു നാഥന്‍ തനിക്ക്‌ ദൈവമാണെന്ന്‌ പറ 

ഞ്ഞുകൊണ്ടാണ്‌ ഭക്തവിലാപം സുബ്രഹ്മണ്ൃശതകം എന്നിവ തുടങ്ങുന്നത്‌. ഭക്തവിലാപത്തില്‍ 

(ശ്ലോകം-22) അണകവിഞ്ഞു പൊങ്ങുന്ന അറിവാകുന്ന സമുദ്രത്തില്‍ ഈ ജഡങ്ങളെല്ലാം കുമിള 

കള്‍പോലെ വിലസുന്നു. ഗുണങ്ങളറ്റതിനെ ലക്ഷ്യമാക്കുന്ന നിന്റെ ഗുണം ഗുരുവിനല്ലാതെ 

മറ്റാര്‍ക്കുമറിയില്ല. ജഡങ്ങളെല്ലാം ക്ഷണികങ്ങളാണെന്നും അവയ്ക്ക്‌ വേറെ സത്തിയില്ലെന്നും അറിവാ 

കുന്ന സമുദ്രത്തിലുണ്ടാകുന്ന പോക്കുവരവുകള്‍ മാത്രമാണ്‌ ജഡങ്ങളെന്നും കവി പറയുന്നു. ഇത്‌ 

ശ്രീനാരായണ ഗുരുവിന്റെ ഇവിടെ അറിയപ്പെടുന്നതൊക്കെയും സൂക്ഷമമായി തിരഞ്ഞു നോക്കുമ്പോള്‍ 

അവയില്‍ അറിവല്ലാതെ വേറൊന്നും തന്നെയില്ല എന്ന്‌ തെളിയുന്നതാണ്‌. ഉള്ളിലും പുറത്തും ഉള്ള 

തായി അനുഭവപ്പെടുന്നതെല്ലാം ഒരേ അറിവിന്റെ ഭാവാന്തരവും രൂപാന്തരവുമാണ്‌. എന്നാല്‍ അറി 

വല്ലാതെ വേറൊന്നും തന്നെ എവിടെയുമില്ല എന്ന്‌ ഉറപ്പിക്കാവുന്നതാണ്‌ എന്ന കാഴ്ചപ്പാടാണ്‌ 

കവിയിലൂടെ വെളിപ്പെടുന്നത്‌. ഇവിടെ ആരാദ്ധ്യദേവതയായ സുബ്രഹ്മണ്യതത്ത്വം ദേവതാസങ്കല്‍പമെ 

ന്നതിലുപരി ഗുണാതീതഭാവമായ പരമാത്മതത്ത്വത്തെ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നതാണ്‌. പ്രസ്തുത ഭാവം 

തിരിച്ചറിയാന്‍ തത്തുല്ല്യ നിലയില്‍ ഗുണാതീതമായ മറ്റൊരു ഭാവത്തിന്റെ ആവശ്യമുണ്ട. അതാകട്ടെ 

സ്വാനുഭവനിഷഠമാണ്‌. ശാസ്ത്രങ്ങളും ആചാര്യവാക്യങ്ങളും ഈ തത്ത്വത്തിന്റെ ദിശാസൂചകങ്ങളായേ 

വരികയുള്ളൂ. സുര്രഹ്മണ്ൃതത്ത്വം അഥവാ പരമാത്മഭാവം ഗുരുവിനറിയാമെന്നതിന്റെ അര്‍ത്ഥം ഗുരു 

അതില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നമായ ആത്മബോധം കൈവരിച്ച ആളാണെന്നാണ്‌. 

ഗുരുവിനെക്കുറിച്ചുള്ള ഇതേ വീക്ഷണംതന്നെയാണ്‌ ആശാന്റെ ഖണണ്‍്ഡകാവ്യങ്ങളിലുമുള്ളത്‌. 

ഗുരുകടാക്ഷത്തിന്റെ അവര്‍ണ്ണനീയഭാവം നളിനി യില്‍ കാണാം. ദിവ്യപ്രകാശം ചിതറുന്ന ദിവാ 

കരയോഗിയുടെ മുഖശ്രീ കണ്ടപ്പോള്‍ എങ്ങനെ തന്റെ കാര്യങ്ങള്‍ ആ മഹാപുരുഷനോടു പറയുമെ 

ന്നോര്‍ത്ത്‌ നളിനിയുടെ മനസ്സ്‌ പതറിപ്പോയി. ദിവാകരന്റെ അമേയമായ വ്യക്തിവൈഭവം നളിനിയിലു 

ണ്ടാക്കിയ പ്രതികരണം എന്നതിലുപരി സമുന്നതവും ദിവ്യവുമായ ബോധതലത്തിലേക്കുയരുന്നതിന്‌ 

ദിവാകരയോഗി നളിനിക്കേകിയ ദൃഷ്ടിദീക്ഷ കൂടിയാണത്‌. 

116- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-57 

117-അതേ പുസ്തകം-പുറം-81 

118- അറിയപ്പെടുമിതു വേറ-ല്ലറിവായീടും തിരിഞ്ഞിടും നേരം 

അറിവിതിലൊന്നായതു കൊ- ഞ്ടറിവല്ലാതില്ലെങ്ങുമില്ല വേറൊന്നും 

ശ്രീനാരായണഗുരു-അറിവ്‌-വ്യാഖ്യാനം- ഗുരു നിത്യചൈതന്യ യതി- നാരായണഗുരുകുലം- 1989 പുറം-1

.
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ആത്മഹത്യയില്‍നിന്ന്‌ രക്ഷപ്പെടുത്തി തന്നോടൊപ്പം ര്രതനിഷ്ഠയോടെ കഴിയുന്ന നളിനിയോട്‌ 

ഒരിക്കല്‍ അവളുടെ ആഗ്രഹത്തിന്‌ വൈകാതെ സാഫല്യം കൈവരുമെന്ന്‌ പറഞ്ഞ്‌ യോഗിനി 

അനുഗ്രഹിക്കുന്നു. അവിടെ കവി ഗുരുവിന്റെ അനുഗ്രഹത്തിന്റെ പ്രാധാന്യം വെളിപ്പെടുത്തുന്നു. 

ശിഷ്യലോകത്തിന്‌ പ്രേമമാര്‍ന്ന ഗുരുവിന്റെ പ്രസാദമാണ്‌ ക്ഷേമത്തിന്‌ കാരണമായി തീരുന്നതെന്ന്‌ 

കവി അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. ഇവിടെ ഗുരുവിന്റെ ര്രികാലദര്‍ശിത്വമാണ്‌ വെളിപ്പെടുന്നത്‌. നളിനിയെ 

ഇവിടെ അനുഗ്രഹിക്കുന്നത്‌ യോഗിനിയാണ്‌. മുഖ്യമായും അറിവധികാരവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടു നില്‍ക്കുന്ന 

ഗുരുത്വം ലിംഗവ്ൃത്യാസങ്ങള്‍ക്കും കാലഭേദങ്ങള്‍ക്കും അതീതമാണെന്നും പങ്കുവയ്ക്കാനാകാത്തതായി 

അറിവിന്റെ ഇടങ്ങളൊന്നുപോലുമില്ലെന്നും കവി സ്ഥാപിക്കുകയാണിവിടെ. മാത്രമല്ല, പ്രണയസാഫല്യം 

വൈകാതെ കൈവരുമെന്ന്‌ നളിനിയെ ആശംസിക്കുന്നത്‌ ലാകികചിഹ്നങ്ങള്‍ക്ക്‌ നിലവിലുള്ള തന്റെ 

ജീവിതസാഹചര്യത്തില്‍ പ്രാധാന്യം കൊടുക്കാത്ത യോഗിനിയാണ്‌. തുടര്‍ന്നു വരുന്ന ജീവിതത്തില്‍ 

നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായി ആശ്രമചര്യകളോട്‌ പൊരുത്തപ്പെട്ട കഴിയുന്ന നളിനിയ്‌ ക്കാണ്‌ ഈ 

ആശിസ്സര്‍പ്പിക്കുന്നത്‌. ലാകികം/ ആത്മീയം എന്നീ പിരിവുകളോടെ സാമാന്യലോകം 

പരസ്പരവിരോധിയായി കാണുന്ന ല്വന്ധങ്ങളെ സമമ്പയിപ്പിക്കുന്ന ഗുരുകര്‍ത്തൃത്വം ഇവിടെ 

നിര്‍വ്ൃവഹിക്കുന്നത്‌ യോഗിനിയാണ്‌. യൌഗികബുദ്ധ്യാ അവയെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതിലേക്ക്‌ നളിനിയുടെ 

സ്വത്വത്തെ ക്രമമായി ഉയര്‍ത്തുകയാണ്‌ അവര്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. 

നിര്‍വ്വാണമാകുന്ന നിധിയോടു കൂടിയവന്‍, ദിവ്യന്‍, സര്‍വ്വലോകത്തിനും വന്ദ്യനായ ഒരേയൊരാള്‍, 

ദയാലു, ഗുരുക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ അധീശനായവന്‍ എന്നൊക്കെയാണ്‌ കുടിനീരേകിയ ചണ്ഡാലയുവതിക്ക്‌ ഗുരു 

നാഥനായ ബുദ്ധഭഗവാനെ ആനന്ദഭിക്ഷു ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകിയില്‍ പരിചയപ്പെടുത്തിക്കൊടുക്കുന്നത്‌. 

നിര്‍വ്വാണനിധി തുടങ്ങിയ വിശേഷണങ്ങള്‍ ഗുരുത്വമെന്ന അവബോധത്തിന്റെ സവിശേഷ്തലങ്ങളാ 

യാണ്‌ നിലകൊള്ളുന്നത്‌. ഇവിടെയെല്ലാം ഗുരുവെന്ന അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്നത്‌ മാനവികതയുടെയും 

സാര്‍വ്വലാകികമായ ഈശ്വരീയതയുടെയും ആത്മബോധത്തിന്റെയും വിളക്കുകണ്ണിയായാണ്‌. 

119- പ്രേമമാര്‍ന്ന ഗുരുവിന്‍ പ്രസാദമാം / ക്ഷേമമൂലമിഹ ശിഷ്യലോകരില്‍ (ശ്ലോകം-114) 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, എഡി -1, പുറം-57 

120- നിര്‍വ്വാണ നിധി കണ്ടെ മഹാസിദ്ധന്‍ / സര്‍വ്ൃവലോകൈക വന്ദ്യന്‍ ദയാകുലന്‍ 

ഗുര്‍വൃവധീിശനനുഗ്രഹിക്കും നിന്നെ / പ്പര്‍വ്ൃച്ര്ദ്രവദനേ ഞാന്‍ പോകുന്നു 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-203

.
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ശ്രീനാരായണഗുരുവിന ജന്മദിനാശംസകളര്‍പ്പിച്ച എഴുതിയ വനമാലയിലെ സ്വാമിതിരുനാള്‍ 

മംഗള മെന്ന കവിത ഗുരുസ്തോത്രം തന്നെയാണ്‌. തന്നെ ചിന്തിക്കുന്നവര്‍ക്കെല്ലാം ജഗല്‍ക്കാരണ 

നായ ശ്രീ പരമേശ്വരന്‍ ഐശ്വര്യമേകട്ടെ. അതുപോലെ തന്നെ ശ്രിനാരായണധര്‍മ്മപാലന സഭാദ്ധ്യക്ഷ 

നും ജനക്ഷേമദനുമായ ഗുരുദേവനും തനിക്ക്‌ ഒട്ടും കുറയാത്ത അനുഗ്രഹം നല്‍കട്ടെ. ഈ ഭൂമിയും 

ചരാചരപ്രപഞ്ചവും ആകാശവും ഒക്കെ ചമച്ച്‌ തിളങ്ങുന്ന തൃക്കൈകളോടെയുള്ള കരുണക്കടലേ, തിര 

യുന്ന ജഞാനികള്‍ക്കുപോലും നീ പിടികിട്ടാത്തവനാണ്‌. പിന്നെ പാമരന്മാര്‍ നിന്നെ ഭജിക്കുന്നത്‌ എങ്ങ 

നെയാണ്‌? സ്വന്തം മതത്തെ സംസ്ക്കരിക്കാനായും ഈ മന്ദഭാഗ്യവാന്മാരുടെ പടനായകനായും വര്‍ത്തി 

ക്കുന്ന അങ്ങയുടെ യോഗക്ഷേമം ശാശ്വതനായ ഈശ്വരന്‍തന്നെ നോക്കിക്കൊള്ളു മെന്നെല്ലാം 

അതിലുണ്ട. അദ്വൈതത്തിന്റെ മനോഹരമായ ആശ്രമാന്തരീക്ഷത്തില്‍ ശോഭിക്കുന്ന ച്നദ്രനെന്നും ലോക 

ത്തില്‍ ജാതിയുടെ ഇരുട്ട പരത്തുന്ന ചിറക്‌ മുറിച്ചു കളഞ്ഞ്‌ ഐശ്വര്യത്തിന്റെ പ്രകാശം പരത്തുന്ന 

പൂര്‍ണ്ണച്നന്ദനെന്നും ഗുരുദേവനെ വിശേഷിപ്പിച്ച അത്‌ ഉപസംഹരിക്കുന്നു. ഈശ്വരതത്ത്വത്തെ നിരാകരിച്ച്‌ 

അതിനു പകരമായല്ല ഇവിടെ ഗുരുവിനെ ദര്‍ശിക്കുകയും അഭിസംബോധന നടത്തുകയും ചെയ്യുന്നത്‌; 

പ്രത്യുത, ഗുരുവിന്റെയും ഈശ്വരന്റെയും സ്ഥാനം കേവലനിലയില്‍ ഒന്നാണെന്ന്‌ സമര്‍ത്ഥിക്കാനാണ്‌ 

ഇരുവരും തനിക്ക്‌ ഐശ്വര്യവും അനുഗ്രഹവും നല്‍കട്ടെ എന്ന്‌ പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുന്നത്‌. അതില്‍ പ്രപഞ്ച 

സൃഷ്ടിയുടെ കര്‍ത്തൃത്ത്വംപോലും ഗുരുവില്‍ അദ്ധ്യാരോപിച്ചിരിക്കുന്നു. സഷടാവിന്റെയും സൃഷ്ടി 

കളുടെയും പൂര്‍ണ്ണമായ അവബോധത്തിന്റെ പ്രതിനിധാനമായി ഇവിടെ ഗുരുതത്ത്വം പരിണമിക്കുന്നു. 

അതില്‍ ഒരുപാസകന്റെ തലത്തില്‍നിന്നുകൊണ്ടും ഗുരുവിനെ കാണുന്നുണ്ട്‌. അവിടെയാണ്‌ സമൂര്‍ത്ത 

നായ ഗുരുവിന്റെ യോഗക്ഷേമം ഈശ്വരന്‍തന്നെ നോക്കിക്കൊള്ളുമെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. അദ്വൈതത്ത്വ 

ത്തില്‍ അധിഷഠിതമായ അവബോധത്തോടെ സാമൂഹികരംഗങ്ങളില്‍ ഇടപെടല്‍ നടത്തുന്ന ഗുരുദേ 

വനെ പ്രകീര്‍ത്തിച്ചാണ്‌ അത്‌ ഉപസംഹരിക്കുന്നത്‌. ഉപാസകന്റെ തലത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഗുരുവിനെ വാഴ്ത്തി 

ഈശ്വരതലവുമായി അതിനെ ബന്ധിപ്പിച്ച അതിന്നുപരിയുള്ള അദ്വൈതബോധത്തിലേക്കുയര്‍ത്തിയാണ്‌ 

ഇവിടെ ഗുരുതത്ത്വത്തെ പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌. 

കുമാരനാശാന്റെ ഗുരുദർശനത്തിന്റെ സമഗ്രഭാവം ഗുരു എന്ന കവിതയില്‍ കാണാം. ഇരുള 

കറ്റി അനാദിയായ അവബോധത്തിന്റെ നേര്‍വഴി കാണിക്കുന്ന ഗുരു പരമേശ്വരന്‍ തന്നെയാണ്‌. ഈ 

ദൃഷ്ടിയില്‍ ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ നാരായണഗുരുദേവന്‍ തന്നെയാണ്‌ സമാരാദ്ധ്യനായിട്ടുള്ളത്‌. പരമമായ അറിവും 

121- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-393-395
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കരുണയും അഹങ്കാരരാഹിത്യവും ഇതുപോലെ മറ്റാര്‍ക്കും ഇല്ല. മറ്റുള്ളവര്‍ക്കുവേണ്ടി ആയുസ്സും ശരീ 

രവും തപസ്സും ബലിചെയ്ത യോഗിശ്രേഷഠന്മാര്‍ വേറെയില്ല. വാദപ്രതിവാദങ്ങള്‍ ചെവിക്കൊണ്ടാലും 

മതപ്പോരുകള്‍ കണ്ടാലും വേദസാരമറിയുന്ന അവിടന്ന്‌ ഭാവഭേദമെന്യേ മലപോലെ ഉറച്ചിരിക്കുന്നു. 

അറിവില്ലാത്ത ഞങ്ങളെ സ്നേഹത്തിന്റെ പാശത്തില്‍ കെട്ടിയിരിക്കുകയാണ്‌ അവിടന്ന്‌. അനേകലക്ഷം 

ജനങ്ങളുടെ തിരുനാമോച്ചാരണബലംകൊണ്ട്‌ അങ്ങ്‌ വിജയിക്കുന്നു. അങ്ങയുടെ കാരുണ്യം ഞങ്ങളുടെ 

ഈ യോഗത്തിന്‌ ശുഭകരമാണ്‌. എവിടെയും നിറഞ്ഞ അങ്ങയുടെ കീര്‍ത്തി ജനചിത്തങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ 

ഇണങ്ങി പ്രസരിക്കുന്നു. ഉറുമ്പ്‌ ഉള്‍പ്പെടെയെല്ലാത്തിനെയും തന്നെപ്പോലെതന്നെ കാണുന്ന അങ്ങേക്ക്‌ 

ഈ ലോകം ദീര്‍ഘായുസ്സ്‌ നേരുന്നുവെന്ന്‌ ആശംസിച്ചാണ്‌ പ്രസ്തുത കവിത ഉപസംഹരിക്കു 

ന്നത്‌. ഉറുമ്പ്‌ ഉള്‍പ്പെടെ എല്ലാത്തിനെയും തന്നില്‍ നിന്ന്‌ അദ്യയമായി കാണുന്ന സമദര്‍ശിത്വവും വിപ 

രീതദ്വമ്പങ്ങളോടുള്ള സഹിഷ്ണുതയുമാണ്‌ ഗുരുവിനെ പ്രപഞ്ചനിയമവുമായി ഏകീഭവിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

ഒരു സത്യത്തിന്റെ വിഭിന്ന ആവിഷക്കാരമായ ഗുരുവും ഈശ്വരനും രണ്ടല്ലെന്നും മഹനീയഗുണങ്ങ 

ളുടെ ഉള്ളടക്കമാണ്‌ ഗുരുതത്ത്വമെന്നും ഇതിലൂടെ സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. 

ഗുരുപാദദശക മെന്ന കവിതയില്‍ വിപരിതങ്ങളായി ലോകം കാണുന്ന ഭുക്തിയും മുക്തിയും 

ലഭിക്കാന്‍ എല്ലാത്തിനും ആധാരമായ നാരായണഗുരുദേവന്റെ പാദം എപ്പോഴും കൈതൊഴുന്നതായി 

പറയുന്നു. ്രഹ്മതത്ത്വത്തിലെന്നപോലെ ഗുരുവില്‍ ഭുക്തിയും മുക്തിയും നിലകൊള്ളുന്നു എന്ന 

തില്‍നിന്നും നിരാകാരമായ പരംപൊരുള്‍ തന്നെയാണ്‌ ഗുരുവെന്ന്‌ താല്‍പര്യപ്പെടുന്നു. അതില്‍ത്തന്നെ 

ആചാരമൊന്നും വിചാരം മറ്റൊന്നുമായിട്ടുള്ള ധൂര്‍ത്തന്മാരും വാചാടോപത്തില്‍ മാത്രമൊതുങ്ങി 

നില്‍ക്കുന്ന വികടാത്മാക്കളും ഏറെയുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ ആചരണം, മനോവ്ൃത്തികള്‍ മുതലായവയില്‍ 

വിചക്ഷണരായവര്‍ കുറവായിരിക്കും. അത്തരത്തില്‍പ്പെട്ട എന്റെ ഗുരുവിനെ ഞാന്‍ വന്ദിക്കുന്നു. 

ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന തത്ത്വത്തെ ചൊല്ലിലും ചിന്തയിലും ചെയ്തിയിലും അന്തരമില്ലാതെ ലോകത്തിനു 

മുന്നില്‍ പ്രവര്‍ത്തിപ്പിച്ചു കാണിക്കുന്നവനാണ്‌ ശരിയായ ആചാര്യനെന്ന്‌ കവി ഇവിടെ വിവക്ഷിക്കു 

ന്നു. ശ്രിനാരായണഗുരുവിന്റെ ജന്മദിനാവസരത്തില്‍ എഴുതിയ സ്വാമി തിരുനാള്‍ വഞ്ചിപ്പാട്ടെ ന്ന 

കവിതയില്‍ വേദപാണ്ഡിത്യം, ശുദ്ധതപസ്സ്‌, ക്രിയായോഗം എന്നിവിലൂടെ ഓന്നത്യത്തെ സാക്ഷാല്‍ക്കു 

രിച്ച സ്വാമിയെപ്പോലെ പരമാത്മവിദ്യയുടെ പരമാവധി കണ്ട മറ്റൊരാളില്ലെന്നും എല്ലാവര്‍ക്കും അഭ്യു 

122-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-203 

123- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം -401

.
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ദയം നല്‍കാന്‍ ദൈവമയച്ച തിരുവവതാരംതന്നെയാണ്‌ അവിടന്നെന്നും വെളിപ്പെടുത്തുന്നു. 

സമീപത്തെത്തുന്ന സാധകന്റെ അവബോധനിലയറിഞ്ഞ്‌ പെരുമാറാന്‍ യോഗിക്ക്‌ കഴിയും. 

സാധകരെ സംബന്ധിച്ച്‌ തങ്ങളുടെ തലങ്ങളും നിലവാരവും യോഗിയില്‍ ദര്‍ശിക്കാനും സാധിക്കും. 

അതില്‍ത്തന്നെ തുടരുന്നു: അമ്മയെപ്പോലെ കരുണ, അച്ഛനെപ്പോലെ ക്ഷേമചിന്ത, സഹോദരനെപ്പോലെ 

ഹൃദയത്തിലുള്ള സഹജമായ സ്നേഹം, വേദത്തെപ്പോലെ അറിവ, രാജാവിനെപ്പോലെയുള്ള പരിപാലന 

ചിന്ത എന്നിവജയെല്ലാമുള്‍ച്ചേര്‍ന്ന ഗുരുപാദത്തെ എപ്പോഴും കൈതൊഴുന്നു നാരായണ ഗുരു സ്വാമി 

കളുടെ അറുപതാമത്തെ പിറന്നാളിന്‌ എഴുതിയ ഷഷ്ടിപൂര്‍ത്തി മംഗള ല്‍ യാതൊരുവന്‍ മന 

സ്സിന്റെയും ഇന്ദ്രിയങ്ങളുടെയും ജയങ്ങളാല്‍ ശുകമഹര്‍ഷിയെ അതിക്രമിച്ചവനും കപിലനെ കടന്ന 

വനും കരുണകൊണ്ട്‌ ബുദ്ധനിലും കൂടിയവനുമാണോ അങ്ങനെയുള്ള സ്വയം പരമഹംസനായ നാരാ 

യണഗുരു അദ്വൈതമായ ചിദാകാശത്തില്‍ സര്‍വ്വോല്‍ക്കര്‍ഷേണ വര്‍ത്തിക്കുന്നു വെന്ന്‌ പറഞ്ഞി 

രിക്കുന്നു. ഗുരുവിന്റെ ഭാവസമഗ്രതയാണിവിടെ പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌. തന്റെ ഗുരുവിന്റെ മഹത്വം താരത 

ത്തിലൂടെ ഭാതികമായി വെളിപ്പെടുത്തി അത്തരമൊരാചാര്യനെ തെരഞ്ഞെടുത്തതിലുള്ള തന്റെ പാടവം 

വെളിപ്പെടുത്തുകയല്ല കവിയുടെ ലക്ഷ്യം. മറിച്ച്‌, അദ്വൈതാവബോധത്തില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്ന സൂക്ഷമസാ 

ക്ഷിയായ ഗുരു അറിയപ്പെട്ടതില്‍നിന്നെല്ലാം അന്യവും അറിയപ്പെടാത്തതില്‍നിന്നും ഉപരിയുമാണെന്ന്‌ 

സ്ഥാപിക്കാനാണ്‌ ഇതര മഹാത്മാക്കളുമായി താരതമ്യം നടത്തുന്നത്‌. ഭാരതീയവീക്ഷണത്തില്‍ ഗുരു 

വിനെ ത്രിമൂര്‍ത്തികള്‍ക്കുപരിയുള്ള പരധ്രഹ്മതത്ത്വമായി വിധിരുപത്തില്‍ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുമ്പോള്‍ ഇവിടെ 

ചില മഹദവ്യക്തിത്വങ്ങളെ ഉദ്ധരിച്ച അതില്‍ നിന്നെല്ലാം ഉപരിവര്‍ത്തിക്കുന്നതാണ്‌ ഗുരുവെന്ന്‌ ബോദ്ധ്യ 

പ്പെടുത്തുന്നു. 

വിവേകാനന്ദസ്വാമികളുടെ രാജയോഗം ഭാഷയിലേക്കാക്കുമ്പോഴും ഗുരുതത്ത്വത്തിനു മുന്നില്‍ 

ആത്മസമര്‍പ്പണം ചെയ്തു നില്‍ക്കുന്ന വിനീതശിഷ്യന്റെ രൂപത്തില്‍ കവിയെ കാണാം. അതില്‍ 

ജ്ഞാനംകൊണ്ടും തന്റെ തപസ്സുകൊണ്ടും പരിശുദ്ധനായ അദ്ദേഹം മനുഷ്യലക്ഷണത്തിലുള്ള ശിവനോ 

അല്ല, പുതിയ അവതാരം എടുത്ത നാരായണന്‍ തന്നെയോ എന്ന നിര്‍മ്മത്സരന്മാര്‍ക്ക്‌ വിവാദവിഷയമാ 

യിരുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ കാലിലെ പൊടിപോലും നെറുകയില്‍ ധരിക്കപ്പെട്ടിട്ട അഴുക്കുള്ള എന്റെ മന 

ക്കണ്ണാടിയെ തുടയ്ക്കുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ എനിക്ക്‌ മറ്റൊരാള്‍ പൂജനീയനായിട്ടുണ്ടോ? ആ ഗുരു തന്നെ 

124- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-403 

125-അതേ പുസ്തകം-പുറം-437

.
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യാണ്‌ തനിക്കേറ്റവും വലിയവ നെന്നരുളുന്നു. തന്റെ ജീവിതയാത്രയില്‍ ഗുരുവിനുള്ള സ്ഥാനവും 

സ്വാധീനവുമാണ്‌ കവി ഇവിടെ വെളിവാക്കുന്നത്‌. ഗുരു ബാഹൃമായ ജീവിതസന്നാഹങ്ങളുടെ വക്താ 

വല്ല മറിച്ച്‌ ആന്തരികമായ സംസ്ക്കരണത്തിനുള്ള ഉല്‍പ്രേരകമാണ്‌. ആശാന്റെ ഗുരുസങ്കല്പം ദേവത 

കളോടും ഈശ്വരനോടും ഒത്തുപോകുന്ന ഒന്ന്‌ മാത്രമല്ല. അത്‌ പ്രായോഗികതലത്തില്‍ നാം അഭിമുഖീ 

കരിക്കുന്ന സാഹചര്യങ്ങള്‍, അതില്‍ നിന്നുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന പാഠങ്ങള്‍, അതിലുടെ ജീവിതത്തിലുണ്ടാ 

കുന്ന ധനാത്മകമായ പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍, സര്‍വ്വോപരി അതിലൂടെ എത്തിച്ചേരുന്ന ലക്ഷ്യതലം എന്നിവ 

യുമായെല്ലാം ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. ബഹുസ്വരമാര്‍ന്ന അറിവിന്റെയും അനുഭവങ്ങളുടെയും സമ്യക്കായ 

സമന്വയഭാവമായും ജീവിതമുല്യങ്ങളുടെ ഉദാത്തലക്ഷ്യമായും അതിനുള്ള ഉദ്ബോധനമായും 

ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തിന്റെ ജൈവരൂപമായുമാണ്‌ ആശാന്‍ കവിതകളില്‍ ഗുരുതത്ത്വം അന്തര്‍ല്ലീന 

മായിരിക്കുന്നത്‌. 

ഗൃഹസ്ഥാശ്രമധര്‍മ്മം സ്വീകരിക്കാൻ തയ്യാറായ കുമാരനാശന്‍ ഗുരുവിനേകുന്ന ഒരു സമര്‍പ്പ 

ണമെന്ന സംസ്കൃത രചനയുടെ തുടക്കത്തില്‍ത്തന്നെ പറയുന്നു. ഇങ്ങനെയാണ്‌. ആശ്രിതന്മാരി 

ലുള്ള കരുണകൊണ്ടും ദയകൊണ്ടും അധികമായിട്ട ഭിന്നഗതികളോടു കൂടിയ സ്ര്പദായങ്ങളാല്‍ സേവി 

ക്കപ്പെടുന്നതും സജ്ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രാപ്യമായിത്തീരുന്ന ശരീരത്തോടു കൂടിയതും ഗുരുവിന്റെ പാദമാ 

കുന്ന ലക്ഷണങ്ങളോടു കൂടിയതുമായ മഹേശ്വരനെ ഞാന്‍ ഉപാസിക്കുന്നു. മഹേശ്വരതത്ത്വത്തെ 

ഗുരുപാദമാകുന്ന ലക്ഷണത്തോടുകൂടിയതെന്ന്‌ പരാമര്‍ശിച്ചത്‌ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. ഗുരുശരീരത്തിന്റെ ഏറ്റവും 

താഴെയുള്ള പാദം പരമേശ്വരലക്ഷണമാണെന്നരുളുമ്പോള്‍ അതിനുപരിയുള്ള പര്രബഹ്മസ്വരുപമായാണ്‌ 

കവി ഗുരുഭാവത്തെ നിദര്‍ശിക്കുന്നതെന്ന്‌ ഇവിടെ സ്പഷ്ടമാണ്‌. 

ഈശ്വരനെന്നപോലെ തന്നെ ഗുരുവിനും ആശാന്‍ കവിതയില്‍ വിവിധ തലങ്ങള്‍ നിര്‍ദ്ദേശിച്ചി 

രിക്കുന്നതായി കാണാം. സാമാന്യധര്‍മ്മങ്ങള്‍ എന്ന ഭാഗത്ത്‌ ഗുരുഭക്തിയെക്കുറിച്ച്‌ ആശാന്‍ ഇങ്ങനെ 

പറയുന്നു. കുറച്ചോ കൂടുതലോ ശാസ്ത്രം അഭ്യസിച്ച ഒരാള്‍ നമ്മുടെ വിദ്യയ്ക്ക്‌ ഉപകരിക്കകൊണ്ട്‌ 

ഗുരുവെന്നറിയണം. ഗുരുവിന്റെ പേര്‍ മറവില്‍പ്പോലും പറയരുത്‌. ഗുരു ചേഷ്ടകളെ അനുകരിക്കല്‍, 

ഗുരുവിനെക്കുറിച്ചുള്ള അപവാദങ്ങള്‍ കേള്‍ക്കല്‍ എന്നിവയില്‍ നിന്നെല്ലാം വിട്ടൊഴിഞ്ഞു നില്‍ക്കേ 

126- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ , ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-17 

127- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-439
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ണ്ടതാണ്‌. രക്ഷകന്‍, മഹാപിതാവ, ഈശ്വരന്‍, ആത്മതത്ത്വം എന്നീ നിലയിലെല്ലാം ഗുരുസ്വത്വം 

ആശാന്‍ കവിതകളില്‍ കടന്നു വരുന്നുണ്ട്‌. പരമ്പരാഗതമായി അവതരിപ്പിച്ചു പോരുന്ന ദേവതാസങ്ക 

ല്പത്തോടിണക്കിയാണ്‌ പലയിടങ്ങളിലും ഗുരുവിനെ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഗുരുവിലൂടെ ഈശ്വരനെ 

കാണുന്നതിനോടൊപ്പം ഗുരുവിനെത്തന്നെ ഈശ്വരനായും ആത്മസ്വരൂപമായും തിരിച്ചറിയുന്ന 

അഭിന്നാവസ്ഥയേയും കവി പലയിടങ്ങളിലും നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നുണ്ട. ഗുരുത്വം ദേവതാസങ്കലപങ്ങള്‍ക്കും 

നാമരൂപങ്ങള്‍ക്കും അതീതമായ അനുഭവാവസ്ഥയായി ഇവിടെ പരിവര്‍ത്തിക്കപ്പെടുന്നു. വ്യക്തിതലത്തെ 

മറികടക്കുന്നതിനുള്ള ഉത്തേജകോര്‍ജ്ജമായി ഗുരുപ്രസാദത്തെ കവി വിലയിരുത്തുകയും 

പരിചയപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. ആത്മാവില്‍ വെളിച്ചം പകരുന്ന ഗുരുകാരുണ്യം പാപത്തിന്റെ 

നാരായവേരറുത്ത്‌ തന്നെ എന്നന്നേക്കുമായി രക്ഷിക്കുന്ന ആത്മബോധമായി ഇവിടെയെല്ലാം മാറുന്നു. 

4.6-മഹാവാക്ൃം- പരമമായ സത്ൃബോധനം 

പരമമായ സത്യം അറിവിലും അനുഭൂതിയിലും അധിഷഠിതമാണെങ്കിലും അതിന്റെ അര്‍ത്ഥ 

ബോധനത്തിന്‌ പദവാക്യാര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ സീമിതതലത്തെ വിനിയോഗിക്കലാണ്‌ മഹാവാക്യങ്ങളിലൂടെ 

ചെയ്യുന്നത്‌. പാരമാര്‍ത്ഥികമായ വിജ്ഞാനം, അതിലൂടെ ഉപലബ്ധമാകുന്ന ശാന്തി, ആനന്ദം, സ്വാത 

ന്ത്ര്യം എന്നിവയെക്കുറിച്ചെല്ലാം ജിജ്ഞാസുക്കളായവര്‍ക്ക്‌ സൂചന നല്‍കുകയാണ്‌ അതിന്റെ ലക്ഷ്യം. 

ജീവരാശിയുടെ മൌലിക പ്രശ്നങ്ങള്‍ക്കുള്ള പരിഹാരം കഥാസന്ദര്‍ഭങ്ങളിലൂടെയും പ്രള്‍നോത്തരങ്ങളിലൂ 

ടെയും വാദ്പ്രതിവാദങ്ങളിലൂടെയും കൊണ്ടുചെന്ന്‌ അവയെ മര്‍മ്മപ്രധാനമായ രീതിയില്‍ ഒതുക്കി ഉപ 

ദേശം, മനനം, സാധന, അനുഭവം എന്നിവയിലൂടെ പരമസത്യത്തിന്റെ ഭാവത്തിലേക്കുയര്‍ത്തുകയാണ്‌ 

ശ്രുതിയുടെ പരമതാല്‍പര്യമായ മഹാവാക്യങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ ഉദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. സാധനാസമ്പത്തിലൂടെ മന 

സ്സിനെ ഏകാഗ്രവും സ്വച്ഛവും സൂക്ഷമവുമാക്കിയ ശിഷ്യന്‌ കേള്‍ക്കുന്ന മാര്രയില്‍ത്തന്നെ അതിന്റെ 

അകക്കാതലറിയുന്നതിന്‌ ശ്രോത്രിയനും പ്രഹ്മനിഷഠനുമായ ഗുരു ചുരുങ്ങിയ വാക്കുകളില്‍ ഉപദേശി 

ക്കുന്നതാണവ. ഇതിന്റെ സ്വാധീനം ആശാന്‍കൃതികളിലെ വിവിധ സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ പ്രത്യക്ഷമായും 

പരോക്ഷമായും വെളിപ്പെടുന്നതായി കാണാം. 

നളിനിയില്‍ മഹാവാക്യോപദേശത്തിന്റെ നേരിട്ടുള്ള പ്രവര്‍ത്തനം കാണാം. സാധാരണ കാമുകീ 

കാമുകന്മാരുടേതില്‍നിന്ന്‌ വ്ൃത്യസ്തമായിരുന്നു നളിനീദിവാകരന്മാരുടെ ബന്ധമെന്ന്‌ നളിനി യിലെ 

128- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട )- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, മെയ്‌-2010, എഡി-1, പുറം-17

.

’128 

‘ ’

155



പലയിടങ്ങളിലും ആശാന്‍ നമ്മെ ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. ദിവാകരന്റെ മാറിലമര്‍ന്ന്‌ അലാകികമായ 

അനുഭൂതിക്ക്‌ വശംവദയായ നളിനി പ്രാണനുപേക്ഷിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തെക്കുറിച്ച്‌ കവി വിവരിക്കുന്നത്‌ 

ഇങ്ങനെയാണ്‌. 

ഓമലാള്‍ മുഖമതിന്നു നിര്‍ഗ്ഗമി-/ ച്ചോമിതി ശ്രുതി നിഗൂഡവൈഖരി 

ധാമമാര്‍ന്നുടനുയര്‍ന്നു മിന്നല്‍ പോല്‍ / വ്യോമമണ്ഡലമണഞ്ഞു മാഞ്ഞുതേ 

നളിനിയുടെ മുഖത്തു നിന്നും വേദാന്തപ്പൊരുളായ ഓങ്കാരം ഉയര്‍ന്നു പൊങ്ങി. ഉടനെ ഒരു 

തേജസ്സ്‌ മിന്നല്‍പ്പിണര്‍പോലെ ഉയര്‍ന്ന്‌ അന്തരീക്ഷത്തിലേക്ക്‌ മാഞ്ഞുപോയി. ഇത്‌ കേവലസുഖം 

സമാസ്വദിച്ച കന്യകയുടെ അനിതരസാധാരണമായ ദേഹവിയോഗമാണ്‌. കാമുകനോടുള്ള ലാകികപ്പണ 

യത്തില്‍ നിന്നുയര്‍ന്ന്‌ പ്രണവത്തെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിച്ച അവര്‍ ദിവാകരന്‍ നൂതനമായ ഉണര്‍ച്ചയിലേ 

ക്കുള്ള മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശിയായി. ഒരേ പ്രകൃതിപ്രതിഭാസത്തിന്റെ രണ്ട വ്യത്യസ്ത പ്രതിനിധാനങ്ങളാണ്‌ കൊടു 

മുടിയും താഴ്വാരവുമെന്നും സമവായത്തിലൂടെയാണ്‌ അവ ചാരുതയാര്‍ജ്ജിക്കുന്നതെന്നും നളിനിയു 

ടെ ദേഹവിയോഗകത്തിലൂടെ ദിവാകരയോഗി തിരിച്ചറിയുന്നു. നളിനിയുടെ പ്രണവോച്ചാരണം ദിവാക 

രനെ സംബന്ധിച്ച്‌ ഉയര്‍ന്ന അവബോധത്തെക്കുറിക്കുന്ന മഹാവാക്യോപദേശമായി പരിണമിക്കുകയാണ്‌ 

ചെയ്യുന്നത്‌. 

മദനനെ കാണുന്ന ലീലയുടെ ഭാവവൈവശ്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ കവി ഇപ്രകാരം പറയുന്നു. ആ പതി 

വ്രത പെട്ടെന്ന്‌ ബോധമാര്‍ന്ന്‌ തിരിഞ്ഞു നോക്കിയപ്പോള്‍ അരികില്‍ ഒരു രൂപത്തെ കണ്ടു. അത്യധികം 

ശാരീരിക പാരവശ്യങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നിട്ടും അവള്‍ അതിന്റെ പാദങ്ങള്‍ തൊട്ടുവണങ്ങി എഴുന്നേറ്റു 

നിന്നു. ഉല്‍ക്കടമായ ആശയോടെ വിറയാര്‍ന്ന ചിറകുകള്‍ വിടര്‍ത്തി ഇണയോടടുക്കുന്ന 

പെണ്‍പ്രാവിനെപ്പോലെ ആ വികൃതരൂപത്തിനു നേരെ നിറഞ്ഞ സ്നേഹത്തോടെ ലീല കൈകള്‍ 

നീട്ടിയണഞ്ഞു.പ്രസ്തുതശ്ലോകങ്ങളില്‍ കൂപ്പിനാളെണീറ്റാള്‍ എന്നും വികൃതരൂപമാമതില്‍ത്താ 

ന്‍ എന്നും പറഞ്ഞിട്ടുള്ളത്‌ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. ബോധം തെളിയാത്തതുകൊണ്ട്‌ ആഗതനായ മദനനെ 

വെറും നിഴലായാണ്‌ ലീല കാണുന്നത്‌. ബോധം നല്ലവണ്ണം തെളിഞ്ഞിട്ടില്ല. ഇത്‌ കാണിക്കാനാണ്‌ അത്‌ 

എന്ന്‌ പറഞ്ഞിട്ടുള്ളത്‌. വ്യംഗ്ൃപക്ഷത്തില്‍ അത്‌ എന്നത്‌ തത്ത്വമസി മഹാവാകൃത്തിലെ അത്‌ തന്നെ. 

തന്നില്‍നിന്ന്‌ വ്യതിരിക്തമല്ലാത്ത തത്ത്വത്തെ കുറിയ്ക്കുന്നതാണ്‌ സാങ്കേതികമായി വേദാന്തത്തില്‍ 

നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന അപരോക്ഷശബ്ദപ്രമാണം. ഏകവും അദ്ധിതീയവും അഖണണ്‍്ഡവും നാമരൂപരഹിത 

129- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-316, (ശ്ലോകം- 145)
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വുമായ ബ്രഹ്മം (അത്‌).അത്‌ തന്നെ ഇത്‌ (ജീവന്‍) എന്ന മഹാവാക്യമായ തത്ത്വമസിയുടെ താലപര്യം 

തന്നെയാണ്‌ ഇതിനുള്ളത്‌. ഇവിടെ ലിീലയെന്ന ആവരണമാര്‍ന്ന ജീവാത്മഭാവം മദനനെന്ന പര 

മാത്മതത്ത്വത്തെ അന്വേഷിച്ചു കണ്ടെത്തുമ്പോഴുള്ള സാക്ഷാല്‍ക്കാരസാഫല്യം വിദേഹമുക്തിയായാണ്‌ 

പരിണമിക്കുന്നത്‌. വളരെക്കാലത്തിനുശേഷം കണ്ടുമുട്ടുന്ന മദനന്‍ ലീലയെ സംബന്ധിച്ച്‌ വികൃതരൂപ 

മല്ല, മറിച്ച്‌ തന്റെ അനന്യലക്ഷ്യം തന്നെയാണ്‌. 

നളിനിയിലേതെന്നപോലെ സത്യത്തിന്റെ ലക്ഷ്യതലത്തെ വാക്കുകള്‍കൊണ്ട ഉപദേശിക്കുമ്പോള്‍ 

ആളും മൊഴിയും പൊരുളും ഒന്നായി സാഫല്യമടയുന്ന ദൃശ്യം കരുണയിലും കാണാം. ഓമെന്ന ശ്രുതി 

നിഗൂഡവൈഖരിയുടെ മറ്റൊരു രൂപമാണ്‌ വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ ഉപഗുപ്തന്‍ ഉപദേശിച്ചു കൊടുക്കുന്നത്‌. 

താനനുഭവിച്ചറിഞ്ഞ സത്യത്തിലേക്കടുപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള ശരണ്ത്രയത്തിന്റെ ഉപദേശം വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ 

കൊടുക്കുന്നത്‌ അവള്‍ മരണാസന്നയായി കിടക്കുമ്പോളാണ്‌. ഉപഗുപ്തന്‍ അവളുടെ ശിരസ്സിന്മേല്‍ 

തന്റെ കൈവെച്ച്‌ കാരുണ്യത്തോടെ കാതുകളില്‍ ബുദ്ധം ശരണം ഗച്ഛാമി, ധര്‍മ്മം ശരണം ഗച്ചാമി, 

സംഘം ശരണം ഗച്ചാമി എന്നീ ശരണത്രയത്തെ ഉരുവിടുന്നു. അവയെ രതനങ്ങളായി സങ്കല്‍പിച്ച്‌ 

അതുള്‍ക്കൊണ്ടപ്പോള്‍ വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ പുതിയ തേജസ്സും കാന്തിയും കൈവന്നതായി കവി പറ 

യുന്നു. സ്ത്രീ പുരുഷഭേദമെന്യേ എല്ലാവര്‍ക്കും ആത്മീയലക്ഷ്യത്തിലേക്കുയരാന്‍ കഴിയുമെന്ന 

സൂചനകൂുടി ഇതിലുണ്ട്‌. ശ്മശാനഭുമിയില്‍വെച്ച്‌ പാപപങ്കിലമായ ജീവിതത്തെ ആകത്തുകയില്‍ ഒരു 

നിമിഷമെങ്കിലും ചിന്തിച്ച്‌ വിലയിരുത്താനായപ്പോളാണ്‌ പ്രസ്തുത സാഹചര്യത്തില്‍നിന്ന്‌ എന്നന്നേ 

ക്കുമായ വിടുതല്‍ വേണമെന്ന്‌ വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ തോന്നിയത്‌. അപ്പോളാണ്‌ അത്‌ ശ്രവിക്കുന്നതിനുള്ള 

സമയം സമാഗതമായത്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ അവള്‍ മുമ്പ്‌ ഉപഗുപ്തനെ ക്ഷണിച്ചപ്പോള്‍ സമയമായി 

ല്ലെന്ന മറുപടി അദ്ദേഹത്തില്‍നിന്നുണ്ടായത്‌. അവള്‍ പ്രസ്തുത സമയത്ത്‌ ശാസ്ത്രസ്വാദ്ധ്യായത്തിന്റെ 

ആദ്യപടിയായ ശ്രവണത്തിനുപോലും അര്‍ഹത നേടിയില്ലെന്നതുകൊണ്ടാണ്‌. ശ്മശാനഭൂമിയില്‍ അംഗ 

ങ്ങളറ്റ്‌ ചരമാവസ്ഥയില്‍ കിടക്കുമ്പോള്‍ തന്റെ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള പര്യാലോചനകളുടെയും മറ്റും 

ഫലമായി അവള്‍ക്ക്‌ ആപ്തവാക്യം കേള്‍ക്കുന്നതിനുള്ള അര്‍ഹതയും അധികാരവും സമാഗതമാകു 

ന്നു. തീരവമായ ജീവിതാനുഭവങ്ങളിലൂടെ കടന്നുവന്ന്‌ അതിനെ ആകത്തുകയില്‍ നിരൂപണം ചെയ്യുന്ന 

130- ലീലാഹൃദയം വ്യാഖ്യാനം- കരിമ്പുഴ രാമകൃഷ്ണന്‍- (നാലാം പതിപ്പ്‌) ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, കോട്ടയം, 

1982, എഡി-1, പുറം-154 

131- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-253
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ഒരാളിലാണ്‌ ആപതവാക്യങ്ങള്‍ പ്രവര്‍ത്തനസാഫല്യമടയുന്നത്‌. മുക്തിപാത്രമായി പവിത്രയായി കാണ 

പ്പെടുന്ന വാസവദത്തയെ അനുഗ്രഹിച്ചുകൊണ്ട്‌ കരതലമുയര്‍ത്തി കാര്‍ചികുരംതന്‍ ശിരസ്സില്‍വെച്ച്‌ 

അലപം കുനിഞ്ഞ്‌ അവളുടെ കര്‍ണ്ണങ്ങളില്‍ ശരണരത്നമോതിക്കൊടുക്കുന്ന മുനീശ്വരന്റെ ചിത്രം ഒരി 

ക്കലും വിസ്മരിക്കാനാകുന്നതല്ല എന്നാണ്‌ ഉപഗുപ്തന്റെ കൃത്യസമയത്തുള്ള ആഗമനത്തെപ്പറ്റി 

പ്രൊഫ. ജോസഫ്‌ മുണ്ടശ്ശേരി അഭിപ്രായപ്പെടുന്നത്‌. ഇങ്ങനെ നശ്വരതയുടെ കൊടുമയില്‍ തെളിയി 

ക്കുന്ന അനശ്വരമായ വെളിച്ചം തൂകുന്ന ഇത്തരം സൂക്തികള്‍ പൂര്‍ണ്ണരപജ്ഞയില്‍ നിന്നുതിരുന്ന മഹാ 

വാക്യങ്ങള്‍ തന്നെയാണ്‌. 

7-സമമ്പയത്തിന്റെ അദ്വൈതപക്ഷം 

കവി, സാമൂഹികപരിഷ്ക്കര്‍ത്താവ്‌, നിരൂപകന്‍, ദാര്‍ശനികന്‍ എന്നീ വ്യക്തിത്വങ്ങളുടെ 

സമമ്പിതഭാവമായിരുന്നു കുമാരനാശാന്റെത്‌. സാമൂഹികനവോത്ഥാനത്തിന്‌ ഗുരു നല്‍കിയ സംഭാ 

വനകളാണ്‌ സാഹിത്യരംഗത്ത്‌ ആശാന്‍ നല്‍കിയത്‌. യഥാര്‍ത്ഥ സ്ഥിതിസമത്വത്തിലേക്കും പരമാനുഭൂ 

തിയിലേക്കും നയിക്കുന്ന അദ്വൈതാദര്‍ശം പ്രപഞ്ചം മുഴുവന്‍ വ്യാപിച്ചിരിക്കുന്ന സത്യത്തിലധിഷഠിത 

മായ വ്യക്തിജീവിതം കെട്ടിപ്പടുക്കാന്‍ പ്രേരകമാകുന്നു. അനാചാരങ്ങളെയും അബദ്ധവിശ്വാസങ്ങളെയും 

ജാതീയതയെയും എതിര്‍ക്കുവാന്‍ പ്രസ്തുത ദര്‍ശനത്തെയാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍ അവലംബമാക്കിയത്‌. 

വ്യവസായവിപ്പവത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ പാശ്ചാത്യലോകത്തുണ്ടായ സോഷ്യലിസം, ജനാധിപത്യം, മാനവി 

കത തുടങ്ങിയ ചിന്തകളെക്കുറിച്ച്‌ അവബോധമുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും അദ്വൈതപക്ഷത്തില്‍ നിന്നുകൊ 

ണ്ടാണ്‌ അതിന്‌ നൂതനവ്യാഖ്യഠാനങ്ങള്‍ ചമച്ചത്‌. വേദോപനിഷത്തുകളിലെ സ്ഥിതിസമത്വചചിന്തകള്‍ക്ക്‌ 

ഉഈന്നലേകി ഉച്ചനീചകല്‍പനകളില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ജാതീയതയെ എതിര്‍ത്തു. സാമുഹികനവോത്ഥാ 

നത്തിന്‌ പാരമ്പരൃത്തിന്റെ ക്രേന്ദ്രാക്ഷത്തില്‍നിന്നുതന്നെയായിരുന്നു അദ്ദേഹം ഈര്‍ജ്ജസമാഹരണം 

നടത്തിയത്‌. ജാതിവ്യവസ്ഥയുള്‍പ്പെടെയുള്ള അനാചാരങ്ങള്‍ ഈശ്വരസൃഷ്ടമല്ലെന്നും സ്വാര്‍ത്ഥമൂ 

ര്‍ത്തികളും സ്നേഹശുന്ൃരുമായ മനുഷ്യരുടെ നിര്‍മ്മിതിയാണെന്നും അദ്ദേഹം കൃതികളിലൂടെ സമര്‍ത്ഥി 

ച്ചത്‌ സാര്‍വ്വലൌാകികസഹിഷ്ണുതയുടെ വെളിച്ചത്തിലായിരുന്നു. ആശാന്റെ പടച്ചട്ട വൈഷണവരായ 

വൈശേഷികരുടെതായിരുന്നു എങ്കിലും വീരസ്യം അതിന്‌ കടകവിരുദ്ധമായി വളര്‍ന്നുയര്‍ന്നു നിന്നി 

രുന്ന ബൌദ്ധപ്രതിപത്തിയുള്ള ഉല്പതിഷണുവായ ശാക്തേയന്റെതാണ്‌. ഇതിലെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളുടെ 

പരസ്പരനിരാകരണത്തിനാലാകാം അദ്ദേഹം ശൈവനുമായില്ല, ശാക്തേയനുമായില്ല; വൈഷ്ണവനു 

132- ജോസഫ്‌ മുണ്ടശ്ശേരി, (പ്രൊഫ.)- മാറ്റൊലി- മംഗളോദയം, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, 1944, തൃശ്ശൂര്‍ പുറം-28
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മായില്ല, വൈശേഷികനുമായില്ല. നേരെ മറിച്ച്‌ മാനുഷികമുല്യങ്ങളുടെ കറയറ്റ ഉപാസകനും നീതിക്കും 

സ്വാതന്ത്രയത്തിനുംവേണ്ടി പൊരുതുന്ന പടയാളിയുമായി. ഇപ്രകാരം അതീവ സങ്കിര്‍ണ്ണമായിരുന്നു 

ആശാന്റെ അപബോധസ്മൃതി. എന്ന്‌ ഗുരു നിതൃചൈതന്ൃയയതി ഈ വിഷയത്തെക്കുറിച്ച്‌ 

അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 

അപേക്ഷികമായ നിരവധി സത്യങ്ങളുടെ സമാഹാരമാണ്‌ ഈ പ്രപഞ്ചം. ഒരു തലത്തില്‍ പ്രസ 

ക്തമാകുന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യം മറ്റൊരു തലത്തില്‍ സാധുതയുള്ളതായിരിക്കണമെന്നില്ല. അതായത്‌ അവയ്ക്ക്‌ 

ഓരോന്നിനും കടന്നുചെല്ലാവുന്ന സ്ഥലകാലനിബദ്ധമായൊരു അതിര്‍ത്തിയുണ്ട്‌. അതിനോട അസ്തി 

ത്വതലത്തെ ഇണക്കി മുമ്പോട്ടുകൊണ്ടുപോകുന്നതിന്‌ അവയില്‍ പുനാഃക്രമീകരണങ്ങള്‍ നടന്നുകൊ 

ണ്ടിരിക്കും. അതിന്റെ പ്രകടമായ ബാഹ്യലക്ഷണമാണ്‌ അവയ്ക്കുണ്ടാകുന്ന നിരന്തര പരിണാമങ്ങള്‍. 

ഇങ്ങനെയുണ്ടാകുന്ന ചലനനൈരന്തര്യങ്ങള്‍ ഇന്ദ്രിയമനോബുദ്ധികളിലുണ്ടാക്കുന്ന സംവേദനങ്ങള്‍ക്കും 

ബാധകമായിരിക്കും. ഒരു സമയത്ത്‌ ഒരു തലം എത്രത്തോളം സത്യമായനുഭവപ്പെടുന്നുവോ അത്ര 

ത്തോളം തന്നെ അതിന്റെ മറുഭാഗം മറ്റൊരവസരത്തില്‍ സത്യമായിരിക്കും. ഏകമായ അധിഷ്ഠാന 

ത്തില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ ഈ വിരുദ്ധതലങ്ങള്‍ സ്ഥലകാലാനുസ്ൃതം സജീവമാകുന്നത്‌. സ്ഥലകാല 

ങ്ങളുടെ സംബന്ധംകൊണ്ട്‌ വിവിധവ്ൃത്തികള്‍ ബോധത്തിലുണ്ടാക്കുന്ന രേഖപ്പെടുത്തലുകള്‍ക്കും അന്ത 

രമുണ്ടായിരിക്കും. വൃക്തിതലത്തില്‍ വിച്ചേദങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകാതിരിക്കുന്നതിന്‌ വൃത്തിവൈജാത്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

സമമ്പയം അനിവാര്യമാണ്‌. എല്ലാത്തിനും അതീതവും ആധാരഭൂതവുമായ അധികരണത്തിന്റെ തല 

ത്തില്‍ അനുഭവങ്ങളെ മൂല്യനിര്‍ണ്ണയം ചെയ്യുമ്പോള്‍ അവ ഒരേ സത്തയുടെ തന്നെ സാപേക്ഷ 

വൈവിദ്ധ്യങ്ങളെന്ന്‌ തിരിച്ചറിയാനാകും. വിരുദ്ധ ധ്രുവങ്ങളിലെന്ന്‌ അനുഭവപ്പെടുന്നവയെ ആധാര 

ത്തിന്റെ സമ്ഗരഭാവത്തില്‍ അമ്പയിപ്പിച്ച്‌ നേടുന്ന പരസ്പരപൂരകവും സമഗ്രവുമായ സമീപനസ്ര്പ 

ദായമാണ്‌ യോഗസമീക്ഷ്( )എന്ന വിചാര പദ്ധതി. ഈ വിഷയത്തില്‍ കൃത്യമായ ശാസ്ത്രീയ 

സമീപനം കൈക്കൊള്ളുന്ന അദല്വൈതചിന്തയുടെ വിചാരനിഷ്ഠയാണ്‌ ആശാന്‍കവിതകളിലുള്ളത്‌. 

ആശാന്റെ ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങളും സ്തോത്രകൃതികളും ഇതിനു നിദര്‍ശനങ്ങളാണ്‌. പരമപഞ്ചക 

ത്തില്‍ ഐക്യവും അനൈക്യവും ഇടകലര്‍ന്ന പ്രപഞ്ചമായ്‌, നരകക്കടലിന്‌ വളരെ അകലത്തായ്‌, 

വര്‍ണ്ണിക്കാനാകാത്തതും എന്നാല്‍ വര്‍ണ്ണനാവിഷയമാക്കിയാല്‍ അനന്തമായി വര്‍ണ്ണിക്കേണ്ടുന്ന 

133-നിത്യചൈതന്യയതി, ഗുരു- സീത നൂറ്റാണ്ടുകളിലൂടെ- നാരായണ ഗുരുകുലം- ശ്രിനിവാസപുരം, തിരു 
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ശ്രേഷഠയായ്‌ ഷഡാധാരച്ച്രാദികള്‍ കടന്ന അധിഷ്ഠാനദേവതയെ വന്ദിക്കാം എന്ന്‌ പറയുന്നു. ലളിതാ 

സഹ്രസ്സനാമത്തില്‍ ഷഡാധാരച്രരങ്ങളിലോരോന്നിനെയും മറികടന്നവളെന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ ദേവിയെ 

സ്തുതിക്കുമ്പോള്‍ ബ്രഹ്മഗ്രന്ഥിവിഭേദിനി, വിഷണുഗ്രന്ഥിവിഭേദിനി, രുദ്രരഗന്ഥിവിഭേദിനി എന്നിങ്ങനെ 

ദേവിയെ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നു. ശ്രീ ലളിതാ സഹൃര്സനാമ വ്യാഖ്യാനത്തില്‍ കുണ്ഡലിനി ഓരോആധാ 

രച്ക്രങ്ങള്‍ കടക്കുമ്പോഴും മനസ്സിന്റെ വിവിധ അറകള്‍ താനേ തുറക്കപ്പെടുന്നു. അത്ഭുതദൃശ്യങ്ങളും 

അതുല്യനാദങ്ങളും അവാച്യസിദ്ധികളും അനുഭവപ്പെടുന്നു. അങ്ങനെ കുണ്ഡലിനി മസ്തിഷ്ക്കത്തിന്റെ 

സഹസ്രാരച്രരകരത്തില്‍ എത്തുന്നതോടെ യോഗി മനസ്സിന്റെയും ശരീരത്തിന്റെയും പരിമിതികള്‍ അതി 

ക്രമിക്കപ്പെടുന്നു എന്ന്‌ പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. ഓരോ ച്രകത്തിനും നാമരൂപഗുണയുക്തമായ ഓരോ 

ദേവതാസകങ്കല്പമുണ്ട്‌. ഇവിടെ ഷഡാധാരച്ചരരരങ്ങള്‍ കടന്ന അധിഷ്ഠാനദേവത എന്ന്‌ പറയുമ്പോള്‍ 

എല്ലാ ച്ര്രങ്ങളെയും വിഭേദനം ചെയ്ത്‌ എത്തിച്ചേരുന്ന ഈശ്വരതത്ത്വത്തെയാണ്‌ ലക്ഷ്യമാക്കുന്നത്‌. 

ദേവതാസങ്കല്പത്തെ ഇവിടെയും സര്‍വ്വാതീതമായ ഈശ്വരത്വത്തിലേക്കുയര്‍ത്തുന്നു. കൂടാതെ ഇവിടെ 

നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന ദേവതാവിശേഷത്തില്‍ ഐക്യവും അനൈക്യവും ഇടകലര്‍ന്നിരിക്കുന്നുവെന്നും അതു 

കൊണ്ടുതന്നെ അവര്‍ണ്ണനീയമെന്നും കവി പറയുന്നു. കാര്യകാരണസംബന്ധമുള്ള വിരുദ്ധദ്വന്്പങ്ങള്‍ 

ഒരധികരണത്തില്‍ നിലനിന്നാല്‍ പരസ്പരം നിര്‍വ്വീര്യമായിപ്പോകും. എന്നാല്‍ അതി 

നെല്ലാം ആധാരമായ അധിഷഠാനസത്യത്തില്‍ തലബദ്ധമായി വര്‍ത്തിക്കുമ്പോള്‍ അവിടെ നിരാകരണം 

സംഭവിക്കുന്നില്ല. അതിനാല്‍ അവയുടെ ഒന്നിന്റെയും അസ്തിത്വത്തിന്‌ സംഘര്‍ഷമുള്‍പ്പെടെയുള്ള 

സാഹചര്യങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുന്നില്ല. ആ അവസ്ഥയെ വര്‍ണ്ണിക്കാന്‍ തുടങ്ങിയാല്‍ വാക്കുകളുടെ അപൂര്‍ണ്ണ 

തകൊണ്ട്‌ അത്‌ അവര്‍ണ്ണനീയമാണെന്ന ബോദ്ധ്യത്തിലെത്തിച്ചേരും. 

നളിനി യിലെ കൊടുമുടിയില്‍ നില്‍ക്കുന്ന ദിവാകരനും താഴ്വാരത്തില്‍ നില്‍ക്കുന്ന നളി 

നിയും ഒരസ്തിത്വത്തിന്റെ അവിരുദ്ധമായ രണ്ട മുഖങ്ങളാണ്‌. പുറംകാഴ്ചയുടെ ആപേക്ഷികതയില്‍ 

വിരുദ്ധകോടികളിലെന്നൊക്കെ വിലയിരുത്താമെങ്കിലും സ്ഥലരാശിയില്‍ മുറിപ്പെടുത്താനാകാത്ത 

134-നിരയാനിരയായ്‌ നിരയായ്‌ / നിരയാംഭോധിയ്ക്കു നിയതമകലത്തായ്‌ 

വരയാ വരയായ്‌ വരയായ്‌ / വരയാറും വിട്ട വരയെ വന്ദിക്കാം 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-203 

135-്രീ ലളിതാ സഹസ്രനാമം- വ്യാഖ്യാനം-തിരുവാലി വള്ളിക്കാട്ട നാരായണ മേനോന്‍-മാതാ അമൃതാ 

നന്ദമയി മിഷന്‍ ട്രസ്റ്റ്‌, 1995- പുറം-108

.
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അനന്തതയുടെ നൈരന്തര്യവും (ര്ധുവികരിച്ചതുപോലെ ലോകനിലയില്‍ അനുഭവപ്പെടുന്ന 

കേവലതയുടെ രണ്ട്‌ വിന്യാസങ്ങളുമാണവര്‍. ഇവയില്‍ ഒന്നിനെയും നിരാകരിക്കാതെ രണ്ടിടങ്ങളെയും 

കൂട്ടിവരയ്ക്കുകയെന്ന അദ്ധൈതാത്മകമായ ലക്ഷ്യനിര്‍വൃവഹണത്തിനാണ്‌ കവി ഇവിടെ യോഗബുദ്ധിയെ 

ഉപയോഗപ്പെടുത്തുന്നത്‌. കൊടുമുടിയെ ദിവാകരനും താഴവാരത്തെ നളിനിയും പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു. 

കേവലസത്ൃത്തിന്റെ ദൃഷ്ടിയിലാണ്‌ ദ്വന്ധങ്ങളെ ഇവിടെ യോഗാത്മകമായി സമമ്പയിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

ദിവാകരയോഗിയുടെ അകം വിവരിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ വരാനിരിക്കുന്ന ഏത്‌ പ്രതിസന്ധിയെയും 

നേരിടത്തക്കവിധത്തിലുള്ള കരുത്ത്‌ അദ്ദേഹത്തില്‍ നിലീനമാണെന്നും അതിന്റെ വിനിയോഗത്തെ കുറി 

ക്കുന്നതാണ്‌ നളിനീകാവ്യമെന്നുമുള്ള പരാമര്‍ശമുണ്ട്‌. പ്രസ്തുത നിലവാരത്തിലുള്ള ഒരാള്‍ ജീവി 

തത്തെ എങ്ങനെ അഭീമുഖീകരിക്കുമെന്ന്‌ കാണാന്‍ അനുവാചകരെ ക്ഷണിക്കുകയാണ്‌ കവി തുടക്ക 

ത്തില്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. ഭയമില്ലായ്മ, ആന്തരികമായ സംശുദ്ധി, ജ്ഞാനത്തിലും കര്‍മ്മയോഗത്തിലുമുള്ള 

നിഷാ, ദാനം, ഇന്ദ്രിയനിയ്ര്ത്രണം തുടങ്ങിയ ദൈവികഗുണസമ്പത്തിന്റെ പ്രതിനിധിയാണ്‌ ദിവാകര 

യോഗി. ദിവാകരന്‍ ഭയത്തെ ജയിച്ചതിന്റെ കാരണം അഭയത്തിലുള്ള അടിയുറപ്പാണ്‌. രണ്ടാമതൊരു 

സത്യമില്ലെന്ന ഉറച്ച ബോദ്ധ്യമാണ്‌ അഭയത്തിന്‌ നിദാനമായി ശാസ്ത്രങ്ങള്‍ പറയുന്നത്‌. തന്നില്‍നിന്ന്‌ 

അന്യമായിട്ടൊന്നുമില്ലെന്ന അഭയാവസ്ഥയുടെ ഉത്തമബോദ്ധ്യം പ്രകടമാകുന്നത്‌ കാരുണ്യഭാവത്തി 

ലൂടെയും. യോഗാവസ്ഥിതനായ ജ്ഞാനിയെക്കുറിച്ച്‌ ഭഗവദ്ഗീതയുടെ രണ്ടാം അദ്ധ്യായത്തില്‍ പറയു 

ന്നത്‌ യോഗിയുടെ സവിശേഷതകളുമായി ഒത്തുപോകുന്നുണ്ടെന്ന്‌ കാണാം. 

വേരുറപ്പേറെയുള്ള പ്രതലം കാവ്യത്തിന്റെ പശ്ചാത്തലശോഭയാക്കിയാണ്‌ ജടയും മുടിയും വളര്‍ന്ന 

നഖങ്ങളും വിഭുതിയുമണിഞ്ഞ്‌ ഒട്ടു മിക്കവാറും നഗ്നനായി നില്‍ക്കുന്ന നായകകഥാപഠര്തമായ 

ദിവാകരയോഗിയെ അവതതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. നായകകഥാപാത്രത്തിന്റെ വേഷവിധാനങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള 

വര്‍ണ്ണന കേള്‍ക്കുമ്പോള്‍ അദ്ദേഹം ജീവിതത്തെ നിഷേധാത്മകമായി സമീപിക്കുന്ന ഒരാളാണെന്ന്‌ 

തോന്നാനിടയുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ തലപരത്വമവനാര്‍ന്നിരുന്നു എന്ന്‌ പറഞ്ഞത്‌. കൊടുമുടിയില്‍ 

നില്‍ക്കുമ്പോഴും ഒന്നിനോടും നിഷേധാത്മകഭാവമില്ലാത്ത പ്രസന്നതയും അതേസമയം തന്നെ ശ്ര്തു 

വിനെ ജയിച്ച്‌ ഭൂമിയെ പരിപാലിക്കുന്ന രാജാവില്‍ കാണുന്ന ഗൌരവവും കളിക്കോപ്പെടുത്ത ചെറിയ 

കുട്ടിയില്‍ക്കാണുന്ന നിഷ്ക്കളങ്കമായ ലാഘവവും ചേര്‍ന്ന സമീകൃതാവസ്ഥയാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെത്‌. 

135- ഭഗവദ്‌ ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിത്യചൈതന്ൃയയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, കോട്ടയം-1992, എഡി-1, പുറം 

-1068-1069, (ശ്ലോകം-16:1-3)

.
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സദസദ്ധിലക്ഷണമായ മായയിലാണ്‌ അഹന്തയുടെ സത്താഭാവമെന്ന്‌ യോഗിക്കറിയാം. ആ വസ്തുത 

ഓര്‍മ്മയുള്ള വേദാന്തി കവിതയെഴുതുമ്പോള്‍, ജീവിതം ഒരു ലീലയാണെന്നുള്ള വാസ്തവം മറന്നു 

പോകുമോ? അതുകൊണ്ടായിരിക്കണം യോഗിയുടെ ഉദ്വേഗത്തെ കവി ഉടന്‍ തന്നെ കളിക്കോപ്പെടുത്ത 

ചെറുപൈതലിന്റെ ഉത്സാഹമായി തിരുത്തിപ്പറഞ്ഞത്‌. എന്ന ഗുരു നിത്യചൈതമന്യയതിയുടെ നിരീ 

ക്ഷണം ഇവിടെ പ്രസക്തമാണ്‌. 

വിഭക്ത വ്യക്തിത്വങ്ങളുടെ സംഘട്ടനം മാത്രമല്ല അവയുടെ സമന്വയവും ഉദ്ധ്രഥനവുമാണ്‌ 

യോഗിയിലൂടെ അവതീര്‍ണ്ണമാകുന്നത്‌. ചിത്തമാകുന്ന ഏറ്റവും വലിയ ശ്രതു കീഴടങ്ങി 

ദുഃഖമില്ലാതെയായിത്തീര്‍ന്ന ഭാഗ്യവാനാണ്‌ യമി എന്ന്‌ കവി കുറിക്കുന്നു. ഇതില്‍ നിന്ന്‌ അദ്ദേഹം 

ജീവന്മുക്തനല്ലെന്നും തപശ്ചര്യയില്‍ തീധ്രതയുള്ള സംന്യാസിയാണെന്നും വ്യക്തമാണ്‌. മാത്രമല്ല, 

എല്ലാത്തിനും ഉപരിയുള്ള കൊടുമുടിയില്‍നിന്നാണ്‌ ദിവാകരന്‍ ലോകവീക്ഷണം നടത്തുന്നത്‌. പ്രത്യേക 

സ്ഥലകാലങ്ങളില്‍ അനുഭവപ്പെടുന്ന ഒന്നിന്റെ പ്രസക്തി അതിലും സമുന്നതമായ മറ്റൊരവസ്ഥയില്‍ 

അപ്രസക്തമാകുമെന്ന്‌ വെളിപ്പെടുത്തുന്നതാണിത്‌. ഒരു പക്ഷി താന്‍ അതിന്റെ കൂടിരിക്കുന്ന വനത്തെ 

ആകാശത്തുനിന്നു നോക്കുന്നതുപോലെ ധ്യാനശീലനായ യോഗി കൊടുമുടിയില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ 

തടശോഭ നോക്കിയെന്നാണ്‌ കവി പറയുന്നത്‌. ഇടംചേരലില്ലാത്ത സമുന്നത്മായ ബിന്ദുവില്‍നിന്ന്‌ 

ലോകത്തെ കാണുമ്പോഴാണ്‌ അതിന്‌ ഒരു ചിത്രപടത്തിന്റെ ചാരുത കൈവരുന്നതും അതിന്റെ ആസ്വാ 

ദൃയത കൂടുതല്‍ ഹുൃദ്യമാകുന്നതും. പര്‍വൃതത്തോടൊട്ടി നില്‍ക്കുന്ന ഒരാള്‍ക്ക്‌ അതിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥസൌ 

ന്ദര്യം ആസ്വദിക്കാനാകാത്തതുപോലെ പ്രപഞ്ചത്തോട ചേര്‍ന്നു നില്‍ക്കുമ്പോള്‍ അതിന്റെ സൌന്ദര്യ 

ത്തനിമ നുകരാന്‍ കഴിയില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ ജീവിതത്തെ നിരാകരിച്ച്‌ പുറംപോക്കില്‍ നിന്നുകൊണ്ടല്ല 

ദിവാകരയോഗി ലോകനിരീക്ഷണം നടത്തുന്നത്‌. ഇവിടെ ദൃശ്യങ്ങളുടെയെല്ലാം പൊരുള്‍ അറിയാന്‍ 

പാലിക്കേണ്ടുന്ന അകലം, പ്രകൃതിയുടെ പ്രതിഭാസവൈജാത്യങ്ങളായ താഴ്വാരങ്ങളുടെയും കൊടു 

മുടികളുടെയും പരസ്പരപുരകത്വം എന്നിവ യോഗിയുടെ വീക്ഷണത്തിനുണ്ട. മാത്രമല്ല, ലോകമെന്ന 

യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ അവബോശത്തിന്റെ ഓന്നത്യങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ നോക്കുമ്പോള്‍ ഒരു ചിധ്രപടത്തിന്റെ 

ഗൌരവമേ അതുള്‍ക്കൊള്ളുന്നുള്ളുവെന്ന്‌ അനുഭവജ്ഞാനികള്‍ അരുളുന്നുമുണ്ട്‌. ഇത്‌ ശങ്കരാചാര്യ 

രുടെ തന്നുള്ളില്‍ത്തന്നെയുള്ള നാമരൂപാദി ജഗത്തിനെ മായാശക്തിയാല്‍ കണ്ണാടിയില്‍ കാണുന്ന 

137- നിത്യ ചൈതന്യയതി, ഗുരു- നളിനി എന്ന കാവ്ൃശില്‍പം- കറന്റ്‌ ബുക്ക്സ്‌, എഡി-1, 1993, പുറം-27 

138- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010, പുറം-273
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നഗരംപോലെ പുറത്ത്‌ കാണുകയും ബോധസമയത്ത്‌ ഉറക്കത്തില്‍നിന്നുണര്‍ന്നപോലെ സ്വന്തം ആത്മാ 

വില്‍ അദല്വൈതമായ ആത്മസ്വരൂപമായി കണ്ടുകൊണ്ടിരിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന പരമഗുരുവായ ശ്രിദക്ഷി 

ണാമൂര്‍ത്തിയെ ഞാന്‍ പ്രണമിക്കുന്നു എന്ന ദക്ഷിണാമൂര്‍ത്തിസ്തോത്രത്തിലെ ശ്ലോകവുമായി ഇ 

തിന്‌ ബന്ധമുണ്ട്‌. 

തന്റെ മാറിടം ചരമശയ്യയാക്കിയ നളിനിയെക്കുറിച്ച്‌ ദിവാകരന്‍ പറയുന്ന ഭാഗത്ത്‌ യോഗദര്‍ശനം 

വളരെ വ്യക്തമായി പ്രതിപാദിച്ചിരിക്കുന്നു. എത്രയോ ചെറുപ്പത്തില്‍ത്തന്നെ പക്വത നേടിയ നളിനി 

യോട ശരീരമുള്ളവര്‍ക്ക്‌ പ്രാണബന്ധം ഇത്ര നിസ്സാരമാണെന്ന്‌ ആരാണ്‌ മനസ്സിലാക്കിയതെ ന്ന്‌ ദിവാ 

കരന്‍ ചോദിക്കുന്നു. ചെടിയില്‍നിന്ന്‌ ഞെട്ടറ്റു വീഴുന്ന പൂവും പുല്‍ത്തലപ്പില്‍നിന്ന്‌ തെന്നി വീഴുന്ന 

മഞ്ഞുതുള്ളിയും ചെറിയൊരു വേദനയനുഭവിച്ചിട്ടുണ്ടാകാം. എന്നാല്‍ നിന്റെ പ്രാണന്‍ വേറിട്ടു പോകുന്ന 

സുഖം അവ കൊതിക്കുകതന്നെ ചെയ്യു മെന്നും അദ്ദേഹം വിലയിരുത്തുന്നു. തന്റെ ആഗ്രഹമനുസ 

രിച്ചുള്ള മരണമാണ്‌ നളിനി ഇവിടെ വരിക്കുന്നത്‌. പാകമാകുമ്പോള്‍ സ്വാഭാവികമായും ചെടിയില്‍ 

നിന്ന്‌ അടരുന്ന പൂവും പ്രകൃതിയുടെ ഗുരുത്വനിയമംകൊണ്ട്‌ പുല്‍ത്തലപ്പില്‍നിന്ന്‌ താഴോട്ട വീഴുന്ന 

മഞ്ഞുതുള്ളിയും ഒരു പക്ഷേ, വേദനിച്ചിരിക്കാമെന്ന കവിയുടെ പരാമര്‍ശം യോഗസിദ്ധികൊണ്ട്‌ നളി 

നിക്ക്‌ കൈവന്ന സ്ച്ചന്ദമൃത്യുവിന്റെ ആയാസരാഹിത്ൃയത്തെ കുറിക്കുന്നു. യോഗാനുഭൂതി സംബന്ധ 

മായ ഇത്തരം അവലോകനങ്ങള്‍ ആശാന്‍കവിതയിലെ സുക്ഷമതലങ്ങളിലേക്ക്‌ വെളിച്ചം വീശു 

ന്നവയാണ്‌. 

ഏകാന്താച്ഛം വിഷയമഘമിങ്ങേതുമേ ചിത്തവൃത്തി- 

ക്കേകാ കണ്ണാടിയിലിനമയുഖങ്ങള്‍ മങ്ങാ പതിഞ്ഞാല്‍ 

ലോകസേവനനിരതനായി വിദേശങ്ങളില്‍ കഴിഞ്ഞ യതീന്ദ്രനില്‍ നളിനിയെക്കുറിച്ചുള്ള ചിന്തകള്‍ 

സൂര്യരശ്മി പതിക്കുമ്പോള്‍ കണ്ണാടി നിറംമങ്ങാത്തതുപോലെ കൂടുതല്‍ പരിശുദ്ധി ചേര്‍ക്കുകയാണു 

139- വിശ്വം ദര്‍പ്പണദൃശ്യമാന നഗരി തുല്യം നിജാന്തര്‍ഗ്ഗതം 

പശ്യന്നാത്മനി മായയാ ബഹരിവോദ്ഭൂതം യഥാ നിദ്രയാ 

യഃ സാക്ഷാല്‍ക്കുരുതേ,്രബോധ സമയേ സ്വാത്മാനമേവാദ്വയം 

തസ്മൈ ശ്രീ ഗുരുമൂര്‍ത്തയേ നമ ഇദം ശ്രീദക്ഷിണാമൂര്‍ത്തയേ 

ശ്രീ ശങ്കരാചാര്യര്‍-ദക്ഷിണാമൂര്‍ത്തി സ്തോത്രം-വ്യാഖ്യാതാവ്‌ സ്വാമി ചിന്മയാനന്ദ, വിവ: ശ്രീ.കൃഷണന്‍ 

കുട്ടി കുറുപ്പ്‌, സെന്‍ദ്രല്‍ ചിന്മയ മിഷന്‍ ട്രസ്റ്റര, എഡി-1, 1999, പുറം-14 

140- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌ -2010, പുറം-273, (ശ്ലോകം-152)
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ണ്ടായതെന്ന്‌ നളിനിയുടെ അവസാനഭാഗത്ത്‌ കവി സൂചിപ്പിക്കുന്നു. ലൌകികം മനസ്സിനെ മലിനപ്പെ 

ടുത്തുമെന്ന്‌ പറയുന്ന സാന്പ്രദായിക വീക്ഷണത്തില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായി പരിശുദ്ധമായ ലാകികവി 

ഷയങ്ങള്‍ മനസ്സിനെ സംസ്ക്കരണ്രപ്രകിയയ്ക്ക്‌ വിധേയമാക്കി കൂടുതല്‍ പവിത്രമാക്കുമെന്നാണ്‌ ഇവിടെ 

കവി വിവക്ഷിക്കുന്നത്‌. അവബോധസമഗ്രത വ്ൃക്തിസത്തയെ ബഹുസ്വരതയുടെ ആധാരത്തിലേക്ക്‌ 

ഉയര്‍ത്തുമ്പോള്‍ അവിടെ ശുദ്ധിയും അശുദ്ധിയും അപ്രസക്തമാകുന്നു. വിഷയങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒരാളെയും 

ഒരു കാലത്തും ബന്ധിപ്പിക്കാന്‍ കഴിയില്ല. എന്നാല്‍ അതിനോടിടപെടുന്ന സമീപനങ്ങളും മനോഭാവ 

ങ്ങളുമാണ്‌ ബന്ധനത്തിന്‌ കാരണം. സ്നേഹത്തിന്റെ ദിവ്യാനുഭൂതി ദിവാകരയോഗിക്ക്‌ പകര്‍ന്നേകിയ 

നളിനി അദ്ദേഹത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ മഹനീയഗുണങ്ങളുടെ വിളനിലവും സദ്ഗുണസമ്പത്തിന്റെ കരു 

തലും കാതലുമായ ഈര്‍ജ്ജസ്രോതസ്സായിരുന്നു. മാത്രമല്ല, ഇവിടെ ലാകികം/അലാകികം, ശുദ്ധം/ 

അശുദ്ധം തുടങ്ങിയ ദ്വന്പങ്ങള്‍ക്ക്‌ പുതിയൊരര്‍ത്ഥതലം കവി നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. വ്യക്തിഗതവും സോപാ 

ധികവുമായ പരിമിതികളില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ നിരീക്ഷിക്കുമ്പോളാണ്‌ ദ്വന്പങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിവിധ അളവുകോ 

ലുകള്‍ അനിവാര്യമായി വരുന്നത്‌. എന്നാല്‍ നിരുപാധികമായ ഉള്‍ക്കാഴ്ച നിര്‍ണ്ണയങ്ങളിലും നിരാകര 

ണങ്ങളിലും തടയാതെ തികച്ചും സ്വത്ന്ത്രമായിത്തന്നെ നിലകൊള്ളുന്നു. 

മദനനെ അന്വേഷിച്ചു പോകുന്ന സമയത്ത്‌ 

സ്ഥിരമാത്മനിബന്ധനം സുഖം / പരത്ര്ത്രം സുഖമൊക്കെ ദുഃഖമാം 

എന്നൊരുപദേശം കൊടുക്കുന്നുണ്ട. വിഷയങ്ങളിലല്ല സുഖം നിലകൊള്ളുന്നതെന്നും പൊരുള 

റിയാതെ വിവിധ ചമത്ക്കാരങ്ങള്‍ കണ്ടെത്തി അതിലേക്കോടുന്ന മനസ്സിന്റെ ആരോപിതമായ കല്‍പന 

കളെയെല്ലാം വിവേകപൂര്‍വ്വം തടഞ്ഞു നിര്‍ത്തുന്നതാണ്‌ ആത്മബന്ധനമെന്നും ഇവിടെ വ്ൃക്തമാക്കുന്നു. 

അങ്ങനെ കൈവരുന്ന സ്വസ്ഥതയിലാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥ സുഖം. തന്നില്‍നിന്നന്യമായ ഒന്നിനെ (അപരത്തെ) 

തന്റേതാക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌ തനിക്ക്‌ അതില്‍നിന്ന്‌ ലഭിക്കുന്ന ആനുകൂല്യം പ്രതീക്ഷിച്ചാണ്‌. അത്‌ 

സ്ഥാനത്തായിരിക്കണമെന്നൊരു നിര്‍ബ്ബന്ധംവെച്ചു പുലര്‍ത്താന്‍ വിധേയിക്കാകില്ല. എന്നാല്‍ അപരമ 

ല്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ ആത്മസ്വരൂപത്തെ സമാശ്രയിക്കുന്നവന്‍ മറ്റൊന്നിനും വിധേയപ്പെടേണ്ടതില്ല. തന്നിലെ 

എല്ലാ കാമനകളെയും അതിലേക്കിണക്കുന്നതാണ്‌ അഥവാ അതില്‍ നിന്നെല്ലാത്തിനെയും അനന്യ 

മായി തിരിച്ചറിയുന്നതാണ്‌ ശരിയായ ആത്മനിബന്ധനം. മറ്റ്‌ ഉപലബ്ധികളെല്ലാം ദുഃഖ്രപദങ്ങളാണ്‌. 

141- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍, ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-318, (ശ്ലോകം-172) 

142- അതേ പുസ്തകം, പുറം-358, (ലീല-:2-29)
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ആശ്രയിച്ചതില്‍നിന്നു കിട്ടുന്ന സുഖങ്ങളൊക്കെ കാല്രകമേണ അതിന്റെ പ്രതിദ്വന്പിയായ ദുഃഖമായി 

പരിണമിക്കുമെന്നതിനാല്‍ നിരപേക്ഷമായ തന്റെ അസ്തിത്വതലത്തിലാണ്‌ ശാശ്വതസുഖമെന്ന ആത്മ 

സാക്ഷാല്‍ക്കാരരഹസ്യമാണ്‌ കവി ഇവിടെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. 

4.7.1 ഭഭതികം/ ആത്മീയം 

രതിവിരതികളുടെ സംഘര്‍ഷം, തീര്രവികാരങ്ങളെ സംയമനത്തോടെ ആവിഷ്ക്കരിക്കുന്ന രീതി, 

പുതുമയുള്ള ബിംബവിന്യാസം, ലോകോക്തികളുടെ ആയോജനം, ഉചിതമായ പദസംയോജനം എന്നിവ 

ആശാന്‍കവിതകളുടെ സവിശേഷതകളാണ്‌. വൈരുദ്ധ്യമെന്ന്‌ ബാഹ്യവീക്ഷണത്തില്‍ അനുഭവപ്പെ 

ടുന്ന മൂല്യങ്ങളെ നിര്‍ദ്ധരിക്കുന്നതിന്‌ മേല്പറഞ്ഞ ഘടകങ്ങള്‍ക്കു പുറമെ ഏകത്ചത്തിന്റെ സമ്പ 

യബോധംകൂടി അതില്‍ പ്രധാന പങ്ക വഹിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

വീണപൂവി ല്‍ ദേഹകാന്തിയുടെ വശ്യത, മുഖത്തിനു വന്ന ഭാവപ്പകര്‍ച്ച, കവിള്‍ത്തുടുപ്പ്‌, 

ചുണ്ടിലെ പുതുപുഞ്ചിരി എന്നിങ്ങനെ പൂവ്‌ ജീവിതസൌഈഭാഗ്യത്തിലേക്ക്‌ വിടരുന്നതില്‍ കവിയുടെ 

ശ്രദ്ധ പതിയുന്നുണ്ട. എന്നാല്‍ മറ്റ്‌ അവസ്ഥകളെയും യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെയും അതില്‍ വിസ്മരിക്കുന്നി 

ല. ഇവ ആശാന്റെ ആത്മീയദര്‍ശനത്തിന്‌ ബദലെന്ന നിലയിലല്ല അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഭഭാതികതയും 

ആത്മീയതയും കുമാരനാശാനെ സംബന്ധിച്ച്‌ ഒരു പക്ഷിയുടെ ചിറകുകള്‍പോലെ പ്രധാനപ്പെട്ടതാണ്‌. 

ഒരസ്തിത്വത്തിന്റെ വിഭിന്നഭാവങ്ങളെന്ന നിലയിലാണ്‌ അവ വിലയിരുത്തപ്പെടുന്നത്‌. അതിന്റെ നീതീ 

കരണമായാണ്‌ ലക്ഷ്യത്തിന്‌ കോട്ടംതട്ടാത്ത വിധത്തില്‍ മാര്‍ഗ്ഗതലത്തിലധിഷ്ഠിതമായ ലാകികത്തെ 

അദ്ദേഹം അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്നത്‌. 

ഹിമാലയത്തിലെ കൊടുമുടികളെ ദിവാകരനും താഴ്വാരങ്ങളെ നളിനിയും പ്രതിനിധാനം ചെയ്യു 

ന്നതുപോലെ ലാകിക-ധാര്‍മ്മിക-ദാര്‍ശനികചിന്തകളുടെ യഥാര്‍ത്ഥസമമ്പയമാണ്‌ നളിനിയില്‍ കാണു 

ന്നത്‌. നളിനി /ദിവാകരന്‍ ദ്വന്പ്ം ലാകികം/അലാകികം എന്നീ വിഭജന്രകമത്തില്‍ മാത്രം ഒതുങ്ങി 

നില്‍ക്കുന്ന മൂല്യമണ്ഡലങ്ങളുടെ പ്രാതിനിദ്ധ്യപ്രരൂപങ്ങളല്ല. നളിനിയെന്ന പേര്‍ തന്നെ ദിവാകര 

ത്വത്തോടും തിരിച്ചും ഉള്ള ആഭിമുഖ്യത്തെ കുറിക്കുന്നതാണ്‌. കൊടുമുടിയില്‍ നിലകൊള്ളുന്ന ദിവാക 

രയോഗിയെ നളിനി തന്റെ അനിവാര്യതയായി തിരിച്ചറിയുന്നു. ദിവാകരന്‍ നളിനിയിലേക്കിറങ്ങി വരു 

മ്പോള്‍ നളിനി ദിവാകരനിലേക്ക്‌ ഉയരുകയാണ്‌. ഇതിന്റെ സംഗമബിന്ദു അദ്വൈതം ലക്ഷീകരിക്കുന്ന 

ഏകവും അദ്വയവുമായ ക്ൈവല്ല്യാവസ്ഥ തന്നെയാണ്‌.
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4.7.2 കാരൃം/കാരണം 

കാര്യകാരണസംബന്ധത്തെക്കുറിച്ച്‌ ആശാന്‍ നളിനിയില്‍ (ശ്ലോകം- 12) ഇങ്ങനെ പറയുന്നു. 

ഏകകാര്യമഥവാ ബഹൂത്ഥമാം / ഏകഹേതു ബഹു കാര്യകാരിയാം. 

1- ഒരു കാര്യം പല കാരണങ്ങളില്‍ നിന്നുമുണ്ടാകാം. 

2- ഒരു കാരണം പല കാര്യങ്ങളെയും ഉണ്ടാക്കാം 

കാര്യകാരണങ്ങളുടെ പാരസ്പര്യമാണ്‌ കവി ഇവിടെ സ്പഷടമാക്കുന്നത്‌. ഒരു കാര്യത്തിന്‌ 

അനേകം കാരണങ്ങളുണ്ടായിരിക്കാം. കാരൃയകാരണങ്ങള്‍ക്ക്‌ ബഹുമുഖ സംബന്ധമാണുള്ളത്‌. തിരിച്ചും 

സംഭവിക്കാം. കാര്യകാരണബന്ധത്തെ പൂര്‍വ്വാപരം, യാദൃച്ഛികം എന്നീ നിലപാടുകളില്‍ തളച്ചൊതു 

ക്കുന്നതിനപ്പുറം ഒരു സത്യത്തിന്റെ വിവിധ്രപകാരങ്ങളായാണ്‌ അവയെ കവി എണ്ണുന്നത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ 

യോഗിയുടെ ഭാതികവും മാനസികവുമായ സഞ്ചാരത്തിനു പിന്നിലുള്ള ദുരുഹകാരണങ്ങളെയാണ്‌. 

കവി ആരായുന്നത്‌. ആ പരമമായ കാരണത്തെയാണ്‌ സ്നേഹമെന്ന ഭാഷ്യമേകി കവി പ്രപഞ്ചത്തോളം 

വികസ്വരമാക്കുന്നത്‌. ഗുരു MOMS ചൈതന്യയതി എഴുതുന്നു. കര്‍മ്മം ഒരു കാരണത്തില്‍നിന്നും 

അതിന്റെ കാര്യത്തിലേക്കു മാത്രം എന്നിങ്ങനെ രേഖീയമായി പോകുന്ന സരളമായ ഗതിയുള്ളതല്ല. 

ഇത്‌ കവിക്ക്‌ നല്ലതുപോലെ അറിയാം. കാര്യകാരണ സംബന്ധത്തില്‍ ജജുവായ സരളഭാവത്തെക്കാളും 

കുടിലമായ സങ്കീര്‍ണ്ണത ഒളിഞ്ഞിരിക്കുന്നുവെന്ന വസ്തുത അറിയാതെയാണ്‌ പലരും കര്‍മ്മത്തെപ്പോലും 

വ്യാഖ്യാനിച്ചു പോരുന്നത്‌. 

സംഭവപരമ്പരകളെ കാര്യം/കാരണം എന്നിങ്ങനെ വിഭജിക്കന്നതിലെ വൃര്‍ത്ഥതയാണ്‌ ഇവിടെ 

വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. കേവലസ്ഥിതിയില്‍ അവിഭക്തങ്ങളും ഏകസ്വഭാവമാര്‍ന്നതുമാണവ. ഇതേ ആശയം 

ശ്രീനാരായണഗുരു ആത്മോപദേശശതകത്തില്‍ ഒരേ കാരണവസ്തുവില്‍ അനേകം കാര്യരൂപങ്ങള്‍ 

ഉണ്ടാകാം. ഈ ബുദ്ധി ഉണ്ടായാല്‍ ഇക്കാണുന്ന പ്രപഞ്ചനാമരൂപങ്ങളെല്ലാം യാതൊരു ഭിന്നതയില്ലാതെ 

ബോധത്തില്‍ ഏകീഭവിക്കും. ഈ വസ്തുസ്ഥിതി എല്ലാവര്‍ക്കും അറിയാന്‍ കഴിയുന്നില്ല എന്ന്‌ പറ 

യുന്നു. ഈ വിചിന്തന്രപ്രകിയതന്നെയാണ്‌ കവി ഇവിടെ പിന്തുടരുന്നത്‌. 

143-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട, എഡി -1, മെയ്‌-2010, പുറം-276 

144-നിത്യ ചൈതന്യയതി, ഗുരു- നളിനി എന്ന കാവ്യശില്‍പം- കറന്റ്‌ ബുക്ക്സ്‌,1993, പുറം-34 

145-ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- പ്രൊഫ.ജി. ബാലക്യ 

ഷണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം-2003 എഡി-1, പുറം-682
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4.7.3 സാമാന്യയം/ വിശേഷം 

സാമാന്പയ( ത്തില്‍നിന്ന്‌ വിശേഷ്( ത്തിലേക്കും തിരിച്ചും പോകുന്ന പ്രതി 

പാദന്ര്രമമാണ്‌ ആശാന്‍ സ്വീകരിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ഇത്‌ വീണപുവ്‌ മുതല്‍ പ്രകടമായി കാണാം. വീണു 

കിടക്കുന്ന പൂവിന്റെ ശൈശവവും ബാല്യവും കൌമാരവും യവനവും പതനവുമൊക്കെ വര്‍ണ്ണിക്കുന്ന 

സമീപനം വിശേഷത്തിന്റെതാണ്‌. എങ്കിലും വിശേഷത്തില്‍നിന്ന്‌ സാമാന്യത്തിലേക്ക്‌ സഞ്ചരിച്ച്‌ രണ്ടിനും 

ഉപരിയായ ജീവിതത്ത്വങ്ങളെ അനാവ്യതമാക്കുന്ന സ്ര്പദായം കാവ്യത്തിലുടനിളം കവി കൈക്കൊ 

ണ്ടിരിക്കുന്നു. 

പൂവിന്റെ ജീവിതവും മരണവും പ്രതിപാദിക്കുന്ന കവിയുടെ ചിന്തകള്‍ സവിശേഷമായ ലോക 

നിരീക്ഷണത്തില്‍നിന്നാണ്‌ രൂപമെടുക്കുന്നത്‌. പൂവിന്റെ ബാല്യകൌമാരയൌവനങ്ങളിലെ കാന്തിയും 

വശ്യതയുമെല്ലാം ആവിഷക്കൃതമാകുന്നത്‌ മനുഷ്യജീവിതയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളുടെ വിഭിന്നമുഖങ്ങളെന്ന 

നിലയിലാണ്‌. എന്നാല്‍ അതില്‍ ചുറ്റിപ്പറ്റി നിന്ന്‌ ജീവിതത്തെ വിലയിരുത്തുന്നതിനു പകരം അതിന്റെ 

എല്ലാ വശങ്ങളെയും നിഷ്പക്ഷമായിക്കണ്ട അതില്‍ പ്രകടമാകുന്ന തരഭേദങ്ങളെ സത്യനിരൂപണബുദ്ധ 

യോടെ വിലയിരുത്തുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. ജീവിതാസക്തിയിലോ വിരക്തിയിലോ പരിമിതപ്പെടുത്താതെ 

രണ്ടിനും ഉപരിയുള്ള തലത്തിലേക്കത്‌ സംര്രമിക്കുന്നു. 

4.7.4 പുണ്യം /പാപം 

പരസ്പരാപേക്ഷയില്‍ നിലകൊള്ളുന്ന പുണ്യപാപങ്ങളുടെ സംയുക്തഫലാനുഭവപരമ്പരയാണ്‌ 

മനുഷ്യജീവിതം. അതില്‍ ഒന്നിന്റെ ധര്‍മ്മയോഗത്തിലാണ്‌ മറ്റൊന്നിനെ അറിയുന്നത്‌. മാത്രമല്ല, ഒന്ന്‌ 

എന്താണെന്ന്‌ അറിയണമെങ്കില്‍ മറ്റൊന്ന്‌ എന്തല്ലെന്ന്‌കൂടി അറിയേണ്ടതുണ്ട. കരുണ യില്‍ പാപ 

ത്തില്‍ കാലുകുത്താത്തവര്‍ ലോകയാത്രയില്‍ ഉണ്ടാകില്ലെന്ന്‌ ഉപഗുപ്തന്‍ വാസവദത്തയോട പറയു 

ന്നു. ഒരിക്കല്‍ കലങ്ങി മറിഞ്ഞൊഴുകുന്ന നദി കാലക്രമേണ തെളിവുറ്റതാകുന്നു. അപ്രകാരം ഒളിഞ്ഞും 

തെളിഞ്ഞും മനുഷ്യജീവിതത്തില്‍ പ്രകടമാകുന്ന മാറിമറിഞ്ഞു വരുന്ന പ്രതിഭാസങ്ങളാണ്‌ പുണ്ൃപാ 

പങ്ങള്‍. ഇത്‌ ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത യില്‍ മലയില്‍ ഗുഹകളെന്നപോലെ ചില പതനങ്ങള്‍ 

146- സത്യമോര്‍ക്കുകില്‍ സംസാര യാത്രയില്‍ പാപത്തിന്‍ കഴല്‍ / കുത്തിടാതെ കടന്നവര്‍ കാണുകില്ലെടോ 

ബദ്ധപങ്കമായോടുന്നിതൊരു കാലം നദി പിന്നെ / ശുദ്ധി കലര്‍ന്നൊരു കാലം ശോഭ തേടുന്നു. 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-252
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മഹാന്‍ ശോഭയുണ്ടാക്കുമെന്ന്‌ സീത ശ്രീരാമന്റെ ചെയ്തികളെ വിചിന്തനം ചെയ്യുന്ന ഭാഗത്ത്‌ 

പറയുന്നുണ്ട്‌. പ്രപഞ്ചത്തിലെ സകലപ്രതിഭാസങ്ങളും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന പുണ്യപാപങ്ങള്‍ ഉള്‍പ്പെടെ 

യുള്ളമുല്യങ്ങള്‍ സ്ഥലകാലാനുസൃതം നിരന്തര മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാണെന്നും അവയുടെ പരിധിയും 

വ്യാപ്തിയും നിശ്ചയിക്കുന്നത്‌ അതില്‍ത്തന്നെ നടക്കുന്ന നവീകരണങ്ങളും സംസ്ക്കരണങ്ങളുമാ 

ണെന്നും കവി ഇതിലൂടെ സ്പഷടമാക്കുന്നു. പുണ്യപാപങ്ങള്‍ക്കതീതമായ കേവലസത്യത്തെയാണ്‌ 

കവി ഇവിടെയെല്ലാം സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

4.7.5 ആദാനം /(്പദാനം 

നളിനി യില്‍ 

സന്തതം മിഹിരനാത്മശോഭയും / സ്വന്തമാം മധു കൊതിച്ച വണ്ടിനും 

ചന്തമാര്‍ന്നരുളി നില്‍ക്കുമോമലേ / ഹന്ത! ധന്യമിഹ നിന്റെ ജീവിതം (ശ്ലോകം-35) 

ആവശ്യപ്പെടാതെ തന്നെ തന്റെ ആത്മശോഭ സൂര്യനും തന്നിലെ തേന്‍ അത്‌ കൊതിച്ചെത്തുന്ന വണ്ടിനും 

നല്‍കിപ്പോരുന്ന താമരയുടെ ജീവിതം എത്ര ധന്യമാണെന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. താമരയെ സംബ 

ന്ധിച്ച്‌ ആത്മശോഭ ഹൃദയവുമായും തേന്‍ അതിന്റെ ഭഭതികതലവുമായും ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ഇവയെ 

സമരസപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടുപോകാനാണ്‌ ജലരാശിയുമായി സംഗമറ്റ്‌ കഴിയുന്ന താമരയുടെ ജീവിതത്തെ 

നളിനി പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. ഒന്നിനുവേണ്ടി വിരുദ്ധമായി കരുതുന്ന മറ്റൊന്നിനെ നിരാകരിക്കാതെ 

എല്ലാം ഒരേ ആധാരത്തില്‍ ചേര്‍ത്തുകോര്‍ത്തിണക്കുന്ന പരമമൂല്യത്തിലേക്കാണ്‌ ഇവിടെ വെളിച്ചം 

വീഴത്തുന്നത്‌. കൂടാതെ ആത്മീയ /ഭാതികതലങ്ങളെ എങ്ങനെ പരസ്പരപുരകമാക്കാമെന്നതിന്‌ അരു 

ന്ധതീ വസിഷധഠന്മാരുടെ കുടുംബജീവിതത്തെയും നളിനി യില്‍ ഉദാഹരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

ഒരു വസ്തുവിന്റെ വിവിധതലങ്ങള്‍ അപരത്തെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടു നടത്തുന്ന സംവേദനമണ്ഡലവും 

ഈ പ്രകരണത്തിലുണ്ട്‌. കാന്തിയും സൌരഭ്യവും തേനും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന സമഗ്രതയിലാണ്‌ സൂുര്യഭാ 

വം പ്രസക്തമാകുന്നതെങ്കില്‍ അതുമായി ഗ്രുതസംവേദനത്തിനുതകുന്ന പ്രതലവര്‍ത്തിയായ തേനാണ്‌ 

വണ്ടിന്റെ സമാശ്രയം. മനസ്സ്‌ ഒന്നിനും ശരീരം മറ്റൊന്നിനുമെന്ന നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ക്കപ്പുറം അതാതിട 

147- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-708, (ശ്ലോകം-140) 

148- അതേ പുസ്തകം-പുറം- 284 (ശ്ലോകം-35) 

149- അതേ പുസ്തകം-പുറം-308 (ശ്ലോകം-117)
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ങ്ങളില്‍ പ്രസക്തമായതിനെജയെല്ലാം ഒരു പ്രതിഭാസം അനുവദിക്കുന്നു എന്നതിലാണ്‌ ഇവിടത്തെ നില 

യൂന്നല്‍. യോഗിയുടേതുള്‍പ്പെടെ എല്ലാ പ്രാപഞ്ചികനിരീക്ഷണങ്ങളെയും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതിനുള്ള അന്തഃ 

സാരമാണ്‌ താമരയുടെ ജീവിതത്തിന്റെ ധന്ൃതയ്ക്ക്‌ നിദാനം. വീണപൂവിലെ 

അംഭോജ ബന്ധുവിത നിന്നവശിഷട കാന്തി 

സമ്പത്തെടുപ്പതിനണഞ്ഞു കരങ്ങള്‍ നീട്ടി 

ജ്യംഭിച്ച സൌരഭമിതാ കവരുന്നു വായു 

സമ്പൂര്‍ണ്ണമായഹഹ। നിന്നുടെ ദായഭാഗം 

എന്ന ശ്ലോകത്തില്‍ നിന്നില്‍ അവശേഷിച്ച സൌന്ദര്യസമ്പത്ത്‌ സ്വന്തമാക്കാന്‍ ഇതാ സൂര്യന്‍ കൈകള്‍ 

നീട്ടിയിരിക്കുന്നു. വായുവാകട്ടെ വര്‍ദ്ധിച്ച സുഗന്ധത്തെ ഇതാ കവരുന്നു. നിന്റെ സ്വത്ത്‌ വീതംവെക്കല്‍ 

ഇതോടെ പൂര്‍ണ്ണമായി. നളിനിയിലെ വിടര്‍ന്നു നില്‍ക്കുന്ന താമരപ്പൂവാകട്ടെ സ്വമേധയാ തന്റെ ആത്മ 

ശോഭ സൂര്യന്‍ പകരുമ്പോള്‍ വീണുകിടക്കുന്ന പൂവില്‍ അവശേഷിക്കുന്ന കാന്തി കവര്‍ന്നുകൊണ്ടു 

പോരാന്‍ സര്‍വ്വകര്‍മ്മസാക്ഷിയായ സൂര്യന്റെ രശ്മികള്‍ തന്നെ ഇവിടെ നേരിട്ടണയുന്നു. താമരയും 

വീണപൂവും ഉള്‍പ്പെടുന്ന പുഷ്പമെന്ന സാമാന്യവിഭാഗത്തിലെ ആദാന്പ്രദാനങ്ങളുടെ സമീകരണമാണ്‌ 

ഇതിലുടെ സാധിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. കൊള്ളലും കൊടുക്കലും ഇവിടെ സാഹചര്യങ്ങള്‍ക്കും സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ക്കും 

അനുസരിച്ച്‌ മാറി മറഞ്ഞാലും അത്‌ പരഃപ്രേരണകളൊന്നും കൂടാതെ നൈസര്‍ഗ്ഗികമായി നിവര്‍ത്തി 

ച്ചുപോരുന്ന ജീവിതവ്യവസ്ഥയുടെ അനിവാര്യതയാണ്‌. 

4.7.6 വിറക /തീ 

ലീലയില്‍ എന്റെ ബുദ്ധി മദനന്‍ അധീനമാണ്‌. വിറകില്ലാതെ വെറും കൌശലം കൊണ്ട്‌ അഗ്നി 

ജ്വാലയെ കൈക്കലാക്കാനാകില്ല. ആധാരമായ വിറകും ആധേയമായ തിനാളവും തമ്മില്‍ ഇഴ പിരി 

യ്ക്കാനാകാത്ത ബന്ധമുണ്ട്‌ എന്ന്‌ കാണാം. ലോകദ്ൃഷ്ട്യാ താനും മദനനും വേറിട്ടതുപോലെ 

തോന്നുമെങ്കിലും ആത്യന്തികമായി തങ്ങളിലുള്ളത്‌ വിറകും അതിലെ തീയും പോലെയുള്ള 

150- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട, എഡി-1, മെയ്‌-2010, പുറം-252, (ശ്ലോകം-34) 

151- ഉരചെയ്വനവന്നീധമെന്‍/ സ്ഥിരമാം ചേതന യുക്തിയാല്‍ സഖീ 

കരുതായ്ക കരസ്ഥമാക്കുവാ- നെരിയും ജ്വാലയെയിന്ധനം വിനാ 

അതേ പുസ്തകം-പുറം-361, (ശ്ലോകം-2-42)
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അഭിന്നബന്ധമാണ്‌. ലീലയും മദനനും വേറിട്ടു നില്‍ക്കുന്ന അസ്തിത്വങ്ങളല്ലെന്നും ഒരാവിഷക്കാര 

ത്തിന്റെ ദപ്വിമുഖഭാവങ്ങളാണെന്നും ഇതിലൂടെ വ്യക്തമാകുന്നു. ഇതേ ആശയഠംതന്നെ മറ്റൊരിടത്ത്‌ 

തീരത്ത്‌ രശ്മിയെ വിട്ടുകൊണ്ട്‌ സൂര്യനെയെന്നപോലെ കടലില്‍ മുങ്ങിത്താഴാനാവാത്തതുപോലെ 

എന്നെ ഉപേക്ഷിച്ച പ്രിയതമന്‍ എങ്ങോട്ടും പോകാനാകില്ല എന്ന കാണാം. കിരണങ്ങള്‍ക്കും അതിന്റെ 

ഉറവിടമായ സൂര്യനുമെന്നപോലെ ഒരിക്കലും പിരിയാന്‍ കഴിയാത്തവരാണ്‌ ലീലാമദനന്മാര്‍ എന്ന്‌ ഇവിടെ 

വ്യക്തമാക്കുന്നു. വിറക്/തീ, സൂര്യന്‍ /രള്‍മി എന്നിവയെപ്പോലെ പരസ്പരപ്രേമത്തിന്റെ ആധാരത്തിലാണ്‌ 

അവയുടെ ഒന്നിപ്പ്‌. 

4.7.7 ലാകിക കാമിതം/വിദേഹമുക്തി 

ശിവസ്തോത്രമാലയിലെ ഉപസംഹാരശ്ലോകത്തില്‍ എല്ലാം നിന്റെ പാദമെന്ന്‌ വിചാരിക്കുന്ന 

ഭക്തന്‍ ലൌകികമായ ആഗ്രഹനിവൃത്തി മുതല്‍ പരമമായ വിദേഹമുക്തിവരെ എല്ലാ കാമിതവും കൈവ 

രു മെന്ന്‌ പറയുന്നുണ്ട്‌. ഭൌതിക കാമിതത്തില്‍നിന്നു തുടങ്ങി വിദേഹമുക്തിവരെയുള്ള തലത്തിലേ 

ക്ക്‌ ഭക്തനെ ഉയര്‍ത്തുന്നതാണ്‌ ഇവിടെ ശിവതത്ത്വം. സമഗ്രമായ അനുഭവസിദ്ധിയാണ്‌ ഭക്തന്‍ അവിടെ 

കൈവരുന്നത്‌. ശരീരത്തിലിരിക്കുമ്പോള്‍ മുഴുവന്‍ ആഗ്രഹങ്ങളും കൈവരുന്നതിനോടൊപ്പം ദേഹം 

ഉപേക്ഷിച്ചതിനുശേഷമുള്ള മുക്തിയും അവന്‍ കിട്ടുന്നു. ഇവിടെ ലാകികകാമിതങ്ങളുടെ പൂര്‍ത്തീകര 

ണത്തിനുവേണ്ടി മുക്തിയെയോ തിരിച്ചോ നിരാകരിക്കേണ്ടി വരുന്നില്ല. തത്ത്വാന്വേഷണത്തിലൂടെ കട 

ന്നുപോകുമ്പോള്‍ അനുഭവപ്പെടുന്ന ഒരുണ്മയുടെ വിവിധനിലകളായ ലാകികകാമിതങ്ങളും വിദേഹ 

മുക്തിയും ഇവിടെ അഭിന്നങ്ങളായാണ്‌ വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. 

4.7.8 കാലന്‍ /കാമന്‍ 

അനുഗ്രഹപരമദ ത്തില്‍ കാലനെയും കാമനെയും ദഹിപ്പിച്ച കണ്ണെന്ന്‌ ശിവന്റെ തൃക്ക 

ണ്ണിനെക്കുറിച്ചു പറയുന്നു. കാമന്‍ ജീവിതാസക്തിയിലേക്ക്‌ നയിക്കുമ്പോള്‍ കാലന്‍ ജീവിതത്തിന്‌ 

152- സ്ഫുടമെന്‍ സഖി ചൊല്‍വനെന്‍ പ്രിയന്‍ / വെടികില്ലെന്നെ വെടിഞ്ഞു ജീവിതം 

തടസീമയില്‍ വിട്ടു രശ്മിയെ-/ ക്കടലില്‍പ്പോയ്‌ രവി മുങ്ങിടാ സഖീ 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010, പുറം-252, പുറം-366, (ശ്ലോകം-2-68) 

153- കൈവന്നിടുന്നഖില കാമിതവും വിദേഹ- / കൈവല്യവും കരതലാമലകം പുരാരേ 

അതേ പുസ്തകം-പുറം-308 (ശ്ലോകം-1) 

154- അതേ പുസ്തകം- പുറം-196, (ശ്ലോകം-8)
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വിരാമമിടുന്ന ബലസ്രോതസ്സാണ്‌. ശിവന്റെ തൃക്കണ്‍ജ്വാലയാകട്ടെ കാലനെയും കാമനെയും ഒരു പോലെ 

എരിച്ചു കളഞ്ഞതാണ്‌. പരമാര്‍ത്ഥജ്ഞാനത്തിന്‌ പ്രതിബന്ധമാകുന്ന വിചാരങ്ങളെ ചാരമാക്കുന്ന മുന്നാം 

കണ്ണ്‌ കാലന്‍ /കാമന്‍ ഉള്‍പ്പെടെ പരസ്പരവിരുദ്ധമായ രണ്ടുതലങ്ങളെയും അതിക്രമിച്ചു നില്‍ക്കുന്ന 

പരംപൊരുളാണ്‌. ല്വന്ദ്യ്ങളില്‍ ഉടക്കി നില്‍ക്കുന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെല്ലാം ഒരുപോലെ നിരാകരിക്കപ്പെ 

ടുമെന്നും യോഗബുദ്ധിയുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ അവയെ മറികടക്കണമെന്നും ഇവിടെ വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

എങ്കില്‍ മാര്രമേ അവയുടെ ആധാരത്തിലേക്ക്‌ കണ്ണ്‌ പായിക്കുമ്പോള്‍ ശിവതത്ത്വം അനുഭൂതമാ 

കുകയുള്ളു. 

4.7.9 പൂര്‍വ്വ പക്ഷം, സിദ്ധാന്തപക്ഷം 

ഭാരതീയ ശാസ്ര്രവിചാര പദ്ധതിയില്‍ പൂര്‍വ്വപക്ഷം/സിദ്ധാന്തപക്ഷം എന്നീ സംവാദമണ്ഡലങ്ങ 

ളുണ്ട്‌. സാധാരണവീക്ഷണത്തില്‍ വായിച്ചെടുക്കുന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ പ്രസ്തുതതലത്തിലെ യുക്തി 

ബോധത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ഉന്നയിക്കുന്ന അസംസ്കൃതവിചാരങ്ങളാണ്‌ പൂര്‍വ്വപക്ഷം. സത്യ 

ത്തിന്റെ സമ്ശഗഭാവത്തില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ ഒന്നിനെ ബഹുസ്വരമായി മൂല്യശോധനം ചെയ്യുന്ന രീതി 

യാണ്‌ സിദ്ധാന്തപക്ഷം. അതായത്‌ വേണ്ടവിധം വിചാരം ചെയ്യുന്നതിനു മുമ്പേ ഒരു വിധത്തില്‍ 

തോന്നുന്ന അര്‍ത്ഥം പൂര്‍വ്ൃവപക്ഷവും ഉപ്ര്രമോപസംഹാരങ്ങള്‍, അഭ്യാസം, അപൂര്‍വ്വത, ഫലം, അര്‍ത്ഥ 

വാദം, ഉപപത്തി എന്നിങ്ങനെ ആറ്‌ ലിംഗങ്ങള്‍ (ലക്ഷണങ്ങള്‍) എന്നിവ യോജിച്ചതിനെ സിദ്ധാന്തപ 

ക്ഷമെന്നും (്രഹ്മസൂരതത്തില്‍ പറയുന്നു. 

ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത യില്‍ ഈ തരംതിരിവ്‌ പ്രകടമായി നിലകൊള്ളുന്നുണ്ട്‌. സാമാ 

നൃയലോകദൃഷ്ടിയില്‍ ശ്രീരാമനെക്കുറിച്ച്‌ ഉയരാവുന്ന സന്ദേഹങ്ങള്‍ അതില്‍ സീത പൂര്‍വ്വപക്ഷമായി 

അവതരിപ്പിക്കുന്നു. പ്രസ്തുത തലത്തിലൂടെ കടന്നു പോകുമ്പോള്‍ ശ്രീരാമനെ പ്രതിക്കൂട്ടിലാക്കുന്നു 

വെന്നതുപോലുള്ള ചിന്തകള്‍ അനുവാചകന്‍ തോന്നാനിടയുണ്ട്‌. തുടര്‍ന്നു വരുന്ന ഭാഗങ്ങളില്‍ ആദ്യത്തെ 

ചിന്തകള്‍ ഉന്നയിച്ച പ്രള്‍ശനമണണ്‍്ഡലങ്ങളെ നിഷ്പക്ഷബുദ്ധിയോടെ വിചാരം ചെയ്ത്‌ വസ്തുസ്ഥി 

തിയിലെത്തിച്ചേരുന്നു. സീത പൂര്‍വൃവപക്ഷമായി ഉയര്‍ത്തുന്ന ചിന്തകളെ ഇങ്ങനെ സംഗ്രഹിക്കാം. നല്ല 

വണ്ണം പരിശോധിച്ചറിഞ്ഞ സ്നേഹവും കാരുണ്യവുമെല്ലാം അല്പബുദ്ധികളുടെ ഏഷണികള്‍കേട്ട 

ഉപേക്ഷിച്ച്‌ രാജാക്കന്മാര്‍ നിന്ദ്യങ്ങളായ കൃത്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ചാടിയിറങ്ങുന്നു(ശ്ലോകം-82), ധര്‍മ്മിഷഠരെന്ന്‌ 

155- ബ്രഹ്മസൂത്രം (ശാങ്കരഭാഷ്യാനുവാദം)- പണ്ഡിറ്റ്‌ ഗോപാലന്‍ നായര്‍, ഈതോസ്‌ ബുക്സ്‌, 1994, എഡി 

-1, പുറം-13-14 
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പുകള്‍പെറ്റവര്‍ തന്നെ ഇത്തരം ആചരണത്തിനു മുതിര്‍ന്നാല്‍ ധര്‍മ്മത്തിനു നാശവും സജ്ജനങ്ങള്‍ക്കി 

വിടെ പുലരാന്‍ കഴിയാത്ത അവസ്ഥയുമുണ്ടാകും(ശ്ലോകം-85), രാമനെപ്പോലെ ഭാര്യയെ ഉപേക്ഷിക്കുന്ന 

പുരുഷന്മാര്‍ സ്നേഹം നിമിത്തമായി അവളനുഭവിക്കുന്ന ക്ലേശത്തെ അശേഷം അറിയുന്നില്ല (ശ്ലോകം 

-87), ജനഹിതമനുസരിച്ച്‌ രാമന്‍ എന്നെ ശിക്ഷിക്കാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതനായെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌ ശരിയല്ല. 

വിവിധ തട്ടില്‍ നില്‍ക്കുന്ന ജനങ്ങളുടെ അഭിപ്രായങ്ങള്‍ രാജാവ്‌ പരിശോധിച്ചറിയേണ്ടതാണ്‌. (ശ്ലോകം 

-92), കൈകേയി പട്ടാഭിഷേകം മുടക്കിയശേഷം സകലജനങ്ങളും തടുത്തിട്ടും വനത്തില്‍ പോയ രാമന്‍ 

സീതാവിഷയത്തില്‍ മാത്രം ഇങ്ങനെ പ്രവര്‍ത്തിച്ചത്‌ ശരിയായില്ല (ശ്ലോകം-94), മാനിയായ രാമന്‍ തന്റെ 

അപമാനത്തെ കഴുകിക്കളയാനാണ്‌ ശിക്ഷിച്ചതെങ്കില്‍ ആ കൃത്യംകൊണ്ടുതന്നെ തന്റെ കുറ്റം സ്ഥിരീ 

കരിച്ചെന്നുള്ള വസ്തുത കൂടി അദ്ദേഹം വിചാരിക്കേണ്ടതായിരുന്നു (ശ്ലോകം-105), തെളിവില്‍ സംശയം 

വന്നാല്‍ ധര്‍മ്മബുദ്ധിയുള്ള രാജാക്കന്മാര്‍ കുറ്റം ചെയ്തവര്‍ക്കുതന്നെ മാപ്പ്‌ കൊടുക്കാറുണ്ട്‌. നിരപരാ 

ധിയും ഗര്‍ഭിണിയുമായ എനിക്ക്‌ ശ്രീരാമന്‍ പാപഭയമൊന്നും കൂടാതെ കഠിന ശിക്ഷ നല്‍കിയിരിക്കു 

ന്നു(ശ്ലോകം-106,107), സ്ര്തരീകളെയും ശുദ്രരെയും തള്ളിക്കളയുന്ന ധര്‍മ്മശാസ്ത്രങ്ങളെ അക്ഷരാര്‍ത്ഥ 

ത്തില്‍ അനുഷ്ഠിക്കാന്‍ തുടങ്ങിയതിന്റെ ദോഷഫലമാണിത്‌, (ശ്ലോകം-112), രാമന്റെ ഇന്നത്തെ ചെയ്തി 

കള്‍വെച്ചു നോക്കുമ്പോള്‍ ഉല്‍ക്കൃഷ്ടമായ മനോഗുണങ്ങള്‍ തനിക്കു മുമ്പെ അദ്ദേഹത്തെ വിട്ടുപോയി 

രിക്കാം(ശ്ലോകം-113). 

തുടര്‍ന്നുള്ള ശ്ലോകങ്ങളില്‍ താന്‍ ഉന്നയിച്ച പ്രശ്നങ്ങള്‍ക്കുള്ള മറുപടി സീത സ്വയം കണ്ടെ 

ത്തുന്നു. അപവാദശ്രവണത്തില്‍നിന്നുണ്ടായ ഉദ്വേഗത്താല്‍ അഭിമാനിയായ അദ്ദേഹം ആപത്തുകളെക്കു 

റിച്ച്‌ ചിന്തിക്കാതെ രാജധര്‍മ്മത്തെ പുരസ്‌ക്കരിച്ച്‌ അങ്ങനെ ചെയ്തതാകാം(ശ്ലോകം-135,136), മലക 

ളില്‍ ഗുഹകളെന്നപോലെ മഹാന്മാര്‍ക്ക്‌ ചില വീഴചകള്‍ ശോഭ നല്‍കുന്നു(ശ്ലോകം-140), യജ്ഞപ 

ത്നിക്കായി രാമനുണ്ടാക്കിയ സീതയുടെ പൊന്‍പ്രതിമയുടെ കാര്യം അനുസ്മരിച്ച്‌ നടത്തുന്ന അഭിന 

ന്ദനം(ശ്ലോകം-147), പുറമെ ഗാംഭീര്യം നടിച്ചുകൊണ്ട്‌ സ്വയംകൃതമായ കഠിനകൃത്യത്തെ ഓര്‍ത്ത്‌ ശപി 

ച്ചുകൊണ്ട്‌ രാജധര്‍മ്മമാകുന്ന ഇടുങ്ങിയ അറയില്‍ അങ്ങ്‌ തടവിലാണെന്ന്‌ ഞാനറിയുന്നു(ശ്ലോകം 

-151), വളരെക്കാലം ബന്ധനത്തിലിരുന്ന പക്ഷി തന്റെ ചിറകിന്റെ ശക്തി മറന്നുപോകുന്നതുപോലെ 

പാരമ്പര്യാചാരങ്ങളുടെ ശക്തി രാജാക്കന്മാരെ പരാധീനരാക്കും(ശ്ലോകം-152), വിരഹോല്‍ക്കടമായ മാന 

സികാവസ്ഥകളനുഭവിക്കുന്ന അങ്ങയെപ്പോലെ ലോകത്തിന്വേണ്ടി കഷ്ടതയും ത്യാഗവുമനുഷ്ഠിക്കാന്‍ 

മറ്റാര്‍ക്കുമാകില്ല (ശ്ലോകം-155,156), പ്രജാഹിതത്തിന്നനുസരിച്ച്‌ നാട ഭരിക്കാന്‍ പ്രയാസമാണ്‌ (ശ്ലോകം 

-157), അതിമാനുഷനും യതിയെക്കാള്‍ ഇന്ദ്രിയനിഗ്രഹമുള്ളവനും ധര്‍മ്മത്തിന്റെ പ്രകാശവുമായ രാമന്‍

.
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തനിക്ക്‌ ആദരണീയനാണ്‌(ശ്ലോകം-161), ഇന്ന്‌ ചെയ്ത പ്രവര്‍ത്തി ദേശകാലങ്ങളില്‍ പരിഗണിക്കാതെ 

വന്നാല്‍പ്പോലും അങ്ങയുടെ ആത്മത്യാഗം ഉല്‍കൃഷ്ടസ്ഥാനത്തിന്‌ അങ്ങയെ അര്‍ഹനാക്കും(ശ്ലോകം 

-162) തുടങ്ങിയ നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലൂടെ ശ്രീരാമന്റെ പ്രണയം നീതിബോധം, ത്യാഗം, സംയമിത്വം 

എന്നിവയെ ശ്ലാഘിക്കുന്നു. മാത്രമല്ല തനിക്ക്‌ മാനിലുണ്ടായ ആഗ്രഹം യുദ്ധങ്ങളിലേക്കും കഷടനഷ്ട 

ങ്ങളിലേക്കും നയിച്ചതായി സീത ആത്മവിമര്‍ശനം നടത്തുന്നുണ്ട(ശ്ലോകം-162). തന്നിലെ പൂര്‍വ്വപ 

ക്ഷരുപത്തിലുള്ള വിചാരധാരകളെ അര്‍ത്ഥവാദം, ഫലം, ഉപപത്തി എന്നിവയിലൂടെ സീത ക്രമികരി 

ച്ചപ്പോള്‍ അത്‌ കൂടുതല്‍ സിദ്ധാന്തപക്ഷ ലക്ഷണങ്ങളോടെയാണ്‌ പുനരവതരിച്ചതെന്ന്‌ ഇവിടെയെല്ലാം 

നമുക്ക്‌ കാണാം. 

4.7.10 സാത്വികം /രാജസികം 

സാത്വികതയില്‍ നിന്ന്‌ രാജസികഭാവത്തിലേക്ക്‌ വരുമ്പോള്‍ വികാരതീരധ്രമായി മാറുന്ന കൃതിയാണ്‌ 

ലീല. സാത്വികമായ ഗുണകോടിയില്‍നിന്നുള്ള പതനമായി വിലയിരുത്താനിടയുണ്ട്‌. കവി ഉള്‍ക്കൊ 

ണ്ടിരിക്കുന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യം സത്വരജസ്തമോഗുണങ്ങങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉപരിയുള്ളതാണ്‌. ഗുണഘടകങ്ങളിലൂടെ 

അതിനുപരിയുള്ള ലക്ഷ്യത്തെ പ്രാപിക്കാനാകില്ല. അപ്പോള്‍ ഏത്‌ ഗുണത്തെ സമാശ്രയിച്ചാലും നിര്‍ദ്ദി 

ഷ്ടലക്ഷ്യത്തില്‍നിന്നുള്ള പിന്നോട്ടടിക്കലായി അത്‌ മാറുന്നില്ല. കാരണം പരമസത്യത്തില്‍ പരിമിത 

ഭാവം പ്രതീതമാകുന്നത്‌ ഗുണധര്‍മ്മങ്ങളുടെ വ്യത്യസ്തമായ സ്വാധീനംകൊണ്ടാണ്‌. ഗുണങ്ങളിലൂടെ 

ഗുണാതീതഭാവത്തെ അറിയാനാകില്ല. മാര്രമല്ല, എല്ലാ ഗുണങ്ങളുടെയും ആധാരമായി വര്‍ത്തിക്കു 

ന്നത്‌ ഏകമായ സത്യംതന്നെയാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ഗുണവൈവിദ്ധ്യങ്ങളെയും അവയുടെ അനുപാത 

വ്യതിയാനങ്ങളെയും സമമ്പയിപ്പിച്ചുകൊണ്ടുള്ള മൌലികമായ അടിത്തറയില്‍ നിന്നാണ്‌ കവി ജീവി 

തത്തെ നിരൂപണം ചെയ്യുന്നത്‌. 

4.7.11 ബഈദ്ധം/അദ്വൈതം 

അദ്വൈതദര്‍ശനവും ബാവദ്ധദര്‍ശനവും തമ്മിലുള്ള ഛായാസാമ്യങ്ങളെ കൃതികളില്‍ വിദഗ്ദ്ധ 

മായി ഉപയോഗിച്ച കവിയാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍. സത്യത്തെ അദ്വൈതം കൂടുതല്‍ ധനാത്മകമായി വില 

യിരുത്തുമ്പോള്‍ ബൌദ്ധദര്‍ശനം അതിനെ നിര്‍ണ്ണയിക്കാന്‍ മദ്ധ്യമവും ജൂണാത്മകവുമായ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളെ 

അവലംബിക്കുന്നു. ധന-ജൂണ-മദ്ധ്യമങ്ങള്‍ക്കുപരിയാണ്‌ കേവലസത്യമെന്നതിനാല്‍ അതിനെ രണ്ട്‌ ദര്‍ശ 

154-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-691-715

.
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നങ്ങളും വിവിധ മാര്‍ഗ്ഗത്തിങ്ങളിലൂടെ സമീപിക്കുന്നുവെന്ന്‌ മാര്തം. ആത്മാവ്‌, ഈശ്വരന്‍ തുടങ്ങിയ 

വിഷയങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ബൌദ്ധദര്‍ശനം മൌനമവലംബിക്കുമ്പോള്‍ പ്രാപഞ്ചികതലത്തില്‍ മാത്രമാണ്‌ അവ 

യുടെ പ്രസക്തിയെന്ന്‌ അദ്വൈതം അടിവരയിടുന്നു. അനിര്‍വൃവചനീയപ്രതിഭാസം എന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ 

അദ്വൈതം മായയെന്നും ബദ്ധം ശൂന്യമെന്നും വിശ്വപ്രപഞ്ചത്തെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. 

വീണപൂവി ല്‍ ദേഹസുഷമ കുറഞ്ഞ്‌ വീണപൂവ്‌ സുമേരുവിന്റെ മുകളിലുള്ള കലപ്രദുമത്തിന്റെ 

കൊമ്പില്‍ വിരിയാനും സുരയുവാക്കളില്‍ ഇമ്പത്തെ ജനിപ്പിച്ച്‌ രാഗസമ്പത്ത്‌ ഉണര്‍ത്താനുമുള്ള സാദ്ധ്യ 

തയെക്കുറിച്ച്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട. (ശ്ലോകം-37) ഇവിടെ സംഭാവ്യതയെ ഉന്നയിക്കുമ്പോള്‍ സ്വീകരി 

ക്കുന്നത്‌ മദ്ധ്യമമാര്‍ഗ്ഗമാണ്‌. വിവിധതലങ്ങള്‍ നിരൂപിക്കുമ്പോള്‍ അതെല്ലാം കേവലസത്ൃത്തിന്റെ നില 

പാടില്‍ അപ്രസക്തമെന്നു കാണിക്കാന്‍ അവയുടെ പരകോടിക്( )ളെ നിഷേധിക്കുന്ന സമീ 

പനം അദല്വൈതത്തിലുണ്ട്‌. കാരണം പരകോടികളിലേക്കുള്ള ഗമനം ഏതെങ്കിലും സാപേക്ഷയാഥാര്‍ത്ഥൃയ 

ങ്ങളുമായി കെട്ടുപിണഞ്ഞു കിടക്കുന്നതിനേ ഉതകൂ. അതുകൊണ്ട്‌ അവയെ നിരാകരിച്ച്‌ പ്രാപഞ്ചിക 

യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ മദ്ധ്യമമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതാണ്‌ സന്തുലിതമായ സമീപനം. പരകോടിക 

ളില്‍ ചിന്തയെ തളച്ചുകെട്ടാതെ അതിന്റെ മദ്ധ്യമമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ സഞ്ചരിക്കുമ്പോള്‍ വിരുദ്ധദ്വന്ധങ്ങളെ 

സന്തുലിതമായി നിരിക്ഷിക്കാനും തദ്വാരാ അതിക്രമിക്കാനും സാധിക്കുന്നു. ബൌദ്ധദര്‍ശനത്തിലെ മദ്ധ്യ 

മമാര്‍ഗ്ഗ ത്തിന്റെ താല്പര്യവും അതു തന്നെയാണ്‌. 

ബുദ്ധമതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ആശാന്റെ വീക്ഷണങ്ങള്‍ മതപരിവര്‍ത്തന രസവാദ മെന്ന ലേഖന 

ത്തിലുണ്ട്‌. സ്വാമിയെ അഭിനവബുദ്ധന്‍ എന്നു നമ്മില്‍ ചിലര്‍ ചിലപ്പോള്‍ വിശേഷിപ്പിക്കാറുണ്ട്‌. 

അതു ബുദ്ധഭഗവാനോടുള്ള ശിലസാമ്യത്തെ അടിസ്ഥാനമാക്കി നമ്മള്‍ ചെയ്യുന്ന അപദാനമാകുന്നു. 

ആദ്ധ്യാത്മികമായ അഭിപ്രായത്തിലുള്ള സാമൃത്തെ ആധാരമാക്കി ചെയ്യുന്നതല്ല. എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍ 

പലമതസാരവുമേകം എന്ന്‌ സ്വാമി പറയുന്നു. ബുദ്ധദേവന്‍ ഒരിക്കലും അങ്ങനെ പറഞ്ഞിട്ടില്ല. ബുദ്ധ 

തത്ത്വങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഈ അഭിപ്രായം പ്രത്ൃക്ഷവിരുദ്ധവും ആകുന്നു. ഒരു മതം എന്ന സ്വാമികളുടെ സിദ്ധാ 

ന്തവും മേല്‍പ്രകാരം സാരനിര്‍ണ്ണയം ചെയ്തു സിദ്ധിക്കുന്ന ഏകത്വത്തെ ആസ്പദീകരിച്ചുള്ളതാകുന്നു. 

അതുകൊണ്ട സ്വാമിക്ക്‌ എല്ലാ മതത്തെയും അതാതിനുള്ള ആദ്ധ്യാത്മികമായ ലക്ഷ്യത്തിന്റെ അഭേ 

ദത്തെ ആധാരമാക്കി സ്നേഹിക്കാന്‍ കഴിയുന്നു. നമ്മളില്‍ ചിലരാകട്ടെ, ഹിന്ദുമതത്തെ കഠിനമായി 

155- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 പുറം-253
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ആക്ഷേപിക്കുകയും ബുദ്ധമതത്തെ അമിതമായി സ്തുതിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 

തന്റെ കൃതികളിലെ ബുദ്ധമതദര്‍ശനത്തിന്റെ സ്വാധീനത്തെ കുറിച്ച്‌ ആശാന്‍ ഇങ്ങനെ എഴുതുന്നു- 

ദുരവസ്ഥയിലോ ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകിയിലോ എന്നല്ല എന്റെ ഏതെങ്കിലും കൃതികളില്‍ മതത്തെ 

ഉപലംഭിച്ചു ഞാന്‍ ചെയ്യുന്ന നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളെല്ലാം മതപരിഷക്കരണത്തെ മാത്രം ഉദ്ദേശിച്ചുകൊണ്ടാണെന്നും 

പരിവര്‍ത്തനത്തെ മുന്‍നിര്‍ത്തിയല്ലെന്നും നിഷ്ക്കര്‍ഷിച്ചു വായിച്ചു നോക്കുന്ന ആര്‍ക്കും അറിയാമെ 

ന്നാണ്‌ എന്റെ ധാരണ. പരിഷക്കരണത്തില്‍ ഒരു ജാതി ഒരു മതം ഒരു ദൈവം എന്നുള്ള ശ്രീനാരായണ 

മതം ആണെന്ന്‌ ഞാന്‍ ഒരിക്കല്‍ കൂടി പറഞ്ഞേക്കാം. നിങ്ങളുടെ തൃശ്ശൂര്‍ ലേഖകന്‍ ശ്രീമാന്‍ കുഞ്ഞുണ്ണി 

ഞാന്‍ ആറ്റിങ്ങലില്‍ ഈയിടെ ചെയ്ത ഒരു പ്രസംഗത്തില്‍ എന്റെ മതം ബുദ്ധമതമാണെന്നു പ്രസ്താ 

വിച്ചതായി കാണുന്നു. ഞാന്‍ അങ്ങനെ പറഞ്ഞിട്ടില്ല. എനിക്ക്‌ ബുദ്ധഭഗവാനിലും ഭക്തിബഹുമാന 

ങ്ങള്‍ ഉണ്ടെന്നുള്ളത്‌ ശരി തന്നെ. അത്‌ എന്റെ ഇപ്പോഴത്തെ ആദര്‍ശത്തിനു വിരുദ്ധമല്ലായ്‌കയാല്‍ 

തുടര്‍ന്നുകൊണ്ടിരിക്കുന്നതിനുള്ളതുമാകുന്നു. 

ബരദ്ധദര്‍ശനം ആശാനിലുണ്ടാക്കിയ സ്വാധീനം ഈ രണ്ട്‌ പരാമര്‍ശങ്ങളിലും വ്യക്തമാണ്‌. 

ആശാന്‍കവിതയില്‍ ക്രേന്രസ്ഥാനത്ത്‌ നില്‍ക്കുന്നത്‌ അദ്വൈതചിന്തയാണെങ്കില്‍ അതിന്‌ പശ്ചാത്തല 

ശോഭ നല്‍കുന്നത്‌ അതിനോട അനന്ൃമായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന ബൌദ്ധദര്‍ശനമാണ്‌. ബുദ്ധമതം ലോകനി 

ലപാടില്‍ ഉന്നയിക്കുന്ന സാര്‍വ്വതിക സ്നേഹസാഹോദര്യങ്ങളില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ വിശ്വമാനവികത 

യുള്‍പ്പെടെയുള്ള മുല്യസഞ്ചയങ്ങളെ ആശാന്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ട രചനകളെ സമ്പുഷടമാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. പക്ഷേ, 

അതദ്ദേഹം സ്വാംശീകരിച്ച അദ്വൈതമായ ഐക്യബോധശത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌. ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ 

നിയ്ന്ത്രിച്ച്‌ തൃഷണയെ സംസ്‌ക്കരിച്ച്‌ അവസാനം വ്യക്തിതലത്തിലുള്ള അഹങ്കാരംപോലും കെട്ടട 

ങ്ങുന്നുവെന്ന്‌ ബൌഈദ്ധര്‍ പറയുന്ന നിര്‍വ്വാണാവസ്ഥയെത്തന്നെയാണ്‌ പദാര്‍ത്ഥപ്രപഞ്ചത്തെ തന്റെ 

അസ്തിത്വത്തില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നമായി തിരിച്ചറിയുന്ന ജീവന്മുക്തിയെന്ന്‌ അദ്വൈതം നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. 

156- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം മൂന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം- 

157- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം മൂന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം-
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ഒരു കൃതിയുടെ ദാര്‍ശനിക അപ്ഗ്രഥനത്തില്‍ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്‌ വളരെയധികം പ്രാധാ 

നൃമുണ്ട്‌. ഈ പ്രപഞ്ചം ഏത്‌ ശക്തിവിശേഷത്തില്‍ നിന്നുണ്ടായി? എന്തില്‍ നിലനിന്ന്‌ ഏതിലേക്ക്‌ 

വിലയം പ്രാപിക്കുന്നു? അതിന്റെ സത്യാവസ്ഥ എന്താണ്‌? മനുഷ്യജീവിതവും ഈ ലോകവുമായി 

എങ്ങനെ ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു? തുടങ്ങിയ നിരവധി ചോദ്യങ്ങള്‍ ഈ തലത്തില്‍ നിന്നാണ്‌ ഉരുത്തിരി 

യുന്നത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ലോകവീക്ഷണത്തെ അടിസ്ഥാനമാക്കി സാഹിതൃകൃതിയെ അപഗ്രഥിക്കുമ്പോള്‍ 

പ്രപഞ്ചനിരൂപണം, മൃത്യുബോധം, സ്വത്വബോധം, നൈതികമുല്യങ്ങളോടുള്ള സമീപനം, സാമൂഹിക 

ബന്ധം എന്നിവയെല്ലാം പരിശോധിക്കേണ്ടി വരുന്നു. മനുഷ്യന്റെ ബൌദ്ധികവും പ്രായോഗികവുമായ 

ചിന്തകളെ വൈയക്തികഭാവത്തോടും കാലഘട്ടത്തിന്റെ ഉദ്ദേശ്യലക്ഷ്യങ്ങളോടും വസ്തുതത്ത്വത്തിന്റെ 

അടിസ്ഥാനത്തോടും ഇണക്കിയാണ്‌ ലോകവീക്ഷണം രൂപപ്പെടുന്നത്‌. അതില്‍ വസ്തുനിഷഠഭാവത്തോ 

ടൊപ്പംതന്നെ അന്വേഷകന്റെ ആത്മനിഷഠാഭാവവും പ്രസക്തമാണ്‌. ഇവയുടെ പാരസ്പര്യത്തില്‍ 

നിന്നാണ്‌ സമ്യക്കായ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണം ഉണ്ടാകുന്നത്‌. സര്‍ഗ്ഗാത്മകത വിവിധ മാദ്ധ്യമങ്ങളിലൂടെ 

വസ്്‌തുനിഷ്ഠതലവുമായി താദാത്മ്യം പ്രാപിച്ചാണ്‌ സാഹിത്ൃയസൃഷ്ടികളില്‍ ഈ ധര്‍മ്മം 

പ്രത്യക്ഷപ്പെടുന്നത്‌. 

ലോകവീക്ഷണം 

എല്ലാം യാതൊന്നില്‍ കാണപ്പെടുകയും അറിയപ്പെടുകയും കര്‍മ്മഫലം അനുഭവിക്കപ്പെടുകയും 

ചെയ്യുന്നുവോ അതാണ്‌ ലോകം. ഇതിന്‌ വൃഷ്ടിതലത്തിലും സമഷ്ടിതലത്തിലും അര്‍ത്ഥവ്യാപ്തിയു 

ണ്ട്‌. ഉണ്ടായി നിലനിന്ന്‌ വളര്‍ന്ന്‌ ക്ഷയിച്ച്‌ നശിച്ചുപോകുന്ന ഇന്ദ്രിയവേദ്ൃമായ സര്‍വ്വചരാചരാത്മക 

പ്രപഞ്ചവും ലോകമെന്ന പദത്തിന്റെ സമഷ്ട്യര്‍ത്ഥപരിധിയില്‍ പെടുന്നു. വൃഷട്യര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഒരാള്‍ക്ക്‌ 

ഇന്ദ്രിയമനോബുദ്ധ്യുപാധികളിലൂടെ സംവേദ്യമാകുന്ന അനുഭവമണ്ഡലമാണ്‌ അയാളുടെ ലോകം. 

ഈ ദൃഷ്ടിയില്‍ ലോകം ഓരോരുത്തരെ സംബന്ധിച്ച്‌ വ്യത്യസ്തമാണ്‌. കേവലമായ സത്യത്തെ കര്‍മ്മ 

സംസ്‌ക്കാരത്തിന്റെ സ്വാധീനത്താല്‍ സോപാധികമാക്കിയാണ്‌ വൈവിദ്ധ്യപൂര്‍ണ്ണമായ സൃഷ്ടിജാല 

1-രാജഗോപാല്‍. എന്‍. കെ.-സംസ്കൃത നിരുക്തകോശം, (കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട ഒന്നാം എഡി.-1999, 

പുറം-195
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ങ്ങള്‍ പ്രകടമാകുന്നത്‌. സത്താപര്( )മായ ഏകത്ചമുണ്ടെങ്കിലും കേവലസത്യത്തെ അനന്ത 

കോടി തലങ്ങളില്‍ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള സാദ്ധ്യതയും അതുള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. അതിനാല്‍ എല്ലാ 

സൃഷ്ടികളും തനത്‌ വ്യക്തിത്വം പുലര്‍ത്തുന്നവയാണ്‌. അപ്പോള്‍ ജീവാത്മാവിന്റെ പ്രജ്ഞ പരിണാമ 

ഗതിയില്‍ ചപവുട്ടിക്കയറുന്ന നാനാതരം കോണിപ്പടികളാണ്‌ ലോകങ്ങള്‍. പ്രജ്ഞാശക്തിയുടെ വാസനാ 

ത്തോതനുസരിച്ച്‌ ഓരോ ലോകവും മേല്‍ക്കുമേല്‍ സ്പഷ്ടീഭവിക്കുന്നു. പ്രജ്ഞാശക്തിയുടെ നിലഭേ 

ദമനുസരിച്ച്‌ ഓരോ ജീവാത്മാവും ഓരോരോ ഉപാധിവിശേഷങ്ങളെ സ്വീകരിക്കുന്നു. ഈശ്വരചൈത 

നയത്തിന്റെ ഓരോ രൂപഭേദവും അതിനെ ആവിര്‍ഭവിപ്പിക്കുന്ന പ്രകൃതിയുടെ നിലയ്ക്കുള്ള ഓരോ 

വ്ൃത്യാസവുമാണ്‌ ഓരോ ലോകമാകുന്നത്‌. 

പ്രകൃതിയുടെയും മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെയും സൂക്ഷമാംശങ്ങളിലേക്ക്‌ വൈകാരികതലത്തിലൂന്നി 

കവിത സര്‍ഗ്ഗപര്യടനം നടത്തുമ്പോള്‍ യുക്ത്യധിഷഠിതമായ തര്‍ക്കവിതര്‍ക്കങ്ങളുടെയും വിചാരവിശ്ശേ 

ഷണളുടെയും അവിരുദ്ധപഥത്തിലാണ്‌ ദര്‍ശനം സഞ്ചരിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ ആശാന്‍ കവിതയില്‍ ലോക 

ത്തിന്റെ മിഥ്യാത്വം, ആത്മാവിന്റെ അനശ്വരത, ജീവിതത്തിന്റെ നശ്വരത, ലോകജിവിതത്തെ സാര്‍ത്ഥക 

മാക്കുന്ന സ്നേഹദീപ്തി എന്നിങ്ങനെയുള്ള സവിശേഷ ഘടകങ്ങളെ സംഘടിപ്പിച്ച്‌ ഉദാത്തതയിലേ 

ക്കെത്തിക്കുന്നത്‌ ദാര്‍ശനികതലമാണ്‌. കാല്പനികതയുടെ വക്താവെന്ന നിലയില്‍ വികാരവിചാരങ്ങളെ 

യും വിശ്ചപ്രകൃതിയെയും അന്തര്‍ജ്ഞാനമണണ്‍്ഡലവുമായി ഇണക്കിക്കൊണ്ടു പോകുന്നതിന്‌ അദ്ദേഹം 

അവലംബമാക്കുന്നത്‌ അദ്വൈതദര്‍ശനത്തെയാണ്‌. അതിലുടെ ജീവിതയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ ധ്വന്യാത്മകവും 

ധ്യാനാത്മകവുമായി സ്വാംശീകരിക്കാനും തന്നിണക്കത്തോടെ ആവിഷ്ക്കരിക്കാനും കഴിഞ്ഞു. 

സ്തോത്രകൃതികള്‍മുതല്‍ക്കുള്ള കുമാരനാശാന്റെ ദാര്‍ശനിക അവബോധത്തിന്റെ മാലികഭാ 

വമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ പില്‍ക്കാലകൃതികളിലുമുള്ളത്‌. രൂപഘടനയിലും ഭാവത്തിന്റെ ഉപരിമണ്ഡല 

ത്തിലും ഭാവുകത്വചപരിണാമത്തിന്നനുസ്ൃതമായ ആവിഷ്ക്കാര സ്ര്രദായങ്ങള്‍ ആശാന്‍ കൈക്കൊണ്ടിട്ടു 

ണ്ട. എന്നാല്‍ കേവലസത്യത്തെ കുറിച്ചുള്ള അവബോധം, ഈശ്വരന്റെ ഏകത്വം, ജീവാത്മാവിന്റെ 

അനശ്വരത്വം തുടങ്ങിയവയെക്കുറിച്ചുള്ള നിദര്‍ശനം വിഷയപ്രപഞ്ചം മായികമാണെന്നും അതിന്നപ്പു 

റത്തുള്ള അതിതതലങ്ങളെ അന്വേഷിച്ചറിയണമെന്നുള്ള ബോദ്ധ്യം, വ്യവഹാരപ്രപഞ്ചം അപൂര്‍ണ്ണവും 

ദുഃഖദായകവുമാണെന്ന വീക്ഷണം, ഭോഗവിഷയങ്ങളിലൂടെ ശാശ്വതമായ വിമോചനം നേടാനാകില്ലെന്ന 

വിശ്വാസം, സര്‍വ്വചരാചരങ്ങളുടെയും ഉള്ളില്‍ നിലകൊള്ളുന്ന നന്മയിലും കാരുണ്യത്തിലും സ്നേഹ 

2-നാരായണ മേനോന്‍ നാലാപാട്ട്‌-. ആര്‍ഷജ്ഞാനം- മാതൃഭൂമി ബുക്ക്സ്‌, കോഴിക്കോട്‌ 1970, എഡി-1, 

പുറം-16
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ത്തിലും നിലയൂന്നിയ ഐകമത്യം എന്നീ മൌാലികവീക്ഷണങ്ങളിലെല്ലാം സ്തോത്രകൃതികള്‍ക്കും 

പില്‍ക്കാലകൃതികള്‍ക്കും തമ്മില്‍ സാദൃശ്യമുണ്ട്‌. ലോകവീക്ഷണത്തിലും ഇതേ കാഴ്ചപ്പാടാണ്‌ കവി 

ഉന്നയിക്കുന്നത്‌. അതിനെ ഇങ്ങനെ സംഗ്രഹിക്കാം. 

അറിവ്‌ ചൈതന്യം ശാശ്ചതം 

ലോകം ജഡം ക്ഷണികം 

പ്രപഞ്ചത്തിലെ സൃഷ്ടിജാലങ്ങളെല്ലാം നിമിത്ത-ഉപാദാനകാരണങ്ങളില്‍ അധിഷഠിതമാണ്‌. 

സ്രഷടാവ്‌ നിമിത്തകാരണവും സൃഷടിക്കുള്ള സാമ്ര്രി ഉപാദാന കാരണവുമാണ്‌. നിമിത്തകാരണ 

ത്തിന്‌ ആവശ്യമായ അറിവും സൃഷ്ടിക്കുന്നതിനുള്ള ശക്തിയും സാമര്‍ത്ഥ്യവും വേണം. ജഡപദാര്‍ത്ഥ 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ ചൈതനൃത്തില്‍നിന്ന്‌ ഭിന്നമായ അസ്തിത്വമില്ലാത്തതിനാല്‍ പ്രപഞ്ചസ്ൃഷ്ടിക്ക്‌ നിമിത്തവും 

ഉപാദാനവുമായ കാരണമായി അദ്വൈതം നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നത്‌ ഏകനായ ഈശ്വരനെയാണ്‌. ഇതിനെ 

ക്കുറിച്ച്‌ ശാങ്കരശതകത്തില്‍ കവി പറയുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. ഈ ലോകങ്ങള്‍ ഉള്ളതാണെങ്കില്‍ 

അതിനൊരു നാഥന്‍ ഉണ്ടായിരിക്കുമല്ലോ? അങ്ങനെയൊരുണ്ടമ അങ്ങ്‌ തന്നെയാണ്‌. അതിനാല്‍ മറ്റൊരാ 

ശ്രയവും തനിക്കില്ല. ഈ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ മൂലകാരണം ഈശ്വരനാണെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കുകയാണി 

വിടെ. കാരണത്തിന്‌ കൊടുക്കുന്ന ആലങ്കാരിക ഭാഷ്യമാണ്‌ നാഥനെന്ന പ്രയോഗം. അതില്‍ത്തന്നെ 

മറ്റൊരിടത്ത്‌ (ശ്ലോകം-28) പറയുന്നു. 

ചിന്തിക്കിലിയുലകു തന്തു ചിലന്തിപോലെ / ബന്ധിച്ചു നീ സകല സാക്ഷിയതായിരുന്നും 

അന്ധത്വമേകിയതിലിട്ടിവരേ വലിപ്പ-/ തെന്തിന്ദ്രജാലമിതു സാംബ! കൃപാംബുരാശേ 

ആലോചിച്ചു നോക്കിയാല്‍ എട്ടുകാലി വല നെയ്യുന്നതുപോലെ ലോകം കെട്ടിപ്പടുത്ത്‌ അതില്‍ മായ 

യാല്‍ വലിച്ചിടുന്നു. ഇത്‌ എന്ത്‌ ഇന്ദ്രജാലമെന്ന്‌ കവി ആശ്ചര്യപ്പെടുന്നു. തന്റെ ശരീരത്തിലുള്ള 

നൂലുകൊണ്ട്‌ എട്ടുകാലി വലകെട്ടുന്നതുപോലെയാണ്‌ വിശ്വസൃഷ്ടിയെന്നാണ്‌ സൂചന. പരസഹായ 

മില്ലാതെ ഒരു വസ്തുവില്‍നിന്ന്‌ പലതും പ്രകടമാകാമെന്നതിനുള്ള ദൃഷ്ടാന്തമാണ്‌ ഇവിടെ നല്‍കുന്ന 

ത്‌. ചിലന്തി തന്നില്‍നിന്നുതന്നെ നുലുകളുണ്ടാക്കി വലകെട്ടി അതില്‍ത്തന്നെയിരിക്കുന്നു. അതുപോലെ 

ഈശ്വരന്റെ അനന്യമായ ശക്തിതന്നെയാണ്‌ പ്രപഞ്ചമായി പരിലസിക്കുന്നത്‌. എപ്രകാരമാണോ 

ചിലന്തി തന്നില്‍ നിന്നുതന്നെ നൂലുണ്ടാക്കി വലകെട്ടി തന്റെ ഭാഗമായിത്തന്നെ കരുതിപ്പോരുന്നത്‌, 

3- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-147, (ശ്ലോകം-23) 

4- അതേ പുസ്തകം- പുറം-148

.
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എപ്രകാരമാണോ ഭൂമിയില്‍ ഭൂമിയുടെ ഭാഗമായിത്തന്നെ ചെടികളും വൃക്ഷങ്ങളും രൂപംകൊള്ളുന്നത്‌, 

എപ്രകാരമാണോ ജീവിക്കുന്ന വ്യക്തിയില്‍ നിന്നും തലമുടിയും ദേഹരോമങ്ങളും ഉണ്ടാകുന്നത്‌ അപ്ര 

കാരം പരമകാരണമായ അഖണ്‍്ഡബോധശത്തില്‍ നിന്നും ജഗത്തായി കാണപ്പെടുന്ന എല്ലാം രൂപംകൊ 

ള്ളുന്നു വെന്ന ഉപനിഷല്‍ദര്‍ശനവുമായി ഇതിന്‌ ബന്ധമുണ്ട്‌. ഈശ്വരനെ നിമിത്തകാരണമായും 

ലോകത്തെ ഉപാദാനകാരണ്മായും എണ്ണുന്ന ന്യായത്തില്‍നിന്ന്‌ വൃത്യസ്തമായി അഭിന്നനിമിത്തോ 

പാദാനകാരണമെന്ന നിലയിലാണ്‌ അദ്വൈതം ഈശ്വരനെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. ബ്രഹ്മത്തിന്റെ അനന്യ 

ശക്തിയായ മായയിലൂടെയാണ്‌ ഈ ലോകം പ്രകടമാകുന്നത്‌. വ്യാവഹാരികമായി നിരൂപണം ചെയ്യു 

മ്പോള്‍ ഈശ്വരന്‍ തന്നെയാണ്‌ അതിന്റെ സൃഷ്ടിയും (സഷ്ടാവുമെന്ന നാരായണഗുരുവിന്റെ 

ദൈവദശകത്തിലെ അദ്വൈതവീക്ഷണം തന്നെയാണ്‌ കവി ഇവിടെ കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌. 

ശാങ്കരശതകത്തിലെ മറ്റൊരിടത്ത്‌ ഇങ്ങനെ ചോദിക്കുന്നു. കൈവല്യദശയിലും ജാഗ്രത്തിലും 

സുഷുപ്തിയിലും എല്ലാ ജീവന്മാരെയും ഉള്ളിലിരുന്നു സംരക്ഷിക്കുന്ന ഒന്നിന്റെ ലീലയോ മികവോ 

ആണോ ഈ പ്രപഞ്ചം? വൈവിദ്ധ്യപൂര്‍ണ്ണമായ ജഗത്തിന്റെ സൂക്ഷമസാക്ഷിയാണ്‌ ഈശ്വരതത്ത്വം. 

പ്രകടമായതെല്ലാം നിലനിന്ന്‌ വിലയം പ്രാപിക്കുന്നത്‌ ഒരേ ബോധക്രന്ദ്രത്തിലാണ്‌. അതിന്റെ അപേക്ഷ 

യില്‍ സ്ഥായീഭാവമില്ലാത്ത നിരന്തരമാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകുന്ന ഒന്ന്‌ സ്രഷ്ടാവിന്റെ കളിയോ പൊളിയോ 

ആകാനേ തരമുള്ളു. നിമിഷംകൊണ്ട്‌ നശിച്ചു പോകുന്ന ഈ ലോകത്തെക്കണ്ട മടുത്ത്‌ അവിടത്തെ 

തൃപ്പാദം അണയാന്‍ കൊതിക്കുന്നുവെന്നും തുടര്‍ന്ന്‌ പറയുന്നു. ലോകം ക്ഷണികവും ശൂന്യവുമാ 

ണെന്ന മാദ്ധ്യമികബരദ്ധരുടെ ചിന്തയുമായി ഇതിന്‌ ബന്ധമുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ അതിനെ കേവലസത്യൃ 

മായി പരിഗണിക്കാതെ വ്യവഹാരയാഥാര്‍ത്ഥൃമെന്ന നിയ്രന്ത്രിതനിലയിലാണ്‌ അദ്വൈതം ഉള്‍ക്കൊള്ളു 

ന്നത്‌. 

ശരീരക്നേശങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം കാരണമായിട്ടുള്ളതും അഹങ്കാരത്തില്‍നിന്ന്‌ രൂപംകൊണ്ടതുമായ 

സംസാരവ്ൃക്ഷത്തെ വെട്ടി മുറിക്കാന്‍ കഴിവുള്ള കുഠാരമുണ്ടെന്ന്‌ അതില്‍ത്തന്നെ ശിവനെ സ്തുതി 

യഥോര്‍ണ്ണനാഭിഃ സൃജതേ ഗൃഹ്ണതേ ച / യഥാ പൃഥിവ്യാമോഷധയഃ സംഭവന്തി 

യഥാസതഃ പുരുഷാത്‌ കേശലോമാനി / തഥാക്ഷരാത്‌ സംഭവതീഹ വിശ്വം (മുണ്ഡകോപനിഷത്ത്‌-1-1-7) 

വേദാന്തദര്‍ശനം-ഉപനിഷത്‌ സ്വാദ്ധ്യായം-പ്രൊഫ.ജി. ബാലകൃഷണന്‍ നായര്‍- കേരളഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട 

-1997, എഡി-1-പുറം-495 

6- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്നു- പ്രൊഫ.ജി. ബാലക്യ 

ഷണന്‍ നായര്‍-കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1, 2003- പുറം-40, (ശ്ലോകം- 5) 

7-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-156, (ശ്ലോകം-63)

.

”5 

6

“

” 4 

179



ക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ കവി പറയുന്നു. അഹംകൃതി യാണ്‌ സംസാരവ്ൃക്ഷത്തിന്റെ ആണിവേര്‍. വൈവി 

ദ്ധ്യമാര്‍ന്ന ലോകാനുഭവങ്ങള്‍ പ്രതിജനഭിന്നമാണെന്നതിനാല്‍ ഏവര്‍ക്കും പ്രസക്തമായൊരു പൊതു 

മണ്ഡലം ഈ ലോകത്തിലില്ല. അഹംകൃതിയെന്ന ഈ ലോകവ്ൃക്ഷത്തിന്റെ വേര്‍ മുറിച്ചു കളഞ്ഞാല്‍ 

മാത്രമേ എല്ലാവരിലും ഒരേപോലെ നിറവാര്‍ന്നു നില്‍ക്കുന്ന ചൈതന്യത്തിന്റെ സമാനത അനുഭൂതമാ 

കുകയുള്ളു. പരിമിതികളെ നിവര്‍ത്തിക്കുവാന്‍ അപരിമേയതയ്ക്കേ കഴിയൂവെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കാനാണ്‌ 

സംസാരവ്യക്ഷത്തിന്റെ വേരറുക്കുന്നതിനുള്ള ഉപായമായി ശിവന്റെ കൈവശമുള്ള കുഠാരത്തെ കല്പി 

ക്കുന്നത്‌. ഉല്‍പത്തിയും വിനാശവുമുള്ള ഈ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ തികച്ചും ദുഷക്കരമായ ബാധയകന്നാല്‍ 

ഈശ്വരന്റെ അഭയഹസ്തം കാണാനാകുമെന്നും അതില്‍ത്തന്നെ കവി പറയുന്നു. ജീവനെ അതിശ 

ക്തമായി സ്വാധീനിച്ചിരിക്കുന്നതിനാലാണ്‌ ഈ പ്രപഞ്ചത്തെ ബാധയെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. പ്രപഞ്ചത്തിന്ന 

തീതമായൊരു ബോധചൈതന്യമാണ്‌ ഈശ്വരന്റെ അസ്തിത്വതലമെന്ന്‌ കവി ഇവിടെ സ്പഷ്ടമാക്കു 

ന്നു. 

അനിത്യവും അസുഖവുമാണ്‌ അറിവിനു വിഷയമായ എല്ലാ ലോകങ്ങളുമെന്നാണ്‌ ആശാന്റെ 

പക്ഷം. അതുകൊണ്ടാണ്‌ കാനല്‍ജലംപോലെ ആത്യന്തികമായി നിലനില്‍പില്ലാത്ത ഈ ലോകത്തെയും 

അതിലുപരി സ്വര്‍ഗ്ഗലോകത്തെയും ഒരുപോലെ വെറുക്കുന്നുവെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. ബ്രഹ്മജിജ്ഞാസയ്ക്ക്‌ 

അധികാരിയാകണമെങ്കില്‍ അനിവാര്യമായി നേടേണ്ട ഗുണവിശേഷമാണ്‌ ഇഹ-പരലോകങ്ങളിലെ വിഷ 

യങ്ങളിലുള്ള വിരക്തിയെന്ന്‌ ബ്രഹ്മസൂധ്രത്തിലുണ്ട്‌. അറിവിന്‌ വിഷയമായവയില്‍ നിന്ന്‌ യഥാര്‍ത്ഥ 

സുഖമന്വേഷിക്കാതെ നിരുപാധികമായ അറിവിന്റെ ക്രേന്ദസ്രോതസ്സിലേക്കാണ്‌ കവി ഉറ്റു നോക്കുന്ന 

ത്‌. അസ്ഥിരവും ചഞ്ചലവും കര്‍മ്മച്രകശ്യഠംഖലയില്‍പ്പെടുന്നതുമായ ലോകവിഷയങ്ങളിലൂടെ കേവല 

മായ ഒന്നിനെ അന്വേഷിക്കുന്നത്‌ യുക്തിസഹമല്ല. പരിണാമ്രപ്രരരിയയിലൂടെ കടന്നു പോകുന്ന ലോക 

ത്തിലെ എല്ലാ പദാര്‍ത്ഥങ്ങളും നശിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നവയാണ്‌. അതിനെല്ലാം ആധാരമായ ഈശ്വരനെ 

സമാശ്രയിക്കുന്നത്‌ പരമനിഃശ്രേയസത്തിലേക്ക്‌ ഉയരാനാണ്‌. പ്രപഞ്ചാനുഭവങ്ങളെ അനുവദിച്ചും അംഗീ 

കരിച്ചുംകൊണ്ടാണ്‌ അവയുടെയെല്ലാം പരമാര്‍ത്ഥത്തെ ഇവിടെ അന്വേഷിക്കുന്നത്‌. 

8-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-172, (ശ്ലോകം-21) 

9- അതേ പുസ്തകം- പുറം-172, (ശ്ലോകം-22) 

10- അതേ പുസ്തകം- പുറം-79, (ശ്ലോകം-18) 

11-ര്രഹ്മസൂര്തം (ശാങ്കരഭാഷ്യാനുവാദം)- പണ്ഡിറ്റ്‌ ഗോപാലന്‍ നായര്‍, ഈതോസ്‌ ബുക്‌സ്‌, എഡി, 1994, 

പുറം-16
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ക്ഷണവര്‍ത്തിയായ ഈ ലോകത്തില്‍ നിന്ന്‌ ലഭിക്കുന്നതെല്ലാം പുല്ലുപോലെ നിസ്സാരമായി 

കണ്ട്‌ ബുദ്ധിമാന്മാര്‍ ഈശ്വരസേവയിലേക്കു തിരിയുന്നു എന്ന്‌ കവി ഭക്തവിലാപത്തില്‍ പറയുന്നു. 

ഈശ്വരകിര്‍ത്തനമെന്നതിലുപരി ലാകികതയോടുള്ള നിലപാടും ഇതിലന്തര്‍ഭവിച്ചിരിക്കുന്നു. കവി 

ലക്ഷീകരിക്കുന്ന സുഖത്തിന്റെ സാന്ദ്രതയും വ്യാപ്തിയും ഈ ലോകത്തിന്‌ നല്‍കാന്‍ കഴിയില്ലെന്ന 

ബോദ്ധ്യമാണിവിടെയുള്ളത്‌. ലകികസുഖങ്ങളാസ്വദിക്കുമ്പോള്‍ത്തന്നെ പെരികെ വളര്‍ന്നുകൊണ്ടി 

രിക്കുന്ന മരണഭയവും കൂടെയുണ്ട്‌. മാത്രമല്ല, കൂടുതല്‍ സുഖത്തെ അന്വേഷിച്ചറിയുക എന്നതിനോ 

ടൊപ്പം തന്നെ നിലവിലുള്ള ദുഃഖത്തില്‍നിന്നുള്ള മോചനവും ആവശ്യമാണ്‌. അതിന്‌ പ്രപഞ്ചനില 

യിലെ കാല്പനികതയെയും ചമത്ക്കാരങ്ങളെയും ഒഴിവാക്കി വിവിധാകാരത്തിലും പ്രകാരത്തിലുമുള്ള 

പ്രപഞ്ചപ്രതിഭാസങ്ങളെ നിഷപക്ഷബിന്ദുവില്‍ നിന്നാണ്‌ നിരൂപണ വിധേയമാക്കുന്നത്‌. കാലത്തിന്റെ 

ഒരു ബിന്ദുവിലുള്ള സംയോഗം മറ്റൊരു മേഖലയിലെ വിയോഗമെന്ന്‌ അപ്പോള്‍ തിരിച്ചറിയുന്നു. അതില്‍ 

സംയോഗതലത്തിലാണ്‌ പലപ്പോഴും മനസ്സ്‌ നാനാത്വവും ചമത്ക്കാരങ്ങളും കണ്ടെത്തി സുഖാസ്വാദനം 

നടത്തുന്നത്‌. സ്ഥലകാലാനുസ്ൃതമായി പ്രകടമാകുന്ന വസ്തുക്കളുടെ സ്വരൂപത്തിലേക്കാണ്‌ കവിയു 

ടെ അന്വേഷണം ചെന്നെത്തുന്നത്‌. 

തത്ത്വാന്വേഷണം അനേകം തലങ്ങളിലൂടെ പുരോഗമിക്കുമ്പോള്‍ ബോധപൂര്‍വ്വമല്ലാതെത്തന്നെ 

ലോകാനുഭവങ്ങളിലെ വാസ്തവികതയ്ക്ക്‌ സ്വാഭാവികമായ ന്യൂനത സംഭവിക്കും. അപ്പോള്‍ സാര്‍വ്വ 

ത്രികമായ സത്യൃത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അവബോധം ദുഃഖനിവ്ൃത്തിയായി പരിണമിച്ച്‌ കൃതകൃത്യത നേടു 

ന്നു. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ഈ പ്രപഞ്ചം ശാശ്വതമല്ലെന്നും ദുഃഖദായകമാണെന്നും വിചാരിക്കുന്നവന്‍ പര 

മാനന്ദം ലഭിക്കുമെന്ന്‌ ശാങ്കരശതകത്തില്‍ കവി പറയുന്നത്‌. വിഷയപ്രപഞ്ചത്തിനപ്പുറത്തൊരു സത്യ 

മില്ലെന്ന്‌ വിചാരിക്കുന്നവര്‍ക്കാണ്‌ ദുഃഖം. പരിധികളെല്ലാം അവസാനിക്കുന്നത്‌ പരംപൊരുളുമായുള്ള 

ചേര്‍ച്ചയിലൂടെ മാത്രമാണെന്ന്‌ പറഞ്ഞ്‌ പ്രസ്തുത തലത്തെ ശിവസായുജ്യമായി കല്‍പിച്ച്‌ മനസ്സിനോട 

അത്‌ നേടാന്‍ കവി ആവശ്യപ്പെടുന്നു. ദുഃഖത്തെ സാര്‍വ്വത്രികമായി കണ്ട്‌ ബുദ്ധന്‍ അംഗീകരിച്ച ആര്യ 

സത്യങ്ങളെ ഈ ശ്ലോകത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ഇങ്ങനെ ക്രമീകരിക്കാം. 

1- യാഥാര്‍ത്ഥ്യം- ദുഃഖം 

2- അതിന്റെ നിദാനം- ഭവയോഗം (ലൌകിക വിഷയങ്ങളുമായുള്ള ചേര്‍ച്ച) 

3- പരിഹാരമാര്‍ഗ്ഗം- ഭവയോഗം (ശിവതത്ത്വവുമായുള്ള ചേര്‍ച്ചു 

12-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്ു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-158, (ശ്ലോകം-74)
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വ്യക്തിതലത്തിലുള്ള പരിവര്‍ത്തനങ്ങളിലൂന്നിയാണ്‌ ആര്യസത്യങ്ങളും ദുഃഖത്തെ മറികടക്കുന്നതിനുള്ള 

പ്രായോഗിക പദ്ധതികള്‍ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന അഷ്ടാംഗമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളും നിലകൊള്ളുന്നത്‌. ഇതിലൂടെ ക്രമ 

മായി എത്തിച്ചേരുന്ന ലക്ഷ്യതലത്തെ ബരദ്ധര്‍ നിര്‍വ്വാണമെന്നും അനിര്‍വ്വാച്യം, അവ്യപദേശ്യം എന്ന്‌ 

സൂചിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ മോക്ഷം, ദ്രഹ്മ/ഈശ്വര/ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരമെന്നെല്ലാം അദ്വൈതികളും പറ 

യുന്നു. പരിപൂര്‍ണ്ണമായ ദുഃഖനിവ്ൃത്തിയാണ്‌ ഈശ്വരാശ്രയത്തിലൂടെ ലഭിക്കുന്നത്‌. എല്ലാത്തിനുംപോന്ന 

ഈശ്വരന്‍ എന്തു ചെയ്യും എങ്ങനെ എന്റെ അടുത്തു വരും തുടങ്ങിയ വിചാരങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ ഭ്രമിക്കേ 

ണ്ടതില്ലെന്നും കവി പറയുന്നു. പ്രപഞ്ചവിഷയങ്ങളോടുള്ള താദാത്മ്യവും അതില്‍ നിന്നുണ്ടാകുന്ന 

ആഗ്രഹങ്ങളും വിവേകത്തിന്റെ വെളിച്ചത്തില്‍ വിലയിരുത്താത്തതുകൊണ്ടാണ്‌ ദുഃഖമുണ്ടാകുന്നത്‌. 

ക്ഷണികമായ ജീവിതാവബോധത്തിന്റെ നേര്‍പ്പകര്‍പ്പായ വീണപൂവി ല്‍ സമസ്തജീവിതഭാവ 

ങ്ങളെയും കവി ഉള്ളൊതുക്കിയിരിക്കുന്നു. അതില്‍ പ്രാപഞ്ചികസത്യത്തെ തന്റെ കാവ്യകല്‍പനകളി 

ലൂടെ പൂുര്‍ത്തീകരിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. അദ്വൈതചിന്തയിലെ സത്താത്രയത്തി( 

) ലെ പ്രാതിഭാസിക,വ്യാവഹാരിക സത്തകളെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടാണ്‌ അതിലെ ജീവിതനിരൂപണം പുരോ 

ഗമിക്കുന്നത്‌. പൂവിനെ പെറ്റമ്മയായ ലത പല്ലവപുടങ്ങളില്‍വെച്ച്‌ ലാളിച്ച്‌ വളര്‍ത്തി. ഇളംകാറ്റ്‌ തൊട്ടി 

ലാട്ടുകയും ഇലയുടെ മര്‍മ്മരങ്ങള്‍ താരാട്ടു പാടുകയും ചെയ്തു. ഒടുവില്‍ പൂവ്‌ ഭൂമിയില്‍പ്പതിക്കുന്ന 

അവസരത്തില്‍ ജീവന്റെ വികാസപരിണാമങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം സാക്ഷ്യം വഹിച്ച ഭൂമിപോലും ധൈര്യം 

ചോര്‍ന്നുപോയ നിലയിലാകുന്നു. ചിലന്തികള്‍ പൂവിനെ പട്ടണിയിക്കുന്നു. കുരുവികള്‍ സമീപം നിന്ന്‌ 

നിലവിളിക്കുന്നു. കല്ലിനുപോലും കരളലിയുന്നു. ദിക്കുകളുടെ മുഖം മങ്ങുന്നു. സൂര്യന്‍ വിവര്‍ണ്ണനാ 

കുന്നു. വായു നെടുവീര്‍പ്പിടുന്നു. പ്രസ്തുത സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ മരത്തിലും കല്ലിലും തല തല്ലുന്ന വണ്ടിന്റെ 

പ്രതികരണത്തെ ശോകാന്ധതയെന്നാണ്‌ കവി പറയുന്നത്‌. സര്‍വ്വചരാചരങ്ങളിലും ഈ ഭാവങ്ങളെല്ലാം 

നിയ്രന്രിതരൂപത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. വൈയക്തികാനുഭവങ്ങളെ സാമൂഹികതലത്തിലേക്ക്‌ സന്നി 

വേശിപ്പിക്കുകയും ജീവിതാനുഭവങ്ങളെ ദാര്‍ശനികമനോഭാവത്തോടെ സമീപിക്കുകയും പ്രകൃതിയും 

മനുഷ്യനുമായുള്ള ബന്ധം വികാരാര്‍ദ്രമായി ആവിഷ്ക്കരിക്കുകയുമാണിവിടെ. ബഹുസ്വരമായ സൃഷ്ടി 

വിശേഷത്തില്‍ ഒന്നിന്റെ വൃദ്ധിയോ ക്ഷയമോ മറ്റുള്ളവയുടെ അസ്തിത്വത്തെ ബാധിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ 

ഓല്‍പ്പത്തികമായി അവ തമ്മില്‍ ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നുവെന്നാണ്‌ അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌. അതിലൂടെയാണ്‌ 

മാനുഷികമായ വികാരവിചാരങ്ങളെ പ്രകൃതിപ്രതിഭാസങ്ങളുമായി ചേര്‍ത്തിണക്കി എല്ലാം ഒരേ സത്ത 

യുടെ വിഭിന്ന പ്രകാശനങ്ങളെന്ന ഏകാത്മതത്ത്വത്തിലേക്കാണ്‌ കവി നമ്മെ കൊണ്ടെത്തിക്കുന്നത്‌. 

അവിടെ സചേതനാചേതനങ്ങള്‍, സ്ഥുലസുക്ഷമങ്ങള്‍, കാര്യകാരണങ്ങള്‍ എന്നിങ്ങനെയുള്ള തരഭേദ
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ങ്ങള്‍ അപ്രസക്തമാകുന്നു. ഒരു സൃഷടിയുടെ രുപാന്തരീകരണത്തില്‍ സകലപ്രപഞ്ചപ്രതിഭാസങ്ങളും 

ഇടപെടുന്നത്‌ അവയിലെ അന്തസ്സാരസംബന്ധിയായ സഹവര്‍ത്തിത്ത്വത്തെ പ്രതിനിധീകരിച്ചുകൊണ്ടാ 

ണെന്ന്‌ സോദാഹരണം സമര്‍ത്ഥിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. മാത്രമല്ല, ഒന്നിന്റെ അസ്തിത്വം ശാശ്വതമാകു 

ന്നത്‌ വര്‍ത്തമാനം, ഭൂതം, ഭാവി എന്നീ മുന്ന്‌ കാലങ്ങളിലും ഒരുപോലെ പ്രസക്തമാകുമ്പോളാണ്‌. 

അതുകൊണ്ടാണ്‌ ആ ഭൂതിയെങ്ങ്‌ പുനരെങ്ങ്‌ കിടപ്പിതോര്‍ത്താല്‍ തുടങ്ങിയ പരാമര്‍ശങ്ങളിലൂടെ 

പൂവിന്റെ ശൈശവ-ബാല്യ-കൌമാരങ്ങള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഭൂതകാലത്തെയും ചരമാനന്തരമുള്ള ഭാവി 

യെയും പതനത്തിന്റെ വര്‍ത്തമാനകാലത്തോടിണക്കി തുല്യപ്രാധാനയത്തോടെയാണ്‌ പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌. 

പുറംമോടിയും പകിട്ടും കമനിയതയുമൊക്കെ ഉണ്ടെങ്കിലും ക്ഷണികതയും പരിവര്‍ത്തനനൈര 

ന്തര്യവും അവനി വാഴ്വിനെ സുഖദുഃഖസമ്മിശ്രമാക്കുന്നു. പുഷ്പജന്മത്തിന്റെ അനുഭവതലങ്ങളെ 

അടുക്കിവെക്കുന്നത്‌ ശാശ്വതവും സാര്‍വ്വലാകികവുമായ സത്യത്തെ അനുഭവവേദ്യമാക്കാനാണ്‌. 

കാലം കുറഞ്ഞ ദിനമെങ്കിലുമര്‍ത്ഥ ദീര്‍ഘം 

മാലേറെയെങ്കിലുമതിീിവ മനോഭിരാമം 

സമജാതികളായ പൂുക്കളോടൊത്ത അഴകാണ്‌ പുവിനെങ്കിലും അതില്‍ അനുരാഗിയായ ഒരാള്‍ക്ക്‌ 

അനുഭവപ്പെടുന്നത്‌ സവിശേഷശോഭയാണ്‌. കുറഞ്ഞ കാലമേ ഉള്ളൂവെങ്കിലും അത്‌ സംഭവബഹുലവും 

ദുഃഖഭരിതമെങ്കിലും മനോഹരവുമായിരുന്നു. ഭഭതികമായ നശ്ചരതയ്ക്ക്‌ വിധേയമാകുന്ന ഒന്നിനെ അന 

ശ്വരതയുടെ വിവിധഭാവങ്ങളിലേക്ക്‌ എങ്ങനെ മാറ്റാനാകുമെന്നാണ്‌ കവി വീണപുവിലൂടെ സ്പഷടമാ 

ക്കുന്നത്‌. വീണപൂവിന്റെ ആകാരഭംഗിയൊടുങ്ങി അത്‌ സുമേരുവിലോ അല്ലെങ്കില്‍ ദേവകുമാരന്മാരില്‍ 

അനുരാഗം ജനിപ്പിക്കത്തക്ക വിധത്തില്‍ സുരകുമാരിമാരുടെ നെറുകിലോ അതുമല്ലെങ്കില്‍ 

ദേവര്‍ഷിമാരുടെ ബലിപുഷ്പമായി തമസഃപരമാം പദത്തിലോ എത്തിച്ചേരാമെന്നാണ്‌ അതില്‍ പൂവിന്റെ 

ഭാവിയെക്കുറിച്ച്‌ പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. ഒരസ്തിത്വത്തിന്റെ നാനാത്വങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ മനുഷ്യ 

നുള്‍പ്പെടെയുള്ള എല്ലാ ചരാചരങ്ങള്‍ക്കും ഉന്നതമായ അവസ്ഥാവിശേഷങ്ങളിലൂടെ കടന്നുപോകാൻ 

അവകാശമുണ്ടെന്നതിന്റെ പ്രഖ്യാപനവും കൂടിയാണിത്‌. 

ഒരു വനയാത്ര യില്‍ സന്ദര്യാനുഭൂതിയുടെ ഉച്ചകോടിയിലെത്തി തനിച്ച്‌ നിശ്ശബ്ദനായി 

ഇരിക്കുന്ന കവിയെ കാണാം. ലോകത്തില്‍ സഖ്യത്തിന്റെ കിരണങ്ങളുടെ ഉറവിടമായ സൂര്യന്‍ മൌന 

13-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-242, (ശ്ലോകം-10)
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ത്തിലാണെന്ന്‌ അവിടെ പറയുന്നു. വിഷയസന്ദര്യത്തെ ഈശ്വരീയമായി കാണുന്ന കവി അതനുഭ 

വിക്കുന്ന നിര്‍വൃതിതലത്തെ വിജ്ഞാനത്തിന്റെ പ്രതീകമായ സൂര്യനോട താരതമ്യപ്പെടുത്തുന്നു. മന 

സ്സിന അഭയവും ആനന്ദ്രപദവുമായ സ്വാസ്ഥ്ൃത്തെ പ്രകൃതി പ്രദാനം ചെയ്യുന്നതായി അദ്ദേഹം തിരിച്ച 

റിയുന്നു; പ്രകൃതിസൌന്ദര്യത്തെ പരമസത്ൃത്തിന്റെ പ്രതിനിധിയായി കാണുകയും ചെയ്യുന്നു. അഹം 

ബുദ്ധിയില്ലാതെ തനിച്ച്‌ മാനത്തില്‍ സുഖമായിരിക്കുന്നതാണ്‌ മഹേശന്റെ മംഗളകരമായ രൂപമെന്ന്‌ 

കവി ശാങ്കരശതക ത്തില്‍ പറയുന്നുണ്ട. സത്യാനുഭൂതിക്കും സൌന്ദര്യാസ്വാദനത്തിനും തടസ്സമായി 

നില്‍ക്കുന്നത്‌ താദാത്മൃത്തിലൂന്നിയ മമത്വാദൃഭിമാനങ്ങളാണ്‌. പ്രസ്തുത ആവരണം നീങ്ങുമ്പോളാണ്‌ 

നിരുപാധികസത്തയുടെ ഉറവിടത്തിലെത്തുന്നത്‌. ഏകാത്മകമായ ബോധ്പ്രകാശത്തില്‍ നിറയുന്ന 

മൌനത്തെ ശ്രീനാരായണ ഗുരു മാനഘനാമൃതാബ്ധിയെന്നാണ്‌ ആത്മോപദേശ ശതക ത്തില്‍ വിശേ 

ഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഈ തലത്തെ ലക്ഷ്യംവെക്കുന്നതാണ്‌ കവിയുടെ മൌനത്തിന്റെ അഗാധമായ സംവേദ 

നക്ഷമത. 

പ്രപഞ്ച്ര്രതിഭാസങ്ങളായ പ്രഭാതമോ സന്ധ്യയോ പുവോ നിലാവോ കണ്ട്‌ പ്രപഞ്ചത്തെ പാടി 

പുകഴത്താനല്ല താന്‍പോകുന്നതെന്ന്‌ പറഞ്ഞുകൊണ്ടാണ്‌ ആശാന്റെ ലോക മെന്ന കവിത തുടങ്ങുന്ന 

ത്‌. ശരിയായ അറിവില്ലാത്തവര്‍ക്ക്‌ എന്തുമാകാമെന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ പൂന്തോട്ടത്തിലെ സുഗന്ധം നിറഞ്ഞ 

അന്തരീക്ഷത്തെ പക്ഷികള്‍ പാടി കീര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. മദ്യപന്‍ മദ്യത്തെയും കാമാസക്തര്‍ വേശ്യയെയും 

ചുതാട്ടക്കാരന്‍ ചുതുകളിയെയും ഹൃദയശുന്ൃയനായ നായാട്ടുകാരന്‍ നായാട്ടിനെയും പുകഴ്ത്തുന്നതു 

പോലെയാണത്‌. മനോഹരമായ കാട്ടില്‍ ദുഷ്ടമൃഗങ്ങളെയും മേഘത്തില്‍ ഇടിമിന്നലിനെയുംപോലെ 

യാണ്‌ ലോകത്തെ ഭയപ്പെടേണ്ടത്‌. ഉദാഹരണത്തിന്‌ തളിര്‍, പച്ചില, വാടിയ ഇല എന്നിങ്ങനെ വിവിധ 

അവസ്ഥകളിലൂടെ കടന്നുപോകുന്ന ഇലയ്ക്ക്‌ സംരക്ഷണമെന്ന പറയാവുന്നത്‌ വലിയ ആപത്തുകളും 

മരണവും മാത്രമാണ്‌. മിഥ്യയായതെല്ലാം ഞാവല്‍പ്പഴംപോലെ ഈ മണ്ണില്‍ വീണ്‌ ലയിക്കും. സുഖദാ 

14-പാരില്‍പ്പലേ സുഖമയൂഖഗണത്തിനൊറ്റ- 

വേരായടിക്കു വിലസും രവി മൌനമത്രേ (ശ്ലോകം-42) 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-313 

15-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, ഏഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-158, (ശ്ലോകം-62) 

16- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്ന)- പ്രൊഫ.ജി. ബാലക്യ 

ഷണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം-2003 പുറം-722, (ശ്ലോകം-97)
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യകങ്ങളായ എത്രയോ ഉഇളംകാറ്റുകള്‍ കൊടുങ്കാറ്റുകളായി മാറി. പുല്ല്‌ തിന്നുന്ന മാനിനെ സിംഹവും 

സിംഹത്തെ വേട്ടക്കാരനും കൊല്ലുന്നതായി കാണുമ്പോള്‍ മരണത്തിന്റെ നര്‍ത്തനമാണ്‌ പ്രപഞ്ചമെന്ന 

ബോദ്ധ്യപ്പെടുന്നു. ജയത്തെ പകയും യുദ്ധത്തെ പിന്നീട വരുന്ന യുദ്ധങ്ങളും തീയിനെ വെള്ളവുമെന്ന 

പോലെ ഒന്നിന്റെ വിനാശത്തിന്‌ മറ്റൊന്ന്‌ കാരണമാകാമെന്ന്‌ ശാസ്ര്രരഗന്ഥങ്ങളെല്ലാം അറിയിക്കുന്നു. 

എന്നെപ്പോലെ തന്നെ നീയും ഈ ലോകം വിടേണ്ടി വരും. സൂര്യച്ന്ദ്രനക്ഷ്ര്രാദികള്‍ വെടിക്കെ 

ട്ടെന്നപോലെ പൊട്ടിച്ചിതറാം. എങ്കിലും മനുഷ്യര്‍ കിനാവില്‍ത്തന്നെയാണ്‌. ഈ ഭൂമി ഒരു 

പ്രകാശകണംപോലെ ചുറ്റിത്തിരിയുന്നു. മറ്റ്‌ ജീവരാശികളാകുന്ന സമുദ്രത്തില്‍ മനുഷ്യന്‍ ഒരു 

നീര്‍ത്തുള്ളി മാത്രമാണ്‌. ഗഹനമായ ഈ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ തത്ത്വമറിയുമ്പോള്‍ മനുഷ്യന്റെ ആഗ്രഹ 

ങ്ങളും അസൂയയുമെല്ലാം അപ്രസക്തമാകു മെന്ന്‌ കവി ഉപസംഹരിക്കുന്നു. 

ആശാന്‍ കവിതയില്‍ അന്തര്‍ഭവിച്ച ലോകവീക്ഷണത്തിന്റെ സം്രഹമാണ്‌ ലോകം എന്ന കവി 

ത. മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ പ്രസന്നഭാവങ്ങളെ ആവിഷ്ക്കരിക്കുമ്പോഴും ദൃശ്യപ്രപഞ്ചത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 

കവിയുടെ ഉത്തമബോദ്ധ്യമാണ്‌ അതില്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. കവി ലോകസൌന്ദര്യത്തെ അറിയുകയും 

അംഗീകരിക്കുകയും ആസ്വദിക്കുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട. എന്നാല്‍ പാരത്ന്ത്രത്തിന്റെ പരിമിതികളോ പൊരു 

ളറിവിനുള്ള വിലക്കോ ആയി അവയൊന്നും മാറുന്നില്ല. ആര്‍ത്തിയും ആസക്തിയുംവെച്ച്‌ പരക്കം 

പായുന്ന മനുഷ്യരോട്‌ ഭീതിയും മരണവും അരക്ഷിതാവസ്ഥയും മിഥ്യാത്വവും ക്ഷണികതയും ഒളിച്ചു 

വെച്ച നശ്വരപ്രതീകമാണ്‌ പ്രപഞ്ചസൌന്ദര്യമെന്ന്‌ കവി നിരന്തരം ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തുന്നു. സൃഷ്ടിയുടെ 

മര്‍മ്മത്തിലിരുന്നുകൊണ്ടുള്ള നിരീക്ഷണമാണ്‌ ഈ കവിതയിലുടനീളമുള്ളത്‌. പ്രത്യക്ഷദര്‍ശനത്തില്‍ 

അനുഭൂതമാകുന്നതല്ല ദൃശ്യപ്രപഞ്ചമെന്നും പരിണാമനൈരന്തര്യമാര്‍ന്ന അതിന്റെ ഉള്ളടരുകളില്‍ കപോ 

ലകല്‍പിതമായ ശോഭനതകളൊന്നുമില്ലെന്നും കവി സ്പഷടമാക്കുന്നു. മനുഷ്യന്റെ നിസ്സാരത അവന്‍ 

ബോദ്ധ്യമാകാത്തത്‌ അവന്റെ ആഗ്രഹങ്ങളും അസൂയയും നിറഞ്ഞ ജീവിതത്താലാണെന്നും കവി നിദര്‍ശി 

ക്കുന്നു. 

ശ്രീനാരായണഗുരുവിന്റെ ആദൃശിഷ്യരിലൊരാളായ ശിവലിംഗദാസ സ്വാമികളുടെ ദേഹവിയോ 

ഗത്തില്‍ എഴുതിയ പറന്നുപോയ ഹംസ ത്തില്‍ വിഷയങ്ങളുടെ ചേര്‍ച്ചയില്‍ നിന്നുണ്ടാകുന്ന മമത്വാ 

ദൃയഭിമാനങ്ങളാണ്‌ സുഖദുഃഖങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമെന്നും യഥാര്‍ത്ഥ സുഖത്തിന്റെ ഉറവിടം തന്നില്‍ നിന്നു 

17- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-327-328
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തന്നെയാണെന്നും വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട. ലോകവിഷയങ്ങള്‍ വ്യക്തിക്കോ സമൂഹത്തിനോ എല്ലാ കാ 

ലത്തും ഒരുപോലെ സുഖം നല്‍കുകയില്ല. ഒരു വിഷയം മമത്വബുദ്ധിയുമായി ഇടപെടുന്ന പ്രകാരമാണ്‌ 

സുഖദുഃഖാദികളെ തീരുമാനിക്കുന്നത്‌. ഒരു വിഷയം തന്നില്‍ നിന്ന്‌ അന്യമെന്നുള്ള അറിവും അതി 

നോടുള്ള താദാത്മൃവും സുഖ്പ്രതീക്ഷയോടെ അതില്‍നിന്നുണ്ടാകുന്ന ആഗ്രഹങ്ങളുമാണ്‌ കര്‍മ്മ 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രേരകമാകുന്നത്‌ എന്ന തത്ത്വമാണ്‌ ഇവിടെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. 

ശ്രീ നാരായണഗുരുവിന്‌ മംഗളമാശംസിച്ചു രചിച്ച വനമാലയിലെ സ്വാമി തിരുനാള്‍ മംഗള ത്തില്‍ 

ഈ ജഗത്തിലുള്ള ശ്രമബുദ്ധിയകന്ന്‌ ഗുരുത്ൃപ്പാദങ്ങളെ ആശ്രയിക്കുന്നവരെ എല്ലാവരും നമസ്ക്കരി 

ക്കുമെന്ന്‌ കവി അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. അനേകം വൈവിദ്ധ്യങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്ന്‌ മാറി മറഞ്ഞു വരുന്ന ഈ 

ലോകത്തെ ഭ്രമമെന്നാണ്‌ അതില്‍ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. വൈവിദ്ധ്യങ്ങളിലെ ഏകത്വത്തെ അറിയാനാ 

യില്ലെങ്കില്‍ അത്‌ ഭ്രമാത്മകതയിലേക്ക്‌ നയിക്കും. ഉള്ളതുപോലെ അനുഭവപ്പെടുന്നതും എന്നാല്‍ മറ്റ്‌ 

തലങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി വിചാരം ചെയ്യുമ്പോള്‍ പ്രസക്തമല്ലാത്തതുമായ ഒന്നാണ്‌ ഭ്രമത്തിന്‌ 

കാരണമാകുന്നത്‌. ഇങ്ങനെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമെന്നു കരുതുന്ന ലോകം (്രമമെന്നറിഞ്ഞ്‌ ഗുരുവിനെ ആശ്ര 

യിച്ചാല്‍ എല്ലാവരും ആദരിക്കും. ഭ്രമബുദ്ധിക്ക്‌ വിഷയമായ ജഗത്ത്‌ യഥാര്‍ത്ഥ വിജ്ഞാനത്തിന്റെ ഉദയ 

ത്തില്‍ നിരസിക്കപ്പെടുമെന്ന്‌ കവി ഇവിടെ വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

വനമാലയിലെ എഡ്വേര്‍ഡ്‌ ച്രകവര്‍ത്തിയുടെ പ്രിയപ്പെട്ട പ്രാര്‍ത്ഥന യില്‍ (ശ്ലോകം-9) കവി 

പറയുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. ജീവജാലങ്ങളുടെ ദിവസങ്ങള്‍ അതിവേഗത്തില്‍ കടന്നു പോകുന്നു. 

ഐശ്വര്യം മങ്ങുന്നു, കീര്‍ത്തി മായുന്നു, എല്ലായിടവും മാറ്റങ്ങള്‍ക്കും നാശങ്ങള്‍ക്കും വിധേയമാകു 

ന്നു. യാതൊരു മാറ്റത്തിനും വിധേയമാകാത്ത ജഗദീശ്വരാ, അങ്ങെനിക്ക്‌ തുണയാകണം. കര്‍മ്മകലാപ 

ങ്ങളില്‍പ്പെട്ട ജീവിതം അതിവേഗത്തില്‍ കടന്നു പോകുകയാണ്‌. പുതിയത്‌ വരുമ്പോള്‍ പഴയതിന്റെ 

കീര്‍ത്തിയും വിഭൂതിയുമെല്ലാം മങ്ങുന്നു. ചഞ്ചലവും അസ്ഥിരവും പരിണാമിയുമായ ലോകാനുഭവ 

ങ്ങളെല്ലാം സമാനസവിശേഷതകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നവയായിരിക്കുമെന്നാണ്‌ ഇവിടത്തെ വിവക്ഷ. ഈ 

ലോകത്തില്‍ നിത്യങ്ങളെന്നും അനിത്യങ്ങളെന്നും നിത്യാനിത്യങ്ങളെന്നുമുള്ള പദാര്‍ത്ഥവിഭാഗങ്ങളു 

ണ്ടെന്ന്‌ പരാമര്‍ശിച്ച്‌ ലോകത്തിന്റെ അസ്തിത്വത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ മൂന്ന്‌ തരത്തിലുള്ള ചിന്തകള്‍ കവി 

18- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-338-339 

19- അതേ പുസ്തകം- പുറം-393 

20- അതേ പുസ്തകം- പുറം-405

.

18

‘ ’

19

‘ ’

20

186



വനമാലയിലെ ശിവമാഹാത്മ്യസ്തോത്രത്തില്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നു. 

1- ഈ ലോകം ശാശ്വതമാണ്‌. ഇതിനപ്പുറം മറ്റൊരു യാഥാര്‍ത്ഥ്യമില്ല. അതുകൊണ്ട അതിനെ അന്വേഷി 

ക്കേണ്ടതില്ല. അഥവാ അതിന്‌ കഴിയുകയുമില്ല. 

2- ലോകം നിത്യമല്ല. അതിനപ്പുറത്ത്‌ പല യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളുണ്ട്‌. മനുഷ്യന്‍ അതിനെ ആരാഞ്ഞറിയേ 

ണ്ടതാണ്‌. 

3- ഒരു തലത്തില്‍ ഉണ്ടെന്നും കേവലമായ മറ്റൊരു അവസ്ഥയോട താരതമ്യം ചെയ്യുമ്പോള്‍ അതിന്‌ 

നിലവില്‍ അനുഭവപ്പെടുന്നതുപോലെയുള്ള വാസ്തവികതയില്ലെന്നും വരുന്ന തലമുണ്ട്‌. 

ഇങ്ങനെ വിവിധ തരത്തിലുള്ള നിരൂപണങ്ങള്‍ നിലനില്‍ക്കേ ഇവയ്ക്കെല്ലാം ആധാരമായൊരു 

തത്ത്വത്തെ വാക്കുകള്‍കൊണ്ട്‌ വാഴ്ത്തുന്നവരുടെ ധൈര്യത്തെ കവി അനുമോദിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഇവിടെ 

യെല്ലാം വിവിധ വാദമുഖങ്ങളെ പ്രതിപക്ഷഭാവനയോടെ സബഹുമാനം പരിശോധിച്ച്‌ അതിനെ എല്ലാ 

തലത്തില്‍നിന്നും വിലയിരുത്തുന്നു. വാഴ്ത്തേണ്ടത്‌ വാദ്രപതിവാദങ്ങളെയല്ലെന്നും അവയ്ക്കെല്ലാം ഉപരി 

നിര്‍വ്വിവാദമായി സ്ഥിതിചെയ്യുന്ന അസ്തിത്വതലത്തെയാണെന്നും അതാണ്‌ ഈശ്വരനെന്നും (്രഷടാ 

വിനെ വാഴ്ത്തുമ്പോള്‍ സൃഷ്ടിയും അതില്‍ ഉള്‍പ്പെടുമെന്നും ഇവിടെ കവി തിരിച്ചറിയുന്നു. 

വനമാലയിലെ ഓം എന്ന സംസ്കൃത രചനയുടെ സാരമിതാണ്‌. വിഷയമാകുന്ന മരുഭൂമി 

യിലെ കാനല്‍ത്തിരകളാല്‍ ഞാന്‍ വളരെ ദൂരം സഞ്ചരിച്ച്‌ വഞ്ചിതനായിരിക്കുന്നു. എങ്കിലും യോഗസം 

ബന്ധിയായ വലിയ സുഖങ്ങള്‍ക്ക്‌ നിദാനമായിരിക്കുന്ന ജഗന്നിയന്താവിന്റെ ആ പദത്തെ ഞാന്‍ ആരാ 

യുന്നു. ഇവിടെ മരുഭൂമി, കാനല്‍ജലം തുടങ്ങിയ സാന്പ്രദായികസങ്കേതങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ കവി ലോകത്തെ 

നിര്‍ദ്ധരിക്കുന്നത്‌. അനിത്ൃവസ്തുക്കളുടെ ഉപരിതലത്തിലൂടെ യഥാര്‍ത്ഥ സ്വരൂപമന്വേഷിച്ച്‌ സ്വയം വഞ്ചി 

തനായപ്പോളാണ്‌ കവിയുടെ ശ്രദ്ധ അവയുടെയെല്ലാം ഉറവിടത്തിലേക്ക്‌ ചെല്ലുന്നത്‌. അങ്ങനെ അന്വേ 

ഷ്വണം പുരോഗമിക്കുമ്പോള്‍ ജഗത്തത്ത്വം പ്രതിതമാകുന്നതും വിലയിക്കുന്നതും ഏകമായ ഉണ്മയിലാ 

ണെന്ന്‌ ബോദ്ധ്യമാകുന്നു. നാനാത്വത്തില്‍നിന്ന്‌ ഏകത്വത്തിലേക്കു സഞ്ചരിക്കുന്ന അന്വേഷണവഴിക 

ളാണ്‌ ഇതില്‍ അനാവൃതമാകുന്നത്‌. 

ഉറ്റവരും ഉടയവരുമെല്ലാമുപേക്ഷിച്ച ദുരവസ്ഥ യിലെ സാവിത്രി അന്തര്‍ജ്ജനം ആത്മഗതം 

ചെയ്യുന്നതിനിടെ നടത്തുന്ന ലോകനിരീക്ഷണം ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. 

21- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-411, (ശ്ലോകം-9) 

22- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 156

.
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ശോകങ്ങളിര്ര വരാവതോ ലോകത്തില്‍ ലോകമേ നീ തന്നെ സത്യമാണോ 

സത്യമായ ഒന്നിന്‌ ദുഃഖമോ പരിമിതികളോ ന്യൂനതകളോ പ്രദാനം ചെയ്യാന്‍ കഴിയില്ല. സത്യാനുഭൂതിയില്‍ 

നിന്ന്‌ പരമാനന്ദവും ശാശ്വചതശാന്തിയും തദ്ഭിന്നമായ അനുഭവങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ ദുഃഖവുമാണ്‌ പ്രസരിക്കു 

ന്നത്‌. എന്നാല്‍ ലോകാനുഭവങ്ങളാകട്ടെ സുഖദുഃഖസമ്മിശ്രമാണ്‌. യാതൊരു പരിവര്‍ത്തനത്തിനും 

വിധേയമാകാതെ ത്രികാലത്തും നില്‍ക്കുന്ന ഒരവസ്ഥയിലും നിഷേധിക്കാനാകാത്ത ഒന്നിനു മാത്രമേ 

അഖണ്ഡമായ സുഖം നല്‍കാനാകൂ. ഇടവേളകളോടുകൂടിയുള്ള സുഖാനുഭവങ്ങളെല്ലാം നമ്മെ ദുഃഖ 

ത്തിലേക്കാണ്‌ നയിക്കുന്നത്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ സുഖദുഃഖസമ്മിശ്രാനുഭവങ്ങളേകുന്ന ഈ ലോകത്തിനും 

അതീതമായൊരു മണ്ഡലമാണ്‌ സത്ൃത്തിനുള്ളതെന്ന്‌ കവി ആണയിടുന്നത്‌. 

ലീലയില്‍ പല നാള്‍ യാത്ര ചെയ്ത്‌ വിന്ധ്യാടവിയിലെത്തിയ ലീലയും മാധവിയും സ്വപ്നലോ 

കത്തില്‍ സഞ്ചരിക്കുന്ന മനസ്സും ജീവനുമെന്നപോലെ പരിജനങ്ങളെ അകറ്റി നിര്‍ത്തി കാടിനുള്ളി 

ലേക്കു പോകുന്ന സന്ദര്‍ഭമുണ്ട്‌. ഇരുളടഞ്ഞ വിന്ധ്യാവനത്തെ സ്വപ്നലോകത്തോടും ലീലയെ ജീവ 

നോടും മാധവിയെ മനസ്സിനോടും ഉപമിച്ചിരിക്കുന്നു. ബാഹ്േയന്ദ്രിയങ്ങളിലൂടെ സമാഹരിച്ച സംസ്ക്കാ 

രമാണ്‌ സ്വപനമായി പുനരാവിഷ്ക്കരിക്കുന്നത്‌. ജാഗ്രത്തും സ്വപ്നവും തമ്മിലുള്ള സമാനതയെ സുചി 

പിച്ചുകൊണ്ട്‌ സ്വപ്നമാകും പ്രപഞ്ചം എന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. ഇതിലൂടെ രണ്ട്‌ കാര്യങ്ങള്‍ വ്യക്തമാ 

ക്കുന്നു. 

1- പ്രപഞ്ചം സ്വപ്നം തന്നെയാണ്‌. 

2- ഓരോ പ്രപഞ്ചാനുഭവവും പിന്നീട വിലയിരുത്തപ്പെടുന്നത്‌ സ്വപ്നംപോലെയാണ്‌. 

ജാഗ്രത്തിനെ സ്വപ്നവുമായി താരതമ്യം ചെയ്ത്‌ രണ്ടും തുല്യയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെന്ന നിലയിലാണ്‌ ഇവിടെ 

അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. ജാഗ്രദവസ്ഥയില്‍ കണ്ടതോ കേട്ടതോ ആയ കാര്യങ്ങളില്‍ നിന്നുണ്ടായ തോന്ന 

ലുകളുടെ ഫലമായി ഉറക്കത്തില്‍ പ്രകടമാകുന്ന അനുഭവമാണ്‌ സ്വപ്നം. വ്യാപ്തിയും അനുഭവ 

23- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ടു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-156 

24- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-367, (ശ്ലോകം-2-70) 

25- ജാഗ്രദവസ്ഥായാം യദ്‌ ദൃഷ്ടം യദ്‌ ശ്രുതം തജ്ജനിത വാസനയോ നിഗ്രാസമയേ യഃ പ്രപഞ്ചഃ പ്രതീ 

യതേ സാ സ്വപ്നാവസ്ഥാ. 

ശങ്കരാചാര്ൃയര്‍- തത്ത്വബോധം- പരിഭാഷകന്‍- എ.കെ.പ്രഭാകരന്‍-ചിന്മയ പബ്ലിക്കേഷന്‍, സെന്‍ട്രല്‍ ചിന്മയ 

ട്രസ്റ്റ, തൃപ്പൂണിത്തുറ, എഡി-1, 1998, പുറം-30

.
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നൈരന്തര്യവുമുള്ള ജാഗ്രദവസ്ഥ പൊതുമണ്ഡലത്തില്‍ വര്‍ത്തിക്കുമ്പോള്‍ സ്വപ്നം സ്വകാര്യാനുഭ 

വമാണ്‌. സ്വപ്നം സീമിതയാഥാര്‍ത്ഥ്യമായിരിക്കുന്നത്‌ അതിനോടു താരതമ്യപ്പെടുത്താന്‍ ജാഗ്രദവസ്ഥ 

നിലകൊള്ളുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌. ജാഗ്രത്തിനും അതീതമായ തലവുമായി തട്ടിച്ചു നോക്കുമ്പോളാണ്‌ ഈ 

പ്രപഞ്ചം സ്വപ്നാവസ്ഥയിലെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. മാത്രമല്ല, അതീതാവസ്ഥയിലേക്കുയര്‍ന്ന്‌ ഈ പ്രപഞ്ചത്തെ 

സ്വപ്നതുല്യമായി കാണുന്ന ഒരു മഹാത്മാവുമായുള്ള കൂടിക്കാഴ്ചയ്ക്കാണ്‌ ലീല തയ്യാറെടുക്കുന്നത്‌ 

എന്ന സൂചനയും ഇതിലുണ്ട്‌. ഇതേ ആശയംതന്നെ പൂത്തുനില്‍ക്കുന്ന വനഭംഗി കാണാതെ കടന്നു 

പോകുന്ന ലീലയെപ്പറ്റി പറയുന്ന ഭാഗത്തുമുണ്ട്‌. മദനനെ അന്വേഷിച്ച്‌ നടക്കുന്ന ലീല പൂത്തു 

നില്‍ക്കുന്ന കാടിന്റെ ശോഭ കണ്ടില്ല. അമൂല്യരത്നം തേടുന്നവര്‍ പുറമെയുള്ള ധാതുക്കളുടെ ഭംഗി പരി 

ഗണിക്കില്ലല്ലോ? ഉന്നത സത്യമെന്ന നിലയില്‍ മദനനെ അന്വേഷിക്കുന്ന ലീലയ്ക്ക്‌ ഭൂഭാഗഭംഗികള്‍ 

എത്രയോ തുച്ചമായാണ്‌ അനുഭവപ്പെടുന്നത്‌. ഏകമായ സത്യത്തെ അന്വേഷിച്ചു പോകുന്ന ആള്‍ വ്യാവ 

ഹാരികതയെ ആത്യന്തികമെന്ന്‌ കരുതുകയില്ലെന്ന അദ്വൈത നിലപാടാണ്‌ കവി ഇവിടെ അനുവര്‍ത്തി 

ക്കുന്നത്‌. 

ഇതേ ആശയംതന്നെ ദേഹത്യാഗം ചെയ്ത ലീലാമദനന്മാരെ ആശംസിക്കുമ്പോള്‍ മാധവി 

ആവര്‍ത്തിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഹേ, ദമ്പതിമാരേ, പ്രപഞ്ചമെന്ന സ്വപ്നത്താല്‍ ഭയാകുലരായ മനുഷ്യര്‍ക്ക്‌ നിങ്ങ 

ളുടെ ചരിര്രം ആശ്വാസമേകുന്നു. ഇനിയും നമ്മള്‍ എവിടെവെച്ചു കാണും? എന്റെ ബുദ്ധിയെ എന്ന 

പോലെ ഭൂമിയെയും ഇരുട്ട മൂടിയിരിക്കുന്നു. സ്വപനാവസ്ഥയുടെ പരിമിതമായ വാസ്തവികതയി 

ലൂടെ കടന്നുപോകുന്ന ഒരാളെ സംബന്ധിച്ച്‌ ജാഗ്രദവസ്ഥയിലേക്ക്‌ ഉണര്‍ന്നേ പറ്റു. അതുപോലെ ആത്മ 

സാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തിലൂടെ എല്ലാ ദുഃഖങ്ങളെയും മറികടക്കുന്നതിനുള്ള ഉള്ളുണര്‍വ്‌ ജാഗ്രല്ലോകത്തു 

ളളവര്‍ക്കും അനിവാര്യമാണെന്ന പാഠം ലോകത്തിന്‌ നല്‍കിക്കൊണ്ടാണ്‌ ലീലാ മദനന്മാര്‍ കടന്നുപോ 

യത്‌. ഇരുളു മൂടിയ വനപ്രദേശത്തു നില്‍ക്കുന്ന മാധവിയില്‍നിന്ന്‌ അപ്പോള്‍ എവിടെവെച്ചു കാണാ 

മെന്ന ചോദ്യം ഉയരുന്നു. ലീലാമദനന്മാര്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്ന വെളിച്ചത്തെ കുറിച്ച്‌ വിചാരം ചെയ്തപ്പോ 

ളാണ്‌ അവിവേകത്തിന്റെ ഇരുള്‍ക്കനം ഭാതികസാഹചര്യവുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി മാധവി അറിയുന്ന 

ത്‌. ആരും ഈ ലോകത്തില്‍നിന്ന്‌ എന്നന്നേക്കുമായി മറഞ്ഞുപോകുന്നില്ലെന്ന ഉത്തരം പിന്നീട ലഭി 

ക്കുന്നുണ്ട്‌. 

26- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-368, (ലീല-3.2) 

27- അതേ പുസ്തകം- പുറം-387, (3-80)
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ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത യില്‍ സീത ലോകനിരീക്ഷണം നടത്തുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. വിഷ 

യാഭിലാഷങ്ങള്‍ക്ക്‌ കീഴ്പ്പെട്ട നിരാശനായി മരണഭീതിയോടുകൂടി കഴിയുന്നതാണ്‌ ജീവിതമെന്ന്‌ ഞാന്‍ 

കരുതുന്നില്ല. ഇന്ദ്രിയാര്‍ത്ഥം ജീവിക്കുന്ന മനുഷ്യര്‍ നിരവധി പ്രതിബന്ധങ്ങള്‍മൂലം ജീവിതത്തില്‍ 

നിരാശയനുഭവിക്കുന്നു. ഈ പ്രപഞ്ചത്തെ ഗ്രഹിക്കാനുതകുന്ന ജഞാനകര്‍മ്മ്മേന്ദിയങ്ങളില്‍ വിഷയി 

ക്ക്‌ അധികാരമുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ വിഷയങ്ങള്‍ക്കടിപ്പെട്ട കഴിയുന്ന ഒരാള്‍ക്ക്‌ തന്റെ പ്രകൃതിദത്തമായ സര്‍ഗ്ഗാ 

ത്മകുതയെ ഉണര്‍ത്താന്‍ കഴിയുകയില്ല. മാതമല്ല, വിഷയങ്ങള്‍ നേടിയെടുക്കുമ്പോളുണ്ടാകുന്ന പ്രതിബ 

ന്ധങ്ങള്‍ സ്വസ്ഥതയെ ബാധിച്ച്‌ ഒരാളെ നിരാശയിലേക്കും മൃതിഭീതിയിലേക്കും നയിക്കും. ഇതാണ്‌ 

ജീവിതമെന്ന്‌ ചിന്തിക്കാന്‍പോലും കഴിയില്ലെന്നാണ്‌ സീതയിലൂടെ കവി പറയുന്നത്‌. ഭോഗവിഷയങ്ങള്‍ 

അനന്തമായതുകൊണ്ടും അതെല്ലാം അനുഭവിക്കുന്നതിനുള്ള ജീവിതം ഫ്രസ്വമായതുകൊണ്ടും അനു 

ഭവിക്കേണ്ട ഭോഗ്യവിഷയങ്ങളെ കുറിച്ചുള്ള ഉല്‍ക്കണ്ഠ, അവയെ നിഷേധിക്കുന്ന മൃതി എന്നിവയെ 

യെല്ലാം മനുഷ്യന്‍ അഭിമുഖീകരിക്കേണ്ടതുള്ളതുകൊണ്ടും ലൌാകികവിഷയങ്ങള്‍ അവനെ 

വിശ്രാന്തിയിലേക്ക്‌ നയിക്കില്ല. അചഞ്ചലമായ സ്വാസ്ഥ്ൃയത്തെ പ്രദാനം ചെയ്യാന്‍ ഇന്ദ്രിയവിഷയങ്ങള്‍ക്കാ 

കില്ലെന്നറിഞ്ഞ്‌ അവയെ ലോകോപകാരാര്‍ത്ഥം വിനിയോഗിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ത്യാഗജീവിതമാണ്‌ അഭില 

ഷ്വണീയമെന്ന്‌ കവി ഇവിടെ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നു. 

ജീവിതദര്‍ശനം 

സാഹിത്യം അഗാധമായ സവിശേഷാവബോധത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഉയിരെടുക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ 

അതില്‍ ജീവിതനിരൂപണത്തിന്‌ പ്രാധാന്യം ലഭിക്കുന്നത്‌. അനുസ്യയൂതവും ബഹുമുഖവുമായ അനുഭ 

വപരമ്പരയാല്‍ സജീവമായ മനുഷ്യജീവിതം തദനുസൃതമായ വിചിന്തന്രപ്രകിയകള്‍ക്ക്‌ രൂപമേകും. 

ജീവിതത്തില്‍നിന്ന്‌ ഉയിരെടുക്കുന്നതിനോടൊപ്പം തന്നെ സത്യാന്വേഷണത്തിന്റെ നിഗൂഡതലങ്ങളി 

ലുടെ കടന്നുചെന്ന്‌ അവ ജീവിതത്തെ സംസ്ക്കരിക്കുകയും പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കുകയും അവബോധത്തെ 

ഉദാത്തമാക്കുകയും ചെയ്യും. മാനസികവും ബൌദ്ധികവുമായ വികാരവിചാരങ്ങള്‍, കാലികവും സാഹ 

ചര്യസംബന്ധിയുമായ സ്വാധീനങ്ങള്‍ എന്നിവയോടൊപ്പംതന്നെ ബോധത്തിന്റെ വികാസപരിണാമങ്ങ 

ളിലൂടെ മനുഷ്യരാശി നേടിയ സാംസ്ക്കാരികമായ സമ്മുദ്രണ്ര വും ജീവിതവീക്ഷണത്തിലു 

ണ്ടായിരിക്കും. ഇങ്ങനെ ഉരുത്തിരിയുന്ന നിദര്‍ശനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വാധ്രൂപമേകുമ്പോള്‍ പ്രാപഞ്ചികവും മാന 

28-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-714, (ശ്ലോകം-160)
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വികവുമായ സമസ്തവും അതില്‍ ഉള്ള്ളൊതുങ്ങും. വിഭിന്നവും വിചി(ര്രവുമായ ജീവിതത്തെ 

അടിസ്ഥാനമാക്കുന്ന കൃതികളെല്ലാം തന്നെ മനുഷ്യകഥയെ അനുഗാനം ചെയ്യുന്നവയാണെന്ന്‌ ലീല 

യില്‍ ആശാന്‍ പറഞ്ഞത്‌ അതുകൊണ്ടാണ്‌. 

ക്രാന്തദര്‍ശിയായ കവി നശ്വരതയില്‍നിന്ന്‌ അനശ്വരഭാവങ്ങളെ അനാവരണം ചെയ്യുന്നു. ജീവിതം 

ദുഃഖമാണെന്ന തിരിച്ചറിവ്‌, നശ്വരതയെക്കുറിച്ചുള്ള ബോദ്ധ്യം തുടങ്ങിയവ വീണു കിടക്കുന്ന പൂവിലേക്ക്‌ 

സംക്രമിച്ചപ്പോള്‍ മുഴുവന്‍ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ നശ്വരതയെയും അത്‌ ആവാഹിച്ചു. രാഗങ്ങളൊഴിഞ്ഞ വൈദി 

കനും ശ്രതുവിന്‌ മുന്നില്‍ തോറ്റോടിയ ഭീരുവും വിടര്‍ന്നു നില്‍ക്കുന്ന ആ പുഷ്പത്തെ ഉറ്റുനോക്കിയി 

രുന്നു. ഇവിടെ വ്യത്യസ്തമായ ചേതോവികാരമുള്ളവര്‍ പൂവിന്റെ സൌന്ദര്യം ഒരുപോലെ ആസ്വദിക്കു 

ന്നു. ആത്യന്തികമായ പരമാര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌ എല്ലാം ഒരുപോലെ അനുഭവപ്പെടുന്നത്‌. പൂവിന്റെ 

കമനീയതയാണ്‌ പൊതുസമ്മത മണ്ഡലം. അവിടമാണ്‌ എല്ലാ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെയും അപ്രസക്തമാക്കി 

കേവലതയെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്ന പൂവിന്റെ സൌന്ദര്യസാ്ദ്രത കുടികൊള്ളുന്നത്‌. ഇതിനെ ഒരു 

പാര്‍ട്ടിലൂടെ ഇങ്ങനെ അവതരിപ്പിക്കാം. 

സൌന്ദര്യം 

വൈദികന്‍ ഭീരു 

പുവ്‌ 

പരിണാമഗതി ചരാചരങ്ങളിലുണ്ടാക്കുന്ന പരിണതിയെക്കുറിച്ച്‌ വീണപുവിലൂടെ ഇങ്ങനെ അവ 

തരിപ്പിക്കുന്നു. ശരീരകാന്തിയുടെ പ്രസരിപ്പ്‌ മറഞ്ഞു. മുഖം വളരെ ഇരുണ്ട്‌ അതിന്റെ ശോഭയും കുറ 

ഞ്ഞു. പുതിയ വിളക്ക്‌ പെട്ടന്ന്‌ എണ്ണ വറ്റിപ്പുകഞ്ഞ്‌ കെട്ടുപോയി എന്നല്ലാതെ മറ്റൊന്നും ഇതിനെക്കുറിച്ച്‌ 

പറയാനില്ല. നിമ്ന്നോന്നതികളുടെ ആവര്‍ത്തനച്ച്രമാണ്‌ പരിണാമ ത്തിലുള്ളത്‌. അതിനാല്‍ ഈ 

പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ശാശ്വതമായ ഉല്‍ക്കര്‍ഷമോ അപകര്‍ഷമോ ഉണ്ടാകുന്നില്ല. വീണപൂവിന്റെ ലാകിക 

29- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്ു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-333, (ശ്ലോകം-1-8) 

30- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 247, (ശ്ലോകം-22)
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ജീവിതത്തെ കവി വ്ൃഷ്ടിതലത്തില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ നിരൂപണം ചെയ്യുത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. ആരും കൊതി 

ച്ചുപോകുന്ന ഗുണഗണങ്ങളുള്ള, ആര്‍ക്കും ഒരുപദ്രവുമേലപിക്കാത്ത, മറ്റുള്ളവര്‍ക്കായി ജീവിതം ഉഴി 

ഞ്ഞുവെച്ച നിന്റെ ചരിത്രമോര്‍ത്താല്‍ ആരും ഹൃദയംനൊന്തു വിലപിക്കും. സദ്ഗുണങ്ങളും ദുര്‍ഗ്ഗ 

ണങ്ങളുമെല്ലാം മാനുഷികതലത്തില്‍ മാത്രം നിലകൊള്ളുന്നതാണ്‌. നിരന്തരം പരിണാമവിധേയമായി 

ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന പ്രാപഞ്ചികതലത്തില്‍ മാനവിക നിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ ചിരസമ്മതമായൊരു സാധുതയില്ല. 

സദ്ഗുണങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം വിളനിലമായ വീണപൂവിന്റെ പരോപകാരാര്‍ത്ഥമുള്ള ജീവിതത്തിന്‌ പ്രകൃതി 

യുടെ അനിവാര്യമായ നിയമഘടനയെ മുറിച്ചു കടക്കാന്‍ കഴിയില്ല. കവി സമാശ്വസിപ്പിക്കുന്നു-അല്ലയോ 

പുഷ്പമേ, നിനക്ക്‌ വന്നു ചേര്‍ന്ന ഗതിയിലൂടെ പൊയ്ക്കൊള്ളുക. നാളെ ഞങ്ങളും നിന്നെ പിന്തുട 

രുന്നതാണ്‌. ഈ ലോകത്തില്‍ ഒന്നിനും ശാശ്വതമായ നിലനില്‍പില്ല. ഉന്നതമായ കുന്നും കടലും ഒരി 

ക്കല്‍ നശിച്ചു പോകുന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍ വിശ്വദൃഷ്ടിയില്‍ വിലയിരുത്തുമ്പോള്‍ പൂവിന്റെ പതനം 

ഒരിക്കലും അതിന്റെ അവസാനമല്ല. നിലവിലുള്ളതിലും സുഖസമൃദ്ധമായൊരു അനുഭവമണണ്‍ഡലത്തി 

ലേക്കുള്ള പ്രയാണ സാദ്ധ്യതയാണ്‌ കലപ്രദുമത്തിനുടെ കൊമ്പില്‍ വിടര്‍ന്നിടാമെന്ന പരാമര്‍ശത്തി 

ലുള്ളത്‌. ഈ പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ആത്യന്തികനാശമെന്നൊന്നില്ല. ഉല്പത്തി കര്‍മ്മഗതിപോലെയാണ്‌ 

സംഭവിക്കുന്നത്‌. പ്രാരബ്ദ്ധകര്‍മ്മം അവസാനിക്കുമ്പോള്‍ ഒരാള്‍ തന്റെ ശരീരം ഉപേക്ഷിക്കുന്നു. എന്നാല്‍ 

ഈ ലോകവുമായി ഏതെങ്കിലും തരത്തിലുള്ള ബന്ധം അവശേഷിച്ചിട്ടുണ്ടെങ്കില്‍ അത്‌ പൂര്‍ത്തീക 

രിക്കുന്നതിന്‌ തദനുഗുണമായ സാഹചര്യത്തിലേക്ക്‌ അയാള്‍ വീണ്ടും മടങ്ങി വരുന്നു. പോക്കുവരവു 

കളില്ലാത്ത പരമാത്മഭാവമെന്നത്‌ ആത്യന്തിക നിലപാടെങ്കിലും വ്യാവഹാരികതലത്തിലെ ജീവന്റെ ഗതി 

വിഗതികളെ കുറിച്ച്‌ മേല്‍പ്പറഞ്ഞ പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ അദ്ദൈതചിന്തയ്ക്ക്‌ സുസമ്മതമാണ്‌. ഉണ്ടാകുക, 

നിലനില്‍ക്കുക, വര്‍ദ്ധിക്കുക, മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകുക, ക്ഷയിക്കുക, നശിക്കുക എന്നിവയുടെ 

ആവര്‍ത്തനമാണ്‌ ഈ ലോകം. എന്നാല്‍ ഇതില്‍നിന്ന്‌ വിലക്ഷണമാണ്‌ മാറ്റങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം ആധാര 

മായി നില്‍ക്കുന്ന ആത്മതത്ത്വം. ആത്മാവിന്റെ അനശ്വരതയും പഞ്ചഭൂതാത്മകമായ പ്രപഞ്ചപദാര്‍ത്ഥ 

ങ്ങളുടെ നശ്വരതയുമാണ്‌ ഇവിടെയെല്ലാം വെളിപ്പെടുന്നത്‌. 

കരിഞ്ഞലിഞ്ഞ്‌ മണ്ണടിയുന്ന മലരില്‍ നിന്ന്‌ കണ്ണെടുക്കുവാന്‍ ആവശ്യപ്പെട്ട ലോകത്തിലെ എല്ലാ 

31- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-250, (ശ്ലോകം-28) 

32- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 251, (ശ്ലോകം-33) 

33- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 253, (ശ്ലോകം-37)
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ത്തിന്റെയും ഗതി ഇതുതന്നെയാണെന്നും ഇവിടെ കണ്ണീരുകൊണ്ണടൊന്നും സാദ്ധ്യമല്ലെന്നും ഈ ലോക 

ജീവിതം സ്വപ്നതുല്യമാണെന്നും പറഞ്ഞുകൊണ്ടാണ്‌ വീണപുവ്‌ ഉപസംഹരിക്കുന്നത്‌. ഈ ലോക 

ത്തിന്റെ ക്ഷണികതകളിലേക്ക്‌ കണ്ണുപായിച്ച്‌ ആത്മാവിന്റെ അനശ്വരതയെ തിരിച്ചറിയാതെ പോകരു 

തെന്ന്‌ കവി നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നു. നശ്വരതയുള്‍പ്പെടെയുള്ള പരിമിതികളില്‍നിന്ന്‌ അനശ്വരതയിലേക്കുള്ള 

വിമോചനമാണ്‌ ആദ്ധ ്യാത്മികശാസ്ര്‍്രങ്ങളെല്ലാം നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. ഒരു പ്രത്യേക സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ പ്രക 

ടമാകുന്ന വൈകാരികവിക്ഷോഭങ്ങളുടെ പ്രസക്തി താല്‍ക്കാലികമാണെന്നും കാലത്തിന്റെ മറ്റൊരു 

ബിന്ദുവില്‍നിന്നു നോക്കുമ്പോള്‍ വര്‍ത്തമാനകാലാനുഭവങ്ങള്‍ മറവിയിലേക്കോ തീയ്രതക്കുറവിലേക്കോ 

നീങ്ങാമെന്നും ഇവിടെ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. അവനി വാഴവ്‌ അവാസ്തവമെന്നു സ്ഥാപിക്കലല്ല, മറിച്ച്‌ 

സമുന്നതമായ മറ്റൊരു മേഖലയില്‍നിന്ന്‌ നോക്കുമ്പോള്‍ അതൊരു കിനാവുപോലെയാണെന്ന്‌ വില 

യിരുത്തുകയാണിവിടെ. 

ചരജീവികളിലൂടെ പ്രത്യൂല്പാദനധര്‍മ്മം നിര്‍വ്വഹിക്കുന്ന വീണപുവി ലെ പൂവ എന്ന ബിംബം 

ജീവപ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സങ്കീര്‍ണ്ണാവസ്ഥയെയും നിലനില്‍പിന്‌ അനിവാര്യമായ സഹവര്‍ത്തിത്തച്വത്തെയും 

ആവശ്യപ്പെടുന്നു. മനോബുദ്ധികളെ അതിക്രമിച്ചു നില്‍ക്കുന്ന ഉദാത്ത സൌന്ദര്യത്തിന്റെ പ്രകാശന 

മാകുമ്പോളാണ്‌ സര്‍ഗ്ഗാത്മകമായ നീതിബോധത്തിലേക്ക്‌ പൂവ്‌ സമാനതകളില്ലാതെ ഉയിര്‍ത്തെഴു 

ന്നേല്‍ക്കുന്നത്‌. ഹാ! എന്ന വ്യാക്ഷേപക ശബ്ദത്തില്‍ നിന്നാരംഭിച്ച്‌ കഷ്ടം എന്ന ശബ്ദത്തില്‍ 

അവസാഠനിപ്പിക്കുന്നതിനിടയ്ക്കുള്ള കല്പനകളും വിശ്വാസങ്ങളും ചിന്തകളുമെല്ലാം കവിതയില്‍ ചേരും 

പടി ചേര്‍ത്തിരിക്കുന്നു. മനുഷ്യജീവിതവും പുഷപജീവിതവും രണ്ടല്ലെന്നും സുന്ദരമായ എല്ലാ വസ്തു 

ക്കളും അനിവാര്യമായ മരണത്തിലേക്കും മറവിയിലേക്കുമാണ്‌ സഞ്ചരിക്കുന്നതെന്നും അതിന്റെ പേരില്‍ 

വിലപിക്കുന്നത്‌ വ്യര്‍ത്ഥമാണെന്നുമുള്ള ഉത്തമബോദ്ധ്യത്തിലാണ്‌ ഒടുവില്‍ കവി നമ്മെ കൊണ്ഞടെത്തി 

ക്കുന്നത്‌. സ്വപ്നത്തില്‍നിന്ന്‌ ജാഗ്രത്തിലേക്ക്‌ ഉണരുമ്പോളുള്ള അനുഭവതീക്ഷണതയാണ്‌ അതിന്റെ 

ഉള്‍ത്തുടിപ്പ്‌, അതിന്‌ ഉന്നതമായ കുന്നുമെന്നല്ല ആഴിയും നശിക്കുമൊരിക്കലോര്‍ത്താല്‍ (33), എണ്ണീടു 

കാര്‍ക്കുമിതുതാന്‍ ഗതി സാദ്ധ്യമെന്ത്‌ - കണ്ണീരിനാല്‍ (41), അവനി വാഴ്വ്‌ കിനാവ്‌ (41) എന്നിങ്ങനെ 

നിരവധി ഉദാഹരണങ്ങള്‍ എടുത്തു കാണിക്കാം. 

ആശാന്റെ രണ്ട്‌ ഖണ്ഡകൃതികളിലൊന്നായ സിംഹപ്രസവ ത്തില്‍ 

ഇതു കണ്ടു ശരീര പഞ്ജര-/സ്ഥിതനാം ജീവനെയോര്‍ത്തിടുന്നു ഞാന്‍ 

34-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-255, (ശ്ലോകം-41)
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ചൈതന്യവത്തായ ജീവനെ സിംഹമായും അതിന്റെ കൂടായി ഈ ശരീരത്തെയും കവി കാണുന്നു. 

ജഡത്തെ അപേക്ഷിച്ച്‌ ചൈതന്ൃത്തിനുള്ള സജീവതയും ഗൌരവവുമാണ്‌ ജീവനെ സിംഹത്തോടുപ 

മിക്കുവാന്‍ കാരണം. കവി ചൈതന്യത്തിന്റെ പ്രാധാന്യം ജഡപദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ക്ക്‌ നല്‍കുന്നില്ല. സിംഹം 

കൂട്ടില്‍ കിടക്കുന്നതു കാണുമ്പോളുള്ള കവിയുടെ ഉല്‍ക്കണ്ഠ ജഡപഞ്ജരത്തില്‍ ചൈതന്യം പരിമി 

തപ്പെടുന്നതുപോലെയുള്ള നിലയാണ്‌. നാശമില്ലാത്ത ഒന്ന്‌ നശ്വരമായതില്‍ കുടുങ്ങിയിരിക്കുന്നുവെന്ന 

തിലെ അയുക്തികതയാണ്‌ അതില്‍ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. 

ആത്മശോഭ സൂര്യനും തന്റെ തേന്‍ അത്‌ കൊതിച്ചെത്തുന്ന വണ്ടിനും നല്‍കുന്ന താമരയുടെ 

ജന്മം എത്രയോ ശ്രേഷഠമാണെന്ന്‌ നളിനിയില്‍ കവി പറയുന്നു. വിവേകികള്‍ സ്വജീവിതം മറ്റുള്ള 

വര്‍ക്ക്‌ പ്രയോജനപ്പെടുത്തിയാണ്‌ കൃതാര്‍ത്ഥരാകുന്നതെന്ന പരമാര്‍ത്ഥവും ദിവാകരയോഗി അരുളു 

MINS. ഭഭതികവും ആത്മീയവുമായ വിഭവങ്ങളുടെ സാര്‍ത്ഥകവിനിയോഗത്തെയാണ്‌ കവി ഇവിടെ 

പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലെ വിഭവങ്ങള്‍ക്കൊന്നും ആത്യന്തികമായി തന്റെ തൃഷണയെ 

ശമിപ്പിക്കാനാകില്ലെന്ന ദൃഡനിശ്ചയവും ഇവിടെ അവനവന്റെതെന്ന്‌ അവകാശപ്പെടാന്‍ ഒന്നിനുമാകി 

ല്ലെന്ന ഉത്തമവിശ്വാസവും എല്ലാം ഏകമായ പൊരുളിന്റെ ആവിഷക്കാരവൈവിദ്ധ്യങ്ങളെന്ന ബോദ്ധ്യ 

ത്തില്‍ നിന്നുയിരെടുക്കുന്ന ജീവകാരുണ്യവുമാണ്‌ പരോപകാര തലപരതയ്ക്ക്‌ ഇവിടെ നിദാനമാകു 

ന്നത്‌. ഇതേ ആശയം തന്നെയാണ്‌ ആശാന്‍ സദാചാരശതക ത്തില്‍ ശ്രേഷ്ഠനായ ഒരാളെ സംബ 

ന്ധിച്ച്‌ ജനോപകാരമെന്നത്‌ ജീവിതസാരമെന്ന്‌ സൂചിപ്പിച്ച്‌ എല്ലാവര്‍ക്കും നിര്‍വ്വാണമേകുവാന്‍ യത്നിച്ച 

ശ്രീ ബുദ്ധനെ ഉദാഹരിക്കുന്നത്‌. 

അസ്ഥിരവും ക്ഷണഭംഗുരവുമായ ലോകത്തെ കുറിച്ചുള്ള നിരൂപണം (ശ്ലോകം-160) നളിനി 

യിലുണ്ട്‌. 

നീ കുലീന ഗുണദിപികേ വിടും / ലോകമാണു ദയനീയമെന്‍ പ്രിയേ 

യോഗിയായ എനിക്കും ലോകം വെടിഞ്ഞ നിനക്കും ദുഃഖമില്ല. അല്ലയോ അഭിജാത ഗുണങ്ങള്‍ 

35- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം- 265, (ശ്ലോകം-36) 

36-അതേ പുസ്തകം- പുറം- 284, (ശ്ലോകം-35) 

37- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ടു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം- 463 

38- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, ഏഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം- 320, (ശ്ലോകം-160)
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പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നവളേ, നീ ഉപേക്ഷിക്കുന്ന ലോകത്തിന്റെ സ്ഥിതിയാണ്‌ ദയനീയം. ഇന്ദ്രിയനിഗ്രഹം 

കൈവന്ന ദിവാകരയോഗിയെ സംസാരദുഃഖങ്ങള്‍ ബാധിക്കുന്നില്ല. നളിനിയെ സംബന്ധിച്ച്‌ അവര്‍ 

ദേഹത്യാഗം ചെയ്തു കഴിഞ്ഞു. എന്നാല്‍ മഹനീയ ഗുണഗണങ്ങളുടെ ഇരിപ്പിടവും ലോകത്തിന്‌ 

തുടര്‍ന്നും വെളിച്ചമേകേണ്ടിയിരുന്നവളുമായിരുന്നവളുമായ നളിനി ഉപേക്ഷിച്ചുപോയ ലോകത്തിന്റെ 

സ്ഥിതി ആശങ്കാജനകമാണെന്നാണ്‌ ദിവാകരന്‍ പറയുന്നത്‌. വിവിധ അനുഭവതലങ്ങളിലൂടെ കടന്നു 

പോകുന്നവര്‍ എന്ന അര്‍ത്ഥം ലോകമെന്ന പദത്തിനെടുത്താല്‍ കവി ചില വസ്തുതകള്‍ അതിലൂടെ 

വിവക്ഷിക്കുന്നുണ്ടെന്ന്‌ വ്യക്തമാകും. 

1- ആത്മസംയമനം നേടിയ ദിവാകരനും ദേഹത്യാഗം ചെയ്ത നളിനിയും ഈ ലോകത്തില്‍ വര്‍ത്തിച്ചി 

രൂന്നുവെങ്കിലും ഈ ലോകത്തിന്റെ പരിമിതി അവര്‍ക്ക്‌ ബാധകമായിരുന്നില്ല. 

2- നിരന്തരപരിവര്‍ത്തനത്തിന്‌ വിധേയമാകുന്ന ഈ ലോകത്തിന്റെ മര്‍മ്മമറിയാതെ നിലവിലുള്ളതിനെ 

ആത്യൃന്തികമെന്ന്‌ കരുതുന്നത്‌ തികഞ്ഞ ദയനീയത തന്നെയാണ്‌. 

ഭൂമിയില്‍ മനുഷ്യന്റെ ജീവിതം ജനംപ്രതി വൃത്യസ്തവും വിചിധ്രവുമായ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളോടു കൂടി 

യതുമാണ്‌. അതില്‍നിന്ന്‌ ഉരുവംകൊള്ളുന്ന കാവ്യങ്ങള്‍ വിഭിന്നരസങ്ങളെ ആവിഷ്ക്കരിക്കുന്നതും 

പുതുമ നശിക്കാത്തതും മനുഷ്യന്റെ കഥയെ അനുഗാനം ചെയ്യുന്നവയുമാണ്‌. ആശാന്റെ കാവ്യ 

ങ്ങളെത്തന്നെ ഇതിന്‌ ഉദാഹരണങ്ങളായെടുക്കാം. വീണു കിടക്കുന്ന പുവിനെ കണ്ട കവി മനുഷ്യജീ 

വിത്തെ നിഷപക്ഷബിന്ദുവില്‍ നിന്ന്‌ സമ്ശ്നിരൂപണത്തിന്‌ വിധേയമാക്കി അതിന്റെ അസ്ഥിരതയും 

ക്ഷണഭംഗുരതയും അവതരിപ്പിച്ചു. രണയഭംഗം നേരിട്ട നായികമാരെ ക്രേനദ്രീകരിച്ച എഴുതിയ നളിനി 

യുടെയും ലീലയുടെയും പ്രമേയങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ വളരെയേറെ സാമ്യമുണ്ടെങ്കിലും കഥാഗതിയിലും 

ഗുണഘടനയിലും രസവൈചിത്രൃത്തിലും സാരമായ വ്യത്യാസങ്ങളുണ്ട്‌. രണ്ടു കൃതികളിലും മുന്നിട്ടു 

നില്‍ക്കുന്നത്‌ വിപ്രലംഭശ്യംഗാരത്തിന്റെ സാത്വികവും രാജസികവുമായ ഭാവഭേദങ്ങളാണ്‌. മനുഷ്യജീ 

വിതത്തെ നിരൂപണം ചെയ്യുന്ന കൃതികള്‍ക്ക്‌ ബാഹൃതലത്തില്‍ സമാനത കല്‍പിച്ചാലും സൃഷടിത 

ത്ത്വംപോലെ തന്നെ അവയുടെ അന്തര്‍ഭാവം ബഹുസ്വരമാണ്‌. 

ലോകനിരൂപണത്തില്‍ മനുഷ്യാവസ്ഥയുടെ നിസ്സഹായതയെ കുറിച്ച്‌ ആശാന്‍ ലീലയില്‍ ഇങ്ങനെ 

എഴുതുന്നു. 

39- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം- 333, (ശ്ലോകം-ട)
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അവിദിത പരിണാമമൊക്കെയോര്‍ക്കില്‍ / ശിവ! ശിവ! സര്‍വ്വമനാഥമി ജഗത്തില്‍ 

സാമൂഹികജീവി എന്ന നിലയില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായി ഓരോരുത്തരുടെയും സ്വകാര്ൃയജീവിതാനുഭവ 

ങ്ങളെ എടുത്ത്‌ പരിശോധിക്കുമ്പോള്‍ ബോദ്ധ്യപ്പെടുന്ന മനുഷ്യന്റെ നിസ്സഹായതയും അനാഥത്വവുമാണ്‌ 

കവി ഇവിടെ സ്പഷ്ടമാക്കുന്നത്‌. ലീലയുടെ ജന്മദേശം എവിടെയാണ്‌? അവര്‍ കടന്നുപോയ വനഭാഗം 

എവിടെ കിടക്കുന്നു? ലീലാ മദനന്മാരുടെയും മാധവിയുടെയും ആഗ്രഹം എന്തായിരുന്നു? ഒടുവില്‍ 

സംഭവിച്ചതെന്താണ്‌? ഒന്നിന്റെയും അവസാനം എന്തായിരിക്കുമെന്ന്‌ ആര്‍ക്കും അറിഞ്ഞു കൂടാ. മാധ 

വിയുടെ ഹൃദയത്തില്‍ നിറഞ്ഞു നിന്ന വേദനയും ശോകവുമാണ്‌ ജീവിതത്തെ ഇത്തരത്തില്‍ നിരൂ 

പണം ചെയ്യാന്‍ അവരെ പ്രേരിപ്പിച്ചത്‌. എവിടെയോ പിറന്ന്‌ ആഗ്രഹങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിരുദ്ധമായി ഏതിലൂ 

ടെയോ കടന്നുപോയി എങ്ങോ വീണടിയുന്നതാണ്‌ മനുഷ്യജന്മം. ഇങ്ങനെ നിരന്തരം കലങ്ങി മറഞ്ഞ്‌ 

ഒന്നിനും രക്ഷിക്കാനാകാത്ത, ഒന്നിലും പോയി രക്ഷ നേടാനാകാത്ത, ഇടപെടലുകള്‍ക്കെല്ലാം അതിരും 

അകലങ്ങളുമുള്ള മനുഷ്യനുള്‍പ്പെടെയുള്ള എല്ലാ ചരാചരങ്ങളും അനാഥമാണെന്നും ഫലത്തില്‍ നാമ 

ല്ലാതെ നമ്മെ രക്ഷിക്കാന്‍ മറ്റാര്‍ക്കുമാകില്ലെന്നുമുള്ള പ്രപഞ്ചയാഥാര്‍ത്ഥ്യം ഇവിടെ കവിയരുളുന്നു. 

മാധവി രേവാനദിയെ അഭിസംബോധന ചെയ്യുമ്പോഴും ഇതു തന്നെയാണ്‌ ഉന്നയിക്കുന്നത്‌. ഭൂഗര്‍ഭജ 

ലത്തില്‍ നിന്ന്‌ വീണ്ടും വീണ്ടും ഉയിര്‍ക്കുന്നു. പല വൃഥകളനുഭവിച്ചുകൊണ്ട്‌ യാത്ര തുടര്‍ന്ന്‌ ലയം 

പ്രാപിക്കുന്നു. ഇടമുറിയാത്ത പ്രവാഹമായി നിലകൊള്ളുന്ന അല്ലയോ രേവേ, നിയും മനുഷ്യനും ഒ 

ന്നുപോലെയാണ്‌. മനുഷ്യജീവിതമാണ്‌ വ്യംഗൃരൂപത്തില്‍ ഇവിടെ പതിപാദിക്കുന്നത്‌. സമുദ്രജലം 

ആവിയായിപ്പൊങ്ങി മേഘവും മഴയുമായി മാറി ഭൂഗര്‍ഭത്തിലെത്തി വീണ്ടും നദിയായൊഴുകി 

സമുദ്രത്തിലെത്തി അതായിത്തിരുന്നു. ഇതേ ആവര്‍ത്തന ല്രര്രിയ തുടരുന്നു. ഭുമിയില്‍ പിറക്കുന്ന 

മനുഷ്യന്‍ നിരവധി പ്രതിസന്ധികളിലൂടെ നേരിട്ടും മറികടന്നും ഒടുവില്‍ ശരീരമുപേക്ഷിക്കുന്നു. കര്‍മ്മ 

സംസ്‌ക്കാരങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ ഈ പ്രകൃതിയില്‍ത്തന്നെ പല പല രൂപത്തില്‍ വീണ്ടും പ്രകടമാകേണ്ടി 

വരുന്നു. മറ്റൊന്നിനും ഈ വ്യവസ്ഥയെ സ്വാധീനിക്കാനോ മാറ്റിമറിക്കാനോ കഴിയില്ല എന്നതിനാല്‍ 

എല്ലാം അനാഥമാണെന്ന കാഴ്ചപ്പാടില്‍ കവിയെത്തുന്നു. ലീലയില്‍ത്തന്നെ മറ്റൊരിടത്ത്‌ കവി പറയു 

ന്നു. 

കരുതുവതിഹ ചെയ്യവയ്യ ചെയ്യാന്‍ / വരുതി ലഭിച്ചതില്‍ നിന്നിടാ വിചാരം 

40- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം- 386, (ശ്ലോകം-3-77) 

41-അതേ പുസ്തകം- പുറം-386, (ശ്ലോകം-3-78)

.
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പരമഹിതമറിഞ്ഞു കൂട;യായു-/ സ്ഥിരതയുമില്ലതി നിന്ദ്യമീ നരത്വം 

വിചാരിച്ചതു ചെയ്യാന്‍ മനുഷ്യനാകുന്നില്ല. എന്നാല്‍ ചെയ്യാന്‍ അനുമതി ലഭിച്ചതില്‍ മനസ്സ്‌ ഉറച്ചു 

നില്‍ക്കുന്നുമില്ല. പരമമായ ഈശ്വരഹിതം എന്തെന്ന്‌ അറിയില്ല. ആയുസ്സിന്‌ സ്ഥിരതയുമില്ല. മനുഷ്യ 

ജന്മം അതിനിന്ദ്യം തന്നെ. ലീലയെ സംബന്ധിച്ച്‌ ഭാവി വരനായി ഒരാളെ മനസ്സില്‍ കരുതി, പക്ഷേ, 

ഗുരുജനഭയപഞ്ജരസ്ഥയായ അവള്‍ക്ക്‌ രക്ഷിതാക്കളുടെ അനുവാദം ലഭിച്ചില്ല. വിവാഹം കഴിച്ച ആളു 

മായി ഇണങ്ങിപ്പോകാന്‍ കഴിയാത്തപ്പോള്‍ അതിനുള്ള പോംവഴിയും കണ്ടെത്താനായില്ല. ഇതെല്ലാം 

തന്നെ ഭാവിയില്‍ തന്നെ എങ്ങോട്ട നയിക്കുമെന്നും ലീലയ്ക്കറിയുമായിരുന്നില്ല. ലീല എന്ന വ്യക്തി 

യുടെ സവിശേഷാനുഭവങ്ങളിലൂടെ ലോകാവസ്ഥയെ സാമാന്യവല്‍ക്കരിക്കുകയാണ്‌ കവി. ഒന്നിനൊന്ന്‌ 

വ്യത്യസ്തമായ സൃഷടിജാലങ്ങള്‍ക്ക്‌ കര്‍മ്മസംസ്ക്കാരങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ ഉപലബ്ധമാകുന്ന ഇന്ദ്രിയ 

ങ്ങള്‍, മനസ്സ്‌, ബുദ്ധി തുടങ്ങിയ ഉപാധികളിലുള്ള വ്ൃത്യാസംകൊണ്ടാണ്‌ അനുഭവങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

പ്രതിജനഭിന്നമായ അന്തരമുണ്ടാകുന്നത്‌. എന്നാല്‍ ഒരേ സത്തയുടെ വിവിധ ആവിഷ്ക്കാരങ്ങളെന്ന 

നിലയില്‍ അവയ്ക്കു തമ്മില്‍ പല സമാനതകളുമുണ്ട്‌. ഇതാണ്‌ സുദ്യഡമായ പാരസ്പര്ൃത്തിലൂന്നി 

പ്രപഞ്ചവ്യവസ്ഥയെ കോര്‍ത്തിണക്കുന്നത്‌. ഇങ്ങനെയൊക്കെ ജീവിത്തെ ദാര്‍ശനികമായി നിര്‍ദ്ധാരണം 

ചെയ്ത കവി അത്‌ ക്ഷണികവും അസ്ഥിരവും ദുഃഖദായവുമായതിനാലാണ്‌ വളരെ നിന്ദ്യമാണെന്ന്‌ 

സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നത്‌. 

മദനനെ അന്വേഷിച്ചു കുഴങ്ങിയ ലീല ഒരു നിമിഷവും തന്നെ വിട്ടു പിരിയാതെ നില്‍ക്കുന്നത്‌ 

അറിയുന്നുവെന്നും എന്നാല്‍ സകങ്കല്പദൃഷ്ടമായ ആ രൂപം നിഴല്‍പോലെ ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ക്ക്‌ അനുഭവി 

ക്കാന്‍ കഴിയാത്തതിനാല്‍ താന്‍ വലഞ്ഞെന്നും പറയുന്നു. അദ്വൈതദൃഷടിയില്‍ ലീലയെ ജീവാത്മഭാ 

വമായി സങ്കല്‍പിച്ചാല്‍ മദനന്‍ പരമാത്മതത്ത്വമാണ്‌. ജീവന്‍ പരമാത്മാവിനെ നിഴല്‍പോലെയാണ്‌ അറിയു 

ന്നത്‌. ഈ അലപ്രഗഹണമാണ്‌ എല്ലാ ദുഃഖങ്ങള്‍ക്കും കാരണം. സാക്ഷാല്‍ക്കാരദശയില്‍ മാത്രമേ അന 

ല്പമായ പരമാത്മഭാവത്തെ തനതു മഹിമയില്‍ അനുഭവിച്ചറിയാനാകു. ലീല പറയുന്ന നിഴലിന്റെ 

ദൃഷടാന്തം ഈയൊരു താരതമ്യത്തെ കുറിക്കുന്നതാണ്‌. 

ഗ്രാമവൃക്ഷത്തിലെ കുയിലി ല്‍ അതന്തരംഗത്തിന്റെ വിശുദ്ധികണ്ട ഈശ്വരന്‍ അതിനെ പദപീഠ 

മാക്കാന്‍ കൊതിക്കുന്നുവെന്ന്‌ പറയുന്ന ആശാന്‍ ലോകത്തില്‍ ഒരാള്‍ക്കും അതില്‍ക്കവിഞ്ഞ ധനൃത 

42- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-378, (ശ്ലോകം-3-40) 

43- അതേ പുസ്തകം- പുറം-379, (ശ്ലോകം-3-45)

.
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യില്ലെന്നും അതുകൊണ്ട ഒരിക്കലും ദുഃഖിക്കേണ്ടതില്ലെന്നും ആശ്വസിപ്പിക്കുന്നു. അതില്‍ ജീവന്‍ 

സ്വന്തം പ്രഭാവം അറിയാതെ ഉഴലുകയാണെന്ന്‌ പറയുന്നു. തന്റെ വൈഭവം എന്തെന്ന്‌ അറിയാതെ 

പോകുന്ന ആത്മാവിനെ കുറിച്ചാണിവിടെ പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌. ബൃഹദാരണൃയകോപനിഷത്തിലെ 

യാജ്ഞവല്‍ക്ക്ൃയനും ഗാര്‍ഗ്ഗിയും തമ്മിലുള്ള സംവാദത്തില്‍ ഇങ്ങനെ പറയുന്നു. അല്ലയോ ഗാര്‍ഗ്ഗി, 

ആരാണോ ഈ അക്ഷരത്തെ അറിയാതെ ഈ ലോകത്തില്‍ നിന്നും മരിച്ചു പോകുന്നത്‌ അവന്‍ 

കൃപണനാകുന്നു. പിന്നെ ആരാണോ ഈ അക്ഷരത്തെ അറിഞ്ഞതിനുശേഷം ഈ ലോകത്തില്‍ നിന്ന്‌ 

പോകുന്നത്‌ അവന്‍ ബ്രാഹ്മണനാകുന്നു. അവിദ്യയാല്‍ ബന്ധിക്കപ്പെട്ട ജീവന്‍ അതിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ 

സ്വരൂപമറിഞ്ഞ്‌ കൃതാര്‍ത്ഥമാകാനാകുന്നില്ല. ഒരു ജീവന്‍ സദ്ഗുണസമ്പത്തുകൊണ്ട്‌ ഈശ്വരപ്രസാദം 

നേടിയിട്ടുണ്ടെങ്കിലും അതിന്റെ ലക്ഷ്യം അവിടെ അവസാനിക്കുന്നില്ല. ഗുണാതീതമായ മാനത്തിലാണ്‌ 

യഥാര്‍ത്ഥ ആത്മസാഫല്യം. മറ്റ്‌ ഉപലബ്ധികളെല്ലാം അതിലേക്ക്‌ ഉന്മുഖമാകുന്നതിനുള്ള ഉപായങ്ങള്‍ 

മാധ്രമാണ്‌. അദ്വൈതത്തിന്റെ ദൃഷടിയില്‍ ഗുണാധിഷ്ഠിതമായ വ്യാവഹാരദശയിലാണ്‌ സര്‍വ്വകാര 

ണനായ ഈശ്വരനെന്ന അധിനിയമം പ്രസക്തമാകുന്നത്‌. ദ്വന്വാതീതമായ നിരുപാധികതലത്തെ അഭി 

ന്നമായി ദര്‍ശിക്കുന്നതാണ്‌ സമുന്നതമായ വ്യക്തിവൈഭവമെന്ന്‌ കവി ഇവിടെ സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. 

ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത യില്‍ ഒന്നിനും ഒരു നിശ്ചിയമില്ല; ഓരോന്നും വരും വന്നതുപോലെ 

പോകും. മനുഷ്യന്‍ എന്തിനോ ഉഴലുന്നു. സൃഷ്ടിയുടെ രഹസ്യം ആര്‍ക്കും അറിയാന്‍ കഴിയില്ല. ചലിച്ചു 

കൊണ്ടിരിക്കുന്ന രസബിന്ദുപോലെയും പൊരിയുന്ന നെന്മണിപോലെയും ചെറുതായും വലുതായും 

മനസ്സ്‌ ഇളകിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നുവെന്നാണ്‌ കവിയുടെ നിദര്‍ശനം. ലോകത്തിന്റെ തനത്‌ ഭാവംതന്നെ 

യാണ്‌ അതില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്ന മനുഷ്യജീവിതത്തിനുമുള്ളത്‌. ഈയൊരു ആധാര-ആധേയ സംബന്ധ 

മാണ്‌ കവി ഇവിടെ ഉന്നയിക്കുന്നത്‌. സുഖം മനസ്സിന്‌ ഏകാഗ്രതയെയും നിശ്ചലതയെയും നല്‍കു 

മ്പോള്‍ ദുഃഖം അസ്വാസ്ഥൃത്തിനും ചാഞ്ചല്യത്തിനും ഇടയാക്കുന്നു. ജീവിതത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥവും ലക്ഷ്യ 

വുമന്വേഷിച്ച്‌ ഉഴലുന്ന മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ അനിശ്ചിതവും അനിര്‍വ്വചനീയവുമായ അവസ്ഥയാണ്‌ 

കവി ഇവിടെ സ്പഷ്ടമാക്കുന്നത്‌. 

44- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-665, (ശ്ലോകം-43) 

45-ബ്ൃഹദാരണൃകോപനിഷത്ത്‌ (വാള്യം-മ)-വ്യാഖ്യാ: ഗുരു നിതൃചൈതന്ൃയ യതി-ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, 

എഡി.ഒന്ന്‌, 1995, പുറം-341 

46- അതേ പുസ്തകം- പുറം-672, (ശ്ലോകം-12, 13)
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ലോകത്തിന്‌ കൃത്രിമഭംഗി കൂട്ടുന്ന ഭര്‍ത്താവൊന്നിച്ചു കഴിഞ്ഞ സുഖകാലങ്ങള്‍ ദുര്‍വ്വിധിയുടെ 

കള്ളച്ചിരിപോലെ മാഞ്ഞുപോയെന്നു ചിന്തിക്കുന്ന ഭാഗം ചിന്താവിഷടയായ സീതയിലുണ്ട്‌. മനുഷ്യ 

ജീവിതത്തിലുണ്ടാകുന്ന സുഖാനുഭവങ്ങള്‍ കാലഗതിക്കനുസരിച്ച്‌ പ്രകൃതി പ്രതിഭാസങ്ങള്‍ പോലെ 

മാറി വരുന്നതിനാല്‍ അവ ദുഃഖത്തിലേക്കു നയിക്കുന്നു. അതുകൊണ്ടാണ്‌ അവ ദുര്‍വ്വിധിയുടെ 

കള്ളച്ചിരിപോലെ സീതയ്ക്ക്‌ അനുഭവപ്പെടുന്നത്‌. വേനലും മഴയും മരങ്ങളിലെ ഇല പൊഴിയലും തളി 

രണിയലും യഥാസമയം മാറിമറഞ്ഞു കൊണ്ടിരിക്കും ഇങ്ങനെയുള്ള വിചാരങ്ങളിലൂടെ കടന്നുപോ 

കുന്ന സീത ഇടതുതോള്‍ തുടിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നത്‌ വ്ൃയക്തമായറിയുന്നു. പ്രിയസമാഗമസുചനയേകുന്ന 

അതിനെ പുഴുപോലെ എന്ന നീചമായ ഉപമാനംകൊണ്ടാണ്‌ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. മനസ്സുകൊണ്ടുപോലും 

സുഖഭോഗങ്ങളെ നിശ്ശേഷം ഉപേക്ഷിച്ചതിനാല്‍ ഈ നിമിത്തസൂചന തന്നെ സംബന്ധിച്ച്‌ വ്യര്‍ത്ഥമെന്ന്‌ 

സിത കരുതുന്നു. നിഴലിനെ പിടിക്കാന്‍ കുട്ടികള്‍ പോകുന്നതുപോലെ ഭോഗങ്ങള്‍ തേടി ഞാനലയുക 

യില്ലെന്നും തീരുമാനിക്കുന്നു. പരിമിതമായ ഇന്ദ്രിയവിഷയങ്ങളെ സമാശ്രയിക്കുന്ന മനഃശ്ചാപല്യത്തെ 

മറി കടക്കുമെന്ന സീതയുടെ നിശ്ചയദാര്‍ഡജ്യമാണ്‌ നിഴലിനെ കുട്ടികളെപ്പോലെ പിന്തുടരുകയില്ലെന്ന 

ചിന്തയ്ക്ക്‌ നിദാനം. 

ഒരേ മനോഭാവം തന്നെ വിവിധ സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ സുഖദുഃഖങ്ങളായി അനുഭവപ്പെടാം. ഒന്ന്‌ ഒര 

വസരത്തില്‍ സുഖഹേതുവാകുമ്പോള്‍ അതുതന്നെ പിന്നീട ദുഃഖമായി പരിണമിക്കാം. ഇങ്ങനെ ഒന്ന്‌ 

തന്നെ പരിണാമത്തിലൂടെ വിരുദ്ധദശകളിലേക്ക്‌ പോകുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ വിജ്ഞാനികള്‍ ല്വന്ധ്ങ്ങളെ 

സമഭാവനയോടെ കാണാന്‍ ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. ഇനി മേലില്‍ താന്‍ വരിക്കുന്നത്‌ ദുഃഖത്തെയായിരി 

ക്കുമെന്നും ദുഃഖപര്യവസായിയായ സുഖത്തെ ആഗ്രഹിക്കില്ലെന്നും സീത ചിന്തിക്കുന്നുണ്ട. മനസ്സ്‌ 

ദുഃഖം കൊതിച്ചു ചെന്നാല്‍ മനുഷ്യനോടുള്ള ഈര്‍ഷ്യ വിധി കൈവിടുമെന്നും സീത കരുതുന്നു. 

സുഖപരിണാമം ദുഃഖമായതുകൊണ്ടും താന്‍ മഹാത്മാക്കളുടെ മനഃസ്ഥിതിയിലെത്തിച്ചേരാത്തതു 

കൊണ്ടും അസുഖത്തെ വരിക്കുന്നുവെന്നാണ്‌ സീത പറയുന്നത്‌. 

സുഖദുഃഖങ്ങള്‍ ജീവിത്തില്‍ മാറിമറഞ്ഞു വരുന്നതാണെന്ന്‌ സീത വിലയിരുത്തുന്നുണ്ട്‌. കാല 

ക്രമേണ ഇരുള്‍ വെളിച്ചമായും കയ്പ്‌ മധുരമായും പരിണമിക്കാമെന്നും കാലഗതിയും പരിശീല 

നവുംകൊണ്ട്‌ ലനമ്പത്തിന്റെ ഒരു തലപ്പില്‍നിന്ന മറ്റെതിലേക്ക്‌ നടന്നു നീങ്ങാമെന്നും സീത ചിന്തിക്കുന്നു. 

47- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, ഏഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-673, (ശ്ലോകം-14) 

48- അതേ പുസ്തകം- പുറം-677, (ശ്ലോകം-30)
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@BDODIA WH1BJIOIOMSAUICBEBIOS (AHA oHEMaAIGUEBSIOA! AN BL1GUW63EBIS) AJSIO) 21/03 

നെപ്പോലെ ഈ ലോകാനുഭവങ്ങളിലൂടെ ഉഴന്നുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ഇങ്ങനെ പലനാള്‍ കഴിയുമ്പോള്‍ 

അജ്ഞാനമാകുന്ന സമുദ്രത്തിന്റെ മറുകരയെത്തിച്ചേരാം. ഇവിടെ എത്തിയേക്കാം എന്ന സംഭാവ്യത 

യുടെ രൂപത്തിലാണ്‌ പറയുന്നത്‌. അദ്വൈതദൃഷ്ടിയില്‍ ലോകം അനിശ്ചിതവും അനിര്‍വൃചനീയവു 

മായ മിഥ്യാതലത്തിലാണ്‌ വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ലോകാവസ്ഥ, മനുഷ്യജീവിതം, മരണാ 

നന്തരമുള്ള ജീവന്റെ ഗതിവിഗതികള്‍ എന്നിവ പരാമര്‍ശിക്കുമ്പോള്‍ സംഭാവ്ൃതയുടെ രൂപത്തില്‍ മാത്രം 

കവി സുചനകളേകുന്നത്‌. ഇത്‌ അജേഞയവാദ്, )മെന്ന്‌ തോന്നുമെങ്കിലും സമുന്നതമായ 

സത്യത്തെ ക്രേന്രബിന്ദുവാക്കി കവി നടത്തുന്ന ജഞാനശാസ്ധ്രാനുസാരിയായ അന്വേഷണങ്ങളാണിവ. 

അപവാദപ്രചാരണങ്ങള്‍ കേട്ട്‌ അതില്‍ ഇളക്കം തട്ടിയ ശ്രീരാമന്‍ തന്നെ ഉപേക്ഷിച്ചു പോയത്‌ 

ശരിയായില്ലെന്ന്‌ പറയുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ തന്റെ വിശുദ്ധി തന്നെയാണ്‌ തനിക്ക്‌ സാക്ഷിയെന്ന്‌ സീത 

സ്പഷടമാക്കുന്നു. രാമനെ സംബന്ധിച്ച ഈ വിഷയം തെളിയിക്കാന്‍ ജനാപവാദമല്ലാതെ മറ്റൊന്നു 

മില്ല. മാത്രമല്ല, സീതയുടെ സച്ചരിതത്വത്തെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഉത്തമബോദ്ധ്യവുമുണ്ട്‌. മറ്റൊരു തെ 

ളിവും മുന്നില്‍ വെക്കാനില്ലാത്ത ശ്രീരാമന്‍ സീതാ പരിത്യാഗത്തിലൂടെ തന്റെ മനസ്സാക്ഷിയെത്തന്നെയാണ്‌ 

വഞ്ചിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ സീതയ്ക്കാകട്ടെ ആത്മവിശുദ്ധിയല്ലാതെ മറ്റ്‌ പരസ്യമായ തെളിവുക 

ളൊന്നും തന്നെ ആരുടെ മുന്നിലും വെക്കാനില്ല. അതുകൊണ്ടാണ്‌ എനിക്കു സാക്ഷി ഞാന്‍തന്നെ 

യാണ്‌ എന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. ഒരാളുടെ ചെയ്തികളുടെ ഉദ്ദേശ്യലക്ഷ്യങ്ങളെ കുറിച്ച്‌ അയാള്‍ക്കല്ലാതെ 

മറ്റാര്‍ക്കും സാക്ഷിയാകാന്‍ കഴിയില്ല. നമ്മിലേക്കിറങ്ങിച്ചെന്ന്‌ പരിവര്‍ത്തനമുണ്ടാക്കാന്‍ ആത്യന്തിക 

മായി നമുക്ക്‌ മാത്രമേ കഴിയൂ എന്നാണ്‌ അതിന്റെ താലപര്യം. വേദാന്തത്തില്‍ സാക്ഷിയെന്ന പദം സവി 

ശേഷ അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌ ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. കര്‍മ്മങ്ങളിലൊന്നും ഇടപെടാതെ മാറിമറഞ്ഞു വരുന്ന 

വയെ നിഷ്പക്ഷമായി കണ്ടുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന ജീവഭാവത്തെയാണ്‌ സാക്ഷീഭാവമെന്നു പറയുന്നത്‌. 

ഇതിന്റെ പരകോടിയില്‍ തന്റെ മുക്തസ്വരൂപത്തെ തിരിച്ചറിയുമ്പോളാണ്‌ നാം തന്നെ നമുക്ക്‌ വെളിച്ച 

മായി മാറുന്നത്‌. ഈ ആശയം മുണണ്‍ഡകോപനിഷത്തില്‍ സ്പഷടമാക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. എപ്പോഴും 

ഒരുമിച്ചിരിക്കുന്നവയും ഒരുപോലെയുള്ളവയുമായ രണ്ട്‌ പക്ഷികള്‍ ഒരേ വൃക്ഷത്തെ ആശ്രയിച്ചിരിക്കു 

ന്നു. അവയില്‍ ഒന്ന്‌ പല രസങ്ങളോടു കൂടിയ ഫലങ്ങളെ ഭക്ഷിക്കുന്നു. മറ്റേത്‌ ഒന്നും ഭക്ഷിക്കാതെ 

49- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-678, (ശ്ലോകം-33) 

50- അതേ പുസ്തകം- പുറം-694, (ശ്ലോകം-93)

.
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നോക്കിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. മരക്കൊമ്പെന്ന ഏകാധാരത്തില്‍ ഭുക്തിയും മുക്തിയും അനുഭവിച്ചു 

കൊണ്ടിരിക്കുന്ന രണ്ട്‌ പക്ഷികളെ പ്രതീകാത്മകമായാണ്‌ അവതതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. വൈയക്തികഭാവത്തില്‍ 

അന്തര്‍ല്ലീനമായ ഭോക്താവ്‌(സ്വാമി), ്രഷ്ടാവ്‌ (സാക്ഷി) എന്നീ ദ്വന്ധപ്ങ്ങളെ ഇവ പ്രതിനിധീകരിക്കു 

ന്നു. കാമമോഹിതമായ ക്രഞ്ചമിഥുനങ്ങളിലൊന്നിനെ അമ്പെയ്തു വീഴത്തിയതു കണ്ടപ്പോള്‍ വാത്മീകി 

മഹര്‍ഷിയുടെ ദുഃഖത്തില്‍നിന്നുണ്ടായ ആദികാവ്യമായ രാമായണം ഈ രണ്ടു ഭാവങ്ങളെയും സമന്പ 

യിപ്പിക്കുന്നു. ഈ പശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌ തന്റെ സച്ചരിതത്വത്തിന്‌ താന്‍തന്നെയാണ്‌ സാക്ഷിയെന്ന 

സീതയുടെ പരാമര്‍ശം പ്രസക്തമാകുന്നത്‌. 

ശ്രീരാമന്റെ ചെയ്തികളെ ന്യായീകരിക്കുന്ന ഭാഗത്ത്‌ മലയില്‍ ഗുഹകളെന്നപോലെ ചില പതന 

ങ്ങള്‍ മഹാന്‍ ശോഭയാണെന്ന്‌ പറയുന്നു. ഓന്നതൃത്തിന്റെ പ്രതീകമാണ്‌ മലയെങ്കില്‍ ഉള്ളറകളിലേ 

ക്കുള്ള അന്വേഷണമാണ്‌ ഗുഹ. എന്നാല്‍ ഓഈന്നത്യങ്ങള്‍ പോലെ തന്നെ ഉള്ളറകളിലേക്കുള്ള അന്വേഷ 

ണവും അനിവാര്യമാണെന്ന്‌ വരുമ്പോള്‍ മലപോലെ തന്നെ ഗുഹയും പ്രസക്തമാകുന്നു. സത്യത്തെ 

ലംബമാനമായും തിശ്ചീനമായും അന്വേഷിക്കുന്നതിന്റെ രണ്ട നിലകളാണ്‌ മലയും ഗുഹയും. ലക്ഷ്യ 

വും മാര്‍ഗ്ഗവും അവിഭക്തമായ സത്യത്തിന്റെ അന്വേഷണവഴികളിലെ രണ്ടിടങ്ങളും കൂടിയാണവ. മഹ 

ത്തുക്കള്‍ ഇതുള്‍ക്കൊണ്ടവരായതുകൊണ്ട്‌ ലാകികദൃഷ്ട്യാ അവരില്‍ പതനം ആരോപിച്ചാലും സമ 

ന്വയബുദ്ധിയുടെ കാന്തിയോടെ അവര്‍ നിലകൊള്ളുന്നു. ശ്രിരാമനെതിരായി താന്‍ നിരത്തിയ വാദ 

മുഖങ്ങളെ സീതയില്‍ത്തന്നെയുള്ള ബഹുപക്ഷ വീക്ഷണമുള്ള സിദ്ധാന്തി നിരസിക്കുകയാണിവിടെ. 

പ്രപഞ്ചസൃഷ്ടിയിലും അതിന്റെ സുസ്ഥിതിയിലും ഓരോ അണുവിനും പങ്കാളിത്തമുണ്ട്‌. അവ 

യുടെ പരസ്പരപൂരകത്വമാണ്‌ ഓരോ സൃഷ്ടിയെയും വ്ൃവസ്ഥീകരിക്കുന്നത്‌. ഒരണുവിന്റെ നാശംപോലും 

പ്രകൃതിയില്‍ സ്യൂനതയുണ്ടാക്കുന്നുവെന്നറിയുന്ന ദേവന്മാര്‍ക്ക്‌ ദിവ്യാത്മാക്കളുടെ മരണം പ്രക്ഷോഭ 

ഹേതു തന്നെയാണെന്ന പ്രരോദനത്തില്‍ പറയുന്നു. ഇങ്ങനെ പലതും പറഞ്ഞ്‌ മനോവ്യൃഥയാകുന്ന 

51- ദ്വ സുപര്‍ണ്ണാ സയുജാ സഖായാ സമാനം വൃക്ഷം പരിഷസ്വജാതേ 

തയോരന്യഃ പിപ്പലം സ്വാദ്വ- ത്ത്ൃയനശനന്നന്യോ അഭിചാക ശീതി (3-1) 

മുണ്ഡകോപനിഷത്ത്‌- വ്യാഖ്യാനം- മൃഡാനന്ദ സ്വാമി, നാലാം പതിപ്പ്‌, ശ്രീരാമകൃഷ്ണ മഠം, പുറനാട്ടുക 

ര, തൃശ്ശൂര്‍ 1987, പുറം-70 

52- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-708, (ശ്ലോകം-140) 

53- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം-41, (ശ്ലോകം-8)
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അഗ്നിയില്‍ ഉള്ള്ളെരിഞ്ഞ്‌ തൊണ്ടയില്‍ ശബ്ദം ഇടറി ഭൂമി സ്വയം കരയുന്നു. നിസ്സാരമായ വസ്തുവിന്റെ 

നാശംകൊണ്ടു പോലും ലോകത്തിനു നേരിടുന്ന കോട്ടം ദേവതകളുടെ പ്രജ്ഞയ്ക്ക്‌ മനസ്സിലാക്കാനാ 

കും. വലിയ വസ്തുക്കള്‍ക്കുണ്ടാകുന്ന ആപത്തുകള്‍ വളരെ ശക്തമായ പ്രക്ഷോഭം ജനിപ്പിക്കുക തന്നെ 

ചെയ്യും. 

ജീവനെ മുറിച്ചു കളയുന്ന വിധത്തിലുള്ള മാനസികവ്യഥ വന്നാലും മനക്കരുത്തുള്ളവര്‍ അവ 

ശരാകാതെ കുറച്ചുനാള്‍ കൂടി ജീവിച്ചെന്നു വരാം. പൂവ്‌ ചെടിയില്‍ നിന്ന്‌ അടര്‍ന്നുപോയാല്‍ അതു 

ടനെ കരിയുന്നില്ല. നല്ല മുറിവേറ്റാല്‍ അതിന്റെ സംവേദനം ഉടനെ നടക്കുന്നില്ല. ഭാവം അതിന്റെ പരകോ 

ടിയില്‍ എത്തുമ്പോള്‍ അതിന്‌ അഭാവത്തിന്റെ സ്വഭാവമുണ്ടാകും. എ.ആര്‍. രാജരാജവർമ്മയുടെ 

നിര്യാണം അദ്ദേഹത്തിന്റെ കുടുംബാംഗങ്ങള്‍ എങ്ങനെ സഹിച്ചുവെന്നതിന്‌ ദാര്‍ശനികമായും മനഃശാ 

സ്ര്രപരമായും ഉള്ള വ്യാഖ്യാനം നല്‍കുകയാണ്‌ കവി ചെയ്യുന്നത്‌. ഒരു ഭാവം അതിന്റെ പരകോടിയി 

ലെത്തുമ്പോള്‍ അതിന്‌ അഭാവ ത്തിന്റെ സ്വഭാവമുണ്ടാകുമെന്ന്‌ ഇവിടെ സാമാന്യവല്‍ക്ക 

രിക്കുന്നു. ദ്വന്പധങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്ന ഭാതിക വിഷയങ്ങളുടെ സ്വാധീനം അതിന്റെ 

ഉച്ചുകോടിയിലെത്തുമ്പോള്‍ അധികമായാല്‍ അമൃതും വിഷമയമെന്ന പഴഞ്ചൊല്ലുപോലെ വിപരീത 

ദിശയിലേക്കാണ്‌ സഞ്ചരിക്കുന്നത്‌. ഒന്നിനെ അതിന്റെ സമഗ്രഭാവത്തില്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ ശ്രമിക്കുമ്പോള്‍ 

ഉപാധിയുടെ പരിമിതി അതിന്‌ ബാധകമാകും. അതിനെ മറികടക്കാന്‍ അതിന്റെ ഉച്ചകോടിയിലേക്ക്‌ 

സഞ്ചരിക്കുമ്പോള്‍ എത്തിച്ചരുന്നത്‌ അതിന്റെ തന്നെ എതിര്‍ (ധ്രുവത്തിലായിരിക്കും. അതുകൊണ്ടാണ്‌ 

അദ്വൈതം ബദ്ധദര്‍ശനംപോലെ പരകോടികളെ അവഗണിച്ചുകൊണ്ട്‌ സത്യത്തെ മദ്ധ്യമമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ 

വിലയിരുത്തുന്നതും സദ്ഭാവത്തെയും അസദ്ഭാവത്തെയും ശുദ്ധബോധത്തിന്റെ രണ്ടാവിഷക്കാരങ്ങ 

ളായി കണ്ട മായയെന്ന അനിര്‍വൃചനീയഭാവത്തില്‍ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നതും. എന്നാല്‍ അഭാവത്തെ പദാര്‍ത്ഥ 

ങ്ങളുടെ ഗണത്തില്‍പ്പെടുത്തി അത്‌ പ്രത്യക്ഷ്പ്രമാണത്തിലൂടെ തിരിച്ചറിയാമെന്നാണ്‌ നൈയ്യായിക 

മതം. അഭാവത്തിന്‌ പ്രതൃക്ഷത്തില്‍ ഇന്ദിയസന്നികര്‍ഷമുണ്ടാക്കാന്‍ കഴിവില്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ അതിനെ 

അനുപലബ്ധിയെന്ന പ്രത്യേക പ്രമാണവിശേഷമായാണ്‌ അദ്വൈതം വ്യവഹരിക്കുന്നത്‌. ആപേക്ഷിക 

മായി ഇവിടെ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന ഭാവവും അഭാവവും ബോധാസ്പദമായാണ്‌ നിലകൊള്ളുന്നത്‌. 

എ.ആര്‍. രാജരാജവർമ്മയുടെ മൃതദേഹം അമ്മാവനായ കേരളവര്‍മ്മയെ ദഹിപ്പിച്ചു സ്ഥലത്തേക്ക്‌ 

കൊണ്ടു വന്നപ്പോള്‍ അവിടെ ശേഷിച്ചിരുന്ന ചിതാഭസ്മം ഭാഗിനേയന്‍ ഇങ്ങനെ സ്വാഗതമോതുന്ന 

54- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 പുറം-51, (ശ്ലോകം-26)
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തായി കവി പറയുന്നു. 

ഒന്നാണിമ്ങെഴുമുശ്രനാമനലഭുതത്തിന്‍ കരം തട്ടിയാല്‍ 

വന്നാളും പരിണാമഭിന്നത പറഞ്ഞാലും ഭയം തോന്നുമേ 

ഉഗ്രമായ തിയാകുന്ന ഭൂതത്തിന്റെ കൈ തട്ടിയാല്‍ വന്നുചേരുന്ന പരിണാമജന്യമായ വിവിധനില എല്ലാ 

റ്റിനും ഒരുപോലെയാണെന്ന്‌ കവി വിശ്വസിക്കുന്നു. ഞങ്ങള്‍ ഒട്ടുമുക്കാലും പുകയായി. ശേഷിക്കുന്നവ 

ചളിയും പുല്‍ക്കൂട്ടവുമായി. കൊള്ളിമീന്‍പോലെ മിന്നിമായുന്ന ജീവിതം ഇങ്ങനെ മാറിക്കൊണ്ടിരിക്കു 

ന്നു. ഇവിടെ വളരുന്ന നറുതുമ്പയും മൃദുവായ പര്‍പ്പടകപ്പുല്ലും ജീവിതത്തിന്റെ ക്ഷണികമായ അവസ്ഥ 

കണ്ട്‌ പുങ്കുലകളാല്‍ ചിരിക്കുന്നു. കേരളവര്‍മ്മയുടെ ശരീരരേണുക്കളായ ഞങ്ങളെ അഗ്നി ഈ വിധ 

ത്തില്‍ അവശേഷിപ്പിച്ചു. മനുഷ്യരുടെ ഭാഗ്യം എവിടെ? ചിതയെവിടെ? ഞങ്ങള്‍ രണ്ടും അടുത്തടു 

ത്തായി കണ്ടു. കഷ്ടം! സ്ഥാനവലിപ്പമോ പ്രഭൂത്വമോ ശ്രേഷഠജാതിയോ വംശമോ ശരീരത്തിന്റെ 

പുഷ്ടിയോ ഘോരനായ അഗ്നി വകവെക്കില്ല. മനുഷ്യന്റെ അഹങ്കാരം ഇവിടെ എത്തുമ്പോള്‍ നിശ്ചയ 

മായും അസ്തമിക്കും. പ്രിയപ്പെട്ടവര്‍ പിരിഞ്ഞു പോകുന്ന ഇവിടമാണ്‌ ആത്മവിദ്യ പഠിപ്പിക്കാനുത 

കുന്ന വിദ്യാലയം. ഇത്‌ ഉപാധിനിഷ്ഠമായി ഈ ദേഹത്തില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്ന പ്രാണവായു സമഷ്ടി 

പ്രാണനില്‍ ലയിക്കട്ടെ. അതിനുശേഷം ഭാതികമായ ദേഹം ഭസ്മമാകട്ടെ. ഹേ, പരബ്രഹ്മമേ, അങ്ങ്‌ 

എന്നെയും എന്റെ കര്‍മ്മങ്ങളെയും സ്മരിച്ചാലും എന്ന ഓപനിഷദമായ വിചാരമാണ്‌ കവി ഇവിടെ 

ഉന്നയിക്കുന്നത്‌. ഈ പ്രാര്‍ത്ഥനയെ കുറിച്ച്‌ ഗുരു നിത്യചൈതന്യ യതി ഈശാവാസ്യോപനിഷ 

ത്തിന്റെ വ്യാഖ്യാനത്തില്‍ എഴുതുന്നു. നമ്മുടെ ആവിര്‍ഭാവത്തില്‍ നൂറു വര്‍ഷത്തോളം വരുന്ന ലോക 

ത്തിന്റെ അവസ്ഥയിലും അവസാനം വരുന്ന അന്തര്‍ദ്ധാനത്തിലും നമ്മോടൊപ്പം ഉണ്ടായിരിക്കുന്ന അനി 

ശ്ചിതത്വത്തെ ഈശ്വരനോടും ആത്മാവിനോടും ഒരുപോലെ സംബന്ധിപ്പിച്ചു നിര്‍ത്തി ക്കൊണ്ട ചെയ്യാന്‍ 

തോന്നുന്ന പ്രാര്‍ത്ഥനയുണ്ട്‌ ; ആ പ്രാര്‍ത്ഥന മരണാനന്തരത്തെ ഓര്‍മ്മിപ്പിച്ചുകൊണ്ടുള്ളതാണ്‌. ജനിച്ച 

നാള്‍മുതല്‍ ഉണ്ടായിട്ടുള്ള ലാകീകവും ആദ്ധ്യാത്മികവും ആധിദൈവികവുമായ എല്ലാ വെല്ലുവിളിക 

ളെയും നാം ഒറ്റയ്ക്ക്‌ നേരിടുകയായിരുന്നു. നമ്മുടെ മാര്‍ഗ്ഗത്തെ നാം തന്നെ തേടിപ്പിടിച്ച അതില്‍ 

തനിയെ സഞ്ചരിക്കുകയായിരുന്നു. അതിന്‌ നമുക്ക്‌ ശരീരം ഉപാധിയും ഉപായവുമായിരുന്നു. ആ 

ശരീരം ഇതാ നഷടപ്പെടുന്നു. അതിന്‌ ഇനിയും ലക്ഷ്യത്തില്‍ എത്തിച്ചേരുന്നതിന്‌ ഈശ്വരസഹായം 

55- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 പുറം-54, (ശ്ലോകം-32) 

56- അതേ പുസ്തകം- പുറം-694, (ശ്ലോകം-35)
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വേണം. അപ്രകാരം കൊണ്ടുപോകുന്നത്‌ ലക്ഷ്യവും മാര്‍ഗ്ഗവും അറിയാവുന്ന പ്രകാശം തന്നെയായിരി 

ക്കും. ആ പ്രകാശത്തോടാണ്‌ പ്രാര്‍ത്ഥന. ഇതിലേക്കുയരുന്നതിന്‌ ജീവന്‍ വേണ്ട അനൌപചാരിക 

വിദ്യാഭ്യാസമേകുന്ന പാഠശാലയായാണ്‌ ആശാന്‍ ശ്മശാനഭൂമിയെ പരിചയപ്പെടുത്തുന്നത്‌. 

വിദ്യാലയമാണെങ്കില്‍ അതില്‍ നിശ്ചയമായും പഠന-പാഠനങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരിക്കും. ശ്മശാനമാ 

കുന്ന ആത്മവിദ്യാലയത്തെ കുറിച്ച്‌ കവി പറയുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. ചോരച്ചെങ്കനല്‍ പറ്റി കൊള്ളിനി 

രപോലെ പൂക്കുന്ന മുരുക്കും അതിന്നടുത്തായി കത്തുന്ന പുക്കള്‍ ധാരാളമായി വിരിഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്ന 

മുള്‍ക്കള്ളിയും ചുവന്ന പൂക്കളോടെ ചുറ്റും വളരുന്ന എരിക്കും സാരജ്ഞരായ ആളുകള്‍ക്കുവേണ്ടി 

മനുഷ്യേതിഹാസത്തിന്റെ അവസാനത്തെ അദ്ധ്യായം വിവരിച്ചു കൊടുക്കുകയാണ്‌. വിവേചനമില്ലാതെ 

എല്ലാവരും ഒടുക്കം എത്തിച്ചേരുന്ന അനിവാര്യമായൊരിടമാണ്‌ ശ്മശാനഭൂമി. ചളിയും പുല്ലുകളുമായി 

കിടക്കുന്ന ചിതാരേണുക്കള്‍പോലും സജീവമായി അവ മര്‍ത്ത്യജന്മത്തിന്റെ അന്തസ്സാരശൂന്യതയെ തത്ത്വ 

വിചാരം ചെയ്യുന്ന ശമശാനഭൂമിയെ അദ്ധ്യാത്മവിദ്യാലയമെന്ന്‌ കവി കല്‍പിക്കുന്നു. മനുഷ്യന്റെ ക്ഷണി 

കാവസ്ഥ ചെറുചെടികളുടെ ചിന്താവിഷയത്തിന്‌ പാരതമാകുമ്പോള്‍ വീണപൂവിലെ ആ ഭൂതിയെങ്ങ്‌? 

പുനരെങ്ങ്‌? എന്ന ആദ്യശ്ലോകംപോലെ അവന്റെ ഭാഗ്യമെവിടെ? ചിതയെവിടെ? എന്ന ചോദ്യമുയരു 

ന്നു. ശ്മശാനത്തിലെ കള്ളിയും മുരുക്കും എരിക്കുപോലും മനുഷ്യേതിഹാസത്തിന്റെ അവസാന 

അദ്ധ്യായം സാരജ്ഞന്മാര്‍ക്ക്‌ വിവരിച്ചുകൊടുക്കുകയാണെന്ന്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നതിലൂടെ സൃഷടികള്‍ 

തമ്മില്‍ പാരസ്പര്യമുണ്ടെന്നും ഈ വിശ്ച്രപകൃതിയില്‍ നിന്ന്‌ ജീവിതപാഠങ്ങളെല്ലാം ഉള്‍ക്കൊള്ളാനാകു 

മെന്നുമുള്ള യഥാര്‍ത്ഥബോദ്ധ്യമാണ്‌ കവി പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

കാളിദാസന്‍ ഭൂമിയോട പ്രത്യേക മമത തോന്നുന്നതിന്റെ കാരണമായി പ്രരോദനത്തില്‍ പറയു 

ന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. സ്വര്‍ഗ്ഗലോകത്ത്‌ ദുഃഖലേശമില്ലാത്ത സുഖവും ഭൂമിക്കടിയിലെ അന്ധകാരാവ്യ 

തമായ നരകത്തില്‍ എന്നും ദുഃഖവുമാണുള്ളത്‌. ഇരുട്ടും വെളിച്ചവും ഇടകലര്‍ന്നതും നടുക്ക്‌ സ്ഥിതി 

57-(വായുരനിലമമൃതമഥേദം ഭസ്മാന്തം ശരീരം 

ഓം കൃതോ സ്മരകൃതം സ്മര്രകതോ സ്മരകൃതം സ്മര (മ്രന്തം-17) 

ഈശാവാസ്യോപനിഷത്ത്‌- വ്യാഖ്യാനം- ഗുരു നിത്യ ചൈതന്യയതി- നാരായണ ഗുരുകുലം, 1992, മ്ര്തം 

-17, പുറം-49 

58- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, ഏഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം- 238, (ശ്ലോകം-1) 

കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം- 72, (ശ്ലോകം-71)
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ചെയ്യുന്നതുമായ ഭൂമിയോടുള്ള ആസക്തി ഒരാള്‍ക്കും വിട്ടുമാറുന്നതല്ല. സഹൃദയന്‍ ചഞ്ചലഭോഗങ്ങള്‍ക്കാ 

സ്പദമായ ഭൂമിയില്‍ ഓരോ നിമിഷവും രസോന്മേഷം കണ്ടെത്തുന്നു. ഓര്‍ത്തു നോക്കിയാല്‍ ഐശ്വര്യ 

പൂര്‍ണ്ണവും രസം ചുരത്തുന്നതുമായ കാമധേനുവാണ്‌ ഭൂമി. ഭൂമിയിലെ ജീവിതത്തോട ആസക്തി 

പുലര്‍ത്തുന്നുണ്ടെങ്കിലും രണ്ട്‌ കാര്യങ്ങള്‍ ഇവിടെ സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. 

1- വെളിച്ചവും ഇരുളും മാറി മറഞ്ഞു വരുന്ന ചഞ്ചല സുഖാനുഭവമണ്ഡലമാണ്‌ കവിക്ക്‌ രസാനുഭു 

തികള്‍ നല്‍കുന്ന ഈ ഭൂമി. 

2-ഭൂമിയിലും ഉപരിയായ സുഖാനുഭവമേഖലകളുണ്ട്‌. 

ചഞ്ചലമായതില്‍ നിന്നെല്ലാം ലഭിക്കുന്ന അസ്ഥിരമായ സുഖമാണ്‌ ദുഃഖത്തിന്‌ നിദാനം. സര്‍ഗ്ഗാ 

വിഷക്കാരത്തിന്റെ സവിശേഷസാദ്ധ്യതകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഒരാളെ സംബന്ധിച്ച്‌ ഐശ്വര്യ 

സമ്പൂര്‍ണ്ണവും രസപ്രദവുമായ കാമധേനുവാണ്‌ ഭൂമി. സുഖാനുഭവങ്ങളുടെ പ്രാഥമികതലമായാണ്‌ 

ഇതില്‍ ഭൂമിയെ അടയാളപ്പെടുത്തുന്നത്‌. ഗണപതി ശാസ്ത്രികള്‍ പരിഭാഷപ്പെടുത്തിയ തന്റെ നാടക 

ങ്ങള്‍ മലയാളത്തിലേക്കാക്കിയ എ.ആര്‍. ദിവംഗതനായതില്‍ ഭാസന്‍ ഖേദിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഇങ്ങനെ പറയു 

മെന്ന്‌ കവി സങ്കല്‍പിക്കുന്നു. അങ്ങ്‌ കാലസമുദ്രത്തില്‍ മുങ്ങിപ്പോയതോര്‍ക്കുമ്പോള്‍ സംസാരത്തിന്റെ 

അസ്ഥിരത ദുഃഖദായകംതന്നെയാണ്‌. സ്ഥിരമായതില്‍നിന്നേ ശാശ്വതമായവ ഉറവെടുക്കൂ. നിരന്തരം 

മാറി വരുന്ന ഈ ലോകത്തില്‍നിന്ന്‌ വലുതായൊന്നും പ്രതീക്ഷിക്കാനില്ല. 

പ്രരോദനത്തില്‍ കവി മരണമെന്ന സത്യത്തെ വിലയിരുത്തുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. ലോകം എന്നും 

ചലിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നതിനാല്‍ മരണത്തെ പേടിക്കുന്നത്‌ വെറുതെയാണ്‌. കാലച്രരക്രഭമണത്തിനിട 

യില്‍ ഒരേ പൊരുള്‍ സ്ഥകാലോപാധികളോടെ പലതായി പ്രതിതമാകാം. ഏകവും വ്യാകുലവുമായ 

വിശ്വച്രകപടലം ധര്‍മ്മമാകുന്ന അച്ചുതണ്ടില്‍ പ്രളയാവസാനംവരെ കറങ്ങിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. അതിന്റെ 

ഗതി തടുക്കാന്‍ ആര്‍ക്കും കഴിയുകയില്ല. കാലച്രക്രഭമണത്തിലുണ്ടാകുന്ന സ്വാഭാവികമായ അവസ്ഥാ 

ന്തരമാണ്‌ മരണമെന്ന്‌ സമാശ്വസിച്ച അതിനെ ഭയപ്പെടേണ്ടതില്ലെന്ന്‌ കവി ഇവിടെ സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. 

ധര്‍മ്മാക്ഷദണ്ഡില്‍ കാലം കറങ്ങുന്നതിനാലാണ്‌ വരേണ്ടത്‌ വന്നു ചേരുന്നത്‌. ലോകത്തില്‍ നടക്കുന്ന 

തെന്തും ധര്‍മ്മാനുസൃതമാണെന്ന ചിന്ത മരണത്തിലും ശുഭാപ്തിവിശ്വാസം പകരുന്നു. കവിയുടെ 

നിര്‍ദ്ദേശങ്ങള്‍ ഇങ്ങനെ സംഗ്രഹിക്കാം. 

1- ക്ഷണികവും പരിണാമനൈരന്തരൃവുമാര്‍ന്നതാണ്‌ ഈ ലോകം. 

60- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ടു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 പുറം-82, (ശ്ലോകം-93) 

5 

57- അതേ പുസ്തകം- പുറം-86, (ശോകം-102)
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2- ഒരു സത്യംതന്നെയാണ്‌ ലോകത്തിന്റെ പരിണാമഗതിയ്ക്കനുസരിച്ച്‌ സ്ഥലകാലങ്ങളിലൂടെ അഭിവ്യ 

ക്തമാകുന്നത്‌. 

3- ധര്‍മ്മമാകുന്ന അച്ചുതണ്ടില്‍ ലോകം പ്രളയംവരെ കറങ്ങിക്കൊണ്ടിരിക്കും. 

ജനിമൃതികളുള്‍പ്പെടെ പ്രപഞ്ചത്തില്‍ നടക്കുന്ന ഗതിവിഗതികളെല്ലാം അനിവാര്യങ്ങളാണ്‌. എല്ലാ ചല 

നങ്ങളും ധര്‍മ്മഹിതാനുവര്‍ത്തിയെന്നറിഞ്ഞ്‌ ഈ വ്യവസ്ഥയെ ഉദാരമായി വിലയിരുത്തുകയും ഉള്‍ക്കൊ 

ളളുകയും ചെയ്യണമെന്നാണ്‌ ഇതിലൂടെ കവി ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. 

പൂവല്ലികള്‍ മനോഹരമായ പൂക്കളെ വീഴത്തുന്നു. വൃക്ഷങ്ങള്‍ മധുരമുള്ള ഫലങ്ങളെ ഉപേ 

ക്ഷിക്കുന്നു. ഭൂമി സ്വപുര്രന്മാരെ പാകമാകുമ്പോള്‍ കൈവെടിയുന്നു. ഇതെല്ലാം കാണുമ്പോള്‍ ഗുണം 

ദോഷമാകുകയാണോ എന്നും അതല്ലെങ്കില്‍ വല്ലിയും വ്യക്ഷവും ഭൂമിയും ത്യാഗത്തിന്റെ മാതൃക കാട്ടു 

കയാണോ എന്ന്‌ തോന്നു മെന്ന്‌ പ്രരോദനത്തില്‍ കവി പറയുന്നു. സുഖ്യപ്രദമായ ഒന്നിനെ 

പൂര്‍ണ്ണമനസ്സോടെ ബോധപൂര്‍വ്വം ഒഴിവാക്കുന്നതാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥ ത്യാഗം. താഴ്‌ന്ന ബോധനില 

വാരത്തിലുള്ള അചരങ്ങളായ വ്ൃക്ഷലതാദികള്‍പോലും (പ്രിയപ്പെട്ടവയെ ഉപേക്ഷിച്ച്‌ ത്യാഗത്തിന്റെ 

മാതൃക കാണിക്കുന്നതുപോലെയാണ്‌ മഹിതമായ ഗുണങ്ങള്‍ക്കിരിപ്പിടമായ രാജരാജവർമ്മയുടെ 

ദേഹവിയോഗകത്തെ വിലയിരുത്തുന്നത്‌. 

പ്രിയപ്പെട്ടവരേ, അലഞ്ഞു തിരിഞ്ഞു കേണുകൊള്ളുക. ഗതികെട്ടവര്‍ അവരുടെ എല്ലാമായി 

കരുതുന്ന കണ്ണീരിന്‌ അങ്ങനെ സാഫല്യം അണയ്ക്കുക. നിങ്ങളുടെയെല്ലാം പ്രാണനായിത്തീര്‍ന്നി 

ട്ടുള്ള ആ മഹാന്‍ ഇനി തിരിച്ചു വരില്ല. വലിയ ദുഃഖമാകുന്ന നദി കൂലംകുത്തിയൊഴുകുമ്പോള്‍ അതില്‍ 

വിവേകമാകുന്ന വഞ്ചി മുന്നോട്ടു തുഴയാനാകില്ല എന്നും കവി പറയുന്നു. ദുഃഖത്തെ വിവേകം 

കൊണ്ട്‌ നിയ്യത്രിക്കുന്നത്‌ ദുഷക്കരമായതിനാല്‍ കരച്ചിലില്‍ ആശ്വാസം കണ്ടെത്താനാണ്‌ ആവശ്യപ്പെടു 

ന്നത്‌. വിവേകവും വികാരവും ഒരേ സമയം നിലകൊള്ളാത്തതിനാല്‍ രണ്ടിലേതെങ്കിലുമൊന്നിനെയാകും 

മനുഷ്യന്‍ ആശ്രയിക്കേണ്ടി വരുന്നത്‌. വീണപൂവിലെ അവസാനശ്ലോകത്തില്‍ കണ്ണീരുകൊണ്ട്‌ ഒന്നും 

സാദ്ധ്യമല്ലെന്ന്‌ പറഞ്ഞ കവി ഇവിടെ കരയാന്‍ ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌ പൂവും മനുഷ്യനും തമ്മിലുള്ള 

വ്ൃത്യാസംകൊണ്ടല്ല മറിച്ച്‌, സത്യാന്വേഷണത്തിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗവൈവിദ്ധ്യങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ വിവേകവും 

61- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 പുറം-86, (ശ്ലോകം-102) 

62- അതേ പുസ്തകം- പുറം-87, (ശ്ലോകം-103) 

63-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-255, (ശ്ലോകം-41)
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വികാരവും പ്രസക്തമായതിനാലാണ്‌. വിവേകം വികാരത്തിനു കീഴ്പ്പെട്ടു നില്‍ക്കുമ്പോളാണ്‌ ഭ്രമബു 

ദ്ധിയും മിഥ്യാപ്രതീതിയും ഉളവാകുന്നത്‌. വികാരത്തിന്റെ നിലപാടും പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും മനസ്സിലാക്കി 

അതിന്‌ ജീവിതത്തില്‍ സ്ഥായിയായ സ്വാസ്ഥ്യംനല്‍കാന്‍ സാധിക്കില്ല. അപ്പോള്‍ മാത്രമേ വിവേക 

ത്തിന്റെ പ്രാധാന്യം തിരിച്ചറിയാനാകൂ. ഒരേ ബോധചൈതന്യത്തിന്റെ രണ്ടിടങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ മനോ 

ബുദ്ധികളുടെ തലത്തില്‍ പ്രകടമാകുന്ന വികാരവിവേകങ്ങളെ അദ്വൈതം ഒരിക്കലും നിരാകരിക്കുന്നി 

Al. അവയുടെ പ്രാധാന്യം സോപാധികമാണെന്നും രണ്ടിനും ആധാരമായുള്ള തത്ത്വം എല്ലാത്തിനെയും 

അതിവര്‍ത്തിച്ചു നില്‍ക്കുന്നതാണെന്നും ബോധിപ്പിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 

പഞ്ചഭൂതങ്ങളുടെ സംയോഗവിയോഗങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ പ്രപഞ്ചപദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ രൂപംകൊള്ളുന്നത്‌. 

സ്ഥലകാലാനുബദ്ധമായി സംഘടിച്ചു നില്‍ക്കുന്ന അവജയെല്ലാംതന്നെ മറ്റൊരവസരത്തില്‍ വിഘടിച്ചു 

പോകുന്നവയുമാണ്‌. അവയുമായി ഇടപെട്ടുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന മനുഷ്യജീവിതം അസ്ഥിരവും നശ്വരവും 

ദുഃഖാവഹവുമാണെന്നും കേവലമായ അവബോധതലത്തില്‍ എല്ലാം പ്രതീതിമാത്രമാണെന്നുമുള്ള വിചി 

ന്തനത്തിന്‌ തന്റെ രചനകളിലുടനീളം പ്രാമുഖ്യം നല്‍കിയ കവിയാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍. ദുരവസ്ഥയില്‍ 

സാവിത്രിയുടെ നില ഇങ്ങനെ വിവരിക്കുന്നു. 

വിണ്ടലത്തിലെങ്ങോ വിളങ്ങിയ താരമേ / കുണ്ടില്‍പ്പതിച്ചു നീ കഷടമോര്‍ത്താല്‍ 

നക്ഷ്ര്രത്തെപ്പോലെ ഉന്നതങ്ങളില്‍ വിളങ്ങിയിരുന്ന സാവിത്രിയുടെ നിലവിലെ ജീവിതാവസ്ഥ കുണ്ടില്‍ 

പതിച്ചതുപോലെയാണെന്ന്‌ ആശാന്‍ പറയുന്നു. ഉന്നതമായ സൌഭാഗ്യങ്ങള്‍ ഈ ലോകത്തെപ്പോലെ 

തന്നെ അസ്ഥിരവും ചഞ്ചലവുമായതുകൊണ്ട്‌ മാറി മറഞ്ഞു വരുന്ന അവസ്ഥകളിലൂടെ തരഭേദമില്ലാതെ 

സഞ്ചരിച്ച്‌ ആരും എപ്പോള്‍ വേണമെങ്കിലും ഏതവസ്ഥയേയും പ്രാപിക്കാം. കാരണത്തിന്റെ സ്വഭാവസ 

വിശേഷതകള്‍ അതില്‍ നിന്നുരുത്തിരിയുന്ന കാര്യത്തിലും ഉണ്ടാകുമെന്ന തത്ത്വത്തെ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുക 

യാണിവിടെ. 

കരുണയിലെ ജീവിതനിരൂപണത്തിന്റെയും സാരസംഗ്രഹം ഇതു തന്നെയാണ്‌. 

അഹഹ । സങ്കടമോര്‍ത്താല്‍ മനുഷ്യജീവിതത്തെക്കാള്‍ 

മഹിയില്‍ ദയനീയമായ മറ്റെന്തൊന്നുള്ളൂ? 

പുഷ്ടശക്തി വഹിക്കുമീ പളുങ്കുപാര്തം വിരലാല്‍ 

മുട്ടിയാല്‍ മതി തവിടുപൊടിയാമല്ലോ 

64- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം-140

.
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ഒന്നാലോചിച്ചാല്‍ മനുഷ്യജീവിതത്തെപ്പോലെ ഇത്ര MITdI@AIO!) AMQoaM al. HP21I01G3 Cowlw} 

ള്ളതും ഉറപ്പുള്ളതുമായ ഒരു പളുങ്കുപാരതംപോലെയുള്ള അത്‌ ഒന്നു മുട്ടിയാല്‍ തവിടുപൊടിയാകു 

ന്നു. ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഉള്‍ക്കാഴ്ചയാണ്‌ ഈ വരികളിലുള്ളത്‌. മനുഷ്യര്‍ സാധാരണ കലപിക്കാ 

റുള്ള കമനീയതയും ചമത്ക്കാരവും ജീവിതത്തിനില്ലെന്നും പുറമെ ഉറപ്പുള്ളതെന്നു തോന്നിയാലും 

മുട്ടിയാല്‍ തകര്‍ന്നുപോകുന്ന പളുങ്കുപാധര്തംപോലെയായതിനാല്‍ അതിനെ ദയനീയമെന്നാണ്‌ 

വിശേഷിപ്പിക്കേണ്ടതെന്നും കവി പറയുന്നു. പുറമെ എത്ര സുരക്ഷിതവും സുഭദ്രവുമെന്ന്‌ തോന്നി 

യാലും ജീവിതത്തെ തനത്‌ ഭാവത്തില്‍ നോക്കിക്കാണുമ്പോള്‍ അത്‌ നശ്വരവും ദുര്‍ബ്ദലവുമാണെന്ന്‌ 

വെളിപ്പെടും. ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ക്ക്‌ അനുഭവിക്കാനുള്ള സാമഗ്രികളും അതിന്റെ ശേഷികളെ മറികടക്കുന്നതി 

നുള്ള ഉപായങ്ങളും ലോകത്തില്‍ സുലഭമാണെങ്കിലും അവയെ സമാശ്രയിക്കുന്നതിലൂടെ അരക്ഷിതാ 

വസ്ഥയിലേക്കാണ്‌ നയിക്കുക. വിവേകശാലിയായ ഒരാള്‍ ഇതെല്ലാം തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ ശാശ്വതമായ നന്മയി 

ലേക്കുള്ള മാര്‍ഗ്ഗമാണ്‌ കൈക്കൊള്ളേണ്ടത്‌. 

കരുണയില്‍ വാസവദത്ത ഒടുവില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്ന ചുടുകാടിനെ വര്‍ണ്ണിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ 

ഈ ലോകത്തിന്റെ പരിച്ചേദമായാണ്‌. ഈ ലോകത്തിന്റെ തനി നിറം കണ്ടവരില്‍ അതുണ്ടാക്കുന്ന 

അസ്വസ്ഥതയും നടുക്കവും വേദനയും ചുടുകാടിന്റെ വര്‍ണ്ണനയില്‍ നിന്ന്‌ നാമനുഭവിക്കുന്നു. നദി 

യുടെ മേലേ കരയില്‍ ശൂന്യതയുടെ കളിക്കളംപോലെ ആ വിജനതീരം പാറയും പുറ്റും പാഴ്ച്ചെടികളും 

നിറഞ്ഞു കിടന്നു. അതിനടുത്ത്‌ കൊമ്പുകളും ഇലകളും ചുരുങ്ങി തടിതേഞ്ഞ്‌ തൊലി പൊടിഞ്ഞ്‌ 

മാനം മുട്ടുമാറ്‌ കൊമ്പുകളുമായി ഒരാല്‍മരം കാണാം. വെയില്‍നാളം വീഴുമ്പോള്‍ അത്‌ തലയില്‍ 

തീയാളിക്കത്തുന്ന ചുടലഭൂതംപോലെ അനങ്ങുകയും വിറയ്ക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. പൊട്ടിപ്പൊളിഞ്ഞ 

ആല്‍ത്തറയുടെ വിടവുകളിലേക്ക്‌ മാളങ്ങളിലേക്കിഴഞ്ഞു ചെല്ലുന്ന പാമ്പുകളെപ്പോലെ ചുറ്റിപ്പിണഞ്ഞു 

കിടക്കുന്ന വേരുകള്‍. പൊഴിഞ്ഞ ആലിലകളും ഉറുമ്പുകളെടുത്തു നീങ്ങുന്ന ഉണക്കലരിയും വാടിയ 

പൂക്കളും ദര്‍ഭക്കഷണങ്ങളും അവിടെ പലേടത്തും ചിന്നിച്ചിതറി കിടക്കുന്നു. ചുടുകാടിന്റെ മറ്റൊരു 

മൂലയില്‍ കത്തിക്കഴിഞ്ഞ തീക്കനലില്‍നിന്ന്‌ കാറ്റില്‍ പുകച്ചുരുളുകള്‍ പൊങ്ങുന്നു. മറ്റൊരു ഭാഗത്ത്‌ 

പകലെന്ന ബോധംപോലുമില്ലാതെ കുറൂനരികള്‍ നിലത്തു നിന്ന്‌ എന്തൊക്കെയോ ചിക്കിച്ചികഞ്ഞെ 

ടുത്ത്‌ സ്വൈരമായി ഭക്ഷിക്കുന്നു. ഒരു കൂസലുമില്ലാതെ ഭീകരരായ പെരുംകഴുകന്മാര്‍ ഇരയുടെ മേലി 

രുന്ന്‌ ചെറിയ ആനത്തോട്ടിപോലെയുള്ള കൂര്‍ത്തകൊക്കുകള്‍കൊണ്ട്‌ ചീഞ്ഞ അവശിഷ്ടങ്ങള്‍ കൊത്തി 

വലിക്കുന്നു. വിറകുകൊള്ളികളും കരിക്കട്ടകളും തീയില്‍ കത്താതെ അവശേഷിച്ച എല്ലിന്‍ കഷണ 

ങ്ങളും മറ്റ്‌ മനുഷ്യാവയവങ്ങളും ഒരു ഭാഗത്ത്‌. വടക്കുഭാഗത്തുനിന്ന്‌ അരയാല്‍വരെയെത്തുന്ന വിജന

.
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മായ നടക്കാവിന്റെ ചുറ്റും ഭസ്മത്തിന്റെ ചാലുകള്‍......... ഇങ്ങനെ ആ വര്‍ണ്ണന നീണ്ടു പോകുന്നു. 

വെറും ശ്മശാനവര്‍ണ്ണനയെന്നതില്‍ കവിഞ്ഞ്‌ കൊടുംയാതനകള്‍ അനുഭവിക്കുന്ന വാസവ 

ദത്തയെ ചിത്രീകരിക്കുന്നതിനുള്ള പശ്ചാത്തലമൊരുക്കല്‍ കൂടിയാണിത്‌. സുഖഭോഗങ്ങള്‍ നേടിയെ 

ടുക്കാനുള്ള മനുഷ്യന്റെ അതിതീര്രമായ പരാക്രമത്തിന്‌ ഒരാളുടെ യവനവും സൌന്ദര്യവും മറ്റും 

ഇന്ധനമാക്കുമ്പോള്‍ അതവനെ കൊണ്ഞടെത്തിക്കുന്നത്‌ ശാശ്വതമായ ശാന്തിയിലേക്കായിരിക്കില്ലെന്നും 

ഭയാനകമായ നരകനടുച്ചുഴിയിലേക്കായിരിക്കുമെന്നും കവി സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. അസ്തിവാരം തകര്‍ത്ത്‌ 

വിടവുകളിലൂടെ വേരിറങ്ങി നില്‍ക്കുന്ന ആല്‍മരം അതിന്റെ പച്ചയായ അടയാളമാണ്‌. ഗീതയില്‍ തല 

കീഴായി നില്‍ക്കുന്ന ആല്‍മരത്തെയാണ്‌ സംസാരജീവിതത്തിന്റെ പ്രതീകമായി കാണിക്കുന്നത്‌. ഉന്ന 

തമായ അവസ്ഥകളിലേക്ക്‌ ഉയരേണ്ടുന്ന മഹിതമായ മനുഷ്യജന്മത്തെ ഇന്ദ്രിയതൃഷണകള്‍ക്കര്‍പ്പിക്കു 

മ്പോള്‍ വ്യക്തിയെയും സമൂഹത്തെയും അത്‌ സര്‍വ്വനാശത്തിലേക്കു നയിക്കുന്നു. വാസവദത്ത സ്നേഹ 

യോഗ്യൃയാണെന്നും നിയമദണണ്‍്ഡനത്തിനു വിധേയമായി അവളെ ഇവിടെ കൊണ്ടെത്തിച്ചത്‌ വേശ്യാവ്യ 

ത്തിയാണെന്നും ധനാസക്തിയും സൌന്ദര്യവുമാണ്‌ അവളെ ഇത്രത്തോളം വഞ്ചിച്ചതെന്നും മനസ്സിലാ 

ക്കിക്കൊണ്ട പ്രപഞ്ചവിഷയങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ഉപഗുപ്തന്‍ പറയുന്നു. 

അതിചപലമീയന്തുകരണം ലോകഭോഗങ്ങള്‍ / പ്രതിനവ രസങ്ങളാല്‍ ഭൂരിശക്തികള്‍ 

രൂപം തുടങ്ങിയ പഴങ്ങളഞ്ചും ഭക്ഷിച്ച്‌ മലഭാണ്ഡമായ ശരീരപഞ്ജരത്തില്‍ താമസമാക്കി നയത്തോടെ 

മാറിമറഞ്ഞു കളിക്കുന്ന ജഞാനേന്ദ്രിയങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ആത്മോപദേശ ശതക ത്തില്‍ നാരായണഗുരു 

പറയുന്ന അതേ ആശയം തന്നെയാണ്‌ ഇവിടെ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യന്റെ കെട്ടുപാടുകള്‍ക്കും 

വിമോചനത്തിനും കാരണമായ ഈ അന്തഃകരണം വളരെയേറെ ചാപല്യങ്ങള്‍ നിറഞ്ഞതാണ്‌. സുഖാ 

നുഭവങ്ങള്‍ക്കുള്ള തൃഷണ അതിനെ സദാ അലട്ടിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ഈ ലോകഭോഗങ്ങള്‍ മനസ്സിനെ 

ആകര്‍ഷിക്കുകയും വശപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്യുന്നു. സുഖസ്രോതസ്സിനെക്കുറിച്ച ശരിയായ ധാരണയി 

ല്ലാതെ ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലേക്ക്‌ പരന്നൊഴുകുന്ന അപ്രതിരോദ്ധ്യമായ പഴകിയ വാസനയെയാണ്‌ വാസ 

വദത്തയുടെ രൂപത്തില്‍ അവതതരിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ഇവിടെ മനുഷ്യമനസ്സിനെ പ്രചോദനങ്ങളും അവന്‍ 

65- ഭഗവദ്‌ ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിതൃചൈതന്യയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്സ്‌, കോട്ടയം-1992 എഡി:1, പുറം 

- പുറം-1021, ശ്ലോകം-(1-18) 

66- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം-251 

67-ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്നു- പ്രൊഫ.ജി. ബാലകൃ 

ഷ്ണൻ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി: 1 -2003 പുറം-564, (ശ്ലോകം-8)
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വര്‍ത്തിക്കുന്ന ലോകത്തിന്റെ ഗതിവിഗതികളും അവന്‍ സ്വായത്തമാക്കേണ്ടുന്ന ഓന്നത്യങ്ങളുമാണ്‌ 

പ്രതിപാദിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 

സത്യമോര്‍ക്കുകില്‍ സംസാരയാത്രയില്‍ പാപത്തില്‍ കഴല്‍ 

കുത്തിടാതെ കടന്നവര്‍ കാണുകില്ലെടോ 

ബദ്ധപങ്കമായോടുന്നിതൊരു കാലം നദി പിന്നെ 

ശുദ്ധി കലര്‍ന്നൊരു കാലം ശോഭ തേടുന്നു 

ഈ ജീവിതത്തില്‍ ഒരിക്കല്‍പോലും പാപം ചെയ്യാതെ കടന്നുപോയവര്‍ ഉണ്ടാകില്ല. വര്‍ഷപാ 

തത്തില്‍ കലങ്ങി മറിഞ്ഞൊഴുകുന്ന നദി ക്രമേണ ശുദ്ധി നേടി തെളിഞ്ഞൊഴുകുന്നു. സുഖം ദുഃഖം, 

പുണ്യം/പാപം തുടങ്ങിയ വിപരീതങ്ങളില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌ എല്ലാ ജീവിതാനുഭവങ്ങളുമെന്നതിനാല്‍ 

ഇതില്‍നിന്നാര്‍ക്കും ഒഴിഞ്ഞു നില്‍ക്കാനാകില്ല. ഘടികാരത്തിന്റെ പെന്‍ഡുലംപോലെ ചലിക്കുന്നതിനാ 

ലാണ്‌ ലോകത്തിലെ എല്ലാ അനുഭവങ്ങളും മാറി മറഞ്ഞു വരുന്നത്‌. ഈയൊരു ചലന്ക്രമമാണ്‌ വിശ്ച 

വ്യവസ്ഥയെ നിയ്യന്ത്രിക്കുകയും പരിപാലിക്കുകയും പരിപോഷിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യുന്നത്‌. 

മണിമാല യിലെ ഒരു അനുതാപ ത്തില്‍ കവി പറയുന്നു. ഈ ലോകത്തു നിന്നു ലഭിക്കുന്ന 

സുഖം സുഖമല്ല. സുഖം മാ്രമായിട്ടൊന്ന്‌ ലഭിക്കില്ല. ഇത്‌ മനസ്സിലാക്കി ഇനി മേലില്‍ ലോക്രപ്രീതി 

ക്കായിക്കൊണ്ട ഞാന്‍ ദുഃഖത്തെ ഉപാസിക്കുന്നു. വിരുദ്ധദ്വമ്ധങ്ങളില്‍ ഒന്ന്‌ എന്താണെന്ന്‌ അറിയ 

ണമെങ്കില്‍ മറ്റേത്‌ എന്താണെന്നും എന്തല്ലെന്നും ഒരുപോലെ അറിയേണ്ടതായുണ്ട്‌. ചൂട എന്താണെന്ന്‌ 

അറിയണമെങ്കില്‍ തണുപ്പിനെയും തിരിച്ചും അറിയേണ്ടി വരും. അതുപോലെ ഈ ലോകത്തില്‍ സുഖം 

മാത്രമായി ലഭിക്കില്ലെന്നും അതില്‍ ദുഃഖം കൂടിയുണ്ടെന്നും അറിയുമ്പോളാണ്‌ ലോകനിലയിലുള്ള 

അറിവ്‌ പൂര്‍ണ്ണമാകുന്നത്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ കവി ദുഃഖോപാസകനാകുവാന്‍ തീരുമാനിച്ചത്‌. 

വനമാലയിലെ എന്റെ പ്രമാണ ത്തില്‍ കവി പറയുന്നത്‌ നേടേണ്ട വിഷയങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ഒരു 

പാട വിചാരിക്കാനുണ്ട്‌; എന്നാല്‍ ജീവിതകാലം അല്പമാണ്‌. ലഭിക്കാത്തതിനെ കുറിച്ച്‌ ദുഃഖിക്കാതെ 

ദേഹിക്ക്‌ ശാന്തിയും സുഖവും നല്‍കുക. സുഖ്വപപ്രദമായവയിലുള്ള താലപര്യം കുറയ്ക്കുക. ആമ്പല്‍നി 

68- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം- 252 

69- ഹാ! കഷ്ടം സുഖമല്ലതാന്‍ സുഖവുമില്ലൈകാന്തികം സനഖ്യമീ- 

ലോക്പ്രിതി ദശാനിബന്ധനി,യുപാസിക്കുന്നു ദുഃഖത്തെ ഞാന്‍. 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ടു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-278

.

68

‘ ’ ‘ ’ “

”69 

‘ ’ “

210



രയെ അമ്പിളിയെന്നപോലെ എല്ലാവരെയും സ്നേഹിക്കുക. കിട്ടിയതിലുള്ള അസംതൃപ്തിയും കിട്ടാ 

ത്തതിലുള്ള ദുഃഖവുമാണ്‌ മനുഷ്യനുള്ളത്‌. അതില്‍ കിട്ടാത്തതിലുള്ള ദുഃഖത്തിനാണ്‌ ഈന്നലേകുന്ന 

തെങ്കില്‍ ഈ പ്രപഞ്ചത്തില്‍ അനന്തകോടി വിഷയങ്ങള്‍ ഉണ്ട്‌. അതെല്ലാം പരിമിതശേഷിയുള്ള ഇന്ദ്ര 

യങ്ങളിലൂടെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതിനുള്ള കാര്യക്ഷമതയും ആയുര്‍ബ്ബലവും മനുഷ്യനില്ല; അവന്റെ കാമന 

കളെ പൂര്‍ത്തീകരിക്കാന്‍ ഈ പ്രപഞ്ചപദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ക്കൊന്നിനും കഴിയുകയുമില്ല. പ്രതീക്ഷിച്ചത്‌ ലഭി 

ക്കാതിരിക്കുമ്പോഴുള്ള ദുഃഖം നിലവിലെ കര്‍മ്മശേഷിയെ പ്രതികൂലമായി ബാധിക്കാനിടയുണ്ട്‌. അതു 

കൊണ്ട്‌ കിട്ടാത്തവയെക്കുറിച്ചുള്ള നിരാശ ഒഴിവാക്കി സ്വാസ്ഥ്ൃയത്തോടെ വര്‍ത്തിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. ഇതെ 

ല്വാമുണ്ടെങ്കില്‍ മാത്രമേ ആമ്പലുകളെ ചന്ദ്രനെന്നതുപോലെ ഈ ലോകത്തെ സ്നേഹിക്കാന്‍ നമുക്ക്‌ 

കഴിയൂ. 

ശിവലിംഗസ്വാമികളുടെ മരണത്തില്‍ മനംനൊന്ത്‌ ആശാന്‍ എഴുതിയതാണ്‌ എന്റെ സ്നേഹി 

തന്റെ ദേഹവിയോഗം. അതില്‍ ശരീരം കുഴയുന്നതും ശ്വാസം മുട്ടുന്നതും ഉള്‍പ്പെടെ എല്ലാ ലക്ഷണ 

ങ്ങളെയും മൃതിയുടെ മിത്രങ്ങളെന്നു കാണിച്ചിരിക്കുന്നു. അവയെല്ലാം തികച്ചും അന്യമെന്നതിനാല്‍ 

തന്റെ ജീവനോട താനാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥ ബന്ധുവെന്ന്‌ പറയുന്നു. ഇവിടെ മൃത്യൂവില്‍ അഭയം കണ്ടെത്തു 

ന്നതിനു പകരം ജീവനെ സമാശ്രയിക്കുന്നു. സ്ഥലകാലാനുസ്ൃതമായി ഉപാധിയില്‍ ഭാവഭേദങ്ങള്‍ ഉണ്ടാ 

കുമ്പോഴും അബാധിതമായി തുടരുന്ന അസ്തിത്വമാണ്‌ ജീവാത്മാവ്‌. വിവിധ അവസ്ഥകളിലൂടെ നിര 

ന്തരമാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകുന്ന ശരീരം ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള വിഷയോപാധികളെ ശാശ്വതമായി അപേ 

ക്ഷിക്കാനാകില്ല. എന്നാല്‍ അതില്‍ നിന്നെല്ലാം വ്യത്യസ്തമായി മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകാത്തതും ഒര 

വസ്ഥയിലും നിഷേധിക്കാനാകാത്തതുമായ ബോധചൈതനൃത്തിന്റെ വ്യാവഹാരിക പ്രകാശനമായ 

ജീവനെയാണ്‌ ഇവിടെ തന്റെ യഥാര്‍ത്ഥമിത്രമെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. 

ക്ഷണികജീവിതത്തിന്റെ അവസ്ഥാന്തരങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള വിശകലനത്തിലൂടെ മുഴുവന്‍ ലോക 

ത്തിന്റെയും അസ്ഥിര്പപകൃതിയെ വികാരതീര്വരമായ ഭാവഗാൌരവത്തോടെ, സാത്വികമായ തന്മയത്ത്വത്തോടെ 

ഹൃദയംഗമമായി ആവിഷ്ക്കരിക്കുന്നവയാണ്‌ ആശാന്റെ ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങള്‍. അവ പ്രസാദസഈഭാഗ്യ 

ങ്ങളെന്നെല്ലാം തോന്നിപ്പിക്കുന്ന ഭാതികജീവിതത്തിന്റെ പുറംമോടികള്‍ക്കപ്പുറം അതിന്റെ 

70- മനമുഴറിയെരിഞ്ഞു താണു; മൈ-/ തനിയെ കുഴഞ്ഞു; തടഞ്ഞു വിര്‍പ്പതും 

അനുപദമണകല്ലി മിര്രമോ-/ടനുമൃതി ജീവ യഥാര്‍ത്ഥ ബന്ധു നീ 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ടു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-337
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യാഥാര്‍ത്ഥൃത്തിലേക്ക്‌ വെളിച്ചം വീശുന്നു. ജീവിതത്തിന്റെ ആത്യന്തിക കൈകാര്യകര്‍ത്തൃത്വം ഈശ്വ 

രനില്‍ അര്‍പ്പിച്ചാണ്‌ കവി ലൌകികമായ നശ്വരതയേയും ക്ഷണഭംഗുരതയേയും കാണുന്നത്‌. വിടര്‍ന്ന്‌ 

പരിമളം വീശിനില്‍ക്കുമ്പോളല്ല, മറിച്ച്‌ അത്‌ ഞെട്ടറ്റ്‌ കാന്തിയും മിഴിവും കെട്ട മണ്ണില്‍ പതിച്ചു കിടക്കു 

മ്പോഴാണ്‌ ആശാനിലെ ദാര്‍ശനികനായ കവി അതിനെ അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്നത്‌; നളിനി, സീത, 

വാസവദത്ത എന്നിവരെപ്പോലെ. വിഷയങ്ങളില്‍ അഭിരമിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന അവസ്ഥയില്‍ ജീവിത 

യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളിലേക്ക്‌ ചുഴിഞ്ഞിറങ്ങുവാന്‍ ഇന്ദ്രിയമനോബുദ്ധികള്‍ വിസമ്മതിക്കും. എന്നാല്‍ പ്രതി 

കൂലസാഹചര്യങ്ങളെ അതിക്രമിക്കാനുള്ള തിടുക്കത്തില്‍ അത്‌ കൂടുതല്‍ വസ്തുതോന്മുഖമായി മാറും. 

ആകാരവികാരങ്ങളോടു കൂടിയ വസ്തുപ്രപഞ്ചം ജീവനില്‍ വീഴത്തുന്ന പ്രതീകാനുഭവങ്ങളുടെ 

സൌഭാഗ്യം ശാശ്വതമല്ലെന്നും അവ താല്‍ക്കാലികങ്ങള്‍ മാത്രമാണെന്നുമെല്ലാം മറനീക്കിക്കാണിച്ച്‌ 

അവയെല്ലാം ഈശ്വരേച്ഛയുടെ ബാഹ്യപ്രകടനമെന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ സാമാന്യലോക നിരൂപണത്തിന്‌ 

അനുസൃതമായി വിധിയെന്ന്‌ ആദ്യം നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നു. പിന്നീട വിധി ശബ്ദത്തെയും മറികടന്ന്‌ ഒന്നിന്റെ 

ആവിര്‍ഭാവതിരോഭാവകാരങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനം അതിന്റെ കര്‍മ്മഗതി തന്നെയാണെന്ന വാദത്തെ ശ്രുതി 

സമ്മതത്തോടെ സ്ഥാപിക്കുന്നു. ഇവിടെയെല്ലാം കാലികമായ ലോകത്തിന്റെ നശ്വരതയെയും സൌന്ദര്യ 

ത്തെയും നിഷ്പക്ഷബിന്ദുവില്‍ വിലയിരുത്തി അതിനും ആധാരമായ അനശ്വര സത്യത്തെ സ്ഥാപിച്ചെ 

ടുക്കുകയാണ്‌ കവി ചെയ്യുന്നത്‌. ലോകത്തിന്റെ സര്‍വ്വസാധാരണമായ നശ്വരതയെ വര്‍ണ്ണിക്കുകയോ 

സ്ഥാപിച്ചെടുക്കുകയോ ചെയ്യേണ്ടതില്ല. പക്ഷേ, അനശ്വരസത്യത്തെ വെളിപാടിലൂടെയും പുനഃപ്രവച 

നത്തിലൂടെയും മറ്റും സാധരണീകരിക്കേണ്ടതുണ്ട. അനശ്വരതയിലേക്കുള്ള ഗതികോര്‍ജ്ജമെടുക്കുന്നത്‌ 

നിരന്തരാവധാനത്തിനും നിരൂപണങ്ങള്‍ക്കും വിധേയമാക്കിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന ലാകികക്രേന്ദ്രത്തില്‍ 

നിന്നുതന്നെയാണ്‌. അതിലൂടെയാണ്‌ സത്യത്തിന്റെ സമ്ര്ത ഉപാധി വൈവിദ്ധ്യങ്ങളിലൂടെ ക്രമികമായി 

അനാവൃതമാകുന്നത്‌. 

പ്ര്മാണവിചാരം 

യഥാത്ഥ അനുഭവജ്ഞാനമാണ്‌ പ്രമ. തര്‍ക്കസംഗ്രഹത്തില്‍ പ്രമയുടെ കരണമെന്നാണ്‌ (പ്രമാ 

കരണം പ്രമാണം; പ്രമാണത്തെ നിര്‍വ്വചിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. പ്രത്യക്ഷം, അനുമാനം, ഉപമാനം, അര്‍ത്ഥാ 

പത്തി, അനുപലബ്ധി, ആഗമം എന്നീ പ്രമാണങ്ങളെ അദല്വൈതം അംഗീകരിക്കുന്നു. ഈ പ്രമാണവി 

ചാരത്തിന്റെ സ്വാധീനം വീണപുവി ലുണ്ട്‌. ശലഭമേനി അല്പംപോലും മാനിക്കാതെ നീ ്രമരത്തെ 

71 “വാര്യര്‍ ഇ. ഐ (പ്രൊഫ.)- ഭാരതീയ തര്‍ക്കശാസ്ര്രം- കേരളഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട-പുറം-19

.

71 

‘ ’ ‘

212



വരിച്ചുവെന്നതില്‍ സംശയമൊന്നുമില്ല. അങ്ങനെയല്ലെങ്കില്‍ ഇപ്പോള്‍ ഇവന്‍ വന്ന്‌ നിന്റെ അരികില 

ണഞ്ഞ്‌ അസഹനീയതയോടെ ഇങ്ങനെ നിലവിളിക്കുകയില്ല എന്ന്‌ കവി പറയുന്നുണ്ട്‌. അദല്വൈത 

ത്തിന്‌ സമ്മതമാണ്‌ അനുമാനപ്രമാണമെങ്കിലും പരാര്‍ത്ഥാനുമാനത്തിന്റെ അഞ്ചി അവയവങ്ങളെ അത്‌ 

സ്വികരിക്കുന്നില്ല. പ്രതിജ്ഞ, ഹേതു, ഉദാഹരണം, ഉപനയം, നിഗമനം എന്നിവ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന 

പഞ്ചാവയവന്യായവാകൃത്തില്‍ ആദ്യത്തെയോ അവസാനത്തെയോ മൂന്നെണ്ണം മതിയെന്നാണ്‌ അദ്ദൈ 

തപക്ഷം. അതില്‍ ഉദാഹരണം, ഉപനയം, നിഗമനം എന്നിവവെച്ച്‌ ഇങ്ങനെ നിര്‍ദ്ധാരണം ചെയ്യാം. 

1- പ്രതിജ്ഞ- പൂവ്‌ ഭ്രമരവര്യനെ വരിച്ചിട്ടുണ്ട. 

2- ഹേതു- ഇവിടെ വണ്ട്‌ വട്ടമിട്ടു പറക്കുന്നു. 

3- ഉദാഹരണം- ഉറ്റവര്‍ മരിച്ചവര്‍ക്കരികില്‍ വന്ന്‌ വിലപിക്കാറുണ്ട്‌. 

മായ/അവിദ്യ 

ആത്യന്തികമായ സത്യം ഏകമാണെന്നിരിക്കെ സമഷ്ടിതലത്തിലുള്ള പ്രപഞ്ചപ്രതീതിക്കും 

വൃഷ്ടിതലത്തിലുള്ള ജീവഭാവത്തിനും കാരണമായി അദ്വൈതം നല്‍കുന്ന വിശദീകരണമാണ്‌ യഥാ 

ക്രമഠ മായ, അവിദ്യ എന്നീ സംജ്ഞകള്‍. പരിവര്‍ത്തനവിധേയമല്ലാത്തതും അതുകൊണ്ടു തന്നെ ത്രികാ 

ലങ്ങള്‍ ബാധിക്കാത്തതും ഒരവസ്ഥയിലും നിഷേധിക്കാനാകാത്തതുമായ സത്തയെയാണ്‌ അദ്വൈതം 

കേവലസത്യ(ബ്രഹ്മം)മായെണ്ണുന്നത്‌. മൂലവസ്തുവിന്റെ പരിണാമംകൊണ്ടോ രൂപാന്തരംകൊണ്ടോ ഒരു 

വസ്തുവിനെ മറ്റൊന്നായി തെറ്റിദ്ധരിക്കുന്നതുകൊണ്ടോ ഒരു പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ പ്രകടീകരണമുണ്ടാകാം. 

കേവലസത്യമായ ബ്രഹ്മത്തിന്‌ പരിണാമമില്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ അത്‌ നാമരൂപങ്ങള്‍കൊണ്ടുള്ള ആകാര 

വികാരഭേദങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകില്ലെന്നാണ്‌ അദ്വൈതപക്ഷം. അപ്പോള്‍ അവിഭക്തമായ സത്യത്തില്‍ 

നിന്ന്‌ ജഗല്‍പ്രതീതിക്കു കാരണമായി ഭവിക്കുന്ന സമഷ്ടിഗതമായ അജ്ഞാനത്തെയാണ്‌ മായയെന്ന്‌ 

പറയുന്നത്‌. അതിന്റെ വിശദാംശങ്ങളെ ഇങ്ങനെ അവതരിപ്പിക്കാം. 

1- പ്രപഞ്ചത്തിന്‌ ആത്യന്തികമായ ഉണ്ടയില്ല. കാരണം അത്‌ നിരന്തരമായ പരിണാമങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാ 

യിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. 

2- പ്രപഞ്ചം ഇല്ലാത്തതല്ല. കാരണം ജാഗ്രദവസ്ഥയില്‍ വ്ൃഷ്ടി/സമഷടി തലങ്ങളില്‍ ഉള്ളതുപോലെ 

അനുഭവപ്പെടുന്നു. 

72- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം- 255, (ശ്ലോകം-12)
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3- പ്രപഞ്ചം ഇല്ലാത്തതും ഉള്ളതും അല്ല. കാരണം ഇല്ലായ്മക്കും ഉണ്മയ്ക്കും ഏകകാലികമായ 

അസ്തിത്ചമില്ല. 

4- പ്രപഞ്ചം ഇല്ലാത്തതും ഉള്ളതും അല്ലാത്തതുമല്ല. അങ്ങനെ വന്നാല്‍ അത്‌ കാര്യകാരണങ്ങളുടെ 

അനന്തമായ പിന്‍പോക്കിന്‌ ഇടയാക്കും. അതായത്‌ ഇല്ലാത്തതും ഉള്ളതും അല്ലാത്തത്‌, അതിനും കാര 

ണമായത്‌, ആ കാരണത്തിനും കാരണമായത്‌, എന്നിങ്ങനെയുള്ള അനവസ്ഥാദോഷ്ര( 

ത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കും. അതുകൊണ്ടാണ്‌ അതിനെ സദസദ്വിലക്ഷണമായത്‌ ( 

) എന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ മായയെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. ബ്രഹ്മത്തിന്റെ അനന്യവും അനിര്‍വ്ൃവചനീയവുമാ 

യ ശക്തിയാണ്‌ മായ. ശരിയായ അറിവിനെ മായയിലെ താമസികശക്തി ആവരണം ചെയ്യുമ്പോള്‍ത്തന്നെ 

രാജസികമായ വിക്ഷേപവും സംഭവിക്കുന്നു. ്രഹ്മാശ്രിതമായ മായയിലെ ജഞാനഭാവം സത്വഗുണ 

മായും കര്‍മ്മഭാവം രജോഗുണമായും ജഡഭാവം താമോഗുണമായും ബന്ധപ്പെട്ടു കിടക്കുന്നതിനാലാണ്‌ 

അതിനെ ത്രിഗുണാത്മികാ എന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. 

കേവലസത്യം ഇന്ദ്രിയമനോബുദ്ധികളോട താദാത്മ്യപ്പെട്ട ദേഹോപാധികളില്‍ വര്‍ത്തിക്കുമ്പോള്‍ 

അതിന്റെ പരിമിതബോധത്തെ ജീവഭാവമായാണ്‌ കല്പിക്കുന്നത്‌. ജീവനും ഈശ്വരനും തമ്മിലുള്ള 

വ്യത്യാസം ഉപാധിഗതമാണെന്നും അതസ്തമിക്കുമ്പോള്‍ അവയുടെ സ്വതവേയുള്ള ഏകത്വത്തെ തിരി 

ച്ചറിയാനാകുമന്നാണ്‌ അദ്വൈതത്തിന്റെ നിലപാട. ഇതിന്റെ വ്യക്തമായ സ്വാധീനം സ്തോത്രകൃതികള്‍ 

മുതല്‍ ആശാന്റെ എല്ലാ രചനകളിലുമുണ്ട്‌. ഭക്തവിലാപത്തില്‍ വിഷം കുടിച്ച്‌ ദുഃഖത്തോടെ മായയില്‍ 

മയങ്ങിയ എനിക്ക്‌ അവിടന്ന്‌ എന്നാണ്‌ അഭയം തരുന്നതെന്ന്‌ ആശാന്‍ വേലായുധനായ സുബ്രഹ്മണ്യ 

സ്വാമിയോട ചോദിക്കുന്നു. പരമാര്‍ത്ഥം സ്ഥുല-സുക്ഷ്മ-കാരണ ശരീരങ്ങളാണോ?? നാശത്തില്‍ ഒന്നു 

മില്ലാതെ എല്ലാം കാലത്തിന്റെ വൈഭവത്തിലുള്ള ഭ്രമം മാധ്രമാണോ? ആദ്യഭാഗത്ത്‌ താന്‍ വിഷം കഴി 

ച്പോലെ മായയില്‍ മയങ്ങി കിടക്കുകയാണെന്ന്‌ പറയുമ്പോള്‍ ഈ ലോകം മായയാണെന്നും ഇവിടത്തെ 

അനുഭവങ്ങള്‍ തനിക്ക്‌ കഷ്ടതകളുണ്ടാക്കുന്നുണ്ടെന്നും തനിക്കതില്‍നിന്ന്‌ മോചനം വേണമെന്നും 

സാധകന്‍ ആഗ്രഹമുണ്ട്‌. അതിനാണ്‌ ഇഷ്ടദേവതയായ സുധ്രഹ്മണ്യനെ വിളിക്കുന്നത്‌. രണ്ടാമത്തെ 

73- ആലമുണ്ടഴലുപോലെ മായയില്‍ /മാലുകൊണ്ടും മതിയും മയങ്ങി ഞാന്‍ 

കാലു തന്നു കനിയുന്നതെന്നു നി / വേലുമേന്തി വിലസുന്ന ദൈവമേ 

സ്ഥൂലമോ പൊരുളു സൂുക്ഷമദേഹമോ / മൂലമോ മുടിവിലുള്ളതെന്നിയേ 

കാലവൈഭവമതില്‍ കലര്‍ന്നെഴും / ജാലമോ മുരുക മൂലദൈവമേ (ശ്ലോകം-!, 2) 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-74
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ഭാഗത്ത്‌ ഈ പ്രപഞ്ചത്തില്‍ അനുഭവപ്പെടുന്ന പൊരുളിനെ സ്ഥൂല-സൂക്ഷ്മ-കാരണതലങ്ങളില്‍ അന്വേ 

ഷ്വിച്ച്‌ ഒടുവില്‍ അവ്യക്തവും അനിര്‍വ്ൃചനീയവുമായ മായാശക്തിയുടെ തലത്തിലെത്തുന്നു. മായയില്‍ 

മയങ്ങി കിടക്കുന്നുവെന്ന തിരിച്ചറിവാണ്‌ സാധകന്‍ പരമാര്‍ത്ഥത്തെ അന്വേഷിക്കാന്‍ പ്രേരണയാകുന്ന 

ത്‌. 

ദേവീ സ്തോത്രങ്ങളിലെ ഉത്തരഭാഗത്തുള്ളതും ഇതേ ആശയം തന്നെയാണ്‌. (ശ്ലോകം-1) നാശ 

മില്ലാത്ത പ്രഹ്മമാകുന്ന വിളക്കിന്‌ മായയാകുന്ന കാറ്റിന്റെ പ്രേരണയാല്‍ രണ്ടിതളുണ്ടെന്ന്‌ കവി പറയു 

ന്നു. അതിനെല്ലാമതീതയും അമൃതസ്വരൂപിണിയുമായ പരമേശ്വരിയെ കൈതൊഴുന്നു എന്ന്‌ പ്രസ്തുത 

ഭാഗം ഉപസംഹരിക്കുന്നു. മായയാകുന്ന കാറ്റടിച്ചാണ്‌ പബ്രഹ്മമെന്ന തീനാളം ജ്ഞാനം, കര്‍മ്മം എന്നി 

ങ്ങനെ രണ്ടിതളായി പ്രകടമാകുന്നത്‌. കലര്‍പ്പില്ലാത്ത ശുദ്ധബോധമെന്ന നിലയിലാണ്‌ ബ്രഹ്മത്തെ തീനാ 

ളത്തോട ഉപമിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. യോഗദര്‍ശനത്തില്‍ ഏകാഗ്രതയെ കാറ്റില്ലാത്തിടത്തെ തീനാളമെന്നാണ്‌ 

കല്‍പിക്കുന്നത്‌. ജ്ഞാനം, കര്‍മ്മം എന്നീ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ ഏകവും രണ്ടാമതൊന്നില്ലാത്തതുമായ അദ്വയ 

ബോധമാകുന്ന വിളക്കില്‍ നിന്നുണ്ടായതാണെന്ന്‌ കവി ഇവിടെ വ്യക്തമാക്കുന്നു. ഒരേ സത്യത്തിന്റെ 

പ്രതിനിധാനങ്ങളായി കര്‍മ്മത്തെയും ജ്ഞാനത്തെയും വിശേഷിപ്പിച്ചതുകൊണ്ട്‌ അവയ്ക്ക്‌ സമുച്ചയ 

ദോഷവും സംഭവിക്കുന്നില്ല. ശാങ്കരശതകത്തില്‍ ഉന്മാദത്തോടു കൂടി അഹന്ത, ഇദന്ത എന്നിവ ചേര്‍ന്ന 

മായയില്‍ വീണു കിടക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ ജന്മമാകുന്ന വെയിലില്‍ നിന്നഭയമേകുന്ന നിന്റെ പൊന്മണണ്‍്ഡപ 

ത്തിന്റെ തൂണുപോലുള്ള നിന്റെ തുട എന്നാണ്‌ കാണാന്‍ കഴിയുന്നതെന്ന്‌ ചോദിക്കുന്നു. ഇവിടെ 

ശിവന്‍ മായയുടെ വെയിലേറ്റ്‌ വാടിത്തളര്‍ന്നവര്‍ക്ക്‌ തണലേകുന്ന പൊന്മണ്ഡപത്തിന്റെ തൂണായി 

ചിത്രീകരിച്ചിരിക്കുന്നു. 

ശാങ്കരശതകത്തില്‍ ശിവപത്നിയായ പാര്‍വ്ൃതിയോട തന്റെ ദേഹത്തിന്‌ ബാധിച്ച രോഗം കഠിന 

മാണെന്നും അതുകൊണ്ട്‌ കാരുണ്യം ചൊരിയണമെന്നും ശരണാഗതിയായി പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുന്നതിനിടയ്ക്ക്‌ 

മായേ മയക്കി മനതാരു മറിച്ചിടല്ലേ എന്ന്‌ കൂടി ചേര്‍ക്കുന്നു. ബ്രഹ്മത്തില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നശക്തിയായ 

മായയെന്നതുപോലെയാണ്‌ ശിവതത്ത്വത്തോടൊത്ത്‌ നില്‍ക്കുന്ന പാര്‍വൃതീദേവിയെ ഇവിടെ അഭിസം 

ബോധന ചെയ്യുന്നത്‌. തന്റെ മനസ്സ്‌ മയങ്ങി തനിക്ക്‌ ശിവശക്കത്യൈക്ൃയത്തെയും ലോകയാഥാത്ഥ്യങ്ങ 

73- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു) -കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം-129, (ശ്ലോകം-1) 

74-അതേ പുസ്തകം- പുറം-144 (ശ്ലോകം-11) 

75-അതേ പുസ്തകം- പുറം-148 (ശ്ലോകം-27)

.
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ളെയും ആത്മസത്യത്തെയും കാണാന്‍ കഴിയാതെ പോകരുതെന്ന്‌ കവി ആത്മാര്‍ത്ഥമായി ആഗ്രഹിക്കു 

ന്നു. അതില്‍ത്തന്നെ മറ്റൊരു ഭാഗത്ത്‌ കപടനാടകത്തിലുള്ള സാമര്‍ത്ഥ്യം കണ്ട്‌ മതിഭക്രമവും 

ദുഃഖവുംകൊണ്ട്‌ അങ്ങയുടെ അടുക്കല്‍ അണഞ്ഞിരിക്കുന്നുവെന്നും ആയതിനാല്‍ താനിതുവരെ 

കാണാത്ത വേദാന്തവിദ്യയുടെ സാക്ഷാല്‍ പ്രകാശനം എന്നായിരിക്കുമെന്നും കവി ചോദിക്കുന്നു. 

മായയെന്ന ഉപാധിയിലൂടെ ഈശ്വരന്‍ നടത്തുന്ന നാടകമാണ്‌ ഈ പ്രപഞ്ചമെന്നും അതില്‍ മുഴുകിയ 

തിനാലാണ്‌ തനിക്ക്‌ ദുഃഖമുണ്ടായതെന്നും ഉപാസകന്‍ ബോദ്ധ്യമുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ വേദാന്ത 

മുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന വിദ്യയുടെ യഥാര്‍ത്ഥ നാടകത്തിന്‌ ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. ലോകത്തെ കപടനാടകമെന്നും 

വേദാന്തവിദ്യയെ യഥാര്‍ത്ഥ നാടകമെന്നും ഇവിടെ പറയുന്നത്‌ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. മുണ്ഡകോപനിഷ 

ത്തില്‍ ശൌനകന്‍ അംഗിരസ്സനോട ഭഗവാനെ, ഏതൊന്നിനെ അറിഞ്ഞാലാണോ ഈ കാണുന്നതിനെ 

യെല്ലാം അറിയുവാന്‍ കഴിയുന്നത്‌ എന്നു ചോദിക്കുമ്പോള്‍ വേദങ്ങളും വേദാംഗങ്ങളും അപരാവിദ്യ 

യെന്നരുളി അക്ഷരധ്രഹ്മത്തെ അറിയാന്‍ സഹായിക്കുന്ന വിദ്യയാണ്‌ പരാവിദ്യയെന്ന്‌ പറയുന്നു. 

ഗ്രന്ഥങ്ങളിലെ ശബ്ദസമൂഹത്തെയാണ്‌ ഇവിടെ വേദമെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. അറിയപ്പെടുന്നതിനെല്ലാം ഉപ 

രിയുള്ള തത്ത്വസാക്ഷാല്‍ക്കാരം പാണ്ഡിത്ൃത്തിലുപരി ഗുരുപ്രാപ്തി, വൈരാഗ്യം തുടങ്ങിയവകൊണ്ട്‌ 

നേടേണ്ടതാണ്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ പരാവിദ്യയെന്ന്‌ പ്രത്യേകം എടുത്തു പറഞ്ഞിരിക്കുന്നത്‌. ഈ ദൃഷ്ടിയി 

ലാണ്‌ കപടനാടകമെന്ന്‌ ലോകത്തെയും യഥാര്‍ത്ഥ നാടകമെന്ന്‌ ബ്രഹ്മവിദ്ൃയയെയും കവി പറയുന്നത്‌. 

ഇവ ശരിയായ വ്യക്തിഭാവം മറച്ചുവെച്ചുകൊണ്ടുള്ള നാടകങ്ങളാണെന്നും ഇതിന്നതീതമാണ്‌ 

പരമാര്‍ത്ഥമെന്നും കവി ഇവിടെ സ്പഷ്ടമാക്കുന്നുണ്ട്‌. 

നിജാനന്ദവിലാസ ത്തിലും പ്രഹ്മവിദ്യയെ(്ചിദ്ധിദ്യനാടകരൂപത്തില്‍ ഇങ്ങനെ അവതരിപ്പിക്കു 

ന്നു. അദ്ധ്യാത്മവിദ്യാരീതി ദീര്‍ഘകാലം പരിചയിച്ചിട്ടും ബ്രഹ്മദേവന്‍ അതിലുള്ള കൊതി ഒട്ടും തീരു 

ന്നില്ല. പെട്ടെന്ന്‌ മുക്തി നല്‍കുന്ന ചിദ്ധിദ്യയെ സംഗ്രഹിച്ചെടുത്ത്‌ മനോഹരിയായ അദ്ധൈതാനന്ദ രൂപി 

ണിയായ വാഗ്ദേവതേ, നീ വന്ന്‌ ചിദ്വിദ്ൃയയാകുന്ന നാടകം അഭിനയിച്ചാലും. ഇവിടെ ബ്രഹ്മവിദ്യ 

യുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ആദ്ധ്യാത്മികശാസ്ത്ര പാരമ്പര്യത്തെയാണ്‌ ചിദ്ധിദ്യഠ സ്ര്പദായമെന്ന്‌ പറഞ്ഞിരിക്കു 

76- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു) -കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 പുറം-150, (ശ്ലോകം-37) 

78-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-60, (ശ്ലോകം-5)

.

76

‘

’

77

‘ ’

“

”78 

77- Upanishads in Sankara’s own words, Vol-2- Vidya vachaspathi V.Panoli- Mathrubhumi Printing & Pub-

lishing Co. Ltd. Edi-1,1992, page-120
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ന്നത്‌. അനാദിയില്‍ പ്രകടമായ സൃഷടികര്‍ത്താവായ ബ്രഹ്മദേവന്‍ വാഗ്ദേവതയായ സരസ്വതീസമേത 

നായിട്ടുപോലും ആത്മവിദ്യയെ ആഭിമുഖ്യത്തോടെ വീണ്ടും വീണ്ടും പഠിക്കുകയും മനനം ചെയ്തു 

കൊണ്ടിരിക്കുകയുമാണ്‌. ഇത്ര ദുഷപ്രാപ്യമായ ആത്മവിദ്യയെ കാച്ചിക്കുറുക്കി തന്റെ മുന്നില്‍ അവത 

രിപ്പിക്കാന്‍ കവി സരസ്വതീദേവിയോട്‌ പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുകയാണിവിടെ. കേള്‍വിയിലൂടെയും 

വിചാരത്തിലൂടെയും ധ്യാനത്തിലൂടെയും സ്വായത്തമാക്കേണ്ടതാണ്‌ ആത്മവിദ്യ. അത്‌ അനുഭൂതിതല 

ത്തിലെത്തുന്നതുവരെ നിര്‍ദ്ദിഷടമായ പഠന-പാഠനസ്ന്രദായത്തിലൂടെ പുരോഗമിക്കുമ്പോള്‍ ഗുരുവിനും 

ശാസ്ത്രത്തിനും പ്രമാണവിചാരങ്ങള്‍ക്കുമെല്ലാം സ്ഥാനമുണ്ട്‌. വിരമിക്കുന്ന ഇടംവരെ സഞ്ചരിക്കാനുള്ള 

വാക്കുകളുടെ ശേഷി സ്വായത്തമാക്കുന്നതിനാണ്‌ വാഗ്ദേവതയോടുതന്നെ ചിദിദ്യാ നാടകമാടാന്‍ ആവ 

ശ്യപ്പെടുന്നത്‌. ശിവസുരഭി യില്‍ ഈ നാടകത്തിന്റെ പ്രത്യേകത കവി പറയുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. 

കാലാവസാനംവരെ ഇത്രയും വലിയ സൃഷ്ടിയായി പ്രപഞ്ചനാടകമാടിയ പരമേശ്വരതത്ത്വത്തിന്‌ ഇടമോ 

പരമാണുക്കളോ ആകൃതിയോ മാതൃകകളോ ഒന്നും തന്നെയില്ല. 

അനാദിയായ മായയില്‍ നിന്നുള്ള വിമുക്തി ഈശ്വരാശ്രയത്തില്‍നിന്നേ ലഭിക്കുകയുള്ളുവെന്ന്‌ 

കവിക്ക്‌ ഉറപ്പുണ്ട. ശിവസുരഭി യില്‍ അജ്ഞാനമാകുന്ന വലയില്‍പ്പെട്ടുഴലുന്ന തനിക്ക്‌ അതുവരെ 

കിട്ടാതിരുന്ന പദപങ്കജം ശിവകൃപകൊണ്ട ലഭിച്ചത്‌ ഒരിക്കലും മറക്കാനാകില്ലെന്ന്‌ പറയുന്നു. നശ്വര 

വും ദുഃഖകരവുമായ ലോകാനുഭവങ്ങളുടെ ഉറവിടം ശരിയായ അറിവില്ലായ്മയാണ്‌. വൃഷടിതലത്തി 

ലുള്ള അജ്ഞാനമായ അവിദ്യയുടെ അധീനതയില്‍ കിടക്കുന്ന ജീവഭാവത്തിന്‌ അതില്‍ നിന്ന്‌ വിമോ 

ചനം നേടാന്‍ പരിമിതികളേറെയുള്ളതുകൊണ്ടാണ്‌ മായാധീശനായ ഈശ്വരനെ ആശ്രയിക്കുന്നത്‌. 

ആകാശതമ്വനത്തിന്റെ വാതില്‍ പോലിരിക്കുന്ന കിഴക്കും പടിഞ്ഞാറുമുള്ള ദിഗന്തങ്ങളില്‍ ചിത്ര 

വര്‍ണ്ണമാര്‍ന്ന തിരശ്ശീലകൊണ്ട്‌ മൂടുന്ന സന്ധ്യയ്ക്ക്‌ വന്ദനമര്‍പ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ സീത വിരമിക്കുന്ന ഭാഗം 

ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത യിലുണ്ട. വെളിച്ചം കടന്നു വരുന്ന ദിഗന്തങ്ങളെ തിരശ്ലീലകൊണ്ട്‌ മൂടുന്ന 

വളായി അതില്‍ സന്ധ്യയെ അവതരിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ യഥാര്‍ത്ഥജ്ഞാനത്തെ മറച്ചുവെക്കുന്ന മായയോട 

ഇണക്കമുള്ള പ്രതിഭാസമായിട്ടാണ്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ പ്രപഞ്ചത്തിലെ സര്‍വ്ൃചരാചരങ്ങളോടും യാത്ര 

പറയുന്ന വേളയില്‍ ദിഗന്തങ്ങളെ മുടി വെളിച്ചത്തെ മറയ്ക്കുന്ന സന്ധ്യയെ മായാശക്തിയുടെ പ്രതിരു 

79-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-60, (ശ്ലോകം-41) 

80- അതേ പുസ്തകം- പുറം-175 (ശ്ലോകം-33) 

81- അതേ പുസ്തകം- പുറം-718 (ശ്ലോകം-174)
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പമെന്ന നിലയില്‍ സീത അഭിവന്ദിക്കുന്നത്‌. കരുണയില്‍ കവി അവിദ്യാജനിതമായ അജ്ഞാനത്തെ 

പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. 

അതുമല്ല വിപത്തുകളറിയുന്നില്ലഹോ മര്‍ത്ത്യന്‍ / പ്രതിബോധവാനെന്നാലും പരിമോഹത്താല്‍ 

ഈറ്റമായോരുരഗത്തിന്‍ ചുരുളിനെയുറക്കത്താല്‍ / കാറ്റു തലയണയായേ കരുതു ഭോഷന്‍ 

എര്തബോധവാനാണെങ്കിലും തനിക്ക്‌ നേരിടാനിരിക്കുന്ന വിപത്തുകളെക്കുറിച്ച്‌ മനുഷ്യന്‍ ഒന്നുംതന്നെ 

അറിയില്ല. മാനസികവിഭ്രാന്തിമൂലം ഉഗ്രവിഷമുള്ള സര്‍പ്പത്തിന്റെ ചുരുള്‍പോലും കാറ്റു തലയണയാ 

യിട്ടെ അവന്‍ വിചാരിക്കുന്നുള്ളു. യവനവും സമ്പത്തും ഐശ്വര്യവും ശാശ്വതമെന്നു കരുതി വാസ 

വദത്ത ചെയ്ത കഠോരകൃത്യങ്ങളെക്കുറിച്ചാണ്‌ ഇവിടെ നിരൂപണം ചെയ്യുന്നത്‌. ജീവിതത്തിന്‌ ചില 

ശാശ്വതമുല്യങ്ങളുണ്ടെന്നും അവയോട കാണിക്കുന്ന വൈമുഖ്യം ആത്മനാശത്തില്‍ കലാശിക്കുമെന്നും 

ബുദ്ധി നശിച്ച വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ അതൊന്നും തിരിച്ചറിയാനായില്ലെന്നുമാണ്‌ കവി പറയുന്നത്‌. സര്‍പ്പച്ചുരു 

ളിനെ കാറ്റു തലയണയായി തെറ്റിദ്ധരിക്കുന്നത്‌ ത്യാജ്ര്രാഹ്യങ്ങളുടെ തിരിച്ചറിവ്‌ നഷടപ്പെട്ടതുകൊ 

ണ്ടാണ്‌. അദല്വൈതചിന്തയനുസരിച്ച നിലവിലുള്ള വസ്തുവില്‍ അപ്രസക്തമായ മറ്റൊന്നിനെ ആരോ 

പിക്കുന്ന മിഥ്യഠാജ്ഞാനമാണ്‌ അദ്ധ്യാസം. 

ഗതിയെന്ത്‌ ജന്തുക്കള്‍ക്ക്‌? രതിരോഷ മോഹങ്ങളാല്‍ / ജിതലോകമാമവിദ്യ ജയിച്ചിടുന്നു 

ശരിയായ അറിവിനെ മുടി വ്ൃയക്തിബോധത്തില്‍ മിഥ്യയായ പ്രതീതികളെ വിക്ഷേപിക്കുന്നതാണ്‌ 

അവിദ്യ. ശുദ്ധബോധം ജീവനില്‍ സോപാധികം പ്രതിഫലിക്കുമ്പോഴുള്ള അചിത്‌ ഭാവമാണ്‌ അവി 

ദ്യക്ക്‌ കാരണം. അത്‌ അസ്തിത്വത്തിന്റെ പരമഭാവത്തെയും വിജ്ഞാനത്തെയും ചിദാനന്ദത്തെയും മറച്ച്‌ 

പരിമിതവിഭവങ്ങളിലേക്കുള്ള ആസക്തിയിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു. സുഖാനുഭവങ്ങള്‍ക്കുള്ള തൃഷണ അല 

ട്ടുമ്പോള്‍ അത്‌ നേടിയെടുക്കുന്നതിനും അനുഭവിക്കുന്നതിനും മനസ്സ്‌ വിവിധവിഷയങ്ങളില്‍ 

ശോഭനീയത കല്‍പിച്ച്‌ പരക്കം പായുന്നു. തടയപ്പെടുന്ന കാമം ക്രോധമായിത്തീര്‍ന്ന്‌ അത്‌ വ്യക്തിജീ 

വിതത്തെ അലോസരപ്പെടുത്തുന്നു. അതിന്നനുപൂരകമായ തരംഗങ്ങള്‍ സാമൂഹിക മണ്ഡലത്തിലും 

പ്രബലമാകുന്നു. ഇങ്ങനെ സുഖഭോഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ അടിപ്പെടുന്ന ജീവികളെ അശരണരാക്കി അവിദ്യ വിജയം 

വരിക്കുന്നു. ഭാവരൂപത്തിലുള്ളതും ജ്ഞാനത്താല്‍ ബാധിക്കപ്പെടുന്നതുമായ അവിദ്യയുടെ പ്രധാന 

കാരണം അദ്ധ്യാസമാണ്‌. ശുദ്ധബോധ ചൈതന്യമായ ബ്രഹ്മവും ജഡമായ പ്രപഞ്ചവും അവിദ്യയുടെ 

82- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-247 

83- അതേ പുസ്തകം- പുറം-251

.
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മുലകാരണമാകാന്‍ വഴിയില്ല. അതിനാല്‍ വ്യാവഹാരികതലത്തില്‍ മാര്രം പ്രസക്തിയുള്ള ജീവ-ധ്രഹ്മ 

ഭേദത്തില്‍ നിന്നാണ്‌ അവിദ്യ, രൂപമെടുക്കുന്നത്‌. ഇതിന്റെ വിശദാമായ പരാമര്‍ശം ഭഗവദ്ഗീതയിലുണ്ട. 

വിഷയങ്ങളെ ധ്യാനിക്കുന്നവനന്‍്‌ അതില്‍ ആസക്തിയുണ്ടാകുന്നു. ആസക്തി നിമിത്തം കാമവും അതില്‍ 

നിന്ന്‌ ക്രോധവും ഉണ്ടാകുന്നു. ക്രോധത്തില്‍നിന്ന്‌ അവിവേകവും അതില്‍നിന്ന്‌ ഓര്‍മ്മക്കേടും തുടര്‍ന്ന്‌ 

ബുദ്ധിനാശവും ഉണ്ടാകുന്നു. ബുദ്ധിനാശം ഹേതുവായി നശിച്ചു പോകുന്നു. 

ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകിയില്‍ കിഴക്കുനിന്നു വരുന്ന വഴിയെ കുറിച്ച്‌ വര്‍ണ്ണിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. 

സ്ച്ചതരമായ കാനല്‍ പ്രവാഹത്തിന്‍ / നീര്‍ച്ചാലുപോലെ തെളിഞ്ഞു മിന്നി 

മരുഭൂമിയില്‍ സൂര്യപ്രകാശം പതിക്കുമ്പോള്‍ അവിടെ വെള്ളമുണ്ടെന്നു തോന്നിപ്പിക്കുന്ന പ്രതി 

ഭാസമാണ്‌ മരീചിക(കാനല്‍ജലം). കാണുന്ന സമയത്ത്‌ സത്യമെന്നതുപോലെ തോന്നുമെങ്കിലും വിചാ 

രദശയില്‍ അത്‌ അവാസ്തവികമെന്ന്‌ ബോദ്ധ്യപ്പെടും. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ആ വഴി കാനല്‍ജലപ്രവാഹം 

പോലെ തെളിഞ്ഞു മിന്നിയെന്ന്‌ കവി പറഞ്ഞിരിക്കുന്നത്‌. അതില്‍ത്തന്നെ കവി സൂചിപ്പിക്കുന്നു. 

അന്ധകാര്രപ്രാന്തരത്തില്‍-കഷ്ടം / അന്ധരെയന്ധര്‍ നയിപ്പൂ 

ലോകം നിരവധി അനാചാരങ്ങളുടെയും ദുരാചാരങ്ങളുടെയും മാമൂലുകളിലും വ്യവസ്ഥികര 

ണങ്ങളിലും കിടന്നുഴലുവാനുള്ള പ്രധാനകാരണം വിവിധ വിഷയങ്ങള്‍ക്കടിമപ്പെട്ടു കിടക്കുന്നവര്‍ അ 

വരുടെ സ്വാര്‍ത്ഥതയുടെ പൂർത്തീകരണത്തിനു വേണ്ടിയാണ്‌ പലതിനും പലര്‍ക്കും നേതൃത്വമേകു 

ന്നത്‌ എന്നതിനാലാണ്‌. സ്വയം ഇരുളിലാണ്ടു കിടക്കുന്ന ഒരാള്‍ക്ക്‌ മറ്റൊരാളെയും വെളിച്ചത്തിലേക്കു 

നയിക്കാനാകില്ല. വ്യക്തിതലത്തിലുള്ള അറില്ലായ്മ വിപാടനം ചെയ്താല്‍ മാത്രമേ അതിന്റെ ഗുണ 

ഫലം സമഷ്ടിയിലേക്കും പ്രവഹിപ്പിക്കാനാകൂ. അതിന്‌ ഇന്നത്തെ അവസ്ഥയിലുള്ള നേതൃത്വത്തെ 

നിരുത്സാഹപ്പെടുത്തേണ്ടതുണ്ട്‌. നയിക്കുന്നവനും നയിക്കപ്പെടുന്നവനും ലക്ഷ്യബോധമില്ലാത്തവരാ 

ണെന്ന എക്കാലത്തും നിലവിലുള്ള സാമുഹികയാഥാര്‍ത്ഥ്ൃത്തെ സ്പഷ്ടമാക്കാനാണ്‌ അന്ധരെ നയി 

ക്കുന്നത്‌ അന്ധര്‍ തന്നെയാണെന്ന്‌ കവി പറഞ്ഞത്‌. വ്ൃയഷ്ടിതലത്തിലും സമഷ്ടിതലത്തിലുമുള്ള അറി 

വില്ലായ്മയുടെ അന്ധത്പത്തിനു നിദാനം അവിദ്യാബാധിതമായ അവബോധമാണ്‌. ഇതിനെ മറികടന്ന്‌ 

ജ്ഞാനസ്വരുപത്തിലേക്ക്‌ ഉണരാനാണ്‌ കവി ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. 

84- ഭഗവദ്‌ ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിതൃയചൈതന്ൃയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്സ്‌, എഡി-1, കോട്ടയം-1992 പുറം 

213,214, (ഗീത-2-62,63) 

85- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം-197 

86- അതേ പുസ്തകം- പുറം-221
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വനമാല യിലെ നമ്മുടെ മുടുപട മെന്ന ഒരാംഗലേയകവിതയുടെ തര്‍ജ്ജമയില്‍ മനോഹര 

മായ മുടല്‍മഞ്ഞിനെ സൃഷ്ടിച്ച്‌ നമ്മുടെ ദൃഷ്ടികള്‍ മറച്ചീടുന്ന ശിവനെ വന്ദിക്കണമെന്നും ഈ ഭൂമിയില്‍ 

അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൃപയാകുന്ന വളരെ ലോലമായ മൂടുപടമാണ്‌ നമ്മുടെ ഭാവിക്കുമേലും മൂടി കിടക്കു 

ന്നതെന്നും കവി പറയുന്നു. ബ്രഹ്മചൈതന്യം അതിന്റെ അവിഭക്തശക്തിയായ മായാമറയിലൂടെ 

പ്രപഞ്ചത്തെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നുവെന്ന അദ്വൈതചിന്തയോട ഇണക്കമുള്ളതാണ്‌ ഈ പരാമര്‍ശം. പര 

മാര്‍ത്ഥജ്ഞാനത്തെ മറച്ചു പിടിക്കുന്ന മായയെ മൂടല്‍മഞ്ഞും പരപ്രഹ്മതത്ത്വത്തെ ശിവനും ഇവിടെ 

പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു. മുടല്‍മഞ്ഞ്‌ മനോഹരമാണെങ്കിലും അത്‌ സൂര്യവെളിച്ചത്തെ മറയ്ക്കുന്നതിന്‌ 

കാരണമാകുന്നുവെന്ന തിരിച്ചറിവ്‌ ഇതിലുണ്ട്‌. അതിനെ നിവാരണം ചെയ്യാന്‍ ഈശ്വരകൃപതന്നെ 

വേണമെന്ന ബോദ്ധൃത്താലാണ്‌ ഭാവിജീവിതത്തിലും അതുണ്ടാകണമെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. ഒരേ സമയം 

തന്നെ ഈശ്വരനെ അവിദ്യയുടെ സ്രഷ്ടാവായും കൃപയുടെ ആവരണമായും ഇവിടെ ചിത്രീകരിച്ചി 

രിക്കുന്നു. ജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ മായികമായ കാഴ്ചപ്പാട വനമാലയിലെ ഒരു എഴുത്ത്‌ എന്ന കവിത 

യിലുമുണ്ട്‌. 

കാണുന്നില്ലൊരു ചെറ്റു സൌഖ്യമിവിടെ കാനല്‍ജലത്തെക്കൊതി- 

ച്ചേണം പോലുഴലുന്നതാണു രസമോഹം തേടുമിജ്ജീവിതം 

കാനല്‍ജലത്തോടുള്ള കൊതിപോലെ രസമോഹങ്ങളെ തേടി വ്യര്‍ത്ഥമായി ഉഴലുന്ന ജീവിതത്തില്‍ 

സുഖങ്ങളൊന്നുമില്ല. ചപലമായ ജീവിതത്തില്‍നിന്ന്‌ അചഞ്ചലവും ശാശ്വതവുമായ യാതൊന്നും പ്രതീ 

ക്ഷിക്കാനാകില്ല. മരുഭൂമിയില്‍ കാനല്‍ജലത്തെ തേടുന്നതുപോലെയാണ്‌ ജീവിതത്തില്‍ സുഖത്തിനും 

ആഗ്രഹങ്ങള്‍ക്കും പിന്നാലെ പോകുന്നത്‌. മായ, അവിദ്യ എന്നിവയെ സ്തോത്രകൃതികളില്‍ സായമ്പ്പ 

ദായികമായും പ്രസ്തുത വീക്ഷണങ്ങളില്‍ രൂപപരമായ മാറ്റം മാത്രം വരുത്തി ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങളില്‍ 

പ്രതീകാത്മകമായുമാണ്‌ കവി പ്രയോഗിക്കുന്നത്‌. 

കര്‍മ്മഠ-ഫലംഠ-ഗതി 

കര്‍മ്മം എന്ന പദത്തിന്‌ ചലനം എന്നാണര്‍ത്ഥം. പ്രപഞ്ചത്തിലെ സര്‍വ്ൃചരാചരങ്ങളും നിരന്ത 

രപരിണാമങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകുന്നതിന്റെ കാരണം കര്‍മ്മമാണ്‌. കര്‍ത്തൃത്ത്വ - ഭോക്തൃത്ത്വ-ജ്ഞാതൃത്ത്വ 

87- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 പുറം-347, (ശ്ലോകം-1) 

88- അതേ പുസ്തകം- പുറം-380, (ശ്ലോകം-4).
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ബുദ്ധിയോടുകൂടി സോപാധികമായ മാനദണ്ഡങ്ങളും, ലക്ഷ്യങ്ങളും വെച്ച്‌ ഒരു നിശ്ചിത സ്ഥല-കാ 

ലാനുസ്യൂതതയില്‍ കായികവും വാചികവും മാനസികവും ബൌദ്ധികവുമായ ശേഷികളെ വിനിയോഗി 

ക്കുന്നതാണ്‌ കര്‍മ്മം. ഇത്‌ നമ്മെ സ്വരൂപത്തില്‍നിന്ന്‌ അകറ്റുന്നു. ചിദ്ഘനമായ ബ്രഹ്മത്തില്‍ അനുഭവ 

പ്പെടുന്ന ശക്തിസ്പന്ദനമാണ്‌ കര്‍മ്മം. ഉപാധിഗതമായ ജീവന്‍ അഹം-മമ എന്നീ ഭാവങ്ങളില്‍ അതിന്റെ 

കര്‍ത്തൃത്ത്വം ഏറ്റെടുക്കുമ്പോള്‍ അത്‌ അന്തക്കരണത്തില്‍ സൂക്ഷമമായ പാടുകള്‍ വീഴ്ത്തുന്നു. അത്‌ 

കര്‍മ്മം-ഫലം-പ്രതികരണം-വാസന-കര്‍മ്മം.......... എന്നിങ്ങനെ ബന്ധനങ്ങളുടെ അനന്തശ്ൃംഖലയി 

ലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു. തുടങ്ങി ഒടുങ്ങുന്ന കര്‍മ്മത്തിന്‌ ബോധാംശമായ ജീവനെ ബന്ധിപ്പിക്കാനുള്ള 

ശക്തിയോ സാമര്‍ത്ഥ്യമോ ഇല്ല. അവിദ്യയിലധിഷ്ഠിതമായ സ്ഥൂല-സൂക്ഷ്മ-കാരണ മാദ്ധ്യമങ്ങളിലൂടെ 

ജഡപദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ ആശ്രയിച്ചാണ്‌ ല്വന്്വാധീനമായ ലോകം നിലകൊള്ളുന്നത്‌. നിലവില്‍ അനുഭവി 

ച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നവയെ പ്രാരബ്ധമെന്നും മുമ്പ്‌ സമാഹരിച്ചതിനെ സഞ്ചിതമെന്നും ഭാവികാലത്തി 

ലേക്ക്‌ സ്വരൂപിച്ചു വെച്ചതിനെ ആഗാമിയെന്നും കര്‍മ്മങ്ങളെ മുന്നായി തിരിക്കാം. 

കര്‍ത്തൃത്ത്വ നിബദ്ധമായ കര്‍മ്മസിദ്ധാന്തം വിധിവിശ്വാസത്തിനു ബദലായി നിലകൊള്ളുന്ന 

താണ്‌. ഭാരതീയചിന്തയില്‍ ആവിര്‍ഭാവവും വിലയനവും ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള പ്രരരിയകളെല്ലാം കര്‍മ്മസം 

സ്‌ക്കാരത്തെ ആസ്പദമാക്കിയാണ്‌ നടക്കുന്നത്‌. ഒരു കര്‍മ്മത്തിന്മേലുള്ള കര്‍ത്തൃത്ത്വവും പരിപൂര്‍ണ്ണ 

അധികാരവും അതിന്റെ കര്‍ത്താവിനു തന്നെയാണ്‌. അതുകൊണ്ട ഒരാള്‍ ചെയ്യുന്ന കര്‍മ്മത്തിന്റെ ഫലം 

അനുഭവിക്കേണ്ടത്‌ അയാള്‍ മാത്രമാണെന്നതാണ്‌ കര്‍മ്മനിയമത്തിന്റെ സാരാംശം. ഇതേ ആശയ 

മാണ്‌ ആശാന്റെ കൃതികളിലെല്ലാമുള്ളത്‌. വ്യക്തി ജീവിതത്തിലുണ്ടാകുന്ന ദുരന്തങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമായി 

കവി വിധിയെ പ്രതിപാദിക്കുമ്പോള്‍പ്പോലും അത്‌ കര്‍മ്മനിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിരുദ്ധമാകുന്നില്ല. ബാഹൃവും 

ആന്തരികവുമായ സ്വാധീനഘടകങ്ങളുടെ പൂരകബിന്ദുവായാണ്‌ ആശാന്‍ കവിതകളില്‍ വിധി 

പ്രസ്താവം നിലകൊള്ളുന്നത്‌. സ്തോത്രകൃതികളിലെ ശാങ്കരശതകത്തില്‍ (ശ്ലോകം-69) കര്‍മ്മമാ 

കുന്ന കറുത്ത കടല്‍ താണ്ടി സത്യത്തെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കുന്നതിന്‌ ശിവന്റെ പാദസേവ തന്നെ (ഈശ്വ 

രാധീനം തന്നെ) വേണമെന്ന്‌ വേദങ്ങള്‍ അരുളുന്നുവെന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. 

89- നിത്യവും ചെയ്യുന്ന കര്‍മ്മഗണഫലം / കര്‍ത്താവൊഴിഞ്ഞു മറ്റന്യന്‍ ഭുജിക്കുമോ 

താന്താന്‍ നിരന്തരം ചെയ്യുന്ന കര്‍മ്മങ്ങള്‍ / താന്താനനുഭവിച്ചീടുകെന്നേ വരൂ (അയോദ്ധ്യാ കാണ്ഡം) 

അദ്ധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട- തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്‍- സാഹിത്യ പ്രവര്‍ത്തക സഹകരണ സംഘം, നാഷ 

നല്‍ ബുക്കി സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം, എഡി: 6, 1997, പുറം-156 

90- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്ു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-167, (ശ്ലോകം-69)
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പുലര്‍വായുവേറ്റ്‌ ഞെട്ടില്‍ നിന്നടര്‍ന്നു വീഴുന്ന പൂവിനെ കണ്ട്‌ ഉണര്‍ന്നിരിക്കുന്നവര്‍ താഴോട്ടു 

വീഴുന്ന നക്ഷ്രതമാണോ സ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലെ സുഖം നഷ്ടപ്പെട്ട ഭൂമിയില്‍ പതിക്കുന്ന ജീവാത്മാവാണോ 

എന്നൊക്കെ തീര്‍ച്ചയായും വിചാരിച്ചിരിക്കുമെന്ന്‌ വീണപുവിലുണ്ട. ആര്‍ എങ്ങനെ എവിടന്ന്‌ എപ്പോള്‍ 

എന്തുകൊണ്ട്‌ വിവിധനിലകളില്‍ എത്തിച്ചേരുന്നുവെന്നും അവിടെനിന്ന്‌ എങ്ങനെയെല്ലാമുയര്‍ന്ന്‌ പ്രപ 

ഞ്ചച്രകഗതിയെ അതിവര്‍ത്തിക്കാന്‍ പ്രാപ്തരാകുമെന്നും ചിന്തിക്കുന്നവരുടെ ബോധനിലവാരത്തെ 

യാണ്‌ ഇവിടെ ഉണര്‍ച്ച എന്നതുകൊണ്ട വിവക്ഷിക്കുന്നത്‌. ലോകത്തിന്റെ ഗതിവിഗതികളറിഞ്ഞ്‌ ജീവി 

തലക്ഷ്യമായ സത്യസാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തിലേക്ക്‌ ഉന്മുഖരായ മോക്ഷേച്ചുക്കളും കൂടിയാണ്‌ അവര്‍. പുണ്യം 

ക്ഷയിച്ചതുകൊണ്ട്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗലോകത്തുനിന്നും ഭൂമിയിലേക്ക്‌ പതിച്ച ജീവനായിരിക്കുമോ പുവെന്ന്‌ ശാസ്ത്ര 

യുക്തിക്ക്‌ നിരക്കുന്ന വിധത്തില്‍ സംശയിക്കുന്നതും ഈ ഉണര്‍ച്ച നേടിയവരാണ്‌. ഇതേ ആശയം 

മുന്‍നിര്‍ത്തി വീണപുവില്‍ കര്‍മ്മഗതിയെ കുറിച്ച്‌ ഇങ്ങനെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. 

ഉലപന്നമായതു നശിക്കും; അണുക്കള്‍ നില്‍ക്കും; 

ഉലപന്നമാമുടല്‍ വെടിഞ്ഞൊരു ദേഹി വീണ്ടും 

ഉലപത്തി കര്‍മ്മഗതിപോലെ വരും ജഗത്തില്‍ 

കലപിച്ചിടുന്നിവിടെയിങ്ങനെ ആഗമങ്ങള്‍ 

ഉണ്ടതായെല്ലാം രൂപാന്തരം പ്രാപിച്ച്‌ നാശത്തിന്‌ വിധേയമാകും. എന്നാല്‍ അതിന്റെ അണുക്കള്‍ 

നിലനില്‍ക്കും. പിന്നീടുള്ള ആവിര്‍ഭാവം ഒന്നിന്റെ കര്‍മ്മഗതിപോലെ വരും എന്നെല്ലാമാണ്‌ ആഗമ 

ങ്ങള്‍ പറയുന്നത്‌. മരണാന്തരവിഷയത്തില്‍ കവി പ്രമാണമായെടുക്കുന്നത്‌ അനുഭവജ്ഞരായ വിജ്ഞാ 

നികളുടെ വാക്യങ്ങള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന അന്തിമപ്രമാണമായ ആഗമ(വേദ)ത്തെയാണ്‌. ഉണ്ടായതിനെ 

ഇല്ലാതാക്കാനോ ഇല്ലാത്തതിനെ ഉണ്ടാക്കാനോ ആര്‍ക്കും കഴിയില്ല. ഉണ്ടായി നിലനിന്ന്‌ വര്‍ദ്ധിച്ച്‌ രൂപാ 

ന്തരപ്പെട്ട ക്ഷയിച്ച്‌ നശിച്ചു പോകുന്നതാണ്‌ ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലെ സര്‍വ്ൃവചരാചരങ്ങളും. പുതിയൊരു 

രൂപത്തില്‍ ആവിര്‍ഭവിക്കാനെടുക്കുന്ന പരിണാമത്തിന്റെ വലിയൊരു കുതിച്ചു ചാട്ടം മാത്രമാണ്‌ ഒന്നിന്റെ 

വിനാശം. അത്‌ എന്നന്നേക്കുമുള്ള ഇല്ലായ്മയല്ല. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ ആധാരം പരമാണുക്കളെന്ന്‌ സിദ്ധാ 

ത്തിക്കുന്ന ന്യായ-വൈശേഷികത്തില്‍ പഞ്ചഭൂതങ്ങളുടെ ഘടനയും ഉല്പത്തി സ്ഥിതിലയങ്ങളും പരി 

ണാമങ്ങളും അണുസിദ്ധാന്തവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. വിഭജിച്ചു വിഭജിച്ചു പോകുമ്പോള്‍ അവസാനം 

91- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-248, (ശ്ലോകം-23) 

92- അതേ പുസ്തകം- പുറം-252, (ശ്ലോകം-35).
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ചെന്നെത്തുന്ന അവിഭാജ്യമായ കണികകളാണ്‌ ന്യായ-വൈശേഷികത്തിലെ പരമാണുക്കൾ. സൃഷടി 

യുടെ ഉപാദാന കാരണമായ അവയുടെ വിവിധ അനുപാതത്തിലുള്ള സംയോജനം സൃഷ്ടിക്കും വിയോ 

ജനം സംഹാരത്തിനും കാരണമാകുന്നു. ഉണ്ടായവജയെല്ലാം നശിച്ച്‌ അവയുടെ അണുക്കള്‍ മാത്രമവ 

ശേഷിക്കുമെന്ന കവിയുടെ പരാമര്‍ശത്തിലൂടെ ന്യായദര്‍ശനത്തിലെ പരമാണുകാരണവാദത്തെയല്ല 

ഇവിടെ സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നത്‌. മറിച്ച്‌, ഈ പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ആത്യന്തികവിനാശമെന്നൊന്ന്‌ ഇല്ലെന്നും പദാര്‍ത്ഥ 

ങ്ങളുടെ സുക്ഷമഭാവം ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലുണ്ടായിരിക്കുമെന്നുമുള്ള ആശയം പരമാണുക്കളെ മുന്‍നിര്‍ത്തി 

അദ്വൈതാനുസാരിയായി സ്ഥാപിക്കുകയാണ്‌ കവി ചെയ്യുന്നത്‌. വ്യാവഹാരികമായ നാമരൂപങ്ങളുടെ 

ആവിര്‍ഭാവ-തിരോഭാവങ്ങളെ തീരുമാനിക്കുന്നത്‌ കര്‍മ്മസംസ്ക്കാരമാണെന്ന്‌ സൂചിപ്പിച്ച്‌ പ്രസ്തുത 

വീണപൂവിന്റെ ഗതിവിഗതികളെ തീരുമാനിച്ചത്‌ അതിന്റെതന്നെ കര്‍മ്മസംസ്ക്കാരമാണെന്ന്‌ വേദ്പ്ര 

മാണത്തെ മുന്‍നിര്‍ത്തി സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുകയാണിവിടെ. ഈ ആശയം നാരായണഗുരു ആത്മോപ 

ദേശ ശതകത്തില്‍ പറയുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. കടലിലെ തിരമാലയെന്നപോലെ ഓരോ ശരീരവും 

ഉയര്‍ന്ന്‌ ഉടയുന്നു. ഇതിനൊരവസാനവുമില്ല. പൊന്തി വരുന്ന ഈ പ്രരരിയ അഖണ്ഡബോധ സമുദ്ര 

ത്തില്‍ എല്ലായ്പ്പോഴും നടന്നുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന പ്രവര്‍ത്തിയാണ്‌. എന്ന നാരായണഗുരു 

ദര്‍ശനവുമായി ഇതിന്‌ ബന്ധമുണ്ട്‌. ഇത്‌ കഠോപനിഷത്തില്‍ കൊല്ലുന്നവന്‍ ഞാന്‍ കൊല്ലപ്പെടുന്നു 

എന്ന്‌ വിചാരിക്കുകയോ കൊല്ലപ്പെടുന്നവന്‍ ഞാന്‍ കൊല്ലപ്പെടുന്നു എന്നു വിചാരിക്കുകയോ ചെയ്യു 

ന്നുവെങ്കില്‍ ആ രണ്ടുപേരും (തത്ത്വം) അറിയുന്നില്ല. കാരണം ആത്മാവി കൊല്ലുന്നില്ല കൊല്ലപ്പെടുന്നു 

മില്പ. 

ഈ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ അനിര്‍വ്ൃവചനീയതയും അനിശ്ചിതത്വവും സംഭാവ്യതയുമെല്ലാം ഇതിലെ 

സ്ഥാവരജംഗമ പദാര്‍ത്ഥങ്ങളും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നുണ്ട്‌. വീണപൂവില്‍ കവി പറയുന്നു(ശ്ലോകം-36). 

ചൈതന്യവും ജഡവുമായ്‌ കലരാം ജഗത്തി-/ ലേതെങ്കിലും വടിവിലീിശ്വര വൈഭവത്താല്‍ 

കര്‍മ്മം വ്യക്തിയുടെ വരുതിയിലാണെങ്കിലും അതിന്റെ ഫലത്തെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌ ലോകദ്യ 

93- നാരായണ ഗുരു- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- പ്രൊഫ. 

ജി. ബാലകൃഷ്ണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം-2003 പുറം-657, (ശ്ലോകം-56) 

94- ഹന്താ ചേന്മന്യതേ ഹന്തും / ഹതശ്ചേന്മന്യതേ ഹതം 

ഉഭൌ ത ന വിജാനീതോ / നായം ഹന്തി ന ഹന്യതേ (കഠോപനിഷത്ത്‌- 2-19) 

കഠോപനിഷത്ത്‌ (ശാങ്കര ഭാഷ്യ സഹിതം)- വിവ: ഡോ. ടി.എന്‍.എന്‍. ഭട്ടതിരിപ്പാട, ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, ഒന്നാം 

പതിപ്പ്‌, 1994, പുറം-52 

95- അതേ പുസ്തകം- പുറം-253, (ശ്ലോകം-36.
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ഷ്ടിയില്‍ വ്യക്ത്യതീതമായ വൈഭവങ്ങളാണ്‌. മാറിക്കൊണ്ടിരുന്ന ജഡഭാവത്തിന്റെയും അനശ്വരമായ 

ചൈതന്ൃത്തിന്റെയും കലര്‍പ്പാണ്‌ ഈ സൃഷടിയെന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. വ്യക്തിയുടെ കര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

കൃത്യമായ ഫലം നല്‍കുന്ന പ്രപഞ്ചനിയമമായ ഈശ്വരവൈഭവംകൊണ്ട്‌ ജഡചൈതന്യങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ 

ഏതെങ്കിലും വിധത്തില്‍ കലരാമെന്നും കവി സൂചിപ്പിക്കുന്നു. ശുദ്ധബോധമാണ്‌ തന്റെ സ്വരൂപമെന്ന്‌ 

അനുഭവസ്ഥത നേടിയാല്‍ ചൈതന്യം കലര്‍പ്പില്ലാതെ അതിന്റെ തനത്‌ ഭാവത്തില്‍ പ്രകാശിക്കും. 

അല്ലാത്ത പക്ഷം അത്‌ കുറഞ്ഞ ബോധനിലവാരമുള്ള ജഡാവസ്ഥയുമായി ചേര്‍ന്ന്‌ പ്രപഞ്ചത്തില്‍ 

വീണ്ടും പ്രകടമാകും. കര്‍മ്മസംസ്‌ക്കാരത്തിലധിഷ്ഠിതമായി ഉരുത്തിരിയുന്ന വൈയക്തികമായ ബോധാവ 

സ്ഥയും പ്രപഞ്ചനിയമമായ ഈശ്വരനുമാണ്‌ അതിന്റെ ഗതിവിഗതികളെ തീരുമാനിക്കുന്നത്‌. ഇതേ 

ആശയം തന്നെയാണ്‌ പടിഞ്ഞാറ അസ്തമിക്കുന്ന സൂര്യന്‍ കിഴക്ക്‌ ഉദിച്ചു വരുന്നതുപോലെ അല്ലയോ 

പുഷ്പമേ, ഇവിടെ നിന്നു നീ മറഞ്ഞ്‌ കലപവ്യക്ഷത്തിന്റെ കൊമ്പില്‍ വിടര്‍ന്നിടാമെന്നതിലൂടെ കവി 

പങ്കുവെക്കുന്നത്‌. 

സത്പുഷ്പമേ, ഇവിടെ മാഞ്ഞു സുമേരുവിങ്കല്‍ 

കലപ്രദ്ുമത്തിനുടെ കൊമ്പില്‍ വിടര്‍ന്നിടാം നീ 

വിടര്‍ന്നിടാമെന്ന സംഭാവ്യതയുടെ പരാമര്‍ശത്തിലൂടെ കവി ചില യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങള്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

1-മരണമെന്നത്‌ ഒരു പ്രാപഞ്ചികപ്പതിഭാസം മാത്രമാണ്‌. 

2- മരണത്തിനപ്പുറവും ജീവിതമുണ്ട്‌. 

3- ഗഹനമാണ്‌ കര്‍മ്മച്രരരം എന്നതിനാല്‍ അതിന്റെ ഗതിവിഗതികള്‍ പ്രവചനാതീതമാണ്‌. ഈ നില 

പാടില്‍നിന്നുകൊണ്ട്‌ ലോകത്തെയും മനുഷ്യജീവിതത്തെയും കുറിച്ച്‌ പരാമര്‍ശിക്കുമ്പോള്‍ സംഭാവ്യ 

തയില്‍ മാത്രം പ്രസ്തുത പരാമര്‍ശത്തെ നിബദ്ധിക്കുന്നത്‌. കര്‍മ്മക്രമത്തിന്റെ സ്ഥിതിഗതികള്‍ അ 

തീവഗഹനമായതുകൊണ്ടും പരിമിതമായ കാലികദൃഷ്ടിയില്‍നിന്നുകൊണ്ട്‌ അതിനെ വിലയിരുത്താ 

നാകാത്തതുകൊണ്ടുമാണ്‌ ചൈതന്യവും ജഡവുമായ്‌ കലരാമെന്നതുപോലെ തന്നെ കലപവ്യക്ഷത്തിന്റെ 

കൊമ്പില്‍ വിടരാമെന്ന അനിശ്ചിതഭാവത്തെ മുന്‍നിര്‍ത്തുന്നത്‌. പ്രപഞ്ചം അത്‌ പ്രകടിതമാകുന്ന സദ 

സദ്ധിലക്ഷണമായ മായയെപ്പോലെതന്നെ അനിശ്ചിതവും അനിര്‍വൃചനീയവുമായതിനാലാണ്‌ ഇങ്ങനെ 

ജീവിതനിരൂപണം ചെയ്യേണ്ടി വരുന്നത്‌. 

കര്‍മ്മപാശത്തെക്കുറിച്ച്‌ പറയുന്ന ദിവാകരനെ നളിനി യില്‍ കാണാം. നിർമ്മലേ, ധര്‍മ്മലോപ 

96- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-248, (ശ്ലോകം-37)
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മില്ലാതെ സുഖദുഃഖാനുഭവങ്ങളിലൂടെ വളരെ നിണ്ടു കിടക്കുന്ന കര്‍മ്മപാശത്തെ നീ ഒരു വിധത്തില്‍ 

കടന്നു(ശ്ലോകം-16ട). നളിനി കടന്നുപോയ ജീവിതത്തിന്റെ ദ്വന്പ്വത്മകതലങ്ങളെ കുറിച്ച്‌ ദിവാകരന്‍ 

സൂചിപ്പിക്കുകയാണിവിടെ. അവ കര്‍മ്മബന്ധങ്ങളുടെ വൈവിദ്ധ്യമാര്‍ന്ന ഉല്പന്നങ്ങളായിരുന്നു. അ 

തെല്ലാം മറി കടന്ന്‌ പരമപദത്തിലെത്തിയ നളിനി എത്രയോ ധന്യയാണെന്നാണ്‌ ഇവിടെ അര്‍ത്ഥമാക്കു 

ന്നത്‌. 

തന്നെ വിട്ടുപോയ ലീലാമദനന്മാരോടുള്ള ആസക്തികൊണ്ട്‌ ശിശുവിനെപ്പോലെ വീണു വില 

പിച്ചു തളര്‍ന്ന മാധവിക്കു മുന്നില്‍ അവര്‍ അണയുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തെ ലീലയില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

നനഞ്ഞ ശരീരത്തോടു കൂടിയവരും അതീവ സൂന്ദര്യമുള്ളവരും യവനയുക്തന്മാരുമായ സ്തര്രീപു 

രുഷലക്ഷണങ്ങള്‍ വെവ്വേറെ പ്രകാശിക്കുന്നവരുമായ രണ്ടുപേര്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട ഉപദേശിക്കുന്നത്‌ ഇപ്ര 

കാരമാണ്‌. അല്ലയോ തോഴീ, ആരും ഈ ഭാതികപ്പപഞ്ചത്തില്‍ നിന്ന്‌ എന്നന്നേക്കുമായി മറയുന്നില്ല. 

ഈ ഭൌതികശരീരം ഉപേക്ഷിക്കുന്നതോടെ സ്നേഹബദ്ധമായ ആത്മാവിന്റെ ദേഹബന്ധം അവസാനി 

ക്കുന്നുമില്ല. ദുഃഖം മതിയാക്കി സുഖമായി കഴിയൂ. സംസാരച്ര്രത്തിന്റെ ചുറ്റല്‍ നില്‍ക്കാത്തതുകൊണ്ട്‌ 

നാം വീണ്ടും ഒത്തുചേരുക തന്നെ ചെയ്യും. ഇതിന്‌ ബ്രഹ്മലോകംവരെയുള്ള ലോകങ്ങള്‍ വീണ്ടും 

മടങ്ങി വരേണ്ടവയാണെന്ന ഗീതാശ്ലോകവുമായി ഇതിന്‌ ബന്ധമുണ്ട്‌. ബുദ്ധമതത്തിലെ ധര്‍മ്മച്രരക 

പ്രവര്‍ത്തന ത്തിലെ 12 ഘടകങ്ങളായ അവിദ്യ, സംസ്‌ക്കാരം, വിജ്ഞാ 

നം, നാമരൂപം, സദ്യാതനം, സ്പര്‍ശം, വേദന, തൃഷ്ണ, ഉപാദാനം, ഭാവം, ജാതി, ജരാമരണം എന്നിവ 

യുമായും ഇതിനെ ബന്ധിപ്പിക്കാം. ഇതില്‍ ആദ്യത്തെ രണ്ടെണ്ണം പൂര്‍വ്ൃവജന്മത്തിനും അവസാനത്തെ 

രണ്ടെണ്ണം പുനര്‍ജ്ജന്മത്തിനും ശേഷിക്കുന്നവ നിലവിലുള്ള ജന്മത്തിനും കാരണമായി ബരഈദ്ധര്‍ പറ 

യുന്നു. 

ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയിലും ഇതുപോലെതന്നെ കര്‍മ്മഗതിയെക്കുറിച്ചുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങളു 

ണ്ട്‌. പഞ്ചവടിയില്‍വെച്ച്‌ തന്നില്‍ ആസക്തിയുള്ളവനെന്ന്‌ സീത ലക്ഷ്മണനെ പഴിച്ചപ്പോള്‍ ആ 

കൊള്ളി വാക്കുകള്‍ താങ്ങാനാകാതെ ലക്ഷ്മണന്‍ അവരെ ഉപേക്ഷിച്ചു പോകുകയായിരുന്നു. പിന്നീടു 

97- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 2100-321, (ശ്ലോകം-165) 

98- ആ ബ്രഹ്മ ഭുവനാല്ലോകാഃ / പുനരാവര്‍ത്തിനോര്‍ജ്ജുനാ (8-16) 

ഭഗവദ്‌ ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിതൃയചൈതന്യയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, കോട്ടയം-1992, എഡി-1, പുറം-619 

99- രാധാകൃഷ്ണന്‍, എസ്‌. (ഡോ.)- ഭാരതീയ ദര്‍ശനങ്ങള്‍- മാതൃഭൂമി പ്രിന്റിംഗ്‌ ആന്റ്‌ പബ്ലിഷിങ്ങ്‌ കമ്പനി, 

കോഴിക്കോട, എഡി-4. 1996. പുറം-376

.
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ണ്ടായ ലങ്കാവാസം, പാതിധ്രത്യസംബന്ധിയായ അപവാദപ്രചരണം, അതിനെത്തുടര്‍ന്നുണ്ടായ നാടു 

കടത്തല്‍ എന്നിവയുടെ കാരണം അന്വേഷിക്കുന്ന സീത എല്ലാം തന്റെ കര്‍മ്മദോഷമാണെന്നും അതിന്റെ 

അനുഭവം വിഷമമാണെന്നുമുള്ള നിഗമനത്തിലേക്കാണ്‌ എത്തിച്ചേരുന്നത്‌. അനിയന്ത്രിതമായ മനസ്സിന്റെ 

ചാപല്യത്താല്‍ നിര്‍ദ്ദോഷിയായ ലക്ഷമണനോട പറഞ്ഞ കൊള്ളിവാക്കുകളാണ്‌ തന്റെ വര്‍ത്തമാന 

അവസ്ഥയ്ക്ക്‌ കാരണമെന്ന്‌ സീത തിരിച്ചറിയുന്നു. തന്റെ ദുരിതങ്ങളുടെ കാരണം മറ്റൊരാളിലും ആരോ 

പിക്കാതെ സ്വയമേറ്റെടുക്കുന്നതിനുള്ള ധീരത ഇവിടെ കാണാം. ഈ വിശ്വത്തിന്റെ സുവ്യക്തമായ 

നിയമവ്യവസ്ഥയും സാമൂഹികഭ്രദതയ്ക്ക്‌ മനുഷ്യനുണ്ടാക്കിയ ലോകനീതിയെയും സീത ഇങ്ങനെ 

വിലയിരുത്തുന്നു. 

അറിവാന്‍ പണി നീതി സംഗ്രഹം / മറിയാം കാറ്റു കണക്കെയെങ്കിലും 

കുറിയില്‍ കടുകര്‍മ്മപാകമ-/മ്മുറിയേല്‍പ്പിച്ചിടുമമ്പുപോലെ താൻ 

മതി തീക്ഷണശരങ്ങളേ ശ്രമം / ക്ഷതമേലാ മരവിച്ചൊരെന്മനം 

കുതികൊള്ളുക ലോകച്ചരരരമേ / ഹതയാം സിതയെയിങ്ങു തള്ളുക 

പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെപ്പോലെ സ്ഥലകാലങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ മനുഷ്യന്‍ നിര്‍മ്മിക്കുന്ന ലോകനീതിക്ക്‌ മാറ്റങ്ങ 

ളുണ്ടാകാം. എന്നാല്‍ നിരുപാധികമായ പ്രപഞ്ചനിയമത്തിന്റെ നിഷപക്ഷമായ നീതിനിര്‍വൃവഹണത്തില്‍ 

പ്രാണികള്‍ ചെയ്യുന്ന ഗുണദോഷഫലങ്ങള്‍ അതിന്റെ കര്‍ത്താവിനെത്തന്നെ ബാധിക്കും. ആയതിനാല്‍ 

എല്ലാത്തിനും ഉത്തരവാദി താന്‍മാത്രമാണെന്ന്‌ സീത തിരിച്ചറിയുകയാണിവിടെ. മരവിച്ചുപോയ തന്റെ 

മനസ്സിനെ കര്‍മ്മഫലങ്ങളാകുന്ന അമ്പുകളോട ഇനി മുറിവേല്‍പിക്കാനാകില്ലെന്ന്‌ സീത പറയുന്നത്‌ 

മനസ്സിനപ്പുറം കടന്നാണ്‌. ഇവിടെ കര്‍മ്മഫലങ്ങള്‍ക്കതീതമായിസഞ്ചരിക്കാനും ലോകച്രക്രത്തിന്റെ പരി 

വര്‍ത്തനഗതിയില്‍നിന്ന്‌ മുക്തയാകാനും തനിക്കാകുമെന്ന ഉറച്ച ബോദ്ധ്യം സീതയുടെ വിചാരഗതിയി 

ലുണ്ട്‌. ചാക്രികതയില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്ന ലോകത്തോട തന്നെ തള്ളിക്കളയാന്‍ സീത ആവശ്യപ്പെടുന്നതും 

അതിനാലാണ്‌. 

ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകിയില്‍ കര്‍മ്മശ്യംഖലയെക്കുറിച്ച്‌ ഇങ്ങനെ പറയുന്നു. 

വ്ൃക്ഷമായും ചെടിയായും-പരം / പക്ഷിയായും മൃഗമായും 

ലക്ഷം ജന്മങ്ങള്‍ കഴിഞ്ഞാല്‍ ജന്തു / പക്ഷേ മനുഷ്യായെന്നാം 

എന്നെത്തുടര്‍ന്നെഴും നീണ്ട-ജന്മ / പൊന്നോമല്‍ച്ചങ്ങല തന്റെ 

100- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-715, 716, (ശ്ലോകം-166, 167)
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പിന്നിലെ കണ്ണിയോരോന്നില്‍-പൊങ്ങി / മിന്നിയെന്നെത്തന്നെ കാണ്മൂ. 

എന്ന ഭാഗം കര്‍മ്മസംസ്‌ക്കാരത്തിനനുസരിച്ച്‌ മരമായും ചെടിയായും പക്ഷിയായും മൃഗമായും 

കടന്നു പോകുന്ന ജീവന്‍ അനേകജന്മങ്ങള്‍ കഴിഞ്ഞാല്‍ മനുഷ്യനായിത്തീരാമെന്നാണ്‌ ഇതില്‍ 

പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌. ജന്മപരമ്പരകളാകുന്ന സ്വര്‍ണ്ണച്ചങ്ങലയുടെ ഏറ്റവും പിന്നിലെ കണ്ണികളില്‍ ചിലത്‌ 

പൊങ്ങുകയും ചിലപ്പോള്‍ തിളങ്ങുകയും ചെയ്യുമ്പോള്‍ ഞാന്‍ കാണുന്നത്‌ എന്നെത്തന്നെയാണ്‌. നര 

കത്തില്‍ വസിക്കുന്ന ജീവന്‍ പാപഫലങ്ങള്‍ കുറഞ്ഞ്‌ മനസ്സ്‌ പാകമാകുമ്പോള്‍ ഭൂലോകത്ത്‌ മനുഷ്യ 

ജാതിയില്‍ വന്ന്‌ ജനിക്കുന്നു. അങ്ങനെ ജനിക്കുന്ന ജീവന്‍ സല്‍ക്കര്‍മ്മങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ സമ്പുഷടി നേടി 

സത്യലോകംവരെ തുടര്‍ച്ചയായും ക്രമികമായും ഉല്‍ക്കൃഷ്ട ലോകങ്ങളെ പ്രാപിക്കുന്നുവെന്ന ജ്ഞാന 

പ്രാനയിലെ വീക്ഷണവുമായി ഇതിന്‌ ബന്ധമുണ്ട്‌. 

ബോധതലത്തിന്റെ വിവിധ ഉപാധിവിശേഷങ്ങളില്‍ നിലകൊള്ളുന്ന സൃഷ്ടിജാലങ്ങളുടെ ചല 

നത്തോട ഈ പ്രപഞ്ചം മുഴുവന്‍ പ്രതികരിക്കുന്നു.വ്യക്തിതലത്തിലുള്ള ഇച്ഛാശക്തി, ക്രിയാശേഷി, 

ജ്ഞാനം സമഷടിയായ സ്ഥലം, കാലം, ഈശ്വരന്‍ എന്നിവയാണ്‌ ഒരു കര്‍മ്മത്തെ പ്രധാനമായും നിര്‍ണ്ണ 

യിക്കുന്ന ഘടകങ്ങള്‍. ഇപ്രകാരം ആന്തരികവും ബാഹൃവുമായ സ്പന്ദന/പ്രതിസ്പന്ദനങ്ങളിലൂടെ 

കര്‍മ്മതരംഗങ്ങള്‍ വാസനാരൂപത്തില്‍ അതിന്റെ ഉറവിടമായ ഓരോ ജീവനിലും സമ്മുദ്രിതമാകുന്നു. 

ഇത്‌ അനന്തരകര്‍മ്മങ്ങളിലും സ്വാധീമുണ്ടാക്കുന്നു. ഇതാണ്‌ കര്‍മ്മച്രക പ്രവര്‍ത്തനം. ഒരേ സത്യ 

ത്തിന്റെ തലബദ്ധമായ ആവിഷ്ക്കാരമാണ്‌ ഈ വിശ്വപ്രപഞ്ചമെന്നതിനാല്‍ സ്ഥാവരജംഗമപദാര്‍ത്ഥ 

ങ്ങളുള്‍പ്പെടെയുള്ള ഏതവസ്ഥകളിലേക്കും ഒരു ജീവന്‍ പോക്കുവരവുകളുണ്ടാകും. അതിനാല്‍ ജന്മപ 

രമ്പരകളാകുന്ന പൊ൯ചങ്ങലയുടെ കണ്ണിത്തിളക്കത്തിനു കാരണം ഒരാളുടെ സല്‍ക്കര്‍മ്മങ്ങള്‍ തന്നെ 

യാണ്‌. 

കരുണയില്‍ ഉപഗുപ്തനോട വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ തോന്നിയ പ്രേമം വേശ്യാവൃത്തിക്ക്‌ വിരുദ്ധമാ 

ണെന്ന്‌ ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്തുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ തോഴിക്ക്‌ വാസവദത്ത കൊടുക്കുന്ന മറുപടിക്കിടെ ഇങ്ങനെ 

പറയുന്നു. വിതയ്ക്കുന്ന വിത്തിനും അതിന്റെ വിളവിനും ഗാഡ്മമായ ബന്ധമുള്ളതുപോലെ നന്മതിന്മ 

കളും അവയുടെ ഫലങ്ങളായ സുഖദുഃഖങ്ങളും പരസ്പരം ബന്ധപ്പെട്ടു കിടക്കുന്നവയാണ്‌. നന്മയ്ക്ക്‌ 

സുഖവും തിന്മയ്ക്ക്‌ ദുഃഖവുമാണ്‌ ഉണ്ടാകുക എന്ന ചൊല്ല സാര്‍ത്ഥകമാണെങ്കില്‍ കൊലയും കൊള്ളയും 

101- പുന്താനം- ജ്ഞാനപ്പാന-സാഹിത്യ പ്രവര്‍ത്തക സഹകരണ സംഘം, നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ട 

യം, എഡി: 2, 1993, പുറം-24 

102-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 പുറം-246
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കുലവ്യത്തിയായി സ്വീകരിച്ചത്‌ നന്മയാണെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌ തീര്‍ത്തും തെറ്റാണ്‌. കര്‍മ്മനിയമത്തിന്റെ 

പ്രവര്‍ത്തനരൂപമാണ്‌ ഇതിലുള്ളത്‌. ഒരു വിത്ത്‌ നല്ല വിളവിനുള്ള മാര്‍ഗ്ഗവും ഉണ്ടാകുന്ന ഫലം അതിന്റെ 

ലക്ഷ്യവുമാണ്‌. സല്‍ക്കര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്ക്‌ സദ്ഫലവും ദുഷിക്കര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്ക്‌ ദുഷിച്ച ഫലവുമാണ്‌ കിട്ടുന്നത്‌. 

എല്ലാ കാലത്തും ദുഃഖങ്ങളെ അകറ്റി സ്വാസ്ഥ്യം അനുഭവിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കുന്ന മനുഷ്യന്‍ 

തിന്മയെ അകറ്റുവാനും നന്മയെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാനും ബാദ്ധ്യസ്ഥനാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ദീര്‍ഘകാലാടി 

സ്ഥാനത്തില്‍ തനിക്ക്‌ സുഖം തരാത്തവയെ ഉപേക്ഷിക്കാനും അല്ലാത്തവയെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാനും തയ്യാ 

റെടുക്കണമെന്നാണ്‌ ഇവിടത്തെ വിവക്ഷ. കര്‍മ്മനിയമത്തിന്റെ കര്‍ത്തൃത്ത്വത്തെ കുറിച്ച്‌ കവി മറ്റൊരി 

SOO) പറയുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. 

എന്തിനന്യവിപത്തുകളഥവാ തേടുന്നു കഷ്ടം / സ്വന്തവാളാല്‍ സ്വയംവെട്ടി നശിപ്പൂ മര്‍ത്ത്യന്‍ 

വാസവദത്തയുടെ അവസ്ഥയെക്കുറിച്ച്‌ ആലോചിക്കുമ്പോള്‍ കവി അഭിപ്രായപ്പെടുന്നത്‌ ഇപ്രകാരമാണ്‌. 

ധനലോഭികളായ കള്ളന്മാര്‍ ചുമരു കുത്തിത്തുരന്ന്‌ വീട്ടിനുള്ളില്‍ കയറി ഈ ക്രൂരകൃത്യം ചെയ്തതല്ല. 

മദ്യപിച്ചുണ്ടാക്കിയ ലഹളയില്‍ ഈ വേശ്യയെ വെട്ടിമുറിച്ചതല്ല. രാജദ്രോഹ കുറ്റം ചുമത്തി ഭരണാധി 

കാരി വിധിച്ചതുമല്ല ഈ ഘോരശിക്ഷ. എന്തിന്‌ നാം മറ്റ്‌ വിപത്തുകളെ ചിന്തിച്ച്‌ ഖേദിക്കുന്നു! മനു 

ഷ്യന്‍ സ്വന്തം വാളുകൊണ്ടു വെട്ടി സ്വയം നശിക്കുകയാണ്‌. ഒരാളുടെ കര്‍മ്മഫലത്തിന്റെ ഉത്തരവാദി 

ബാഹൃശക്തികളല്ലെന്നും അയാള്‍ മാത്രമാണെന്നും സ്ഥാപിക്കുകയാണിവിടെ. മറ്റൊരിടത്ത്‌ ഒറ്റിക്കൊ 

ടുത്തവര്‍ തന്നെ തൊഴിലാളിത്തലവന്റെ വികൃതമായ ശവശരീരം തൊഴുത്തില്‍ നിന്ന്‌ കുഴിച്ചെടുത്തത്‌ 

കാണിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ വാസവദത്തയുടെ പാപകര്‍മ്മത്തിന്റെ ഫലമാണ്‌ അവള്‍ അനുഭവിക്കുന്ന 

തെന്ന്‌ സൂചിപ്പിച്ച്‌ നിയമവ്യവസ്ഥയുടെ കാര്‍ക്കശ്യത്തെ കുറിച്ച്‌ ബുദ്ധിഭ്രമംകൊണ്ട ചെയ്തുപോയ 

കടുംകൈക്ക്‌ അവള്‍ അനുഭവിക്കുന്ന യാതന കണ്ട നാമവും രൂപവുമില്ലാത്ത നിര്‍ദ്ദയമായ നിയമത്തിന്റെ 

ദണ്ഡനാ പരിപാടികള്‍ ഭയങ്കരം തന്നെയാണെന്ന്‌ പറയുന്നു. പ്രകൃതിനിയമത്തിന്റെ ഉപകരണ 

മെന്ന നിലയിലാണ്‌ അവളുടെ ദുഷചെയ്തികള്‍ക്ക്‌ രാജാവ്‌ ശിക്ഷ വിധിക്കുന്നത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ 

നിയമമെന്നതിന്‌ പ്രകൃതിനിയമമെന്നും അന്ന്‌ നാട്ടില്‍ നിലവിലുള്ള രാജനിയമമെന്നും അര്‍ത്ഥമുണ്ട്‌. 

കരുണ യില്‍ത്തന്നെ പൂവും കാറ്റും തമ്മിലുള്ള ആത്മീയബന്ധത്തെ ഉദാഹരിച്ച്‌ വാസവദത്ത 

യുടെ അവയവങ്ങള്‍ ഛേദിക്കപ്പെട്ട ശ്മശാനത്തില്‍ കിടക്കുന്ന അതിദയനീയമായ അവസ്ഥയിലും ഉള്ളില്‍ 

103-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 പുറം-246 
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പ്രകാശിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന ഉപഗുപ്തനോടുള്ള ആഭിമുഖ്യത്തെ കവി ഇതിലൂടെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നുണ്ട. 

താന്‍ അത്രയ്ക്ക്‌ സ്നേഹിക്കുന്ന ബുദ്ധഭിക്ഷുവിനെ അവസാനമായി ഒരിക്കല്‍ക്കൂടി കണ്ടിട്ടു വേണം 

പ്രാണന്‍ ഉപേക്ഷിക്കാനെന്ന്‌ അവള്‍ തീരുമാനിക്കുന്നു. ഇത്തരം ബന്ധബലമാണ്‌ കര്‍മ്മസംസ്ക്കാര 

ങ്ങളുടെ അനന്തശ്ൃംഖല നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌. തന്റെ ഒടുവിലത്തെ ഗന്ധവും കാറ്റിനര്‍പ്പിച്ച്‌ മണ്ണടിയു 

വാന്‍ വിചാരിക്കുന്ന പൂവിനെപ്പോലെയെന്നാണ്‌ ദയനീയാവസ്ഥയിയില്‍ അവിടെ കിടക്കുന്ന വാസവദ 

ത്തയെ ഉപഗുപ്തന്‍ ദര്‍ശിക്കുന്നത്‌. 

മണിമാല യിലെ പണം എന്ന കവിതയില്‍ (ശ്ലോകം-3) സ്ഥിരമായ സുഖം, മഹത്ത്വം, ശ്രേഷ്ഠ 

മായ വിദ്യ, യശസ്സ്‌, പരമസുകൃതം, പരമമായ ഗതി ഇവയിലെന്തിനെയാണ്‌ മനുഷ്യന്‍ കൊതിക്കുന്ന 

തെന്ന്‌ കവി ചോദിക്കുന്നു. ധാര്‍മ്മികമായ തെരഞ്ഞെടുപ്പിനെ മുന്‍നിര്‍ത്തിയാണ്‌ ഈ ചോദ്യം ഉയി 

രെടുക്കുന്നത്‌. ഐഹികതയെയും പാര്രതികതയെയും സമ്പന്നമാക്കുന്ന നിരവധി വിഷയങ്ങളെ ഇതില്‍ 

നിരത്തിയിരിക്കുന്നു. ഒരാള്‍ എന്താകണം അയാള്‍ക്ക്‌ എന്തെല്ലാം വേണം തുടങ്ങിയ കാര്യങ്ങള്‍ പ്രസ്തുത 

വ്യക്തിയുടെ കര്‍മ്മസംസ്ക്കാരത്തില്‍നിന്നുരുത്തിരിയുന്ന അവബോധഘടനയുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. 

ഗീതാഭാഷ്യത്തിന്റെ ഉപോദ്ഘാതത്തില്‍ ധര്‍മ്മത്തിന്റെ പ്രവ്ൃത്തി/നിവൃത്തി ലക്ഷണങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ശങ്ക 

രാചാര്യര്‍ ഇങ്ങനെ വിശദമാക്കുന്നു. നിശ്ചയമായും പ്രവ്യത്തിലക്ഷണമായ ധര്‍മ്മമെന്നും (ജ്ഞാനം, 

ശ്രേയസ്സ്‌) നിവ്യത്തി ലക്ഷണമായ ധര്‍മ്മമെന്നും (കര്‍മ്മം, പ്രേയസ്സ്‌) വേദോക്തമായ ധര്‍മ്മം രണ്ട്‌ 

പ്രകാരമാണ്‌. ഗുണഘടനയ്ക്കും അവസ്ഥയ്ക്കും അനുസൃതമായി ആത്യന്തികമായ മുക്തിക്ക്‌ ഒരു 

വ്യക്തി അനുഷ്ഠിക്കേണ്ട സദാചരണത്തെ പ്രവര്‍ത്തി ലക്ഷണത്തോടെയുള്ള ധര്‍മ്മമെന്നും പ്രപഞ്ച 

വിഷയങ്ങളുടെ തനത്ഭാവം മനസ്സിലാക്കി അതിലുപരിയുള്ള ബോധത്തെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കുന്നതി 

നുള്ള ലക്ഷ്യബോധത്തെ നിവൃത്തിലക്ഷണത്തോടു കൂടിയ ധര്‍മ്മമെന്നും പറയുന്നു. 

ഡെപ്യൂട്ടി കലക്ടര്‍ ശ്രീ. പി. വേലായുധന്‍ അവര്‍കള്‍ക്ക്‌ റാവു ബഹദൂര്‍ സ്ഥാനം ലഭിച്ചപ്പോള്‍ 

എഴുതിയ ഒരു അനുമോദന ത്തില്‍ (വനമാല) പ്രപഞ്ചനിയമച്രക്രത്തിന്റെ ഗതിയെക്കുറിച്ച പറയുന്നത്‌ 

ഇങ്ങനെയാണ്‌. അത്‌ പൊങ്ങുകയും താഴുകയും ചെയ്യും. ഇന്നല്ലെങ്കില്‍ നാളെ ഏത്‌ പൂക്കളും വാടി 

105-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010 പുറം-250 

106- അതേ പുസ്തകം- പുറം-268 

107-്രീമദ്‌ ഭഗവദ്ഗീത - (ഭാഗം -2) - ശാങ്കരഭാഷ്യ വ്യാഖ്യാനസഹിതം- വ്യാഖ്യാനം-സ്വാമി ചിദാനന്ദപുരി 

കൊളത്തൂര്‍ അദ്വൈതാശ്രമം, കൊളത്തൂര്‍ രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, പുറം-65
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പ്പോകും. മുറിവില്ലാതെ കറങ്ങുന്ന ഈ നിയമച്രരരം അതിനെ ആശ്രയിച്ചുകൊണ്ട്‌ ചെയ്യുന്ന എല്ലാ 

യത്നങ്ങള്‍ക്കും ഫലം നല്‍കിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ഒരു കൊള്ളി വിളക്കിലെ തീനാളമാകുന്നതും 

വിത്ത്‌ മരമാകുന്നതുമാക്കെ ചിന്തിച്ചാല്‍ വിസ്മയവും കുതുഹലവും ആനന്ദവുമുളവാകുന്നു. ഇത്‌ 

ലോകഗതിയിലുള്ള വിശ്വാസത്തെയാണ്‌ ഉറപ്പിക്കുന്നത്‌. 

ഒരു വ്യക്തിയുടെ സ്വത്വബോധത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനം മനസ്സാണ്‌. ആശാന്‍കൃതികളില്‍ ബാഹ്യ 

ലോകവുമായുള്ള ആപേക്ഷികപാരസ്പര്യത്തിലൂടെയാണ്‌ മനസ്സിന്റെ കരുത്തും വ്യാപ്തിയും 

വിശദമാകുന്നത്‌. അന്തഃകരണം, മനസ്സ്‌, ബുദ്ധി, അഹങ്കാരം, ചിത്തം എന്നി വിവിധ ഘടകങ്ങളോടെ 

വര്‍ത്തിക്കുന്ന മനസ്സാണ്‌ കര്‍മ്മജ്ഞാന്നേന്ദ്രിയങ്ങളെ സമമ്പയിപ്പിക്കുത്്‌. ജീവന്‍ ഈശ്വരനെ 

സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കുന്നതിനുള്ള തടസ്സം മനസ്സാണ്‌. മനസ്സിനെ മാണ്‌ ഡൂക്യോപനിഷത്തിലെ 

നി സ്വപ്നത്തില്‍ മനസ്സ്‌ മായകൊണ്ട്‌ 

രണ്ടെന്നു തോന്നത്തക്കരീതിയില്‍ സ്പന്ദിക്കുന്നതുപോലെത്തന്നെ ജാഗ്രത്തിലും മനസ്സ്‌ മായകൊണ്ട്‌ 

രണ്ടെന്നു തോന്നത്തക്ക രീതിയില്‍ സ്പന്ദിക്കുന്നു. ചരാചരരുപത്തില്‍ കാണുന്ന ഈ ദ്വൈതപ്രപഞ്ചം 

മുഴുവന്‍ മനസ്സിന്റെ സൃഷ്ടിയാണ്‌. എന്തുകൊണ്ടെന്നാല്‍ മനസ്സ്‌ മനസ്സല്ലാതാകുമ്പോള്‍ ദ്വൈതം 

അനുഭവപ്പെടുന്നില്ലല്ലൊ. ആത്മസത്യത്തെപ്പറ്റി അറിഞ്ഞ്‌ മറ്റു വികലപങ്ങളെയെല്ലാം ഉപേക്ഷിക്കുമ്പോള്‍ 

മനസ്സില്ലാതായിത്തീരുന്നു. ്രഹിക്കുവാനുള്ള വിഷയമില്ലാതിരിക്കുമ്പോള്‍ ഗ്രഹിക്കുവാനുള്ള 

വികലല്‍പവുമുണ്ടാകുന്നില്ല. 

ഭാതികാവസ്ഥയെയും പഞ്ചഭൂതാത്മകമായ ശരീരത്തിന്റെ പരിമിതികളെയും മറികടക്കുന്ന 

തിനുള്ള ഉപാധിയെന്ന നിലയിലാണ്‌ ആശാന്‍ കൃതികളില്‍ മനോബുദ്ധികളെ സമീപിക്കുന്നത്‌. 

നിലീനമായിരിക്കുന്ന പ്രാകൃതവാസനകളെ സംസ്‌ക്കരിച്ച്‌ ലക്ഷ്യത്തിന്റെ വിശുദ്ധിയിലേക്കും 

മഹിമയിലേക്കും ഉയര്‍ത്തുന്നതിനുള്ള ഇന്ധനശക്തിയായാണ്‌ അവിടെ മനസ്സ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. 

മനസ്സിന്റെ ബോധ-ഉപബോധ-അബോധതലങ്ങളുടെ തനതവസ്ഥ, അതിന്റെ ഗതി വിഗതികള്‍, 

സാങ്കല്പികവും വൈകല്‍പികവുമായ അതിന്റെ നിര്‍മ്മിതികള്‍ എന്നിവയുടെ പൊരുളറിവിലൂടെയാണ്‌ 

108-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം-250, (ശ്ലോകം-6.8) 
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പാത്രങ്ങള്‍ക്കും കഥാസന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ക്കും കവി രൂപം കൊടുക്കുന്നത്‌. വ്യക്തിയുടെ ആത്മ്പരകാശനത്തെയും 

തൃഷ്ണയെയും സ്വതന്ത്രമായ അന്തഃുകരണവ്യാപാരത്തെയും നിര്‍ദ്ധാരണം ചെയ്യാന്‍ അതുപകരിച്ചു. 

മനസ്സിന്റെ വൈയക്തികതലംപോലെതന്നെ സാമൂഹികമായ ഉള്ളടക്കത്തെയും കവി സംബോധന 

ചെയ്യുന്നുണ്ട. കൂടാതെ വ്യക്തിമനസ്സിന്റെ വ്യത്യസ്തതലങ്ങള്‍ തമ്മിലും രണ്ടു വ്യക്തികളിലെ മനസ്സുകള്‍ 

തമ്മിലും വ്ൃഷ്ടിമനസ്സും സമൂഹമനസ്സും തമ്മിലും ഉപരിതല സംഘര്‍ഷങ്ങളെ ആശാന്‍ തന്റെ 

കൃതികളിലൂടെ വ്യക്തമായി ചിത്രീകരിക്കുന്നു. വിക്ഷോഭ-വിക്ഷേപങ്ങള്‍ക്കപ്പുറത്ത്‌ നിരുപാധികമായ 

ഒരതീത തലത്തിന്റെ പ്രകാശനമെന്ന നിലയില്‍ അവ സമരസപ്പെട്ടു നില്‍ക്കുന്നുവെന്നും വിവേകപൂര്‍വ്വം 

അതിനെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കുന്നതാണ്‌ സ്വാസ്ഥൃത്തിനും വിശ്രാന്തിക്കും അനിവാര്യമെന്നും 

നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നു. 

ശാങ്കരശതക ത്തില്‍ മനസ്സിനെ ചപലസ്വഭാവത്തെക്കുറിച്ച്‌ അങ്ങയെ തിരഞ്ഞു പോകുന്ന 

തിനു പകരം മനസ്സാകുന്ന കുരങ്ങന്‍ പിന്നാലെ പോകുവാനിട വരുത്തരുതെന്നും പൂന്തേനില്‍ ആശ 

വെടിഞ്ഞ്‌ വിഷത്തെ കൊതിക്കുവാന്‍ തന്നെ അനുവദിക്കരുതെന്നും കവി പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. ശിവ 

സുരഭി യില്‍ (ശ്ലോകം-9) പന്തിനോടും പമ്പരത്തോടും മനസ്സിലെ ചിന്തകളെ ഉപമിച്ച്‌ ഒരു ചെറിയ 

സുഖംപോലും നല്‍കാന്‍ ചിന്തയ്ക്കാകില്ലെന്ന്‌ സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. ചഞ്ചലവും അസ്ഥിരവുമായ 

വിചാരങ്ങ ളുടെ പ്രവാഹമായ മനസ്സാണ്‌ ഈശ്വരോന്മുഖമാകുന്നതില്‍നിന്നും മനുഷ്യനെ തടയുന്നത്‌. 

ഒന്നിന്റെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യം അറിയിക്കാതെ അതിനെ മറ്റൊന്നായി തെറ്റിദ്ധരിപ്പിച്ച്‌ ജീവിതത്തെ 

അശാന്തമാക്കുന്നതും അതുതന്നെയാണ്‌. 

നളിനിയില്‍ ദിവാകരയോഗിയുടെ മനസ്സിലുണ്ടായ നെടുവീര്‍പ്പ്‌ അധ്ര ദൂരത്തല്ലാത്ത മരത്തിനു 

പിറകില്‍ മറഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്ന ഒരാളുടെ മനസ്സില്‍ അലമാലകളുയര്‍ത്തിയെന്ന്‌ പറയുന്നു(ശ്ലോകം-15). 

മനസ്സാകുന്ന വലിയ ശ്രതു കീഴമര്‍ന്ന യോഗിയില്‍ ഉയരുന്ന ജന്മവാസനയുടെ അസ്വാസ്ഥ്യമാണ്‌ കവി 

ഇവിടെ വരച്ചു കാട്ടുന്നത്‌. സംയമമാര്‍ന്ന ഒരു വ്ൃക്തിത്വത്തിന്റെ മാനസികസ്പന്ദനം സര്‍വ്വചരാചരങ്ങ 

ളെയും സ്വാധീനിക്കുമെന്ന്‌ സൂചിപ്പിച്ച്‌ കവി തുടരുന്നു. മരങ്ങള്‍ ഇടതൂര്‍ന്ന വഴിയായതിനാല്‍ അവര്‍ 

പരസ്പരം കണ്ടില്ല. എങ്കിലും എന്തെന്നില്ലാത്ത ഉല്‍ക്കണ്ഠ അനുഭവിച്ച അവരുടെ വാസനാ ബന്ധ 

ത്തിന്റെ ശക്തി കാണുക. ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതി എഴുതുന്നു. അതിമാനസ പ്രക്രിയയായി 

110- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-148, (ശ്ലോകം-29) 

111- അതേ പുസ്തകം- പുറം-169, (ശ്ലോകം-9) 

112-അതേ പുസ്തകം- പുറം-278, (ശ്ലോകം-17)
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പാരാസൈക്കോളജിസ്റ്റുകള്‍ സ്ഥാപിച്ചെടുക്കാന്‍ (്ശമിക്കുന്ന ടെലിപ്പതി ആശാനും 

ചിന്താവിഷയമായിരുന്നു. അഷ്ടസിദ്ധികളിലൊന്നാണ്‌ പരമനോവിജഞാനം. നളിനിയില്‍ 

മറ്റിടങ്ങളില്‍ കവി പറയുന്നു. തപസ്സുകൊണ്ട്‌ ശരീരം ചടച്ച നളിനിക്ക്‌ തണുപ്പകലുകയും തുടുത്ത ഇള 

വെയിലേറ്റിട്ടും മുഖം വിളറുകയും ചെയ്തു. ദിവാകരനോടുള്ള ആഭിമുഖ്യം വര്‍ദ്ധിച്ചുകൊണ്ടിരി 

ക്കുന്ന നളിനി ആ ദുഃഖമുണ്ടാക്കുന്ന ഓര്‍മ്മകളില്‍ വാടിയ നെന്മേനിവാക വള്ളിയെപ്പോലെ നടു 

ങ്ങി. നളിനിയുടെ ഇടതുകൈ ഭാവിയിലുണ്ടാകാനിരിക്കുന്ന ക്ഷേമത്തെ സൂചിപ്പിക്കുന്നതുപോലെ 

അനങ്ങി. തപന്ധിയും ബാലയുമായ ഇവള്‍ എന്തു ചിന്തയാലാണ്‌ തളര്‍ന്നത്‌? കുലസ്ത്രീകളുടെ 

മനസ്സ്‌ ആര്‍ക്കും അറിയാനാകില്ല . തമ്മില്‍ കാണാതെ തന്നെ തൊട്ടടുത്ത നിമിഷം തങ്ങളിലുണ്ടാ 

കാനിരിക്കുന്ന പരിവര്‍ത്തനത്തെ കുറിച്ചുള്ള അവ്യക്തമായ ധാരണ നളിനിയ്ക്കുണ്ടായിരുന്നുവെന്നാണ്‌ 

കവി ഇവിടെയെല്ലാം സ്പഷടമാക്കുന്നത്‌. 

ദിവാകരന്റെ മനസ്സിലൂടെ സഞ്ചരിച്ചു കഴിഞ്ഞതിനുശേഷമാണ്‌ കവി നളിനിയുടെ മനസ്സിനെ 

അപഗ്രഥിക്കുന്നത്‌. തുടക്കത്തില്‍ ദിവാകരനിലുണ്ടായ ചിന്താതരംഗമാണ്‌ ചുറ്റുപാടുകളെ കലുഷിതമാ 

ക്കിയത്‌. കുന്നിന്നടിയിലെത്തിയ ദിവാകരന്‍ ഏതോ ചിന്തകൊണ്ടെന്നപോലെ അവിടെ സ്വയം നിന്നു 

പോകുകയും നെടുവീര്‍പ്പിടുകയും ചെയ്തെന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. ശരീരം നശിച്ചു പോകുന്നതുവരെ 

ജീവികളില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്ന ജന്മവാസാനാ വൈഭവം തന്നെയാണെന്ന സാമാന്യവല്‍ക്കരിച്ച്‌ മരണംവരെ 

തുടരുന്ന വാസനകളുടെ സ്വാധീനത്തില്‍ നിന്ന്‌ തീര്‍ത്തും വിടുതല്‍ നേടാന്‍ മനസ്സിനെ മെരുക്കിയെ 

ടുത്തവര്‍ക്കുപോലും ദുഷ്ക്കരമാണെന്ന്‌ കവി സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. ഇതേ വിഷയത്തെ കുറിച്ച്‌ നാരാ 

യണഗുരു ആത്മോപദേശ ശതക ത്തില്‍ പറയുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. മായ ലോകമോഹങ്ങളിലക 

പ്പെടുത്തി എങ്ങനെ കഭ്രമിപ്പിക്കുന്നുവോ അങ്ങനെ ശാസ്ത്ര പാണ്ഡിത്യമുള്ളവരും പുണ്യം ചെയ്ത 

വര്‍പോലും ക്രമിക്കാനിട വരുന്നു. 

113-നിത്യ ചൈതന്യ യതി-നളിനി എന്ന കാവ്ൃശില്‍പം- കറന്റ്‌ ബുക്ക്‌സ്‌, എഡി-1, ജൂലായ്‌ -1993, പുറം-40 

114- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-148, (ശ്ലോകം-29) 

115- അതേ പുസ്തകം- പുറം-278, (ശ്ലോകം-18) 

116-അതേ പുസ്തകം- പുറം-279, (ശ്ലോകം-20) 

117- അതേ പുസ്തകം- പുറം-279, (ശ്ലോകം-21) 

118-അതേ പുസ്തകം- പുറം-276, (ശ്ലോകം-14) 

119- പ്രകൃതി പിടിച്ചു ചുഴറ്റിടും പ്രകാരം / സുകൃതികള്‍ പോലുമഹോ ചുഴന്നിടുന്നു 

നാരായണ ഗുരു- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്നു- പ്രൊഫ.ജി. 

ബാലകൃഷണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട,.എഡി-1, തിരുവനന്തപുരം-2003 പുറം-657, (ശ്ലോകം-43)
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കഠിന്രവതങ്ങളനുഷഠിച്ചിട്ടും നളിനിയുടെ മനസ്സ്‌ ഉറച്ചു നിന്നില്ല. വേനല്‍ക്കാലത്ത്‌ വറ്റി വര 

ളുന്ന നദിപോലെ അതിന്റെ വഴി മുട്ടി. നളിനിക്ക്‌ കൃത്യമായ ലക്ഷ്യ-മാര്‍ഗ്ഗവിവേചനം നഷടപ്പെട്ടതു 

കൊണ്ടാണ്‌ മനസ്സ്‌ അലക്ഷ്യമായി വഴി മുട്ടി കിടക്കുന്നത്‌. നളിനിയുടെ പൂര്‍വ്വാശ്രമത്തിലെ അസംസ്കൃ 

തമായ ജന്മവാസനകളാണ്‌ അവരുടെ സാധനാബലത്തെ ഉളക്കി മറിക്കുന്നത്‌. കുലീനമായ കുടുംബ 

പാരമ്പര്യം, സ്നേഹസമ്പന്നരായ ബന്ധുമിത്രാദികള്‍, സൌന്ദര്യം, സമ്പത്ത്‌ സൌാശീല്യം എന്നിവജയെല്ലാ 

മുണ്ടായിരുന്ന നളിനി തന്റെ ജീവിതത്തിന്റെ സകല സൌഭാഗ്യങ്ങളും ഉപേക്ഷിച്ചു. സ്ഥുലദൃഷ്ടിയില്‍ 

അസ്ഥിരവും ദുഃഖദായകവുമായ ലൌാകികഭോഗങ്ങളെല്ലാം ഉപേക്ഷിച്ചിട്ടും നളിനിയുടെ മനസ്സ്‌ അസ്വ 

സ്ഥമായിരുന്നു. വളരെക്കാലം സംന്യാസജീവിതം നയിച്ചിട്ടും തടയിട്ടിരുന്ന കാമനകളുടെ അലയടിക 

ളേറ്റു തകര്‍ന്ന സേതുപോലെയായി അവളുടെ ജീവിതം. തപോമൃദിതയായ നളിനിയെപ്പോലും 

പിടിച്ചുലയ്ക്കത്തക്കവിധത്തില്‍ ശക്തമാണ്‌ ആദ്ധ്യാത്മിക മാര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെ മുന്നേറുന്നൊരാള്‍ക്ക്‌ തന്റെ 

ഉള്ളിലുള്ള വാസനാബലത്തില്‍നിന്നുള്ള ശ്രതിസന്ധികളും ബാഹ്യലോകത്തുനിന്നുള്ള 

പരീക്ഷണങ്ങളുമെന്ന്‌ കവി ഇതിലൂടെ വെളിവാക്കുന്നു. 

നളിനിക്കുള്ളിലുണ്ടായ ആഹ്ലാദത്തെ വേലിയേറ്റമായും അതിനു കാരണക്കാരനായ ദിവാകരനെ 

ച്നദ്രനായും മറ്റൊരിടത്ത്‌ കലപിച്ചിരിക്കുന്നു. തന്റെ ഉള്ളിലാണ്ടു കിടക്കുന്ന മാലികമായ പ്രചോദന 

ങ്ങള്‍ സഫലമാക്കാമെന്ന പ്രതീക്ഷ ദിവാകരനെ കണ്ടപ്പോള്‍ നളിനിയില്‍ നാമ്പിട്ടു. അതുകൊണ്ടാണ്‌ 

ച്ന്രന്റെ സ്വാധിനംകൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന വേലിയേറ്റമെന്നതുപോലെ നളിനിയില്‍ ദിവാകരസാന്നിദ്ധ്യം 

തിരയിളക്കമുണ്ടാക്കിയത്‌. ഇഷ്ടജനങ്ങളെ മനസ്സിലാക്കുവാന്‍ സ്ര്രീകള്‍ക്ക്‌ സൂക്ഷമമായ കണ്ണുകളു 

ണ്ടെന്ന്‌ ച്ന്ദ്രനും മനസ്സും തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തെ പുരസ്ക്കരിച്ച കവി പറയുന്നു. 

ലീല അതിസുന്ദരമായ യാവനദശയിലെത്തിയെന്ന്‌ കവി സൂചിപ്പിക്കുന്നതിനോടൊപ്പം തന്നെ 

യൌവനാരംഭത്തില്‍ മനസ്സ്‌ ഏത്‌ വഴിക്ക്‌ തിരിയുന്നുവോ ആ വഴിക്കു തന്നെ സ്ര്രീകളുടെ ഭാഗ്യമാ 

കുന്ന യന്ത്രം (വാഹനം) പോകുമെന്ന്‌ ലീലയില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. ഭാഗ്യയ്ര്ത്രത്തെ ചലിപ്പിക്കു 

ന്നത്‌ മനസ്സാണ്‌. യവനത്തിലേക്കുള്ള കാല്‍വെപ്പ്‌ മനുഷ്യജീവിതത്തിലെ സുപ്രധാന പരിണാമഘട്ട 

മാണ്‌. യാവനത്തിലെടുക്കുന്ന തീരുമാനങ്ങളും പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും വ്യക്തിജീവിതത്തെ മൊത്തത്തില്‍ 

ബാധിക്കുന്നു, വിവാഹശേഷം വളരെ ദുഃഖത്തോടെ യാത്ര പറയുന്ന അച്ഛന്റെ വേര്‍പാട ലീലയെ വേദ 

120- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-282, (ശ്ലോകം-31) 

121- അതേ പുസ്തകം- പുറം-335, (ശ്ലോകം-1-11)
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നിപ്പിച്ചില്ല. നിരാശ ബാധിച്ച മനസ്സ തകര്‍ന്ന വീണയില്‍നിന്ന്‌ സ്വരമുയരാത്തതുപോലെ സഹജാമല 

മായ സ്നേഹഭാവങ്ങളറ്റതായിരിക്കുമെന്നാണ്‌ കവിയുടെ നിഗമനം. സ്നേഹവും നന്മയുമുള്‍പ്പെടെയുള്ള 

മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ മാലികഭാവങ്ങള്‍ തികഞ്ഞ സ്വാസ്ഥ്ൃത്തില്‍ നിന്നാണ്‌ ഉറവെടുക്കുന്നത്‌. 

അതില്‍ത്തന്നെ കവി പറയുന്നു. 

നരഹൃദയമതിന്നു ഭാവനാ / പരികരമെങ്ങനെ ഭോഗമങ്ങനെ (ശ്ലോകം-1-33) 

മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ സങ്കലപങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ചാണ്‌ സുഖദുഃഖങ്ങള്‍ നിലകൊള്ളുന്നത്‌. ലീലയ്ക്ക്‌ 

ലഭിച്ച അതിവിശിഷടമായ വസ്തുക്കള്‍ അവള്‍ക്ക്‌ സന്തുഷ്ടിയേകിയില്ല. മനസ്സ്‌ അതിന്റെ വിഷയങ്ങളോട 

അനുഭാവപൂര്‍വ്വമാണ്‌ ഇടപെടുന്നതെങ്കില്‍ സുഖവും പ്രതികൂലമാണെങ്കില്‍ ദുഃഖവും ഉണ്ടാകുന്നു. 

സുഖദുഃഖങ്ങളെല്ലാം മനുഷ്യഹൃദയത്തിന്റെ ഭാവന എങ്ങനെയാണോ അപ്രകാരമായിരിക്കുമെന്ന്‌ കവി 

പറയുന്നു. ലോകവിഷയങ്ങള്‍ക്കൊന്നിനും ഒരാള്‍ക്കും എല്ലാകാലത്തും ഒരുപോലെ സുഖദുഃഖങ്ങള്‍ 

പ്രദാനം ചെയ്യാനാകില്ല. മനുഷ്യമനസ്സ്‌ വിരുദ്ധദ്വന്പ്ങ്ങളിലൂടെ സ്ഥലകാലാനുസൃതം അദ്ധ്യാരോപി 

ക്കുന്ന പ്രതീതികളാണ്‌ സുഖദുഃഖങ്ങളുള്‍പ്പെടെയുള്ള വിഷയങ്ങള്‍. മനുഷ്യജീവിതത്തിന്‌ ശാശ്വതമായ 

ക്ഷേമവും വിശ്രാന്തിയും സ്വാസ്ഥ്യവും പ്രദാനം ചെയ്യാനാന്‍ അവയ്ക്കൊന്നിനുമാകില്ലെന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യം 

കവി ഇവിടെ സ്ഷ്ടമാക്കുന്നു. 

ലീല സ്വയം മനസ്സിനോടു ചോദിക്കുന്നു. സ്വപ്നത്തില്‍ കണ്ട ചേതോഹരവും രസം നിറഞ്ഞ 

തുമായ പഴം തിന്നാന്‍ നിനക്ക്‌ ഇടവരുമോ? വീണ്ടും വീണ്ടും ഓര്‍ത്തുകൊണ്ടിരുന്ന ആ പഴം ഇപ്പോള്‍ 

വീണുപോയിരിക്കുന്നു. ലീലയുടെ അവസ്ഥയെ വിശദമാക്കുകയാണ്‌ കവി. ഒരു പക്ഷി താനിരി 

ക്കുന്ന മരത്തിലെ കനിയെ ആസ്വദിക്കാതെ സ്വപ്നത്തില്‍ കണ്ട ഏതോ ഫലത്തെ കുറിച്ചോര്‍ത്ത്‌ ഉദാ 

സീനനാകുന്നു. അപ്പോള്‍ അതിരുന്ന കൊമ്പിലെ കനി വീണു പോകുന്നു. സ്വപ്നം കണ്ടിരുന്ന 

ഫലത്തിന്റെ ലഭ്യതയെ കുറിച്ച്‌ അതിന്‌ തീര്‍ച്ചയില്ല. ഫലം ആസ്വദിക്കാതെ അതിന്മേലിരുന്ന പക്ഷിയെ 

പ്പോലെ മദനാസക്തിയാല്‍ ലീലയ്ക്ക്‌ ഭര്‍ത്ത്ൃസുഖം അനുഭവിക്കാനായില്ല. ഇവിടെ ലാകികമായ 

ആസ്വാദനതൃഷണയുടെ പ്രതീകമായി ലീലയുടെ ഭര്‍ത്താവിനെയും അതിന്നുപരിയുള്ള ആത്മീയമുല്യ 

ത്തിന്റെ പ്രതിനിധിയായി മനസ്സാലെ വരിച്ച കാമുകനായ മദനനെയും അവതരിപ്പിക്കുന്നു. കരിമ്പുഴ 

രാമകൃഷണന്റെ ലീലാഹൃദയത്തില്‍ ഇതിനു കൊടുക്കിരിക്കുന്ന വ്യാഖ്യാനം ഇങ്ങനെയാണ്‌. ലൌകിക 

123- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറഠം-341, (ശ്ലോകം-1-33) 

124- അതേ പുസ്തകം- പുറം-343 (ശ്ലോകം-1-44)
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സുഖസാമ്ഗ്രികളാല്‍ ചുറ്റപ്പെട്ടിരിക്കുമ്പോളും ഈശ്വരോന്മുഖമായ ആത്മാവ്‌ വിഗളിതവേദ്യാന്തരമായ 

ആനന്ദസുഖത്തില്‍ മുഴുകി ഭാതികസുഖത്തെ തിരസ്ക്കരിക്കുന്നു. അങ്ങനെ നിരാകരിക്കപ്പെട്ട ഭാതി 

കതത്ത്വം നശിക്കുമ്പോള്‍ ആത്മാവില്‍ ഒരു ശങ്ക തലപൊക്കുന്നു. ഞാന്‍ വഞ്ചിതനായിപ്പോയോ? ഞാന്‍ 

കൊതിച്ച സുഖം കേവലം ഭാവനാദൃഷ്ടമാണല്ലോ? അതിന ഉണ്മയുണ്ടോ? അത്‌ സത്യമോ അല്ല മിഥ്യാ 

സങ്കല്പമോ? ഈദൃശമായ സംശയം സാധകര്‍ക്ക്‌ ഉണ്ടാകാമെന്ന്‌ അനുഭവവേദികള്‍ ഘോഷിക്കുന്നു. 

തന്റെ കാമുകനുവേണ്ടി എന്നതിലുപരി മദനന്‍ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്ന മൂല്യങ്ങളോടുള്ള 

ആഭിമുഖ്യം കൂടി ലീല നടത്തുന്ന അന്വേഷണത്തിനുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ലീലയുടെ ശേഷികള്‍ 

അതീന്ദ്രിയനിലയിലേക്കുയര്‍ന്നതിന്റെ തെളിവുകള്‍ കവി നിരത്തുന്നത്‌. ലീല ഇങ്ങനെ പറയുന്നു. 

മനതാരരുളുന്നു; കാന്തനാ / വനഭാഗം സഖി വിട്ടുപോയിടാ 

മരുഭൂുവെയിലില്‍ജ്ജലാര്‍ത്ഥിയായ്‌ / ത്തിരിയും മാനൊടു തുല്യമെന്‍ പ്രിയന്‍ 

തന്റെ ്രിയങ്കരനായ മദനന്‍ വിന്ധ്യാടവി വിട്ടുപോയിട്ടില്ലെന്ന്‌ മനസ്സു പറയുന്നതായും മരുഭൂമിയിലെ 

കൊടുംവെയിലില്‍ വെള്ളമന്വേഷിച്ചു പോകുന്ന മാനിനെപ്പോലെ നീറുന്ന മനസ്സോടെ പ്രിയതമന്‍ ചുറ്റും 

കണ്ണോടിക്കുന്നത്‌ തന്റെ ഉള്‍ക്കണ്ണുകൊണ്ട്‌ കാണുന്നുവെന്നും ലീല പറയുന്നു. ഇവിടെ പ്രത്യക്ഷം, 

അനുമാനം തുടങ്ങിയ പ്രമാണങ്ങള്‍ക്കുപരിയുള്ള മാനസികശേഷികള്‍ വിനിയോഗിച്ചാണ്‌ ലീല മദനന്റെ 

സാന്നിദ്ധ്യം അകക്കണ്ണുകൊണ്ടറിയുന്നത്‌. പ്രണയിക്കുന്നവരുടെ മനസ്സുകള്‍ തമ്മിലുള്ള സ്ഥലസമയ 

ങ്ങള്‍ക്കതീതമായ സംബന്ധമാണ്‌ കവി ഇവിടെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. തന്റെ തോഴിയായ മാധവിയെ 

ക്കൂടി ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്തുന്നതിനുള്ള കരുത്ത്‌ ലീലയുടെ ദര്‍ശനത്തിനുണ്ടെന്ന്‌ തുടര്‍ന്ന്‌ കവി വ്യക്തമാ 

ക്കുന്നു. പ്രസ്തുത സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ മാധവി പറയുന്നു. തോഴി, നിര്‍മ്മലനും ദേവതുല്യനുമായ പ്രിയത 

മന്‍ ഈ വനത്തിലുണ്ടെന്നുള്ളത്‌ നിസ്സംശയമാണ്‌. ലായത്തെ കണ്ട കുതിരയെപ്പോലെ എന്റെ മനസ്സു 

മുന്നോട്ടു പോകാതെ അവിടെത്തന്നെ നില്‍ക്കുന്നു. അപ്പോള്‍ പ്രിയതമന്‍ ഇവിടെ വന്നണയുമെന്നും 

അതുകൊണ്ട തന്നെ അണിയിച്ചൊരുക്കണമെന്നും തോഴിയോട ലീല ആവശ്യപ്പെടുന്നു(ശ്ലോകം-3-23). 

ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ക്കതിതമായി താനുള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന ഉത്തമബോദ്ധൃയത്തെ അപരനിലേക്കും 

125- കുമാരനാശാന്‍- ലീല- വ്യാഖ്യാനം- കരിമ്പുഴ രാമകൃഷ്ണന്‍ (ലീലാ ഹൃദയം വ്യാഖ്യാനം)- 

ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, കോട്ടയം, എഡി:1, 1982, പുറം-58 

126- അതേ പുസ്തകം- പുറം-343 (ശ്ലോകം-2-62) 

127- അതേ പുസ്തകം- പുറം-343 (ശ്ലോകം-2-63) 

128- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 372, (ശ്ലോകം-3-17) 

129- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 374, (ശ്ലോകം-3-23)
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സന്നിവേശിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള ആത്മീയശക്തി ലീലയ്ക്കുണ്ടായിരുന്നുവെന്നതിന്റെ തെളിവാണിത്‌. 

വൈയക്തികഭാവത്തെ സമഷ്ടിയിലേക്ക്‌ വിക്ഷേപിക്കുന്നതിനുള്ള സാദ്ധ്യതയാണ്‌ കഥാപാര്തങ്ങളുടെ 

മാനസികവ്യാപാരങ്ങളുടെ നിരൂപണത്തിലുള്ളത്‌. മനസ്സിലൂടെ പ്രകടമാകുന്ന സോപാധികമായ 

അഹംഭാവത്തെ പ്രപഞ്ചത്തോളം വ്യാപിപ്പിച്ചോ തനൂകൃതമാക്കി വിലയിപ്പിച്ചോ നിശ്ശേഷമില്ലാതാക്കി 

അവയ്ക്കെല്ലാം ആധാരഭൂതമായ ആത്മതത്ത്വത്തെ വെളിപ്പെടുത്തുന്ന നിലപാടാണ്‌ കവി തന്റെ 

കൃതികളില്‍ കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌. 

ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത യില്‍ മനോവ്യാപാരങ്ങളെ വിശദമായി പ്രതിപാദിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഭര്‍ത്തൃ 

സ്നേഹത്തില്‍ നിന്നുണ്ടാകുന്ന പ്രിയഭാവങ്ങള്‍ മനസ്സില്‍ നിന്ന്‌ നിശ്ശേഷം മാഞ്ഞുപോയിട്ടില്ലെങ്കിലും 

അവയ്ക്ക്‌ ഇപ്പോള്‍ ചിന്തയില്‍ മേല്‍ക്ക്കൈയ്യില്ല. ചെറിയ വേര്‍പാട പോലും മനസ്സില്‍ മുറിവേലപിക്കു 

മെങ്കിലും പ്രണയം തലപൊക്കാതെ ഇപ്പോള്‍ അണലിപ്പാമ്പുപോലെ കിടക്കുകയാണ്‌. ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

സന്തോഷം പകരുന്ന ഭാവങ്ങള്‍ മനസ്സില്‍ നിന്നൊഴിവായതിനാല്‍ മനസ്സ്‌ ഇപ്പോള്‍ പാക്കള്‍ വെടിഞ്ഞ 

കൂടുപോലെയായി. ഉദയാസ്തമയങ്ങളില്ലാതെ എപ്പോഴും വെളിച്ചം ചൊരിഞ്ഞിരുന്ന ചന്ദ്രന്‍ ഇപ്പോള്‍ 

ഓര്‍മ്മ മാത്രമായി. എങ്കിലും കാറ്റേറ്റ്‌ കാട്ടിലെ മുളകള്‍ സദാ ശബ്ദിക്കുന്നതുപോലെ പലതും പുലമ്പി 

ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന ഉന്മാദാവസ്ഥയിലേക്ക്‌ പോകാന്‍ താനാഗ്രഹിക്കുന്നില്ലെന്ന്‌ സീത വ്യക്തമാക്കുന്നു 

ണ്ട്‌. ശ്രീരാമന്‍ ഉപേക്ഷിച്ചതിന്റെ ഓര്‍മ്മകളാകുന്ന കാറ്റ്‌ മനസ്സിലെ ദുഃഖമാകുന്ന തീനാളങ്ങളെ 

വളര്‍ത്തുന്നതായും എന്നോ മരിച്ചു കഴിഞ്ഞ തന്നെ അത്‌ ധാതുദ്രവ്യങ്ങളെ മുശയിലെന്നപോലെ തന്നെ 

ശുദ്ധമാക്കുകയോ ഭസ്മീകരിക്കുകയോ ചെയ്യുന്നതായും സീത അറിയുന്നു. ഇവിടെ കഴിഞ്ഞകാല 

സംഭവങ്ങളെ അനുസ്മരിക്കുന്നതുപോലെ തന്നെ അതിന്റെ മുല്യസാധുത പരിശോധിച്ച്‌ അതിനെ സീത 

വിമര്‍ശിക്കുന്നുമുണ്ട. മാത്രമല്ല പരസ്പരാനുരാഗത്താല്‍ കോര്‍ക്കപ്പെട്ട ഗൃഹസ്ഥാശ്രമികളായ ദമ്പതി 

മാര്‍ക്കുണ്ടാകുന്ന ചാരിധ്ര്യവിഷയത്തിലുള്ള ആശങ്ക മനുഷ്യര്‍ക്കിടയില്‍ മാത്രമുള്ളതാണെന്നും കവി 

കുറിക്കുന്നു. അണമുറിയാതൊഴുകുന്ന ചിന്തയുടെ അളവു കുറയ്ക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന സീതയ്ക്ക്‌ 

അതിന്‌ സാധിക്കുന്നില്ല. ഭര്‍ത്താവിനെ ഈശ്വരനെപ്പോലെ കണ്ട്‌ എല്ലാമര്‍പ്പിച്ച പതിര്രതയായ തന്റെ 

സ്നേഹവിശ്വാസങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒരിക്കലും നിരക്കാത്തതാണ്‌ അദ്ദേഹത്തില്‍ നിന്നു തിരിച്ചു കിട്ടിയതെന്ന്‌ 

സീതയ്ക്ക്‌ ബോദ്ധ്യമുണ്ട്‌. പ്രസ്തുത ചിന്തയുടെ ഗുരുത്വം സീതയുടെ ഇടനെഞ്ചിളക്കി ഉള്ളിലമര്‍ത്തിയ 

130- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-680, (ശ്ലോകം-40) 

131- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 691, (ശ്ലോകം-84) 

132- അതേ പുസ്തകം- പുറം-693, (ശ്ലോകം-88)
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വേദനകളുരുകി കണ്ണീരായി പെയ്യാനിടയാക്കി. കാറ്റടിച്ചുണ്ടാകുന്ന ഓളങ്ങളാകുന്ന അണകള്‍ക്ക്‌ നീരൊ 

ഴുക്കിനെ തടുത്തു നിര്‍ത്താനാകില്ലെന്നാണ്‌ പ്രസ്തുത സന്ദര്‍ഭത്തെ കവി സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. വ്ൃഷടി 

മനസ്സിലെ ചിന്താതരംഗങ്ങളുടെ പ്രവാഹശക്തിയാണ്‌ ഇവിടെ വിവക്ഷിക്കുന്നത്‌. ആത്മവിദ്യയെ 

ഗ്രഹിക്കുന്നതിനും സ്വാനുഭൂതമാക്കുന്നതിനും വേദാന്തശാസ്ത്രത്തില്‍ ശ്രവണം, മനനം, നിദിദ്ധ്യാസം 

എന്നി മുന്ന്‌ പദ്ധതികള്‍ക്ക്‌ പ്രാധാന്യമേകുന്നുണ്ട്‌. സത്യാസത്യങ്ങളെയും കാര്യാകാര്യങ്ങളെയും 

വിവേചിച്ചറിയുന്നതിന്‌ ഉതകുന്നതാണ്‌ മനന്രപ്രകിയ. പ്രസ്തുത തലത്തിലൂടെ വളരെ മുന്നേറുന്ന 

സീതയെയാണ്‌ കവി അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഭൂതകാല സംഭവങ്ങളെയും സ്വാനുഭവങ്ങളെയും സീത 

വസ്തുനിഷഠമായും ആത്മനിഷ്ഠമായും വിലയിരുത്തുന്നു. ഇങ്ങനെ വിരുദ്ധവും വിപരീതവുമായ 

ദ്വന്പ്്ങളെ രാത്രിയുടെ നിശ്ശബ്ദതയില്‍ വെച്ച്‌ ഉള്‍ക്കാഴ്ചയോടെ വിലയിരുത്തി ഒടുവില്‍ അതില്‍ 

നിന്നെല്ലാം നിഷ്ക്രമിച്ച്‌ ഉണര്‍വ്വിന്റെ പുതിയ പ്രഭാതത്തില്‍ അയോദ്ധ്യയിലെത്തി ശ്രീരാമസമക്ഷം 

ദേഹത്യാഗം ചെയ്യുകയാണ്‌ സീതാദേവി. വിവിധ ഉപാസനാപദ്ധതികളിലൂടെ അന്തകുരണശുദ്ധിയാര്‍ന്ന്‌ 

സത്യസാക്ഷാല്‍ക്കാരം നേടുന്ന സാധകനെപ്പോലെയാണ്‌ വിചാര്രപപ്രകിയയിലൂടെ കടന്ന്‌ രാമദര്‍ശനം 

നടത്തി ദേഹത്യാഗം ചെയ്യുന്ന സീതാദേവിയെ ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയില്‍ ചിത്രീകരിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 

ആദിപ്രരൂപം 

വൃക്തിമനസ്സെന്നും സമൂഹമനസ്സെന്നുമുള്ള തരംതിരിവുകള്‍ക്കതീതമായി അനാദിയായ സമഷ്ടി 

ചേതസ്സില്‍ നിലീനമായി കിടക്കുന്ന സാകാരവും നിരാകാരവുമായ കല്പനകള്‍, വസ്തുക്കള്‍, സത്ത 

കള്‍ എന്നിവയെ ആദിപ്രരൂപങ്ങള്‍ ( )എന്നു പറയുന്നു. മഹാമാതാവ്‌, മഹാപിതാവ, മായാ 

വി, വീരനായകന്‍, മഹാപുരുഷന്‍, ശിശുപ്രരൂപങ്ങള്‍ എന്നിവയെല്ലാം ഇതില്‍ പെടുന്നു. വ്ൃക്തിസത്തയെ 

സാമൂഹികമായ ബോധനിലവാരത്തിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ത്തുന്നതിനാണ്‌ കവി സമഷ്ടിചേതസ്സിനെ 

കഥാപാത്രങ്ങളിലൂടെ സജീവമാക്കുന്നത്‌. 

ജീവിതാശകളെല്ലാം നശിച്ച ആത്മഹത്യ ചെയ്യാന്‍ തടാകത്തിലെ കയത്തിലേക്ക്‌ എടുത്തു ചാടിയ 

നളിനിയെ ഒരു യോഗിനി വന്ന രക്ഷപ്പെടുത്തുന്നു. ആത്മഹത്യാശ്രമത്തിനുള്ള കാരണമൊന്നും അപ്പോള്‍ 

അവര്‍ തിരക്കിയില്ല. തന്റെ കരച്ചിലില്‍നിന്നും അവരുടെ യോഗവൈഭവത്തില്‍ നിന്നും കാര്യങ്ങളറിഞ്ഞിരി 

ക്കാമെന്നാണ്‌ നളിനി അനുമാനിക്കുന്നത്‌. ഈറന്‍ മാറാനായി യോഗിനി കൊടുത്ത മരവുരി ധരിച്ച്‌ 

133- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-697, (ശ്ലോകം-101)
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മറ്റൊരു ദേഹമെടുത്ത പരേതാത്മാവിനെപ്പോലെ അവള്‍ അവരെ അനുഗമിച്ചു. അവരൊന്നിച്ചുള്ള ആശ്ര 

മവാസം വിത്തിന്‌ മേഘം മഴയെ കൊടുക്കുന്നതുപോലെ നളിനിയുടെ ജീവിതം അവര്‍ സാര്‍ത്ഥകമാക്കി. 

പരമനിഃശ്ര്രേയസത്തിന്‌ അവര്‍ നളിനിക്ക്‌ ആത്മവിദ്യ ഉപദേശിച്ചു. ജീവിതമെന്നതുപോലെ കെട്ടി 

ക്കിടക്കുന്ന രാത്രിയുടെ ഇരുണ്ട കയത്തില്‍ നിന്നും ജീവിതത്തിന്റെ പുത്തനുഷസ്സിനലേക്ക്‌ നളിനിയെ 

പിടിച്ചു കയറ്റിയ യോഗിനി എല്ലാ രക്ഷാകര്‍ത്തൃത്ത്വവും കൈക്കൊള്ളാന്‍ ബാദ്ധ്യസ്ഥയായ സമഷ്ടി 

ചേത സ്സിലെ മഹാമാതാവിനെപ്പോലെയാണ്‌ നിലകൊള്ളുന്നത്‌. ദിവാകരയോഗി നല്‍കുന്ന 

ദിവ്യസ്നേഹത്തില്‍ അധിഷഠിതമായ ഹിതോപദേശത്തിന്റെ അന്തഃസാരം പാഞ്ചഭാതികമായ ദേഹത്തെ 

മറികടന്നാണ്‌ നളിനി സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കുന്നത്‌. അവിടെ കമിതാവ്‌ എന്നതിലുപരി ഗുരുവും രക്ഷകനുമായ 

മഹാപിതാവിന്റെ സ്ഥാനം കൂടി ദിവാകരന്‍ കൈക്കൊള്ളുന്നുണ്ട്‌. ഒടുവില്‍ നളിനി ദേഹം വെടിഞ്ഞ 

പ്പോള്‍ സന്ധ്യാകര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശേഷം കാഷായവസ്ത്രമണിഞ്ഞ്‌ അരികിലെത്തിയ അവള്‍ ചത്ത പശു 

ക്കുട്ടിയെ കണ്ട തള്ളപ്പശുവെപ്പോലെ വാവിട്ടു കരയുന്നതായാണ്‌ കവി പറയുന്നത്‌. പ്രപഞ്ചത്തില്‍ 

വര്‍ത്തിക്കുമ്പോള്‍ അതിലഭിമുഖീകരിക്കുന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ കണ്ടില്ലെന്നു നടിക്കുന്നവരല്ല ആത്മസംയ 

മനം നേടിയ വിജഞാനികള്‍. അതുകൊണ്ടുതന്നെ ഇവിടെ സംയമ്മേന്ദ്രിയരായ യോഗിനിയുടെയും ദിവാ 

കരയോഗിയുടെയും പ്രതികരണം മാനവികതയുടെ ഓല്‍കൃഷ്ട്യത്തെയാണ്‌ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നത്‌. അനാ 

ദിയായ മാതൃത്വത്തിന്റെ ഈര്‍പ്പമാണ്‌ രോദനമായി യോഗിനിയിലൂടെ പുറത്തു വന്നത്‌. 

മദനനും ലീലയും കുറെ കാലത്തിനുശേഷം കാട്ടില്‍വെച്ച്‌ തമ്മില്‍ കണ്ടപ്പോള്‍നടത്തുന്ന സ്നേഹ 

പ്രകടനത്തെക്കുറിച്ച്‌ കവി ഇങ്ങനെ പറയുന്നു. പ്രിയതമനെ സ്നേഹത്തിന്റെ ഇരിപ്പിടമായ ഹൃദയ 

ത്തിലും എപ്പോഴും ദുഃഖംകൊണ്ട ചുടുന്ന നെറ്റിയിലും ഒരമ്മ കുഞ്ഞിനെ എന്നപോലെ ലീല ചുംബി 

ച്ചു. ഇവിടെ ലീല കാമുകിയുടെ ഭാവത്തിലല്ല മദനനോട ഇപെടുന്നത്‌. പ്രിയതമന്റെ നിഷക്കളങ്ക 

പ്രണയത്തിന്റെ ആസ്ഥാനമായ ഹൃദയത്തിലും വിരഹദുഃഖം മാറ്റാന്‍ നെറ്റിയിലും തലോടി ചുംബിക്കു 

കയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ മദനനെ സംബന്ധിച്ച്‌ ലീല മാതൃപ്രരൂപമായാണ്‌ മുന്നില്‍ 

നില്‍ക്കുന്നത്‌. കൊടുംകാട്ടിലുപേക്ഷിക്കപ്പെട്ട ഗര്‍ഭിണിയായ സീത ബോധംകെട്ടു കിടക്കുമ്പോള്‍ തന്റെ 

ആശ്രമം അടുത്തുതന്നെയാണെന്നും അതിനെ സ്വന്തം വീടുപോലെതന്നെ കാണണമെന്നും വാത്മീകി 

134- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-306, (ശ്ലോകം-112) 

135- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 382, (ശ്ലോകം-59)
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പറയുന്ന സന്ദര്‍ഭം ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയിലുണ്ട്‌. പേമഴയില്‍ മുങ്ങിക്കിടക്കുന്ന ഭൂമിക്ക്‌ വേനല്‍ക്കാ 

ലമെന്നതുപോലെ സീതയ്ക്ക്‌ ആ സാന്നിദ്ധ്യം അനുഭവപ്പെട്ടു. അച്ഛന്‌ മകളോടെന്നതുപോലെയുള്ള 

വാത്സല്യവും സുരക്ഷിതത്ത്വവും സീതയ്ക്ക്‌ പ്രദാനം ചെയ്ത വാത്മീകിമഹര്‍ഷിക്ക്‌ മഹാപിതാവിന്റെ 

കര്‍ത്തൃത്ത്വമാണ്‌ ഇവിടെയുള്ളത്‌. 

വാസന, സംസ്‌ക്കാരം 

പ്രാപഞ്ചികമായ ചലനപ്രതിചലനങ്ങളുടെ സ്വാധിനം വൃഷ്ടിഗതമായ ചിത്തത്തില്‍ വീഴ്ത്തുന്ന 

സമ്മുശ്രണങ്ങളാണ്‌ വാസനകള്‍. ഇതിന്റെ സമഷടിഭാവമാണ്‌ സംസ്‌ക്കാരം. താഴ്വാരത്തിലെത്തിയ 

ദിവാകരയോഗി ഒരുനിമിഷം ചിന്തപൂണ്ട്‌ നെടുവീര്‍പ്പിടുന്നതിന്റെ കാരണമന്വേഷിക്കുമ്പോള്‍ 

ജന്തുവിന്നു തുടരുന്നു വാസനാ / ബന്ധമിങ്ങുടലു വിഴുവോളവും 

സ്ഥുലസുക്ഷമകാരണങ്ങളായ ശരീരം വീഴുന്നതുവരെ ജീവിക്ക്‌ വാസനാ ബന്ധം തുടരുന്നുവെന്ന്‌ 

കവി തിരിച്ചറിയുന്നു. ഒരു ബോധസത്തയുടെ വിവിധ രൂപഭാവങ്ങളിലുള്ള പരിച്ചേദങ്ങളാണ്‌ 

സൃഷ്ടിജാലങ്ങള്‍. വിഷയരാഗംതന്നെയാണ്‌ ആത്മാവില്‍ അഹങ്കാരം, ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍, മനസ്സ്‌, ശരീരം 

എന്നിതൊക്കെയായി വികസിക്കുന്നതെന്ന്‌ വിചാരം ചെയ്തുറപ്പിക്കണ മെന്ന്‌ ശ്രീനാരായണ ഗുരു 

ആത്മോപദേശ ശതകത്തില്‍ പറയുന്നു. സുഖലബ്ധിക്കുള്ള വാസനയില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌ 

വിഷയരാഗങ്ങളുടെ നിലനില്‍പ്പ്‌. ബാഹ്യാഭ്യന്തരപരിണാമങ്ങളുടെ ഗതിവിഗതികള്‍ക്കനുസൃതമായി 

അവയെല്ലാം അവബോധത്തില്‍ ആലേഖനം ചെയ്തിരിക്കും. അത്‌ നിശ്ചിത സ്ഥലകാലവ്യത്തത്തില്‍ 

സോപാധികമായി പ്രകടമാകുമ്പോള്‍ പ്രാരബ്ധകര്‍മ്മങ്ങള്‍ ചുരുളഴിയാനുതകുന്ന വാസനയായി 

പ്രകടമാകുന്നു. സംയമ്മേന്രിയനായ ഒരു യോഗിക്ക്‌ അദ്ദേഹം ഇടപെടുന്ന ലോകത്തിന്റെ തനതവസ്ഥ 

അറിയാം. അദ്ദേഹം ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന അവബോധം ഒരിക്കലും വിഷയപ്രപഞ്ചത്തോടുള്ള 

വിച്ചേദമായിരിക്കില്ല, മറിച്ച അത്‌ ബഹുസ്വരതയുടെ സമ്യക്കായ പാരസ്പര്യം നിറഞ്ഞതായിരിക്കും. 

പ്രാപഞ്ചികാവബോധശത്തിന്റെ ഇടങ്ങളും അതില്‍ സജീവമായിരിക്കും. അതുകൊണ്ട്‌ സാധാരണ 

136- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-382, (ശ്ലോകം-60) 

137- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 276, (ശ്ലോകം-14) 

138- ഒരുരതി തന്നെയഹന്തയിന്ദ്രിയാന്തഃ / കരണകളേബരമെന്നിതൊക്കെയായി 

നാരായണ ഗുരു- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്നു)- പ്രൊഫ.ജി. 

ബാലകൃഷണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട,എഡി-1, തിരുവനന്തപുരം-2003 പുറം-678, (ശ്ലോകം-70)
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ക്കാരനെപ്പോലെ യോഗിക്ക്‌ ഉല്‍ക്കണ്ഠപ്പെടാനുള്ള അവകാശത്തെ നീതീകരിക്കാനാണ്‌ ദേഹവൈവി 

ദ്ധ്യങ്ങളിലൂടെ പിന്തുടരുന്ന വാസനാബന്ധം ലക്ഷ്യതലമായ വിമുക്തിയിലേക്കുയരുന്നതു വരെ 

നിലനില്‍ക്കുമെന്ന്‌ കവി പറഞ്ഞത്‌. നളിനിയില്‍ മറ്റിടങ്ങളില്‍ 

കുന്ദവല്ലി വനഭൂവില്‍ നില്‍ക്കിലും കുന്ദമാണതിനു കാന്തി വേറെയാം (ശ്ലോകം-22) 

മിന്നുകില്ലി തടില്ലര്ര ശാതയായ്‌ ഖിന്നമാകിലുമഹോ തടില്ലത (ശ്ലോകം-23) 

എന്ന്‌ സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു. നളിനിയുടെ കുലീനമായ സൌന്ദര്യത്തിലേക്ക്‌ വിരല്‍ചൂണ്ടി കുരു 

ക്കുത്തി മുല്ല കാട്ടില്‍ നിന്നാലും അതിന്റെ കാന്തി വേറെതന്നെയാണെന്നും മിന്നല്‍ക്കൊടി ശരത്ക്കാല 

മേഘത്തിനിടയിലാണെങ്കിലും അത്‌ മിന്നിത്തിളങ്ങുകതന്നെ ചെയ്യുമെന്നും കവി നിദര്‍ശിക്കുന്നു. മറ്റു 

ള്ളവയുടെ സ്വാധീനവും ചുറ്റുപാടുകളുടെ സമര്‍ദ്ദവും ഒന്നിന്റെ അവസ്ഥിതിയെ ആത്യന്തികമായി രൂപ 

പ്പെടുത്തില്ലെന്ന്‌ മുല്ലവള്ളിയെയും മിന്നല്‍ക്കൊടിയെയും ഉദാഹരിച്ച്‌ കവി പറയുന്നു. അധീശത്വവും 

വിധേയത്വവും തീരുമാനിക്കുന്നത്‌ അതിലെ ആന്തരികഭാവങ്ങള്‍തന്നെയാണന്ന്‌ ഇവിടെയെല്ലാം കവി 

സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. തനത്‌ ഭാവത്തിലേക്ക്‌ വേരോട്ടം കിട്ടിയിട്ടുള്ള ഒന്നിന്‌ ഒരിക്കലും മറ്റൊന്നായിത്തീ 

രാന്‍ കഴിയില്ല. ബാഹൃഘടകങ്ങുടെ ഇടപെടലുകള്‍ ഉള്ളതുപോലെ തോന്നുന്നത്‌ തന്നിലെ സാദ്ധ്യത 

കളെ യഥാവസരം ഫലപ്രദമായി വിനിയോഗിക്കാത്തതുകൊണ്ടാണെന്ന്‌ കവി ഇതിലൂടെയെല്ലാം 

വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

ചണ്ഡാല ഭിക്ഷുകിയിലെ പ്രകൃതിവര്‍ണ്ണനയില്‍ ഇരതേടാനാകാതെ കൊടുംവെയിലില്‍ വാടി 

ത്തളര്‍ന്ന്‌ മരച്ചില്ലകളില്‍ വിശ്രമിക്കുന്ന പക്ഷികളെ കണ്ട്‌ കവി പറയുന്നു- 

ഹന്ത തടി തളര്‍ന്നാര്‍ത്തി കലരുന്ന / ജന്തു നിസര്‍ഗ്ഗ വികാരമേലാ 

ശരീരം തളര്‍ന്ന്‌ ദുഃഖിച്ചിരിക്കുന്ന ജീവികള്‍ക്ക്‌ അവയുടെ മൌലികമായ നൈസര്‍ഗ്ഗികമായ 

പ്രചോദനങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുകയില്ല. സ്വത്വബോധത്തില്‍നിന്ന്‌ ഉറവെടുക്കുന്ന മാലിക്രപചോദനങ്ങളെ വ്ൃക്തി 

യുടെ ബോധമനസ്സ്‌ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നത്‌ അതിന്നനുഗുണമായ ഉപാധിവിശേഷങ്ങളോടെയാണ്‌. ഇന്ദ്രിയ 

മനോബുദ്ധികള്‍ പരിക്ഷീണിതമായ അവസ്ഥയിലിരിക്കുമ്പോള്‍ ജീവന്റെ നൈസര്‍ഗ്ഗികസ്പന്ദനങ്ങളെ 

ചലനാത്മകമാക്കാന്‍ കഴിയില്ല. വാസനാബലംപോലെതന്നെ പ്രധാനമാണ്‌ അത്‌ പ്രകടിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള 

ഉപാധികളുടെ കാര്യക്ഷമതയും. ബാഹ്യസ്വാധീനങ്ങളൊന്നുമില്ലാതെ ജന്മവാസനയാല്‍ തുടരുന്ന കര്‍മ്മം 

തന്നെയാണ്‌ ഇതില്‍ ഉന്നയിക്കപ്പെടുന്ന നൈസര്‍ഗ്ഗികഭാവം. 

139- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്ു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-279, (ശ്ലോകം-22) 

140- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 260, (ശ്ലോകം-23)

.
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ഭാഷ, അര്‍ത്ഥം 

മുന്‍പരിചയത്തോടെ ദിവാകരനോട സംവദിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ നളിനി സൂചിപ്പിക്കുന്നു. മറ്റു 

കുളവര്‍ക്ക്‌ തന്റെ ഉള്ളു കാണിക്കുവാന്‍ ഈശ്വരന്‍ ഉപായമൊന്നും തന്നിട്ടില്ല. അര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള സംശയ 

ങ്ങള്‍ വരുമെന്നതിനാല്‍ ഇന്ന്‌ നിലവിലിരിക്കുന്ന ഭാഷ അപൂര്‍ണ്ണം തന്നെയാണ്‌. മനസ്സിലെ വൈകാ 

രികതകളെയും വിവേകത്തിന്റെ സമഗ്രതയെയും തുറന്നാവിഷക്കരിക്കാന്‍ ഉപാധികളൊന്നും ഈശ്ധ 

രന്‍ തന്നിട്ടില്ലെന്നതാണ്‌ നളിനിയുടെ ദുഃഖം. അവര്‍ കുറെ കാലത്തിനുശേഷമാണ്‌ ദിവാകരയോഗിയെ 

കാണുന്നത്‌. അപ്പോള്‍ പഴയ ഓര്‍മ്മയില്‍ അദ്ദേഹത്തോട മനസ്സ്‌ തുറക്കാന്‍ പ്രയാസമുണ്ട. സംവേദനം 

സാര്‍ത്ഥകവും സുസംസ്കൃതവുമാകണമെങ്കില്‍ അതിനെ സമ്പൂര്‍ണ്ണമായി ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഭാഷ തന്നെ 

വേണം. സംവേദനം നടത്തുമ്പോള്‍ അര്‍ഥശങ്കകളാല്‍ പിഴവു പറ്റാനിടയാക്കുന്ന ഭാഷ അപൂര്‍ണ്ണമാണ്‌. 

അപരിമേയമായ ആശയങ്ങളെ ദ്യോതിപ്പിക്കുവാന്‍ പരിമിതമായ ഭാഷാഘടനയ്ക്ക്‌ കഴിയില്ല. മാത്രമല്ല, 

നളിനി തന്റെ മാനസിക സംഘര്‍ഷവും ലാകികസകങ്കടങ്ങളും അപൂര്‍ണ്ണമായ ഭാഷയില്‍ അവതരിപ്പി 

ക്കുമ്പോള്‍ ദിവാകരയോഗി അന്യഥാ ധരിക്കാനുമിടയുണ്ട്‌. ഉല്‍കൃഷ്ടമായ ബോദ്ധ്യത്തെ സാക്ഷ്യപ്പെടു 

ത്താന്‍ വാക്കുകളെല്ലാം അസമര്‍ത്ഥങ്ങളാണെന്ന്‌ ഉപനിഷത്തുകള്‍ ഉദ്ഘോഷിക്കുന്നു. ചക്ഷുരാദി 

ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ക്കോ വാക്കിനോ മനസ്സിനോ പ്രാപിക്കാന്‍ കഴിയാത്തത്‌ (കേനോപനിഷത്ത്‌ മന്ത്രം-3, 

വാഗിന്ദ്രിയത്തിനു വിഷയമല്ലാത്തതും എന്നാല്‍ വാക്കിനെ പ്രവര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്നതുമായ ചൈതന്യം 

(കേനോപനിഷത്ത്‌ മ്ര്ത്രം-4), വാക്കുകള്‍ മനസ്സോടുകൂടി പ്രാപിക്കാതെ മടങ്ങുന്ന തലം 

(തൈത്തിരീയോപനിഷത്ത്‌ അനുവാകം-2-9), വാക്കുകൊണ്ടോ മനസ്സുകൊണ്ടോ കണ്ണുകൊണ്ടോ 

പ്രാപിക്കാന്‍ കഴിയാത്തത്(കഠോപനിഷത്ത്‌ 6-12) എന്നിങ്ങനെയാണ്‌ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കേണ്ടുന്ന 

ര്രാഹ്മീസ്ഥിതിയെ ഉപനിഷത്തുകള്‍ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. പ്രസ്തുത ദിശയിലേക്ക്‌ സഞ്ചരിച്ചു 

141- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-296, (ശ്ലോകം-76) 

144-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-478 

145- കഠോപനിഷത്ത്‌ (ശാങ്കരഭാഷ്യ സഹിതം)- വിവ: ഡോ.ടി.എന്‍.എന്‍. ഭട്ടതിരിപ്പാട, ഡി.സി. ബുക്ക്‌സ്‌, 

ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, 1994, പുറം-111

.

 141  

142
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145 

142-Upanishads in Sankara’s own words, Vol-2- Vidya vachaspathi V.Panoli- Mathrubhumi Printing & Pub-

lishing Co. Ltd. Edi-1,1992, page-392

143- Upanishads in Sankara’s own words, Vol-2- Vidya vachaspathi V.Panoli- Mathrubhumi Printing &

Publishing Co. Ltd. Edi-1,1992, page-98
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കൊണ്ടിരിക്കുന്ന സ്പന്ദനങ്ങളെ കൃത്യമായ ഒരാശയമാക്കി അവതരിപ്പിക്കാന്‍ പദകോശങ്ങളുടെ 

സമുച്ചയമായ ഭാഷയ്ക്ക്‌ കഴിയില്ലെന്നാണ്‌ ഇവിടെ കവി സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നത്‌. 

പ്രരോദന ത്തില്‍ എ.ആര്‍. രാജരാജവർമ്മയുടെ സാഹിത്യവഴികളുടെ ഗുണസമ്പുഷടിയെപ്പറ്റി 

ചിന്തിക്കുമ്പോള്‍ കവി ഇങ്ങനെ പറയുന്നു. ഉദ്ദേശിച്ച അര്‍ത്ഥം കണ്ടെത്താന്‍ കഴിയുന്ന വിധത്തിലുള്ള 

അര്‍ത്ഥചാരുത എവിടെ? വെറും ശബ്ദമാകുന്ന ഇന്ദ്രജാലത്തിലുള്ള കൌതുകമെവിടെ? അന്യരുടെ 

ഗുണമേന്മ ഹുങ്കാരത്താല്‍ മാഞ്ഞു പോകില്ല. ഭൂമിയില്‍ പൂങ്കോഴികള്‍ക്കും കുയിലുകള്‍ക്കും സ്ഥാനമു 

ണ്ട്‌. പ്രാസവാദസന്ദര്‍ഭത്തില്‍ സജാതീയ ദ്വിതീയാക്ഷര്രപാഠാസവാദികള്‍ കേരളവര്‍മ്മയുടെ ഭാഗത്ത്‌ 

നിന്നപ്പോള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ മരുമകനായ എ.ആര്‍. രാജരാജവര്‍മ്മ മറുപക്ഷത്തായിരുന്നു നിലയുറപ്പി 

ച്ചത്‌. വൈവിദ്ധ്യമാര്‍ന്ന ഭാവുകത്വത്തെ വ്യക്തിബന്ധങ്ങള്‍ക്ക്‌ സ്വാധീനിക്കാനാകില്ലെന്ന അദ്ദേഹത്തിന്റെ 

കര്‍ശന നിലപാട പ്രതിയോഗികളുടെ ഹുങ്കാരത്തില്‍ മുങ്ങിപ്പോയില്ല. കാവ്യത്തിലെ വൈവിദ്ധ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

ഈ ലോകത്തിലെ പൂങ്കോഴികള്‍ക്കും കുയിലുകള്‍ക്കുമൊരുപോലെ അതാതിടങ്ങളുണ്ടെന്ന കാഴചപ്പാ 

ടാണ്‌ കവി ഇവിടെ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഒരു തലത്തെയും നിരാകരിക്കാതെ അറിവിനു വിഷയമായവയെ 

എല്ലാം നിയ്ന്ത്രിത്( ) യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെന്ന്‌ അപഗ്രഥിച്ച്‌ അവയ്ക്കെല്ലാം ഉണ്മയേകുന്ന ഏക 

സത്യത്തെ അനാവൃതമാക്കുന്ന അദ്വൈതദര്‍ശനത്തിന്റെ നിലപാടാണ്‌ കവി ഇവിടെ കൈക്കൊള്ളുന്ന 

ത്‌. 

ശാസ്ത്രങ്ങളുടെ അപര്യാപ്തത 

ഭൌതികവും ആദ്ധ്യാത്മികവുമായ വിവിധ ശാസ്ത്രസഞ്ചയങ്ങളുടെ പ്രസക്തിയും പരിമിതികളും 

മനസ്സിലാക്കിയ കവിയാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍. ഏതൊരു ദര്‍ശനത്തിനും അതിന്റെതായ വീക്ഷണത്തെയും 

നിലപാടുകളെയും സമര്‍ത്ഥിക്കാനുതകുന്ന ശാസ്ര്രസംവിധാന്രകമമുണ്ട്‌. തന്റെ ബുദ്ധി പെട്ടന്ന്‌ വര്‍ദ്ധി 

ക്കുന്ന വിധത്തില്‍ നിഗമങ്ങളും ശാസ്ത്രങ്ങളും ശ്രദ്ധിക്കണം. ശാസ്ര്രം മനസ്സിലാക്കുന്തോറും മനു 

ഷ്വ്യന്‍ അറിവുള്ളവനായി മാറുമെന്നും അവനില്‍ വിജ്ഞാനതൃഷ്ണയും വര്‍ദ്ധിക്കുമെന്നും സാമാന 

ധര്‍മ്മങ്ങള്‍ എന്ന ഉദ്ബോധന കാവ്യത്തില്‍ അദ്ദേഹം വ്യക്തമാക്കുന്നു ഈ വിചിന്തനത്തെ 

സ്തോത്രകൃതികളിലും ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങളിലും അവതരിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട. 

146- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-64, (ശ്ലോകം-54) 

147- അതേ പുസ്തകം- പുറം-478

.
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ക്ഷണികവാദികള്‍ മുതലായവര്‍ക്ക്‌ അടുക്കാനാകാത്ത്ര്ത ദുരെയിരിക്കുന്നതും സത്ൃയജ്ഞാനി 

കളുടെ ഉള്ളം കൈയ്യിലിരിക്കുന്നതുമായ ദൈവമേ എന്ന്‌ ഭക്തവിലാപത്തില്‍ കവി ഈശ്വരനെ അഭി 

സംബോധന ചെയ്യുന്നു. ഇവിടെ ഈശ്വരനിലുള്ള വിശ്വാസമോ അവിശ്വാസമോ ഈശ്വരന്റെ അസ്തി 

ത്വത്തിനോ പ്രീതിക്കോ മാനദണണ്‍്ഡങ്ങളാകുന്നില്ല. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ ഗതിവിഗതികളെ നിയന്ത്രിച്ചും 

ജീവജാലങ്ങള്‍ക്ക്‌ അവരവരുടെ കര്‍മ്മഫലം അനുവദിച്ചും നിലകൊള്ളുന്ന സാര്‍വ്വലാകികനിയമമായ 

ഈശ്വരന്‍ ല്വന്ധാതീതനാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ഇവിടെ ക്ഷണികാദിവാദികളെന്ന്‌ വിവക്ഷിക്കുന്നത്‌ ബൌദ്ധ 

ചിന്തകളുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ശാസ്ര്രഗ്രന്ഥങ്ങളുള്‍പ്പെടെയുള്ളവയില്‍ പാണ്ഡിത്യം നേടിയ വിവാദ കുതു 

കികളെയാണ്‌. അവര്‍ തര്‍ക്കവിതര്‍ക്കങ്ങളിലൂടെയെല്ലാം ലക്ഷീകരിക്കുന്ന സത്യത്തെ സ്വാനുഭൂതമാക്കി 

യവരല്ല. മാര്‍ഗ്ഗത്തെ ലക്ഷ്യമാക്കി തെറ്റിദ്ധരിച്ച അക്കൂട്ടര്‍ ശാസ്ര്രഗര്‍ത്തങ്ങളില്‍ നിപതിച്ചവരാണ്‌. അവ 

രില്‍ നിന്നും വ്യത്യസ്തമായി വാദാതീതമായ സത്യത്തെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിച്ച വിജഞാനികള്‍ക്ക്‌ കരഗത 

മായതാണ്‌ ഈശ്വരതത്ത്വം. ഭക്തവിലാപത്തിലെ (ശ്ലോകം-53) ഘടപടാദി ഭാഭതികവാദങ്ങളില്‍ നിന്നെ 

ല്ലാം ഒഴിഞ്ഞ്‌ ചിദാകാശത്തെ പ്രാപിക്കത്തക്കവണ്ണം ദൈവമേ എന്നെ അനുഗ്രഹിച്ചാലും എന്ന പ്രാര്‍ത്ഥ 

നയിലും ഇതേ ആശയമാണുള്ളത്‌. 

മരണത്തെ ജയിക്കാന്‍ മനുഷ്യര്‍ വളരെ നാളായി ശ്രമിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും അതിനൊന്നും ഇതു 

വരെ ഫലം കണ്ടില്ലെന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. പ്രതിഭയുടെ പ്രകാശംകൊണ്ട്‌ സൂര്യനു തുല്യം ജ്വലി 

ക്കുന്ന മനുഷ്യനും വെളിച്ചമേ കണ്ടിട്ടില്ലാത്ത ക്ൃമിക്കും ഒരുപോലെ മരണം സംഭവിക്കുന്നത്‌ കഷ്ടം 

തന്നെയാണ്‌. ഏറെക്കാലമായി തലച്ചോറ്‌ പുകച്ചു കൊണ്ടിരുന്നിട്ടും ഈ ദുഃഖം പരിഹരിക്കാന്‍ ആധു 

നികശാസ്ത്രത്തിന്‌ കഴിഞ്ഞിട്ടില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ കവി ചോദിക്കുന്നു. ശാരീരവിജ്ഞാനമേ, നിന്റെ ശ്രമം 

എന്തായി? നീ എത്ത നാള്‍ ഉഴറി? രസതന്ത്രമേ, ഭഭതികശാസ്ത്രമേ എന്താണ്‌ നിങ്ങളും ആഗ്രഹിക്കു 

ന്നത്‌? നിങ്ങളുടെ പിതാവായ മനുഷ്യന്‍ ചിന്തകൊണ്ടു മുരടിച്ചു പോയിരിക്കുന്നു. അവനെത്തിച്ചേരുന്ന 

അവസാന സ്ഥിതി ദയാര്‍ഹമാണ്‌. ഇതു നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ ലജ്ജാകരമാണ്‌. ഭഭതികശാസ്ത്രം എത്ര വികസി 

ച്ചിട്ടും അവന്റെ മൌലികമായ പ്രശനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇതുവരെ പരിഹാരം കാണാന്‍ കഴിഞ്ഞിട്ടില്ല. ലോകത്തെ 

148- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-82, (ശ്ലോകം-25) 

149- അതേ പുസ്തകം- പുറം-478, (ശ്ലോകം-3) 

150- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-94, 95 (ശ്ലോകം-124,125)
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വിവിധ നിലപാടുകളിലൂടെ വ്യാഖാനിക്കുന്ന തത്ത്വചിന്തയും അടിസ്ഥാന സൌകര്യങ്ങളെ മെച്ചപ്പെടു 

ത്തുന്നതിലൂടെ മനുഷ്യജീവിതത്തെ മാറ്റി മറിക്കുന്ന ഭഭാതികശാസ്ര്രവും മരണതത്ത്വം കണ്ടെത്തുന്ന 

തില്‍ പരാജയപ്പെട്ടുവെന്നാണ്‌ ദുഃഖവിവശനായ കവി ഇവിടെ ആക്ഷേപിക്കുന്നത്‌. സാമൂഹികമായ 

നന്മയും വ്യക്തിയുടെ ആത്യന്തികമായ ക്ഷേമൈശ്ചര്യങ്ങളും പ്രദാനം ചെയ്യാന്‍ ഭാതിക/ ആത്മീയ ഭേദ 

മെന്യേ അറിവിനു വിധേയമാകുന്ന വിഷയങ്ങള്‍ക്കെല്ലാമുള്ള പരിമിതികളെയാണ്‌ കവി ഇവിടെയെല്ലാം 

എടുത്തു കാട്ടുന്നത്‌. 

പ്രകൃതി 

നല്ലവണ്ണം പ്രവൃത്തികള്‍ ചെയ്ത്‌ നിരന്തരം പരിണാമത്തിന്‌ വിധേയമാകുന്ന ഒന്നാണ്‌ പ്രകൃ 

തി. അദ്ദവെതദര്‍ശനത്തില്‍ ത്രിഗുണങ്ങളായ സത്വം, രജസ്സ്‌, തമസ്സ്‌ എന്നിവയുടെ സംഘാതമാണത്‌. 

അതിലെ സാത്വികാംശത്തില്‍നിന്ന്‌ ജ്ഞാന്നേന്ദ്രിയങ്ങളും രാജസാംശത്തില്‍നിന്ന്‌ കര്‍മ്മേന്ദ്രിയങ്ങളും 

താമസാംശത്തില്‍നിന്ന്‌ പഞ്ചഭൂതങ്ങളും (6്രകടമാകുന്നു. വൈവിദ്ധ്യമാര്‍ന്ന സൃഷ്ടികളുടെ 

ഗുണഘടനയ്ക്ക്‌ ആധാരം ത്രിഗുണാത്മികയായ പ്രകൃതിയാണ്‌. പ്രകൃതി /പുരുഷന്‍ എന്നിവയെ 

ആത്യന്തികതത്ത്വങ്ങളായി സ്വീകരിക്കുന്ന സാംഖ്ൃദര്‍ശനത്തില്‍നിന്ന്‌ വൃത്യസ്തമായി പരമാത്മാവിന്റെ 

അനന്യൃശക്തിയെന്ന നിലയില്‍ പ്രകൃതിയെ മായയെന്നും അവിദ്യാലക്ഷണമെന്നും വേദാന്തികള്‍ 

സംബോധന ചെയ്യുന്നു. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ ഉല്പത്തി-സ്ഥിതി-ലയങ്ങള്‍ നിരൂപണം ചെയ്യുന്നിടത്താണ്‌ 

പ്രകൃതിനിരൂപണം പ്രസക്തമാകുന്നത്‌. പരമസത്തയില്‍നിന്ന്‌ അനനൃമായതുകൊണ്ട്‌ പ്രകൃതിയെ 

അതിന്റെ സുക്ഷമതലത്തില്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌ ആത്മാന്വേഷണത്തിന്റെ അനിവാര്യതയാണ്‌. 

ആശാന്‍കവിതകളില്‍ ഈ തലത്തിലാണ്‌ പ്രകൃതി സംബന്ധമായ പരാമര്‍ശങ്ങളുള്ളത്‌. 

ആശാന്റെ പ്രകൃതിസങ്കലപം സാംസ്ക്കാരികാവബോധശത്തിന്റെയും നവോത്ഥാനമുല്യങ്ങളുടെയും 

പ്രതിനിധാനമാണ്‌. സഹജാവബോധത്തിലൂടെയാണ്‌ ആശാന്റെ നായികമാര്‍ ദിശകളറിഞ്ഞ്‌ സംസ്ക്കാ 

രത്തിന്റെ ആഭ്ൃന്തരഭൂപടങ്ങളിലൂടെ സഞ്ചരിക്കുന്നത്‌. പുതിയലോകബോധവും പരമ്പരാഗത ജീവിത 

മൂല്യങ്ങളും ആശാന്‍ കവിതകളിലെ നിര്‍ണ്ണായകഘടകങ്ങളാണ്‌. സാമൂഹിക്രപപതിഫലനമുള്ള ആത്മ 

പ്രകാശനത്തിന്റെ വിശുദ്ധോപകരണമായി ആശാന്റെ കാവ്യഭാഷ നിലകൊള്ളുന്നതും അതുകൊണ്ടാണ്‌. 

മനുഷ്യനും ചരാചരപ്രപഞ്ചവും തമ്മിലുള്ള സൂക്ഷമമായ ജൈവബന്ധത്തെയാണ്‌ വീണപൂവ്‌ ഉള്‍പ്പ 

151-രാജഗോപാല്‍ എന്‍. കെ.- സംസ്കൃത നിരുക്തകോശം- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട-എഡി-1, 1999, പുറം 
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ടെയുള്ള സൃഷടികളിലെല്ലാം കവി സവിശേഷമായി അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. അചേതനത്വത്തെ മനുഷ്യഭാ 

വങ്ങളും വികാരങ്ങളുമായി കൂട്ടിയിണക്കി പ്രകൃതിയെയും മനുഷ്യനെയും അഭേദാവസ്ഥയില്‍ അവത 

രിപ്പിച്ച ഐഹികജീവിത ദുഃഖങ്ങളില്‍ നിന്നുള്ള വിമോചനത്തിനുവേണ്ടി അനുഷ്ഠിക്കുന്ന നിരന്തര 

സാധനയുടെ സാഫല്യമാണ്‌ വീണപൂവ്‌. ഗുരു നിത്യ ചൈതന്യയതി എഴുതുന്നു. ഒട്ടും മാനുഷകമല്ലാ 

ത്തൊരു വസ്തുവില്‍ മാനുഷികം അദ്ധ്യാരോപം ചെയ്യുന്നുവെന്നു മാത്രമല്ല ഒരു സ്നേഹസന്ദര്‍ഭം 

ആവിഷ്ക്കരിച്ചു കാണിക്കുവാന്‍ പുവിനെ നിമിത്തമാക്കുമ്പോള്‍ അതില്‍ ബാല്യം, കനമാരം, യവനം 

എന്നിവയെ വഴിക്കു വഴികൊണ്ടു വന്ന്‌ മനുഷ്യരില്‍ നിന്നു തുലോം അകലത്തുള്ള പൂവിനേയും 

ചിത്രശലഭങ്ങളെയും കരിവണ്ടിനെയുമൊക്കെ കഥാപാത്രങ്ങളാക്കി ആശാന്‍ സഹൃദയമനസ്സില്‍ 

എന്തെല്ലാം മധുരഭാവങ്ങളാണ്‌ ഉണ്ടാക്കുന്നത്‌? സ്നേഹത്തിന്‌ പാത്രമാകുന്ന മുഖ്യമായ ജീവിതമൂല്യം 

സൌന്ദര്യമാണെന്നും ആശാന്‍ പറയാതെ പറയുന്നു. 

ദൃശ്യ(്രപഞ്ചത്തെ പരസ്പരാശ്രിതങ്ങളായ പ്രതീകങ്ങളിലൂടെ സമമ്പയിപ്പിക്കുമ്പോഴാണ്‌ 

തത്ത്വാധിഷ്ഠിതമായ പ്രസാദാത്മകയോടെ ജീവിതത്തെ നോക്കിക്കാണാനാകുന്നത്‌. ഇങ്ങനെ ജീവി 

താവസ്ഥകളെ സമഗ്രമായി അപഗ്രഥിച്ചും ഉള്‍ക്കൊണ്ടും കവി എത്തിച്ചേരുന്ന കവിതയിലെ ജീവിതസ 

ത്യം അതിന്റെ അനുഭൂതിതീരവതയില്‍ പ്രാപഞ്ചികമായ സത്യത്തെയും സൌന്ദര്യത്തെയും മറികടക്കു 

ന്നു. ആശാന്റെ ബാദ്ധികവിതാനം ആദ്ധ്യാത്മികതയുടെ കൊടുമുടിയിലും വേര്‍ ഭൂമിയുടെ ഹൃദയ 

ത്തിലും ഉറച്ചു നില്‍ക്കുന്നു. അവിടെ കാവ്യാത്മാവ്‌ ബിംബമായും പ്രതീകമായും പുരോഗമിക്കുന്നതു 

പോലെ സൌന്ദര്യതലം അര്‍ത്ഥചാതുര്യം പ്രസരിപ്പിക്കുന്ന സര്‍ഗ്ഗസാന്നിദ്ധ്യമാകുന്നു. 

എത്തിച്ചേരുന്നവരെ കിളിനാദങ്ങള്‍കൊണ്ട സ്വാഗതം ചെയ്യുന്ന ആ താമരപ്പൊയ്ക ദിവാകരയോഗി 

യെയും ആകര്‍ഷിച്ചുവെന്ന്‌ നളിനിയിലുണ്ട്‌. അതിന്‌ ഉപോദ്ബലകമായി മനോഹരങ്ങളായ സ്ഥലങ്ങള്‍ 

ആരെയും ആകര്‍ഷിക്കുമെന്ന്‌ കവി സാമാന്ൃയവല്‍ക്കരിക്കുന്നു. മംഗളകരവും മനോഹരവുമായ 

വനസ്ഥലിയെ അവാച്യമായ ആനന്ദത്തിന്റെ സ്ഫുരണമായാണ്‌ യോഗികള്‍ നിദര്‍ശിക്കുന്നത്‌. മാത്രമല്ല, 

പ്രകൃതിസൌന്ദര്യത്തോടുള്ള ദിവാകരയോഗിയുടെ ആഭിമുഖ്യവും സഹജമാണ്‌. എങ്കിലും അവബോധ 

ത്തിന്റെ ഓഈന്നത്യത്തെ സൂചിപ്പിക്കുന്ന കൊടുമുടിയില്‍നിന്നും ഒരു ചിര്രത്തിന്റെ ചാരുതയെ എന്ന 

152- നിത്യ ചൈതന്യ യതി, ഗുരു- ആശാനെപ്പറ്റിയുള്ള മൂന്നു പ്രബന്ധങ്ങള്‍- പൂര്‍ണ്ണ പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, 

കോഴിക്കോട്‌, എഡി-1, 1994, പുറഠ-15 

152- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-275, (ശ്ലോകം-10,11)
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പോലെ നിസ്സംഗമായാണ്‌ ദിവാകരയോഗി പ്രപഞ്ചത്തെ നിരീക്ഷിക്കുന്നത്‌. സത്യത്തിന്റെ ആനുഭൂതിക 

മായ പ്രാതിനിദ്ധ്യമാണ്‌ പ്രകൃതിസൌന്ദര്യമുള്‍പ്പെടെയുള്ള എല്ലാ രമ്യഭാവങ്ങളിലുമുള്ളത്‌. ആയതിനാല്‍ 

അലാഈകികമായ അനുഭൂതികള്‍ ലോകഗതിയുടെ എതിര്‍പോക്കല്ലെന്ന ഉത്തമബോദ്ധ്യത്തോടെ 

ദിവാകരയോഗി പ്രകൃതി സൌന്ദര്യത്തെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതായി കാണാം. 

നളിനിയുടെ വിയോഗം ചരാചരങ്ങളിലുണ്ടാക്കിയ പ്രതികരണത്തെപ്പറ്റി ദിവാകരന്‍ പറയുന്നത്‌ 

ഇങ്ങനെയാണ്‌. ഭൂമി അരുവികളാകുന്ന തലമുടി പരത്തിക്കൊണ്ട്‌ വിരഹദുഃഖത്താലിടുന്ന അലമുറ 

ഗുഹകളില്‍ തടഞ്ഞു പുറപ്പെടുന്നത്‌ നീ കാണുന്നില്ലേ? സൂര്യന്‍ ആകാശത്ത്‌ ഉറച്ചു നില്‍ക്കുന്നതു 

പോലെ കാണപ്പെടുന്നു. കാടും അനക്കമറ്റു നില്‍ക്കുന്നു. നീ പൊങ്ങുന്ന ഈക്കുകൊണ്ട്‌ കാലച്രരര 

ത്തിന്റെ ഗതി തന്നെ നിന്നുപോയി. വീണപൂവിന്റെ പതനം അനുഭവപ്പെടുത്തുന്ന തുപോലെ നളി 

നിയുടെ ദേഹവിയോഗദുഃഖം ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലെ സര്‍വ്വചരാചരങ്ങളും പങ്കിടുന്നതായി ദിവാകരയോഗി 

കാണുന്നു. ഏകമായ ഉണ്മയുടെ വിവിധ ആകാരവിശേഷങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ സൃഷ്ടികള്‍ തമ്മിലുള്ള 

അനന്തമായ പാരസ്പര്യമാണ്‌ കവി ഇവിടെ അനാവ്ൃതമാക്കുന്നത്‌. 

സ്ഥലം /കാലം 

സാഹിത്യത്തില്‍ സ്ഥലകാലങ്ങള്‍ക്ക്‌ വളരെ പ്രാധാന്യമുണ്ട്‌. രണ്ട്‌ സംഭവങ്ങള്‍ക്കോ 

അനുഭവങ്ങള്‍ക്കോ ഇടയിലുള്ള അന്തരമാണ്‌ കാലം. ഒന്നാമത്തെ ബിന്ദുവില്‍നിന്ന്‌ മറ്റൊരു 

ബിന്ദുവിലേക്കെത്തി നിലവിലുള്ളതും ആദ്യത്തേതും തമ്മിലുള്ള സ്ഥലരാശിയുടെ അന്തരമാണ്‌ 

സമയാനുഭവത്തിന്റെ അധിഷഠാനം. കാലത്തിന്റെ അമൂര്‍ത്തമായ ഭാവമാണ്‌ സ്ഥലരൂപകത്തില്‍ വിനയ 

സ്തമായിരിക്കുന്നത്‌. പ്രാതിഭാസികമായ അവിദൃയില്‍നിന്നും വ്യാവഹാരികമായ മായയില്‍നിന്നും 

ഉണ്ടാകുന്ന കാലം ആത്യന്തികമായ നിലനില്‍പ്പില്ലാത്തതാണ്‌. ഇന്ദ്രിയസംബന്ധിയായ കാലത്തെ അതീ 

ന്്രിയപരതയിലേക്കുയര്‍ത്തി ഭാതികമായ കാലത്തെയും മാനസികമായ കാലത്തെയും സമമ്പയിപ്പിക്കു 

ന്നതിനുള്ള പരിശ്രമം ഭാരതീയചിന്തയിലുണ്ട്‌. അജ്ഞാനികളാണ്‌ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ കാരണമായി 

കാലത്തെ കണക്കാക്കുന്നതെന്ന്‌ ശ്വേതാശ്വതരോപനിഷത്ത്‌ (6-1) വിലയിരുത്തുന്നു. 

153- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്ു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-320, (ശ്ലോകം-161, 162) 

154- ശ്വേതാശ്വതരോപനിഷത്ത്‌- വ്യാഖ്യാനം-മൃഡാനന്ദസ്വാമി- ശ്രീരാമകൃഷ്ണ മഠം, എഡി.3, തൃശ്ശൂര്‍-1988, 

പുറം-110

.

“

”153 

154

246



ആത്മോപദേശ ശതകത്തില്‍ പുതുതായി മാറിമാറി വന്നുചേരുന്നവയാണ്‌ ഇന്നലെയും ഇന്നും 

നാളെയും അടുത്ത ദിവസങ്ങളുമെല്ലാം എന്നിങ്ങനെ കരുതി മോഹിച്ച്‌ തുടര്‍ച്ചയായി വേറെവേറെയായി 

കണക്കാക്കി എണ്ണിത്തിട്ടപ്പെടുത്തുന്നതെല്ലാം മനസ്സിന്റെ വെറും ഭ്രമം മാത്രം. ഇതിലൊന്നും വസ്തുഭേദം 

ലേശംപോലുമില്ല. ഇക്കാര്യം വിചാരം ചെയ്തുറപ്പിക്കാ നാവശ്യപ്പെടുന്ന നാരായണഗുരു 

സ്ഥലകാലങ്ങളാകുന്ന ബലമില്ലാത്ത നൂലുകൊണ്ടാണ്‌ നെയ്ത വസ്ത്രത്താല്‍ ശരീരം മൂടിയിരിക്കുന്നവ 

ളെ ന്ന്‌ ജനനി നവരത്നമഞ്ജരി യില്‍ ദേവിയെ വാഴ്ത്തുന്നു. പ്രപഞ്ചത്തെ നിരൂപണം ചെയ്യുന്നതി 

നുള്ള സ്ഥിരാങ്കളല്ല സ്ഥലകാലങ്ങള്‍. പരമാര്‍ത്ഥജ്ഞാനം വെളിപ്പെടുമ്പോള്‍ അവ പൊട്ടിത്തകരുമെ 

ന്നതിനാലാണ്‌ നേര്‍ത്ത നൂലിനോട ഉപമിച്ചത്‌. തന്റെ കൃതികളിലൂടനീളം ആശാന്‍ അനുവര്‍ത്തിച്ച 

കാഴ്ചപ്പാടും ഇതുതന്നെയാണ്‌. കാലം പ്രകൃതിസഹജമാണ്‌ കാലം. അത്‌ കൃത്രിമമായി നിര്‍മ്മിക്കപ്പെ 

ടുന്നതല്ല. സ്വയംഭൂവാണ്‌. സമയത്തിന്റെ അതിസൂക്ഷമമായ കണികകള്‍പോലും നഷ്ടമാകാത്തത്‌ എന്ന 

താണ്‌ കാലം എന്ന പദത്തിനര്‍ത്ഥം. പ്രപഞ്ചത്തിലെ ചേതന-അചേതനവും സുക്ഷമസ്ഥുലങ്ങളുമായ 

സമസ്തഭാവങ്ങളെയുമുള്‍ക്കൊള്ളുന്നത്‌ എന്ന്‌ കാലമെന്ന പദത്തിനര്‍ത്ഥമുണ്ട. ജീവജാലങ്ങളുടെ ജന 

നവും നിലനില്‍പ്പും മരണവും കാലവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു എന്ന്‌ ആയുര്‍വ്വേദ സര്‍വ്വവി 

ഇഞഞാനകോശത്തില്‍ കാണാം. 

സ്ഥലാനുബദ്ധമായ സന്തുലിതാവസ്ഥയ്ക്ക്‌ അസ്തിത്വം നടത്തുന്ന സമയാധിഷ്ഠിതമായ ക്രമീ 

കരണങ്ങളാണ്‌ കാലാവബോധ്ര )മായി പ്രകടമാകുന്നത്‌. ഓരോ ജീവജാലങ്ങളിലും 

കാലത്തിന്റെ ഗതിവിഗതികളെക്കുറിച്ചുള്ള അടിസ്ഥാനപരമായ അവബോധമുണ്ടായിരിക്കും. വൈയ 

ക്തികമായ ജന്മവാസനകള്‍( ), മാനസിക വ്യാപാരങ്ങള്‍, ആചാര-വിചാരങ്ങള്‍, അനുഭവങ്ങള്‍, 

അനുഭൂതികള്‍, വിശ്വാസങ്ങള്‍, പ്രതീക്ഷകള്‍, പരി തോവസ്ഥകള്‍ ) എന്നിവ 

കാലാവബോധവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ഒരാശയം രണ്ട്‌ സമയങ്ങളിലോ 

155- നാരായണ ഗുരു- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- പ്രൊഫ. 

ജി. ബാലകൃഷ്ണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട.എഡി-1, തിരുവനന്തപുരം-2003 പുറം-648. (ശ്ലോകം-58) 

156- കാലാദിയായ മൃദുനൂലാലെ നെയ്യുമൊരു ലീലാപടം ഭവതിമെയ്‌- 

മേലാകെ മൂടുമതിനാലാരുമുള്ളതറിവിലാഗമാന്ത നിലയേ! 

നാരായണ ഗുരു- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം രണ്ട്‌)- പ്രൊഫ.ജി. 

ബാലകൃഷ്ണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട,.എഡി-1, തിരുവനന്തപുരം-2003 പുറം-573 

157- ആയുര്‍വ്വേദ സര്‍വ്വവിജഞാനകോശം- രോഗവും പ്രതിവിധിയും ആയുര്‍വ്വേദത്തില്‍, ഫൈന്‍ ആര്‍ട്ട്സ്‌ 

പബ്ലിക്കേഷന്‍, തിരുവനന്തപുരം, 1991, പുറം-198
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സാഹചര്യങ്ങളിലോ പ്രയോഗിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ അതിന്‌ വ്യത്യസ്തമായ പാഠങ്ങളും മാനങ്ങളും 

കൈവരുന്നത്‌. സ്ഥലാനുബന്ധമായി അത്‌ കര്‍മ്മമായും മാനസികമായി പ്രപഞ്ചാവബോധമായും അത്‌ 

വികസ്വരമാകുന്ന കാലത്തിന്‌ വസ്തുസത്തയോ സര്‍വ്വത്ര്രസ്വത്രന്തമായൊരു അസ്തിത്വമോ ഇല്ല. 

കുമാരനാശാന്റെ കാലസങ്കല്‍പം ചാക്രിക; മാണ്‌. തുടക്കവും ഒടുക്കവുമില്ലാതെ നടുവില്‍ 

മാധ്രം അനുഭവപ്പെടുന്ന പ്രതീതിയായതിനാലാണ്‌ ആശാന്‍കവിത ദാര്‍ശനികമായി കാലത്തെ 

അഭിസംബോധന ചെയ്യാത്തത്‌. ശ്രീ. കെ.പി. അപ്പന്‍ എഴുതുന്നു. ആശാനില്‍ കാണുന്ന കാലദര്‍ശന 

ത്തിന്റെ അഭാവം കാലത്തെ അറിഞ്ഞുകൊണ്ടുള്ള നിഷേധദര്‍ശനത്തിന്റെ ഭാഗമാണ്‌. കാലത്തിന്റെ 

ചാക്രികതയും ക്ഷണികതയും അനിര്‍വ്ൃവചനീയതയും ആത്യന്തികതലത്തിലെ അതിന്റെ മായികതയും 

ശരീരമനോബുദ്ധികള്‍ക്ക്‌ അതുണ്ടാക്കുന്ന പരിമിതികളും അതിനെ മറി കടക്കേണ്ടുന്നതിന്റെ 

അനിവാര്യതയും ഉള്‍ക്കൊണ്ടതിനാലാണ്‌ വ്യക്തമായ കാലദര്‍ശനത്തിന്റെ അഭാവം ആശാന്‍ 

കവിതയിലുള്ളത്‌. 

ഏകത്ചത്തിന്റെയും യോഗാത്മകതയുടെയും സൂക്ഷമതയില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ കാലത്തെ ഉണ്മ 

യുടെ വെളിച്ചമായും ആത്മസംസ്ക്കരണത്തിനുള്ള പ്രചോദനമായും ആശാന്‍ കാണുന്നത്‌. അവബോ 

ധത്തിന്റെ മാനമേകി ആനന്ദരൂപമായി കാലത്തെ ആവിഷ്ക്കരിക്കുമ്പോള്‍ അത്‌ ഭാതികസത്തയെ അതി 

ക്രമിക്കും. അതിന്‌ ആനുഭവികമായ കാല്ര ത്തെയും ലാവണ്യയാത്മകമായ കാല്ര, 

ത്തെയും മഹാകാല്, ത്തെയും ബോധാധിഷ്ഠിതമാക്കി പുനഃസ്ൃഷ്ടിച്ച്‌ നിത്യ 

തയിലേക്ക്‌ സമമ്പയിപ്പിക്കുന്ന കാലനിര്‍ണ്ണയപദ്ധതി തന്റെ രചനകളിലൂടെ അദ്ദേഹം സാക്ഷാത്ക്കരിച്ചി 

രിക്കുന്നു. അനന്തമായ സ്ഥലകാലബോധം ആത്മജ്ഞാനത്തെ ലക്ഷ്യമാക്കുമ്പോഴാണ്‌ പ്രതിഭാശക്തി 

കാര്യകാരണഭാവങ്ങളിലൂടെ, അനന്തവൈചിത്രയമാര്‍ന്ന കല്‍ലപനകളിലൂടെ വാഗ്രുപമെടുക്കുന്നത്‌. ഭാഷാ 

പരമായ സംജ്ഞകളുടെ അര്‍ത്ഥം രൂപമെടുക്കുന്നതും കാലത്തിലൂടെയാണ്‌. ഒരു പദം രണ്ട കാലത്തിലോ 

വ്യത്യസ്ത സാഹചര്യത്തിലോ ഉപയോഗിക്കുമ്പോള്‍ അര്‍ത്ഥവ്യത്യാസം ഉണ്ടാകുന്നത്‌ കാലത്തിന്റെ 

ബഹുസ്വരതകൊണ്ടാണ്‌. 

സ്ഥല-കാലങ്ങള്‍ പരസ്പരം മാറ്റാന്‍ കഴിയുന്ന സംവര്‍ഗ്ഗങ്ങളായാണ്‌ ആശാന്‍കവിതയിലുള്ള 

ത്‌. സ്തോത്രകൃതികളിലെ വൈരാഗ്യ പഞ്ചകത്തില്‍ അല്ലയോ ശംഭോ, തീരത്തു വളരുന്ന മരച്ചുവ 

158- അപ്പന്‍ കെ.പി.- സമയ്രപവാഹവും സാഹിത്യകലയും- ഡി.സി.ബുക്ക്സ്‌, എഡി-1, കോട്ടയം 1996, പുറം 
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ടിനെ തട്ടിയൊഴുന്ന നദിപോലെയുള്ള കാലത്തിന്റെ ഗതിവേഗം ശരീരത്തിന്റെ അടി തുരക്കുന്നു 

(ശ്ലോകം-1) വെന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. സ്ഥലകാല പരിവൃത്തത്തിലൊതുങ്ങിയ സ്ഥൂലപ്രപഞ്ചത്തിലെ 

സകല പ്രതിഭാസങ്ങളെയുമാണ്‌ നശിച്ചു പോകുന്നത്‌ എന്ന അര്‍ത്ഥം വരുന്ന ശരീരം എന്നതുകൊണ്ട്‌ 

കവി ഉദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. അനശ്വരമായതൊന്നും സ്ഥല-കാലങ്ങളുടെ വരുതിയില്‍ നില്‍ക്കില്ല. കാലത്തിന്റെ 

ഗതിവിഗതികളോട ഇണങ്ങിച്ചേരാന്‍ ഒരു പദാര്‍ത്ഥത്തില്‍ നടക്കുന്ന പുനാഃക്രമീകരണമാണ്‌ അതിനെ 

നിരന്തര പരിവര്‍ത്തനത്തിന്‌ വിധേയമാക്കുന്നത്‌. മാറിമറഞ്ഞ്‌ വരുന്നവക്കെല്ലാം സമാശ്രയമാകുന്നത്‌ 

അടിപതറാതെ നിലകൊള്ളുന്ന ഈശ്വരതത്ത്വമാണ്‌. 

കാലഗതിയിലുള്ള കവിയുടെ ഉല്‍ക്കണ്ഠയാണ്‌ ശാങ്കരശതകത്തില്‍ പങ്കുവെക്കുന്നത്‌. അതിവേ 

ഗം കറങ്ങുന്ന കാലച്ചക്രത്തിന്നനുസരിച്ച്‌ ഒരാള്‍ ലോകത്തില്‍ ജനിച്ച്‌ ജീവിച്ച്‌ മരിച്ചു പോകുന്നു. ജനി 

മൃതികള്‍ക്കടിമയായി വേദനയോടെ സംസാരച്രകത്തില്‍ ഉഴലുന്നതെല്ലാം ആലോചിച്ച്‌ നെഞ്ച്‌ നീറ്റുന്ന 

ഈ അടിമയ്ക്ക്‌ ഇനി കൈതാങ്ങ്‌ ആരാണെന്നും അതില്‍ത്തന്നെ മനസ്സ്‌ അതികഠിനമായ ദുഃഖ 

ത്താല്‍ ഉഴറവേ, കാലനണയുമ്പോള്‍ ശിവ്പ്രകാശത്തിലെന്നാണ്‌ തനിക്ക്‌ ആമോദത്തോടെ കളിക്കാനാ 

കുക എന്നും കവി ചോദിക്കുന്നു. കാലഗതിയിലും ലോകസ്ഥിതിയിലും കവിക്കുള്ള ഉല്‍ക്കണ്ഠ 

യാണ്‌ സര്‍വ്വസാക്ഷിയായ പരമേശ്വരനെ സമാശ്രയിക്കാന്‍ പ്രേരിപ്പിക്കുന്നത്‌. കാല്രപവാഹത്തിന്റെ പ്രത്യയ 

ക്ഷസാക്ഷ്യമാണ്‌ കര്‍മ്മഫലാനുസ്ൃതം ജനനമരണ്രപ്രരകിയയിലൂടെ സഞ്ചരിക്കുന്ന ലോകസ്ൃഷ്ടികള്‍. 

പ്രസ്തുത ചാംക്രമണത്തില്‍ നിന്ന്‌ മുക്തിനേടി എന്നാണ്‌ തനിക്ക്‌ ഈശ്വരപദമണയാനാകുക എന്ന്‌ 

കവി അന്വേഷിക്കുന്നു. ദണ്ഡ്‌ ധരിച്ചെത്തുന്ന ഭയങ്കരനായ കാലനും പുനരാവര്‍ത്തികളിലൂടെ 

ജീവനെകൊണ്ടു പോകുന്ന കാലവും ഒന്നു തന്നെയാണെന്ന്‌ കവി അനുവാചകനെ ബോദ്ധ്യപ്പെടു 

ത്തുന്നു. അവിടെയാണ്‌ ഇതു രണ്ടിനെയും ഒരേപോലെ മറികചന്ന കാലാരിയായ ശിവനെ സമീപിക്കു 

ന്നത്‌. ശിവതത്ത്വത്തെ ബോധിച്ചാല്‍ കാലത്തിന്റെയോ ലോകത്തിന്റെയോ ബാധ ഉണ്ടാകില്ല. 

ജീവിതത്തിന്റെ ആത്യന്തികലക്ഷ്യമായ വിമുക്തിയിലുള്ള നിലയുന്നലിലാണ്‌. കഥാപാത്രങ്ങളെ 

താനുദ്ദേശിക്കുന്ന ലക്ഷ്യതലത്തിലേക്ക്‌ കൊണ്ടു വരുന്നതിനുള്ള ഭഭാതികപശ്ചാത്തലമൊരുക്കാനാണ്‌ 

തുടക്കത്തില്‍ത്തന്നെ സ്ഥലരാശിയെ വാര്‍ത്തെടുക്കുന്ന സ്ര്രദായം ആശാന്‍ കൊണ്ടുവരുന്നത്‌. അത്യ 

159-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്‌ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി:1, മെയ്‌-2010 പുറം-135, (ശ്ലോകം-1) 

160- അതേ പുസ്തകം- പുറം-146, (ശ്ലോകം-22) 

161- അതേ പുസ്തകം- പുറം-149, (ശ്ലോകം-33)

.
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ന്നതങ്ങളില്‍ ഒരു രാജ്ഞിയെപ്പോലെ പ്രശോഭിച്ചിരുന്ന പൂവ്‌ നിപതിച്ചു കാണുമ്പോള്‍ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ 

പുനരാവര്‍ത്തനങ്ങളെ വര്‍ത്തമാനം, ഭൂതം, ഭാവി എന്ന്‌ തരം തിരിക്കാതെ അതിനെ പുവെന്ന 

ക്രേന്ദബിന്ദുവിലേക്ക്‌ കൊണ്ടുവന്ന്‌ സ്ഥലകാലാതീതമായ അതിന്റെ അസ്തിത്വത്തെ നിര്‍ദ്ധാരണം ചെയ്യു 

കയാണ്‌ കവി. വര്‍ത്തമാനകാലത്തിന്റെ പരിധികളില്‍നിന്ന്‌ വിമോചിപ്പിച്ച്‌ നിത്യവിമുക്തിയിലേക്ക്‌ 

അതിനെ ശാശ്ചതീകരിക്കുന്നു. അതിനെ ഒരു ചാര്‍ട്ടിലൂടെ ഇങ്ങനെ ചിത്രീകരിക്കാം. 

അധിക തുംഗപദ കല്‍പ്ര്രുമത്തിനുടെ 

ത്തതിരര്‍ ശോഭിച്ചു കൊമ്പില്‍ വിടരാം 

\ പബബാധാ / 

\ / 
\ O / 

\ ql ഗ്‌ 
\ ° ഗ്‌ 

\ നു / 

പ ഗ്‌ 
f 0 

nN ഗ്‌ പ്ല 
%® \ © ഗ്‌ റ്‌ 

0 \ Cc / e 
\ ഗ്‌ 

\ / 
|. 

വീണപുവ്‌ 

നളിനി യില്‍ ഹിമാലയത്തിന്റെ ഓന്നത്യങ്ങളെ സ്ഥലരാശിയില്‍ അടയാളപ്പെടുത്തി കവി 

പ്രതീകാത്മകമായ പ്രാരംഭം കുറിക്കുന്നു. അതില്‍ ഹിമവദ്ഭാവത്തെ ദിവാകരയോഗിയും താഴ്വാരത്തെ 

നളിനിയും പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു. ജീവപ്രകൃതിയെന്ന യാഥാര്‍ത്ഥൃത്തിന്റെ രണ്ടിടങ്ങളാണ്‌ 

കൊടുമുടിയും താഴ്വാരവും. ജീവിതത്തിന്റെ ഈ ഉഭയകോടികളെയും അഭിവ്യഞ്ജിപ്പിക്കുവാന്‍ പറ്റിയ 

പ്രതീകമാണ്‌ ഹിമാലയശൈലശ്യംഗവും അതിന്റെ ശോഭയാര്‍ന്ന തടവും. അപ്രകടമായ 

വാസ്തവികതയുടെ യോനിയില്‍നിന്നും പിറന്നു പുറത്തു വന്ന്‌ നാളെയുടെ സാദ്ധൃയതയിലേക്ക്‌ വളര്‍ന്നു 

വരുന്നതാണ്‌ ജീവിതമെന്ന ഇതിവൃത്തം എന്ന ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതിയുടെ വിലയിരുത്തല്‍ 

ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. കൊടുമുടികള്‍ക്കും താഴ്വാരങ്ങള്‍ക്കും അതീതമായിനിന്ന്‌ അവയെയെല്ലാം 

പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന സൂര്യനെപ്പോലെ തേജസ്വിയാണ്‌ ദിവാകരയോഗിയെന്നുള്ള സൂചനയും കവി 

162-നിത്യ ചൈതന്യയതി, ഗുരു- നളിനി എന്ന കാവ്ൃശില്‍പം- കറന്റ്‌ ബുക്ക്സ്‌, എഡി.1, 993, പുറം-22
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നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. സര്‍വ്വകര്‍മ്മസാക്ഷിയായ ആത്മഭാവമാണ്‌ അതിലൂടെ വെളിപ്പെടുന്നത്‌. 

പരമദയാലുവും ലോകബന്ധുവുമായുള്ള ബുദ്ധഭഗവാന്‍ തന്റെ ധര്‍മ്മാദര്‍ശങ്ങള്‍ പ്രചരിപ്പിച്ച്‌ 

ജനങ്ങളെ ഉദ്ബുദ്ധരാക്കുന്ന സമയത്താണ്‌ കരുണ യിലെ സംഭവകഥ നടക്കുന്നതെന്നാണ്‌ കവി 

നല്‍കുന്ന പ്രാരംഭസുചന. സമുന്നതമുല്യങ്ങളോടുള്ള പ്രതിജഞാബദ്ധതയാണ്‌ കരുണ രചിക്കാന്‍ 

തനിക്ക്‌ പ്രേരണയേകുന്നതെന്ന്‌ പ്രസ്തുത സ്ഥലകാലസൂചനയിലൂടെ കവി വിവക്ഷിക്കുന്നു. അതിലെ 

നായികയായ വാസവദത്ത ബുദ്ധശിഷ്യനായ ഉപഗുപ്തനെ തന്നിലേക്കടുപ്പിക്കാന്‍ തോഴിയിലൂടെ 

ശ്രമിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ പരിശ്രമമാകുന്ന വല്ലരി കനിയായിട്ടുണ്ടോ എന്ന്‌ അവളോടു ചോദിക്കുന്നു. 

ഒരു വല്ലരി പൂത്ത്‌ കായ്ക്കുന്ന കാലയളവെങ്കിലുംവേണം ഉപഗുപ്തനെ തന്റെ വശത്താക്കാനെന്ന്‌ 

വാസവദത്ത കണക്കാക്കുന്നു. ധ്യാനധാരണാദികളില്‍ കഴിയുന്ന ഉപഗുപ്തന്റെ അവബോധം 

വാസവദത്തയുടെ സമയസങ്കല്പവുമായി ഘടിക്കാതെ പോകുന്നു. സത്വസംശുദ്ധിയുടെ ആന്തരികമായ 

സൂക്ഷമസ്ഥലികളിലൂടെ വാസവദത്ത സഞ്ചരിക്കേണ്ടുന്ന കാലയളവിനെക്കുറിച്ച്‌ ബോദ്ധ്യമുണ്ടായി 

രുന്നതിനാലാണ്‌ കാണാന്‍ സമയമായില്ലെന്ന മറുപടി അദ്ദേഹത്തില്‍നിന്നുണ്ടായത്‌. ശരീരതൃഷണകളും 

മനസ്സിന്റെ സങ്കല പവികല്‍ പങ്ങളും ബരദ്ധികമായ വിവേചനങ്ങളും കെട്ടടങ്ങുമ്പോഴുള്ള 

അവസ്ഥയിലാണ്‌ ബോധമണ്ഡലത്തില്‍ മഹാവാക്യങ്ങള്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. ഇവിടെ കാലം 

അമൂര്‍ത്തമായ നിയതിയുടെ പ്രബോധമാദ്ധ്യമമായി മാറി ജീവനെ അതിലേക്കുയരുന്നതിന്‌ 

സംസ്ക്കരിച്ചെടുക്കുന്നു. വാസവദത്ത പ്രണയാധിഷ്ഠിതമായ കാലപരിധിയില്‍ വര്‍ത്തിക്കുമ്പോള്‍ 

കാലാതീതമായ പ്രജ്ഞയിലാണ്‌ ഉപഗുപ്തന്റെ സ്ഥിതി. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ശരണത്രയബോധന ത്തിലൂടെ 

വാസവദത്തയെ മഹാനിര്‍വ്വാണത്തിന്റെ സ്ഥലകാലാതീതമായ സത്ൃത്തിലേക്കുയര്‍ത്താന്‍ ഉപഗുപ്തന്‍ 

സാധിക്കുന്നത്‌. 

ധര്‍മ്മസങ്കല്പം 

വ്യത്യസ്ത ഗുണഘടനയും സ്വഭാവസവിശേഷതകളുള്ള പ്രപഞ്ചവിഷയങ്ങളെ കോര്‍ത്തിണ 

ക്കുന്ന ക്രേ്ദ്രമുല്യമാണ്‌ ധര്‍മ്മം. പ്രപഞ്ചത്തെക്കുറിച്ച്‌ മനുഷ്യനുണ്ടായ അവബോധം അതിന്നനുസ്ൃത 

മായി ഓരോ പ്രാപഞ്ചിക ഘടകത്തിന്നും വൃഷ്ടിചലനങ്ങള്‍ക്കും സ്ഥാനനിര്‍ണ്ണയം ചെയ്യാന്‍ അവനെ 

പ്രേരിപ്പിച്ചു. അങ്ങനെയുണ്ടായതാണ്‌ ധര്‍മ്മബോധം. ജീവിതത്തിന്റെ ഏത്‌ തലത്തിലും അത്‌ പ്രസക്ത 

മാണ്‌.

.
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163-Pavlov- Twenty years of objective study of nervous activity (behavior) of animals- 1928, page-80, Quoted

in problems of modern aesthetics, 1969, Moscow
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ധര്‍മ്മാവബോധം ആശാന്‍കവിതകളില്‍ ശുഭാപ്തിവിശ്വാസമായും നിലനില്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌. 

ധര്‍മ്മത്തെ കുറിച്ചുള്ള അറിവും സാര്‍വ്ൃര്തികമുല്യങ്ങളോടുള്ള പ്രതിബദ്ധതയും അനശ്വരതയിലുള്ള 

വിശ്വാസവും വൈയക്തികമായ സാദ്ധൃതകളിലേക്കുള്ള ഉന്മുഖത്വവും ശുഭാപ്തിവിശ്വാസത്തെ 

നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന ഘടകങ്ങളാണ്‌. അത്‌ വികാരത്തില്‍നിന്ന്‌ ഉടലെടുത്ത്‌, ഇച്ചാശക്തിയിലേക്കും 

വിജ്ഞാനത്തിലേക്കും ഉപരിതന( മായി സഞ്ചരിച്ച്‌, ആന്തരികമായ സ്വാസ്ഥൃത്തില്‍്‌ 

എത്തിച്ചേര്‍ന്ന്‌ ജീവിതത്തെ സാര്‍ത്ഥകമാക്കുന്നു. ച്രന്രനില്ലാത്ത രാധ്രിയില്‍ ആകാശത്ത്‌ 

നക്ഷത്രങ്ങളെന്നപോലെ കടലിലെ ദ്വീപുകളെന്നപോലെ ഏത്‌ വലിയ ആപത്ത്‌ ഇല്ലാതാക്കാനും ഒരു 

കാരണം വന്നു ചേരാമെന്ന്‌ കവി ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയില്‍ പറയുന്നു. 

ധര്‍മ്മത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ലോകവീക്ഷണവും ജീവിതാചരണവുമാണ്‌ ആശാന്‍ കവിത 

ലക്ഷ്യംവെക്കുന്നത്‌. സുദ്യഡ്ഃമായ പ്രത്യാശയുടെ രൂപത്തിലാണ്‌ ധര്‍മ്മശക്തിയെക്കുറിച്ചുള്ള സങ്കല്‍പം 

ആശാന്റെ കവിതകളില്‍ കാണുന്നത്‌. ലോകോക്തികള്‍, പ്രബോധനങ്ങള്‍, ആഹ്വാനങ്ങള്‍ എന്നിവയി 

ഒന്ന അതിന്റെ ഉച്ചകോടിയെ പ്രാപിക്കുമ്പോള്‍ അതിന്‌ അഭാവത്തി 

ന്റെ സ്വഭാവത്തിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചേരുമെന്ന്‌ കവി പ്രരോദന ത്തില്‍ സൂചിപ്പിക്കുന്നു(ശ്ലോകം-26). ഒന്നായും 

എന്നാല്‍ വ്യാകുലമായും ഇരിക്കുന്ന വിശ്വത്തിന്റെ ച്രകസമൂഹം ധര്‍മ്മത്തിന്റെ അച്ചുതണ്ടില്‍ നിന്ന്‌ 

പ്രളയംവരെ കറങ്ങിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു വെന്നും നിശ്ചയമായും ധര്‍മ്മരഥം ഓടിച്ച്‌ ഉദാരമായ ശോഭ 

യോടെ സൂര്യന്‍ വന്നണയും. കൂരിരുട്ട എന്നും ഒരുപോലെ നിലനില്‍ക്കുകയില്ല. യാതൊരു ഈനവും 

തട്ടാത്ത ഭയങ്ങളുടെ നിഴല്‍പോലും മറഞ്ഞു പോകും. മിന്നാമിനുങ്ങ്‌ നക്ഷ്രതസമൂഹത്തോടൊപ്പം ആന 

ന്ദനിലയമായ ജ്യോതിസ്സില്‍ നിലീനമാകു മെന്നും ദേഹാംശങ്ങളില്‍ ഇരുട്ടും പ്രകാശവും പല പല 

ഭേദങ്ങളില്‍ ചേര്‍ത്ത്‌ അല്ലയോ ശാശ്വതശക്തീ, നീ ലോകങ്ങളെക്കൊണ്ട പന്താടി കളിക്കുന്നു വെന്നും 

കവി പറയുന്നു. ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലെ എല്ലാ ചലങ്ങളെയും സുവ്യവസ്ഥിതവും സന്തുലിതവുമാക്കുന്ന 

ഒരു നിയാമകശക്തി ധര്‍മ്മാധിഷഠിതമായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നുവെന്നും അതുകൊണ്ട്‌ ധര്‍മ്മത്തിന്‌ 

സംഭവിക്കുന്ന ഗ്ലാനി താല്‍ക്കാലികമാണെന്നും കവിക്ക്‌ ഉത്തമബോദ്ധ്യമുണ്ട്‌. ധര്‍മ്മത്തിന്റെ പരമമൂല്യം 

വെളിപ്പെടുന്നത്‌ അതിന്റെ പ്രതിദ്വന്ധിയായ അധര്‍മ്മം നിലകൊള്ളുന്നതിനാലാണ്‌. ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മങ്ങളുടെ 

164- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-676, (ശ്ലോകം-26) 

165- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 82, (ശ്ലോകം-93) 

166- അതേ പുസ്തകം- പുറം-103, (ശ്ലോകം-145) 

167- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 104, (ശ്ലോകം-146)
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അസന്തുലിതാവസ്ഥയ്ക്ക്‌ പ്രകൃതിതന്നെ പരിഹാരം കണ്ടെത്തുമെന്നുള്ള വിശ്വാസം ആശാന്‍ തന്റെ 

കാവ്യങ്ങളിലുടനീളം വെച്ചുപുലര്‍ത്തുന്നുണ്ട്‌. 

കരുണ യില്‍ ശ്മശാനത്തില്‍ കിടക്കുന്ന വാസവദത്തയോട കരയാതിരിക്കാനും ഭീരുത കള 

യാനും സമൃക്ക്‌ ദൃഷ്ടി, സമ്ൃക്ക്‌ സങ്കല്പം, സമ്ൃക്ക്‌ വാക്ക്‌, സമ്ൃയക്ക്‌ കര്‍മ്മം, സമൃഗാജീവം, സമ്ൃക്ക്‌ 

വ്യായാമം, സമ്ൃക്ക്‌ സ്മൃതി, സമ്യക്ക്‌ സമാധി എന്നീ അഷ്ടാംഗമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ ചരിക്കുന്ന ബുദ്ധഭഗ 

വാന്റെ പരിശുദ്ധമായ തൃപ്പാദങ്ങള്‍ തുടച്ച കൈകള്‍കൊണ്ട്‌ മനോഹരമായ നിന്റെ നെറുക്‌ ഞാന്‍ തലോ 

ടാമെന്നും പറഞ്ഞ്‌ ഉപഗുപ്തന്‍ അപ്രകാരം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു. ധര്‍മ്മത്തിലടിയുറച്ചു ജീവിക്കുന്ന 

ഉപഗുപ്തന്റെ ദേഹസുഷമയില്‍ ആകൃഷടയായ വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ യഥാസമയം ലഭിക്കുന്ന ഈ 

അനുഗ്രഹസ്പര്‍ശം നിലവിലുള്ള അവളുടെ അവബോധത്തെ ഉയര്‍ത്തി ശരണ്ര്തയത്തിന്റെ 

പരമതാലപര്യം ഗ്രഹിക്കുന്നതിനു സജ്ജമാക്കുന്നു. 

നിരന്തരം കറങ്ങിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന വിധിച്രകം അമലമായ ധര്‍മ്മത്തിലൂുന്നിയതാണ്‌. ച്ര്രനെ 

പ്പോലെ അതില്‍ തെളിച്ചവും മങ്ങലും മാറിമാറി വരുമെന്ന്‌ പുഷ്പവാടി യിലെ നിഷ്ക്കചടതയോട്‌ 

എന്ന കവിതയില്‍ ആശാന്‍ എഴുതുന്നു. ചേരും ധര്‍മ്മത്തില്‍ നിന്നാല്‍ ജയ,മപജയമാം തെറ്റിയാ 

ലോര്‍ക്ക എന്നാണ്‌ കവി ആശംസിക്കുന്നത്‌. ധര്‍മ്മത്തില്‍ നിന്നാല്‍ ജയവും അതിന്‌ വിരുദ്ധമായി 

നിന്നാല്‍ പരാജയവും ഉണ്ടാകുമെന്ന്‌ ഓര്‍ക്കാനാണ്‌ വനമാല യിലെ പള്ളിക്കെട്ട മംഗളാശംസയില്‍ 

കവി പറയുന്നത്‌. 

മൃത്യു 

നിരന്തരപരിണാമങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകുന്ന സ്ഥലകാലനിബദ്ധമായ പ്രപഞ്ചപ്രതിഭാസങ്ങളുടെ 

അനിവാര്യമായ പരിവര്‍ത്തനഘട്ടമാണ്‌ മരണം. പ്രാതിഭാസികവും വ്യാവഹാരികവുമായ തലത്തിലാണ്‌ 

അദ്ധദൈതചിന്തയില്‍ മറ്റ്‌ വിരുദ്ധദ്വന്പങ്ങളെന്നപോലെ ജനിമൃതികളും പ്രസക്തമാകുന്നത്‌. ആത്മാവിന്റെ 

ഉപാധിഭേദമാണ്‌ ജീവത്വകല്പനയ്ക്ക്‌ ആധാരം. പഞ്ചഭൂതങ്ങളില്‍നിന്നുണ്ടായ സ്ഥുലശരീരം 

നശിക്കുമ്പോള്‍ കര്‍മ്മസംസ്‌ക്കാരം സുക്ഷ്മശരീരത്തെ പ്രാപിക്കുന്നു. അതും നശിച്ചു കഴിയുമ്പോള്‍ 

കാരണശരീരത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്നു. അവിദ്യാജനിതമായ കര്‍മ്മസംസ്‌ക്കാരത്തിന്റെ 

168- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറ൦-126 

169- അതേ പുസ്തകം- പുറം-126, (ശ്ലോകം-7) 

170- അതേ പുസ്തകം- പുറം-358, (ശ്ലോകം-3)
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വാസനാബീജങ്ങള്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നിടത്തോളം ജീവന്റെ വേര്‍പാടും മരണാനന്തരഗതിയും 

ആവര്‍ത്തിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കും. ഇത്‌ വൃഷ്ടിക്കും സമഷടിക്കും ഒരുപോലെ ബാധകമായ പ്രപഞ്ച 

നിയമമാണ്‌. ജീവിതാസക്തിയെപ്പോലെതന്നെ ശക്തമായിരിക്കും ജീവിതത്തിന്റെ ക്ഷണികതയെക്കുറി 

ച്ചുള്ള അവബോധവും. ആധുനിക മനഃശാസ്ര്രം മരണത്തോടുള്ള മനുഷ്യന്റെ മനോഭാവത്തെ നാല്‍ 

തലങ്ങളില്‍ വിലയിരുത്തുന്നു. 1) മരണവാറ ) 2) മരണാഭിലാഷം ( ) 3) 

മരണഭയം ( ) 4) മരണസം്രമം ( 

പ്രിയപ്പെട്ടവരുടെ അകാലമരണം ഉള്‍ക്കണ്ണു തുറപ്പിച്ച്‌ ക്ഷണികജീവിതസുഖങ്ങളോടെല്ലാം 

വിരക്തി ജനിപ്പിക്കുന്നതായിരിക്കും. ആശാന്‍കൃതികളില്‍ തത്ത്വചിന്തയുടെ സഹായംകൊണ്ട്‌ മരണ 

ദുഃഖത്തില്‍ ആശ്വാസം കണ്ടെത്തുന്നതിനോടൊപ്പം മരണചിന്തയുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ ജീവിതത്തെ അപ 

ഗ്രഥിക്കുക കൂടി ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. അതില്‍ സരന്ദര്യാത്മകവും ആത്മീയവും ദാര്‍ശനികവുമായ മൂല്യസ 

ഞ്ചയങ്ങള്‍ മൃത്യുവിന്റെ ഉരകല്ലില്‍ തീധ്രശോഭ കൈവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഒപ്പം ആ വെളിച്ചം മരണത്തിന 

പുറത്തേക്ക്‌ സഞ്ചരിച്ച്‌ മൃത്യുവില്‍നിന്ന്‌ അമൃതത്ത്വത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നതിനുള്ള പ്രാര്‍ത്ഥനയുടെ 

സാഫല്യമായും മാറുന്നു. മരണത്തോടുള്ള തന്റെ ആത്മനിവേദനമായ പ്രരോദനം , ഉദാത്തമൃത്യുവിന്റെ 

സാഫല്യം മരണത്തിനപ്പുറം തേടുന്ന നായികമാരെ അവതരിപ്പിക്കുന്ന നളിനി ലീല കരുണ , 

സാമൂഹികമരണം( ) നേടി പുനര്‍ജ്ജനിക്കുന്ന സാവിത്രിയുടെ കഥ പറയുന്ന ദുരവസ്ഥ , 

തല മുണ്ഡനം ചെയ്ത്‌ ഭിക്ഷുണീമന്ദിരത്തിലെത്തി മാനസികമരണം വരിക്കുന്ന മാതംഗിയെ അവത 

രിപ്പിക്കുന്ന ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകി എന്നിവയെല്ലാം ഇതിന്‌ ഉദാഹരണങ്ങളാണ്‌. കൂടാതെ വനമാല 

യിലെ ഒരനുതാപം സി.വി.സ്മാരകം അഥവാ നിന്നു പോയ നാദം എന്റെ സ്നേഹിതന്റെ ദേഹ 

വിയോഗം അനുതാപം ഒരു ചരമം ചരമശ്ലോകങ്ങള്‍ ജീവിതവും മരണവും പറന്നു പോയ 

ഹംസം എന്നീ കവിതകള്‍ക്ക്‌ പ്രത്യക്ഷമോ പരോക്ഷമോ ആയ ബന്ധം ഉണ്ട്‌. 

ഭാതികലോകത്തിന്റെ നിരര്‍ത്ഥകതയില്‍നിന്നുള്ള വിഷയവൈരാഗ്യവും ആദ്ധ്യാത്മിക ആശയ 

ങ്ങളോടുള്ള ആഭിമുഖ്യവും മോക്ഷേച്ഛയുമുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ആശാന്‍കൃതികളില്‍ ജീവിതാഭിമുഖ്യവും 

മൃത്യുഭീതിയും ഇരുകരകളായി വര്‍ത്തിക്കുന്നു. ജനിമ്ൃതികളെ ആപേക്ഷികയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെന്ന നില 

യ്ക്കാണ്‌ ആശാന്‍ സമീപിക്കുന്നത്‌. അധികതുംഗപദത്തില്‍ രാജ്ഞിയെപ്പോലെയുള്ള വാഴ്വ്‌ നിലത്ത്‌ 

വീണ ദയനീയമായ കിടപ്പ്‌, കഞ്ജബാണന്റെ പട്ടംകെട്ടിയ മഞ്ജുളാംഗി/ ചുടുകാട്ടില്‍ അരിഞ്ഞു കൂട്ടി 

171- കുര്യാസ്‌ കുമ്പളക്കുഴി- മൃത്യുദര്‍ശനം മനഃശാസ്തധ്രത്തില്‍- മനഃശാസ്ത്രം മാസിക, മാര്‍ച്ച്‌ 1984, പുറം- 

27-28

.
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യ അവയവങ്ങളുമായി അവളുടെ ഒടുവിലത്തെ കിടപ്പ്‌ തുടങ്ങിയ വിരുദ്ധാവസ്ഥകള്‍ സൃഷടിക്കുന്ന 

സങ്കീര്‍ണ്ണമായ പ്രശനമണണ്‍്ഡലം സ്തോത്രകൃതികള്‍ മുതല്‍ പ്രസ്തുത കവിതകളില്‍വരെയുണ്ട്‌. ഭക്ത 

വിലാപത്തില്‍ സുബ്രഹ്മണ്യനെ സ്തുതിക്കുന്നതിനിടയില്‍ അല്ലയോ ദണഡധരനായ മുരുകാ, കാലന്‍ 

എപ്പോഴും തന്റെ കൂടെയുള്ളതിനാല്‍ എന്നെ ശിക്ഷിക്കുമെന്ന ഭീതി പെരുകുന്നു. കാലപ്രവാഹത്തില്‍ 

ഒഴുകിപ്പോകുന്ന വിറകായ്‌ എപ്പോഴും മരണഭയത്തില്‍ കഴിച്ചു കൂട്ടുന്ന അറിവില്ലാത്തവനായ നിന്റെ 

ഈ അടിമ തളര്‍ന്നു വിണു പോകുന്നു വെന്ന്‌ പറയുന്നു. മൃത്യുവില്‍നിന്ന്‌ തന്നെ അമൃതത്വത്തി 

ലേക്ക്‌ നയിക്കാന്‍ ഈശ്വരനൊഴികെ മറ്റാര്‍ക്കും കഴിയില്ലെന്ന തിരിച്ചറിവോടെ സമ്പൂര്‍ണ്ണമായി 

സ്വയമര്‍പ്പിച്ച ഒരു ഭക്തന്റെ പ്രാര്‍ത്ഥനയാണിത്‌. പ്രസ്തുത നിലവാരത്തില്‍ നില്‍ക്കുമ്പോളാണ്‌ മരണത്തെ 

ഭയപ്പാടോടെ കവി അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്നത്‌. ദേവതാസങ്കല്‍പത്തില്‍ നിന്നതീതമായ ഗുരുതത്ത്വ 

ത്തെയും ഈശ്വരതത്ത്വത്തെയും പരാമര്‍ശിക്കുമ്പോള്‍ പ്രസ്തുതഭാവത്തെ മരണമുള്‍പ്പെടെയുള്ള 

ലാകികവ്ൃത്തങ്ങള്‍ക്കപ്പുറം കടന്ന്‌ സ്വായത്തമാക്കാനും കവി ശ്രദ്ധിക്കുന്നു ഇന്ദ്രിയമനോ ബുദ്ധികള്‍ 

ക്കധീനമായ മൃതിഭീതിയെ അതില്‍നിന്നുയര്‍ന്ന മറ്റൊരു തലത്തില്‍നിന്ന്‌ നിര്‍മ്മമമായാണ്‌ കവി 

കാണുന്നത്‌. ലോകത്തിന്റെ അനിശ്ചിതാവസ്ഥയും അതില്‍ പുലരുന്ന മനുഷ്യന്റെ നിസ്സഹായതയും 

അനുസ്മരിപ്പിക്കുന്നതിനോടൊപ്പം തന്നെ ലോകാനുഭവങ്ങളുടെ വര്‍ണ്ണശബളിമ ക്ഷണികവും 

നശ്വരവുമാണെന്ന്‌ ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്താനും കവി മരണത്തെ ഉപാധിയാക്കുന്നു. മരണസംബന്ധമായ 

നിരവധി പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ സ്തോത്രകൃതികളില്‍ കാണാം. 

കാലകാലന്നരുളുമരുളുമായ്ക്കാണുവാന്‍ കാലമായോ 

പോകുന്നു കാലമരമാരറിയുന്നു ലോകം / ചാകുന്നുഴന്നു മരുവുന്നു പിറന്നിടുന്നു 

കാലാരിയായി വിലസുന്ന നിലാവെളിച്ചത്തോലുന്ന മോദമൊടു 

കാലന്‍ തുറന്ന കടിവായിലകപ്പെടല്ലേ 

മരണമാവതിനുള്ള ഭവാംബുധി 

172- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്ു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി:1, മെയ്‌-2010 പുറം-91, (ശ്ലോകം-57) 

173- അതേ പുസ്തകം- പുറം-91, (ശ്ലോകം-57) 

174- അതേ പുസ്തകം- പുറം-146 (ശ്ലോകം-22) 

175- അതേ പുസ്തകം- പുറം-149, (ശ്ലോകം-33) 

176- അതേ പുസ്തകം- പുറം-153, (ശ്ലോകം-49) 

177- അതേ പുസ്തകം- പുറം-161, (ശ്ലോകം-83)

.
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ജനിമൃതിക്കടലില്‍ കരയെന്നിയേ (ശാങ്കരശതകം, ശ്ലോകം-85) 

മരണമെന്ന ലോകയാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ വ്യക്തമായി അനുഭവപ്പെടുത്തുന്നത്‌ വീണപുവിലാണ്‌. 

ആത്മാന്വേഷണപരമായ അന്തര്‍മ്മുഖത്വം നല്‍കുന്ന ഉള്‍ക്കാഴ്ചയോടെ മരണമെന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ 

കവി നിരൂപണം ചെയ്യുന്നു. പ്രാപഞ്ചികതലത്തിലെ മാറ്റങ്ങളും അതിന്റെ തുടര്‍ച്ചയായ പതനവും 

അസാധാരണമല്ലെന്നും പൂവിന്‌ അതില്‍ നിന്നെല്ലാം അതീതവും അനശ്വരവുമായ അസ്തിത്വമുണ്ടെന്നും 

കവി സ്ഥാപിക്കുന്നു. അവിടെ മൃതിഭീതിയുടെ നിസ്സഹായതകളെ മറികടന്ന്‌ അനിവാര്യമായ 

ലോകനിയമങ്ങളെ അറിയുകയും അംഗീകരിക്കുകയും ഉള്‍ക്കൊള്ളുകയും ചെയ്യുന്നു. അതിനുപരിയുള്ള 

അവബോധത്തിന്റെ വെളിച്ചത്തില്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ടവയെ എല്ലാം അതിക്രമിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 

ശ്രിഭൂവിലസ്ഥിരയെന്ന നിശ്ചിതസ്വഭാവത്തിന്റെ പ്രവചനത്തോടെ തുടങ്ങുന്ന വീണപൂവ്‌ 

ലൌകികമായ തൃഷണയുള്‍പ്പെടെയുള്ള അന്തദകരണവ്യാപാരങ്ങളെയും സഹജമായ ആത്മ്പ്രകാശ 

നത്തെയും സ്വതന്ത്രമാക്കുന്നു. സൂര്യനുള്‍പ്പെടെയുള്ള അനന്തമായ ഈര്‍ജ്ജസ്രോതസ്സിന്റെ പ്രകടിക 

രണങ്ങളാണ്‌ ഇലയും പൂവും കായും. ഈ ഈര്‍ജ്ജത്തിന്റെ ചാക്രികമായ ഗതിവിഗതികളാണ്‌ ജനിമൃ 

തികളായി വെളിപ്പെടുന്നത്‌. ബാഹ്യദളങ്ങള്‍, ഇതളുകള്‍, പരാഗണകോശം എന്നിവ ഉള്ളടങ്ങുന്ന പൂവ്‌ 

എന്ന ബിംബം ജൈവപ്രകൃതിയെ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നു. അതുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന തത്ത്വം 

പാരസ്പര്യത്തിന്റെതാണ്‌. നിലനില്‍പിന്‌ ആധാരമായ പ്രത്യുലപാദനവ്യവസ്ഥയെ ചരജീവികളി 

ലൂടെയാണ്‌ പൂവ്‌ നിര്‍വ്ൃവഹിക്കുന്നത്‌. ഇത്‌ ക്രമമായി വിടരുന്ന പ്രപഞ്ചബോധത്തെ പ്രതിനിധീകരിക്കു 

ന്നു. ഓപനിഷദോക്തികളിലൂടെ ലഭ്യമാകുന്ന പരമവിശ്രാന്തി, പരിത്യാഗത്തിന്റെ യുക്തി 

എന്നിവയെക്കല്ലാം അവിടെ സ്ഥാനം ലഭിക്കുന്നു. 

പൂവിന്റെ മരണത്തില്‍ വണ്ട്‌ അനുഭവിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന ദുഃഖത്തെക്കുറിച്ച്‌ കവി പരാമർശി 

ക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. ദേവന്മാര്‍(അല്ലെങ്കില്‍ പണ്ഡിതന്മാർ) പോലും ആകര്‍ഷിക്കുന്ന ഗുണധോര 

ണിയുടെ ഉള്ളടക്കമായിരുന്ന വീണപൂവിന്റെ പതനത്തില്‍ ഇനി ദുഃഖാര്‍ത്തനായിരിക്കുന്നതില്‍ അര്‍ത്ഥ 

മല്ല. മരിച്ചുപോകുമെന്നതില്‍ തെല്ലും സംശയമില്ല. എന്നാല്‍ ദുഃഖത്താലുള്ള മനാമടുപ്പ്‌ അത്രത്തോളം 

വലുതാണ്‌. ദുഃഖിതനായൊരുത്തന്‍ മരത്തിലും കല്ലിലും തലയിടിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യാറുള്ളത്‌. നിശ്ചിത 

178- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്ു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി:1, മെയ്‌-2010 പുറം-161, (ശ്ലോകം-85) 

179- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം- 244, (ശ്ലോകം-14,15)
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സ്ഥലകാലങ്ങളില്‍ അനുഭവപ്പെടുന്നതാണ്‌ സുഖദുഃഖങ്ങള്‍. വിഷയങ്ങള്‍ ഒരു സന്ദര്‍ഭത്തിലുണ്ടാക്കുന്ന 

അനുഭവതീര്രത സമയത്തിന്റെ മറ്റൊരു ബിന്ദുവില്‍നിന്ന്‌ അതിനെ വിലയിരുത്തുമ്പോള്‍ ഉണ്ടാകുന്നി 

Al. പോക്കുവരവുകള്‍ക്കിടയില്‍ സ്ഥിരമായ ഒന്നിനും ഇടമില്ലെന്ന്‌ ഓര്‍മ്മിപ്പിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ ദുഃഖിച്ചിരി 

ക്കുന്നത്‌ നിഷഫമലമെന്ന്‌ കവി പറയുന്നത്‌. പ്രകൃതിയുടെ താളക്രമത്തിന്‌ കൃത്യമായ അടുക്കും മുറയു 

മുണ്ട്‌. വ്യക്ത്യധിഷഠിതമായ സുഖദുഃഖങ്ങളുടെ അളവുകോലൊന്നും പ്രകൃതിനിയമത്തെ ബാധിക്കി 

ല. മാത്രമല്ല, ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലൊന്നിനും ആത്ൃന്തികനാശം ഇല്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ നിലവിലുള്ള അവ 

സ്ഥ ഇന്ദ്രിയപരിധിയില്‍നിന്ന്‌ വിലയിരുത്തുമ്പോള്‍ അനുഭവപ്പെടുന്ന ഭഭതികമായ വേര്‍പെടല്‍ മാത്ര 

മാണ്‌. കൂടാതെ, വര്‍ത്തമാനകാലത്ത്‌ വിനിയോഗിക്കേണ്ട ഈര്‍ജ്ജത്തെ ഫലപ്രദമായി വിനിയോഗി 

ക്കാന്‍ ദുഃഖമുള്‍പ്പെടെയുള്ള വൈകാരികാവസ്ഥകളൊന്നും അനുവദിക്കുകയുമില്ല. ഇതെല്ലാം 

കാരണമാണ്‌ ദുഃഖിച്ചിരിക്കുന്നതുകൊണ്ട്‌ പ്രയോജനമില്ലെന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. 

വിണപുവി ലും പ്രരോദന ത്തിലും പരാമര്‍ശിക്കുന്ന മൃത്യുബോധം നളിനി യിലും ലീല 

യിലും തീരവമായ അമൃതത്ത്വവാഞ്ഛയായാണ്‌ മാറുന്നത്‌. ഉല്‍കൃഷ്ടവും ദിവ്യവുമായ പ്രണയത്തെ 

മരണത്തിനപ്പുറത്തേക്ക്‌ അവയില്‍ പ്രതിഷഠിക്കുന്നു. ആത്മനിര്‍വൃതിയുടെ ഉച്ചകോടിയില്‍ സംഭവിക്കുന്ന 

മൃത്യുമുതല്‍ അതൃപ്തഹൃദയങ്ങള്‍ വരിക്കുന്ന ജീവത്യാഗംവരെയുള്ളതെല്ലാം അതില്‍ 

പരാമൃഷടമാകുന്നു. നളിനിയില്‍ അഞ്ചില്‍ മുന്നും ലീലയില്‍ ഏഴില്‍ അഞ്ചും കഥാപാത്രങ്ങള്‍ മൃത്യു 

വിന്റെ പിടിയിലമരുന്നുണ്ട. അനായാസേന മരണമെന്ന ലൌാകികന്റെ തലവും സ്വച്ചന്ദമൃത്യുവെന്ന ദിവ്യാ 

ത്മാക്കളുടെ തലവും ഇവിടെ നിര്‍ദ്ധാരണം ചെയ്യപ്പെടുന്നു. ഇവിടങ്ങളിലെല്ലാം മരണവിഷയത്തെ സംബ 

ന്ധിച്ച്‌ കവിയും ദാര്‍ശനികനും തമ്മിലുള്ള സംഘര്‍ഷം ശക്തമാണ്‌. 

നളിനിയില്‍ മരണത്തെ ഉദാത്തികരിക്കാന്‍ കവി ശ്രമിക്കുന്നു. എപ്പോള്‍ വേണമെങ്കിലും പിരിയ 

ത്തക്ക വിധത്തില്‍ വളരെ ദുര്‍ബ്ദലമായാണ്‌ ദേഹവും ദേഹിയും തമ്മിലുള്ള ബന്ധം അവിടെ വിശദീക 

രിക്കുന്നത്‌. നളിനിയുടെ മാതാപിതാക്കള്‍ പുരത്തീവിയോഗ ദുഃഖംകൊണ്ട്‌ മൃതരാകുമ്പോള്‍ പ്രണയ 

സാഫല്യത്തിന്റെ ആനന്ദമൂര്‍ച്ചയിലാണ്‌ നളിനി ജീവന്‍ വെടിയുന്നത്‌. ദിവാകരനിലൂടെ നളിനിയുടെ 

ദേഹത്യാഗത്തെ വിലയിരുത്തുന്നത്‌ വളരെ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. നളിനിയില്‍ വെള്ളം താണുപോകുന്ന ചിറയെ 

മത്സ്യമെന്നതുപോലെ പ്രാണന്‍ എന്നെ ഉപേക്ഷിച്ചു പോകുന്നുവെന്ന്‌ നളിനി പറയുന്നുണ്ട്‌. തന്റെ 

180-രപാണനെന്നെ വെടിയുന്നിതേ ജലം താണിടും ചിറയെ മത്സ്യമെന്നപോല്‍ 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌ -2010 പുറം- 311, (ശ്ലോകം-129)
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പ്രാണനായകനാല്‍ നയിക്കപ്പെടേണ്ടവളാണ്‌ താനെന്ന്‌ നളിനി ദിവാകരനോട പറയുന്നു. ദിവാകരനാണ്‌ 

നളിനിയുടെ പ്രാണബലം. അത്‌ നഷ്ടപ്പെടുമ്പോള്‍ വെള്ളമൊഴിഞ്ഞ ചിറയിലെ മത്സൃത്തിന്റെ അവസ്ഥ 

യാണ്‌ നളിനിക്ക്‌ ഉണ്ടാകുന്നത്‌. ദിവാകരന്റെ സാന്നിദ്ധ്യത്തിലാണ്‌ തന്റെ അസ്തിത്വത്തിന്‌ അര്‍ത്ഥമു 

ണ്ടാകുകയെന്ന്‌ നളിനി കരുതുന്നു. ഉയര്‍ന്ന അവബോധത്തില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്ന ഒരു വ്യക്തി സുനിശ്ചി 

തമായ തന്റെ ദേഹവിയോഗത്തെ പ്രവചിക്കുന്ന തലം കൂടിയാണിത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ ദിവാകരനിലൂടെ നളിനി 

യുടെ മരണത്തെ വിലയിരുത്തുന്നതും ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. നളിനി മരണത്തിലൂടെ പരമമായ മഹസ്സിലെത്തി 

ച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുകയാണ്‌. ജീവനും ശരീരവും തമ്മിലുള്ള ബന്ധം വളരെ നിസ്സാരമെന്ന്‌ തെളിയിച്ചിരിക്കു 

ന്നു. സ്വയമേവ മൃത്യുവരിച്ച നളിനിയെയോര്‍ത്ത്‌ ഭീകരനായ യമന്‍പോലും ലങ്ജിതനാകും 

(ശ്ലോകം-153). ദുഃഖമെല്ലാം കളഞ്ഞ്‌ ഈ ലോകത്തെ ഉപേക്ഷിച്ച നളിനി ദിവാകരയോഗിക്ക്‌ ഗുരൂപ 

ദേശമേകി (ശ്ലോകം-163). ധര്‍മ്മച്യുതി സംഭവിക്കാതെ കര്‍മ്മപാശഗതി കടന്നുപോയ നളിനിയുടെ 

സിദ്ധിലാഭത്തിന്‌ ഇടമായിത്തീര്‍ന്ന ദിവാകരന്റെ ശരീരത്തിന്‌ തീര്‍ത്ഥഭുമിയുടെ പവിത്രതയാണ്‌ കൈവ 

ന്നിരിക്കുന്നത്‌ (ശ്ലോകം-165). ദിവാകരനെ നളിനിയുടെ മരണം അതിശക്തമായി പിടിച്ചുലയ്ക്കു 

കയും അദ്ദേഹത്തെ ലോകസേവാനിരതനാക്കുകയും ചെയ്തു. ഇവിടെ യോഗിയുടെ മനസ്സ്‌ നളിനിയുടെ 

മരണത്തെ വിലയിരുത്തുമ്പോള്‍ പുലര്‍ത്തുന്ന നിഷ്പക്ഷതയും സന്തുലിതാവസ്ഥയും മറ്റും 

ലാകികതലത്തില്‍ നിന്ന്‌ എത്രയോ ഉയര്‍ന്നതാണ്‌. മാംസനിബദ്ധമല്ലാത്ത പ്രണയം മൃത്യുവിനെ മറിക 

ടന്ന അത്യുദാത്തമായ അവസ്ഥയും കൂടിയാണത്‌. 

മൃത്യുവിന്റെ സ്വാധീനം വളരെയധികമുള്ള മറ്റൊരു കൃതിയാണ്‌ ലീല. നിരന്തരപരിണാമത്തിന്‌ 

വിധേയമായ ഈ ലോകത്തിന്റെ അനിവാര്യമായ ഗതിവിഗതികളുടെ തുടര്‍ച്ചയാണ്‌ മരണമെന്നും അതിനെ 

അതിക്രമിക്കുന്നതിനുള്ള മൃത്യുഞ്ജയേച്ച കൈവരിക്കുകയാണ്‌ മനുഷ്യന്‍ ചെയ്യേണ്ടതെന്നും അതില്‍ 

കവി സ്പഷടമാക്കുന്നു. ലകികജീവിതത്തിന്റെ ആഴത്തിലുള്ള സ്വാധീനത്തെ പ്രതിരോധിയ്ക്കാനാണ്‌ 

എല്ലാ ഉപലബ്ധികളും മൃത്യുവിന്‌ മുന്നില്‍ നിസ്സാരമാണെന്ന്‌ സമര്‍ത്മഥിക്കുന്നത്‌. യവനയുക്തനായ 

ലീലയുടെ ഭര്‍ത്താവിന്റെ മരണത്തെക്കുറിച്ച്‌ അവന്‍ ഒരു പ്രഭാതത്തില്‍ ഉണരാതെയായി എന്നാണ്‌ 

നിര്‍വ്വികാരം ചിര്രീകരിക്കുന്നത്‌. ഈ സന്ദര്‍ഭത്തെ കവി ഇങ്ങനെ വിശദീകരിക്കുന്നു. മരണത്തിന്‌ 

181- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം- 318, (ശ്ലോകം-153) 

182-അതേ പുസ്തകം- പുറം- 320, (ശ്ലോകം-163) 

183-അതേ പുസ്തകം- പുറം-321, (ശ്ലോകം-165) 

184-അതേ പുസ്തകം- പുറം- 342, (ശ്ലോകം-1-38)
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അകത്തു കടക്കാനുള്ള വാതില്‍ എപ്പോഴും തുറന്നിട്ടിരിക്കുന്നു. ജനിച്ചവന്‍ ഏത്‌ കാലത്തും മരണമു 

ണ്ടാകാം. ആര്‍ക്കും എപ്പോള്‍ വേണമെങ്കിലും എവിടെവെച്ചും സംഭവിക്കാവുന്ന മരണത്തിന്‌ പ്രദേശം, 

പ്രായം, അവസ്ഥ, കുലം, ജാതി, ലിംഗം എന്നിങ്ങനെ മനുഷ്യനിര്‍മ്മിതമായ പരികല്‍പനകളിലൊന്നും 

നില്‍ക്കുന്നതല്ല. ഹൃദയവേദനയാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ മരണത്തിനിടയാക്കിയത്‌. ഇതിനെ കുറിച്ച്‌ ലീലാ 

വ്യാഖ്യാനത്തില്‍ കരിമ്പുഴ രാമച്ര്്രന്‍ എഴുതുന്നു. പൊറുക്കാനാകാത്ത ഹൃദയവേദനയില്‍ അയാള്‍ 

നീറി നീറി മരിച്ചു. ഒരുഷസ്സില്‍-ഇതില്‍ നിന്ന്‌ ഈ വേദന വളരെ അവന്‍ അനുഭവിച്ചുവെന്നും ഓരോ 

ഉഷസ്സിലും അവന്‍ മരിച്ചു ജീവിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തതെന്നും ഒടുവില്‍ ഒരു നാള്‍ ഉണരാത്ത വിധം ഉറ 

ങ്ങിയെന്നും ദ്യോതിക്കുന്നു. 

നിരന്തരം പരിണമിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന പ്രാപഞ്ചികപദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ നശ്വരമാണെന്ന്‌ കവി 

പറയുന്നത്‌ എല്ലാത്തിനും ആധാരമായ ആത്മസത്യത്തെ സ്ഥാപിക്കാനാണ്‌. അവസ്ഥാന്തരപ്രാപ്തി 

യല്ലാതെ ഒന്നിനും ആത്ൃന്തികവിനാശമെന്നൊന്ന്‌ ഇല്ലെന്ന കവിയ്ക്ക്‌ ബോദ്ധ്യമുണ്ട്‌. ലകികയാഥാര്‍ത്ഥ്യ 

ങ്ങളില്‍ താദാത്മൃയപ്പെട്ടിരിക്കുന്ന അവബോധത്തെ വിമലീകരിക്കുകയും ഉന്നിദ്രമാക്കുകയും 

ചെയ്യുകയാണ്‌ കവിയുടെ ലക്ഷ്യം. ജൈവലോകം മൃതിവശഗമെന്ന ലോകസാമാന്യമായ യുക്തി ആരിലും 

സന്നിവേശിപ്പിക്കേണ്ടതില്ല. എന്നാല്‍ അനശ്വരതയെക്കുറിച്ച്‌ നിരന്തരം അവലോകനം ചെയ്യേണ്ടത്‌ 

അനിവാര്യവുമാണ്‌. അപ്പോഴാണ്‌ ഉല്‍പ്പത്തി കര്‍മ്മഗതിപോലെ വരുമെന്നതുപോലെ മാംസപഞ്ജരം 

വെടിഞ്ഞാലും ആരും എന്നന്നേക്കുമായി മറഞ്ഞു പോകുന്നില്ലെന്ന്‌ കവിക്ക്‌ ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തേണ്ടി 

വരുന്നത്‌. പഞ്ചഭൂതങ്ങളില്‍ നിന്നുണ്ടായ ഭാതികശരീരം മരണത്തിലൂടെ അതിന്റെ ഉറവിടത്തിലേദ്കു 

തന്നെ തിരിച്ചു പോകുന്നു. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ഈ ലോകത്തില്‍നിന്ന്‌ ആരും എന്നന്നേക്കുമായി മറയു 

കയില്ലെന്നും മരണത്തോടെ എല്ലാം അവസാനിക്കുന്നില്ലെന്നും കവി പറയുന്നത്‌. ഉണ്ടായി നിലനിന്ന്‌ 

രൂപാന്തരപ്പെടുന്നവയ്ക്കെല്ലാം അതീതമായ ആത്മതത്ത്വം ഉല്‍്പത്തിവിനാശങ്ങള്‍ക്ക്‌ അതീതമാണ്‌. 

മരണത്തോടെ സ്ഥൂലശരീരം വിഘടിച്ചുപോകുമെങ്കിലും വാസനാസമുച്ചയമായ സൂക്ഷ്മശരീരം ( 

)അവശേഷിക്കും. അതില്‍ നിഹിതമായ വാസാനാവൈഭവങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ വിവിധ 

ദേഹോപാധികളിലൂടെ ആവിര്‍ഭാവ-തിരോഭാവങ്ങളുണ്ടാകും. ഇതും നശിക്കുമ്പോള്‍ മാത്രമേ 

185- കുമാരനാശാന്‍- ലീല- കരിമ്പുഴ രാമകൃഷ്ണന്റെ ലീലാഹൃദയം വ്യാഖ്യാനത്തോടു കൂടി- പുറം-141, 

ഡി.സി. ബുക്ക്സ്‌, കോട്ടയം-1982, പുറം-387 

186- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-387

.
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നിരുപാധികമായ മുക്തിയുടെ തലം അനാവ്ൃതമാകു. 

മരണത്തിന്റെ സജീവസാന്നിദ്ധ്യം പരഭാഗശോഭയായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന കാവ്യമാണ്‌ ചിന്താവിഷട 

യായ സീത. അതില്‍ സീതയുടെ വിചാരഘട്ടത്തിലെ പലയിടങ്ങളിലും മൃത്യുസ്പര്‍ശമുണ്ട്‌. ചിത്ത്രരമം 

വന്ന്‌ ഇന്ദ്രിയനാശം വന്ന്‌ ജീവിക്കുന്നതിലും നല്ലത്‌ മരണമാണെന്ന്‌ ചിന്തിക്കുന്ന സീത ശ്രീരാമന്‍ 

കാട്ടിലുപേക്ഷിച്ചപ്പോള്‍ ഗര്‍ഭിണിയായ താന്‍ ആത്മഹത്യക്ക്‌ മുതിര്‍ന്ന്‌ മനസ്സ്‌ വികലമാക്കാത്തത്‌ നന്നാ 

യെന്ന്‌ കരുതുന്നു. പ്രസ്തുത അവസരങ്ങളിലെല്ലാം ശരിയായ അറിവിനെ പ്രകാശിപ്പിക്കാതെ 

ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ മൂടി നീറുന്ന കരളിന്‌ കുഴമ്പുപോലെ സമാശ്വാസമേകുന്ന മരണത്തിന്റെ മകളെന്നു 

തോന്നിപ്പിക്കുന്ന മോഹമൂര്‍ച്ചയെയാണ്‌ സീത പലയിടങ്ങളിലും വരിക്കുന്നത്‌. 

ഭൂതകാലത്തെ പക്ഷാതീതമായി നിരൂപണം ചെയ്ത സീതയ്ക്ക്‌ കൃതകൃത്യത അനുഭവപ്പെടുന്നു. 

അപ്പോളാണ്‌ ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ പരിലാളിച്ച്‌ മൃത്യുഭയത്തെ നീട്ടിക്കൊണ്ടുപോകുന്നതാണ്‌ ജീവിതമെന്ന്‌ 

ചിന്തിക്കുന്നില്ലെന്ന്‌ തീരുമാനിക്കുന്നത്‌. തന്റെ അഭിനയരംഗം കഴിഞ്ഞ നടന്‍ അരങ്ങൊഴിയണ 

മെന്നതുപോലെ സീത ഈ ലോകത്തെ ഉപേക്ഷിക്കാന്‍ തീരുമാനിക്കുന്നു. തന്നെ തള്ളി മാറ്റി 

കാലച്ചരര്രത്തോടു മുന്നോട്ടു തന്നെ കുതിച്ചുകൊള്ളാന്‍ സീത ആവശ്യപ്പെടുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ 

വെണ്ണിലാവാകുന്ന ഭസ്മത്തില്‍ സ്നാനം ചെയ്ത ചന്ദ്രനോടും ഇരുട്ടിനെ മുറിച്ച്‌ വെളിച്ചം തൂകുന്ന 

നക്ഷത്രങ്ങളോടും ആകാശത്തിന്റെ വാതില്‍പോലുള്ള കിഴക്കും പടിഞ്ഞാറുമുള്ള ദിക്കുകളെ മൂടുന്ന 

സന്ധ്യയോടും ലോകത്തിലെ സകല ചരാചരങ്ങളോടും സീത യാത്ര പറയുന്നു. തന്റെ സ്ഥൂലശരീരം 

ഭൂമിയിലും മനോഭാവങ്ങള്‍ ഓരോ പ്രകൃതിശോഭകളിലും ലയിക്കുമെന്നും അതുകൊണ്ട്‌ താന്‍ ഒന്നിനോടും 

പ്രത്യേകിച്ച്‌ യാധ്ര പറയേണ്ടതില്ലെന്നുമാണ്‌ സീതയുടെ നിശ്ചയം. തന്റെ മനസ്സിന്‌ പ്രശാന്തിയേകിയ 

ബാഹ്ൃപരിസരത്തെ ആദ്യം അന്യമെന്ന്‌ വിലയിരുത്തുകയും പിന്നീട അതെല്ലാം ഒരവബോധത്തില്‍ 

ഏകിീഭവിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന സമമ്പയബുദ്ധിയാണ്‌ സീത ഇവിടെ കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌. ഒടുവില്‍ 

നളിനി, ലീല, വാസവദത്ത എന്നിവരെപ്പോലെ പ്രാണനാഥനായ ശ്രീരാമന്റെ ദര്‍ശനസാഫല്യം 

അനുഭവിച്ചാണ്‌ സീത ഈ ലോകത്തുനിന്നും അന്തര്‍ദ്ധാനം ചെയ്യുന്നത്‌. 

ആശാന്‍കവിതകളില്‍ മരണം തീക്ഷണഭാവത്തോടെ പ്രകടമാകുന്ന പ്രരോദനമെന്ന കാവ യത്തിന്റെ 

പ്രമേയം എ.ആര്‍.രാജരാജവര്‍മ്മയുടെ മരണമേല്‍പിച്ച്‌ അഗാധമായ ആത്മവേദനയാണ്‌. കാവ്യപ്രവാ 

ഹത്തെ തടസ്സപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടാണ്‌ അതില്‍ പലപ്പോഴും തത്ത്വവിചാരം മേല്‍ക്കൈ നേടുന്നത്‌. പ്രരോ 

187-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-684 (ശ്ലോകം-55,56)

.
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ദനത്തിന്റെ പലയിടങ്ങളിലും മരണത്തെക്കുറിച്ച്‌ ചര്‍ച്ച ചെയ്തിട്ടുണ്ടെങ്കിലും 124-മുതല്‍ 140-വരെ പതി 

നേഴ ശ്ലോകങ്ങളിലൂടെ മരണതത്ത്വത്തെ ഗാഡഃമായി അന്വേഷിക്കുന്നു. പ്രരോദനത്തില്‍ പറയുന്നു. 

കായുന്ന മനസ്സോടെ അടുത്തിരുന്നു വിഷാദപൂര്‍വ്വം സംസാരിക്കുന്നവരുടെ നേരെ നോക്കി അവരെ 

പരിഹസിച്ചും ആയുര്‍വേദം, ജ്യോതിഷം, തത്ത്വചിന്ത എന്നിവയെ നോക്കി കൊഞ്ഞനം കുത്തിയും 

പേടിയും ദൈന്യവും മഹാവിരക്തിയും നോട്ടങ്ങളാല്‍ ഉളവാക്കിയും തമ്പുരാന്റെ ഐശ്വര്യയുക്തമായി 

രുന്ന ഓരോ അവയവത്തിലും മരണം കൂത്താടി തിമര്‍ത്തു എന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. മരണത്തെ ജയി 

ക്കാനുള്ള പരിശ്രമം വിഫലമാണെന്നും വ്യക്തിയുടെ മഹാത്മ്യം, മനുഷ്യരാല്‍ കൈകാര്യം ചെയ്യുന്ന 

വിഷയങ്ങള്‍, എന്നിവയൊന്നും അതിന്‌ ബാധകമല്ലെന്നും ഇവിടെ സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. വൈജാത്യ 

ങ്ങളും വൈവിദ്ധ്യങ്ങളും നിരാകൃതമാകുന്നിടത്താണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥ ആദ്ധ്യാത്മവിദ്യാലയം കുടികൊള്ളു 

ന്നത്‌. ചിതാഗ്നി അതിനുള്ള ഉള്‍പ്രേരകമാകുന്നു. അറിവിനെ എല്ലാ വിവേചനങ്ങളും എരിച്ചില്ലാതാ 

ക്കുന്ന തീയിനോട ശാസ്ത്രങ്ങള്‍ ഉപമിക്കാറുണ്ട്‌. സ്ഥാനവലിപ്പം, പ്രഭുത, സജ്ജാതി, വംശം, തനുധാടി 

എന്നിവയൊന്നും പരിഗണിക്കാതെ എല്ലാത്തിനെയും ഒരുപോലെ എരിച്ചു കളയുന്ന ലോകാനലന്‍ ഉച്ച 

നീചത്ചമില്ലാത്ത സ്ഥിതിസമത്വബോധത്തിന്റെ പ്രതീകമാണ്‌. 

പ്രരോദനത്തിലെ 92-ാം ശ്ലോകത്തില്‍ കവി പറയുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. മകളേ, കേരളഭാഷേ, 

ആശ്വസിക്കുക. വിധിയുടെ തീരുമാനത്തെ മാനിക്കുക. ഹൃദയത്തിന്റെ ചിറകള്‍ തകര്‍ത്ത മോഹനദി 

യില്‍നിന്ന്‌ കുഞ്ഞേ, നീ കരകയറിയാലും. സഹൃദയരാല്‍ സേവിക്കപ്പെടുന്നവളായ കേരളഭൂവേ, ദുഃഖ 

ത്താല്‍ കുഴയാതിരുന്നാലും. ജഞാനസേചനത്താല്‍ അജ്ഞാനമോഹം അകറ്റിയ ശങ്കരഭഗവദ്പാദന്റെ 

അമ്മയാണ്‌ നീ. ഇവിടെ കേരളഭൂമിയെ ആശ്വസിപ്പിക്കുന്നത്‌ അദ്വൈതസിദ്ധാന്തസ്ഥാപകനായ ശങ്കരാ 

ചാര്യരുടെ മാതാവാണ്‌ കേരളഭൂമി എന്ന്‌ സൂചിപ്പിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌. പ്രപഞ്ചത്തില്‍ സംഭവിച്ചുകൊ 

ണ്ടിരിക്കുന്ന ഗതിവിഗതികള്‍ക്കെല്ലാമാധാരമായ അസ്തിത്വമാണ്‌ ഏകമായ സത്യം. നിരന്തര പരിണാ 

188- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, ഏഡി -1, മെയ്‌-2010, പുറം-52, (ശ്ലോകം-29) 

189- AIGOM! കൈരളി,യാശ്വചസിക്ക, വിധിസങ്കല്പത്തെ മാനിക്ക, നിന്‍ 

ഹൃത്സേതുക്കള്‍ തകര്‍ത്ത നദി വിട്ടേറിടുമെന്‍ പൈതലേ 

സത്തേവ്യേ! സഖി! കേരളാവനി! കുഴഞ്ഞീടായ്ക ദുഃഖങ്ങളില്‍; 

ചിത്സേകച്യുതി മോഹനായ ഭഗവല്‍പ്പാദന്റെ മാതാവു നി 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-52, ശ്ലോകം-29
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മങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകുന്ന മറ്റ്‌ പ്രതിഭാസങ്ങളെല്ലാം അനിത്യങ്ങളും അതുകൊണ്ടുതന്നെ അസുഖ 

കാരണവുമാണെന്ന്‌ ശാസ്ത്രോക്തമായ ശ്രുതി-യുക്തി-അനുഭവങ്ങളിലൂടെ സ്ഥാപിച്ച ആചാര്യനാണ്‌ 

ശ്രീ ശങ്കരന്‍. പ്രസ്തുത കാഴ്ചപ്പാടില്‍ എ.ആറിന്‌ ഇവിടെ സംഭവിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ പ്രകൃതി നിയമങ്ങള്‍ക്ക 

നുസ്യമായ ദേഹവിയോഗം മാത്രമാണ്‌. അതാകട്ടെ ഭഭതികോര്‍ജ്ജത്തിന്റെ ഗതിവിഗതികള്‍ക്കനുസ 

രിച്ചു നടക്കുന്ന ക്രമീകരണവും. പ്രാണന്‍ പോയവരെ കുറിച്ചും പ്രാണന്‍പോയിട്ടില്ലാത്തവരെ കുറിച്ചും 

അറിവുള്ളവര്‍ ദുഃഖിക്കുന്നില്ലെന്ന്‌ ശ്രീമദ്‌ ഭഗവദ്‌ ഗീതയിലുണ്ട്‌. അനിര്‍വ്വചനീയമായ അദ്ദൈതാനു 

ഭൂതിയെ ഒരു സിദ്ധാന്തത്തിന്റെ തലത്തിലേക്ക്‌ കൊണ്ടുവന്ന ഒരാചാര്യന്റെ അമ്മ പ്രസ്തുത വിചാര 

ത്തിന്റെ ഗൌരവം ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ അവസരത്തിനൊത്തുയര്‍ന്ന്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കണമെന്ന അഭിപ്രായം കവി 

യ്ക്കുണ്ട്‌. കൂടാതെ അദ്വൈതചിന്തയെ സൈദ്ധാന്തികതലത്തിലുള്ള സംവാദമണ്ഡലത്തിലേക്ക്‌ മാത്രം 

ചുരുക്കാതെ ജീവിതത്തിന്റെ നിര്‍ണ്ണായകസന്ദര്‍ഭത്തില്‍ അതിനെ പ്രയോജനപ്പെടുത്തേണ്ടതുണ്ടെന്ന 

ബോദ്ധ്യത്തിലേക്കു കൂടി ഈ പരാമര്‍ശം നിളുന്നു. കൂടാതെ പരേതനായ രാജരാജവർമ്മയുടെ നര്‍മ്മോ 

ക്തികളും സൌഹ്ൃദത്താല്‍ വിങ്ങുന്ന നോട്ടങ്ങളും പഴയതുപോലെതന്നെ ഉള്ളില്‍ ഒളി മങ്ങാതെ കിട 

ക്കുന്നുണ്ടെന്ന്‌ ആശാന്‍ തിരിച്ചറിയുന്നു. അപ്പോള്‍ ജീവിതം ആഗന്തുകമായ വൈകൃതവും മരണം 

നിത്യമായ പ്രകൃതിയുമാണെന്ന കാളിദാസവചനം കവി അനുസ്മരിക്കുന്നു. 

ജീവികള്‍ ഉണ്ടായ കാലംമുതല്‍ക്കു തന്നെ അവയില്‍ മരണഭയവുമുണ്ട. ഇതിനെ പ്രകൃതി 

പ്രതിഭാസങ്ങളില്‍ ആരോപിച്ചുള്ള ചോദ്യങ്ങള്‍ പ്രരോദനത്തിലുണ്ട്‌. (ശ്ലോകം-126) സൂര്യന്റെ ഉഗ്രമായ 

ചുട സൃഷ്ടിദിനം മുതല്‍ ഭൂമിയിലെ മരണത്തെ കണ്ടു പേടിച്ച്‌ ഉള്ളില്‍നിന്ന്‌ ഉയരുന്ന ജഘവാലകളാണെന്നും 

കൂടിക്കിടക്കുന്ന നെടുവീര്‍പ്പുകളാണ്‌ വായുവെന്നും പണ്ടേക്കു പണ്ടേയുള്ള കണ്ണീരാണ്‌ മഴയെന്നും 

കവി പറയുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ മരണത്തെക്കുറിച്ചും അനന്തരജീവിതത്തെക്കുറിച്ചും കവി ചിന്തിക്കുന്നു. 

കാറ്റടിച്ചോ എണ്ണ വറ്റിയോ കെട്ടുപോകുന്ന വിളക്കുപോലെ ഒരാള്‍ മരിച്ചാല്‍ അയാളെ സംബന്ധിക്കു 

ന്നതെല്ലാം തീരുന്നു. ദേഹമുപേക്ഷിച്ച ജീവന്‍ പൂര്‍വ്വസംസ്ക്കാരം അനുസരിച്ച്‌ ഉള്‍ത്താപത്തോടെ 

കൈയ്യെത്താത്ത ഉയരത്തിലുള്ള പഴം കൊതിച്ചു കിട്ടാത്ത കുട്ടിയെപ്പോലെ ഏറെക്കാലം ദുഃഖിക്കുന്നു. 

മരണാനന്തരത്തെക്കുറിച്ചുള്ള രണ്ട ചിന്തകളാണ്‌ ഇവിടെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌ എന്ന്‌ സൂചിപ്പിക്കാനാണ്‌ 

190- ഗതാസൂനഗതാസുംശ്ച / നാനുശോചന്തി പണ്ഡിതാഃ (2-1) 

ഭഗവദ്‌ ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിതൃയചൈതന്യയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്സ്‌, കോട്ടയം-1992, എഡി-1, പുറം-134 

191- ഇങ്ങാഗന്തുക വൈകൃതം സ്ഥിരമഹോ ദേഹിക്കു നിത്യം മൃതി (ശ്ലോകം-109) 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാരിക 

ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-89, (ശ്ലോകം-109)
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പോല്‍ എന്ന പ്രയോഗം നടത്തിയത്‌- കെട്ട വിളക്കിലെ തീനാളത്തെ അന്വേഷിക്കുന്നത്‌ 

പാഴ്വേലയാണെന്ന ബരദ്ധചിന്തയും പൂര്‍ത്തീകരിക്കാത്ത ആഗ്രഹങ്ങളോടെ ദേഹം ഉപേക്ഷിക്കുന്ന 

വര്‍ക്ക്‌ പുനര്‍ജ്ജന്മമുണ്ടെന്ന വേദാന്തചിന്തയും. 

ജീവാത്മാക്കള്‍ അവരുടെ പുണ്യകര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലും പാപകര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്കനു 

സൃതമായി നരകത്തിലും എത്തിച്ചേരും. സുഖംപോലെ തന്നെ ദുഃഖവും മറുകര കാണാനാകാത്ത 

നിത്യ സമുദ്രമാണ്‌. ധര്‍മ്മമാകുന്ന വലിയ ച്ക്രത്തില്‍ ചരിക്കുന്ന ആത്മാവ്‌ വീണ്ടും എത്തിച്ചേരും. 

സല്‍ക്കര്‍മ്മ-ദുഷക്കര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ചാണ്‌ ജീവന്‍ സ്വര്‍ഗ്ഗ-നരകാദികളിലേക്കു പോകുന്നത്‌. ചെയ്ത 

പുണ്യം ക്ഷയിച്ചാല്‍ മനുഷ്യലോകത്തു തന്നെ എത്തിച്ചേരും. സനാതന ധര്‍മ്മത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗ 

നരകങ്ങള്‍ക്കപ്പുറത്താണ്‌ തിരിച്ചുവരവില്ലാത്ത മുക്തി. സെമിറ്റിക്ക്‌ മതങ്ങളെ സംബന്ധിച്ച്‌ ദൈവം നട 

ത്തുന്ന അന്ത്യവിചാരണയിലാണ്‌ ജീവന്‍ സ്വര്‍ഗഗനരകങ്ങളെ തീരുമാനിക്കുന്നത്‌. അതുപോലെ 

സ്വര്‍ഗ്ഗനരകലോകങ്ങളില്‍നിന്നുള്ള സുഖദുഃഖങ്ങള്‍ മറുകര കാണാത്ത നിത്യപാരാവാരമാണെന്ന്‌ കവി 

പറയുന്നു. ഇങ്ങനെ ഈഹത്തെയോ മതഗ്രന്ഥത്തെയോ അടിസ്ഥാനമാക്കി ഓരോരുത്തര്‍ക്ക്‌ ഓരോന്നു 

പറയാം. മരണത്തിനപ്പുറമുള്ള സത്യസ്ഥിതി ആര്‍ക്കും അറിയാന്‍ കഴിയുന്നില്ല. പ്രേതകഥയുമായി ബന്ധ 

പ്പെട്ട കാര്യങ്ങള്‍ നേരോ പൊളിയോ ബുദ്ധി വൈകല്യമോ? വേരോടെ കരിഞ്ഞുപോയ മരത്തിന്റെ 

നിഴല്‍ നില നില്‍ക്കുമോ? താന്‍ ഉന്നയിച്ച ഓരോ ആശയത്തിന്റെയും സാധുത പരിശോധിക്കാന്‍ 

കവി തയ്യാറാകുന്നില്ല. അല്ലെങ്കില്‍ മരണാനന്തരമുള്ള സംഗതികള്‍ പ്രതിഭയ്ക്ക്‌ എത്താത്ത ദൂരത്തായതു 

കൊണ്ട ഇല്ലെന്ന്‌ ഈഹിച്ച്‌ പറയുന്നതെങ്ങനെ? സത്യം ഇരുളില്‍ മറഞ്ഞിരക്കുകയാണ്‌. ഈ വിശ്ച 

ത്തിലെ നിയമങ്ങള്‍ അവസാനമില്ലാത്തതാണ്‌. ഒന്നും സംഭാവ്യമല്ലെന്ന്‌ തീരുമാനിക്കാന്‍ വയ്യ. വിശ്വാ 

സത്തിന്‌ ആധാരമായി ഏതെങ്കിലും ഒരു സത്യം കാണും. 

തീയുടെ മൂച്ചയേറിയ പല്ല ഏശാത്തതും (തീയിന ദഹിപ്പിക്കാന്‍ കഴിയാത്തതും) വളരെ സൂക്ഷ്മ 

മായ അംശങ്ങളോടു കൂടിയതും ആശയ്ക്ക്‌ അല്പം ഇടം നല്‍കുന്നതുമായ തത്ത്വം എന്നും ശരീര 

ത്തില്‍ അവശേഷിക്കും. അങ്ങനെയല്ലെങ്കില്‍ മനുഷ്യജീവിതം മാത്രമല്ല, ഈ ലോകംപോലും സൃഷ്ടി 

ക്കപ്പെട്ടത്‌ പാഴിലാകും. കണ്ണീരിന്‌ വിലയില്ലാതാകുകയും ചെയ്യും. ആ സ്ഥിതി ആക്കും ആലോചിക്കാ 

നാകില്ല. ഈ ആശയം ഭഗവദ്ഗീതയിലെ ആയുധങ്ങള്‍ (ഇവനെ) ആത്മാവിനെ വെട്ടിമുറിക്കുന്നി 

192- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, ഏഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-96, (ശ്ലോകം-128) 

193-അതേ പുസ്തകം- പുറം-96, (ശ്ലോകം-129) 

194-അതേ പുസ്തകം- പുറം-96, (ശ്ലോകം-129)
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Al അഗ്നി ഇവനെ ദഹിപ്പിക്കുന്നില്ല. ജലം ഇവനെ നനയ്ക്കുന്നില്ല. വായു ഇവനെ ശോഷിപ്പിക്കുന്നില്ല 

എന്ന ശ്ലോകവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. 

മരണശേഷം ഈ ശരീരത്തില്‍ നശിക്കാതെ എന്തോ ഒന്ന്‌ അവശേഷിക്കുമെന്നത്‌ ശരിയാണെ 

ങ്കില്‍ മരണമേ, നിന്റെ ഘോരങ്ങളായ പല്ലുകള്‍ക്ക്‌ മൂര്‍ച്ച പോരെന്നു തോന്നാം. അങ്ങനെയാണെങ്കില്‍ 

വലിയ ആപത്തുണ്ടാക്കുന്ന പുലി എന്നു കരുതി ഭയപ്പെടുന്ന നീ പച്ചപുല്ലു തിന്ന്‌ സ്വാദുള്ള പാല്‍ 

തരുന്ന പശുവാണെന്നും വരാം. വീരത്വം കൊതിച്ചെത്തുന്ന യുവാക്കള്‍ക്ക്‌ നീ വന്‍തോക്കിന്റെ 

വായില്‍വെച്ച്‌ ആശ്വാസം പകരുന്നു. അനുരാഗത്തിന്റെ പൂവരിച്ച വഴിയില്‍ നടന്ന്‌ മുള്ളേറ്റ എത്ര സുന്ദ 

രികളാണ്‌ നോവാറ്റാന്‍ തണുത്ത നിന്റെ ശരീരത്തോടുള്ള സമാഗമം തെരഞ്ഞെടുത്തത്‌. . പകല്‍ 

മുഴുവന്‍ പണിയെടുത്തവര്‍ക്ക്‌ ഉറക്കമെന്നതുപോലെ ജീവിതമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ ക്നേശംകൊണ്ട്‌ ക്ഷീണിത 

രായ ഹൃദയങ്ങള്‍ക്ക്‌ മൃതി സാഖ്യമേകുന്നു. നമ്മുടെ ക്ഷണികബോധത്തെ ജീവിതമെന്ന്‌ നാം 

അഭിമാനിക്കുകയാണ്‌. അത്‌ പ്രതിക്ഷണം നശിച്ചും ജനിച്ചും കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ജീവിതത്തിന്റെ ഗതി 

വേഗംകൊണ്ട്‌ നമ്മളത്‌ അറിയാതെ പോകുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ മരണത്തെ പേടിക്കുന്നവര്‍ 

ഉറക്കംപോലുള്ള ക്ഷണികവിശ്രമങ്ങളെപ്പോലും ഭയപ്പെടേണ്ടതാണ്‌. നീണ്ട ഉറക്കത്തില്‍ കവിഞ്ഞ 

തൊന്നുമല്ല മരണം. ഈ ജനിമൃതികളുടെ പുനരാവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കുശേഷം മഹാകൈവല്യം വരുമെന്ന്‌ 

അറിവുള്ളവര്‍ പറയുന്നു. കര്‍മ്മഫലബദ്ധമായ ജീവിതയാത്തയ്ക്കും ജീവിതാര്‍ത്ഥപ്രതീതിയ്ക്കും മര 

ണമെന്ന വിരാമം അനിവാര്യമാണ്‌. . ഒന്നില്ലെങ്കില്‍ മറ്റൊന്ന്‌ വിരസമാകും. സാധാരണപക്ഷികള്‍ 

പകലിനെ കീര്‍ത്തിച്ചു പാടുമ്പോള്‍ രാപ്പാടികള്‍ രാത്രിയെ സ്തുതിക്കുന്നു. അതുപോലെ മരണഭീതി 

പുണ്ട സാധാരണക്കാര്‍ ജിവിതത്തെ മുറുകെ പിടിക്കുമ്പോള്‍ മരണത്തെ അനുഗ്രഹമായി വിജ്ഞാനി 

കള്‍ കാണുന്നു. അവര്‍ ദിനരാത്രങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ ഭേദം കാണുന്നില്ല(ശ്ലോകം-138). ഹേ, മരണമേ, ഈ 

ജീവിതം പ്രവൃത്തി നിരതമാണ്‌. മാത്രമല്ല, നിവൃത്തിമാര്‍ഗ്ഗനിരതരായ പൌരസ്ത്യ തത്ത്വചിന്തകര്‍ക്ക്‌ 

195- നൈനം ഛിന്ദന്തി ശസ്ധ്രാണി നൈനം ദഹതി പാവകഃ 

ന ചൈനം ക്ലേദയന്ത്യാപോ ന ശോഷയതി മാരുതഃ (2-23) 

ഭഗവദ്‌ ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിതൃയചൈതന്യയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, കോട്ടയം-1992, എഡി-1, പുറം-158 

196- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി -1, മെയ്‌-2010 പുറം-98, (ശ്ലോകം-132) 

197- അതേ പുസ്തകം- പുറം-98, (ശ്ലോകം-132) 

198- അതേ പുസ്തകം- പുറം-99, (ശ്ലോകം-135) 

199- അതേ പുസ്തകം- പുറം-100, (ശ്ലോകം-138)
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നിന്നോട്‌ വളരെ പ്രിയമാണ്‌. തമോരൂപിയായ നിന്നില്‍ നിന്നുള്ള ഭയത്തെ ഉന്മൂലനം ചെയ്യാനാണ്‌ 

ആത്മാവ നിത്ൃമാണെന്നുള്ള തത്ത്വം ആത്മജ്ഞാനികള്‍ ആവിഷ്ക്കരിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യന്‍ 

ഇന്നുവരെ നേടിയിട്ടുള്ള ഭഭതികവും ആദ്ധ്യാത്മികവുമായ ശാസ്ത്രങ്ങളുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ മരണത്തെ 

നിരൂപണം ചെയ്യുന്നു. അതിലൂടെ പഞ്ചഭൂതാത്മകമായ ശരീരം വിഘടിച്ചു പോയാലും ശരീരമനോബു 

ദ്ധികളുള്‍പ്പെടുന്ന സങ്കീര്‍ണ്ണവ്യവസ്ഥയെ സംയോജിപ്പിക്കുന്ന ആത്മതത്ത്വത്തെ സ്ഥാപിക്കുന്നു. മരണം 

താല്‍ക്കാലികമായ ഭാതികപ്രതിഭാസമാണെന്നും മരണത്തിന്‌ അതീതമായ ആത്മാവിന്റെ അനശ്വരമായ 

ഉണ്മയെ അറിയലാണ്‌ മനുഷ്യന്റെ ജീവിതലക്ഷ്യമെന്നും അടിവരയിടുന്നു. 

മരണത്തെ ഇങ്ങനെയെല്ലാം നിരൂപണം ചെയ്യുന്ന കവി അതിനെ നേരിടുന്നതിന്‌ അദ്വൈതവേ 

ദാന്തചിന്തയെ സമാശ്രയിക്കുന്നു. ജഞാനസ്വരൂപത്തോട തന്നെ കൈവിടരുതെന്ന്‌ കവി പ്രാര്‍ത്ഥിക്കു 

ന്നു. മിന്നാമിനുങ്ങ്‌ മാര്രമായ താന്‍ ദുര്‍ബ്ബലമായ ചിറകു വിരിച്ച്‌ നക്ഷ്ര്തലോകം ലക്ഷ്യമാക്കി പറക്കു 

കയാണ്‌. അതിനെ മരണമാകുന്ന രാപ്പക്ഷിക്ക്‌ അന്നമാക്കല്ലേ. ജഞാനസ്വരൂപനായ ധര്‍മ്മാത്മാവ്‌ ഒരി 

ക്കല്‍ ഉദിക്കും. നക്ഷ്രതജാലങ്ങള്‍ക്കൊപ്പം ആ മിന്നാമിനുങ്ങും ചിദാനന്ദമഹസ്സില്‍ ലയിക്കും. ജനിമ്യ 

തികള്‍ക്കതീതമായ അഖണ്‍ണ്ഡമഹാശക്തി സ്നേഹാരാധകനായ തനിക്ക്‌ പ്രേമപൂര്‍വ്വം അമ്ൃതേകുമെന്നും 

കവി പറഞ്ഞാണ്‌ മൃതിചിന്തകളെ പ്രരോദനത്തില്‍ ഉപസംഹരിക്കുന്നത്‌. 

വിരലുകൊണ്ട്‌ തൊട്ടാല്‍ പൊട്ടിപ്പോകുന്ന പളുങ്കുപാര്തമാണ്‌ ജീവിതം. അത്തെരത്ര നീണ്ടാലും 

ചുടുകാടിന്റെ അപ്പുറത്തേക്ക്‌ എത്തുകയില്ല. മൃത്യു ജീവിതത്തെ പിച്ചിച്ചീന്തുന്ന ഭീതിദമായ ചിത്രം 

കരുണയുടെ രണ്ടാം ഖണ്‍ഡത്തിലുണ്ട്‌. ഉപഗുപ്തന്റെ കരുണകൊണ്ട ഉദാത്തമായ മനഃശാന്തി നേടിയ 

വാസവദത്ത മരണം വരിക്കാന്‍ സന്നദ്ധമായതോടെ മൃത്യു പരാജയപ്പെടുന്നു. കരുണയില്‍ വിധിയുടെ 

ക്രനര്യവും മനുഷ്യന്റെ നിസ്സഹായതയും അതിവിദഗദ്ധമായി ആവിഷക്കരിച്ചിരിക്കുന്നു. നീതിപീഠത്തിന്റെ 

രൂപത്തില്‍ വിധിയേകുന്ന ശിക്ഷാവിധി ആത്യന്തികരക്ഷാമാര്‍ഗ്ഗമായി മൃത്യുദര്‍ശനത്തിന്റെ രൂപത്തിലാണ്‌ 

പ്രത്ൃക്ഷപ്പെടുന്നത്‌. കഞ്ജബാണന്റെ പട്ടമഹിഷിസ്ഥാനത്തു നിന്ന്‌ മൃത്യുവിന്റെ ആഴക്കയങ്ങളിലേ 

ക്കുള്ള പതനം കാവ്യത്തിന്റെ കാല്പനികഘടനയ്ക്ക്‌ ചാരുതയേകുന്നു. ക്ഷണികമായ ജീവിതത്തെ 

അവഗണിച്ച്‌ വിദ്യയുടെ ശ്രവണത്തിലൂടെ ആത്മബോധം സ്വായത്തമാക്കാനാണ്‌ ഉപഗുപ്തന്‍ വാസവ 

200- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-101, (ശ്ലോകം-139) 

201- അതേ പുസ്തകം- പുറം-103, 104 (ശ്ലോകം-145, 146) 

202- അതേ പുസ്തകം- പുറം-246

.
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ദത്തയെ ഉപദേശിച്ചത്‌. അതിലൂടെ ബുദ്ധമാതാവെഴുന്ന സ്വര്‍ഗ്ഗലോകത്തെത്തി ചോരന്മാര്‍ക്കപഹരിക്കാ 

നാകാത്ത ശാശ്ചതശാന്തിയും മാരനെയ്താല്‍ മുറിയാത്ത മനഃശോഭയും നേടിയെടുക്കുന്നു. സംസാര 

ത്തിന്റെ പെരുംചുഴിയിലാണ്ടുപോകുന്ന മനുഷ്യര്‍ക്ക്‌ നിര്‍വ്വാണതത്ത്വം ഉപദേശിച്ച്‌ മൃത്യുവില്‍ നിന്ന്‌ 

അമൃതത്വത്തിലേക്കു നയിക്കുന്ന ഗുരുകര്‍ത്തൃത്ത്വമാണ്‌ ഉപഗുപ്തനിലൂടെ വെളിപ്പെടുന്നത്‌. ബുദ്ധഭി 

ക്ഷുക്കളുടെ അനുഷ്ഠാനങ്ങളില്‍ (മ്മൈതി, മുദിത, കരുണ, ഉപേക്ഷ) മുഖ്യമാണ്‌ കരുണ. രോഗ്ഗരസ്ത 

യായ കുട്ടിയുടെ രക്ഷയ്ക്കുവേണ്ടി ഉറക്കമിളച്ചിരുന്ന്‌ ശുശ്രൂഷിക്കുന്ന അമ്മയ്ക്ക്‌ ആ കുട്ടി രോഗം മാറി 

സ്വാസ്ഥ്യം വീണ്ടെടുക്കുന്നതിനുള്ള ഓത്സുക്ൃയമാണ്‌ കരുണ. ആത്മാവിനും ശരീരത്തിനും രോഗം 

ബാധിച്ച വാസവദത്തയെ ഈ മാത്ൃയമനോഭാവത്തോടെ കാണുന്ന ഉപഗുപ്തന്‍ അകാരണവും അതു 

ല്യവുമായ കൃപയെ മരണത്തിന്നതീതമായ തലത്തിലേക്ക്‌ പരിവര്‍ത്തിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. ആശാനെ 

സംബന്ധിച്ച സ്നേഹഫമില്ലായ്മ മരണമാണ്‌. സ്നേഹത്തിന്റെ ഉദാത്തഭാവമായ കാരുണൃത്തിനു മുന്നില്‍ 

മരണം പരാജയപ്പെടുമെന്ന സന്ദേശമാണ്‌ ഇതിലൂടെ ലഭിക്കുന്നത്‌. 

സ്വന്തം അമ്മയുടെ ദേഹവിയോഗം കവിയില്‍ ഉണ്ടാക്കിയ പ്രതികരണമാണ്‌ മണിമാല യിലെ 

ഒരനുതാപ ത്തിലുള്ളത്‌. അതില്‍ പാരില്‍ പ്രാണഗളസ്ഥയാം മൃതി, ദൈവത്തിന്‍ ഗതി നാഗയാന 

കുടിലം-നീര്‍പ്പോളയിജ്ജീവിതം, ഉപാസിക്കുന്നു ദുഃഖത്തെ ഞാന്‍ എന്നിങ്ങനെയുള്ള നിരവധി പരാ 

മര്‍ശങ്ങളുണ്ട്‌. സമുദായകൃത്യനിരതനായതുകൊണ്ട ഇരുപത്‌ വര്‍ഷത്തോളം തന്റെ അമ്മയെ വേണ്ട്രത 

ശ്രദ്ധിക്കാതെ ദര്‍ശനസഖ്യംപോലും നല്‍കാതെയുള്ള ദുഃസാഹസം സര്‍പ്പത്തെപ്പോലെ കവിയുടെ 

കരളില്‍ ആഞ്ഞുകൊത്തുന്നു. മകനേ, നിന്നോട്‌ ക്ഷമിച്ചിരിക്കുന്നു എന്ന്‌ കേള്‍ക്കാന്‍ കവിക്ക്‌ ആഗ്ര 

ഹമുണ്ട്‌. താന്‍ ചെയ്ത പ്രവൃത്തികള്‍ പരേതന്റെ മരണത്തെ ത്വരിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ടാകാം എന്ന കുറ്റബോധ 

ത്തില്‍ നിന്നാണ്‌ നിറുത്തലില്ലാത്ത ദുഃഖങ്ങളും വിലാപങ്ങളുമുണ്ടാകുന്ന നിരീക്ഷണം ഒരനുതാപ 

ത്തിന്റെ കാര്യത്തില്‍ അമ്പര്‍ത്ഥമാണ്‌. സംസാര യ്ര്ത്രഗതിയില്‍ ഉഴലുന്ന ദേഹികളുടെ മരണത്തെ 

കുറിച്ചോര്‍ക്കുമ്പോള്‍ത്തന്നെ ജീവിതനിരുൂപണവും അവിടെ നടത്തുന്നു. ആദ്ധ്യാത്മികചിന്തകള്‍പോലും 

കവിക്ക്‌ ശാന്തിദായകമാകുന്നില്ല. എപ്പോള്‍ വേണമെങ്കിലും കത്തി ചാരമാകാനിരിക്കുന്ന കമ്പിന്റെ 

അരക്ഷിതാവസ്ഥയില്‍ കെട്ടിയ കയറിന്റെ നടുവിലാണ്‌ മനുഷ്യജീവിതമെന്ന്‌ കവി വിവക്ഷിക്കുന്നു. 

എല്ലാ സുഖങ്ങളും ഓരോ അവസ്ഥാവിശേഷമായി കവി തിരിച്ചറിയുന്നു. ഒരു സുഖവും യാഥാര്‍ത്ഥ്യമ 

ല്ലെന്നും ഐകാന്തികസുഖമെന്നൊന്നില്ലെന്നും പറഞ്ഞ്‌ താന്‍ ദുഃഖത്തെത്തന്നെ ഉപാസിക്കട്ടെ എന്നും 

203- കുര്യാസ്‌ (ഡോ.)- മൃത്യുബോധം മലയാള കാല്പനിക കവിതയില്‍- ജീവന്‍ ബുക്ക്‌സ്‌, ഭരണങ്ങാനം- 

1988 പുറം-221
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കവി സ്വയം സമാശ്ചസിക്കുന്നു. 

കൊറ്റ്യത്ത്‌ രാമനുണ്ണി അവര്‍കളുടെ ദേഹവിയോഗത്തില്‍ അനശോചിച്ചെഴുതിയ വനമാല യിലെ 

അനുശോചന ത്തില്‍ അസാഖ്യം ആളുകള്‍ മരിച്ചുപോകുന്നതായി കണ്ട്‌ പഴകിയതാണെങ്കിലും ഉള്ളില്‍ 

കുറുള്ളവര്‍ പോകുമ്പോള്‍ മരണം പുത്തനായി അനുഭവപ്പെടുന്നുവെന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. വ്യക്തി, 

സ്ഥലം, സമയം, സന്ദര്‍ഭം, സംബന്ധം എന്നിവയോടുള്ള മരണത്തിന്റെ ആപേക്ഷികഭാവമാണ്‌ ഇവിടെ 

പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. നിലവില്‍ അനുഭവിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന നിസ്തുലമായ സ്നേഹബന്ധം മുറിപ്പെടു 

മ്പോള്‍ ആവര്‍ത്തനനൈരതന്തര്യമാര്‍ന്ന മരണംപോലും പുതുമയുള്ളതാകുന്നു. 

കവിയുടെ സ്നേഹിതനും പ്രസിദ്ധ വൈദ്യനുമായ കുളമ്പത്തു പറമ്പില്‍ അച്യുതന്‍ വൈദ്യ 

രുടെ ദേഹവിയോഗത്തില്‍ എഴുതിയ തന്റെ സ്നേഹിതന്റെ ദേഹവിയോഗ മെന്ന കവിതയില്‍ നിയതി 

കൊണ്ടിട്ട മരണം തടയാനാകാത്തതാണെന്നും അത്‌ ഭയമുണ്ടാക്കുന്നതാണെന്നും കവി അഭിപ്രായ 

പ്പെടുന്നു. ലോകമെന്ന തലത്തില്‍ നില്‍ക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ നിയതി മരണമെന്ന മഹാവിപത്ത്‌ 

കൊണ്ടിട്ടത്‌ എന്നതിനാണ്‌ ഇവിടത്തെ നിലയുന്നല്‍. കര്‍മ്മസംസ്ക്കാരമനുസരിച്ച്‌ ഓരോ ജീവനിലും 

വന്നു ചേരുന്ന പ്രപഞ്ചപ്രതികരണമാണ്‌ ഫലാനുഭവങ്ങളായി ഉരുത്തിരിയുന്നത്‌. ഇടപെടലുകള്‍ അസാ 

ദ്ധ്യമാക്കുന്ന ഭൂതകാലത്തിന്റെ സ്വാധീനമുള്ളതുകൊണ്ടാണ്‌ അതിനെ ഒഴിവാക്കാനാകാത്തത്‌ എന്ന്‌ 

കവി പറയുന്നത്‌. ജീവിതദുഃഖത്തില്‍നിന്ന്‌ കരയേറാന്‍ മരണത്തിന്റെ ശാന്തതയെ സമാശ്രയിച്ചെന്ന്‌ 

കവി സമാശ്ചസിക്കുന്നു. ഇവിടെ ദുഃഖത്തെ നിവാരണം ചെയ്യുന്നതിനുള്ള ഉപായമായി മരണം ഇവിടെ 

മാറുന്നു. 

ദുരവസ്ഥ യില്‍ സാവിത്രി അന്തര്‍ജ്ജനം മരണത്തില്‍നിന്നു രക്ഷപ്പെടാന്‍ അഭയം 

പ്രാപിക്കുന്നത്‌ പുലയച്ചാളയിലാണ്‌. അന്ന നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന സാമുഹികവ്യവസ്ഥിതി അനുസരിച്ച്‌ 

ഈ നടപടി സാവിത്രി അന്തര്‍ജ്ജനത്തെ ജാതിര്രഷ്ട്‌ കല്‍പിച്ച്‌ പടിയടച്ച്‌ പിണ്ഡംവെക്കുന്നതിന്‌ 

ഇടയാക്കി. മരണ്രരിയകളോടെ സ്വസമുദായത്തില്‍നിന്ന്‌ പുറത്താക്കുന്നത്‌ ഒരു വ്യക്തിയെ സംബന്ധിച്ച്‌ 

പ്രസ്തുത സമുഹത്തില്‍ നിന്നുള്ള വിച്ചേദമാണ്‌. ഇതൊരര്‍ത്ഥത്തില്‍ സാമൂഹികമായ മരണ്ര(, 

മാണ്‌. സ്വജീവന്‍ രക്ഷിക്കാനുള്ള സാവിത്രി അന്തര്‍ജ്ജനത്തിന്റെ വ്യര്രത അവരെ നയിച്ചത്‌ 

204- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, മെയ്‌-2010 പുറം-89, ശ്ലോകം-109 

205- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 340 

206- അതേ പുസ്തകം- പുറം-335
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അതിലേക്കാണ്‌. പുലയക്കുടിലില്‍ കഴിയുന്ന തന്നെ ഹൈന്ദവസമുദായത്തിലെ ഒരു ജാതിക്കാരും 

സ്വീകരിക്കാനിടയില്ല. മറ്റ്‌ മതവിഭാഗങ്ങളില്‍ ജാതിയില്ലെങ്കിലും താന്‍ ജനിച്ചു വളര്‍ന്ന മതവിശ്വാസം 

കൈവെടിഞ്ഞ്‌ അതിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കാനും അവര്‍ തയ്യാറാകുന്നില്ല. ജീവസര്‍വ്വസ്വമായ വിശ്വാസമാണ്‌ 

മനുഷ്യന്‍ വിളക്കെന്നും അതില്ലെങ്കില്‍ ചുക്കാന്‍പോയ കപ്പല്‍പോലെയായിരിക്കും ജീവിതമെന്നും കവി 

പറയുന്നു. ഈ സാമൂഹികമരണത്തെ തീവ്രതയെ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. 

എന്തുചെയ്യേണ്ടതെങ്ങോട്ടു പോകേണ്ടതീ-/യന്ധകുപത്തിലടിഞ്ഞഹോ ഞാന്‍ 

അന്തമില്ലാത്തുള്ളൊരാഴത്തിലേക്കിതാ / ഹന്ത! താഴുന്നു താഴുന്നു കഷ്ടം 

പിന്തുണയും പിടിയും കാണാതുള്‍ഭയം / ചിന്തി ദുഃസ്വപ്നത്തിലെന്നപോലെ 

പൊന്താനുഴറുന്നു കാല്‍നില്‍ക്കുന്നില്ലെന്റെ / ചിന്തേ ചിറകുകള്‍ നല്‍കണേ നീ 

വിഷയപ്രപഞ്ചത്തിന്റെ അനിത്യഭാവത്തിന്റെയും ക്ഷണികതയുടെയും തുടര്‍ച്ചയും 

മൂര്‍ത്തതയുമായാണ്‌ ആശാന്‍ മരണത്തെ കണ്ടത്‌. കവിവ്യക്തിത്വത്തെ മരണം ശക്തമായ അളവില്‍ 

സ്വാധീനിച്ചിരുന്നു. എങ്കിലും മരണം ഒന്നിന്റെയും അന്ത്യമല്ലെന്ന ഉത്തമബോദ്ധ്യം കവിയ്ക്കുണ്ടായിരു 

ന്നു. ജനിമൃതികളുള്‍പ്പെടെയുള്ള ദ്വന്ധങ്ങളില്‍നിന്നെല്ലാമുയര്‍ന്ന ഒരവബോധത്തിലേക്ക്‌ 

സാധാരണക്കാരെ നയിക്കാന്‍ ഭക്തിമാർഗ്ഗം പര്യാപ്തമായതുകൊണ്ടാണ്‌ തന്റെ കൃതികളിലൂടനീളം 

അതിന്‌ പ്രാധാന്യം കൊടുത്തത്‌. ഭക്തിയിലൂടെ ഈ പ്രപഞ്ചപദാര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ തനത്‌ ഭാവം ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ 

അവയോട്‌ കരുതലോടെ ഇടപെടുന്നതിനുള്ള വൈരാഗ്യഭാവവും അതിനുള്ള വിവേകവും 

സമാര്‍ജ്ജിക്കാനാകുമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം മനസ്സിലാക്കി. അതിനുതകുന്ന ലോകനിരൂപണമാണ്‌ 

കൃതികളിലൂുടനീളം കാണുന്നത്‌. മനുഷ്യജീവിതത്തില്‍ വന്നു ചേരുന്ന പ്രശ്നങ്ങളെയും 

പ്രതിസന്ധികളെയും കുറിച്ച്‌ പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌ വിധേയഭാവത്തോടെയല്ല മറിച്ച്‌, അവയെ 

അതിജീവിക്കുന്നതിനുള്ള ആന്തരികശക്തിയെ ആദര്‍ശാത്മകമായി ഉണര്‍ത്തിക്കൊണ്ടാണ്‌. 

സാര്‍വ്വത്രികമായ സ്നേഹസാഹോദര്യങ്ങളിലധിഷ്ഠിതമായ അസ്തിത്പത്തിന്റെ കേന്ദ്രസ്ഥാനമാണ്‌ കവി 

ഇതിലൂടെയെല്ലാം ലക്ഷ്യമാക്കുന്നത്‌. 

207- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ സാംസ്ക്കാ 

രിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010 പുറം-158
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പ്രാപഞ്ചികജീവിതത്തിന്റെ വിഷാദാത്മകതയുടെയും സ്ഥലകാലാതീതമായ 

വിമുക്തിയുടെ പ്രസാദാത്മകതയുടെയും സമന്വയമാണ്‌ മനുഷൃജീവിതം. 

കരണേന്ദ്രിയങ്ങളുടെ സോപാധികതയിലാണ്‌ മനുഷ്യന്‍ പരിമിതികളും അസ്വാതന്ത്രയവും 

അനുഭവിക്കുന്നത്‌. പ്രസ്തുത തലത്തില്‍ അപരങ്ങളാല്‍ നിയ്ന്ത്രിതനും അതിനവന്‍ 

വിധേയനുമാണ്‌. എന്നാല്‍ അനിയ്യന്ത്രിതവും നിരുപാധികവുമായ ബോധക്രേ്ദ്രമാണ്‌ 

അവന്റെ ശക്തിസ്രോതസ്സ്‌. അതിനെ അന്വേഷിച്ചറിയാനുള്ള വൈമുഖ്യം കാണിക്കുമ്പോള്‍ 

എല്ലാത്തില്‍ നിന്നും വേറിട്ടു നില്‍ക്കുന്നവനാണ്‌ താന്‍ എന്ന ഭാവം ഉണ്ടാകുകയും സ്വാര്‍ത്ഥ 

ബുദ്ധി കരുത്താര്‍ജ്ജിക്കുകയും ചെയ്യും. ഇതുണ്ടാക്കുന്ന വിച്ഛേദം അവനെ വിഷാദാത്മകത 

യിലേക്കും അനിശ്ചിതാവസ്ഥയിലേക്കും നയിക്കാം. ഇത്‌ പരിഹരിക്കാന്‍ യോഗയുക്തമായ 

സമീപനമാണ്‌ ആശാന്‍ കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌. ഒരിടത്ത്‌ നിന്ദ്യമെന്ന്‌ ചിന്തിക്കാന്‍ ച്രേരിപ്പിക്കുന്ന 

നരത്വത്തെത്തന്നെ മറ്റൊരിടത്ത്‌ മോക്ഷോപായമായി ചിത്രീകരിച്ചതിന്റെ കാരണമിതാണ്‌. 

വിഷയപ്രപഞ്ചത്തെക്കുറിച്ച്‌ മനുഷ്യനുണ്ടായിരുന്ന ബോധത്തിലൂടെയാണ്‌ 

ധാര്‍മ്മികത പ്രായോഗികമായ ജീവിതാചരണമായി പരിണമിച്ചത്‌. ഇത്‌ ഇഹ-പരങ്ങളെ 

ഇണക്കുന്ന സത്യം, സമത്വം, സ്നേഹം, സ്വാതന്ത്ര്യം, സാക്ഷാല്‍ക്കാരം തുടങ്ങിയ 

മൂല്യമണ്ഡലങ്ങളുടെ സ്വാംശീകരണത്തിന്‌ വഴി തുറന്നു. അനശ്വരതയുടെ വെളിച്ചത്തില്‍ 

ഇഹത്തെ അപ്രധാനമായി കരുതുന്നതില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായി ഉഭയാശ്ശേഷിയും 

അനന്തമായ പാരസ്പര്യം നിറഞ്ഞതുമാണ്‌ ആത്മബോധമെന്ന നിലപാടാണ്‌ ആശാനുള്ളത്‌. 

ലക്ഷ്യം സത്യസാക്ഷാല്‍ക്കാരമാണെങ്കില്‍ അതിനുള്ള മാര്‍ഗ്ഗം ധര്‍മ്മാചരണമാണ്‌. അതാകട്ടെ 

സ്ഥിതിസമത്വമായും നിരുപാധികമായ സ്നേഹമായും ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ 

സ്നേഹത്തിലൂടെ സ്വാത്ന്ത്രയത്തിലേക്കും അവിടെ നിന്ന്‌ സാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തിലേക്കും 

ഉയരാമെന്നാണ്‌ കവിയുടെ അഭിപ്രായം. 

6.1 സ്നേഹസങ്കല്പം 

സ്നേഹഗായകനെന്നാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍ വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെട്ടു പോരുന്നത്‌. 

സ്‌നേഹത്തെ ഇവശ്വരീയമായി കരുതി സര്‍വ്ൃവചരാചരങ്ങളെയും പ്രസ്തുത

.
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മൂല്യമണ് ഡലവുമായിണക്കി വ്യക്തിജീവിതത്തെ സംസ്ക്കരിക്കുകയും അതിലൂടെ 

സാമൂഹികമായ നവോത്ഥാനവും പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ താള്ക്രമ വും ഉറപ്പുവരുത്തുകയും ചെയ്ത 

കവിയാണ്‌ അദ്ദേഹം. സ്നേഹിക്കുകയും സ്നേഹിക്കപ്പെടുകയും സ്നേഹം തിരസ്ക്കരിക്ക 

പ്പെടുകയും മൂലമുണ്ടാകുന്ന പരിണതികളാണ്‌ തന്റെ ഖണ്‍്ഡകാവ്യങ്ങളിലൂടെ ആശാന്‍ 

അവതതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. അനുരാഗം, പ്രണയം, പ്രേമം എന്നിങ്ങനെ പല പടികളിലായി അറി 

യപ്പെടുന്ന സ്നേഹത്തിന്റെ ഓരോ ഘട്ടവും കടന്ന്‌ ഭാഭതികമാലിന്യങ്ങള്‍ മിക്കവാറും ഒടു 

ങ്ങിയ ശുദ്ധസ്നേഹത്തിന്റെ ദിവ്യരൂപത്തിലേക്കാണ്‌ ഒടുവില്‍ എത്തിച്ചേരുന്നത്‌. അതിലൂടെ 

ഉജ്ജ്ലമായൊരു സ്നേഹദര്‍ശനം ആശാന്‍ അവതരിപ്പിച്ചു. 

സംശുദ്ധിയും വ്യക്തതയും നല്‍കി എല്ലാ കര്‍മ്മങ്ങളുടെയും പ്രചോദനക്രേന്ദ്രമാകുന്ന 

സ്നേഹം അഹംഭാവമുള്‍പ്പെടെയുള്ള താദാത്മ്യങ്ങളെ ഇല്ലാതാക്കുന്നു. സ്നേഹത്തിന്‌ 

പ്രധാനമായും മുന്ന്‌ തലങ്ങളുണ്ട്‌. സ്വന്തം സന്തോഷം, ഇഷ്ടാനിഷ്ടങ്ങള്‍ എന്നിവയ്ക്ക്‌ 

ഈന്നല്‍ നല്‍കിക്കൊണ്ടുള്ള തലമാണ്‌ ആദ്യത്തേത്‌. ഇത്‌ നേടുവാന്‍ സാധിച്ചില്ലെങ്കില്‍ 

വെറുപ്പും വിദ്വേഷവും ഉണ്ടാകുന്നു. സ്വന്തം സാഖ്യത്തിലും ക്ഷേമത്തിലും ഉപരി താന്‍ 

സ്നേഹിക്കുന്ന വ്യക്തിയുടെ സുഖവും സന്തോഷവും കാഠക്ഷിച്ചുള്ളതാണ്‌ രണ്ടാമത്തേത്‌. 

സ്‌നേഹിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ വേണ്ടി അവിടെ ത്യാഗസന്നദ്ധത കാണിക്കുമെങ്കിലും ഞാന്‍, എന്റേത്‌ 

തുടങ്ങിയ ഭാവങ്ങള്‍ അവിടെയുണ്ടാകും. ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തിലൂടെ പരിപൂര്‍ണ്ണത 

നേടിയ മഹാത്മാക്കളുടെ കാമനകള്‍, പ്രതീക്ഷകള്‍, സങ്കല്‍പങ്ങള്‍ എന്നിവയൊന്നും കൂടാതെ 

സര്‍വ്വചരാചരങ്ങളിലേക്കും പരന്നൊഴുകുന്ന സ്നേഹമാണ്‌ മുന്നാമത്തേത്‌. തന്നില്‍ 

നിന്നൊന്നിനെയും അനന്യമായി കാണാതെയുള്ള ആ ഭാവം സ്വാനുഭൂതിയുടെ നിറവില്‍ 

നിന്നുയിരെടുക്കുന്നതാണ്‌. ഇപ്രകാരമുള്ള സ്നേഹത്തിന്റെ സോപാധികതലങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ 

നിരുപാധികതലത്തിലേക്കുയര്‍ന്ന്‌ ജീവിതത്തെ ധനവും കൃതകൃത്യവുമാക്കാനാണ്‌ കവി 

ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. സ്നേഹം മനുഷ്യനിലെ അപരിമേയതയെ തുറന്നാവിഷക്കരിക്കുമ്പോള്‍ 

പ്രാതിഭാസിക ലോകത്തിന്റെ അസ്ഥിരതയെ കുറിച്ചുള്ള ബോധം നമ്മില്‍ നിന്ന്‌ കൊഴിഞ്ഞു 

പോകുന്നു. 

ലോകത്തിന്റെ പരമതത്ത്വം സ്നേഹമാണ്‌. ലോകത്തിലുള്ളതെല്ലാം സ്നേഹശ്യംഖ 

ലയില്‍ ബന്ധിപ്പിക്കപ്പെട്ടതാണ്‌. ഇതിനു കാരണം അറിയപ്പെടുന്നതെല്ലാം സത്യത്തിന്റെ 

അവിഭാജ്യഘടകങ്ങളായതുകൊണ്ടാണ്‌. ഈ പരംപൊരുളിനെ വിവിധനിലകളില്‍ ഭാവാവി 

ഷ്ക്കാരത്തിനു വിധേയമാക്കുന്നതാണ്‌ ആശാന്‍ കവിതകള്‍. പാര്രരചനാവിഷയം, ലോക
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ഭാവനിരീക്ഷണം, വികാരാവിഷ്ക്കരണം തുടങ്ങിയ വിവിധവശങ്ങളെ പ്രസ്തുത തലവും 

മായി ബന്ധിപ്പിച്ച അസാധാരണമായ ധ്വന്യാത്മകതയോടെ നാടകീയമാക്കി അവതരിപ്പിച്ചു. 

അതില്‍ നിസ്റ്യാര്‍ത്ഥ സ്നേഹം, മാംസനിബദ്ധമല്ലാത്ത രാഗം, സ്ര്രീമനസ്സിന്റെ അഗാധമായ 

പ്രണയനിഷഠ, ഭാര്യാഭര്‍ത്ത്ൃബന്ധത്തിന്റെ ഉദാത്തത, ത്യാഗസന്നദ്ധത, ധര്‍മ്മബോധം എന്നിവ 

അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൃതികളില്‍ നിരൂപണവിഷയങ്ങളാക്കി. ആത്മനിഷഠമെന്നതുപോലെ തന്നെ 

പ്രണയം തെരഞ്ഞടുപ്പും സ്വാതന്ത്ര്യവും സ്വയംപ്രഖ്യാപനവും അവബോധവുമാണ്‌. പ്രണ 

യത്തെ അതിന്റെ മര്‍മ്മമറിഞ്ഞ്‌ ആവിഷക്കരിക്കുന്ന ആശാന്റെ നായികമാര്‍ കഴിവും കരുത്തും 

തന്റേടവുമുള്ളവരാണ്‌. 

മാനവസമുദായത്തിലെ എല്ലാത്തരം കെടുതികളെയും നിവാരണം ചെയ്ത്‌ മനുഷ്യര്‍ 

തമ്മില്‍ സാമരസ്യം സ്ഥാപിക്കാന്‍ ആശാന്‍ നിര്‍ദ്ദേശിക്കാനുള്ള ഒറ്റമൂലി സ്നേഹമാണ്‌. 

സ്നേഹിക്കുകയും സ്നേഹിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്യാനുള്ള മാനസികതലത്തിന്റെ അഭിവാഞ്ഛ 

മൌലികമാണ്‌. വ്യക്തിതലത്തിലും സമുഹതലത്തിലുമുള്ള സ്നേഹമാണ്‌ ജീവിതത്തെ ജീവി 

തവ്യവും ലോകത്തെ കൂടുതല്‍ സുന്ദരവുമാക്കുന്നത്‌. വ്യക്തികള്‍ തമ്മിലുള്ള ഹൃദയാര്‍പ്പ 

ണത്തിന്റെ തലത്തില്‍നിന്ന്‌ സാമൂഹികമായ അനുഭവതലത്തിലേക്കാണ്‌ സ്നേഹത്തിന്റെ 

വികാസം. ഇന്ദ്രിയാര്‍ത്ഥവും സോപാധികവുമായ ഇടങ്ങളിലൂടെ സമസ്ത 

ചരാചരങ്ങളിലേക്കും പരന്നൊഴുകി അവയുടെ ജീവസ്പന്ദനങ്ങളുമായി താദാത്മ്യപ്പെടു 

മ്പോള്‍ ഉദാത്തവും ദിവ്യവുമായ സ്നേഹം സത്യസാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തില്‍ നിന്ന്‌ അഭിന്നമാണ്‌. 

മാനുഷികമായ വൈകാരികഭാവത്തിന്റെ ഉറവിടം സ്നേഹമാണ്‌. സ്നേഹത്തിന്റെ പ്രകടന 

പരതയിലുള്ള അന്തരമാണ്‌ മറ്റ്‌ വികാരങ്ങളുടെ നിദാനം. ഈശ്വരഭക്തിയെപ്പോലും 

പരമപ്രേമസ്വരൂപമെന്ന നിലയിലാണ്‌ നാരദഭക്തിസുധ്രത്തില്‍ പരാമര്‍ശിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 

തനിക്ക്‌ അനുകൂലമായി വരുന്നവയോടുള്ള ആഭിമുഖ്യമല്ല സ്നേഹം. അത്‌ 

ര്രാതികൂല്യങ്ങളോടുള്ള സമരസപ്പെടലും അനുരഞ്ജനവും കൂടിയാണ്‌. 

വ്ൃത്തിവൈവിദ്ധ്യങ്ങളുടെ സമന്പവയധര്‍മ്മവും ആത്യന്തികമായ മനുഷ്യനന്മയുടെ 

പ്രകാശനവും സ്നേഹത്തിനുണ്ട്‌. ആശാന്റെ സ്വത്ന്ത്രകൃതിയായ വിചിത്രവിജയമെന്ന 

നാടകത്തില്‍ പിതാവിന്റെ ഹത്യയ്ക്കു കാരണക്കാരനായ ബ്രഹ്മദത്തനെന്ന കോസല 

രാജാവിനോട മകനായ ദിീര്‍ഘബാഹുവിന അതേ നാണയത്തില്‍ത്തന്നെ പ്രതികാരം ചെയ്യാന്‍

.
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അവസരമൊരുങ്ങിയപ്പോള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഹൃദയത്തില്‍നിന്നും 

സ്നേഹിക്കയുണ്ണു നീ നിന്നെ / ദ്രോഹിക്കുന്ന ജനത്തെയും 

ദ്രോഹം ദ്വേഷത്തെ നീക്കിടാ / സ്നേഹം നീക്കിടുമോര്‍ക്ക നീ 

എന്ന അച്ഛന്റെ ഉപദേശമാണ്‌ മുഴങ്ങിയത്‌. അതോടെ കൈയ്യിലേന്തിയവാള്‍ താഴോട്ടു 

വീണുപോയി. ഇവിടെ സ്നേഹമെന്ന ഭാവം ജീവന്റെ പ്രതിരോധവും സുരക്ഷാ കവചവും 

ആത്മാവിന്റെ സാഫല്യവുമായി പരിണമിക്കുന്നു. 

സ്നേഹമെന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെ ജീവിത്രവതമാക്കി അതിലേക്കണഞ്ഞവരാണ്‌ 

ആശാന്റെ കഥാപാത്രങ്ങളായ നളിനിയും ലീലയും. പ്രസ്തുതകൃതികളിലെ നായകന്മാരുടെ 

സ്നേഹം ലോകോന്മുഖവും നായികമാരുടെ സ്നേഹം നായകോന്മുകവുമാണ്‌. ക്രേന്ദീ 

കൃതവും വിക്രേന്ദീകൃവുമായ സ്നേഹത്തിന്റെ രണ്ട പ്രതിനിധാനങ്ങളാണ്‌ നളിനിയും ദിവാ 

കരനും. ക്രേനദ്രീകൃതമായ സ്നേഹം സോപാധികവും ഉപാധിനിഷഠവുമായിരിക്കും. എന്നാല്‍ 

വിക്രേന്ദ്രീകൃതമായ സ്നേഹം നിരുപാധികവും അകാരണമായി പ്രസരിക്കുന്നതും വ്യക്തി 

ബാഹ്യവുമായിരിക്കും. ദിവാകരന്‍ വിക്രേന്ദീകൃത സ്നേഹത്തിന്റെ വക്താവും നളിനി ക്രേന്ദീ 

കൃതസ്നേഹത്തിന്റെ അനുഭോക്താവുമാണ്‌. ദിവാകരന്‍ നളിനിയോട ഇടപെടുന്നത്‌ സാമാ 

ന്യസ്നേഹത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥഭാവത്തോടെയാണ്‌. 

ജീവിതലക്ഷ്യത്തിന്റെ ആകത്തുകയായിരുന്നു നളിനിക്ക്‌ ദിവാകരന്‍. അദ്ദേഹത്തില്‍ 

പ്രണയബദ്ധയായ നളിനി തന്റെ ഇച്ഛാശക്തി ഏകാഗ്രമാക്കി വീടും നാടും ഉപേക്ഷിച്ച്‌ 

സന്ന്യാസത്തിനിറങ്ങിയ ദിവാകരനെ പിന്തുടരുന്നു. ഒരു കന്യകയ്ക്ക്‌ ഒരു യുവാവിനോട്‌ 

കുട്ടിക്കാലത്തുണ്ടായ സ്നേഹം വളര്‍ന്ന്‌ വളര്‍ന്ന്‌ അതിശക്തമായ ഈശ്ചരഭക്തിപോലുള്ള 

പ്രേമമായി പരിണമിക്കുന്നതിനെയാണ്‌ ആശാന്‍ നളിനിയില്‍ ചിത്രീകരിക്കുന്നത്‌. 

നിസ്റ്യാര്‍ത്ഥമായ ആത്മത്യാഗത്തിലൂടെയാണ്‌ പ്രകാശിതമാകുന്ന ഉദാത്തസ്നേഹം അസം 

സ്കൃതമായ രതിഭാവത്തെ മറികടക്കുന്നതിനുള്ള ഉപായമായി മാറുന്നത്‌ നളിനിയില്‍ 

ദര്‍ശിക്കാം. ഒപ്പംതന്നെ സ്നേഹം നല്‍കുന്ന പ്രതീക്ഷയും പ്രത്യാശയും സുരക്ഷിതത്ത്വ 

ബോധവും അവാച്യമാണ്‌. തടാകത്തിന്റെ കയത്തിലേക്ക്‌ ആത്മഹത്യ ചെയ്യാന്‍ എടുത്തു 

ചാടിയ നളിനി അതിനു തുനിഞ്ഞതിന്റെ കാരണം വിശദമാക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 

മ-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌ -2010, പുറം-303
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സ്‌ നേഹബന്ധങ്ങളറ്റ്‌ ഭൂമിയില്‍ ജീവിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ പേടിക്കാനൊന്നുമില്ലെന്നും (al 

ണയഹീനമായ മനസ്സിന്‌ ഒന്നിലും രമിക്കാനാകില്ലെന്നും തിരിച്ചറിയുന്നു. സ്നേഹരഹിത 

മായ ജീവിതമാണ്‌ മരണമെന്നാണ്‌ ആശാന്റെ നിലപാട. മരണത്തിന്റെ കയത്തിലേക്ക്‌ എടുത്തു 

ചാടുന്ന മനുഷ്യരെ പിടിച്ചുകെട്ടുന്നത്‌ പ്രണയപാശമെന്നാണ്‌ കവിയുടെ നിലപാട്‌. 

അതറ്റുപോയാല്‍ ആരും നളിനിയെപ്പോലെ മരണത്തിന്റെ കയത്തിലേക്കുപോകും. 

ദിവ്യമായ ആത്മസന്തര്‍പ്പണത്തില്‍ അടിയുറച്ചതാണ്‌ നളിനിക്ക്‌ ദിവാകരനോടുള്ള 

പ്രേമം. ഭാതികജീവിതവും ആത്മീയസാഫല്യവും അതില്‍ അന്തര്‍ല്ലീനമാണ്‌. തന്റെ 

സര്‍വ്വസ്വവും ജീവനും മോക്ഷവുമെല്ലാം ദിവാകരനാണെന്നും അദ്ദേഹമില്ലെങ്കില്‍ 

താനില്ലെന്നും നളിനി പറയുന്നു. ചരാചരപ്രപഞ്ചത്തിലേക്ക്‌ ഒഴുകിപ്പടരാത്ത വ്യക്തിതല 

ത്തില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്ന സ്നേഹസഞ്ചാരമാണിത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ നഖം ചുട്ടുപൊള്ളിക്കുന്ന കണ്ണീര്‍ 

ദിവാകരയോഗിയുടെ പാദങ്ങളില്‍ വീണപ്പോള്‍ അതിനു മുന്നില്‍ പതറി അദ്ദേഹം തിരിഞ്ഞു 

നിന്നുപോകുന്ന സന്ദര്‍ഭമുണ്ട്‌. അതിനെ നിര്‍മ്മല പ്രണയമാകുന്ന വലയില്‍ ആരും 

വിണുപോകുമെന്ന്‌ കവി ന്യായീകരിക്കുന്നു. ചിതയിലെ ശവത്തില്‍പൂവര്‍പ്പിക്കുന്നതു 

പോലെ ചിത്തവും നശ്വരമായ വസ്തുക്കളിലര്‍പ്പിക്കരുതെന്ന ഉപദേശം ദിവാകരയോഗി 

നല്‍കുന്നു. നളിനിയിലെ വിശുദ്ധവും അനശ്വരവുമായ പ്രേമത്തിന്റെ മഹത്തായ 

ആത്മീയജീവിതത്തിലേക്കു കൂടി വ്യാപിപ്പിക്കേണ്ടതുണ്ടെന്നാണ്‌ ദിവാകരയോഗിയുടെ 

അഭിപ്രായം. ചിതയിലെ ശവത്തിലര്‍പ്പിക്കുന്ന പൂവ്‌ ഓപചാരികമായ ആദരവിന്റെ 

പ്രകടനമാണ്‌. അത്‌ ക്ഷണമാത്രയില്‍ ചിതയോടൊപ്പം എരിഞ്ഞടങ്ങി ചിതയോടൊപ്പംതന്നെ 

ദുര്‍ഗ്ഗന്ധപൂരിതമാകുന്നതുമാണ്‌. നളിനിയുടെ ദിവ്യമായ പ്രേമം ഹൃദയഹാരിയായ സുഗന്ധം 

പരത്തി കാലാന്തരങ്ങളോളം നിലകൊള്ളണമെന്നതാണ്‌ കവിയുടെ അഭിപ്രായം. 

സ്നേഹത്തിന്റെ പാരമാര്‍ത്ഥികസ്വരൂപം വെളിപ്പെടുത്തുന്ന ഇടത്താണ്‌ ആശാന്റെ 

3-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-584, ശ്ലോകം-40, (ശ്ലോകം-102) 

4- അതേ പുസ്തകം- പുറം-306, (ശ്ലോകം-110) 

5-എന്റെയേകധനമെന്റെ ജീവന-ങ്ങെന്റെ ഭോഗമതുമെന്റെ മോക്ഷവും 

എന്റെയീശ ദൃഡ്ദമീ പദാംബുജ-ത്തിന്റെ സീമയിതു പോകിലില്ല ഞാന്‍ (ശ്ലോകം-131) 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി., മെയ്‌-2010, പുറം-312 

6- അതേ പുസ്തകം- പുറം-316, (ശ്ലോകം-133).
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ക്രേന്രീകൃതമായ സ്നേഹസ്ങ്കല്‍ലപം 

സ്നേഹമാണഖിലസാരമൂുഴിയില്‍ സ്നേഹസാരമിഹ സത്യമേകമാം 

മോഹനം ഭുവനസംഗമിങ്ങതില്‍ സ്നേഹമുലമമലേ വെടിഞ്ഞു ഞാന്‍ (ശ്ലോകം-136) 

മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ സാരസര്‍വ്വസ്വമായ സ്നേഹം തന്നെയാണ്‌ ഏകസത്യം. ആ 

സ്നേഹംകൊണ്ടു തന്നെയാണ്‌ ഈ മനോഹരമായ ലോകത്തോടുള്ള സംഗംപോലും 

താനുപേക്ഷിച്ചതെന്ന്‌ ദിവാകരന്‍ അറിയിക്കുന്നു. തന്റെ വിമുക്തിക്കും ലോകത്തിന്റെ 

ഹിതത്തിനുംവേണ്ടിയാണ്‌ ഒരാള്‍ സന്ന്യാസജീവിതത്തിലേക്ക്‌ കടക്കുന്നത്‌. 

ലൌാകികതയെയോ വ്ൃക്തിതാല്പര്യങ്ങളെയോ വിലകുറച്ചു കാണുകയോ നിരാകരിക്കുകയോ 

ചെയ്യാതെ സോപാധികതകളില്‍ നിന്നെല്ലാം സ്നേഹത്തെ സ്വതന്ത്രമാക്കി തനിക്കും 

്രപഞ്ചത്തിനും കൂടുതല്‍ കാലത്തേക്കുതകുന്ന പരമാവധി യോഗക്ഷേമങ്ങള്‍ 

നിര്‍വ്വഹിക്കുന്ന ആളാണ്‌ യോഗി. ഈ ലോകത്തോടുള്ള സംഗം പലപ്പോളും വ്യക്തിഗതമായ 

കാര്യലാഭത്തിന്റെ തലത്തിലേക്ക്‌ വഴുതിപ്പോകുമ്പോള്‍ സ്‌നേഹവ്യാഹതി 

സംഭവിക്കാനിടയുണ്ട്‌. അതില്‍നിന്നുള്ള ശാശ്വതമുക്തിക്കുവേണ്ടിയാണ്‌ താന്‍ ഈ 

ലോകത്തോടുള്ള സംഗം ഉപേക്ഷിച്ചതെന്നാണ്‌ ദിവാകരയോഗി നളിനിയോട പറയുന്നത്‌. 

സ്നേഹത്തിന്റെ പരമമായ സത്യം സാക്ഷാല്‍ക്കരിച്ചവന്‍ സ്രഹ്മാനന്ദം ലഭിക്കുമെന്ന്‌ 

സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തി ദിവാകരന്‍ സ്നേഹോപനിഷത്ത്‌ ഉപസംഹരിക്കുന്നു. 

ദിവാകരന്റെ സ്നേഹദര്‍ശനത്തിലൂടെ സന്ന്യാസവും യോഗവും ജ്ഞാനവും പുതിയ 

അര്‍ത്ഥതലങ്ങളും മാനവും കൈവരിക്കുന്നു. ജീവിതരഹസ്ൃത്തിന്റെ ഈ താക്കോല്‍ നളിനി 

ക്ക്‌ പുതിയൊരുന്മേഷവും ലക്ഷ്യബോധത്തെക്കുറിച്ചുള്ള പ്രതീക്ഷയും പ്രദാനം ചെയ്യുന്നു. 

നിഗൂഡമായ ജ്ഞാനം നേടിയതുപോലെ നളിനി ജ്ലിപ്പിക്കപ്പെട്ട തീനാളംപോലെ എഴുന്നേറ്റു 

നിന്നു. ദിവാകരനോടൊത്തുള്ള കുടുംബജീവിതം കാഠക്ഷിച്ച നളിനി ഒടുവില്‍ തനിക്ക്‌ 

ദിവാകരശിഷ്യയെങ്കിലുമായാല്‍ മതിയെന്നു തോന്നി. മാനസികമായി അതിന 

തയ്യാറെടുത്തപ്പോള്‍ത്തന്നെ ആശ്രമവാസമോ തപഃസ്വാദ്ധ്യായങ്ങളോ ഉപാസനകളോ 

കൂടാതെതന്നെ മഹാവാകൃശ്രവണത്തിനും ഗശ്രഹണത്തിനും അധികാരിയായി. കരുണ യിലെ 

വാസവദത്തയെപ്പോലെ ലോലമാം ക്ഷണംകൊണ്ടാണ്‌ നളിനിയില്‍ ജ്ഞാനപ്രകാശ 

മുണ്ടായത്‌. ഈ ബോധോദയത്തെ വാക്കുകള്‍ക്ക്‌ അഗമ്യമായ മഹാവാക്ൃതത്ത്വം മൊഴിഞ്ഞ 

ദിവാകരന്റെ മുഖത്തേക്ക്‌ നോക്കിനില്‍ക്കുന്ന അവര്‍ക്ക്‌ അപ്രാപ്യമായ മഹത്വം ആര്‍ജ്ജിച്ചു 

നില്‍ക്കുന്നതായി സ്വയം അനുഭവപ്പെട്ടു. ശിശിരവായുവേറ്റ്‌ പുളകം പുളകംപുണ്ടപോലെ
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ഇടിമുഴക്കംകേട്ട മൊട്ടുകളങ്കുരിക്കുന്ന കടമ്പുവ്യക്ഷംപെലെ സംശയങ്ങളെല്ലാമൊഴിഞ്ഞ 

നളിനിയെ കാണപ്പെട്ടു. ബോധ്രപകാശത്തില്‍ പരമവിശ്രാന്തിയിലെത്തിയ ജീവന്റെ 

കൃതാര്‍ത്ഥതയാണ്‌ ഇവിടെ പ്രകടമാകുന്നത്‌. നളിനി യോഗിയെ അന്വേഷിച്ചു പോകുന്നതും 

യോഗി അവരെ മോക്ഷപ്രാപ്തിക്ക്‌ യോഗ്യയാക്കുന്നതും സ്നേഹത്തിന്റെ പേരിലാണ്‌. 

സ്നേഹം അതിന്റെ അത്യുദാത്തഭാവം കൈക്കൊണ്ട്‌ നളിനിയുടെ വ്യക്തിതലത്തിന്റെ 

പുറന്തോട പിളര്‍ന്ന്‌ ദിവാകരനുള്‍പ്പെടെയുള്ള സമസ്തചരാചരങ്ങളിലേക്കും ഒഴുകിപ്പടര്‍ന്ന്‌ 

അവയെയെല്ലാം അഭിസംബോധന ചെയ്തുകൊണ്ടാണ്‌ നളിനി ആത്മത്യാഗം ചെയ്യുന്നത്‌. 

ദിവാകരന്റെ ആത്മബോധതലം നളിനിയിലൂടെ പ്രായോഗികത നേടുമ്പോള്‍ നളിനി ദിവാക 

രനിലൂടെ ജീവിതത്തിന്റെ പരമസാഫല്യത്തിലേക്കുയരുന്നു. നിരുപാധികമായ സ്നേഹം സമ 

ത്വത്തിലേക്കും സാഹോദരൃത്തിലേക്കും സ്വാതന്ത്രത്തിലേക്കും ജീവനെ എങ്ങനെ 

നയിക്കുമെന്നതിന്റെ നിദര്‍ശനമാണ്‌ ഇതിലൂടെ ഉപലബദ്ധമാകുന്നത്‌. പ്രേമസാഫല്യം ഭോഗ 

ജീവിതവും ലൌകിക സൌഭാഗ്യവും പ്രഹ്മാനന്ദം ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരവുമാണ്‌. ദിവാകരന്റെ 

ആത്മോപദേശത്തിലൂടെ ആദ്യത്തേതില്‍നിന്നും നളിനി രണ്ടാമതിലേക്കുയര്‍ന്നു. 

ശിവസമാഗമം ലഭിച്ചെന്ന്‌ ദിവാകരനെ കാണുമ്പോള്‍ ചിന്തിക്കുന്ന നളിനി ഒടുവില്‍ 

ദിവാകരന്റെ മാറിടം ചരമശയ്യയാക്കുകയാണ്‌. ഇവിടെ ഭാതികമായ സ്നേഹത്തിന്റെ അട 

യാളങ്ങള്‍ കണ്ടെടുക്കാമെങ്കിലും അതെല്ലാം ചെന്നവസാനിക്കുന്നത്‌ ആത്മീയമായ സ്നേഹ 

ത്തിന്റെ നിറവിലാണ്‌. ഗുണാതീതമായ ഭാവത്തിലേക്ക്‌ ഉയരാന്‍ കഴിവുള്ള സാത്വികശൃംഗാ 

രമാണ്‌ ഇവിടെയെല്ലാം പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ പുതിയമാനത്തിലും ശൈലിയിലും 

പുനരാവിഷിക്കരിക്കപ്പെട്ട സൌന്ദര്യലഹരിയാണ്‌ നളിനി യെന്നു പറഞ്ഞാലും തെറ്റില്ല. 

സ്ര്രീപുരുഷന്മാര്‍ പ്രണയപാരസ്പര്യംകൊണ്ട്‌ ഏകവ്യക്തിത്വം ആര്‍ജ്ജിക്കുന്ന 

സ്നേഹം നളിനിയില്‍ വൈയക്തിമായാണ്‌ കുടികൊള്ളുന്നത്‌. മരണാതീതവും ആദര്‍ശ 

വല്‍ക്കരിക്കപ്പെട്ടതുമായ മേഖലയില്‍ സാഫല്യം കൈവരുമെന്ന പ്രതീക്ഷയാണ്‌ കാവ്യം 

നല്‍കുന്നത്‌. നളിനി തന്നിലര്‍പ്പിച്ച പ്രണയത്തെ കുറിച്ചോര്‍ക്കുന്തോറും ദിവാകരന്റെ അന്ത 

രംഗം കൂടുതല്‍ ശുദ്ധമാകുകയും അയാള്‍ ലോകസേവാനിരതനാകുകയും ചെയ്യുന്നു. നളി 

7- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-314, (ശ്ലോകം-138) 

8- ഭാസ്ക്കരനുണ്ണി പി. ആശാന്റെ വിചാരശൈലി- നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, എഡി-1, കോട്ടയം 

-1974, പുറഠ-20

.
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നിയുടെ ലാകികമായ ച്രേമത്തെ ആദ്ധ്യാത്മികഭുമികയിലേക്കുയര്‍ത്തി ലോകസേവാനിരത 

മായ ത്യാഗമായും കര്‍മ്മമായും അതിനെ പരിവര്‍ത്തിപ്പിച്ചു. ദേഹം മറഞ്ഞാലും മായുന്നത 

ല മനുഷ്യത്വമെന്നതിന്‌ അത്‌ സാക്ഷ്യം വഹിച്ചു. 

നിരന്തര പരിണാമങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ പ്രകടമാകുന്ന മനുഷ്യജീവിതത്തില്‍ സ്ഥിരമായ 

സ്നേഹമെന്നൊന്നില്ലെന്നാണ്‌ ലീല യില്‍ ലാകികസ്നേഹത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനം നിരൂപണം 

ചെയ്യുന്ന കവി അഭിപ്രായപ്പെടുന്നത്‌. സ്നേഹം ചിരന്തനവും സാര്‍വ്വരതികവുമായ 

മൂല്യമാണെങ്കിലും വ്യക്തിതലം, സാമൂഹികമണണ്‍്ഡലം, ഈശ്വരീയതലം എന്നിവയെല്ലാം 

അതില്‍ സ്വാധീനം ചെലുത്തുന്നുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ട്‌ സ്നേഹത്തിന്റെ ചലനാത്മകഭാവ 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ സ്ഥല-കാല-വ്യക്തൃയധിഷ്ഠിതമായ വ്ൃത്യാസങ്ങളുണ്ടാകും; പ്രതീക്ഷയും 

പ്രത്യാശകളും സ്വാര്‍ത്ഥതാലല്‍പര്യങ്ങളുമുണ്ടാകും. അധികം പേരും അനുരാഗമെന്തെന്ന്‌ 

അറിയാത്തവരാണ്‌. അറിയുന്ന കുറച്ചാളുകളേ അതിനെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നുള്ളു. ഇതു രണ്ടും 

ഒത്തുവന്നാലാകട്ടെ അവരുടെ ആഗ്രഹം നിറവേറാതെ പോകുകയും ചെയ്യും. സ്നേഹത്തി 

ന്റെ പ്രഭാവം അറിഞ്ഞ്‌ അതിലുറച്ചുനിന്ന്‌ അഭിലാഷം പൂര്‍ത്തീകരിക്കുകയാണെങ്കില്‍ അതില്‍ 

കവിഞ്ഞൊരു ഭാഗ്യമില്ല. പ്രണയബദ്ധരായ ലീലാമദനന്മാരെ സംബന്ധിച്ച്‌ അവര്‍ക്ക്‌ 

അനുരാഗത്തിന്റെ മഹിമ അറിയാം. അവരുടെ സ്നേഹം അഭാമമണ്ഡലത്തിലാണ്‌ 

സാഫല്യമടയുന്നത്‌. ഇതിലൂടെ സ്നേഹത്തിന്റെ സാപേക്ഷമായ സാഫല്യമേ ഈ 

ലൌകികത്തില്‍ നടക്കുകയുള്ളുവെന്നും പ്രപഞ്ചാതീതമായ നിരപേക്ഷവിതാനത്തിലാണ്‌ 

ശാശ്വതപ്രണയം നിലനില്‍ക്കുന്നതെന്നും കവി സ്ഥാപിക്കുന്നു. 

സ്‌ നേഹത്തിലൂടെ സ്വാതന്ത്രത്തെ തിരിച്ചറിയാന്‍ ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലെ 

സര്‍വ്വചരാചരങ്ങള്‍ക്കും അവകാശമുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ 

യുവജന ഹൃദയം സ്വത്രത്രമാ- ണവരുടെ കാമ്യ പരിധ്രഹേച്ഛയില്‍ 

എന്ന്‌ കവി അഭിപ്രായപ്പെടുന്നത്‌. തന്റെ രക്ഷയിലുള്ളവരുടെ മേല്‍ ഒരാള്‍ക്ക്‌ സമ്പൂര്‍ണ്ണ 

അധികാരമുണ്ട്‌; അവരുടെ എല്ലാ കാര്യങ്ങളിലും തീരുമാനമെടുക്കാന്‍ അവകാശവുമുണ്ട്‌. 

എന്നാല്‍ വൈവാഹികവിഷയത്തില്‍ സ്ത്രീപുരുഷഭേദമെന്യേ യുവജനങ്ങളുടെ ഹൃദയം 

സ്വത്ര്രമാണെന്നാണ്‌ കവിയുടെ അഭിപ്രായം. സാമൂഹികജീവിതത്തിന്റെ ആണിക്കല്ല വ്യക്തി 

കളായതുകൊണ്ട്‌ വ്യക്തിയുടെ അവസ്ഥാവിശേഷങ്ങള്‍ സമൂഹഘടനയെ സ്വാധീനിക്കും. 

9- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-337, (ശ്ലോകം-1-21)

.

‘ ’

9

276



ലീലയുടെ വ്യക്തിസ്വാതന്ത്രത്തിനെതിരെയുണ്ടായ ഇടപെടലുകളാണ്‌ ലോകദൃഷ്ട്യാ 

അവളുടെ ജീവിതം ദുരന്തപൂര്‍ണ്ണമാക്കിയത്‌. വ്യക്തിയുടെയും സമൂഹത്തിന്റെയും താല്പ 

ര്യങ്ങള്‍ ഉപരിതലത്തില്‍ പരസ്പരവിരുദ്ധങ്ങളെന്നപോലെ പ്രകടമായാലും ഒരു സത്യത്തിന്റെ 

വിഭിന്ന പ്രകാരങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ അവയുടെ അന്തരാളം പരസ്പരപൂരകമായാണ്‌ വര്‍ത്തി 

ക്കുന്നത്‌. ഈ നിലപാടില്‍ നിന്ന്‌ ലോകജീവിതത്തെ കാണുന്ന ലീലയുടെ ഗുണപരിണാമ 

ങ്ങള്‍ പരീക്ഷിക്കുവാന്‍ നിയതിപോലും തയ്യാറായെന്നും പിന്നീട കവി പറയുന്നു. വ്യക്തി 

സ്വാതന്ത്ര്യം ആര്‍ക്കും എന്തും എവിടെയും പ്രയോഗിക്കാനുള്ളതല്ല, മറിച്ച്‌ ദേശകാലാനു 

സ്ൃതം ഗുണവും അളവും പരിശോധിച്ചറിഞ്ഞ്‌ വ്യക്തിക്കും സമൂഹത്തിനും എല്ലാകാലത്തും 

ക്ഷേമൈശ്വര്യങ്ങള്‍ ലഭ്ൃയമാകത്തക്ക വിധത്തില്‍ കരുതലോടെ വിനിയോഗിക്കേണ്ട 

ഒന്നാണതെന്നാണ്‌ ആശാന്റെ പക്ഷം. 

മദനന്‍ ചരലോകത്തെ വശികരിച്ചതില്‍ ഒട്ടും അത്ഭുതമില്ലെന്നും മനുഷ്യരെയോ 

ദേവന്മാരേയോ ഇതുപോലെ ഒരു യോഗിയും സനേഹിച്ചിട്ടില്ലെന്നും അതിന്റെ തെളിവാണ്‌ 

വന്യജീവികള്‍ നൈസര്‍ഗ്ഗികമായ വികാരങ്ങളും പ്രവര്‍ത്തികളും വെടിഞ്ഞ്‌ പൂവിനെ 

തേനീച്ചക്കൂട്ടം പോലെ അദ്ദേഹത്തെ ചുറ്റിത്തിരിഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്നതെന്ന്‌ മാധവി 

ദൃഷ്ടാന്തസഹിതം പറയുന്നത്‌. സര്‍വവജീവികളുടെയും ഹിതം കാംക്ഷിച്ച്‌ നിസ്ത്രാര്‍ത്ഥ 

സ്നേഹം ചൊരിയുന്ന സ്നേഹയോഗിയാണ്‌ മദനന്‍. ജീവിതത്തിന്റെ മഹിതമായ 

ലക്ഷ്യതലത്തോട ഉന്മുഖമായതിനാലാണ്‌ അത്‌ നൈസര്‍ഗ്ഗികവും സ്വാര്‍ത്ഥസ്പര്‍ശമേശാത്ത 

തും നിത്യവുമാകുന്നത്‌. സ്ഥിരമായ സ്നേഹത്തെ കുറിച്ച്‌ മറ്റൊരിടത്തു പറയുന്നു. 

സ്രരീയ്ക്കായാലും പുരുഷനായാലും സ്നേഹം സ്ഥിരമാര്‍ന്നതായാല്‍ അതില്‍ക്കവിഞ്ഞൊരു 

ചാരിതാര്‍ത്ഥ്യമില്ല. 

മദനനെ അന്വേഷിക്കുന്ന ഉദൃമത്തില്‍നിന്ന്‌ പിന്തിരിയണമെന്ന്‌ മാധവി 

ആവശ്യപ്പെടുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ചെയ്യേണ്ടവയെയും ചെയ്യേണ്ടാത്തവയെ കുറിച്ചോര്‍ത്ത്‌ 

മഹിതമായ സ്നേഹത്തെ മറന്നു പോകരുതെന്ന്‌ ഉപദേശിക്കുന്നു. അപൂര്‍ണ്ണമായി 

സ്നേഹത്തെ മനസ്സിലാക്കിയവര്‍ ലോകമര്യാദകളെ അറിഞ്ഞനുസരിച്ചു പോകും. എന്നാര്‍ 

10- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-357, (ശ്ലോകം-2-27) 

11- അതേ പുസ്തകം- പുറം-360 (ശ്ലോകം: 2-38) 

12- അതേ പുസ്തകം- പുറം-364 (ശ്ലോകം- 2-56)

.
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സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ സ്നേഹം ലോകത്തെ ലക്ഷ്യമാക്കുകയോ ഭയപ്പെടുകയോ ചെയ്യുന്നില്ല. 

ലോകനീതിയും ധര്‍മ്മനിര്‍വ്ൃചനങ്ങളും സ്ഥലകാലവ്യക്തിഭേദങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ മാറി 

മറഞ്ഞു വരുമ്പോള്‍ മനഃസാക്ഷിയുടെ നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളാണ്‌ ശാശ്വതമായ ധര്‍മ്മമൂല്യത്തിന്റെ 

പ്രമാണമായി സ്വീകരിക്കേണ്ടി വരുന്നത്‌. ധര്‍മ്മശാസ്ത്രങ്ങളുടെ സ്ഥൂലമായ വിധിനിഷേധ 

ങ്ങള്‍ക്കനുസൃതമായല്ല ശാശ്വതമായ മൂല്യങ്ങളെ പരിഗ്രഹിക്കേണ്ടത്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ തന്റെ 

മനഃസാക്ഷിയുടെ പൂര്‍ണ്ണസമ്മതത്തോടെയാണ്‌ താന്‍ മദനനെ അന്വേഷിക്കുന്നതെന്ന്‌ ലീല 

വിശദീകരിക്കുന്നത്‌. ഇതിനെ തുടര്‍ച്ചയായാണ്‌ സ്ഥിരചിത്തര്‍ക്ക്‌ തമ്മിലുള്ള 

സ്നേഹബന്ധത്തിന്റെ വൈഭവം അവര്‍ക്കേ അറിയാന്‍ കഴിയുകയുള്ളുവെന്നും പ്രസ്തുത 

ബന്ധത്തിന്റെ തീരവതയും അതില്‍ നിന്നുണ്ടാകുന്ന പാരസ്പര്യവും ബുദ്ധിഭ്രമമെന്നു 

കരുതരുതെന്നും ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. ഈ ബന്ധത്തിന്റെ വൈഭവം അനുഭവിക്കുന്നവര്‍ക്ക 

ല്രാതെ മറ്റുള്ളവര്‍ക്ക്‌ എത്ര പാണ്ഡിത്യം നേടിയാലും അതജ്ഞാതമായിരിക്കും. 

ലീല മാധവിയോട്‌ പറഞ്ഞ ആശയങ്ങള്‍ മദനനെ നേരില്‍ക്കാണുമ്പോഴും 

അദ്ദേഹവുമായി പങ്കുവെക്കുന്നുണ്ട്‌. വളരെക്കാലം മദനനെ ചിന്തിച്ചിരുന്നതുകൊണ്ട്‌ തന്റെ 

മനസ്സ്‌ മദനന്റെ സ്ഥിരചിത്തത്തെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ ഇടയായെന്നും അതിനാല്‍ 

അരനിമിഷംപോലും താന്‍ മറ്റൊരാളുടെതെന്ന്‌ ചിന്തിച്ചിട്ടില്ലെന്നും ലീല പറയുന്നു. തന്നോട 

അതിയായ താല്പര്യമുള്ള മദനന്‍ തന്നെക്കുറിച്ച്‌ തെറ്റായതതൊന്നും ധരിക്കില്ലെന്ന്‌ ലീലയ്ക്ക്‌ 

ഉറപ്പുണ്ട്‌. പ്രകാശത്തില്‍ ഇരുട്ട തഴയ്ക്കാത്തതുപോലെ സ്നേഹത്തിന്നിരിപ്പിടമായ 

ഹൃദയത്തില്‍ മലിനശങ്കകളൊന്നും ഉണ്ടാകില്ല. 

പ്രണയത്തിന്റെ ശക്തിയെയും സൂക്ഷ്മമായ വ്യാപ്തിയെയും ലീല നിരൂപണ 

വിഷയമാക്കുന്നുണ്ട്‌. കരാശ്ശേഷമാകുന്ന കൂട്ടില്‍നിന്ന്‌ മദനനെന്ന പക്ഷി തന്റെ 

ഭാഗ്യക്ഷയത്താല്‍ വിട്ടുപോയതിനെ കുറിച്ച്‌ എത്രദൂരെപ്പോയാലും വിട്ടുപോകാത്ത 

സൂക്ഷമവും അന്തമറ്റതുമായ പ്രണയപാശംകൊണ്ടു കൂടി മദനനെ ബന്ധിച്ചിരിക്കുന്നതാ 

യി ലീല ചിന്തിക്കുന്നു. മറ്റ്‌ ബന്ധനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ പ്രണയത്തിനുള്ള പ്രത്യേകതയെ കുറിച്ച 

അത്‌ അവസാനമറ്റ ദുരന്തരാഗപാശമാണെന്നതാണ്‌. പ്രണയത്തെ ജഡത്തില്‍നിന്ന്‌ 

13- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-357, (ശ്ലോകം-2-26) 

14- അതേ പുസ്തകം- പുറം-378 (ശ്ലോകം-2-42, 43) 

15- അതേ പുസ്തകം- പുറം-383 (ശ്ലോകം- 3-64)
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ചൈതനൃത്തിലേക്കുയര്‍ത്തുന്ന സമീപനമാണിവിടെ കാണുന്നത്‌. ലീലാമദനന്മാരുടെ 

ദേഹവിയോഗത്തിനുശേഷം തോഴിയായ മാധവി നര്‍മ്മദാനദിയോടു പറയുന്നത്‌ 

ഇങ്ങനെയാണ്‌. ചപലമെന്നു തോന്നുന്നതിന്റെ സ്ഥിരത പ്രസിദ്ധമാണ്‌. ഹേ, നദീ, നീയിങ്ങനെ 

ദുഃഖിക്കേണ്ടതില്ല. സ്ഥിര്രപണയത്തോടു കൂടിയ ലീലാ മദനന്മാരുടെ ആ ഹൃദയയുഗത്തെ 

നീ നിന്റെ കയത്തില്‍ ഇപ്പോള്‍ വഹിക്കുന്നുണ്ടല്ലോ? മനുഷ്യജീവിത മുള്‍പ്പെടെ 

പ്രപഞ്ചത്തിലെ സര്‍വ്വതും അസ്ഥിരമാണ്‌. മാറ്റങ്ങള്‍ക്കു വിധേയമാകുന്നവയ്ക്കെല്ലാം 

മാറാത്തൊരു അടിത്തറയുണ്ട്‌. ശാശ്വതമായ ആ ആത്മഭാവമാണ്‌ പ്രകടീകരണമാണ്‌ ദിവ്യമായ 

സ്നേഹം. അതുള്‍ക്കൊണ്ട രണ്ടാത്മാക്കളാണ്‌ നദിയുടെ അന്തര്‍ഭാഗമായ കയത്തിലുള്ളത്‌ 

എന്നതുകൊണ്ട്‌ നര്‍മ്മദയ്ക്ക്‌ ദുഃഖത്തിനവകാശമില്ല. 

ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയില്‍ 121-125 ശ്ലോകങ്ങളിലാണ്‌ സ്നേഹത്തെ നിരൂപണം 

ചെയ്തിരിക്കുന്നത്‌. പരിശുദ്ധമായ അനുരാഗത്തെ മനോഗുഹയിലുള്ള പ്രകാശമാനമായ 

രത്നമായും ജീവാത്മാവ്‌ ഹൃദയത്തിലണിയുന്ന ജാജ്ജ്ല്യമാനമായ ദിവ്യഭൂഷണമായും 

പുരുഷാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ക്ക്‌ സാധകമായും സ്രതരീസഹജമായ സൌനശീല്യസഈഭാഗ്യാദി 

സുകുമാരഗുണങ്ങളായും സ്നേഹത്തെ വിഭാവനം ചെയ്യുന്നു. മരുഭൂമിയെ സുന്ദരമായ 

പുന്തോട്ടമാക്കാനും അതിന കെലപുണ്ട. ധര്‍മ്മമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ നടക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലേക്കു 

നയിക്കുന്ന വഴിവിളക്കും വിപരീതദിശയില്‍ സഞ്ചരിക്കുന്ന അധര്‍മ്മിഷ്ഠര്‍ക്ക്‌ 

നരകഗതിയുമാണത്‌. പിത്ൃലോകത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഓര്‍മ്മകളില്‍ കണ്ണീരീര്‍പ്പമു 

കുളതുകൊണ്ട മരണത്തിനുപോലും ഈ രാഗത്തെ നശിപ്പിക്കാന്‍ കഴിയില്ല. അനുരാഗത്തിന്റെ 

ശ്രതു വിദ്വേഷമല്ലെന്നും ദുരഭിമാനമാണെന്നും സീത തിരിച്ചറിയുന്നു. നശ്വരമായ ഈ 

ലോകത്തില്‍ നിന്ന്‌ അനശ്വരതയിലേക്കുയരാന്‍ ഉള്ള ഉപാധി സ്നേഹം മാത്രമാണെന്ന്‌ കവി 

ഇവിടെ സ്ഥാപിക്കുന്നു. പ്രപഞ്ചം മുഴുവന്‍ ചേര്‍ത്തുകോര്‍ത്തു നിര്‍ത്തുന്ന സര്‍വ്വാധാരമായ 

ആത്മതത്ത്വത്തിന്റെ മാലികഭാവം സ്നേഹസ്വരൂപത്തിലാണ്‌. ഈ നൈസര്‍ഗ്ഗികഭാവത്തെ 

ഉണര്‍ത്തിയെടുക്കുമ്പോള്‍ അത്‌ ദേശകാലാതീതമായ ജീവശക്തിയായി പരിവര്‍ത്തിക്കും. 

കൈരളിയ്ക്ക്‌ ശ്രിയപു(ധ്തനോടുള്ള സ്‌നേഹംമൂലം അവളുടെ ചേതന 

മോഹാലസ്യത്തിന്റെ ഏറ്റവും താഴെയുള്ള പടിയിലെത്തിയിരിക്കുന്നുവെന്ന്‌ പ്രരോദനത്തില്‍ 

16- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.!, മെയ്‌-2010, പുറം-703, (ശ്ലോകം-123) 

17- അതേ പുസ്തകം- പുറം-703, ശ്ലോകം-125, പുറം-704
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എ.ആറിന്റെ നിര്യാണത്തെ കുറിച്ച്‌ കവി പറയുന്നു. കൈരളിയുടെ ഉള്ളിലുള്ള ആശാസമൂ 

ഹം ധരിച്ച രൂപങ്ങളിലൊന്നാണ്‌ ചിത്രശലഭങ്ങള്‍ എന്ന്‌ സങ്കല്‍പിച്ച്‌ തീയില്‍ച്ചാടി വീഴാന്‍ 

തുനിയുന്ന അവയെ സ്ഥിരസ്നേഹത്തിന്റെ പേരില്‍ കവി വാഴ്ത്തുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 

പറയുന്നു. സ്ഥിരസ്‌ നേഹമോര്‍ത്ത്‌ സാധിക്കുമെങ്കില്‍ നൂറുവട്ടം ചാവുന്നതുപോലും 

അഭികാമ്യമാണ്‌. 

മരണാനന്തരമുള്ള എ.ആറിന്റെ ഗതിയെക്കുറിച്ച പ്രസാദാത്മകമായ വീക്ഷണം കവി 

അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌ സ്നേഹത്തിന്റെ പിന്‍ബലത്തിലാണ്‌. ദേഹാംശങ്ങളില്‍ ഇരുട്ടും 

വെളിച്ചവും പല പ്രകാരത്തില്‍ ചേര്‍ത്ത്‌ അല്ലയോ ശാശ്വതധര്‍മ്മശക്തീ, നീ ലോകങ്ങളെ 

പന്താടി കളിക്കുന്നു. നീ സ്നേഹാരാധകനെ സമാശ്വസിപ്പിച്ച്‌ അമൃതത്വമേകുന്നു. പിന്നീട 

മോഹനിരതവും അസംഗവും അഖണ്ഡവുമായ വിശ്രമസനഖ്യം സ്വയം പ്രാപിക്കുന്നു. 

സ്നേഹാരാധകനായ ഒരാള്‍ക്ക്‌ സുനിശ്ചിതമായ ഈ വിമുക്തിമാര്‍ഗ്ഗത്തെ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നത്‌ 

അദല്വൈതവേദാന്താനുസ്ൃതമാണ്‌. ഈ അപ്രസ്തുത കഥനംകൊണ്ട്‌ സ്നേഹാരാധകനായ 

തമ്പുരാന്‍ മോക്ഷം ഉറപ്പാണെന്ന്‌ വ്യഞ്ജിപ്പിക്കുന്നു. 

ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകി യില്‍ ചണ്ഡാലയുവതിയായ മാതംഗിക്ക്‌ ആശ്രമത്തില്‍ 

പ്രവേശനം കൊടുത്തതിന്റെ നിജസ്ഥിതിറിയാന്‍ വരുന്ന പ്രസേനജിത്തിന്‌ സ്നേഹത്തിന്റെ 

മഹത്പത്തെക്കുറിച്ച്‌ ബുദ്ധഭഗവാന്‍ ഇങ്ങനെ ഉപദേശിക്കുന്നു. 

സ്നേഹത്തില്‍ നിന്നുദിക്കുന്നു-ലോകം / സ്നേഹത്താല്‍ വ്ൃദ്ധിതേടുന്നു 

സ്നേഹം താന്‍ ശക്തി ജഗത്തില്‍-സ്വയം / സ്നേഹം താനാനന്ദമാര്‍ക്കും, 

സ്നേഹംതാന്‍ ജീവിതം ശ്രീമന്‍-സ്നേഹ / വ്യാഹതി തന്നെ മരണം 

സ്നേഹം നരകത്തിന്‍ ദ്വീപില്‍-സ്വര്‍ഗ്ഗ- / ഗേഹം പണിയും പടുത്വം 

അമ്മതന്‍ നെഞ്ഞു ഞരമ്പില്‍- തിങ്ങി / ചെമ്മേ ചെഞ്ചോരയെത്തന്നെ 

അമ്മിഞ്ഞത്തുവമ്ൃതാക്കും-മ്മ്രതി / നമ്മോടതോതുന്നു രാജന്‍ 

ലോകം ഉദ്ഭവിക്കുന്നതും വളര്‍ച്ച നേടുന്നതും സ്നേഹത്തില്‍നിന്നാണ്‌. ഇങ്ങനെ 

നോക്കുമ്പോള്‍ സ്നേഹമാണ്‌ ജീവിതവും ശക്തിയും ആനന്ദവും. സ്നേഹനാശമാണ്‌ മരണം. 

18-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌ -2010, പുറം-40 (ശ്ലോകം-6) 

19- അതേ പുസ്തകം- പുറം-62, (ശ്ലോകം-49) 

20- അതേ പുസ്തകം- പുറം- പുറം-104 (ശ്ലോകം -146)
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നരകത്തിന്റെ ദ്വീപില്‍ സ്നേഹം സ്വര്‍ഗ്ഗമാകുന്ന വീട പണിതുയര്‍ത്തുന്ന മിടുക്കാണ്‌. 

അമ്മയുടെ നെഞ്ചിലെ ഞെരമ്പിലൂടെ ഈറി വരുന്ന ചോര അമ്മിഞ്ഞപ്പാലായി പരിണമിക്കുന്ന 

മ്മ്തി നമ്മോട പറയുന്നത്‌ അതാണ്‌. സ്വര്‍ഗ്ഗം നമ്മില്‍ത്തന്നെയാണെന്ന സൂചനയും 

ഇവിടെയുണ്ട്‌. ഇവിടെ സ്നേഹം ബാഹ്ൃസ്വാധീനത്തില്‍ നിന്നുണ്ടാകുന്നതല്ല. അത്‌ 

ആന്തരികവും സഹജവുമായ നൈസര്‍ഗ്ഗികഭാവമാണ്‌. ലോകസൃഷടിയും വികാസവും 

നടക്കുന്നത്‌ സ്നേഹത്തില്‍നിന്നാണെന്ന്‌ വരുമ്പോള്‍ സ്നേഹത്തിന്റെ ഈശ്വരീയധര്‍മ്മ 

ത്തില്‍ നിന്ന്‌ അഭിന്നമാണെന്ന്‌ സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. 

വനമാല യിലെ ഗിരിസപ്പാ അരുവി അല്ലെങ്കില്‍ ഒരു വനയാത്ര എന്ന കവിതയില്‍ 

സ്നേഹം ഈ ലോകം നിലനില്‍ക്കുന്നതിന്റെ അധിഷ്ഠാനമാണെന്നും അറിവില്ലായ്മയാകുന്ന 

ജീവിതത്തിന്‌ വിളക്കാണെന്നും വിശേഷിപ്പിക്കുന്നു. താനൊരു പദകോശമെഴുതുകയാണെ 

ഒങടില്‍ സ്നേഹത്തിന്‌ ആത്മസുഖം എന്നൊരര്‍ത്ഥം നല്‍കുമെന്നും അതില്‍ കവി പറയുന്നു. 

ഒരു ചരമ ത്തില്‍ കവി ചോദിക്കുന്നു. അല്ലയോ സഖേ, മരണമില്ലാത്ത സ്നേഹത്തിന്റെ 

മാഹാത്മ്യം അത്ഭുതം തന്നെയാണ്‌. ശരീരം ഉപേക്ഷിച്ചതൊന്നുമറിയാതെ ഹൃദയമാകുന്ന 

വസതിയില്‍ അവര്‍ പുഞ്ചിരി തൂകി നില്‍ക്കുകയാണ്‌. ചെറിയവ യില്‍ മറ്റുള്ളവര്‍ക്ക്‌ 

ഉപകാരമില്ലെങ്കില്‍ മനുഷ്യജന്മത്തിന്റെ മാറ്റ്‌ അറ്റുപോകുമെന്നും പറയുന്നുണ്ട്‌. 

ജിവിതത്തെ സാമൂഹികവും വൈയക്തികവുമായ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ നോക്കിക്കാ 

ണുമ്പോള്‍ ഉണ്ടാകുന്ന സമുന്നതമായ തത്ത്വചിന്ത, സാര്‍വ്വത്രിക സാഹോദര്യത്തോടുള്ള 

ആഭിമുഖ്യം, ദുഃഖിതരോടുള്ള വിഷാദാത്മകമായ സഹാനുഭൂതി എന്നിവയില്‍ 

നിന്നുയിരെടുക്കുന്നതും ആത്മീയതയില്‍ അധിഷ്ഠിതവുമായ ചേതോവികാരമാണ്‌ കരുണ. 

സ്നേഹത്തിന്റെ പരകോടിയായ ഈ കാരുണ്യത്തിന്റെ ഉറവിലൂടെയാണ്‌ പരസ്പരം ജീവാ 

ത്മാക്കള്‍ പരസ്പരം ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌. കരുണയിലെ ആദ്യഭാഗം സ്ര്രീസൌന്ദര്യത്തിന്റെ 

ചിത്രീകരണവും അതുകൊണ്ട്‌ നേടിയെടുത്ത സഈഭാഗ്യങ്ങളുമാണ്‌. അതിന്റെ പ്രമത്തതയില്‍ 

കാട്ടിക്കൂട്ടിയ ദുഷ്ചെയ്തികളുടെ വിവരണവും അവയ്ക്ക്‌ ലഭിച്ച ശിക്ഷാനടപടികളുമാണ്‌ 

തുടര്‍ന്നു വരുന്ന ഭാഗങ്ങളിലുള്ളത്‌. ഒടുവില്‍ പശ്ചാത്താപവിവശയായി ദേഹാവയവങ്ങളറ്റ്‌ 

21-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.!, മെയ്‌-2010, പുറം-309, (ശ്ലോകം-10) 

22- അതേ പുസ്തകം- പുറം-342 (ശ്ലോകം-2) 

23- അതേ പുസ്തകം- പുറം-344(ശ്ലോകം-5)
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ശമശാനഭൂമിയില്‍ വാസവദത്ത കിടക്കുമ്പോള്‍ ഉപഗുപ്തന്‍ കടന്നുവരികയും 

ശരണ്ത്രയത്തിന്റെ പരമതാല്‍പര്യം ഉപദേശിച്ച്‌ അവള്‍ക്ക്‌ വിമോചനമേകുകയും ചെയ്യുന്നു. 

മറ്റ്‌ കാമുകന്മാരില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായി യഥാര്‍ത്ഥ അനുരാഗമുള്ളതുകൊണ്ടാണ്‌ 

വാസവദത്ത ഉപഗുപ്തനെ പ്രത്യേകം ക്ഷണിച്ചത്‌. അപ്പോള്‍ അത്‌ നിരസിച്ച ഉപഗുപ്തന്‍ 

തത്ത്വോപദേശം സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കാനുള്ള മനഃപാകം വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ കൈവരുന്ന 

സമയത്താണ്‌ വരുന്നത്‌. ഇത്‌ ഉപഗുപ്തന്‍ വാസവദത്തയോടു തോന്നിയ അലിവും അന്‍പും 

കരുണയുംകൊണ്ടാണ്‌. നിരപേക്ഷമായ ഈ സ്നേഹംതന്നെയാണ്‌ പരമമായജ്ഞാനത്തി 

ലൂടെ സ്വാത്ന്ത്രത്തിലേക്കു നയിക്കുന്നത്‌. 

ഉപഗുപ്തനില്‍ വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ തോന്നിയിട്ടുള്ള ആഴമേറിയ അഭിനിവേശം അവ 

ളുടെ ഭോഗകലുഷമായ സംസ്ക്കാരത്തില്‍ക്കൂടി കേവലം മാംസനിബദ്ധമാണെങ്കിലും അത്‌ 

കൂടുതല്‍ ശുദ്ധിീകരണസജ്ജമാണെന്നു കാണാം. അവളുടെ സമ്പത്തും സൌന്ദര്യവും 

നൃത്തസംഗീദാദികളിലുള്ള കലാനൈപുണ്യവും ജീവിതംതന്നെയും ഭിക്ഷുവിനെ ദര്‍ശിച്ച 

മാത്രയില്‍ നിരര്‍ത്ഥകമായിപ്പോകുന്നു. അതിനുമുമ്പ്‌ കണ്ടവരും പരിചയിച്ചവരുമായ എല്ലാ 

വരില്‍നിന്നും വ്യത്യസ്തമായ അനുഭവമായിരുന്നു അത്‌. ലാകികത്തെ ആര്‍ത്തിയോടും 

ആസക്തിയോടും അനുഭവിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന വാസവദത്തയില്‍ ഉപഗുപ്തനുളവാക്കിയ 

സ്വാധീനം അവള്‍ അന്നുവരെ നേടിയെടുത്ത എല്ലാ നേട്ടങ്ങളെയും നിഷ്പ്രഭമാക്കുന്നതാ 

യിരുന്നു. അതുകൊണ്ടാണ്‌ മാംസനിബദ്ധതയെ വിട്ട അവളുടെ അനുരാഗം വിശുദ്ധമായ 

തലത്തെ പ്രാപിക്കുന്നത്‌. 

അനുരാഗത്തിന്റെ ഉമിത്തീയിലിട്ടു നീറ്റി ശുദ്ധീകരിച്ച്‌ അലാകികമായ പാവനസ്നേ 

ഹത്തിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ന്നവരാണ്‌ ആശാന്റെ നായികമാര്‍. വികസ്വരദശയില്‍ അവരുടെ അനു 

രാഗം ചേതോഹരമാകുന്നതും സങ്കോചദശയില്‍ അതുണ്ടാക്കുന്ന പ്രതിബന്ധങ്ങളും മറ്റും 

ആശാന്‍ കവിതയില്‍ കാണാം. ആവിര്‍ഭാവഘട്ടത്തില്‍ത്തന്നെ മാംസനിബദ്ധമായ പ്രവണ 

തകളെ അകറ്റി അനുരാഗത്തെ ആത്മതത്ത്വത്തിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ത്തി അതിനെ അനശ്വരമായ 

വിശ്വപ്രേമമായി പരിവര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്നത്‌ അവിടെ ദൃശ്യമാണ്‌. 

24-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി. 1, മെയ്‌-2010, പുറം-236
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6.2 കുടുംബവീക്ഷണം 

പുരുഷാര്‍ത്ഥങ്ങളില്‍ ധര്‍മ്മത്തിലധിഷ്ഠിതമായി അര്‍ത്ഥകാമങ്ങള്‍ അനുഭവിക്കുന്നതി 

നും വ്യക്തിയില്‍ ഐക്യവും സുരക്ഷിതത്വബോധവും പാരസ്പര്യവും വികസ്വരമാ 

ക്കുന്നതിനും സ്നേഹം, ത്യാഗം, സഹിഷ്ണുത, വിക്രേന്രീകരണം തുടങ്ങിയ മൂല്യങ്ങളെ 

പ്രാവര്‍ത്തികമാക്കുന്നതിനുമുള്ള ആഗോളസ്ഥാപന്( )മാണ്‌ കുടുംബം. 

ആശാന്റെ കുടുംബസങ്കലപം രൂപമെടുക്കുന്നത്‌ സ്നേഹത്തിന്റെയും ത്യാഗത്തിന്റെയും 

വ്യക്തിസ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെയും പ്രായോഗികമായ ഇടങ്ങളില്‍നിന്നാണ്‌. അത്‌ വ്യക്തിയുടെ 

സ്വത്രന്രവും അപ്രതിരോദ്ധ്യവുമായ ജന്മവാസനയ്ക്കനുസരിച്ചുള്ള തെരഞ്ഞെടുപ്പവകാശമാ 

ണ്‌. നിരവധി വ്യക്തികള്‍ കൂടിയതാണ്‌ ഒരു കൂട്ടായ്മയെന്നതിനാല്‍ സാമൂഹികമായ നടപടി 

ശ്രമത്തിലും അഭിപ്രായരൂപികരണത്തിലും ഓരോ വ്യക്തിയുടെയും പങ്കാളിത്തം 

ഉറപ്പാക്കേണ്ടത്‌ വ്യക്തിത്വവികാസത്തിനും സത്വാവിഷ്ക്കാരത്തിനും അനിവാര്യമാണ്‌. 

പ്രസ്തുത മാര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെയുള്ള സഞ്ചാരം വ്യക്തിയ്ക്ക്‌ തന്റെ തനിമയുടെ ഉള്ളടക്കത്തെ 

വിവേചിച്ചറിയാനുതകുന്നു. ഇപ്രകാരം വ്ൃക്തിസ്വാത്ന്ത്രയത്തെ കരുപ്പിടിപ്പിക്കുന്നതിനും 

വിനിയോഗിക്കന്നതിനുള്ള പ്രതലമെന്ന നിലയില്‍ കുടുംബത്തിന്‌ പ്രസക്തിയേറെയുണ്ട്‌. 

സ്ര്രീ-പുരുഷബന്ധങ്ങളുടെയും കുടുംബസങ്കലപങ്ങളുടെയും പുതിയ രൂപത്തിലുള്ള 

നിര്‍വ്വചനം നവോത്ഥാനകാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ പ്രബലമാകുന്നത്‌. ഏകപതി, ഏകപത്നി തുട 

ങ്ങിയവ ഇക്കാലഘട്ടത്തിന്റെ പ്രത്യേകതകളായിരുന്നു. വീണപൂവി ല്‍ ഇത്‌ വളരെ വ്യക്ത 

മായി ആവിഷ്ക്കരിച്ചിരിക്കുന്നു. കണ്ടെത്തിയ വരനെ പൂവ്‌ ആവോളം സ്നേഹിക്കുകയും 

പങ്കാളിയുടെ തെറ്റുകളെല്ലാം പൊറുക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. തന്റെ ശരീരം ഒരാള്‍ക്കു മാത്രം 

തീറു കൊടുത്ത പൂവ്‌ മറ്റെല്ലാ കാമുകരെയും മടക്കി അയയ്ക്കുകയായിരുന്നു. അതൊന്നും 

പരിഗണിക്കാതെയുള്ള വണ്ടിന്റെ പരപുഷ്പബന്ധത്തിലുണ്ടായ മനോവേദനയാണ്‌ പൂവിനെ 

മരണത്തിലേക്കു നയിച്ചതെന്നാണ്‌ കവി സങ്കല്‍പിക്കുന്നത്‌. 

ആശാന്റെ കുടുംബസങ്കലപത്തെപ്പറ്റിയുള്ള വ്യക്തമായ ചിത്രം സിംഹപ്രസവത്തില്‍ 

നിന്ന്‌ ലഭിക്കുന്നു. കൂട്ടിലടയ്ക്കപ്പെട്ട സിംഹത്തിന്റെ സ്വച്ഛന്ദമായ കുടുംബജീവിതത്തിനു 

നേരിട്ട പാരത്ര്ന്തൃമാണ്‌ ഇതിലെ പ്രതിപാദ്യം. സ്വന്തവും സ്വത്ര്ത്ര്യവുമായ 

വ്യക്തിജീവിതത്തിലുണ്ടാകുന്ന വിലങ്ങുകളും വിലക്കുകളുമെല്ലാം വ്യക്തിയെ ഉപരോധിക്കും. 

25- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.!, മെയ്‌-2010, പുറം-245, (ശ്ലോകം-17)
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എങ്കിലും ഉടലു വീഴുവോളവും തുടരുന്ന ജന്തുവാസന പാരതന്ത്ര്യത്തിലും തുടരുമെന്നാണ്‌ 

സിംഹപ്രസവ ത്തിലൂടെ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഒരാടിനെപ്പോലെ സിംഹം കിടാങ്ങളെ 

മുലയൂട്ടുന്നത്‌ ചിര്രീകരിക്കുമ്പോള്‍ എത്ര ക്രുരതയാര്‍ന്ന വന്ൃജീവിയിലും അടങ്ങിയിരിക്കുന്ന 

അനാദിയായ മാതൃത്വത്തിന്റെ ഉള്ളലിവിനെ കവി അനാവരണം ചെയ്യുന്നു. മരത്തയ്യ്‌ 

ശാഖിയായും പിന്നീടത്‌ മുതുവ്യക്ഷമായും ഒടുവിലത്‌ വിറകായും മാറുന്നു. ഗാര്‍ഹസ്ഥ്യ 

ത്തിന്റെ പ്രാധാന്യം ചുണ്ടിക്കാണിയ്ക്കവേതന്നെ ഓരോ ജീവനും നിലവിലുള്ള ആശ്രമഘട്ട 

ത്തില്‍നിന്ന്‌ ക്രമികമായി പരിവര്‍ത്തനവിധേയമാകേണ്ടതാണെന്ന അഭിപ്രായമാണ്‌ കവിയ്ക്കു 

BRO). 

ആശാന്റെ നായികമാരുടെ ഗാര്‍ഹസ്ഥ്യത്തിനുള്ള അഭിവാഞ്ഛയെ നായകന്മാരും 

നിയതിയും സമൂഹവുംചേര്‍ന്ന്‌ ഉപരോധിക്കുന്നത്‌ വീണപൂവ്‌ മുതല്‍ കരുണവരെയുള്ള 

കാവ്യങ്ങളില്‍ കാണാം. മരണത്തിന്റെ തൊട്ടുമുമ്പാണ്‌ അവര്‍ പ്രേമസായുജ്യമടയുന്നത്‌. 

കൂടാതെ തന്റെ കൃതികളില്‍ ആശാന്‍ കുടുംബത്തിനും അതിലെ അവിഭാജ്യഘടകങ്ങളായ 

കുഞ്ഞുങ്ങള്‍ക്കും വളരെയധികം പ്രാധാന്യമേകാ൯ ശ്രദ്ധിച്ചിരിക്കുന്നു. കളിക്കോപ്പെടുത്ത 

ചെറുപൈതല്‍പോലെയെന്ന്‌ നളിനിയില്‍ ദിവാകരയോഗിയെ വര്‍ണ്ണിക്കുമ്പോളും നിഴലിന്‍ 

വഴി പൈതലെന്നപോലെ ഇനി ഭോഗങ്ങളുന്വേഷിച്ചലയു കയില്ലെന്ന്‌ സീത ചിന്തിക്കുമ്പോ 

ളും മനുഷ്യജന്മമാകുന്ന വേദനയ്ക്ക്‌ ഒരുവിധത്തില്‍ കുട്ടികള്‍ ശമനൌഷധങ്ങളാണെന്ന്‌ 

സീത തീരുമാനിക്കുമ്പോളും കരചരണങ്ങള്‍ മുറിച്ച്‌ ചുടുകാട്ടില്‍ത്തള്ളപ്പെട്ട വാസവദത്ത 

യെ കൃതകോപനായ ശിശു കളിയില്‍ പിച്ചിച്ചീന്തിയെ റിഞ്ഞ ശലഭത്തോട ഉപമിക്കുമ്പോളും 

അമ്പിളി, കുട്ടിയും തള്ളയും തുടങ്ങിയ ബാലകവിതകള്‍ എഴുതുമ്പോഴും ആശാന്റെ ഉള്ളില്‍ 

ശക്തമായ കുടുംബസങ്കല്പം നിലനിന്നിരുന്നു. ഗാര്‍ഹസ്ഥ്ൃജീവിതം സാഫല്യമടയുന്ന 

ദുരവസ്ഥയില്‍ സ്ച്ചന്ദവൃത്തിക ളായ പ്രാക്കളെ ഉദാഹരിച്ച തന്റെ മനസ്സിനിണങ്ങിയ ഇണയെ 

26- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-258, (ശ്ലോകം-2) 

27- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 263, (ശ്ലോകം-26) 

28- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 273 (ശ്ലോകം-4) 

29- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 673 (ശ്ലോകം-13) 

30- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 676 (ശ്ലോകം-25) 

31-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌ -2010, പുറം-254
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വരിച്ച്‌ കൂടുകെട്ടി ഈശ്വരന്‍ കൊടുത്ത കുട്ടികളെ പോറ്റി മരിക്കുന്നതുവരെ അതില്‍ 

വേര്‍പെടാതെ ജീവിക്കുന്നതാണ്‌ കുടുംബജീവിതമെന്ന്‌ കവി സൂചിപ്പിക്കുന്നു. ഈ 

ലോകത്തോട്‌ അനുരാഗമില്ലാത്തവരോട മനുഷ്യാകാരമെടുത്ത്‌ ജനിക്കാതിരി ക്കാനും 

വനാന്തരങ്ങളിലെ ഗുഹകളില്‍ ഏകാന്തതയിലിരിക്കുന്ന നിര്‍മ്മമതയാര്‍ന്നവരോട്‌ 

അതുപേക്ഷിച്ച്‌ പുറത്തു വരാതിരിക്കാനും ഗരിസപ്പാ അരുവി അല്ലെങ്കില്‍ ഒരു 

വനയാത്ര യില്‍ കവി ആവശ്യപ്പെടുന്നു. തന്റെ സുഹൃത്തായ ഡോ. പല്‍പ്പു ഭാര്യയോടും 

കുട്ടികളോടുംകൂടെ ഒരു വനയാത്രയില്‍ കവിയ്ക്കരികിലേക്ക്‌ അണയുമ്പോളുണ്ടായ 

ഗാര്‍ഹസ്ഥ്യത്തോടുള്ള ആഭിമുഖ്യമാണ്‌ കവിതയിലെ പ്രതിപാദ്യം. 

വിവാഹത്തിനുമുമ്പ്‌ ആശാന്‍ ശ്രീനാരായണഗുരുവിനയച്ച ഒരു സമര്‍പ്പണ ത്തില്‍ 

രുചിയുടെ മാറ്റംകൊണ്ടും മറ്റു കാരണങ്ങളാലും അല്ലയോ ഗുരോ, ഞാന്‍ ശുഭകരമായ 

ഗൃഹസ്ഥ്രവതത്തെ എടുക്കാന്‍ പോകുന്നു. അങ്ങയെ ആശ്രയിക്കുന്നവനാല്‍ നിരാശ്രയമായ 

നാലാമത്തെ സന്ന്യാസാശ്രമം മാര്രം ആശഗ്രയിക്കപ്പെടണമെന്നില്ലല്ലോ? എന്ന്‌ 

പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. ഗാര്‍ഹസ്ഥ്ൃത്തിന്റെ പ്രാധാന്യം വെളിപ്പെടുത്തുമ്പോള്‍ മറ്റൊരാശ്രമത്തെ 

യും അപ്രധാനമെന്ന്‌ സമര്‍ത്ഥിക്കുകയോ നിരാകരിക്കുകയോ ചെയ്യുന്നില്ല. മറിച്ച ഉദാത്തമായ 

ലക്ഷ്യത്തിലേക്കുയരുമ്പോഴുള്ള സുഭ്രദമായ ഇടത്താവളമായാണ്‌ കുടുംബജീവിതം 

ഉള്‍പ്പെടെയുള്ള ലൌകികമായ ഉപലബ്ധികളെയെല്ലാം ആശാന്‍ നിരൂപണം ചെയ്യുന്നത്‌. 

6.3 പരിസ്ഥിതിദർശനം 

ഒരുണ്മയുടെ വിവിധതലങ്ങളിലുള്ള ആവിഷ്ക്കാരങ്ങളാണ്‌ പ്രപഞ്ചസൃഷ്ടികള്‍. 

ആയതിനാല്‍ സ്ഥുല-സുക്ഷ്മ-കാരണഭേദമെന്യേ അവയ്ക്കു തമ്മില്‍ പാരസ്പര്യമുണ്ട്‌. 

ആശാന്റെ പരിസ്ഥിതിദര്‍ശനത്തിന്റെ മർമ്മവും അതാണ്‌. പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ഒറ്റതിരിഞ്ഞു 

നില്‍ക്കുന്ന ഇടങ്ങളില്ലെന്നും എല്ലാം പരസ്പരാശ്രിതങ്ങളാണെന്നും അസ്തിത്വത്തിന്റെ 

ആധാരം ഈ ബഹുമുഖസംബന്ധമാണെന്നും പല സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലും കവി സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു 

ണ്ട. ജീവിതാവസ്ഥകളെ സമഗ്രമായി അപ്രഗ്രഥിച്ചും ഉള്‍ക്കൊണ്ടും എത്തിച്ചേരുന്ന ജീവിത 

32- അതേ പുസ്തകം- പുറം-161 

33- അതേ പുസ്തകം- പുറം-309 (ശ്ലോകം-11) 

34- രുചേശ്ചലത്വാദിതരൈശ്ച ഹേതുഭിര്‍ / ഗുരോ ചരിഷ്യാമി ശിവം ഗൃഹ്രവതം 

ഭവ്ച്ചിതസ്യാധ്രയതേ നിരാശ്രയം / ന കേവലം ബ്രഹ്മ തുരിയമാശ്രമം 

അതേ പുസ്തകം- പുറം-438 (ശ്ലോകം-3)

.

32

‘

’ 33

‘ ’

“

”34

285



സത്യം പ്രാപഞ്ചികമായ സത്യത്തിനും സൌന്ദര്യത്തിനും അപ്പുറത്താണ്‌. 

പ്രപഞ്ചത്തിലെ പരസ്പരാശ്രിതത്വത്തെ പ്രതീകങ്ങളിലൂടെ കൊണ്ടു വരുമ്പോഴാണ്‌ 

അവയ്ക്ക്‌ അനന്ൃഭാവം കൈവരുന്നത്‌. തത്ത്വനിഷഠമായും പ്രസാദാത്മകമായും ജീവിതത്തെ 

നോക്കിക്കാണുന്നതിനും ജഡത്തിലൂടെ ചൈതന്യത്തെ ദര്‍ശിക്കുന്നതിനും പരത്തെയും അപ 

രത്തെയും സമമ്പയിപ്പിക്കുന്നതിനുമുള്ള പ്രതീകമാണ്‌ വീണപൂവ്‌. പൂവിനു നല്‍കിയ അസ്തി 

ത്വത്തിന്റെ സാര്‍വ്വത്തികഭാവം സാര്‍വ്വകാലികമായി അതില്‍ തുടരുന്നതു കാണാം. ലോകന 

ടപടിക്രമങ്ങള്‍, ലനകികജീവിതത്തിന്റെയും ക്ഷണഭംഗുരത, മനുഷ്യനും ചരാചരപ്രപഞ്ചവും 

തമ്മിലുള്ള സൂക്ഷമമായ ജൈവബന്ധം ഇവജെല്ലാം വീണപൂുവിലൂടെ കവി സവിശേഷമായി 

അവതതരിപ്പിക്കുന്നു. 

വീണപൂവി ല്‍ പൂവിന്റെ പതനം പ്രകൃതിപ്രതിഭാസങ്ങള്‍ എങ്ങനെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടു 

വെന്ന്‌ പറയുന്നുണ്ട്‌. ചെറിയ എട്ടുകാലികള്‍ മരണത്തില്‍ മൂടാനുള്ള പട്ട നെയ്തു. ഉഷസ്സ്‌ 

മഞ്ഞിന്‍കണങ്ങളുടെ മനോഹരമായ അന്ത്യഹാരം ചാര്‍ത്തി. നക്ഷത്രങ്ങള്‍ കണ്ണിരുപോലെ 

ഹിമകണങ്ങള്‍ പൊഴിച്ചു. കുരികില്‍പ്പക്ഷികള്‍ കൂടുവിട്ടിറങ്ങി വന്ന്‌ ദുഃഖത്തോടെ കരയുകയും 

പുലമ്പുകയും ചെയ്തു. സൃഷ്ടിയുടെ ഒരറ്റത്തുള്ള നക്ഷത്രം മുതല്‍ മറ്റേ അറ്റത്തുള്ള 

വീണപൂവുവരെയുള്ളതിന്റെയെല്ലാം ആധാരം കേവലസത്തയില്‍ നിലകൊള്ളുന്നതുകൊണ്ട്‌ 

അവയ്ക്കു തമ്മിലുള്ള പാരസ്‌പര്യം അനന്തമാണ്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ പൂവിന്റെ 

നിര്യാണത്തില്‍ സ്ഥാവരജംഗമപദാര്‍ത്ഥങ്ങളെല്ലാം ഒരുപോലെ ദുഃഖിക്കുന്നത്‌. ഓരോ 

പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെയും സ്പന്ദനപ്രതിസ്പന്ദനങ്ങള്‍ പ്രപഞ്ചവ്യവസ്ഥയുടെ താള്ക്രമത്തെ 

സ്വാധീനിക്കുമെന്നതിന്റെ സ്പഷടമായ സൂചനകൂടിയാണത്‌. 

ആത്മാക്കളെ ബന്ധിപ്പിക്കുന്ന ഒരദൃശ്യശ്ൃംഖലപോലെയാണ്‌ സാത്വികശ്യംഗാരത്തെ 

പ്രതിപാദിക്കുന്ന നളിനി യിലെ താമരപ്പൂവിന്റെ സൌരഭ്യവും രാജസികശ്യംഗാരത്തെ 

കുറിക്കുന്ന ലീല യിലെ ചമ്പകഗന്ധവും വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. പ്രാഥമികതലത്തില്‍ ഇവയുടെ 

ദൃശ്ൃഗന്ധാനുഭവങ്ങള്‍ പ്രതീകാത്മകങ്ങളായി അനുവാചകരിലേക്ക്‌ സംഭക്രമിക്കുന്നു. 

അതിലുപരി ഇവയ്ക്ക്‌ ഓല്‍പ്പത്തികമായ സംബന്ധം കൂടിയുണ്ട. ദൃഷടാന്തത്തിന്‌ നളിനി 

ഒരു താമരപ്പൂുവാണെന്നും ലീല ഒരു ചെമ്പകപ്പൂുവാണെന്നും വിചാരിക്കുക; രണ്ടും 

പുഷപങ്ങളാണ്‌; രണ്ടിനേയും സൃഷ്ടിക്കുന്നതില്‍ സ്രഷ്ടാവ്‌ തന്റെ കലപനാശക്തിയേയും 

35- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-249 (ശ്ലോകം-26,27)
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ശില്പസാമര്‍ത്ഥ്യത്തേയും ഒന്നുപോലെ ഉപയോഗിച്ചിട്ടും ഉണ്ട്‌. എങ്കിലും ഒന്ന്‌ ശാന്തമായ 

സുഗന്ധവും ഉദാരമായ ശോഭയുമുള്ള താമരപ്പൂവ്‌, മറ്റേത്‌ പ്രകടമായ സൌന്ദര്യവും 

ഉജ്ജലകാന്തിയുമുള്ള ചെമ്പകപ്പൂവ. വ്യത്യാസത്തിന്റെ കാരണം സ്രഷ്ടാവിന്റെ സങ്കലപഭേദം 

മാര്രമായിരിക്കും. അത്‌ ഒഴിച്ചു കൂടാനാകാത്തതുമാണെന്ന്‌ ലീലയുടെ ആമുഖത്തില്‍ 

ആശാന്‍ പറയുന്നു. ഏകാത്മഭാവത്തിന്റെ അവിഭക്തതയാണ്‌ സമസ്തസൃഷ്ടികളും 

ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ആവാസവ്യവസ്ഥ, )യ്ക്കുള്ളത്‌. 

പ്രരോദന ത്തില്‍ എ.ആര്‍. രാജരാജവർമ്മയുടെ നിര്യാണം പ്രകൃതിയെ എങ്ങനെ 

സ്വാധീനിച്ചുവെന്ന്‌ സ്പഷടമാക്കിക്കൊണ്ടാണ്‌ കാവ്യം ആരംഭിക്കുന്നത്‌. കേരളാവനിയും 

കൈരളിയും വിവിധ ഭൂഭാഗങ്ങളുടെ അധിദേവതകളും ഇതരദേവഗണങ്ങളും പ്രകൃതിയും 

ജീവജാലങ്ങളുമെല്ലാമെല്ലാം ദുഃഖത്തില്‍ ഭാഗഭാക്കാകുന്നു. ഇവിടെ നിര്യാണദുഃഖമെന്ന 

ക്രേന്ദ്രബിന്ദുവിലേക്ക്‌ സൃഷ്ടിയിലെ എല്ലാ ഘടകങ്ങളും സമമ്പയിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ കാണാം. 

കൂടാതെ പാണിനി, കാളിദാസന്‍, ഭാസന്‍, പൌരസ്ത്യരും പാശ്ചാത്ൃയരുമായ വിവിധ 

പണ്ഡിതര്‍, സരസ്വതീദേവിയും ഒപ്പമെഴുന്നള്ളിയ പ്രാചീനകവിത്രയത്തില്‍പ്പെടുന്ന 

ചെറുശ്ശേരി, തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്‍, കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാര്‍ തുടങ്ങിയവരുമെല്ലാം പരേതനെ 

എതിരേല്‍ക്കാന്‍ വരുന്നുണ്ടെന്നും കവി വിഭാവനം ചെയ്യുന്നു. സൃഷ്ടികള്‍ക്കെല്ലാം സ്ഥലം, 

കാലം, വ്യക്തി, ധര്‍മ്മം, അവസ്ഥ എന്നിവയ്ക്കെല്ലാം അതീതമായൊരു തലമുണ്ടെന്ന്‌ 

ഇവിടെയെല്ലാം സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. പ്രപഞ്ചത്തിലെ അനിത്ൃത, അസ്ഥിരത, ക്ഷണികത, 

ശോകാത്മകത, പാരസ്പര്യം എന്നിവയെല്ലാം സ്ഥാപിക്കുവാന്‍ കവി പ്രതീകാത്മകമായി 

വിനിയോഗിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ ഈ ചരാചരപ്രപഞ്ചത്തെയാണ്‌. കായികവും മാനസികവും 

ബരദ്ധികവുമായശേഷികൊണ്ട്‌ മനുഷ്യന്‌ ഈ പ്രപഞ്ചത്തെ കീഴടക്കാനാകില്ല. 

സത്താപരമായ ഐക്യമുള്ളതുകൊണ്ട്‌ ഈ പ്രപഞ്ചത്തെ അവന്‍ കീഴടക്കേണ്ടതുമില്ല. 

വൈവിദ്ധ്യവും വൈരുദ്ധ്യവുമാര്‍ന്ന നാമരൂപഗുണധര്‍മ്മാദികളുള്ള സൃഷ്ടികള്‍ 

സാരാംശത്തില്‍ ഒരാധാരത്തില്‍ത്തന്നെ അഭിന്നമായി വര്‍ത്തിക്കുന്നതെന്ന അദല്വൈതനിലപാ 

ടിനാണ്‌ ഇവിടെ പ്രാമുഖ്യം. പരമ്പരാഗത ജീവിതമുല്യങ്ങളും പുതിയ ലോക്ക്രമവും 

36- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-327 

37-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, (പുറം-48, ശ്ലോകം-21) (പുറം-80, ശ്ലോകം-89)
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ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ആശാന്റെ പരിസ്ഥിതിസങ്കലപം സാംസ്ക്കാരികബോധത്തിന്റെ ഭാഗമാണ്‌. 

തദനുസൃതമായ സഹജാവബോധത്തോടെയാണ്‌ ആശാന്റെ കഥാപാത്രങ്ങള്‍ സാംസ്ക്കാര 

ത്തിന്റെ ആന്തരികഭൂപടങ്ങളിലൂടെ സഞ്ചരിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നത്‌. 

6.4 ഏകത്വചബോധം 

ഏകവും അദ്വിതീയവുമായ സത്യത്തിന്റെ വിവിധ തരത്തിലും തലത്തിലുമുള്ള 

ആകാര-പ്രകാരങ്ങളാണ്‌ ഈ പ്രപഞ്ചപ്രതിഭാസങ്ങളെന്നാണ്‌ അദല്വൈതപക്ഷം. അപ്രമേയ 

മായ ബ്രഹ്മാവസ്ഥ പരമാര്‍ത്ഥമായിരിക്കേ പരിമിതമായ ജഗദനുഭവം വ്യവഹാരത്തിലുള്ള 

ജീവനെ അസ്വതന്ത്രമാക്കുന്നുവെന്ന നിലപാടാണ്‌ ആശാനുള്ളത്. സത്താപരമായ 

കേവലദര്‍ശനത്തില്‍ എല്ലാം ഒന്നാണ്‌. ഉപാധിവൈവിദ്ധ്യങ്ങള്‍ പ്രകടിതമായിരിക്കുമ്പോള്‍ 

ത്തന്നെ അവയുടെയെല്ലാം ഏകാധാരത്തെ അറിയാനും സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കാനും സാധിക്കും. 

ലക്ഷ്യതലത്തിലുള്ള ഐക്യബോധത്തെ മാര്‍ഗ്ഗതലത്തിലേക്ക്‌ കൊണ്ടുവരുമ്പോള്‍ അത്‌ 

സര്‍വ്വതലത്തിലുമുള്ള പ്രായോഗികമായ സ്ഥിതിസമത്വമായി പരിവര്‍ത്തിക്കും. ഈ 

സാര്‍വ്വലാകികവീക്ഷണം ഉള്‍ക്കൊണ്ട കവിയാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍. ഈ നിലപാടിലാണ്‌ 

സാമുഹികതിന്മകള്‍ക്കെതിരെ പ്രതിഷേധമുയര്‍ത്തിയത്‌. ജീവിതത്തെ സാമൂഹികവും വൈയ 

ക്തികവുമായ പശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌ നോക്കിക്കാണുന്നതെങ്കില്‍ അന്തൃഭാഗത്ത്‌ അത്‌ ആത്മീ 

യതയില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌. 

പൂവിനെ അഭിസംബോധന ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ കവി വീണപൂവില്‍ പറയുന്നത്‌ 

ഇങ്ങനെയാണ്‌. നിന്റെ വേര്‍പാടിനെക്കുറിച്ച്‌ ഓര്‍ക്കുമ്പോഴും മണ്ണിലെ ശോചനീയമായ 

കിടപ്പ്‌ കാണുമ്പോഴും എനിക്ക്‌ ദുഃഖമുണ്ട. അല്ലയോ പൂവേ, നമ്മള്‍ ഒരു സഹോദരരല്ലേ? 

ഒരു കൈതന്നെയല്ലേ നമ്മെയെല്ലാം സൃഷ്ടിച്ചിരിക്കുന്നത്‌? താദാത്മൃബോധമാണ്‌ പൂവിന്റെ 

പതനത്തില്‍ കവിക്ക്‌ ദുഃഖം തോന്നുന്നതിനുള്ള കാരണം. ഒരു സൃഷ്ടിയുടെ രണ്ടിടങ്ങളെന്ന 

വ്യത്യാസമുണ്ടെങ്കിലും പുവും താനും കേവലദൃഷ്ടിയില്‍ ഒന്നാണെന്നും ഈ ലോകത്തില്‍ 

നിന്ന്‌ ഭഭതികമായ വിയോഗം ഇരുവര്‍ക്കും ഉണ്ടാകുമെന്നും കവിക്ക്‌ ഉത്തമബോദ്ധ്യമുണ്ട്‌. 

അദ്വൈതത്തില്‍ വ്യാവഹാരികമായ പ്രകടീകരണത്തിന്‌ നിദാനമാക്കുന്ന സൃഷ്ടിസങ്കല്പ 

ത്തെ പുരസ്ക്കരിച്ച ഒരു കൈതന്നെയാണ്‌ നമ്മെയെല്ലാം രചിച്ചതെന്ന്‌ കവി അനുസ്മരി 

38- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-251 (ശ്ലോകം-32)
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ക്കുന്നു. ഇവിടെ ലോകതലത്തിലുള്ള വിഭിന്നതയെ ആവിര്‍ഭാവതലത്തിലേക്കുകൊണ്ടുവന്ന്‌ 

ഏകിഭവിപ്പിക്കുന്നു. പരമമായ ഏകത്ചത്തെ കുറിക്കുന്ന ജാതിയും മതവും ദൈവവുമൊന്നെന്ന 

ശ്രീനാരായണദര്‍ശനമായും ഇതിന്‌ ബന്ധമുണ്ട്‌. 

മാനവികയുടെ പരമോന്നത മ്രന്തമായ സത്യം, സമത്വം, സ്വാതന്ത്ര്യം എന്നിവയാണ്‌ 

ആശാന്‍ കവിതകളില്‍ മുഴങ്ങി കേള്‍ക്കുന്നത്‌. അത്‌ പ്രപഞ്ചവിശാലതയിലേക്ക്‌ വികസിക്കു 

ന്നതും സര്‍വ്ൃവചരാചരങ്ങളെയും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതുമാണ്‌. മണിമാല യിലെ 

പ്രഭാതനക്ഷ്രത മെന്ന ഉദ്‌ ബോധനപരമായ കവിതയില്‍ പ്രഭാതത്തില്‍ ഉദിച്ചുയരുന്ന 

സൂര്യനും ഏകത്ചത്തിന്റെയും സാര്‍വ്വരതിക സാഹോദര്യത്തിന്റെയും സന്ദേശങ്ങളാണ്‌ 

ലോകത്തിലേക്ക്‌ പ്രസരിപ്പിക്കുന്നത്‌. അതിലെ ആഹ്വാനം ഉണരാനും ജാഗ്രതയോടെ ഈ 

പ്രപഞ്ചത്തെ നിരീക്ഷിച്ച ഏകത്വബോധത്തിന്റെ പുലരിയെ സ്വാംശീകരിക്കാനുമാണ്‌. അവിടെ 

സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ ഏകത്വത്തെയാണ്‌ കവി ലക്ഷ്യമാക്കുന്നത്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ഒരു രാജ്യവും 

ഒരു ഭാഷയും ഒരു ദേവനും ഒരു സമുദായവും മാര്രമേ ഉണ്ടാകാന്‍ പാടുള്ളൂ വെന്ന 

ഉദ്ബോധനം കവി പകരുന്നത്‌. യാന്ത്രികമായോ നിയമപരമായോ ബലപൂര്‍വ്ൃവകമായോ 

നടത്തുന്ന ഏകോപനപരിശ്രമങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായി ഉല്‍പ്പത്തി-സ്ഥിതി-വിലയന 

ങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം അധിഷഠാനമായ സദ്വസ്തുവിലൂന്നിയ ഏകത്വത്തെയാണ്‌ ഇവിടെ 

ലക്ഷീകരിക്കുന്നത്‌. 

ശ്രീമൂലം തിരുനാളിന്റെ അറുപതാം പിറന്നാളിനോടനുബന്ധിച്ച്‌ എഴുതിയ 

വനമാലയിലെ ഷഷ്ടിപൂര്‍ത്തി മംഗള മെന്ന കവിതയില്‍ രാജാവിന്റെ പ്രജാക്ഷേമ 

തല്പരതയെക്കുറിച്ച്‌ പറയുമ്പോള്‍ വിവിധ മതവിഭാഗങ്ങളില്‍പ്പെട്ടവരെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്ന 

ച്ന്ദ്രക്കലയുടെയും കുരിശിന്റെയും ഗരുഡന്റെയും കാളയുടെയും അടയാളമുള്ള കൊടികള്‍ 

അവിടെ പാറിക്കളിക്കുന്നതും പറയക്കിടാങ്ങളെ എഴുത്തിനിരുത്തുന്നതും സൂചിപ്പിച്ച വിവിധ 

ജാതി മതവിഭാഗത്തില്‍പ്പെട്ടവരെ അവിടന്ന്‌ തന്റെ മക്കളെപ്പോലെ സ്നേഹിക്കുന്നതായി 

39- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം രണ്ടു)- പ്രൊഫ.ജി. 

ബാലകൃഷണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം-2003 എഡി-1, പുറം-404 

40- ഒരു രാജ്യം നിങ്ങള്‍ക്കൊരു ഭാഷ നിങ്ങള്‍- / ക്കൊരു ദേവന്‍ നിങ്ങള്‍ക്കൊരു സമുദായം 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-266
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സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുന്നു. ഇവിടെ രാജചിഹ്നങ്ങള്‍ക്കും അധികാരസ്ഥാനങ്ങള്‍ക്കും അപ്പുറത്ത്‌ 

രാജാവ്‌ ആദരണീയനാകുന്നത്‌ സര്‍വ്വവിഭാഗങ്ങളോടും പുലര്‍ത്തുന്ന മാനവികതയിലും 

സ്ഥിതിസമത്വത്തിലും അധിഷ്ഠിതമായ സാമൂഹികനീതിയില്‍ ഈന്നുന്നതിനാലാണ്‌. 

6.ട സ്വാതന്ത്ര്യം 

ഒരു വ്യക്തിയുടെ പ്രാഥമികതലംമുതല്‍ ആത്യന്തികതലംവരെയുള്ള ഇച്ഛകളുടെ 

വികാസത്തിനും പൂര്‍ത്തീകരണത്തിനും പ്രതിബന്ധമില്ലാത്ത അവസ്ഥയാണ്‌ സ്വാതന്ത്ര്യം. 

അടിസ്ഥാനചോദനകള്‍, മൌലികപ്രവണതകള്‍ തുടങ്ങിയ അസംസ്കൃതധാതുക്കളുമായി 

ബന്ധപ്പെട്ട ആന്തരികവ്യക്തിത്വവും സാമൂഹികനിയ്രത്രണങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച വ്യവസ്ഥീകൃത 

മായ ബാഹ്യവ്യക്തിത്വവും മനുഷ്യര്‍ക്കുണ്ട്‌. അതില്‍ മൌലികചോദനകളിലുള്ള 

അടിസ്ഥാനപരമായ സ്വാത്ന്ത്രയവാഞ്‌ഛയും അതിന്റെ പരിധിനിര്‍ണ്ണയനവും 

വൈയക്തികമായ പ്രശനമണ്‍ഡലങ്ങളിലൊന്നാണ്‌. ഇവിടജയെല്ലാം സ്വയംനിര്‍ണ്ണയനാവകാശം 

കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌ സ്ഥലകാലാനുസ്ൃതമായ ധാര്‍മ്മികതയിലൂന്നിയാണ്‌. ജാതി, മതം, വര്‍ഗ്ഗം, 

വര്‍ണ്ണം, ലിംഗം, ദേശം, ഭാഷ, ആചാരാനുഷഠാനങ്ങള്‍, വിശ്വാസ്പ്രമാണങ്ങള്‍, അധികാരം 

എന്നിവ മനുഷ്യന്റെ സ്വാതന്ത്ര്യദാഹത്തെ പ്രശനവല്‍ക്കരിക്കുകയും പ്രതിരോധിക്കുകയും 

ചെയ്യുന്നു. അവയ്ക്കുപുറമെ മനുഷ്യനും സമുദായവും തമ്മിലുള്ള, മനുഷ്യന്‍ അവനവ 

നോടുതന്നെയുള്ള, മനുഷ്യനും സാഹചര്യവും തമ്മിലുള്ള, മനുഷ്യനും പ്രകൃതിയും 

തമ്മിലുള്ള സംഘട്ടനങ്ങളും അവന്റെ പാരത്ര്രയത്തിനു നിദാനമാകുന്നു. സ്വാത്ന്ത്രയത്തിന്റെ 

നൂതനമാനങ്ങളെ മനുഷ്യന്‍ അന്വേഷിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നത്‌ മേല്‍പ്പറഞ്ഞ 

പരിമിതികളിലൂടെയാണ്‌. സമൂഹത്തെ ചലനാത്മകമാക്കുന്ന സാമൂഹിക, സാംസ്ക്കാരിക 

നവോത്ഥാനങ്ങള്‍ രൂപംകൊള്ളുന്നതും അതിലൂടെയാണ്‌. പാരതന്ത്ര്യത്തിന്റെ പരിമിതികളെ 

മറികടക്കുന്നതിനുള്ള ഇത്തരം സംരംഭങ്ങള്‍ മനുഷ്യനില്‍ പുതിയ ഉണര്‍വ്വിനോടൊപ്പം 

ഉത്തരവാദിത്വവും ചുമതലാബോധധവും ബാദ്ധ്യതയും പ്രതിബദ്ധതയുമുണ്ടാക്കുന്നു. അങ്ങനെ 

ഓരോരുത്തരുടെയും സാദ്ധ്യതകളെ ഉപരോധിക്കുന്നതിനും പശ്ചാത്തലത്തെ 

അതിക്രമിക്കുന്നതിനുമുള്ള പ്രവര്‍ത്തിധര്‍മ്മമായി സ്വാത്ര്ത്ര്യം പരിവര്‍ത്തിക്കുമ്പോള്‍ 

41- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-361
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വ്യക്തിസ്വാത്രത്ര്യം അപരന്‍ ഉപകാരമായിത്തീരുന്നു. 

ആശാന്റെ സ്വാത്ര്ത്യദര്‍ശനത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനം അദ്വൈതതലത്തിലുള്ള 

സത്യദര്‍ശനമാണ്‌. ഏകവും അദ്വിതീയവുമായ സത്യത്തിന്റെ സോപാധികനിലയിലുള്ള 

ആവിഷ്ക്കാരമാണ്‌ സമസ്തവും. ഈ തത്ത്വം അറിയുമ്പോള്‍ എല്ലാത്തിനെയും ധരിച്ചു 

നില്‍ക്കുന്ന പ്രസ്തുത ധാര്‍മ്മികവ്യവസ്ഥയ്ക്കനുസൃതമായി ജീവിതത്തെ കരുപ്പിടിപ്പിക്കാ 

നാകും. തദ്വാരാ സംശുദ്ധവും പ്രശാന്തവുമാകുന്ന അന്തഃകരണത്തിലൂടെ ഭൂതജാലങ്ങളുടെ 

പാരസ്പര്യത്തെ തിരിച്ചറിയുമ്പോള്‍ നമ്മില്‍നിന്ന്‌ സഹജമായ ആഭിമുഖ്യം അവയിലേക്കു 

സ്നേഹത്തിന്റെ രൂപത്തില്‍ പ്രവഹിക്കും. ഉപാധികളിലുള്ള വ്യത്യാസങ്ങളല്ലാതെ താനും 

അറിയപ്പെടുന്ന പ്രപഞ്ചപ്രതിഭാസങ്ങളും ഒരു ചൈതന്യത്തിന്റെ വിസ്ഫൂര്‍ത്തിയാണെന്നുള്ള 

സ്ഥിതിസമത്വബോധം വികസ്വരമാകും. അതിലൂടെ സുസ്ഥാപിതമാകുന്ന അനന്യതാബോധ 

മാണ്‌ സ്വാതന്ത്രത്തെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാക്കുന്നത്‌. സത്യാവബോധശത്തിന്ന നുസൃതമായ 

ധര്‍മ്മാചരണത്തിലൂടെ അന്തഃുകരണശുദ്ധി കൈവരിച്ച്‌ പ്രേമത്തിലൂടെ സാഹോദര്യവും 

സ്ഥിതിസമത്വവും ഏകത്വവും തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ സ്വാതന്ത്ര്യത്തെ സാക്ഷാല്‍ ക്കരിക്കുന്നു. 

വ്യക്തിക്ക്‌ വിമോചനവും ലോകത്തിന്‌ ഹിതവും എന്നക്രമത്തിലാണ്‌ ആശാന്‍ 

സ്വാതന്ത്ര്യസങ്കല്പത്തെ പ്രായോഗികമാക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യാത്മാവിനെ സത്യോന്മുഖമാക്കി 

വികസിപ്പിച്ച്‌ അവനില്‍ നിലീനമായ സ്വാതന്ത്ര്യത്തെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കാനാണ്‌ 

അദ്ധവൈതചിന്തയെ ആശാന്‍ വിനിയോഗിക്കുന്നത്‌. സ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെ വക്താവും പ്രയോ 

ക്താവുമായ ആശാന്‍ തന്റെ കവിതകളില്‍ ആചാരലംഘനവും സ്വാതന്ത്ര്യപ്രഖ്യാപനവും 

നടത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. പാരത്ര്രത്തിന്റെ നാരായവേര്‍ പിഴുതെറിയാനാണ്‌ കവിയുടെ ആഹ്വാ 

നം. സ്വാതന്ത്രത്തിന്‌ രാഷ്ട്രീയം, മാനവികം, സാമ്പത്തികം, പ്രാപഞ്ചികം, ആത്മീയം എന്നി 

ങ്ങനെ നിരവധി മാനങ്ങളുണ്ട്‌. അവയുടെ ബഹുമുഖമായ പ്രകാശനതലങ്ങള്‍ ആശാന്‍കവിത 

യില്‍ സുലഭമാണ്‌. ഇന്ദ്രിയവേദ്യമായ ഭാതികസ്വാതന്ത്ര്യവും എല്ലാ പരിമിതികളില്‍നിന്നും 

വിമുക്തിയ്കോുന്ന ആത്മീയസ്വാത്ര്ത്ര്യവും ഒരേ നാണയത്തിന്റെ രണ്ടു വശങ്ങളായിക്കണ്ടു. 

ഇപ്രകാരം സ്വാതന്ത്ര്യാവബോധത്തെ നിരുപാധികം ഉള്‍ക്കൊണ്ട പൈതൃകത്തിന്റെ മൂല്യ 

സഞ്ചയത്തെ കാവ്യമണ്ഡലത്തിലേക്ക്‌ സമമ്പയിപ്പിച്ചപ്പോളാണ്‌ അത്‌ സാമൂഹികവിമോച 

നശക്തിയായും സംസ്ക്കാരത്തിന്റെ പുനരുജ്ജീവനചൈതന്യമായും പരിവര്‍ത്തിച്ചത്‌. 

മനുഷ്യനെ അവന്റെ ഇച്ഛയ്ക്ക്‌ അതീതമായി ഏതോ ശക്തിനയിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കു 

ന്നുവെന്നും അതില്‍നിന്ന്‌ അവന്‍ വിമോചനമില്ലെന്നുമുള്ള ധാരണ ആശാന്റെ ലാകിക

.
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മായ സ്വാതന്ത്രയസങ്കലപത്തില്‍ ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. സ്നേഹം, സൌന്ദര്യം, എന്നിവയ്ക്ക്‌ 

പ്രതിയോഗിയായി പ്രകൃതിയുടെയും വിധിയുടെയും സംഹാരശക്തിയെക്കുറിച്ചുള്ള 

അവബോധവും അതില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌. ഇതിനെ മറികടക്കുന്നതിനുള്ള പരിശ്രമങ്ങള്‍ 

കൃതികളില്‍ കാണാം. സ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെ സാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തിനായി നാം പ്രകൃതിയിലെ 

ഓരോ പ്രതിഭാസത്തെക്കുറിച്ചുമറിയണം. നമുക്കനുയോജ്യമാംവിധം അവയെ തിരിച്ചറിയു 

കയും വിധേയമാക്കുകയും വേണം. 

ഒരു സിംഹപ്രസവ ത്തില്‍ കൂട്ടില്‍ക്കിടക്കുന്ന സിംഹം കോപത്താല്‍ ഉഗ്രമായ 

ഗര്‍ജ്ജനത്തോടെ രാജാവിനെ പരാതി ബോധിപ്പിക്കുകയായിരിക്കുമെന്ന്‌ അനുമാനിക്കുന്ന 

കവി തുടരുന്നു- പരത്രത്രനാണെങ്കിലും പരാക്രമിയായ ഒരാള്‍ അപ്രിയം പ്രവര്‍ത്തിക്കല്‍ 

സഹിക്കില്ല. ഒടുവില്‍ തടവില്‍ കിടക്കുന്ന സിംഹത്തോട്‌ അന്നു നിലവിലിരുന്ന 

അധികാരവ്യവസ്ഥയുമായി ബന്ധിപ്പിച്ച്‌ ദിനകൃത്യങ്ങള്‍ പോലും ചെയ്തു തീര്‍ക്കാനാകാത്ത 

വിധത്തില്‍ ജനങ്ങളൊക്കെത്തന്നെ അസ്വത്ര്ത്രരാണെന്ന്‌ പറയുന്നു. സിംഹത്തിന്റെ 

ബന്ധനാവസ്ഥ കവിയില്‍ ഉല്‍ക്കണ്ഠയുളവാക്കുന്നു; ശരീരമാകുന്ന കൂട്ടില്‍ 

തടവില്‍ക്കിടക്കുന്ന ജീവനെയോര്‍മ്മപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്യുന്നു. തടവില്‍ക്കിടക്കുന്ന 

സിംഹം അധികാരസംബന്ധവും ആത്മീയവുമായ പാരത്ന്ത്രയത്തെ ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്താനിട 

യാക്കുന്നു. 

നളിനി, ലീല, സീത, സാവിത്രി, മാതംഗി, വാസവദത്ത തുടങ്ങിയ മനുഷ്യപാത്രങ്ങളും 

പുഷ്പം, സിംഹം തുടങ്ങിയ പ്രകൃത്യംശങ്ങളും അതിരുകളില്ലാത്ത ആത്മസത്തയുടെ സ്വാത 

ന്ത്ര്യം അനുഭവിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഇവിടെ സ്വാതന്ത്ര്യബോധം മാനവികതയിലേക്കൊതുങ്ങി 

നില്‍ക്കാതെ സമസ്തചരാചരങ്ങളിലേക്കും വ്യാപിക്കുന്നു. ഒരു ഉദ്ബോധനം, തീയ്യക്കുട്ടി 

യുടെ വിചാരം, സ്വാത്ര്ത്രൃഗാഥ, തുടങ്ങിയ കവിതകളും ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങളും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 

ആഴവും പരപ്പുമേറിയ സ്വാത്ര്ത്രയവീക്ഷണത്തെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നവയാണ്‌. ദിവാകരന്‍, ആന 

൯൯൯, ഉപഗുപ്തന്‍ എന്നിവര്‍ ഇന്ദ്രിയവിഷയങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ പാരതന്ത്ര്യം നേടി ആത്മീയസ്വാ 

ത്ന്ത്ര്യത്തിന്റെ ആനന്ദം അനുഭവിച്ചവരാണ്‌. നളിനി, ലീല, വാസവദത്ത എന്നിവര്‍ അവരെ 

42- വേണു കെ. സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ സാക്ഷാല്‍ക്കാരം- ആലുവ, ഖനി ബുക്ക്‌സ്‌, 1990, എഡി-1, 

പുറം-59 

43- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-259, (ശ്ലോകം-8) 

44- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 265, (ശ്ലോകം-35,36)
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പൂര്‍ണ്ണസ്വാത്ര്ത്രത്തിലേക്കെത്തിച്ചവരുമാണ്‌. സാഹിത്ൃയജീവിതത്തിലും പൊതുജീവിത 

ത്തിലും സ്വകാര്ൃയജീവിതത്തിലും ഉള്‍ക്കൊണ്ട ആത്മാനുഭൂതികളെ കാല്പനികകവികളുടെ 

സഹജമായ സ്വാത്ന്ത്ര്യബോധത്തോടെ അദ്ദേഹം ആവിഷ്ക്കരിച്ചു. 

ആശാന്‍കവിതകളിലെ സ്വാതന്ത്രത്തിന്‌ വിവിധതലങ്ങള്‍ ഉണ്ട്‌. ഒരു വ്യക്തിക്ക്‌ അവ 

നവനില്‍നിന്നുള്ളത്‌, ഭാതിക പരിസരത്തില്‍ നിന്നുള്ളത്‌, പ്രകൃതിയില്‍നിന്നുള്ളത്‌, അതു 

പോലെ സമൂഹത്തിന്‌ അതില്‍ നിന്നുതന്നെയുള്ളത്‌, വ്യക്തികളില്‍ നിന്നുള്ളത്‌, പ്രക്ൃതിനി 

യമത്തില്‍ നിന്നുള്ളത്‌ എന്നിങ്ങനെ നിരവധി തലങ്ങള്‍ ആശാന്റെ സ്വാതന്ത്രയദര്‍ശനത്തിനു 

ണ്ട. ഈ അടിത്തറയില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ ആശാന്‍ ദേശീയസ്വാത്ന്ത്രയത്തെ വിലയിരുത്തു 

ന്നത്‌. ഭരണസംബന്ധമായ അധികാരവിനിമയം എന്നതിലുപരി ആശാന്റെ സ്വാതന്ത്രത്തിന്‌ 

നിരവധി മാനങ്ങങ്ങള്‍ കൈവരുന്നുണ്ട്‌. പരമ്പരാഗതസമീപനത്തില്‍ നിന്ന്‌ വൃത്ൃയസ്തമായി 

സ്വാതന്ത്ര ത്തിന്റെ അന്തസ്സാരത്തേയും അതിന്റെ പ്രയോഗവ്യാപ്തിയേയും പ്രവര്‍ത്തനക്ഷ 

മതയേയുംകുറിച്ചുള്ള ആശാന്റെ വീക്ഷണം തികച്ചും മാലികമാണ്‌. പാരമ്പര്യത്തിലും പൈത്യൃു 

കത്തിലുമുള്ള നന്മതിന്മകളെ വിവേചിച്ചറിയുന്നതിന്‌ ആര്‍ജ്ജിതമായ സാംസ്ക്കാരികബോ 

ധത്തെ ഇവിടെയെല്ലാം ആശാന്‍ വിനിയോഗിക്കുന്നു. ദേശീയസ്വാതന്ത്രയയവീക്ഷണം തുടക്ക 

ത്തില്‍ സ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെ പുറംപാളികളില്‍ മാര്രമൊതുങ്ങിയപ്പോള്‍ അതിന്റെ ബാഹ്യാഭ്യ 

ന്തരവൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ അവഗണിക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. 

വനമാല യിലെ തീയക്കുട്ടിയുടെ വിചാര ത്തില്‍ ഭാരതഭൂുമിക്ക്‌ പാരതന്ത്ര്യം 

വിധികലല്‍പിതമാണെന്നും ജാതിയുടെ പേരില്‍ മക്കള്‍ തമ്മിലടിച്ചു നശിക്കുമ്പോള്‍ എന്തിനാണ്‌ 

സ്വരാജ്യമെന്നും കവി ചോദിക്കുന്നത്‌ മേല്‍പ്പറഞ്ഞ ദൃഷടിയിലാണ്‌. അടിച്ചമര്‍ത്തപ്പെട്ട 

സമുദായത്തിന്റെ മോചനം സ്വപ്നം കാണുന്ന കവിയെയാണ്‌ ഇവിടെ കാണുന്നത്‌. ആശാന്റെ 

സ്വാതന്ത്രയസങ്കല്പം സ്വരാജ്യത്തില്‍ ഒതുങ്ങി നിന്ന ദേശീയതയായിരുന്നില്ല. ഇന്ത്യയിലെ 

അധാസ്ഥിതരായ മനുഷ്യരുടെ സ്വാത്ര്ത്ര്യത്തിനുവേണ്ടിയാണ്‌ അദ്ദേഹം ദാഹിച്ചത്‌. അന്നത്തെ 

പലരുടെയും സ്വാത്ന്ത്രയസങ്കലപം അധികാരവിനിമയത്തില്‍ മാത്രം ഒതുങ്ങുന്നതായിരുന്നു. 

അങ്ങനെയാണെങ്കില്‍പ്പോലും നിലനിര്‍ത്തുകയും എല്ലാവര്‍ക്കും അനുഭവിക്കാന്‍ സാധിക്കു 

കയും ചെയ്യണമെങ്കില്‍ സാമൂഹിക്രകമത്തെ പുനഃസംഘടപ്പിക്കേണ്ടതുണ്ടായിരുന്നു. 

വൈദേശികമായ മേല്‍ക്കോയ്മ അവസാനിപ്പിച്ച്‌ ഭാരതത്തെ സ്വതന്ത്രമാക്കുന്നതിന്‌ 

45- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.!, മെയ്‌-2010, പുറം-322 (ശ്ലോകം-8)
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അക്കാലത്ത്‌ നടത്തിയ ജനമുന്നേറ്റങ്ങള്‍ ബഹുമുഖങ്ങളായിരുന്നു. അതിന്‌ നേതൃത്വം 

കൊടുത്തവരുടെ ലക്ഷ്യം ജാതി, മതം, വര്‍ഗ്ഗം, വര്‍ണ്ണം, ലിംഗം, ഭാഷ, ദേശം, ആചാരവിശ്വാസ 

പ്രമാണങ്ങള്‍ എന്നിവയുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ വിഭജിച്ചു നിന്ന ജനതയെ ഏകോപിപ്പി 

ക്കലായിരുന്നു. ജാതിയുടെ പേരില്‍ പോരടിക്കുന്നവരിലേക്ക്‌ അധികാരമെത്തിയാല്‍ 

അവരതിനെ ദുര്‍വ്വിനിയോഗം ചെയ്യും. ഈ സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ ആന്തരികമായ സംസ്്‌ക്ക 

രണത്തില്‍നിന്നു തുടങ്ങി എല്ലാതരം കൊട്ടുപാടുകളില്‍നിന്നുമുള്ള സമൂലവിമോചനത്തി 

ലുടെ സത്താപരമായ സമൈക്ൃത്തിലേക്കെത്തുന്ന ഉദാത്തമായ സ്വാത്ന്ത്യദര്‍ശനം ആശാന്‍ 

ഉന്നയിച്ചത്‌. അതില്‍ സാമ്പത്തികവും രാഷ്ര്രീയവും സാമ്പത്തികവുമായ എല്ലാ തലങ്ങളും 

ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരുന്നു. എങ്കിലും സാമൂഹികസ്വാതന്ത്രയത്തില്‍നിന്നാണ്‌ എല്ലാത്തിനും 

തുടക്കമിട്ടത്‌. അടിമത്തം, ദാരിദ്ര്യം, വിദേശാധിപത്യം, ജാതിമേധാവിത്വം, സ്ത്രീകളുടെ അസ്വാ 

ത്രനത്്യം എന്നിവയ്ക്കെല്ലാം പ്രതിരോധമുയര്‍ത്തുന്നതും ഇതിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌. 

അവശരായ തേനീച്ചുകളോട സംഘടിക്കാന്‍ ആഹ്വാനം ചെയ്യുന്നതാണ്‌ ഒരു ഉദബോ 

ധന മെന്ന കവിത. അതില്‍ എല്ലാ പൂക്കളെയും ഒരുപോലെ തലോടി പ്രഭാതവായു പോകുന്ന 

വഴിതന്നെ നിങ്ങള്‍ പിന്തുടരണമെന്നും പുമൊട്ടുകള്‍ക്ക്‌ അമൃതാക്ഷരം ഉപദേശിച്ച്‌ 

ബോധവാന്മാരാക്കി തേനുണ്ണണമെന്ന്‌ കവി പ്രത്യേകം ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തുന്നു. മരക്കൊമ്പിലും 

പൊത്തിലും ഗുഹയിലും വിടുകളിലുമുള്ളവരുടെ ക്ഷേമങ്ങള്‍ തിരക്കണം. മുഗളനെ ഓടിച്ച 

ആയുധം നിങ്ങളുടെ കൈവശമുണ്ട്‌. മുഷ്ക്കിനു കീഴടങ്ങാതെ പൊരുതാനും വേണ്ടി വന്നാല്‍ 

മരിക്കാനും അതില്‍ കവി നമ്മളോട ആവശ്യപ്പെടുകയാണ്‌. ആശാന്റെ സ്വാത്ര്ത്രയദര്‍ശന 

ത്തിന്റെ സമഗ്രഭാവം അതില്‍ കാണുന്നു. പ്രസ്തുത കവിതയുടെ ഉപസംഹാരഭാഗത്ത്‌ 

സ്വാത്ന്ത്രയം അമൃതവും ജീവിതവുമാണെന്നും പാരതന്ത്ര്യം മാനികളെ സംബന്ധിച്ച്‌ 

മരണത്തെക്കാള്‍ ഭയാനകമാണെന്നും പറയുന്നു. 

കൂുരിരുട്ടാകുന്ന ആനയുടെ കുംഭം ഉടച്ചു ചോരചിന്തി മുന്നേറാനാണ്‌ സിംഹനാ 

ദ മെന്ന കവിതയിലെ ആഹ്വാനം. എങ്ങും തിരിഞ്ഞു നില്‍ക്കാതെ കൂസാതെ ജ്വലിച്ചു 

നില്‍ക്കുന്ന സുര്യനെ നോക്കി കുമനും കുറുക്കനും കരയട്ടെ. ഈര്‍ഷ്യയാല്‍ ആനയും തിമിം 

46-സ്വാത്ര്ത്ര്യം തന്നെയമൃതം / സ്വാതന്ത്ര്യം തന്നെ ജീവിതം 

പാരതന്ത്ര്യം മാനികള്‍ക്കു / മൃതിയെക്കാള്‍ ഭയാനകം (ശ്ലോകം-17) 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌ു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-285-287
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ഗലങ്ങളും വഴി തടയട്ടെ. ഏവരും സ്വത്രന്തരാകണമെന്നാണ്‌ ഇവിടെയെല്ലാം നിറഞ്ഞു 

നില്‍ക്കുന്ന ആശയം. ഈ യാത്രയില്‍ തേരൊലി കേട്ട്‌ മുടല്‍മഞ്ഞ്‌ വിറയ്ക്കും. വാര്‍ദ്ധക്യം 

ഈര്‍ജ്ജസ്വലമാകും. തേരോട്ടത്തില്‍ പര്‍വ്വതങ്ങള്‍ ഇടിഞ്ഞു വീഴുകയും അലയാഴി നികന്നു 

പോകുകയും ചെയ്യും. മാര്‍ഗ്ഗം മുടക്കാനെത്തുന്ന ആനകളുടെ മേല്‍ തേര്‍പതിച്ച്‌ ചോര ചിന്ത 

ട്ടെ. ഇരുട്ടകറ്റി ലോകമാകെ ക്രമീകരിക്കുന്ന ദേവാ, അവിടത്തെ ഘോരമായ കൃപയ്ക്ക്‌ 

ഞാനിതാ നമസ്ക്കരിക്കുന്നു. 

സ്വാത്ര്ത്രയയഗാഥ യില്‍ മായാവ്യവസ്ഥയാലെന്നപോലെ അന്ധകാരത്തിന്റെ 

ആഴത്തില്‍ ഞങ്ങള്‍ ബന്ധനസ്ഥരായി കേഴുകയാണെന്ന്‌ പറഞ്ഞ്‌ കാല്‍ച്ചങ്ങല വെട്ടിമുറി 

ക്കാനും കൈവിലങ്ങ്‌ പൊട്ടിച്ചെറിയാനും കവി ആവശ്യപ്പെടുന്നു. സാമൂഹികപശ്ചാത്തല 

ത്തില്‍നിന്ന്‌ തുടങ്ങി അത്‌ വിശ്വമാനവികതയിലേക്കുയരുന്ന ആത്മീയസ്വാതന്ത്രയബോധ 

മായി പരിണമിക്കുന്നു. ശ്രീനാരായണദര്‍ശനങ്ങളുമായുള്ള അടുപ്പമാണ്‌ ആശാന്റെ സ്വാത 

ന്ത്യ്യാവബോധത്തിന്റെ മൂലാധാരം. 

6.5.1 അറിവിലൂടെ സ്വാതന്ത്ര്യം 

സ്വാതന്ത്ര്യത്തെ നിശ്ചയിക്കുന്നതില്‍ അധികാരം, സമ്പത്ത്‌, വിജ്ഞാനം എന്നിവയ്ക്ക്‌ 

സുപ്രധാനമായ പങ്കുണ്ട്‌. ഇതിന്റെ അഭാവം ഭാതികവും മാനസികവുമായ അടിമത്തത്തിലേ 

ക്ക്‌ നമ്മെ നയിക്കും. സ്വന്തം ശരീരത്തിന്റെയും മനസ്സിന്റെയും സഹജീവികളുടെയും വിമോ 

ചനത്തിന്‌ ആധികാരികമായ അറിവ അനിവാതൃമാണ്‌. മനുഷ്യരെ സര്‍വ്ൃവത്ന്ത്രസ്വതന്ത്ര 

രാക്കുന്നതില്‍ വിജ്ഞാനത്തിന്‌ പ്രാധാന്യമുള്ളതിനാലാണ്‌ വിദ്യകൊണ്ടുള്ള പ്രബുദ്ധത 

അനിവാര്യമാകുന്നത്‌. 

ഈ ലോകതത്ത്വവുമയേ തെളിവാര്‍ന്ന താരാ- 

ജാലത്തൊടുന്മുഖതയാര്‍ന്നു പഠിച്ചു രാവില്‍ 

വീണപൂവി ല്‍ പൂവ്‌ മിന്നുന്ന നക്ഷത്രങ്ങളെ നോക്കിനിന്ന്‌ ഈ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ 

യഥാര്‍ത്ഥതത്ത്വം പഠിച്ചെന്നു പറയുന്നുണ്ട്‌. കീഴ്ജാതിക്കാരെയും സ്ത്രീകളെയും വിമോ 

47- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, എഡി., മെയ്‌-2010, പുറം-288, 289 

48- അതേ പുസ്തകം- പുറം-290 

49- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-240, (ശ്ലോകം-4)
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ചിപ്പിക്കാന്‍ അവരെ അറിവിന്റെ ലോകത്ത്‌ എത്തിക്കേണ്ടത്‌ അനിവാര്യമെന്ന്‌ ദുരവസ്ഥയില്‍ 

കവി സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. 

ശിക്ഷയില്‍ സ്നേഹോക്തമായെഴും വര്‍ത്തിയി / ലക്ഷര പൊന്‍ദീപം ഞാന്‍ കൊളുത്തും 

ഏറുമവന്റെ ഗുണഗണം വിദ്യയാല്‍ / മാറിപ്പോം ബാഹൃമലിനതകള്‍ 

വേലയില്‍ സാമര്‍ത്ഥ്യം വര്‍ദ്ധിക്കും സമ്പത്തും/ ചാലേയവനുണ്ടാം മാന്യതയും 

ഇപ്രകാരം അറിവിലൂടെ സ്വാതന്ത്ര്യം നേടുകയും നിലനിര്‍ത്തുകയും ഏവര്‍ക്കും 

ഗുണാനുഫലമേകത്തക്ക നിലയില്‍ സമൂഹത്തില്‍ വ്യാപിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യണമെങ്കില്‍ 

വിജ്ഞാനവും വിവേകവും കൂടിയേ കഴിയൂ. ആശാ൯കവിതയിലെ സ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെ 

അധിഷഠാനവും ഇതു തന്നെയാണ്‌. 

സ്ത്രീസ്വാതന്ത്ര്യം 

വൈദികപ്രത്യയശാസ്ര്രം പുരുഷനോടൊപ്പംതന്നെ സ്ത്രീയ്ക്കും തുല്യപ്രാധാന്യം 

നല്‍കി. ഒരുണ്മയുടെ തന്നെ വ്യത്ൃയസ്തഭാവങ്ങളായാണ്‌ സ്ത്രീയും പുരുഷനും ഇവിടെ 

വിലയിരുത്തപ്പെട്ടത്‌. പുരുഷസത്തയില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നയാണ്‌ സ്ത്രീയെന്ന തലത്തിലേക്കുയര്‍ 

ന്നപ്പോള്‍ അത്‌ അര്‍ദ്ധനാരീശ്വരസങ്കല്‍പംവരെ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. വിദ്യയുടെയും 

ഐശ്വര്യത്തിന്റെയും ശക്തിയുടെയും വേദത്തിന്റെയുമെല്ലാം ദേവതാസങ്കല്പങ്ങള്‍ 

സ്ര്രീരുപത്തിലുള്ളതായിരുന്നു. ഇങ്ങനെ സ്ത്രീത്വത്തിന്‌ മഹിമയും ദിവ്യതയും പവിത്രയും 

നല്‍കുന്നതില്‍ ഭാരതീയ ജൂഷിമാര്‍ ശ്രദ്ധാലുക്കളായിരുന്നു. ഉപനയനസംസ്‌ക്കാരം, 

പൂജാവിധികളിലുള്ള അധികാരം, വൈദികകര്‍മ്മങ്ങളിലുള്ള പങ്കാളിത്തം, പണ്ഡിതസദസ്സു 

കളിലുള്ള സ്ഥാനം എന്നിവ പുരുഷനെന്നതുപോലെ സ്ത്രീയും അനുഭവിച്ചിരുന്നു. 

യാജ്ഞവല്‍ക്ക്യപത്നിമാരായ ഗാര്‍ഗ്ഗിയും മൈത്രേയിയും ജനകസദസ്സില്‍ നടത്തി വന്നിരുന്ന 

നിരന്തരമായ വാദപ്രതിവാദങ്ങള്‍ ഇതിന്‌ ഉദാഹരണമാണ്‌. ഏതുകുലത്തിലാണോ 

പിര്രാദികള്‍ സ്ത്രീകളെ പൂജിക്കുന്നത്‌ അവിടെ ദേവതമാര്‍ പ്രസാദിക്കുന്നു. സ്ര്രീകളെ 

പൂജിക്കാത്ത കുലത്തില്‍ ദേവതകള്‍ പ്രസാദിക്കാത്തതിനാല്‍ യാഗാദിക്രിയകളെല്ലാം 

50- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-17
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നിഷഫലമായിത്തീരുമെന്ന മനുസ്മൃതി യിലുണ്ട്‌. ഇങ്ങനെ ഏകാത്മബോധത്തിലൂന്നിയ 

ലിംഗസമത്വമാണ്‌ ആശാന്റെ സ്രരീപക്ഷവീക്ഷണത്തിന്റെ കാതല്‍. 

പാരമ്പര്യത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ സ്ത്രീപുരുഷസങ്കലപങ്ങളെ സോദ്ദേശൃപൂര്‍വ്വക 

മായ ദിശാബോധത്തോടെ വാര്‍ത്തെടുകയാണ്‌ ആശാന്‍ ചെയ്തത്‌. നിലവിലുള്ള മാതൃകക 

ളില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായൊരു സ്രതീമുശ ആശാന്‍ അവതരിപ്പിച്ചു. ലൈംഗിക അരാജകത്വ 

ത്തിന്റെ ഭൂതകാലമായിരുന്നു മാംസനിബദ്ധമല്ലാത്ത സ്ര്രീസ്വത്വത്തെ നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ ആശാന്‍ 

പ്രേരകമായത്‌. മാതൃദായക്രകമ്( ത്തില്‍ കുടുംബത്തെ നിയന്ത്രിച്ചിരുന്ന 

സ്ര്രീയ്ക്ക്‌ നാഗരികതയുടെ പിത്ൃദായകഘട്ട( എമായപ്പോളേക്ക്‌ സ്വത്വവും 

സ്വാത്ര്ത്ര്യവുമെല്ലാം പുരുഷന്‍ മുന്നില്‍ അടിയറവെക്കേണ്ടി വന്നു. ഇപ്രകാരം അടിച്ചമര്‍ത്ത 

പ്പെട്ട സ്ത്രൈണചേതനയുടെ സ്വാധീനവും സമൂഹത്തിലെ അസന്തുലിതമായ സ്ര്രീപു 

രുഷബന്ധവുമാണ്‌ കാമുകപച്രേമത്തിനായി സമസ്ത മമതാബന്ധങ്ങളെയും സ്വകാരൃജീവി 

തത്തെയും നിഷേധിക്കുന്നവരായി ആശാന്റെ നായികമാര്‍ മാറിയതിന്റെ പ്രധാന കാരണം. 

ആശാന്റെ സ്ര്രീകഥാപാത്രങ്ങളെല്ലാം സര്‍വ്വോല്‍ക്കൃഷടമായ ആത്തരികവ്ൃക്തിത്വ 

ത്തിന്റെ മൂര്‍ത്തീകരണങ്ങളാണ്‌. അവരുടെ വൈയക്തികഭാവം ഏകഭര്‍ത്തൃത്ത്വം, സ്വാഭിമാനം, 

വിനയം, ആത്മാര്‍ത്ഥത, സത്യസന്ധത, ഉദാത്തത, പ്രതിബദ്ധത എന്നീ ഗുണവൈശിഷ്ട്യ 

ങ്ങളാല്‍ സമ്പന്നമായിരുന്നു. സര്‍വ്വാദരണീയമായ സ്ഥാനത്തിരുത്തി പുരുഷന്റെ സ്നേഹാ 

ദരങ്ങള്‍ അര്‍ഹിക്കുന്ന സ്വത്ന്ത്രവ്യക്തിത്വങ്ങളായി അദ്ദേഹം സ്ര്രീകഥാപാത്തങ്ങളെ അവ 

തരിപ്പിച്ചു. ആശാന്റെ നായകന്മാര്‍ നായികമാരുടെ ഉടലഴകിനുമപ്പുറം അവരുടെ 

അന്തരാത്മാവിനെ സ്പര്‍ശിക്കുന്നവരാണ്‌. അതുകൊണ്ടുതന്നെ നായകന്മാരുടെ സാന്നിദ്ധ്യം 

നായികമാരെ ആത്മസനഖ്യത്തിന്റെ ഉച്ചകോടിയിലാണ്‌ എത്തിക്കുന്നത്‌. ആന്തരികമായ 

ധര്‍മ്മസങ്കടങ്ങളില്‍നിന്നും സാമൂഹികമായ കെട്ടുപാടുകളില്‍നിന്നും സ്ര്രീകളെ 

എന്നന്നേക്കുമായി വിമോചിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള നവോത്ഥാനപരിശ്രമങ്ങളായിരുന്നു ആശാന്റെ 

കൃതികളുടെ ആത്യന്തികലക്ഷ്യം. 

കാമുകപ്രേമത്തിനായി സമസ്ത മമതാബന്ധങ്ങളെയും ജീവിതബാദ്ധ്യതകളെയും 

നിഷേധിക്കുന്നവരായി ആശാന്റെ സ്രതീകഥാപാത്രങ്ങള്‍ മാറിയതിനു കാരണം സ്ര്രീപുരുഷ 

സമത്വത്തിലുള്ള അസന്തുലിതാവസ്ഥയായിരുന്നു. കൂടാതെ വ്യക്തിയുടെ സ്വാതതന്ര്രേച്ഛയും 

51- മനുസ്മൃതി,(ദ3-56), ഭൃഗുസംഹിത സാരബോധിനീ സഹിതം- വ്യാഖ്യാനം- പ്രൊഫ.എന്‍. 

ഗോപിനാഥന്‍ നായര്‍, വിദ്യാരംഭം പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌ ആലപ്പുഴ എഡി-3, 1988, പുറം-101

.
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സമൂഹത്തിന്റെ വ്യവസ്ഥീകരണവും പ്രണയത്തെ സ്വാതന്ത്ര്യര്രള്‍ശനമാക്കി മാറ്റുമ്പോള്‍ 

അതെല്ലാം മറികടക്കുന്നതിനുള്ള ഇച്ഛാശക്തിയും സ്വയംനിര്‍ണ്ണയാവകാശവും 

കൈമുതലാക്കിയാണ്‌ ആശാന്റെ നായികമാര്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചത്‌. അവര്‍ സ്വത്ര്രമായ കാമ്യപ 

രിഗ്രഹേച്ചയുടെ വക്താക്കളും പ്രയോക്താക്കളുമായിരുന്നു. ഇതര കാമുകരെ തിരസ്‌ക്കരിച്ച 

ഭൃംഗവര്യനെ സ്വയം തിരഞ്ഞെടുത്ത പുവ്‌, വീടും കുടുംബവും ഉപേക്ഷിച്ച്‌ ദിവാകരനെ 

തേടിപ്പോയ നളിനി, ഭര്‍ത്താവിന്റെ മരണശേഷം വിന്ധ്യാടവിയിലേക്കുപോയ ലീല, ആനന്ദ 

ഭിക്ഷുവിനെ തേടിപ്പോകുന്ന മാതംഗി തുടങ്ങിയവരെയെല്ലാം നയിച്ചിരുന്നത്‌ വിലക്കുകളി 

ലാത്ത കാമൃപരിധ്ഗഹേച്ഛയായിരുന്നു. തന്റേടത്തോടെ പ്രവര്‍ത്തിക്കാനുള്ള ധീരത, സ്വാത 

ന്ത്ര്യം, ആത്മബലം എന്നിവയെല്ലാം അവര്‍ പ്രണയത്തിലൂടെ നേടിയെടുക്കുന്നു. 

വിണപുവി ല്‍ ചിര്രശലഭങ്ങളുടെ പ്രലോഭനങ്ങളെ മാനിക്കാതെ വണ്ടിനെ വരി 

ക്കാന്‍ പുവൊരുങ്ങുന്നത്‌ പ്രണയം നല്‍കുന്ന സ്വാതന്ത്ര്യബോധം കൊണ്ടാണ്‌. 

വര്‍ണ്ണപ്പകിട്ടേറെയുള്ള ശലഭത്തെ മാനിക്കാതെ വണ്ടിനെ സ്വയംവരിച്ചെന്നതില്‍ 

സംശയമൊന്നുമില്ലെന്നും അതല്ലെങ്കില്‍ നിന്റെ അടുത്ത്‌ വന്ന്‌ അവന്‍ ഇങ്ങനെ നിലവിളിക്കു 

കയില്ലെന്നും കവി പറയുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ തന്റെ ശരീരം ഒരാള്‍ക്ക്‌ തീറുകൊടുത്തെന്ന്‌ പറഞ്ഞ്‌ 

മറ്റു കാമുകന്മാരെ പൂവി മടക്കി അയച്ചെന്നും തന്നെ ഉപേക്ഷിക്കരുതേ എന്നെല്ലാമാണ്‌ വണ്ട്‌ 

വിലപിക്കുന്നതെന്നും കവി വിഭാവനം ചെയ്യുന്നു. ദേവന്മാര്‍പോലും ആഗ്രഹിക്ക 

ത്തക്കഗുണങ്ങളാല്‍ ആകര്‍ഷിക്കപ്പെടുകയും ആ ഗുണങ്ങള്‍ അനുഭവിച്ച്‌ ധന്യയായിത്തീ 

രുകയും ചെയ്ത ഈ വണ്ട പൂുവിനോടൊപ്പം മരിക്കുകയാണെങ്കില്‍ അങ്ങനെയാകട്ടെയെന്നും 

നിതൃദുഃഖത്താല്‍ പീഡിതനായി ജീവിക്കുന്നത്‌ നിഷഫലം തന്നെയാണെന്നും കവി 

സൂചനയേകുന്നു. കാമുകനായ വണ്ട്‌ പ്രിയതമയായ പൂവിനെ വിട്ട മറ്റു പല പുക്കളിലേക്കും 

സഞ്ചരിച്ചതുകൊണ്ടുണ്ടായ മനോവേദനയാകാം മനസ്വിയായ പൂവിന്റെ പതനകാരണമെന്നും 

കവി അനുമാനിക്കുന്നു. ഇവിടെയെല്ലാം പൂവിന്റെ സ്വയംവരണത്തിനുള്ള അവകാശവും 

ഏകഭര്‍ത്ത്യരവതനിഷ്ഠയും സ്പഷ്ടമാണ്‌. ഇത്‌ ക്ലാസിക്കല്‍-ഫ്യൂഡല്‍ കാലഘട്ടങ്ങളില്‍ 

ട2-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.!, മെയ്‌-2010, പുറം-243, (ശ്ലോകം-12) 

53-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-243 (ശ്ലോകം-13) 

54- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 244 (ശ്ലോകം-14) 

55- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 245 (ശ്ലോകം-17)

.
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നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായ സാംസ്ക്കാരികാവബോധമാണ്‌. 

സ്വന്തവും സ്വതന്ത്രവുമായ തീരുമാനത്തിന്റെ പിന്‍ബലത്തിലാണ്‌ നളിനി ബാല്യകാല 

സഖാവായ ദിവാകരനെ അന്വേഷിച്ചിറങ്ങുന്നതും തമ്മില്‍ക്കാണുന്നതും ഒടുവില്‍ 

ദേഹാവെടിയുന്നതും. പ്രാണനാഥനെ അന്വേഷിച്ച്‌ നിരാശയായ നളിനി ആത്മഹത്യക്ക്‌ 

ശ്രമിച്ചപ്പോള്‍ അതില്‍നിന്ന്‌ രക്ഷിക്കുന്നത്‌ കാട്ടിലെ ഒരു യോഗിനിയാണ്‌. സാധനാസമ്പന്ന 

മായ ജീവിതത്തിലൂടെ കടന്നുപോയപ്പോള്‍ ആത്മീയവഴികളില്‍ സ്ര്രീകള്‍ക്ക്‌ 

മുമ്പുണ്ടായിരുന്ന വിലക്കുകളെയാണ്‌ തട്ടി മാറ്റിയത്‌. തന്റെ സാധനയുടെ സാഫല്യമായി 

അവര്‍ ദിവാകരനെ തിരിച്ചറിയുന്നു. ദിവാകരന്റെ മാറിടം ചരമശയ്യയാക്കിയതോടെ സ്വേച്ഛയാ 

ദേഹമുപേക്ഷിക്കുന്നതു മുതല്‍ പരമമായ ആത്മസാക്ഷാ ല്‍ക്കാരംവരെയുള്ള അധികാരം 

സ്ര്രിയ്ക്കുണ്ടെന്ന്‌ കവി സ്ഥാപിക്കുന്നു. സ്ര്രീപുരുഷസമത്വം തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ സ്വാതന്ത്ര്യം 

പ്രാപിക്കാന്‍ ഈ വിശ്ചപ്രപഞ്ചത്തിലേക്കു പ്രസരിക്കുന്ന ദിവാകരന്റെ ഉദാത്തമായ സ്നേഹം 

നളിനിയെ പ്രാപ്തയാക്കുന്നു. നളിനിയെ കുറിക്കുന്നതിന്‌ കവി ഉപയോഗിക്കുന്ന ഉഷസ്സ 

ന്ധ്യ, തടില്ലത, ഇന്ദുവിന്നേകരള്‍മി, മൃദുഹേമയഷ്ടി, പനിനീര്‍ സുമോപമ, സൂര്യരശ്മി തടവും 

പളുങ്കു, പൊന്‍കടമ്പിനുടെ കൊമ്പ്‌, അതിലോലലോചന, പട്ടിടഞ്ഞ തനു തുടങ്ങിയ 

വിശേഷണങ്ങള്‍ സാമ്പ്രദായികമായ പദാവലികളില്‍നിന്ന്‌ സ്ര്രീസ്വത്വത്തെ വിമുക്തമാക്കു 

ന്നതാണ്‌. 

സ്വാത്ന്ത്രയത്തിനും സമൈകൃത്തിനുമുള്ള സോപാധികമായ എല്ലാ പരിമിതികളെയും 

നിലവിലുള്ള കീഴ്വഴക്കങ്ങളെയും അതിവര്‍ത്തിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ലോക്രകമമാണ്‌ അദല്വൈതചി 

ന്ത ലക്ഷീകരിക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ സുസ്ഥിതിക്കും സാമൂഹികപുരോഗകതിക്കും 

നടത്തുന്ന സമുദ്ധാരണപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കും നിയമനിര്‍മ്മാണങ്ങള്‍ക്കുമൊപ്പം വൈയക്തി 

കമായ അന്തഃസംസ്ക്കരണവും തദ്വാരാ ആത്മീയമായ നവോത്ഥാനവും സംഭവിക്കേണ്ട 

താണ്‌. ഇത്തരം പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ വ്യക്തിയുടെയും സമൂഹത്തിന്റെയും അവബോധത്തെ 

വികസ്വരമാക്കുകയും കൈവരിച്ച നന്മകളെ ദിീര്‍ഘകാലാടിസ്ഥാനത്തില്‍ കൂടുതല്‍പേരിലേ 

ക്കെത്തിച്ച്‌ അത്‌ നിലനിര്‍ത്താനും കഴിയുന്നു. ഈ ദൃഷ്ടിയില്‍ സ്ര്രീസ്വാത്ര്രത്തിന്റെ 

അനിവാരൃതയെ സമ്പൂര്‍ണ്ണമായി ആവിഷക്കരിക്കുന്ന കൃതിയാണ്‌ ലീല. അതില്‍ 

ഗുരുജനവചനം, കുല്ക്രമം, അസ്ധാത്ര്ത്ര്യം, ദേശചര്യ എന്നിവയാല്‍ ച്രേരിതയായി 

കാമുകനായ മദനനെ വെടിഞ്ഞ്‌ ലീല മറ്റൊരാളെ വരിക്കാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതയാകുന്നു. 

ഒരിക്കലും പറിച്ചു കളയാനാകാത്തവിധം ലിലയെന്ന മനസ്വിനിയില്‍ മദനന്‍

.
299



പ്രതിഷഠിതനായിരുന്നു. കൃതിയുടെ ആദ്ൃഭാഗത്തത്‌ ഇങ്ങനെ ഉദാഹരിക്കുന്നു. ഏറെ 

കാലമായി വൃക്ഷത്തില്‍ പടര്‍ന്ന വള്ളി മറ്റൊന്നിലേക്ക്‌ പടര്‍ത്താം. പുഴയൊഴുകുന്ന വഴിയും 

വേറെയാക്കാം. എന്നാല്‍ സ്ഥിരചിത്തതയുള്ളവരുടെ മനസ്സ്‌ ഒരാളില്‍ പതിഞ്ഞാല്‍ അതിനെ 

മാറ്റി പ്രതിഷഠിക്കാന്‍ കഴിയില്ല. 

മനസ്സും ശരീരവും ഒരാള്‍ക്കു തന്നെ സമര്‍പ്പിക്കുന്നതിലാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥപ്രണയത്തിന്റെ 

സാഫല്യം. ലീലയുടെയും നളിനിയുടെയും സാഹചര്യം ഇതില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമാണ്‌. അവ 

രൂടെ മനസ്സും വപുസ്സും രണ്ടിടത്താണ്‌ സമര്‍പ്പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. എങ്കിലും 

ആത്മവിശുദ്ധിയിലാണ്‌ സംരക്ഷണത്തിലാണ്‌ ഇരുവരും ശ്രദ്ധവെച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 

വിവാഹാനന്തരം ലീലയുടെ ശരീരം ഭര്‍ത്താവിനോടൊപ്പം നിന്നെങ്കിലും മനസ്സതിന്‌ 

വഴങ്ങിയില്ല. അതുകൊണ്ടുണ്ടായ കടുത്ത മാനസികസംഘര്‍ഷത്തോടെ ലീല ജീവിച്ചപ്പോള്‍ 

തകര്‍ന്ന മാനസികനിലയോടെ സ്വയം അന്യവല്‍ക്കരിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ജീവിതമാണ്‌ മദനന്‍ 

നയിച്ചത്‌. ഭര്‍ത്താവിന്റെയും രക്ഷിതാക്കളുടെയും മരണശേഷം തോഴിയായ മാധവിയെ അയച്ച്‌ 

ലീല മദനന്റെ വിവരങ്ങള്‍ തേടുന്നു. വിന്ധ്യപര്‍വൃതത്തിലെ കൊടും കാട്ടില്‍ രേവാ 

നദിക്കരയില്‍ മനുഷ്യസഹവാസത്തില്‍ പ്പോലും താല്‍പര്യമില്ലാതെ മൃതകല്പനും 

ഉന്മാദിയുമായി കഴിയുന്ന മദനനെ വിസ്മരിക്കണമെന്നും ലാകികമായ സൌഭാഗ്യങ്ങള്‍ 

ആവോളം അനുഭവിക്കണമെന്നും മറിച്ചുള്ള വികാരാവേശത്തോടെയുള്ള തീരുമാനങ്ങളെല്ലാം 

ഉപേക്ഷിക്കണമെന്നും തോഴി അവളെ ഉപദേശിക്കുന്നു. ഒടുവില്‍ തന്റെ അഭിപ്രായങ്ങള്‍ 

വിഗണിച്ചുകൊണ്ട്‌ മദനാന്വേഷണത്തിനിറങ്ങുന്ന ലീലയെ പിന്തുടരാന്‍ മാധവി 

നിര്‍ബന്ധിതയാകുന്നു. യവനം, സമ്പത്ത്‌, ശരീരസൌന്ദര്യം, സുഖഭോഗങ്ങള്‍ 

തുടങ്ങിയവയുടെ കൈയ്യാളലിലാണ്‌ ജീവിതത്തെ സാര്‍ത്ഥകമാക്കുന്നതെന്ന ജീവിതവീക്ഷണ 

മാണ്‌ മാധവിയെ നിയന്ത്രിക്കുന്നത്‌. സമൂഹത്തില്‍ എക്കാലത്തും പ്രവര്‍ത്തിച്ചുകൊ 

ണ്ടിരിക്കുന്ന അധീശത്വപരരത്യയശാസ്ത്രമാണ്‌ മാധവിയിലൂടെ സങ്കുചിതമായ ദേഹാധിഷ്ഠിത 

56- പഴകിയ തരുവല്ലി മാറ്റിടാം / പുഴയൊഴുകും വഴി വേറെയാക്കിടാം 

കഴിയുമവ-മനസ്വിമാര്‍ മന-/ സ്സൊഴിവതശക്ൃയമൊരാളിലൂന്നിയാല്‍ 

കുമാരനാശാന്‍ -കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-338, (ലീല- പുറം-39 ശ്ലോകം-1-24) 

57- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-359, (ശ്ലോകം-2-33)
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ധാരണകളായി പുറത്തു വരുന്നത്‌. ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ നീതിബോധവുമായും ഇതിന്‌ 

ബന്ധമുണ്ട്‌. ഉടലിന്നതീതമായ നിരുപാധികമുല്യങ്ങളാണ്‌ ജീവിതത്തിന്‌ നിത്യമായ സ്വാസ്ഥ്യ 

വും വിശ്രാന്തിയുമേകുന്നതെന്ന ലീലയുടെ ഉറച്ച ബോദ്ധ്ൃയത്തിനുമുന്നില്‍ അതെല്ലാം 

കീഴടങ്ങിയതുകൊണ്ടാണ്‌ മാധവി അവളെ പിന്തുടരാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതയാകുന്നത്‌. 

വനാന്തരത്തില്‍ അസ്ഥിമാധ്രശേഷനായ മദനനെ കണ്ടപ്പോള്‍ത്തന്നെ ലീല 

ആത്മസാഫല്യത്തോടെ അദ്ദേഹത്തെ പുണര്‍ന്ന്‌ മാറിലും നെറ്റിയിലുമെല്ലാം മാറി മാറി 

ചുംബിച്ച്‌ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌ തന്റെ മാംസനിബദ്ധമല്ലാത്ത രാഗത്തെയാണ്‌. പ്രത്യുത്തരമായി 

ലീലയെ ഒന്ന്‌ ചുംബിക്കുകമാര്രം ചെയ്ത്‌ കാട്ടിലേക്ക്‌ മറഞ്ഞ്‌ ഒടുവില്‍ രേവാനദിയുടെ 

ആഴങ്ങളിലേക്കു നഷ്ടപ്പെടുന്ന മദനനെ ലീലയും അതുപോലെത്തന്നെ പിന്തുടരുന്നു. 

പ്രിയജനങ്ങളുടെ വിയോഗത്തിനുശേഷം താന്‍ എന്തിനുവേണ്ടി ജീവിതം മാറ്റിവെച്ചുവോ 

അതേ ലക്ഷ്യത്തിനുവേണ്ടി സ്വയം ജീവത്യാഗം ചെയ്യാന്‍ ലീല സന്നദ്ധയാകുന്നു. ലീല 

വ്ൃക്ത്ൃയധിഷ്ഠിതമായ സ്വാത്ന്ത്രയബോധത്തിലൂടെയാണ്‌ സ്‌ ത്രൈണസ്വത്വത്തെ 

വീണ്ടെടുക്കുന്നത്‌. നിരന്തരമായ അന്വേഷണത്തിലൂടെ ലീല മദനനെ കണ്ടെത്തുമ്പോള്‍ 

ചുംബനാലിംഗനാദികളിലൂടെ തന്റെ പ്രേമം വാരിക്കോരി ചൊരിയുന്നത്‌ ഉടലില്‍ക്കവിഞ്ഞ 

താണ്‌ വ്ൃക്തിസത്തയെന്ന നിലയിലാണ്‌. എന്നാല്‍ മദനന്‍ തന്റെ സ്നേഹം വെളിപ്പെടുത്തു 

ന്നത്‌ ഉള്ളലിവോടെ ഒന്നു മുകര്‍ന്നുകൊണ്ടാണ്‌. പൊടുന്നനെ അദ്ദേഹം കാട്ടിലേയക്ക്‌ മറഞ്ഞ്‌ 

രേവാനദിയില്‍ച്ചാടി ജീവത്യാഗം ചെയ്യുകയാണുണ്ടായത്‌. നളിനി യിലെ ദിവാകരനെപ്പോലെ 

ഭൂതരാശികളിലേക്ക്‌ പരന്നൊഴുകിയ തന്റെ സ്നേഹം ലീലയില്‍ മാത്രം പരിമിതപ്പെട്ടു 

നില്‍ക്കുന്നതില്ലെന്നതിന്റെ വ്യക്തമായ സൂചനയാണിത്‌. ഉദാത്തമായ ഈ സ്നേഹത്തിന്റെ 

അനശ്വരത്വത്തെ ദേഹാതീതമായി സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കാനാണ്‌ മദനന്‍ കൈക്കൊണ്ട വഴി തന്നെ 

ലീലയും തെരഞ്ഞെടുത്തത്‌. ഇത്‌ കണ്ട മോഹാലസ്യപ്പെട്ടു കിടക്കുന്ന മാധവിക്കു മുന്നില്‍ 

നനഞ്ഞ ശരീരത്തോടു കൂടിയ രണ്ട്‌ യുവതീയുവാക്കള്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട ആരും ഈ 

പ്രപഞ്ചത്തില്‍നിന്ന്‌ എന്നന്നേക്കുമായി മറഞ്ഞു പോകുന്നില്ലെന്നും ഭാതികശരീരം 

ഉപേക്ഷിക്കുന്നതോടെ സ്നേഹബദ്ധമായ ആത്മാവിന്റെ ദേഹബന്ധം അവസാനിക്കുന്നി 

ല്ലെന്നും അരുളുന്നു. ഇതിലൂടെ ജീവന്റെ അനശ്വരത, പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ ആവര്‍ത്തനഭാവം 

എന്നിവ വിശദീകരിച്ച്‌ മാധവിക്ക്‌ സമാശ്വാസമരുളി. തുടര്‍ന്ന്‌ കാട്ടില്‍ നിന്ന്‌ തിരിച്ചു വന്ന 

58 കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-388, (ശ്ലോകം-3-82)
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മാധവി തുച്ഛമായ ലാകികസുഖങ്ങളെ വെടിഞ്ഞ്‌ സന്ന്യാസാഗ്രമം സ്വീകരിക്കുകയാ 

ണുണ്ടായത്‌. സോപാധികമായ ലൌകികവിഷയങ്ങളും അവയില്‍നിന്നുള്ള അപൂര്‍ണ്ണങ്ങളും 

നശ്വരങ്ങളുമായ ഉപലബ്ധികളും സ്വത്വത്തിന്റെ പരിമിതികള്‍ക്കും പാരതന്ത്ര്യത്തിനും 

ഇടയാക്കും. ഇത്‌ തിരിച്ചറിഞ്ഞ മദനന്റെ സര്‍വ്ൃവത്ര്രസ്വത്ന്ത്രതയെ പിന്‍പറ്റാനാണ്‌ ലീല 

ശരീരം ഉപേക്ഷിച്ചത്‌. ലീലാമദനന്മാര്‍ അഭാമതലത്തില്‍ സന്ധിച്ചതിനുശേഷം ഈ 

യാഥാര്‍ത്ഥ്യം തോഴിയായ മാധവിയെ അറിയിക്കാന്‍ തിരിച്ചെത്തിയത്‌ അപാരകാരുണ്യം 

ഒന്നുകൊണ്ടു മാത്രമാണ്‌. ശാശ്വതമായ പ്രണയം ദേഹനിബദ്ധമല്ലാത്തതിനാല്‍ അഭാതികാവ 

സ്ഥയിലും അതിനെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കാനാകുമെന്ന നിദര്‍ശനമുള്‍ക്കൊണ്ടും പ്രാപഞ്ചികാവ 

സ്ഥയുടെ പരിമിതികളറിഞ്ഞുംകൊണ്ടാണ്‌ മാധവി ലാകികസുഖങ്ങള്‍ വെടിഞ്ഞ്‌ 

ലോകസംഗ്രഹാര്‍ത്ഥം സന്ന്യാസധര്‍മ്മം കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌. 

നളിനിയിലും ലിലയിലും സ്ര്രീസ്വാത്ര്ത്രൃത്തിന്റെ നീക്കുപോക്കില്ലാത്ത 

കര്‍മ്മപദ്ധതികളായിരുന്നു മുഖ്യപ്രമേയമെങ്കില്‍ ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയില്‍ അത്‌ വിചാര 

സംഘട്ടനത്തിലധിഷ്ഠിതമാണ്‌. യുഗയുഗങ്ങളായി അസ്വത്ര്ത്രമായിരുന്ന ഒരു വിചാരധാര 

യുടെ ഉയിര്‍ത്തെഴുന്നേലപാണ്‌ ആശാന്റെ ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത സഹൃദയഹൃദയ 

ങ്ങളിലേക്ക്‌ കൊണ്ടു വരുന്നത്‌. രാജാവെന്ന നിലയില്‍ ശ്രീരാമന്‍ തന്നോടു ചെയ്ത 

പ്രവര്‍ത്തികളെ സീത വിചാരവിമര്‍ശത്തിന്‌ വിധേയമാക്കുകയാണതില്‍. ധര്‍മ്മത്തിന്‌ മുഖ്യം, 

ഗൌണം എന്നിങ്ങനെയുള്ള വിഭജന്രകമമുണ്ട. ഇവ രണ്ടും ഒരുപോലെ വരികയാണെങ്കില്‍ 

മുഖ്യധര്‍മ്മത്തെയാണ്‌ കൈക്കൊള്ളേണ്ടത്‌. അവ വിരുദ്ധമാകുമ്പോള്‍ ഗൌണധര്‍മ്മത്തെ 

ഉപേക്ഷിച്ച്‌ മുഖ്യധര്‍മ്മം കൈക്കൊള്ളേണ്ടതുണ്ട്‌. ശ്രീരാമനെ സംബന്ധിച്ച്‌ മുഖ്യധര്‍മ്മം 

രാജാവെന്നതിനാണ്‌. ഭര്‍ത്താവുള്‍പ്പെടെയുള്ള മറ്റെല്ലാം ഗൌനണധര്‍മ്മവും. ലങ്കയില്‍ 

കുറച്ചുകാലം കഴിഞ്ഞ സീതയുടെ ചാരിര്രവിഷയത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അപവാദങ്ങള്‍ ധര്‍മ്മമൂര്‍ 

ത്തിയായ ശ്രീരാമന്‍ ചാരന്മാരിലൂടെ അറിയാനിട വന്നു. പ്രജകള്‍ക്ക്‌ മാതൃകയാകേണ്ട 

ഭരണാധികാരിയില്‍ വന്ന ഈ കളങ്കത്തെ നീക്കാന്‍ സീതയുടെ സച്ചരിതത്വത്തെക്കുറിച്ച 

മറ്റാരെക്കാളും നന്നായറിയുന്ന രാമന്‍തന്നെ തീരുമാനിച്ചു. ഇങ്ങനെ ഭരണാധികാരിയെന്ന 

നിലയിലുള്ള മുഖ്യധര്‍മ്മം ഭര്‍ത്താവെന്ന ഗൌനണധര്‍മ്മത്തിനു വിരുദ്ധമായപ്പോള്‍ അന്നത്തെ 

ധര്‍മ്മവ്യവസ്ഥയ്ക്കനുസരിച്ച്‌ ആദ്യത്തേത്‌ കൈക്കൊണ്ടതിനാലാണ്‌ ഗര്‍ഭിണിയായ സീതയെ 

59- നിത്യ ചൈതന്യയതി- ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത ഒരു പഠനം- ഗുരുകുല പബ്ലിഷിങ്ങ്‌ ഹസ്‌, 

വര്‍ക്കല എഡി-1, 1976, പുറം-36
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കാട്ടില്‍ ഉപേക്ഷിച്ചത്‌. ഈ വിഷയത്തെക്കുറിച്ച്‌ സാമാന്യലോകദ്ൃഷ്ടിയില്‍ ഉണ്ടായേക്കാവുന്ന 

സന്ദേഹങ്ങളെ പൂര്‍വ്വപക്ഷവീക്ഷണത്തില്‍ അവതരിപ്പിച്ച അതിന്‌ സിദ്ധാന്തപക്ഷരൂപത്തില്‍ 

മറുപടിയേകുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 

ഭാരതീയസംസ്്‌ക്കാരത്തില്‍ ഭാവശുദ്ധി, ഏകഭര്‍ത്തൃത്വം, ഹൃദയാര്‍പ്പണം, സഹനം, 

സത്യസന്ധത, ഭര്‍ത്ത്ൃസ്നേഹം, സ്ഥിരചിത്തത, സ്വഭാവനിഷഠ, വിവേകം, ത്യാഗം, സ്വാഭിമാ 

നം എന്നീ ഗുണങ്ങളുടെ മൂര്‍ത്തിമദ് ഭാവമാണ്‌ സീതാദേവി. സത്തും പവിത്രവും 

പുണ്യവുമായ എന്തിനും ഭാരതത്തിലുള്ള നാമമാണ്‌ സീത. സ്ര്രീയിലുള്ള എല്ലാത്തിനെയും 

ഞങ്ങള്‍ സീതയെന്ന്‌ പറയുന്നു. തന്റെ ജീവിതാവസാനഘട്ടത്തില്‍ ഏതാന്തതയിലി 

രുന്നുകൊണ്ട്‌ പൂര്‍വ്ൃവകാലജീവിതത്തിലേക്ക്‌ നടത്തുന്ന പര്യടനമാണ്‌ ചിന്താവിഷ്ടയായ 

സീത . തന്റെ ഭര്‍ത്താവെന്ന നിലയിലും രാജാവെന്ന നിലയിലും ശ്രീരാമന്റെ ചെയ്തികള്‍ 

അതില്‍ സീത വിലയിരുത്തുന്നുണ്ട്‌. താനനുഷ്ഠിച്ച പാതിര്രത്യമുള്‍പ്പെടെയുള്ള 

ഭര്‍ത്ത്യധര്‍മ്മത്തിന്‌ അനുസൃതമായ പരിഗണനയും സ്നേഹവും നീതിയും രാമനില്‍നിന്നും 

ലഭിച്ചില്ലെന്ന ഹൃദയവേദന സീതയ്ക്കുണ്ട്‌. ശ്രീരാമനെ കാട്ടിലേക്കയച്ചതു മുതല്‍ 

ഈയവസ്ഥയില്‍ എത്തിച്ചതുവരെയുള്ളതിന്റെ കാരണം കൊട്ടാരത്തിലും അയോ 

ദ്ധ്യാനഗരത്തിലുമുള്ള ഖലജിഹ്വ കളില്‍ നിന്നുതിര്‍ന്ന കൃപണോക്തി കളാണ്‌. 

മേല്‍സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ പുരുഷാധികാരത്തിന്‌ വിധേയപ്പെട്ട അവരുടെ ദേശാചര്യത്തെ 

ന്യായീകരിക്കുന്ന പുരസ്ര്രീകളെയും നിര്‍മ്മലസ്വഭാവമുള്ള ആശ്രമവനിതകളെയും സീത 

താരതമൃത്തിനെടുക്കുന്നത്‌. പരമ്പരയായി കരളില്‍ കുടിയിരിക്കുന്ന പരപുച്ചവും 

അസൂയയും ദുരയും വ്യഭിചാരാസക്തിയുംകൊണ്ട്‌ നഗരത്തിലെ സ്ര്രീകള്‍ കെട്ടുപോയിരി 

ക്കുന്നു. തങ്ങളുടെ ദോഷങ്ങള്‍ മറ്റുള്ളവരിലേക്കാരോപിക്കുന്ന, സജ്ജനങ്ങളുടെ ആചാരങ്ങള്‍ 

അവിശ്വസിക്കുന്ന അവര്‍ മഞ്ഞപ്പിത്തം പിടിച്ച്‌ വേദനയോടെ മരിച്ചു പോകുന്നു വെന്ന്‌ 

സീത കണ്ടെത്തുന്നു. 

ഒരിക്കല്‍ വനവാസത്തിന്‌ ഇറങ്ങിത്തിരിച്ച തന്നെ പിന്നീട ഗര്‍ഭിണിയായ അവസര 

ത്തില്‍ യാതൊരു മുന്നറിയിപ്പും കൂടാതെ നിര്‍ദ്ദയം വനത്തിലുപേക്ഷിച്ചതുള്‍പ്പെടെയുള്ള 

60- വിവേകാനന്ദന്‍, സ്വാമി- വിവേകാനന്ദ സാഹിത്യ സര്‍വ്ൃസ്വം(വാള്യം-7)- ശ്രീരാമകൃഷ്ണ 

മഠം, തൃശ്ശൂര്‍, 1963, പുറം -477 

61- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം -689, (ശ്ലോകം-74,75)
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രാമന്റെ ചെയ്തികളെ സ്ര്രീപക്ഷത്തു നിന്നുകൊണ്ട്‌ സീത നിരൂപണം ചെയ്യുന്നു. ഒരു 

വസ്തുതയെ വിവിധദിശകളിലൂടെ നോക്കിക്കാണാനുതകുന്ന വിചിന്തന ബഹുസ്വരത സീത 

ഇതില്‍ പരമാവധി വിനിയോഗിക്കുന്നുണ്ട്‌. സ്ര്രീയെയും ശുദ്രനെയും തള്ളിക്കളയുന്ന 

ശ്രുതിയാണ്‌ രാമനെ മയക്കിയതെന്ന്‌ സീത തിരിച്ചറിയുന്നു. വര്‍ണ്ണാശ്രമധര്‍മ്മങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 

പ്രതിപാദിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ വരുന്ന ഇത്തരം പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ സ്മൃതികളിലാണുള്ളത്‌. 

ധര്‍മ്മത്തെ അറിയാനാഗ്രഹിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ പരമമായ പ്രമാണം ശ്രുതിയാണ്‌. 

വിധിനിഷേധങ്ങളോടുകൂടിയതും പൂര്‍വ്വാനുഭവത്തെ അടിസ്ഥാനപ്പെടുത്തിയുള്ളതും ഒരു 

പ്രത്യേകഫലസിദ്ധിയ്ക്കായി നിശ്ചയിച്ചിട്ടുള്ളതുമായ നിര്‍ദ്ദേശരുപത്തിലുമുള്ള അറിവിനെ 

സ്മാര്‍ത്ത്( മെന്നു പറയുന്നു. ശ്രുതി ( യെന്നാല്‍ കാലദേശപരിഗണന 

യാതൊന്നും കൂടാതെ നിത്യമായ സത്യത്തെ എക്കാലത്തും എവിടെയും ആര്‍ക്കും ഉതകുന്ന 

രീതിയില്‍ പറഞ്ഞിരിക്കുന്നതാണ്‌. ശിഷ്യപ്രശിഷ്യപരമ്പരകളുടെ രൂപത്തിലാണ്‌ രണ്ടും 

കൈമാറിയിരിക്കുന്നത്‌. സ്മൃതിയിലെ ആശയങ്ങള്‍ ശ്രുതിവിരുദ്ധങ്ങളാ കുമ്പോള്‍ 

ശ്രുതിയ്ക്കാണ്‌ പ്രാമാണ്യം. എന്നിട്ടും കവി ശ്രുതി എന്നുപയോഗിച്ചത്‌ പരമ്പരാപ്രോക്തമായി 

വരുന്ന സ്മാര്‍ത്തപ്രമാണങ്ങള്‍ എന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ രാമനോടൊത്ത്‌ 

വനവാസകാലത്ത്‌ ഇരുമെയ്യാര്‍ന്ന ഒരു ജീവിപോലെ കഴിഞ്ഞതും സീത ഓര്‍ക്കുന്നു. 

സമദൃഷ്ടി, സമാര്‍ത്ഥചിന്തനം, ക്ഷമ, അന്യോന്യാനുരാഗം എന്നിവയെ അഹങ്കാരമാകുന്ന 

എലി കരണ്ടു തിന്നുമെന്നും വിഭവോന്നതി, കൃത്യവൈഭവം, ശുഭവിഖ്യാതി, ജയങ്ങള്‍ 

എന്നിവകൊണ്ടാകുന്ന ദുരഹങ്കാരത്തിന്‌ വ്യാജസ്തുതികള്‍ കരുത്തു കൂട്ടുമെന്നും 

കരുതുന്ന സീത ഇതെല്ലാമായിരിക്കാം രാമനില്‍നിന്ന്‌ തനിക്കുണ്ടായ നീതിനിഷേധത്തിന്റെ 

കാരണമെന്ന്‌ ഒരു ദൃഷ്ടിയില്‍ വിചിന്തനം ചെയ്യുന്നു. 

വിപരീതല്വന്പധങ്ങളുടെ സമ്മിശ്രഭാവം ഓരോ പ്രപഞ്ചസൃഷ്ടിയിലുമുണ്ട്‌. തന്റെ 

62- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-700, (ശ്ലോകം-112) 

63- മനുസ്മൃതി ,(2-13), ഭൃഗുസംഹിത സാരബോധിനീ സഹിതം- വ്യാഖ്യഠാനം- പ്രൊഫ.എന്‍. 

ഗോപിനാഥന്‍ നായര്‍, വിദ്യാരംഭം പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌ ആലപ്പുഴ എഡി-3, 1988, പുറം-45 

64- ഭഗവദ്‌ ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിതൃചൈതന്യയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്‌സ്‌, കോട്ടയം-1992, 

എഡി-1, പുറം-36 

65-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-704, (ശ്ലോകം-126,127)
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ഭര്‍ത്താവെന്നതിലുപരി രാജാവെന്ന നിലയില്‍ വിലയിരുത്തുമ്പോള്‍ പ്രജാക്ഷേമൈക 

തലപരനായ രാമന്റെ ധര്‍മ്മശാസ്ര്തനൈപുണ്യവും നീതിനിര്‍വ്വഹണകുശലതയും പ്രത്യേകം 

എടുത്തു പറയുന്നുണ്ട്‌. തനിക്ക്‌ കഷടനഷടങ്ങളുണ്ടാക്കിയ രാമന്റെ ചെയ്തികളുടെ ഒരു 

വശം സീത ചിന്തിക്കുന്നു. സമ്പൂര്‍ണ്ണ പ്രജായത്തവ്യവസ്ഥയില്‍ മനസ്സില്ലാമനസ്സോടേ രാമന്‍ 

കൈക്കൊണ്ട നടപടിയാണ്‌ തന്റെ പരിത്യാഗമെന്ന സീത കരുതുന്നു. ആപത്ത്‌ 

ചിന്തിക്കാതെ ധര്‍മ്മശുരതയോടെ എടുത്ത പല തീരുമാനങ്ങളിലൊന്നാകാമത്‌. സ്വപത്നീ 

സമേതം നടത്തേണ്ട വൈദികാനുഷ്ഠാനങ്ങള്‍ കാഞ്ചനസീതയെവെച്ചു പൂര്‍ത്തീകരിക്കുന്ന 

രാമന്റെ ഏകപത്നീവ്രതവും പാരതന്ത്ര്യവും നിസ്സഹായതയും ഒരുപോലെ മനസ്സിലാക്കുന്നു. 

കിരീടം ഉപേക്ഷിച്ചുകൊണ്ടു തെണ്ടി നടക്കാം. അന്യര്‍ക്കുവേണ്ടി ദേഹമുപേക്ഷിക്കാം. 

എന്നാല്‍ ജനേച്ഛപോലെ രാജ്യം ഭരിക്കുന്നത്‌ അതീവ ദുഷക്കരമാണെന്ന നിഗമനത്തില്‍ 

സീത എത്തിച്ചേരുന്നു. ദേശകാലാനുസ്ൃൃതം പുനഃക്രവചനവിധേയമാക്കാത്ത ധര്‍മ്മ 

ശാസ്ത്രങ്ങള്‍ക്കും നീതിബോധത്തിനും കീഴ്പെട്ടു നടക്കുന്ന അറിവധികാരവ്യവസ്ഥ ഒരു 

വ്യക്തിയിലും സമൂഹത്തിലും കനത്ത സംഘര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കിടയാക്കുന്നു. ദ്യുതിയേറിയ 

ധര്‍മ്മവിളക്കായ ശ്രീരാമനില്‍ താന്‍ ദര്‍ശിച്ച കളങ്കരേഖകള്‍ക്ക്‌ മാപ്പപേക്ഷിച്ച്‌ അദ്ദേഹത്തെ 

കുറ്റവിമുക്തനാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. യുദ്ധത്തിലേക്കും അനന്തരഫലമായ കെടുതിയിലേ 

ക്കും നയിച്ചതിനാല്‍ സുചരിതയാണെങ്കിലും തന്റെ ചരിര്രം നിന്ദ്യമെന്ന്‌ ആത്മവിമര്‍ശനം 

നടത്തി തന്നെ പിന്തള്ളി കാലച്ക്രത്തോട കുതിച്ചു കൊള്ളാന്‍ സീത ആവശ്യപ്പെടുന്നു. 

ഇവിടെ ഇരുപക്ഷങ്ങളെയും സമമ്പയിപ്പിച്ചുകൊണ്ടുള്ള യോഗബുദ്ധിയോടെയാണ്‌ സീത 

കാര്യാകാര്യവിവേചനം നടത്തുന്നത്‌. മനസ്സിനപ്പുറത്ത്‌ കടക്കുന്ന ഈ അവധാരണമാണ്‌ 

ദേഹവിയോഗത്തിന്‌ അവരെ സ്വയം സജ്ജമാക്കുന്നത്‌. 

ദേഹം ഉപേക്ഷിക്കുന്നതിനു മുമ്പ്‌ ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലെ സര്‍വ്വചരാചരങ്ങളോടും സീത 

യാര്ര പറയുന്നു. തന്റെ ജീവിതത്തിന്റെ ഓരോ അവസ്ഥയിലും ഭാഗഭാക്കായ ഈ 

ചരാചരപ്രപഞ്ചത്തിലെ സൂര്യന്‍, ച്രദ്രന്‍, നക്ഷ്ര്രങ്ങള്‍, സന്ധ്യ, വനങ്ങള്‍, പുക്കള്‍ തുടങ്ങിയ 

66-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-707, (ശ്ലോകം-135) 

67- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 713, (ശ്ലോകം-157) 

68- അതേ പുസ്തകം- പുറം-715, (ശ്ലോകം-163) 

69- അതേ പുസ്തകം- പുറം-716, (ശ്ലോകം-167)
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സകല സ്ഥാവരജംഗമപദാര്‍ത്ഥങ്ങളോടും സീത വിടപറയുന്നുണ്ട്‌. തന്റെ ഭൂഗര്‍ഭപ്രവേശ 

വും ദേഹവിയോഗാനന്തരമുള്ള ദേഹിയുടെ അവസ്ഥയെക്കുറിച്ചും ജഞാനദൃഷടിയുടെ 

മിഴിവോടെ സീത സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. ഒരു സ്രതീസ്വത്വത്തിന്‌ ദേഹാതീതമായ 

തലത്തെപ്പോലും സാക്ഷാല്‍ക്കാരമഹിമയിലേക്കുയരാന്‍ അധികാരമുണ്ടെന്നാണ്‌ ഇവിടെയെ 

ല്ാം കവി സ്പഷ്ടമാക്കുന്നത്‌. മുന്‍നിശ്ചയിച്ച പ്രകാരം തന്നെയാണ്‌ സീത അയോദ്ധ്യയില്‍ 

രാമസമക്ഷം തന്റെ ദേഹം വെടിയുന്നത്‌. 

ജാതീയവും ലിംഗപരവുമായ വ്യത്യസ്ത ശ്രേണിയിലിരിക്കുന്ന രണ്ട ജീവിതങ്ങളെ 

സ്ഥിതിസമത്വബോധത്തിന്റെ ആധാരത്തില്‍ സമന്വയിപ്പിച്ച്‌ ദളിതസ്വത്വത്തിന്റെ 

സാമൂഹികമായ ലക്ഷ്യംവെച്ചുകൊണ്ടെഴുതിയ കൃതിയാണ്‌ ദുരവസ്ഥ. അതില്‍ മാപ്പിളല 

ഹളയില്‍ നിന്ന്‌ രക്ഷപ്പെടാന്‍ ഒരന്തര്‍ജ്ജനം സുരക്ഷിതമായി തെരഞ്ഞടുത്തത്‌ അധഃസ്ഥി 

തരും ദരിദ്രരും വസിക്കുന്ന പുലയച്ചാളയായിരുന്നു. അവിടെ അവള്‍ക്ക്‌ ലഭിച്ച സ്വാതന്ത്രവും 

സുരക്ഷിതത്ത്വവും രക്ഷാകര്‍ത്തൃത്ത്വവും ഉച്ചനീചത്വം, സാമ്പത്തിക അസമത്വം, 

ജാതിവൃത്്യാസം തുടങ്ങിയ വിവേചനങ്ങളെ മറികടന്ന്‌ അദ്ധ്വാനത്തിന്‌ 

മുന്‍തൂക്കമേകിക്കൊണ്ട ചാത്തനോടൊത്തുള്ള ദാമ്പത്യജീവിതത്തിന്‌ വഴി തുറന്നു. പാടത്ത്‌ 

പണിയെടുത്തുകൊണ്ട്‌ ചെറുമിയായി ചാത്തനോടൊത്ത്‌ കുടുംബജീവിതം നയിക്കാന്‍ 

തയ്യാറായത്‌ അന്നത്തെ സാമൂഹികസമവാക്യങ്ങളെ കീഴ്മറിച്ചുകൊണ്ടായിരുന്നു. 

നളിനിയ്ക്കും ലീലയ്ക്കും ദിശാബോധമേകിയത്‌ ബാഹൃസമ്പര്‍ക്കങ്ങളായിരുന്നുവെങ്കില്‍ 

സാവിത്രി അന്തര്‍ജ്ജനത്തിന്റെ കാര്യത്തില്‍ അന്തരാത്മാവ്‌ ചൊന്ന വഴിപോകാന്‍ അവര്‍ 

തീര്‍ച്ചയാക്കുന്നു. 

സാമൂഹികവും വൈയക്തികവുമായ അരക്ഷിതാവസ്ഥയില്‍ ഒരു തിരിച്ചുപോക്കോ 

ഏകാന്തതയോ ജീവഹത്യയോ സാദ്ധ്യമല്ലാത്ത സാഹചര്യത്തില്‍ ജീവിതപ്രേരിതമായാണ്‌ 

സാവിത്രി അന്തര്‍ജ്ജനം ചാത്തനോടൊന്നിച്ച്‌ കുടുംബജീവിതം നയിക്കാന്‍ തീരുമാനമെ 

ടുക്കുന്നത്‌. തുടര്‍ന്നുള്ള അനുഭവങ്ങളാണ്‌ സമൂഹഘടനയിലെ വിച്ചേദങ്ങളെയും അതിനുള്ള 

പരിഹാരമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളെയും നിര്‍ദ്ദേശിക്കാന്‍ അവരെ സന്നദ്ധയാക്കുന്നത്‌. ചാത്തന്‍ 

പെറ്റമ്മയെയും പെങ്ങളെയും കുടിലില്‍നിന്ന്‌ മാറിത്താമസിപ്പിച്ച്‌ കാലാന്തരങ്ങളായി 

ഉള്ളിലുണ്ടായിരുന്ന വിധേയത്വം സാവിത്രിയ്ക്കു മുന്നില്‍ തുറന്നു കാണിച്ചു. ചാത്തന്‍ 

70-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-713, (ശ്ലോകം-157)
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അന്നപാനങ്ങള്‍ നല്‍കിയതും തൊട്ടപ്പുറത്ത്‌ നിഷിക്കളങ്കതയോടെ ഉറങ്ങിയതുമെല്ലാം 

നിഷ്ക്കളങ്കതയോടെയാണ്‌ സാവിത്രി കണ്ടത്‌. അടിയാളരുടെ സത്വവിശുദ്ധിയും 

മനുഷ്യസ്നേഹവും തൊട്ടറിഞ്ഞ അവള്‍ ഈശ്വരീയമായ ഗുണങ്ങള്‍ എവിടെക്കണ്ടാലും 

വിഭാഗിീയതകള്‍ക്കിടമേകാതെ സ്വാംശീകരിക്കാമെന്ന നിലപാടില്‍ എത്തിച്ചേരുന്നു. 

സമൂഹത്തിന്റെ അടിത്തട്ടില്‍ കിടക്കുന്ന സഹജാതരെ ഉയര്‍ത്തുവാനാണ്‌ തന്റെ 

പാതിത്യമെങ്കില്‍ അതിലെ ധന്യത തിരിച്ചറിയുകയും ചെയ്യുന്നു. 

ഭര്‍ത്താവിനെ മൃത്യുദേവനില്‍നിന്ന്‌ വീണ്ടെടുത്ത കഥ പറഞ്ഞുകൊടുക്കുകയും 

ചാത്തനെ സാക്ഷരനാക്കുകയും ബോധവല്‍ക്കരിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന സാവിത്രിയുടെ നടപടി 

സ്ര്രീകള്‍ക്ക്‌ വിദ്യ അഭ്യസിക്കാനും അഭ്യസിപ്പിക്കാനുമുള്ള അറിവധികാരത്തി ലും 

അവകാശബോധശത്തിലും നിലയുന്നുന്നതാണ്‌. അതേറ്റെടുത്ത സാവിത്രിയെ ചാത്തന്‍ 

ദൈവമെന്ന്‌ വിശേഷിപ്പിച്ചപ്പോള്‍ അത്‌ തിരുത്തി 

എന്നെ രക്ഷിക്കുവാനെത്തിയിച്ചാളയില്‍ / സന്നിധാനം ചെയ്യും ദൈവതം നീ 

എന്ന്‌ ചാത്തനോടവര്‍ തിരിച്ചരുളി. ചാത്തന്റെ കരംകവര്‍ന്ന്‌ അഗ്നിയെ വലംവെച്ച്‌ 

ഭര്‍ത്താവാക്കി സഹശയനത്തിന്‌ ക്ഷണിക്കുമ്പോള്‍ അന്നത്തെ സാമൂഹികവ്യവസ്ഥ 

അടിയോടെ ഉടച്ചു വാര്‍ക്കപ്പെടുകയായിരുന്നു. സമുദായത്തിലെ സ്ര്രീകള്‍ അനുഭവിക്കുന്ന 

അസ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെയും ജാതീയമായ മേല്‍ക്കീഴ തിരിവുകളുടെയും അര്‍ത്ഥരാഹിത്യമാണ്‌ 

ഇതുശള്‍ക്കൊള്ളുന്ന സന്ദേശം. സ്വന്തം അവകാശവും കര്‍ത്തവ്യവും ഉത്തരവാദിത്വവും 

ഏറ്റെടുത്ത്‌ പരിഷക്കരണത്തിലും നവോത്ഥാന പരിശ്രമങ്ങളിലും സ്ര്തീകളുടെ പങ്കാളിത്തം 

ഉറപ്പാക്കുമ്പോളുണ്ടാകുന്ന സര്‍വ്വതോന്മുഖമായ സാമൂഹികവികാസമാണ്‌ തന്റെ 

കൃതികളിലൂടെ ആശാന്‍ ലക്ഷ്യമാക്കുന്നത്‌. 

വിശ്വാസ്പ്രമാണങ്ങളുടെ യാഥാസ്ഥിതികതയിലൂന്നിയ സാമൂഹികബോധത്തെ 

നവീനാശയങ്ങളുടെ ചലനാത്മകതയിലേക്ക്‌ ഉണര്‍ത്തി വിട്ട സ്രതീസ്വത്വമാണ്‌ ചണ്ഡാലഭി 

ക്ഷുകി യിലെ മാതംഗി. പാരമ്പര്യം അടിച്ചേല്‍പ്പിച്ച ഉച്ചനീചത്വകല്പനകള്‍ക്ക്‌ വിധേയപ്പെട്ടു 

നില്‍ക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ ശ്രേഷ്ഠന്മാര്‍ നീചനാരിയില്‍നിന്നും വെള്ളം വാങ്ങിക്കുടിക്കുമോ 

എന്ന്‌ ബുദ്ധഭിക്ഷുവായ ആനന്ദനോട്‌ ചോദിച്ചത്‌. ഇത്‌ ജാതീയമായും ലിംഗപരമായും 

71- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി., മെയ്‌-2010, പുറം -168 

72- അതേ പുസ്തകം- പുറം-188
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പാരത്രന്ത്രയമനുഭവിക്കുന്ന വിശ്വാസവും സന്ദേഹവുമാണ്‌. ജാതിയല്ല കുടിനീരാണ്‌ 

ചോദിച്ചതെന്ന ഭിക്ഷുവിന്റെ പ്രതിവചനം നിലവിലുള്ള അനുശാസനങ്ങളെ തട്ടിത്തകര്‍ക്കുന്ന 

തിനുള്ള ദാഹമായാണ്‌ മാതംഗി തിരിച്ചറിഞ്ഞത്‌. ഭിക്ഷു മാതംഗിയിലെ ജാതിസ്വത്വത്തെ 

നിരാകരിച്ചപ്പോള്‍ അവളില്‍ അവശേഷിച്ചത്‌ സ്ര്രീസ്വത്വമാണ്‌. തമ്പിയായതുകൊണ്ടാണ്‌ 

ഭിക്ഷുവിനോട കൂടുതല്‍ തര്‍ക്കിക്കാത്തതെന്ന്‌ കവി അതുകൊണ്ടാണ്‌ പറഞ്ഞത്‌. ഒന്നിനെയും 

ചോദ്യം ചെയ്യാതെ എല്ലാത്തിനെയും അതേ പടി ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നവളാണ്‌ മാതംഗി. അതിന്‌ 

തടസ്സമായി നിന്നത്‌ അറിവില്ലായ്മയും അതില്‍നിന്നുണ്ടായ ഭീതിയുമാണ്‌. അതകന്നപ്പോള്‍ 

നൈസര്‍ഗ്ഗികമായ കാരുണ്യവും ആര്‍ദ്രതയും അലിവുമാണ്‌ കുടിനീരൊഴുക്കിന്റെ രൂപത്തില്‍ 

ഭിക്ഷുവിലേക്ക്‌ പ്രവഹിച്ചത്‌. അവളുടെ അധമത്വബോധം ( ) വ്യവസ്ഥാ 

തീതമാകുന്നതിന്റെ ത്രസിപ്പ്‌ തൊട്ടറിഞ്ഞാണ്‌ ബുദ്ധഭഗവാന്‍ നേരിട്ടനുര്രഹിക്കുമെന്ന്‌ പറഞ്ഞ്‌ 

ഭിക്ഷു അവിടെ നിന്നും പോയത്‌. 

വ്യക്തിയിലുണ്ടാകുന്ന തൃഷണയും തജ്ജന്യമായ ദുഃഖങ്ങളും യാഥാസ്ഥിതികബോധ 

ത്തില്‍ നിലകൊള്ളുന്ന സാമൂഹികവ്യവസ്ഥയും നവോത്ഥാനപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

തടയിടുന്നു. മാതംഗിയുടെ അവബോധത്തില്‍ ബുദ്ധഭിക്ഷു വീശിയ വെളിച്ചം സമൂഹത്തിന്റെ 

മുഖ്യധാരയില്‍ അവളെ സ്ഥാനപ്പെടുത്തുകയും ആ സ്വാതന്ത്ര്യം അവളുടെ 

വ്യക്തിവികാസത്തിന്‌ വഴിയൊരുക്കുകയും ചെയ്തു. അതുകൊണ്ടാണ്‌ 

രക്ഷാദക്ഷമാം തല്‍പ്രസാദം നിന്നെ- / പക്ഷേ, വേറാളായ്‌ മാറ്റുന്നുമുണ്ടാവാം 

എന്ന്‌ കവി പറഞ്ഞത്‌. ഈ അംഗീകാരവും പരിഗണനയും ഭിക്ഷുവിനോടുള്ള 

സ്നേഹത്തിലേക്ക്‌ വഴി തുറന്നു. ഒടുവില്‍ ഭിക്ഷുവിനെത്തേടി വിഹാരത്തിലെത്തിയ 

മാതംഗിയെ ഭിക്ഷുകിയായി ബുദ്ധഭഗവാനും ഉള്‍ക്കൊണ്ടു. സന്ന്യാസധര്‍മ്മത്തില്‍ 

സ്‌ര്തീകള്‍ക്ക്‌ വിലക്ക്‌ നിലവിലിരുന്ന അന്നത്തെ സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ 

ചണ്ഡാലകുലത്തില്‍ജനിച്ച യുവതിയെ ഭിക്ഷുകിയായി അവരോധിച്ച്‌ വിഹാരപ്രവേശം 

അനുവദിക്കുന്നത്‌. 

ആത്മീയവളര്‍ച്ചയും വികാസവും ഉണ്ടാകുമ്പോള്‍ മൌലികഭാവങ്ങളെ തൊട്ടുണര്‍ത്താ 

നും സാമൂഹികസ്പന്ദനങ്ങളെ തദനുഗുണമാക്കാനും കെട്ടുപാടുകള്‍ക്കെല്ലാം അതീതനാ 

കാനും ഒരു വ്യക്തിക്ക്‌ സാധിക്കും. ഭിക്ഷുണീതലത്തിലേക്ക്‌ കടന്ന മാതംഗി നിരന്തരമായ 

73- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌ -2010, പുറം-203

.
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സാധനാനുഷ്ഠാനങ്ങളിലൂടെ നേടിയെടുത്ത കാര്യശ്ഗരഹണശേഷിയും കര്‍ത്തവ്യനിര്‍വൃവഹണ 

ബോധവും ആചാരനിഷഠയും മേധാശേഷിയും അവരെ ആ ഭിക്ഷുസംഘത്തിന്റെ അവിഭാജ്യ 

ഘടകമാക്കി. ഇത്‌ ജാതി-ര്രാഹ്മണ-പൌരോഹിത്ൃയഅധികാരങ്ങളെ അട്ടിമറിക്കുന്ന 

തായിരുന്നു. ഇതിനെ ചോദ്യം ചെയ്ത അന്നത്തെ അധികാരിവൃന്ദത്തോട ഈര്‍ഷ്യ മുറ്റിയ 

ജാതിവ്യവസ്ഥയെ സ്നേഹത്തിന്റെ വീണ്ടെടുപ്പിലൂടെ നിരാകരിക്കാന്‍ ബുദ്ധഭഗവാന്‍ 

ആവശ്യപ്പെടുന്നു. വര്‍ണ്ണാധ്രമ-ജാതി-ലിംഗഭേദമെന്യേ എല്ലാവരും പരമദുഃഖനിവ്ൃത്തിയായ 

നിര്‍വ്വാണത്തിന്‌ അധികാരികളാണെന്ന്‌ ഇതിലൂടെയെല്ലാം കവി സ്ഥാപിക്കുന്നു. 

ഉത്തരമഥുരാപുരിയിലെ വേശ്യയായ വാസവദത്തയുടെ ഭോഗാനുഭവങ്ങള്‍ക്കുള്ള 

അടങ്ങാത്ത ആര്‍ത്തിയും ജീവിതാസക്തിയും തല്‍ഫലമായുണ്ടാകുന്ന ആത്മനാശവുമാണ്‌ 

കരുണ യിലെ പ്രതിപാദ്യം. ബുദ്ധമതത്തിലെ ആര്യസത്യമായ ദുഃഖവും അതില്‍നിന്നുള്ള 

വിമോചനവും ഒരു സ്ത്രൈണസത്തയെ എങ്ങനെ സംസ്ക്കരിച്ചുവെന്നതിന്റെ 

ദൃഷടാന്തമാണത്‌. മാംസക്കച്ചവടത്തിന്റെ ശിഥിലമുല്യങ്ങളുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ 

ആരെയും ശരിയായി പ്രണയിക്കാനാകുന്നില്ല. അതിനിടെ ഉപഗുപ്തനെന്ന ബുദ്ധഭിക്ഷുവില്‍ 

അവള്‍ക്ക്‌ അനുരാഗമുദിച്ചപ്പോള്‍ വശീകരണവിഷയത്തില്‍ സമര്‍ത്ഥയായ തോഴിയെ വിട്ട 

അദ്ദേഹത്തെ കൂട്ടിക്കൊണ്ടുവരാന്‍ ആവശ്യപ്പെടുന്നു. എന്നാല്‍ ക്ഷണം സ്വീകരിക്കുവാൻ 

സമയമായില്ലെന്ന്‌ പറഞ്ഞ്‌ ബുദ്ധഭിക്ഷു അവളെ മടക്കുന്നു. കുലവ്ൃത്തിക്ക്‌ വിരുദ്ധമായി 

വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ ഭിക്ഷുവില്‍ നാമ്പിട്ട അനുരാഗം ആര്‍ജ്ജിതസ്വത്വ( ത്തില്‍ 

നിന്ന്‌ അവളെ അന്യവല്‍ക്കരിക്കുന്നു. ധനപതികള്‍പോലും തന്റെ പാദസേവകരാകുമ്പോള്‍ 

ഒരു ഭിക്ഷു കാണിക്കുന്ന വൈമുഖ്യം ആശാഭംഗവും താല്‍ക്കാലികമായ ഒരനാസക്തിയും 

ഉളവാക്കുന്നു. പിന്നീട സാഹചര്യങ്ങളാല്‍ മൂടിപ്പോകുന്നുണ്ടെങ്കിലും അതിന്റെ ദീപ്തി 

അനുഭവത്തില്‍ അണയുന്നത്‌ അവസാനഘട്ടത്തിലാണ്‌. 

സുഖഭോഗസമൃദ്ധിയില്‍നിന്ന്‌ ശ്മശാനത്തിലേക്കെടുത്തെറിയപ്പെട്ടതിലൂടെ 

സ്ര്രീപുരുഷഭേദങ്ങള്‍ക്കതീതമായി ഓരോ ജീവനിലും വന്നുചേരുന്ന സുഖദുഃഖങ്ങളുടെ 

ചാക്രികതയെ കവി ചിത്രീകരിക്കുന്നു. ഭോഗതൃഷണയും ധനാസക്തിയും ദേഹാഭിമാനവും 

കൊണ്ടുണ്ടാകുന്ന ആത്മനാശമാണ്‌ അത്‌. അന്ത്യനിമിഷത്തില്‍ തന്റെ അരികില്‍ വന്ന 

ഉപഗുപ്തനില്‍നിന്നും അറ്റുപോയ തന്റെ ദേഹാവയവങ്ങളെ മൂടിവെക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന 

വാസവദത്ത ആ ഉദ്യമത്തില്‍ പരാജയപ്പെടുകയാണുണ്ടായത്‌. അവയവങ്ങ ഉളറ്റുപോയിട്ടും 

മരണം വരിക്കാതെ കിടന്നത്‌ ഉപഗുപ്തനോടുള്ള രാഗവൈഭവത്താലാണെന്ന്‌ കവി

.
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സൂചിപ്പിക്കുന്നു. തന്നില്‍ നിലീനമായി കിടക്കുന്ന നൈതികമണണ്‍ഡലത്തോടുള്ള 

ആഭിമുഖ്യമായിരുന്നു ഉപഗുപ്തനോടു തോന്നിയ അടുപ്പം. പരിപൂര്‍ണ്ണ ദുഃഖനിവ്ൃയത്തിയും 

ഉള്ളടങ്ങുന്ന നിര്‍വ്വാണതലത്തില്‍ നില്‍ക്കുന്ന ഉപഗുപ്തന്‍ വാസവദത്തയോട തോന്നിയത്‌ 

അഹൈതുകമായ കരുണയാണ്‌. ഉപഗുപ്തന്‍ സംവദിച്ചതും ശരണ്ര്തയം ഉപദേശിച്ചതും 

വാസവദത്തയുടെ സുസംസ്കൃതമായ അവബോധത്തോടാണ്‌. പ്രണയത്തില്‍ നിന്നും 

കരുണയിലേക്കുയര്‍ത്തി അതവളെ തൃഷ്ണാരാഹിത്ൃത്തിലേക്ക്‌ നയിച്ചു. 

കാമത്തില്‍നിന്നും മാംസത്തില്‍നിന്നും സ്നേഹത്തെ വിമോചിപ്പിച്ച്‌ വാസവദത്ത 

യുടെ സ്ത്രൈണസ്വത്വം നിര്‍വ്വാണത്തെ സ്പര്‍ശിക്കുമ്പോള്‍ ദേശകാലവ്യക്തിഭേദമെന്യ 

ആര്‍ക്കും അന്തഃസംസ്‌ ക്കരണത്തിലൂടെ ഈ പ്രാപഞ്ചികതലത്തില്‍വെച്ചുതന്നെ 

സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ സ്ഥിതിസമത്വവും സ്വാതന്ത്ര്യവുമുള്ളടങ്ങുന്ന പരമമായ നിര്‍വ്വാണതലത്തെ 

ര്രാപിക്കാന്‍ കഴിയുമെന്ന സന്ദേശമാണ്‌ പ്രസരിക്കുന്നത്‌. സ്വാനുഭവനിഷ്ഠമായ 

നിര്‍വ്വാണതലവും ലോകസംരഗഹാര്‍ത്ഥമുള്ള കരുണയും ഒരസ്തിത്വത്തിന്റെതന്നെ 

ആവിഷ്ക്കാരങ്ങളാണ്‌. 

ദളിത്‌ വിമോചനം 

യാഥാസ്ഥിതികവും ജാതീയവുമായ ഉച്ചനിചത്വങ്ങളാല്‍ അസമത്വവും അടിമത്തവും 

അസ്വാതന്ത്ര്യവും അനുഭവിച്ചിരുന്ന ഒരു ജനതയുടെ വിമോചനം ലക്ഷ്യംവെച്ച കവിയാണ്‌ 

ആശാന്‍. ജാതീയമായ അനാചാരങ്ങളെയും അബദ്ധവിശ്വാസങ്ങളെയും എതിര്‍ക്കുന്നതിന്‌ 

വേദേതിഹാസപുരാണാദികളിലെ ഏകാത്മദര്‍ശനത്തിനും സ്ഥിതിസമത്വത്തിനുമധിഷ്ഠിത 

മായ അദ്ധൈതചിന്തയെയായിരുന്നു അദ്ദേഹം സമാശ്രയിച്ചത്‌. കാര്യത്തില്‍നിന്ന്‌ അതിന്റെ 

കാരണത്തെ അന്വേഷിച്ചറിയാനുള്ള സവിശേഷവിവേകബുദ്ധി ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഉല്‍കൃഷ്ട 

മായ മനുഷ്യസ്ൃഷ്ടിയില്‍ ജാതിവ്യത്യാസങ്ങളെയും അതില്‍നിന്നുരുത്തിരിഞ്ഞ 

അനാചാരങ്ങളെയും അബദ്ധവിശ്വാസങ്ങളെയും ശാസ്ത്രയുക്തികള്‍ക്കനുസ്ൃതമായി 

പ്രതിരോധിക്കാന്‍ അതുപകരിച്ചു. ഇതിന്‌ ആര്‍ഷ്ചപ്രമാണങ്ങളുടെയും സ്വാനുഭൂതി 

സമ്പന്നരായ ആചാര്യന്മാരുടെയും അദലദ്വൈതവീക്ഷണത്തെ അദ്ദേഹം പ്രയോജനപ്പെടുത്തി. 

സൃഷ ടിവൈവിദ്ധ്യങ്ങളുടെ പാരസ്പര്യത്തിലും മാനുഷികൈകൃത്തിന്റെ 

75- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-250

.
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സാര്‍വവജനീനതയിലുമാണ്‌ ആര്‍ഷസംസ്കൃതി ഈന്നലേകുന്നത്‌. ജ്ഞാനികള്‍ 

വിദ്യകൊണ്ടും വിനയംകൊണ്ടും സമ്പന്നനായ ബ്രാഹ്മണനിലും പശുവിലും ആനയിലും 

നായയിലും നായയുടെ ഇറച്ചി തിന്നുന്നവനില്‍പ്പോലും 6്രഹ്മസത്യത്തെ ഒരുപോലെ 

കാണുന്നു എന്ന്‌ ഭഗവദ്ഗീതയിലുണ്ട്‌. മനുഷ്ൃയകല്‍്പിതമായ ഉച്ചനീചഭേദങ്ങളെ 

ഗംഗാജലത്തിലും ചണ്ഡാലന്റെ മുമ്പിലുള്ള ഓടയിലെ വെള്ളത്തിലും പ്രതിഫലിക്കുന്ന 

സൂര്യനും സ്വര്‍ണ്ണക്കുടത്തിലെ ആകാശത്തിനും മണ്‍കുടത്തിലെ ആകാശത്തിനും തമ്മിലും 

എന്താണ്‌ ഭേദം? തരംഗരഹിതമായ സമുന്രം പോലെ ശാന്തമായി 

അനന്തസച്ചിദാനന്ദലക്ഷണമായി സഹജമായിരിക്കുന്ന പ്രതൃഗാത്മവസ്തുവില്‍ ഇവന്‍ 

പ്രാഹ്മണന്‍, ഇവന്‍ ചണ്ഡാലന്‍ തുടങ്ങിയ ഭേദബുദ്ധിയ്ക്ക്‌ സ്ഥാനമെവിടെ? എന്ന്‌ 

ശങ്കരാചാര്യരും എപ്രകാരമാണോ പശുവര്‍ഗ്ൃത്തില്‍പ്പെട്ട ജന്തുക്കള്‍ക്ക്‌ ഗോവിന്റെ ഭാവം 

എന്നര്‍ത്ഥമുള്ള ഗോത്വം ജാതിയാണെന്ന്‌ തര്‍ക്കശാസ്ര്രത്തിലും മറ്റും കരുതപ്പെടുന്നത്‌ 

അതുപോലെ മനുഷ്യര്‍ക്ക്‌ മനുഷ്യത്വമെന്നത്‌ ജാതിയായി ഗണിക്കാവുന്നതാണ്‌. മനുഷ്യര്‍ക്ക്‌ 

ജനനംകൊണ്ട്‌ കിട്ടുന്നതായി കരുതപ്പെടുന്ന ര്രാഹ്മണാദിജാതി ഇപ്രകാരം 

യുക്തിയൊന്നുമുള്ളതല്ല. കഷ്ടം! ആരും തന്നെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമെന്തെന്ന്‌ അറിയുന്നതേയില്ല 

എന്ന്‌ നാരായണഗുരുവും നിരാകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഈ അദ്വയദര്‍ശനത്തിന്റെ കാവ്യാവിഷക്കാര 

മാണ്‌ ആശാന്‍ കവിതകള്‍. 

പ്പെട്ടവരുള്‍പ്പെടെ എല്ലാ ജനവിഭാഗങ്ങളെയും 

പ്രതിനിധീകരിച്ചു കൊണ്ടാണ്‌. മേലാളര്‍ കീഴാളര്‍, അടിമ ഉടമ എന്നിങ്ങനെയുള്ള പല 

76- വിദ്യാവിനയ സമ്പന്നേ / പ്രാഹ്മണേ ഗവി ഹസ്തിനി 

ശുനി ചൈവ ശ്വപാകേ ച / പണ്ഡിതാഃ സമദര്‍ശിനഃ 

ഭഗവദ്‌ ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം- ഗുരു നിതൃചൈതന്യയതി-ഡി.സി.ബുക്ക്സ്‌, കോട്ടയം-1992 പുറം 

-407, (ശ്ലോകം-5-18) 

77- ശങ്കരാചാര്യര്‍- മനീഷാ പഞ്ചകം- ശ്രീരാമകൃഷണമഠം, പുറനാട്ടുകര, തൃശ്ശൂര്‍,എഡി-3 1993, 

പുറഠ-7 

78- മനുഷ്യാണാം മനുഷ്യത്വം ജാതിര്‍ ഗോത്വം ഗവാം യഥാ 

ന (്രാഹ്മണാദിരസ്യൈവം ഹാ! തത്ത്വം വേത്തി കോ പിനഃ 

ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം രണ്ട)- പ്രൊഫ.ജി. ബാല 

കൃഷ്ണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയൂട്ട, തിരുവനന്തപൂരം-2003 എഡി-1, പുറം-405

.
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ബന്ധങ്ങളുടെയും പ്രതിനിധാനങ്ങള്‍ ആശാന്റെ എല്ലാ കൃതികളിലും കാണാം. ഇത്തരം 

ജാതീയവും വര്‍ഗ്ഗപരവുമായ പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ വിഭാഗീകരണത്തിനോ സിദ്ധാന്തവല്‍ക്കര 

ണത്തിനോ പ്രസ്തുത സംവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ കാലാന്തരത്തോളം അതേ നിലയില്‍ തുടരണമെന്ന 

ഉദ്ദേശ്യത്തോടെയോ അല്ല ആശാന്‍ കവിതകളിലുള്ളത്‌. സോദ്ദേശ്യപരമായ പ്രസ്തുത 

കവിതയുടെ സഞ്ചാരഗതിയും ദിശാസൂചനകളും കവിയുടെ പ്രതിബദ്ധതയെക്കുറിച്ചുള്ള 

അന്വേഷണവും ഇത്‌ അദ്വൈതചിന്തയുടെ ഉദാരവും ബഹുസ്വരമായ സംവേദന 

സങ്കേതമാണെന്ന്‌ തിരിച്ചറിയാന്‍ സൌഈകര്യമേകുന്നു. നിലവിലുള്ള യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ 

നിരാകരിക്കാതെ എല്ലാത്തിനെയും നിലവിലുള്ള ഇടങ്ങളില്‍ വെച്ചുതന്നെ അഭിസംബോധന 

ചെയ്ത്‌ അവബോധത്തിന്റെ കരുത്തിലേക്കും വ്യാപ്തിയിലേക്കും ക്രമികമായി 

നയിക്കുകയാണ്‌ ഇതുകൊണ്ട്‌ ഉദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. 

ദേവതാസകങ്കലപങ്ങളെ കീഴാളവിഭാഗവുമായി ബന്ധിപ്പിച്ച്‌ നടത്തിയ ജാതീയമായി 

അഭിസംബോധനകള്‍ നാരായണഗുരുവിന്റെ സ്തോത്രകൃതികളിലും സുലഭമാണ്‌. 

അതുപോലുള്ള പല പ്രയോഗവിശേഷങ്ങളെയും ആശാന്‍ അതുപോലെത്തന്നെ 

കൈക്കൊള്ളുന്നു. ശ്രീ നാരായണഗുരുവിന്റെ സുധ്രഹ്മണൃശതകത്തില്‍ പിച്ചതെണ്ടി കാലം 

കഴിച്ച ശിവന്‍ ഏറ്റവും പ്രിയപ്പെട്ട മകനായ അല്ലയോ സുബ്രഹ്മണ്ൃയഭഗവാന്‍, അങ്ങ്‌ 

അച്ഛനെപ്പോലെ പിച്ചക്കാരന്‍ തന്നെ. ഈ ഭക്തനോ സ്വതേ തന്നെ പിച്ചക്കാരനാണ്‌. 

പിച്ചക്കാരന്റെ തെറ്റുകള്‍ മറ്റൊരു പിച്ചക്കാരന്‍ ക്ഷമിക്കുന്നത്‌ ഉചിതം തന്നെ എന്നും 

ആഹാരത്തിന്‌ വകയില്ലാതെ ഇരക്കാന്‍ കൈയ്യില്‍ തലയോടും താങ്ങായി വടിയും ഏന്തി 

തെരുവുനീളെ പിച്ചുതെണ്ടി നടക്കും. പാര്‍വ്വതിക്ക്‌ പകുതി ദേഹം പങ്കിട്ട അദ്ദേഹം കുടം 

നിറഞ്ഞുതുളുമ്പെ കള്ളും ചുമന്ന്‌ വിടുപണി ചെയ്യു മെന്നുമുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങളുണ്ട്‌. 

ഇതേ ആശയമാണ്‌ ശാങ്കരശതകത്തിലെ ബ്രഹ്മകപാലത്തില്‍ ഇരന്നുണ്ണുന്ന പരദേശി 

തുണയ്ക്കുമെന്ന തിലുമുള്ളത്‌. സ്തോത്രകൃതികളിലെ സുഡ്രഹ്മണൃശതക ത്തില്‍ 

79- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്നു)- പ്രൊഫ.ജി. 

ബാലകൃഷണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം-2003 എഡി-1, പുറം-100, 

(ശ്ലോകം-14) 

80- അതേ പുസ്തകം- പുറം-101 (ശ്ലോകം-18) 

81- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ു)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.!, മെയ്‌-2010, പുറം-153, (ശ്ലോകം-53)
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വിവാഹത്തിനുമുമ്പ്‌ വള്ളിയുമായി സംസാരിച്ചു നില്‍ക്കുമ്പോള്‍ വള്ളിയുടെ പുലയനായ 

പിതാവിനെക്കണ്ട ഉടന്‍തന്നെ മരമായിത്തിര്‍ന്ന കാമാതുരനായ കനകവേലനിതാ വരുന്നു 

വെന്ന്‌ പറയുന്നു. ഇവിടെ വള്ളിയുടെ പിതാവിനെ പുലയ വിഭാഗത്തിലുള്ളവനെന്നാണ്‌ 

പരിചയപ്പെടുത്തുന്നത്‌. ഒമ്പത്‌ തരത്തിലുള്ള ഭക്തിവേശേഷങ്ങളിലെ ദാസ്യമെന്ന ഭാവത്തെ 

ആസ്പദമാക്കിയാണ്‌ ഭക്തരെ പണിയാളരെന്നും അടിമയെന്നുമെല്ലാം സ്തോത്രകൃതികളില്‍ 

വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. ചില ഉദാഹരണങ്ങള്‍ താഴെ കൊടുക്കുന്നു. 

എന്നാണുറപ്പടിമയ്ക്കു ദൈവമേ (ഭക്തവിലാപം) 

ബാലനാമടിമ വാടിവീഴുമ- നീലമാമലയില്‍ നിന്ന ദൈവമേ (ഭക്തവിലാപം) 

ആളായി നിന്നടിമകള്‍ക്കഭയം കൊടുക്കും വേലായുധന്‍ വരദനെന്നെ വളര്‍ത്തിടേണം 

(ശാങ്കരശതകം) 

വേകുന്നു നെഞ്ചുപിടിയെന്നടിമയ്ക്കു ശംഭോ (ശാങ്കരശതകം) 

കഷ്ടിക്കുമാറടിമ വീഥിയില്‍ വീണുപോമോ (ശാങ്കരശതകം) 

ജാതിയുടെ പേരിലുള്ള ഉച്ചനിചത്വങ്ങളെയും ചൂഷണങ്ങളെയും പാരത്ര്ത്ര്യങ്ങ 

ളെയും മതപരിവര്‍ത്തനങ്ങളെയുംകുറിച്ച്‌ ബോധവാനായ കുമാരനാശാനെയാണ്‌ 

ദുരവസ്ഥയില്‍ കാണാനാകുന്നത്‌. സമൂഹത്തെ പരമ്പരാഗത വിചിന്തനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ മോചി 

പിക്കുന്നതിന്‌ സ്വാതന്ത്ര്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ പുതിയൊരവബോധം പകരാനുള്ള ശ്രമം അതിലു 

ണ്ട്‌. ഇതാണ്‌ സാവിത്രിയും ചാത്തനും തമ്മിലുള്ള ദാമ്പതൃയബന്ധമായി പരിണമിച്ചത്‌. 

വ്യക്തിയുടെയും സമൂഹത്തിന്റെയും വളര്‍ച്ചയ്ക്ക്‌ സാമൂഹികനിയമങ്ങള്‍ തടസ്സമാകുമ്പോള്‍ 

അതിനെ എങ്ങനെ മറികടക്കാമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം ദുരവസ്ഥയിലൂടെ വ്യക്തമാക്കി. 

ജാതിവ്യവസ്ഥമുലം ഹിന്ദുധര്‍മ്മത്തിനു വന്ന അപചയവും അതുകൊണ്ട്‌ സമുദായത്തിനു 

ണ്ടായ കനത്ത നഷ്ടവും അതിലുണ്ട്‌. ഒരു ബീജത്തില്‍നിന്നുണ്ടാകുന്നവര്‍ക്കെല്ലാം 

സഹജാതബന്ധമാണുള്ളത്‌. പ്രസ്തുത ദൃഷ്ടിയില്‍ കുടിലിലും കൊട്ടാരത്തിലും 

82- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.!, മെയ്‌-2010, പുറം-153, (ശ്ലോകം-53) 

83- അതേ പുസ്തകം- പുറം-113(ശ്ലോകം-80) 

84- അതേ പുസ്തകം- പുറം-75(ശ്ലോകം-ട) 

85- അതേ പുസ്തകം- പുറം-88 (ശ്ലോകം-48) 

86- അതേ പുസ്തകം- പുറം-142 (ശ്ലോകം-3) 

87- അതേ പുസ്തകം- പുറം-146 (ശ്ലോകം-22)
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വസിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ തമ്മില്‍ അന്തരമില്ല. ്രാഹ്മണനെയും ചെറുമനെയും സൃഷടിച്ചത്‌ ഒരേ 

കൈകള്‍ തന്നെയാണ്‌. കായികശക്തിയും ബൌദ്ധികശേഷിയും സ്നേഹത്തിന്റെ ഉറവുകളും 

ജാതിവ്യവസ്ഥമുലം നമുക്ക്‌ നഷടമായിട്ടുണ്ട്‌. എത്രയോ പെരുമാക്കളും ശങ്കരാചാര്യന്മാരും 

തുഞ്ചന്മാരും കുഞ്ചന്മാരുമെല്ലാം ജാതിവ്യവസ്ഥമൂലം നഷ്ടമായിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ കവി പരിതപിക്കു 

ന്നു. വ്യക്തിയുടെ സര്‍വ്വതോന്മുഖമായ വികാസവും മാനുഷികവിഭവശേഷിയെ 

ര്രമീകരിച്ചു കൊണ്ടുള്ള ഫലപ്രദമായ വിനിയോഗവുമാണ്‌ സാമൂഹികവളര്‍ച്ചയെ 

ത്വരിതപ്പെടുത്തുന്നത്‌. ജാതിവ്യവസ്ഥ എല്ലാ അര്‍ത്ഥത്തിലും അതിനെ പ്രതികൂലമായി 

ബാധിച്ചു. ഈ വിഷയമാണ്‌ ദുരവസ്ഥയിലൂടെ കവി പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌. സ്ഥിതിസമത്വത്തിലും 

സാഹോദര്യത്തിലും അധിഷ്ഠിതമായ മാനവികവീക്ഷണമാണ്‌ സാമുഹികസാഹചര്യങ്ങളെ 

നിരൂപണം ചെയ്യുമ്പോള്‍ കവി കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌. 

ഇന്ത്യയിലെ മറ്റ്‌ ര്രദേശങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ വൃത്യസ് തമായ ഒരു സവിശേഷത 

ജാതീയതയുടെ പേരില്‍ അന്ന്‌ കേരളത്തിലുണ്ടായിരുന്നു. ഇതാണ്‌ ഭ്രാന്താലയം 

കാണണമെങ്കില്‍ മലബാറിലേക്കും തിരുവിതാംകൂറിലേക്കും പോയാല്‍ മതിയെന്ന സ്വാമി 

വിവേകാനന്ദന്റെ പ്രസ്താവനയ്ക്ക്‌ നിദാനമായത്‌. ഇതര മതവിഭാഗത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ച 

അടയാളമായി വന്ന അയിത്തജാതിക്കാരന്‍ മേല്‍ജാതിക്കാരന്റെ പൂമുഖത്തിണ്ണവരെ പ്രവേശനം 

കിട്ടിയിരുന്നു. ഈ ആശയമാണ്‌ 

എത്രയും ദൂരം വഴിതെറ്റി നില്‍ക്കേണ്ടോ- / രേഴച്ചെറുമന്‍ പോയ്‌ തൊപ്പിയിട്ടാല്‍ 

ചിത്രമവനെത്തിച്ചാരത്തിരുന്നിടാം / ചെറ്റും പേടിക്കേണ്ടാ നമ്പൂരാരെ 

ഇത്ര സുലഭവുമാശ്ചര്യവുമായി / സ്സിദ്ധിക്കും സ്വാത്ന്ത്യസാഖ്യമെങ്കില്‍ 

ബുദ്ധിയുള്ളോരിങ്ങാ ശ്രേയസ്സുപേക്ഷിച്ചു / ബദ്ധരായ്‌ മേവുമോ ജാതി മേലില്‍ 

സ്വാര്‍ത്ഥമതികളായ ചിലര്‍ നിര്‍മ്മിച്ച നയങ്ങളല്ല സനാതനധര്‍മ്മത്തിന്റെതെന്ന്‌ തുടര്‍ന്ന്‌ 

കവി ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തുന്നു. 

ചാത്തന്‍ തന്റെ മൂല്യം സ്വയമറിയാന്‍ കഴിയുന്നില്ലെന്നും വിധിസങ്കലപത്താല്‍ 

മാര്തമാണ്‌ അടിത്തട്ടില്‍ക്കിടക്കുന്ന ഈ രത്നത്തെ കണ്ടെത്താനായതെന്നും സാവിത്രി 

88- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-136 

89- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-150
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കരുതുന്നു. സത്ത്വവിശുദ്ധിയും സ്നേഹവും തേജസ്സും ഉത്തമജാതിയിലുള്ളവരെപ്പോലെ 

തന്നെ താഴ്ന്ന വിഭാഗത്തിലും കാണാന്‍ കഴിയുമെങ്കില്‍ അവര്‍ തമ്മിലുള്ള 

വൃത്യാസമെന്താണെന്നും കവി ചോദിക്കുന്നു. ഈശ്വരദൃഷ്ടിയില്‍ ജാതിഭേദങ്ങളില്ല. പഴയ 

2909412066) ജന്മം നല്‍കിയത്‌ അധാകൃതരായ സ്ര്രീകളാണ്‌. ഇടക്കാലത്തുണ്ടായ പാക്കനാര്‍, 

നാറാണത്ത്‌ (്രാന്തന്‍ എന്നിവര്‍ പറച്ചി പെറ്റ മക്കളായിരുന്നുവെന്ന്‌ കേരളീയര്‍ 

കീര്‍ത്തിക്കുന്നു. പാഴ്ക്കണ്ടത്തില്‍ വീഴുന്ന വിത്ത്‌ നല്ലതാണെങ്കില്‍ നല്ല വിളവ്‌ തരുന്നു. 

നല്ല നിലത്തു വീഴുന്ന വിത്ത്‌ സത്തല്ലെങ്കില്‍പ്പോലും നല്ല ഫലമുണ്ടാക്കും. ഇപ്രകാരം മികച്ച 

ബീജത്തില്‍ നിന്നുണ്ടാകുന്ന സന്താനങ്ങളാല്‍ അവര്‍ക്ക്‌ അന്യാദ്ൃശങ്ങളായ 

ഗുണങ്ങളുണ്ടാകും. അതുപോലെ ചാത്തന്റെ താണകുലത്തെ അവന്റെ സന്തതിപരമ്പരകളി 

ലൂടെ ഉയര്‍ത്തുകയാണ്‌ ലക്ഷ്യമെങ്കില്‍ താന്‍ ധന്യയായെന്ന്‌ സാവിത്രി അന്തര്‍ജ്ജനം 

കരുതുന്നു. 

ദുരവസ്ഥയുടെ അവസാനഭാഗത്ത്‌ പുന്തോട്ടം പരിപാലിക്കുന്നവരോട പുതിയ കാലം 

സമാഗതമായെന്നും പല തരത്തിലുള്ള പൂക്കള്‍ നിറഞ്ഞ ഈ പുന്തോട്ടത്തില്‍ വനമാലിയായ 

കൃഷണഭഗവാനന്‍ ആനന്ദം നല്‍കാത്ത പൂക്കളൊന്നുമില്ലെന്നും പറയുന്നു. എല്ലാ പൂക്കളും 

അവന്റെ ഇച്ഛയ്ക്കനുസരിച്ച്‌ പൂര്‍ണ്ണതയെ പ്രാപിക്കാനുഴറുകയാണ്‌. കാറ്റും സൂര്യപ്രകാശവും 

മഴയും വ്യത്യാസമില്ലാതെ ഈശ്വരന്‍ എല്ലാവര്‍ക്കും നല്‍കുന്നു എന്നിങ്ങനെയെല്ലാം 

കുറിച്ചാണ്‌ കവിത ഉപസംഹരിക്കുന്നത്‌. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ അധിനിയമമായ ഈശ്വരന്‍ 

(്രകൃതിപ്രതിഭാസങ്ങളില്‍ നിരുപാധികം ചൊരിയുന്ന അനുഗ്രഹം 

ഏകത്വബോധത്തോടെയാണ്‌. പ്രപഞ്ചമാകുന്ന പൂന്തോട്ടത്തിലെ ഒരു പുവിനോടും ഈശ്വരന്‍ 

പ്രത്യേകിച്ച്‌ ഇഷ്ടാനിഷടങ്ങളില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ ഈശ്വചരീയതയെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കുന്നതിന്‌ 

കാലത്തിന്റെ ആഹ്വാനമുള്‍ക്കൊണ്ട്‌ ജാതീയതയെ ഉപേക്ഷിക്കാന്‍ കവി ആവശ്യപ്പെടുന്നു. 

അതിന്‌ ഉള്ളിലെ ദുര്‍മ്മത്സരം, ദ്വേഷം തുടങ്ങിയ കീടങ്ങളെ നിര്‍മ്മൂലനം ചെയ്യാനും 

സ്നേഹത്താല്‍ തടം നനച്ച്‌ പൂക്കള്‍ക്ക്‌ ദയയുടെ വളംചേര്‍ക്കുവാന്‍ കവി ആവശ്യപ്പെടുന്നു. 

90- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-167 

91- അതേ പുസ്തകം- പുറം-168 

92- അതേ പുസ്തകം, പുറം-190
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പഴകിപ്പോയ ആചാരത്തിന്റെ ദുര്‍ബ്ബലമായ ചരടില്‍ ഒരു ജനത നില്‍ക്കില്ലെന്നും അതുകൊണ്ട 

നിങ്ങള്‍ ചട്ടങ്ങളെ മാറ്റിയില്ലെങ്കില്‍ ചട്ടങ്ങള്‍ നിങ്ങളെ മാറ്റുമെന്ന്‌ താക്കീത്‌ നല്‍കുന്നു. 

കവിയുടെ ലക്ഷ്യം പുലയനും നമ്പൂതിരിയും തുല്യരിതിയില്‍ മനുഷ്യരാണെന്നും പുല 

യനെ ഹീനനായി മാറ്റി നിര്‍ത്തുന്ന ആചാര്ക്രമം കുത്സിതമാണെന്നും കാവ്യം വഴി ഉദാഹ 

രിക്കുകയാണ്‌. കഥാ നായികയായ സാവിത്രി അന്തര്‍ജ്ജനവും കഥാനായകനായ ചാത്തനും 

ജാതീയ നിബന്ധനകളെ വെല്ലുവിളിച്ചുകൊണ്ട്‌ ശ്രേയസ്ക്കരമായ രീതിയില്‍ വിവാഹബദ്ധ 

രായിത്തീരുന്നതു വഴിയാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ആ ലക്ഷ്യം ഫലവത്താക്കാന്‍ കഴിയുക 

എന്ന്‌ ദുരവസ്ഥയെക്കുറിച്ച്‌ ജോസഫ്‌ മുണ്ടശ്ശേരി അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 

ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകി യില്‍ ആനന്ദഭിക്ഷു കുടിനീര്‍ ആവശ്യപ്പെടുമ്പോള്‍ താന്‍ നീച 

കുലജാതയായ സ്ര്രീയാണെന്നാണ്‌ മാതംഗി സ്വയം പരിചയപ്പെടുത്തുന്നത്‌. ജാതിയല്ല 

കുടിനീരാണ്‌ താന്‍ ചോദിക്കുന്നതെന്ന്‌ ഭിക്ഷു പറയുന്നു. ഇത്‌ ജാതി ചോദിക്കരുത്‌, 

പറയരുത്‌, ചിന്തിക്കരുത്‌ എന്ന ശ്രീനാരായണഗുരുവിന്റെ ആശയവുമായി നേരിട്ട ബന്ധപ്പെട്ടു 

കിടക്കുന്നു. കൂടാതെ മനുഷ്യന്റെ അടിസ്ഥാന ആവശ്യങ്ങളായ വിശപ്പും ദാഹവും ശമിപ്പി 

ക്കുന്ന വിഷയത്തില്‍ ജാതിചിന്തയ്ക്ക്‌ സ്ഥാനമില്ലെന്ന ഇതേ ആശയം കൊടുംവരള്‍ച്ചയില്‍ 

അന്നപാനീയങ്ങള്‍ കിട്ടാതെ വലഞ്ഞ്‌ പറയക്കുടിലില്‍നിന്ന്‌ പട്ടിയിറച്ചി മോഷടിച്ച വിശ്വാ 

മിര്ര മഹര്‍ഷിയും പറയനും തമ്മില്‍ ജാതിചിന്തയെ അപ്രസക്തമാക്കിക്കൊണ്ടു നടത്തുന്ന 

സംവാദത്തിലുണ്ട. മഹാഭാരതത്തിലെ ശാന്തിപര്‍വൃത്തിലും ദേവീഭാഗവതത്തിലെ ഏഴാമത്തെ 

സ്‌കന്ദത്തിലും ഇത്‌ വായിക്കാം. ്രാഹ്മണക്ഷ്രതിയവൈശ്യര്‍ക്കുള്ള ആഹാരക്രമങ്ങളില്‍ 

പട്ടിയിറച്ചി അഭക്ഷൃമായതിനാല്‍ ജാതിരഭ്രഷ്ടുണ്ടാകുമെന്നും അതിനെ 

കൈക്കൊള്ളരുതെന്നും പറയന്‍ അഭ്യര്‍ത്ഥിച്ചപ്പോള്‍ വിശന്നു വലഞ്ഞ അഗസ്ത്യന്‍ 

93- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി., മെയ്‌-2010, പുറം-167 

94- ജോസഫ്‌ മുണ്ടശ്ശേരി- ആശാന്‍ കവിത ഒരു പഠനം- മംഗളോദയം പ്രൈവറ്റ്‌ ലിമിറ്റഡ്‌- 

തൃശ്ശിവപേരൂര്‍ -1971 എഡി-1, പുറം- 56, 57 

95- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-190
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വാതാപിയെന്ന ദൈത്യനെ ഭക്ഷിച്ച കാര്യം വിശ്വാമിര്രന്‍ സൂചിപ്പിച്ച്‌ തനിക്ക്‌ പട്ടിയിറച്ചി 

ഭക്ഷിക്കാമെന്ന്‌ ന്യായീകരിക്കുന്നു. ദേഹത്തെ ഏതുകാലവും ഏതുവിധത്തിലും രക്ഷിച്ചു 

കൊള്ളണം. അങ്ങനെ ആത്മരക്ഷയ്ക്കായി ചെയ്യുന്ന പ്രവൃത്തികള്‍ക്ക്‌ ധര്‍മ്മശാസ്ത്രവിധി 

പ്രകാരമുള്ള ഏതെങ്കിലും പാപക്ൃത്യം അനുഭവിച്ചുപോയാല്‍ അതിനു ദുഷ്ക്കാലം തീര്‍ന്നു. 

നല്ല കാലം വരുമ്പോള്‍ ശാസ്ത്രവിധിപ്രകാരമുള്ള പ്രായശ്ചിത്തകര്‍മ്മം ചെയ്യേണ്ടതാകു 

ന്നു. ഭക്ഷണം കഴിക്കാതെ മരിക്കുന്നവന്‍ ആത്മഹത്യാപാപം നേരിടുന്നതാണ്‌. അല്ലയോ 

ധര്‍മ്മജ്ഞനായ ചണ്ഡാളാ, ഞാന്‍ ചോരധര്‍മ്മം സ്വീകരിച്ച്‌ എന്റെ ഭക്ഷണം എടുത്തു 

തിന്ന്‌ എന്റെ ആത്മരക്ഷണം ചെയ്യുന്നു. ബുദ്ധമതസംബ ന്ധിയായ 

പ്രാസംഗികവ്ൃത്താന്തശകലമെന്നതുപോലെത്തന്നെ പുരാണേതിഹാസങ്ങളിലെ സമാന 

ഇതിവ്ൃത്തങ്ങളും ഇതിനോട ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. 

ഭിക്ഷുസംഘത്തില്‍ മാതംഗിയെ ചേര്‍ത്തതിന്റെ വിശദീകരണം ആരാഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ 

ര്രസേനജിത്ത്‌ വരുമ്പോള്‍ ജാതിവ്യവസ്ഥയുടെ വ്യര്‍ത്ഥതയെക്കുറിച്ച്‌ പറയുന്ന 

അവസരത്തില്‍ ബുദ്ധഭഗവാന്‍ ഇങ്ങനെ പറയുന്നു. ജാതി എന്നത്‌ പരിഹാസ്യമായ 

അനുകരണമാണ്‌. സ്വന്തം നാദത്തിന്റെ മാറ്റൊലിയോട്‌ ക്രോധത്തോടെ ജന്തുക്കള്‍ 

പോരാടിയെന്നു വരും. ര്രാഹ്മണന്‍ കാഫലംപോലെ വള്ളിയില്‍ നിന്നോ യാഗാഗ്നിയില്‍ 

നിന്നോ ജനിക്കുകയാണോ? ജാതി ആരുടെയും രക്തത്തില്‍ ഒഴുകുന്നില്ല. ചണ്ഡാലിയുടെ 

ശരീരം ബ്രാഹ്മണന്റെ ബീജപിണ്ഡത്തിന്‌ ഈഷരമാകുന്നില്ല. നെറ്റിക്കുറിയോ കുടുമയോ 

പൂണൂലോ ഒന്നുംതന്നെ സ്രാഹ്മണന്‍ ജന്മനാ ലഭിക്കുന്നില്ല. മനുഷ്യനുണ്ടാക്കിയ 

വേര്‍തിരിവുകളാണ്‌ ജാതിയ്ക്ക്‌ അടിസ്ഥാനം. ര്രാഹ്മണനായാലും അക്ഷരപ്രഹ്മത്തെ സ്വയം 

അഭ്യാസമൊന്നുമില്ലാതെ അറിയുവാന്‍ സാധിക്കില്ല. 

96- വിശന്നഗസ്ത്യന്‍ വാതാപി / ദൈത്യനെ തിന്നതില്ലയോ 

ആപത്തേറ്റു വിശന്നോന്‍ ഞാന്‍ / തിന്മേന്‍ നായിന്റെ ചന്തിയെ 

ശ്രീ മഹാഭാരതം(അഞ്ചാം വാള്യം)- വിവര്‍ത്തനം- കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കുഞ്ഞിക്കുട്ടന്‍ തമ്പുരാന്‍- 

നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം, എഡി-2, 1981, പുറം-465 

957- ദേവീഭാഗവതം (ഏഴാം സ്‌കന്ദം) വാള്യം-2, കേരളഭാഷാഗദ്യം- പരിഭാഷകന്‍-കെ.രാമന്‍ 

മേനോന്‍- എസ്‌.ടി.റെഡ്യാര്‍&സണ്‍സ്‌ വി.വി.(പസ്സ്‌, കൊല്ലം-1987 എഡി-1, പുറം-50,51 

98- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-220
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കര്‍മ്മനിയതിയുടെ സ്വാധിനഫലമായുണ്ടാകുന്ന ജനിമൃതികള്‍ കൃമികള്‍ക്കെന്നതു 

പോലെ മനുഷ്യനും ബാധകമാണ്‌. മൂട്ട, പുഴു, പൂമ്പാറ്റ എന്നിങ്ങനെ വിവിധ 

അവസ്ഥകളിലേക്ക്‌ സംഭക്രമിക്കുന്നത്‌ ഒരേ ബീജം തന്നെയാണ്‌. നാമ്പായി തലനീട്ടി 

കുരുമൊട്ടായി രൂപംകൊണ്ട്‌ വര്‍ണ്ണംവീശുന്ന പൂവായും കാണപ്പെടുന്നത്‌ ഒരു പൂവിന്റെ 

വിവിധ രൂപങ്ങളാണ്‌. പുലയനെ നെല്ലിന്‍ ചുവട്ടിലെ കളുയെന്നു കരുതരുത്‌. പൊന്‍കതിര്‍ 

ചൂടി നില്‍ക്കുന്ന ചെടിയായിത്തന്നെ അത്‌ വളരും. ഈ പ്രകൃതിനിയമത്തിന്‌ ലഭിച്ചുട്ടുള്ള 

ദൃഷടാന്തമാണ്‌ മാതംഗി. സത്യധര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്ക്‌ നിരക്കാത്ത ശാസ്ര്രം അങ്ങൊരിക്കലും 

വകവെക്കരുത്. വയറ്റുപ്പി്പുകാര്‍ അവരുടെ നേട്ടങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി ധര്‍മ്മശാസ്ത്രങ്ങളെ 

എടുത്തു വ്യാഖ്യാനിക്കും. അപ്പോള്‍ ഇന്നലെ പ്രവര്‍ത്തിച്ച അബദ്ധവും 

സുബദ്ധമായിത്തീരുന്നു. മൂഡന്മാര്‍ അത്‌ ആചരിച്ച്‌ നാളെ ശാസ്ത്രമെന്നു തന്നെ 

അറിയപ്പെടും. ഉദ്ദേശ്യലക്ഷ്യങ്ങള്‍ നോക്കാതെ ഇരുട്ട നിറഞ്ഞ ലോകത്തില്‍ അന്ധനെ 

അന്ധന്‍തന്നെ നയിക്കുന്നു. നയിക്കുന്നവനും നയിക്കപ്പെടുന്നവനും ഒരുപോലെ 

ലക്ഷ്യമില്ലാതെ കുഴഞ്ഞു പോകുന്നു. 

പല പല ജന്മങ്ങളിലൂടെ വിവിധ രൂപങ്ങള്‍ കൈക്കൊള്ളുന്ന പ്രപഞ്ചത്തിലെ 

ജീവജാലങ്ങളെ സഹജരെന്നല്ല പലേ രൂപങ്ങള്‍ കൈക്കൊള്ളുന്ന ഒരേ വ്യക്തി എന്നാണ്‌ 

പറയേണ്ടത്‌. എല്ലാ ജന്മങ്ങളും ഒരാത്മാവിന്റെ വിവിധ രൂപങ്ങള്‍ കൈക്കൊള്ളലാണെന്നിരി 

ക്കെ മനുഷ്യര്‍ക്കിടയിലെ ജാതിവ്യത്യാസത്തിന്‌ യുക്തിയും അര്‍ത്ഥവുമില്ല. സ്വന്തം 

സുഖത്തിലുള്ള അമിതമായ തല്‍പരതയും അന്യരുടെ ക്ഷേമത്തില്‍ താലപര്യമില്ലാതെയു 

മിരിക്കുന്ന അജ്ഞാനികളുടെ മനസ്സില്‍ നിന്നുപൊങ്ങുന്ന പുകയുന്ന ഈര്‍ഷ്യയാണ്‌ ജാതി. 

യഥാര്‍ത്ഥജ്ഞാനികളില്‍ സ്വാര്‍ത്ഥതയും അസൂയയും ഉണ്ടാകില്ല. സന്ധ്യാസമയത്തെ 

മേഘംപോലെ അഹങ്കാരം, വെറുപ്പ്‌ തുടങ്ങിയ ദോഷവികാരങ്ങളായി അത്‌ പരിണമിക്കുന്നു. 

അത്‌ സ്വന്തം കുടുംബത്തെ പിരിക്കുകയും ബന്ധുക്കളെ വിഭജിക്കുകയും വര്‍ഗ്ഗങ്ങളായി 

തിരിച്ചു ലോകത്തെ അത്‌ നശിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യും. നമ്മെ ആശ്രയിച്ചു നില്‍ക്കുന്നവരെയും 

ലോകത്തെയുമെല്ലാം ജാതിക്കുശുമ്പാകുന്ന കറുത്ത തീ നശിപ്പിച്ചു കളയും. ജാതി രക്ഷസ്സിനെ 

തോല്‍പിക്കുകയാണെങ്കില്‍ ഘോരമായ നരകത്തിന്റെ വാതില്‍ നമുക്ക്‌ തുറക്കേണ്ടി വരില്ല. 

പതിതരായി കല്‍പിക്കപ്പെടുന്നവര്‍ നമ്മുടെ സ്വന്തം സഹോദരന്മാര്‍ തന്നെയാണ്‌. അവരെ 

99- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി., മെയ്‌-2010, പുറം-221
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ര്രൂണാവസ്ഥയില്‍ത്തന്നെ കൊല്ലാതെ കൊന്ന്‌ ജന്മംതന്നെ വിഫലമാക്കുന്ന വലിയ 

കല്മഷകാരിണിയും ചാതുര്യത്തോടെ പല നിറങ്ങളെടുക്കുന്ന ഹിംസയുമാണ്‌ ജാതി. ഭൂതദയ 

വിചാരിച്ചും നടപ്പാക്കേണ്ട നീതിയെക്കുറിച്ച്‌ ആലോചിച്ചും കര്‍ശനമായ ആജ്ഞനല്‍കി 

ജന്തുബലിപോലെ നിഷിദ്ധമായ ജാതിവ്യവസ്ഥയെ ഇനി തിരിച്ചു വരാത്ത വിധത്തില്‍ 

നിഷ്‌ക്കാസനം ചെയ്യാന്‍ ബുദ്ധന്‍ പ്രസേനജിത്തിനോട ആവശ്യപ്പെട്ടു. 

നിലവിലുള്ള ധര്‍മ്മനീതികളുടെ അപര്യാപ്തത ചുണ്ടിക്കാട്ടി കാലോചിതമായി 

അവയെ പരിഷ്‌ക്കരിക്കാന്‍ ആഹ്വാനം ചെയ്യുന്ന ബുദ്ധഭഗവാന്‍ നവീനചിന്താഗതിയുടെ 

വക്താവാണ്‌. മനുഷ്യന്റെ പരിമിതികളെ അറിവില്ലായ്മകളെ പരിഹസിച്ച്‌ അന്ധരെ നയി 

ക്കുന്ന വ്യവസ്ഥിതി പറിച്ചെറിയാന്‍ ഭഗവാന്‍ ആഹ്വാനം ചെയ്യുന്നു. പരസ്പരസ്നേഹത്തിന്റെ 

അടിത്തറയില്‍ മനുഷ്യന്‍ പടുത്തുയര്‍ത്തുന്ന ഭൂസ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലെ ശാന്തിയാണ്‌ നമുക്കാവശ്യ 

മെന്നും അവിടെ ഉച്ചനീചത്വങ്ങള്‍ നിരര്‍ത്ഥകമാണെന്നും ബുദ്ധഭഗവാന്‍ ആഹ്വാനം ചെയ്യു 

ന്നു. മനുഷ്യര്‍ക്കില്ല താനില്ലതാ൯ന്‍ ജാതി എന്ന സമ്പൂര്‍ണ്ണ നിഷേധം സര്‍വ്വാശ്ശേഷിയായ 

വിശ്വസാഹോദര്യത്തിലേക്കും മനുഷ്യനന്മയിലേക്കുമാണ്‌ ഉയര്‍ത്തുന്നത്‌. 

ഉച്ചനീചത്വത്തിനു കാരണമായ ജാതിവ്യവസ്ഥയ്ക്കെതിരെ ആത്മശക്തിയോടെയും 

വിവേകത്തോടെയും പൊരുതാന്‍ സിംഹനാദ ത്തില്‍ കവി ആഹ്വാനം ചെയ്യുന്നു. മനുഷ്യന്‍ 

അവനെത്തന്നെ അശുദ്ധവസ്തുവായി കാണാനും നടക്കുന്നതുപോലും തീണ്ടലായി 

കാണാനും ച്രേരിപ്പിക്കുന്ന ജാതി മറ്റുള്ളവരില്‍ അലിവില്ലാത്ത ദുർജ്ജനങ്ങളുടെ 

കല്പനയാണ്‌. ഉള്ളിലെ കെടാവിളക്കിനോട്‌ എന്നും ജ്വലിക്കാനും സമര്‍ത്ഥരായ 

സിംഹയുവാക്കളോട ശ്ര്രുക്കളെ ജയിക്കാനും കവി ആവശ്യപ്പെട്ട പ്രസ്തുത കവിത 

ഉപസംഹരിക്കുന്നു. സംഘടനയിലൂടെ കരുത്താര്‍ജ്ജിച്ച്‌ സമൂഹത്തിന്റെ മുഖ്യധാരയിലേ 

ക്കു വരാന്‍ കീഴാളര്‍ക്ക്‌ ആത്മവിശ്വാസം പകരുന്നതാണ്‌ ഒരു പാട്ട്‌ . അറിവും സമ്പത്തും 

നേടി സത്യം, ധര്‍മ്മം എന്നീ കുലധര്‍മ്മങ്ങളെ പരിപാലിച്ച്‌ സാമൂഹികമായ 

അഭ്യുന്നതിക്കു വേണ്ടി കര്‍മ്മത്തെ യഥോചിതം വിനിയോഗിക്കുമ്പോള്‍ അത്‌ 

100- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌ -2010, പുറം-223 

101- നരനു നരനശുദ്ധവസ്തുപോലും ധരയിൽ നടപ്പതു തീണ്ടലാണുപോലും 

നരകമിവിടമാണു ഹന്ത കഷ്ടം! ഹര! ഹര! ഇങ്ങനെ വല്ല നാടുമുണ്ടോ? 

കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-289
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സ്വാത്ന്ത്രയത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുമെന്ന്‌ കവി അതില്‍ സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. ജാതീയമായ 

കെട്ടുപാടുകളെ ഉപരോധിക്കേണ്ടത്‌ മനുഷ്യനിലെ അടിസ്ഥാനന്മയെ ഉണര്‍ത്തിയെടു 

ക്കാനുതകുന്ന ജീവിതശൈലികൊണ്ടാണെന്നാണ്‌ ആശാന്റെ നിലപാട. 

വൈരാഗ്യം 

ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സമഗ്രവും അഗാധവുമായ വിചിന്തനത്തില്‍നിന്നും 

രൂപമെടുക്കുന്നതാണ്‌ വൈരാഗ്യമെന്ന ഭാവം. അത്‌ വിഷയപ്രപഞ്ചത്തിന്റെ ബോധപൂര്‍വ്വക 

മായ തിരസ്ക്കരണത്തല്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായി ആത്മസംസ്ക്കരണത്തിലൂടെ പരമമായ 

നിഃശ്രേയസ്സത്തിലേക്കുയരുന്നതിനുള്ള അരങ്ങൊരുക്കമാണ്‌. ദേഹം തുടങ്ങി നിത്ൃമല്ലാത്ത 

ഭോഗവസ്തുക്കളില്‍ ദര്‍ശനം, ശ്രവണം മുതലായവകൊണ്ട്‌ യാതൊരു ജുഗുപ്സ ഉണ്ടോ 

അതുതന്നെ വൈരാഗ്യ മെന്ന്‌ ശങ്കരാചാര്യര്‍ വിവേകചുഡാമണിയില്‍ പറയുന്നു. മനസ്സ്‌ 

വിഷയപ്രപഞ്ചത്തില്‍ കാമ്യഭാവംകൈക്കൊള്ളുന്നത്‌ അത്‌ സത്യമാണെന്നും യാതൊരു 

പരിവര്‍ത്തനത്തിനും വിധേയമാകാതെ നിലനില്‍ക്കുന്നതാണെന്നും ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ 

തൃപ്തിപ്പെടുത്താ നുള്ള കഴിവ്‌ അവയ്ക്കുണ്ടെന്നുമുള്ളതിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌. അവ 

പ്രതീതിതലത്തിലുള്ളതും അനിത്യവും ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ക്ക്‌ ആത്ൃന്തികത്യപ്തിയേകാതെ 

ദുഃഖമേകുന്നതാ ണെന്നും അറിഞ്ഞാല്‍ മാധരര്തമേ അവയില്‍ വൈരാഗ്യമുദിക്കു. 

വൈരാഗ്യത്തില്‍നിന്ന്‌ ജ്ഞാനം ലഭിക്കുന്നു. ജ്ഞാനമുണ്ടായാല്‍ മനസ്സ്‌ 

ബാഹ്യവിഷയങ്ങളില്‍ നിവര്‍ത്തിക്കുന്നു. മനസ്സ്‌ ബാഹ്യവിഷയങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ നിവര്‍ത്തിച്ചാല്‍ 

അതില്‍നിന്ന്‌ ആത്മാനന്ദവും അതിലൂടെ കേവലശാന്തിയും അനുഭവപ്പെടുന്നു. 

കാല്പനികവും ശോഭനവുമായ നിറപ്പകര്‍ച്ചയോടെയാണ്‌ മനസ്സ്‌ പ്രാതിഭാ 

സികലോകത്തെ കാണുന്നത്‌. അതില്‍നിന്ന്‌ വൃത്യസ്തമായി ഒന്നിനെ അതിന്റെ 

യഥാതഥ ഭാവത്തില്‍ വിലയിരുത്തുന്ന രീതിയാണ്‌ വൈരാഗ്യം. അത്യന്തം പ്രബലമാ 

യ കാമം അന്തുകരണത്തിലൂടെ ഇതരലിംഗങ്ങളിലോ ഇഷ്ടവിഷയങ്ങളിലോ 

102- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-319 

103- വേദാന്തപരിചയം (വിവേകചൂഡാമണിയുടെ വിശദീകരണം)-ഭാഗം-1- ഗുരു നിത്യ 

ചൈതന്യയതി, പൂര്‍ണ്ണ പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, കോഴിക്കോട, എഡി.-1, 1996, പുറം-52 

104- വേദാന്തപരിചയം (വിവേക്ചൂുഡാമണിയുടെ വിശദീകരണം)-ഭാഗം-2- ഗുരു നിത്യ 

ചൈതന്യയതി, പൂര്‍ണ്ണ പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, കോഴിക്കോട, എഡി-1, 2000, പുറം-440
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സുഖ്രപരതീക്ഷയോടെ പ്രാപ്യത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥരൂപഭാവങ്ങള്‍ ചിന്തിക്കാതെ വിവേകശുന്യമാ 

യി കടന്നുചെന്ന്‌ വൈകാരികതയെ പ്രാപിക്കുന്നു. പ്രസ്തുത സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ശോഭനങ്ങളായ 

കല്പനകള്‍ നീക്കി ഒന്നിനെ യഥാതഥമായി വിലയിരുത്താന്‍ (്രമിക്കുമ്പോള്‍ 

ആസസക്തിയെല്ലാമൊഴിഞ്ഞ്‌ സമചിത്തത കൈവരുന്നു. അത്‌ സംയോഗവിയോഗങ്ങളില്‍ 

ഹൃദ്യതയുണ്ടാക്കുന്ന ഘടങ്ങളുടെ നിജസ്ഥിതി അപഗ്രഥിച്ച്‌, കാല്പനികമായ ശോഭനത 

കളെ നീക്കി മൂല്യനിര്‍ണ്ണയനത്തിന്‌ വിധേയമാക്കുന്നു. ഇതിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ വൈയ 

ക്തികവും സാമൂഹികവുമായ ഇഷടാനിഷടങ്ങളുടെ പ്രസക്തിയും അര്‍ത്ഥവും സ്വയം 

അന്വേഷിച്ചറിയാനാകുന്നു. കലപനാതീതമായി ഒരു വിഷയത്തെ കാണുമ്പോള്‍ അതില്‍ 

നമ്മുടെ മനസ്സിന്റെ ആസക്തി സീമിതവും സോപാധികവുമാകുന്നു. ഈ ദൃഷ്ടിയില്‍ ഒരു 

വിഷയത്തിന്റെ തനത്‌ ഭാവത്തിലേക്ക്‌ മനസ്സിനെ തളച്ചുറപ്പിക്കല്‍ എന്ന അര്‍ത്ഥംകൂടി വൈരാ 

ഗൃത്തിന്‌ സിദ്ധമാകുന്നു. 

വ്യവഹാരദ്ൃഷടിയില്‍ ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലെ സകലപദാര്‍ത്ഥങ്ങളും ഈശ്വരന്റെ സൃഷ്ടി 

യാണ്‌. അസ്തിത്വത്തിന്റെ വിവിധതലങ്ങളെ അനാവൃതമാക്കുന്ന ഈശ്വരസൃഷ്ടികളോടുള്ള 

അനാദരവും നിരാകരണവും അതിന്റെ സ്രഷ്ടാവിനെയും ബാധിക്കും. അസ്തിത്വത്തിന്റെ 

അനന്തമായ ആവിഷ്ക്കാരവൈഭവത്തെ അഭിസംബോധന ചെയ്യാതെ പോകുന്നത്‌ വ്യക്തി 

സത്തയുടെ തമസ്ക്കരണത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കും. ഈ നിലയിലാണ്‌ ആശാന്‍ പ്രപഞ്ച്പ്രതിഭാ 

സങ്ങളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുകയും വിലയിരുത്തുകയും സര്‍ഗ്ലാത്മകമാക്കുകയും ചെയ്തത്‌. ഉണ്മ 

യുടെ സകല ഇടങ്ങളെയും പൂരിപ്പിച്ചുപോകുന്ന നിലയിലാണ്‌ വിരുദ്ധകോടികളെ സമമ്പ 

യിപ്പിക്കുന്നത്‌. അവിടെ നിരാസമല്ല സംസ്ക്കരണവും ഉദാത്തീകരണ്റ, )വുമാണ്‌ 

സംഭവിക്കുന്നത്‌. എല്ലാത്തിനെയും തനത്‌ മഹിമയില്‍ നിലനിര്‍ത്തുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 

അപ്പോള്‍ വൈരാഗ്യമെന്ന പദത്തിന്‌ പ്രപഞ്ചത്തോടുള്ള രാഗം (ആഭിമുഖ്യം) നശിച്ച അവസ്ഥ 

എന്നൊരര്‍ത്ഥത്തിന്‌ പകരം തന്റെ ആത്മസ്വരൂപത്തോടും ഈ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സവിശേഷ 

തത്ത്വമായ ഈശ്വരനോടുമുള്ള രാഗമെന്ന നിലയിലേക്കുയരുന്നു; അത്‌ ഒന്നിനും വിരുദ്ധമാ 

കാതെ എല്ലാത്തിലും എല്ലാമായി വിളങ്ങുന്ന സത്യത്തോടുള്ള ആഭിമുഖ്യമെന്ന 

നിലയിലെത്തുന്നതിലൂടെ സമ്യക്കായ വിശ്വവിക്ഷണം കൈവരിക്കാന്‍ സാധിക്കുന്നു. 

ആശാന്റെ ലോകവീക്ഷണം മേല്പറഞ്ഞ നിലപാടില്‍ അധിഷഠിതമായതുകൊണ്ടാണ്‌ 

അദ്ദേഹത്തിന്റെ കവിതകളില്‍ ജീവിതാസക്തിയും വിരക്തിയും ഒരുപോലെ ചൂുണ്ടിക്കാണി 

ക്കാന്‍ കഴിയുന്നത്‌. ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ നിയന്ത്രിച്ച്‌ തൃഷ്ണയെ സംസ്‌ക്കരിച്ച്‌ ഒടുവില്‍ അഭിലാ
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ഷങ്ങളെല്ലാം കെട്ട്ടങ്ങുന്ന നിര്‍വ്വാണമാണ്‌ അദ്ദേഹം ലക്ഷ്യമാക്കിയിരിക്കുന്നത്‌. ബുദ്ധദര്‍ശ 

നത്തെയും അദലദ്വൈതവേദാന്തത്തെയും കൂട്ടിയിണക്കി ശ്രീനാരായണഗുരു രൂപം നല്‍കിയ 

ദാര്‍ശനികചിന്തയോട അത്‌ കടപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. നമ്മുടെ അവബോധത്തെ ആസക്കതിക്കും 

വിരക്തിക്കും ഉപരിയെത്തിക്കുന്നതിലാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കവിതകള്‍ ബദ്ധശ്രദ്ധമായിരിക്കു 

ന്നത്‌. വെണ്മങണിക്കവികള്‍ അവതരിപ്പിച്ച മാംസളമായ ദേഹവര്‍ണ്ണനയ്ക്ക്‌ ബദലായാണ്‌ 

ആശാന്‍ തന്റെ സൌന്ദര്യദര്‍ശനം അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. തത്ത്വസാക്ഷാല്‍ക്കാരം നേടിയ 

മഹാത്മാവിന്റെ തലത്തിലും അതിലേക്ക്‌ നയിക്കപ്പെടാന്‍ സാധകനുവേണ്ട ഗുണഘടകമെന്ന 

നിലയിലും വൈരാഗ്യം പ്രസക്തമാണ്‌. വിഷയപ്രപഞ്ചത്തെ സദ്വസ്തുവില്‍നിന്നും 

അനന്യഭാവത്തില്‍ സാക്ഷാല്‍ക്കരിച്ച വിജ്ഞാനിയുടെ വ്യവഹാരക്രമം അതിന്റെ അന്ത3ദസ 

ത്തയില്‍ ജ്ഞാനവൈരാഗ്യനിഷഠയുള്ളതായിരിക്കും. എന്നാല്‍ പ്രസ്തുത ദിശയിലേക്ക്‌ 

സഞ്ചരിക്കുന്ന സാധകന്‍ തന്റെ ചിത്തവ്ൃത്തികളെ സമ്യക്കായി നിഷപക്ഷബുദ്ധിയോടെ 

നിരൂപണം ചെയ്ത്‌ പ്രസ്തുതതലത്തിലേക്കുയരേണ്ടതാണ്‌. 

ആശാന്റെ സ്തോത്രകൃതികളില്‍ അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്ന ശിവന്‍, സുബ്രഹ്മണ്യന്‍, 

ദേവി തുടങ്ങിയ കര്‍ത്തൃസ്ഥാനങ്ങള്‍ ശൈവാഗമങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌. അത്‌ 

ലൌകികമായ ശൃംഗാരത്തിനും രതിക്കും അതീതമായ തലങ്ങളില്‍ പ്രതിഷഠിതമാണ്‌. ഈ 

ഭൂലോകത്തില്‍ സ്ര്രീകളോട പുണര്‍ന്ന്‌ എന്തു നേടാന്‍? സ്ര്രീസംഗമത്താല്‍ അടയുന്ന 

സുഖം ക്ഷണികമല്ലേ? സംഗമം കഴിഞ്ഞുള്ള അവസ്ഥ അറിയുകയില്ലേ? ജ്ഞാനികള്‍ 

മൊഴിഞ്ഞ തത്ത്വശാസ്ര്രസിദ്ധാന്തങ്ങളും ഇവ തന്നെയല്ലേ? പുറമേ സ്ര്രീസംഗമം 

കരിമ്പിന്‍ചാറുപോല്‍ മധുരമായിരുന്നാലും ജീവിതമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ അത്‌ വേപ്പിന്‍ രസംപോല്‍ 

കശപ്പാര്‍ന്നതല്ലേ? എന്നാണ്‌ ശൈവാഗമങ്ങളുടെ വീക്ഷണം. ഇതേ ആശയംതന്നെയാണ്‌ 

ഭക്തവിലാപ ത്തില്‍ കാമദേവന്‍ അസ്ത്രവൈദഗ്ദ്ധൃത്തോടെ എന്നെ പ്രഹരിച്ചാലും ഞാന്‍ 

ജീവിക്കുന്നകാലത്തോളം സുന്ദരികളുമായി അടുക്കുന്നതിന്‌ ഇടവരാതാക്കാന്‍ നിന്റെ 

കൃപാകടാക്ഷം ഉണ്ടാകണേ എന്ന കവിയുടെ പ്രാര്‍ത്ഥനയിലും ഉള്ളത്‌. ശാങ്കരശതക 

105- വൈയകത്‌ തേമട വാരൊടും കൂടി എന്‍? / മെയ്യകത്തോരും വൈത്ത വിതി അതു 

കൈയകത്തേ കരുമ്പാലൈയിന്‍ ചാറു കൊള്‍ / മെയ്‌ അകത്തേ പെരും വേമ്പതു ആമേ. 

തിരുമൂല നായനാര്‍- തിരുമ്രത്രം- വിവ: കെ.ജി. ച്ര്ദ്രശേഖരന്‍ നായര്‍, ഡി.സി.ബുക്ക്സ്‌, എഡി-1, 

2007, പുറം-88 (മ്രന്തം-207) 

106- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-75, (ശ്ലോകം-4)
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ത്തില്‍ മനസ്സ്‌ കാമാധീനമായി ദുഃഖത്തില്‍ മയങ്ങിയിരിക്കുകയാണെന്ന്‌ കവി ഏറ്റു 

പറയുന്നുമുണ്ട്‌. 

ഭക്തന്റെ വിലാപങ്ങളും സാധകരെ സംസാരച്ചുഴിയിലിട്ടുരുട്ടുന്ന സ്ര്രീകളുടെ 

ഗര്‍ഹണവും ഈശ്വരമഹിമയുടെ ഉപാഖ്യാനവും ആശാന്റെ സ്തോത്രകൃതികളിലുണ്ട്‌. 

മുടിയും മുലയും കെട്ടിവെച്ച്‌ പൊട്ടിട്ട മനോഹരമായ വസ്ത്രമണിഞ്ഞ പെണ്‍കൊടി പെട്ടന്ന്‌ 

ചിതയ്ക്ക്‌ ഇരയാകുമ്പോള്‍ പട്ടിക്കുപോലും അവളില്‍ ആശ തോന്നുകയില്ലെന്നും മാന്‍ 

കണ്ണേറിട്ട ഹൃദയത്തെ ഇളക്കി വിഷയാസക്തിയില്‍ കഷ്ടപ്പെടുത്തുന്ന സ്ത്രീയെ നോക്കി 

കാലം കഴിക്കാതിരിക്കാന്‍ ഇടയാക്കണമെന്നും പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. ഇതേ ആശയംതന്നെ 

യാണ്‌ ശാങ്കരശതകത്തില്‍ സ്ര്രീകളുടെ ചുരുണ്ട മുടിയും കുടംപോലുള്ള മുലകളും 

സാമര്‍ത്ഥ്യമുള്ള വാക്കുകളും ലിലയാല്‍ ഉഇളകുന്ന ശരീരവും അരക്കെട്ടും കളിക്കുന്ന 

മാനിനെപ്പോലുള്ള നോട്ടങ്ങളും ചുടുന്ന സന്താപസമുദ്രത്തില്‍ എന്നെയിട്ടു 

വട്ടംതിരിക്കാതിരിക്കണേ എന്ന പ്രാര്‍ത്ഥനയിലുമുള്ളത്‌. ഇത്‌ സ്ത്രീകളുടെ നിറഞ്ഞ 

സ്തനങ്ങളെയും നാഭീദേശത്തെയും കണ്ടിട്ട മോഹാവേശത്തെ പ്രാപിക്കരുത്‌. ഇത്‌ മാംസം, 

കൊഴുപ്പ്‌ എന്നിവയുടെ വികാരമാണ്‌ എന്ന (ശ്രിശങ്കരാചാര്യ രുടെയും 

കടാക്ഷവി ക്ഷേപംകൊണ്ട്‌ ആകര്‍ഷിച്ച്‌ ലൈംഗികസുഖചിന്തയില്‍ തള്ളിവിട്ട്‌ 

ജീവിതത്തെയാകെ കീഴ്മറിക്കാന്‍ തയ്യാറായി പണക്കിഴിപോലുള്ള മുലയുമേന്തി എത്തുന്ന 

സ്ര്രീജനങ്ങളുടെ കാമവിലാസങ്ങളിലകപ്പെടുത്തി അല്ലയോ ഭഗവന്‍, വല്ലാതെ 

ദുഃഖിപ്പിക്കരുത് എന്ന ശ്രീനാരായണഗുരുവിന്റെയും ആശയങ്ങളുമായി ബന്ധമുണ്ട്‌. 

107- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.!, മെയ്‌-2010, പുറം-152, (ശ്ലോകം-47) 

108- അതേ പുസ്തകം- പുറം-136, (ശ്ലോകം-2) 

109- അതേ പുസ്തകം- പുറം-136, (ശ്ലോകം-3) 

110- അതേ പുസ്തകം- പുറം-161, (ശ്ലോകം-86) 

111- നാരീസ്തനഭര നാഭീദേശം ദൃഷ്ട്വാ മാ ഗാ മോഹാവേശം 

ഏതന്മാംസ വസാദി വികാരം മനസി വിചിന്തയ വാരം വാരം 

ശ്രീ ശങ്കരാചാര്യര്‍- ഭജഗോവിന്ദം (മോഹമുദ്ഗരം)- വിശദീകരണം- സി. നാരായണന്‍ നമ്പ്യാര്‍- 

നിത്യബുക്ക്‌സ്‌, എഡി-1, 1998, പുറം-18, (ശ്ലോകം-3) 

112-മിഴിമുനകൊണ്ടു മയക്കി നാഭിയാകും കുഴിയിലുരുട്ടി മറപ്പതിന്നൊരുങ്ങി 

കിഴിയുമെടുത്തു വരുന്ന മങ്കമാര്‍ തന്‍ വഴികളിലിട്ടു വലയ്ക്കൊലാ മഹേശാ 

ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്നു- പ്രൊഫ.ജി. ബാല 

കൃഷണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1. 2003 പുറം-257

.

107

108

109

110 “

”111 

“

”112

323



കളകണ്ഠഗീത ത്തില്‍ ഇമ്പം തരുന്ന ഈ യാവനവും സമ്പത്തും അനിത്യമാ 

ണെന്നും രംഭോരുവും രതിസമാനയും കോമളമേനിയും കമനീയത തുളുമ്പുന്ന യവന 

മദം പുണ്ടവളും പൂങ്കുഴലിയും ആയിരുന്ന ഇവള്‍ ജരാനര ബാധിച്ചവളായി തെണ്ടിയായി 

നടക്കുന്നതു കണ്ടാലുമെന്ന്‌ കവി ലാകികതയെ നിന്ദിക്കുന്നു. കാലത്തിന്റെ കര്‍ശനമായ 

ഗതിവിഗതികള്‍ക്കിടയില്‍ മനുഷ്യര്‍ സ്ഥലകാല സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ കലപിച്ചുകൊടു 

ക്കുന്ന കമനീയതകളെല്ലാം പൊലിഞ്ഞു പോകും. എല്ലാ വസ്തുക്കളും അഴിഞ്ഞഴിഞ്ഞ്‌ 

ഇല്ലാതാകുമ്പോള്‍ തിരയടങ്ങിയ കടല്‍പോലെ എല്ലാം ശാന്തമാകും. ഈ തത്ത്വമറിഞ്ഞു 

പാടിയാല്‍ പാട്ടിന്‌ മാധുര്യം കൂടുകയും ദുഃഖം ഇല്ലാതാക്കി അപൂര്‍വ്വരസത്തോടെ അത്‌ 

സഹ്ൃദയരെ ആകര്‍ഷിക്കുകയും ചെയ്യുമെന്ന്‌ ഉപദേശിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ കവി കവിത അവ 

സാനിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

വൈരാഗ്യപഞ്ചക ത്തില്‍ കവി അനുഭവിക്കുന്ന അന്തഃസംഘര്‍ഷം വ്യക്തമാക്കി 

യിരിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. തീരത്തു വളരുന്ന കൊഴുത്ത വൃക്ഷത്തിന്റെ വേരില്‍ മുട്ടി 

യൊഴുകുന്ന നദിപോലെ കാലമാകുന്ന ക്രൂരര്രവാഹം എന്റെ അടി തുരന്നുകൊണ്ടിരിക്കു 

ന്നു. കെട്ടിവെച്ച മുലയും മുടിയുമുള്ള പട്ടുടയാട ചാര്‍ത്തി പൊട്ടുംതൊട്ടു വരുന്ന തരുണീ 

മണി പെട്ടന്നു ചിതയ്ക്കിരയായി തീരുന്നു. കഷ്ടം ഒരു പട്ടിക്കുപോലും അവളോട്‌ താലപ 

ര്യമില്ല. ഇളംപേടമാനിന്റെ സുന്ദരമായ കടക്കണ്‍നോട്ടങ്ങളാല്‍ ഹൃദയം വശീകരിച്ചു വിഷ 

യാസക്തിയില്‍ വട്ടം ചുഴറ്റുന്നവളെ നോക്കാന്‍ നീയെനിക്കിടയാക്കരുതേ. അല്ലയോ ഭഗവാ 

നേ, സര്‍വ്വസമ്പത്തും ഉപേക്ഷിച്ചുവനും സര്‍വ്വൈശ്വര്യങ്ങള്‍ക്കുടയവനും വ്ൈശ്രവ 

ണന്‍പോലും നമിക്കുന്നവനുമായ അങ്ങയെ വിട്ട ശ്രവ്യാശകൊണ്ട്‌ മറ്റൊരാളുടെ അടുത്തു 

പോകാന്‍ ഇടയാക്കരുതേ. ഇന്ദ്രന്റെ സ്വര്‍ഗ്ഗാദിലോകംപോലും സ്ഥിരമല്ലെന്നിരിക്കെ അങ്ങ 

യുടെ പദാംബുജം ആശ്രയിക്കാതെ എനിക്കെങ്ങനെ ആശ്വാസം ലഭിക്കും? 

കാമിനീ ഗര്‍ഹണ ത്തിലെ ഏഴ്‌ ശ്ലോകങ്ങളില്‍ കവി പറയുന്ന ആശയമിതാണ്‌. മണ്ണ്‌, 

വെള്ളം, വായു തുടങ്ങിയ പഞ്ചഭുതങ്ങളില്‍നിന്നുടലെടുക്കുന്ന ഈ ശരീരത്തിനെന്താണ്‌ 

ഇത്ര മേന്മ? കടക്കണ്ണേറുകൊണ്ടു പുരുഷന്മാരെ പാപക്കടലില്‍ മുക്കുന്ന പെണ്ണുങ്ങളും ഒരി 

113- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-704, (ശ്ലോകം-126,127) 

114- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം -135-136, (ശ്ലോകം-1-5)
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ക്കല്‍ പുഴുവിന്നിരയായി നശിച്ചു പോകും? ഒന്നാലോചിച്ചാല്‍ സ്ത്രീവിഷയത്തിലുള്ള താല്പ 

രൃത്തിന്‌ ഒരര്‍ത്ഥവുമില്ല. അതുകൊണ്ടു മനസ്സേ, സ്രതരീവിഷയമായ പാപത്തിലൂടെ പോകരു 

തേ. ഘോരരുൂപത്തോടും അട്ടഹാസത്തോടും കൂടി മരണം വന്ന്‌ പോരടിക്കുമ്പോൾ അതിനെ 

തടയാന്‍ സുന്ദരിമാരുടെ ലീലാവിലാസങ്ങള്‍ക്ക്‌ കഴിയില്ല. ശിവപ്രസാദമേ പ്രസ്തുത സമ 

യത്ത്‌ പ്രയോജനപ്പെടു. കാലന്റെയും കാമന്റെയും ശ്രതുവായ ശിവനെക്കുറിച്ചുള്ള ചിന്ത 

പോലും വെടിഞ്ഞ്‌ നീയിങ്ങനെ ആഹ്ലാദിക്കുന്നതെന്തിനാണ്‌? ഈ കാലമാകുന്ന കാലന്‍ 

മുസലായുധവുമായി എത്തിയാല്‍ നിന്റെ മോഹനശരീരം തകര്‍ന്നതു തന്നെ. ഈ കവി 

തയുടെ ആദ്യഭാഗം പൊതുവായ ലോകനിരീക്ഷണത്തിന്നനുസൃതമായി സ്ത്രീശരീരത്തിന്റെ 

കമനീയതയെക്കുറിച്ചുള്ള വര്‍ണ്ണനയാണ്‌. അപരാര്‍ദ്ധം കല്പനകളെയും ചമത്ക്കാരങ്ങളെ 

യെല്ലാം നീക്കിക്കൊണ്ടുള്ള വസ്തുനിഷഠമായ നിരൂപണവുമാണ്‌. എത്ര സുന്ദരമാണെങ്കിലും 

ഇതെല്ലാം കൈവെടിയേണ്ടതാണെന്നുള്ള ഉത്തമബോദ്ധ്യമാണ്‌ വൈരാഗ്യത്തിനു നിദാനം. 

ത്രിഗുണങ്ങളുടെ കോയ്മയ്ക്ക്‌ വേണ്ടിയുള്ള മാത്സര്ൃത്തിന്റെ രംഗഭൂമിയാണ്‌ മനു 

ഷ്യമനസ്സ്‌. അത്‌ ജ്ഞാന്നേന്ദ്രിയങ്ങള്‍ക്കും കര്‍മ്മേന്ദ്രിയങ്ങള്‍ക്കും അതീതമാകുമ്പോഴാണ്‌ 

ഒരാള്‍ക്ക്‌ സ്ഥിതപ്രജ്ഞത്വം കൈവരുന്നത്‌. പ്രപഞ്ചവിഷയങ്ങളെ ആസ്വദിക്കുന്നതില്‍നിന്ന്‌ 

ഒഴിഞ്ഞു മാറലല്ല വൈരാഗ്യമെന്ന്‌ വീണപൂവില്‍ സ്പഷ്ടമാണ്‌. വൈരാഗ്യമേറിയ വൈദി 

കനും വൈരിക്കു മുന്നില്‍ ഉഴറിയ ഭീരുവും ഒരുപോലെ വീണപൂവിന്റെ സൌന്ദര്യം ആസ്വദി 

ക്കുമെന്ന്‌ കവി പറയുന്നത്‌ അതുകൊണ്ടാണ്‌. സന്ദര്യമെന്നൊരൊറ്റ ര്രാപഞ്ചികപ്രതി 

ഭാസത്തിന്‌ മുന്നില്‍ വിപരീതങ്ങള്‍ സമമ്പയിപ്പിക്കപ്പെടുമെന്നത്‌ അത്‌ പരംപൊരുളില്‍നിന്ന്‌ 

വിഭിന്നമല്ലാത്തതുകൊണ്ടാണ്‌. നിത്യാനിത്യങ്ങളെ വിവേചിച്ചറിയുന്ന നിര്‍വ്വേദഭാവത്തിന്റെ 

ആവിഷ്‌ക്കാരവും ആവേദനഭാവവും വീണപുവിലുള്ളതിനാലാണ്‌ അതിന്‌ ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ക്ക 

തീതമായൊരു തലം ലഭിച്ചത്‌. ആത്മപ്രകാശനത്തെയും തൃഷ്ണയെയും സ്വതന്ത്രമായ 

അന്തഃുകരണവ്യാപാരമായി കാണുന്ന രീതിയെ ഇത്‌ സുസാദ്ധ്യമാക്കി. നിത്യാനിത്യങ്ങളെ 

വിവേചിച്ചറിയുന്നതിനാലുണ്ടാകുന്ന വിഷയവൈരാഗ്യമാണ്‌ നിര്‍വ്വേദം. അവസ്ഥാജാലങ്ങ 

ളുടെ ചപലതയെയും ഭാമികമായ ഐശ്വര്യത്തിന്റെ അസ്ഥിരതയെയും ഐഹികജിീവിത 

ത്തിന്റെ പരിണാമവിരസതയെയും കുറിച്ച അടിയുറച്ച ബോധമുണ്ടാകുമ്പോഴേ ഈ വികാരം 

115- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം- 198-200 (ശ്ലോകം-1-7) 

116- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 241 (ശ്ലോകം-7)
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ഉദിക്കുകയുള്ളൂു. പ്രകൃതിയുടെ പരിണാമാത്മികത, പ്രപഞ്ചവസ്തുക്കള്‍ക്കുണ്ടാകുന്ന ഈ 

ദയനീയമായ ദശാപരിണാമം ആരുടെ ബോധമണണ്‍ഡലത്തിന്റെ ചൈതന്യക്രേന്ദത്തെ ഉച്ചലി 

പിക്കുമോ ആ വ്യക്തിയില്‍ മാത്രമേ ഈ വികാരം ഉദയം കൊള്ളുകയുള്ളൂ. 

ഗ്രാമവൃക്ഷത്തിലെ കുയിലില്‍ പഴങ്ങള്‍ നിറഞ്ഞ ശ്രേഷ്ഠമായ ഈ മാവ്‌ മുനി 

ഉപേക്ഷിച്ചതുകൊണ്ട്‌ അങ്ങേക്ക്‌ ഇവിടെനിന്ന്‌ പോകാമെന്നും മഹാത്മാക്കള്‍ക്ക്‌ ഒന്നിലും 

ഒരു സക്തിയുമുണ്ടാകില്ലെന്നും കവി പറയുന്നു. പ്രപഞ്ചവിഷയങ്ങളെല്ലാം പരിമിതവും 

അപൂര്‍ണ്ണവുമാണെന്ന്‌ അസ്ഥിരങ്ങളും പരസ്പരാശ്രിതങ്ങളുമാണെന്ന്‌ ചരാചരങ്ങളുടെ 

ഗതിവിഗതികള്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്ന മഹാത്മാക്കള്‍ക്കറിയാം. പരിവര്‍ത്തനവിധേയമാകുന്ന 

ഒന്നില്‍ നിന്ന്‌ ലഭിക്കുന്ന സുഖം ഭംഗുരവും ശ്രസ്വമായിരിക്കും. സ്വയം പരിണാമത്തിന്‌ 

വിധേയമാകാത്ത ഒന്നിനേ മുറിവില്ലാത്ത ക്ഷേമവും സാഖ്യവും സ്വാസ്ഥ്യവും നല്‍കാനാകൂ. 

ദിവ്യാത്മാക്കളാകട്ടെ നിരാസ്പദമായ ഈ സവിശേഷാനുഭൂതിയില്‍ നിര്‍ല്ലീനരായതി നാല്‍ 

അനാസക്തരാണ്‌. ജീവിതത്തിന്റെ വസന്തത്തില്‍ നിന്ന മാതംഗി ആനന്ദനെ പ്രാപിക്കാനുള്ള 

ത്വരയിലൂടെ ബുദ്ധഭിക്ഷുണീ മന്ദിരത്തിലേക്ക്‌ ആനയിക്കപ്പെടുകയാണ്‌. അതോടെ അവ 

ളുടെ അനുരാഗത്തിന്റെ നിറം മാറുന്നു. അവിടെ വൈരാഗ്യത്തിന്‌ സമ്പൂര്‍ണ്ണ 

ദുഃഖനിവ്ൃത്തിയായ നിര്‍വ്വാണത്തിലേക്കുള്ള മാര്‍ഗ്ഗമെന്നൊരര്‍ത്ഥതലം കൂടി കൈവരുന്നു. 

മുക്തി- പരമമായ ജീവിതലക്ഷ്യം 

സ്ഥലകാലവസ്തുബദ്ധമായ സോപാധികബോധം സഹജമായ നിരുപാധികസത്ത 

യുമായി താദാത്മ്യപ്പെടുന്നതാണ്‌ മുക്തി. അത്‌ അസ്തിത്വത്തെ സമ്പത്തില്‍ നിന്ന്‌ 

അഭിന്നമായി അനുഭവപ്പെടുത്തുന്നു. അത്‌ ദേഹാന്തരങ്ങളിലോ ലോകാന്തരങ്ങളിലോ 

നടക്കുന്നതല്ല, മറിച്ച്‌ ഇന്ന്‌ ഇപ്പോള്‍ ഇവിടെയാണ്‌ അതിന്റെ സാക്ഷാല്‍ക്കാരതലം. പരവും 

അവരവുമായ നിലയില്‍ ആ ആത്മാവിനെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കുമ്പോള്‍ ഹൃദയത്തിന്റെ 

അവിദ്യാവാസനകളാകുന്ന കെട്ടുകളെല്ലാം പൊട്ടിപ്പോകുന്നു, എല്ലാ സംശയങ്ങളും തീരുന്നു, 

117- ഡാനിയല്‍ കെ.എം. വീണപൂവ്‌ കണ്മുന്നില്‍- പി.കെ.ര്രദേഴ്‌സ്‌, കോഴിക്കോട, 1960, എഡി-1, 

പുറം-15,16 

118- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-665, (ശ്ലോകം-44) 

119- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി., മെയ്‌-2010, പുറം-213
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എല്ലാ കര്‍മ്മങ്ങളും ക്ഷയിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു വെന്ന്‌ മുക്തിയെക്കുറിച്ച്‌ മുണ്ഡ 

കോപനിഷത്ത്‌ അരുളുന്നു. ഈ മുക്തിയിലേക്ക്‌ ഉയരുന്നതിനുള്ള അധികാരമാണ്‌ എല്ലാ 

പരിമിതികളില്‍ നിന്നും വിമോചനം നേടണമെന്ന തീര്രമായ ഇച്ചാശക്തി. സാധനാ 

ചതുഷടയ സമ്പത്തില്‍ നിര്‍ദ്ദേശിച്ച മുമുക്ഷുത്വം. അഹങ്കാരം മുതല്‍ ദേഹംവരെയുള്ള 

അജ്ഞാനംകൊണ്ട്‌ കലപിതമായ ബന്ധനങ്ങളെ സ്വന്തം രൂപത്തിന്റെ ജഞാനംകൊണ്ട്‌ 

അഴിക്കുവാനുള്ള ആഗ്രഹമാണ്‌ മുമുക്ഷുത്വ മെന്നും സാധനാനുഷ്ഠാനങ്ങളിലൂടെ 

വിവേകവൈരാഗ്യങ്ങള്‍ ആര്‍ജ്ജിച്ച്‌ ആത്മശുദ്ധിനേടിയ ജീവന്മുക്തന്‌ ഖേദമോ മോദമോ 

ഇല്പ. വിഷയങ്ങളില്‍ സക്തിയോ വിരക്തിയോ ഇല്ല. അയാള്‍ സദാ തന്നില്‍ത്തന്നെ 

ര്രിഡിക്കുകയും ആനന്ദിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. നിരന്തരമായ ആത്മാനുഭൂതിയില്‍ 

തൃപ്തനാണയാള്‍ എന്നും വിവേകചുഡാമണിയില്‍ പറയുന്നുണ്ട്‌. 

ജീവിതത്തിന്റെ ആത്യന്തികലക്ഷ്യതലമാണ്‌ എല്ലാ ഉപാധികളില്‍നിന്നും എന്നന്നേ 

ക്കുമുള്ള വിമുക്തിയെന്ന അദ്വൈതനിലപാടാണ്‌ സ്വന്തം കൃതികളില്‍ ആശാന്‍ കൈക്കൊ 

ണ്ടിരിക്കുന്നത്‌. നിജാനന്ദവിലാസ ത്തില്‍ ചിദാകാശത്തില്‍ ആത്മാനുഭൂതി പ്രകാശം 

ഉണ്ടാകുമ്പോള്‍ തത്ത്വമസ്യാദി വാക്യങ്ങളെപ്പോലും അപ്രസക്തമാക്കി ആത്മബോധത്തില്‍ 

ജ്ഞാതാവ, ജേഞയം, ജ്ഞാനം എന്നീ അവസ്ഥകളറ്റു നില്‍ക്കുന്ന ഏകമാത്രമായിട്ടുള്ള 

അവസ്ഥയെ കൈതൊഴുന്നുവെന്നും , ജ്ഞാനദ്ൃഷടി പതിപ്പിച്ച ദേഹപ്രകൃതിയെ നിശ്ശേഷം 

നശിപ്പിച്ച്‌ അജ്ഞാനം ഇല്ലാതാക്കി അളവറ്റു ശോഭിക്കുന്ന ഏറ്റവും ശ്രേഷഠമായി 

മൌനരൂപമായ തേജസ്സില്‍ സ്വയമര്‍പ്പിച്ച ആ മഹസ്സായ ദൈവത്തെ കൈവണങ്ങുന്നു 

വെന്നും കവി പറയുന്നു. സമുന്നതമായ മുക്ത്യവസ്ഥയെ വാഗ്രുപത്തിലേക്ക്‌ വിവര്‍ത്തനം 

120- ഭിദ്യന്തേ ഹൃദയ്രഗന്ഥി (ച്ചിദ്യന്തേ സര്‍വ്വസംശയാഃ 

ക്ഷീയന്തേ ചാ സ്യ കര്‍മ്മാണി / തസ്മിന്‍ ദൃഷടേ പരാവരേ 

മുണ്ഡകോപനിഷത്ത്‌- വ്യാഖ്യാനം-മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ശ്രീരാമകൃഷ്ണ മഠം, തൃശ്ശൂര്‍ എഡി-4 

1987, പുറം-63, (2-2-9) 

121- വേദാന്തപരിചയം (വിവേക്ചൂഡാമണിയുടെ വിശദീകരണം)-ഭാഗം-1- ഗുരു നിത്യ 

ചൈതന്യയതി, പൂര്‍ണ്ണ പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, കോഴിക്കോട, എഡി-1, 1997 പുറം-69 

122- വേദാന്തപരിചയം (വിവേകചുഡാമണിയുടെ വിശദീകരണം)-ഭാഗം-2- ഗുരു നിത്യ 

ചൈതന്യയതി, പൂര്‍ണ്ണ പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, കോഴിക്കോട, എഡി-1, 2000, പുറം-246 

123- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-61, (ശ്ലോകം-8) 

124- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 62 (ശ്ലോകം-9)
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ചെയ്യാനാണ്‌ കവിയുടെ ഇവിടത്തെ പരിശ്രമം. തത്ത്വമസ്യാദി മഹാവാക്യങ്ങള്‍ 

വിചാരത്തിന്റെയും ധ്യാനത്തിന്റെയും തലത്തിലാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. അവ തന്നില്‍നിന്ന്‌ 

അനന്ൃതയെ പ്രതിപാദിക്കുന്ന ശാസ്ര്രവ്യവസ്ഥയാണ്‌. എന്നാല്‍ ആത്മജ്ഞാനം 

നിരുപാധികമായ സ്വരുപാവസ്ഥിതിയില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌. പ്രസ്തുതതലത്തെ നിര്‍ദ്ധാരണം 

ചെയ്യുമ്പോളാണ്‌ തത്ത്വമസ്യാദിവാക്യങ്ങള്‍ അപ്രസക്തമെന്ന്‌ അരുളുന്നത്‌. ചിന്തയും 

വാക്കുകളും വിരമിക്കുന്നിടത്താണ്‌ മഹിതമായ ദൈവികാനുഭൂതിയുണ്ടാകുന്നത്‌. 

അഖണ്ഡമായ ബോധം ഘനീഭവിച്ചു നില്‍ക്കുന്ന അനുഭവത്തെ മൌനം മുറ്റി നില്‍ക്കുന്ന 

അമൃതസമുദ്രമെന്നാണ്‌ നാരായണഗുരു ആത്മോപദേശ ശതകത്തില്‍ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

സുബ്രഹ്മണൃശതക ത്തില്‍ സംസാരപാശത്തെ മുറിക്കുന്നവന്‍ , എന്റെ ലക്ഷ്യമാ 

യ അറിയേണ്ട വസ്തുവായി ജഞാന-ജേഞയ ഭേദമൊഴിഞ്ഞ്‌ മനാവസ്ഥയില്‍ ആനന്ദം 

പൊഴിയുന്ന അനുഭൂതിയായുള്ളവന്‍ ദുരന്തപൂര്‍ണ്ണമായ സംസാരസമുദ്രത്തില്‍ നിന്ന്‌ 

കൈപിടിച്ചു കയറ്റുന്നവന്‍ എന്നെല്ലാം സുബ്രഹ്മണ്യനെ കവി വിശേഷിപ്പിക്കുന്നു ണ്ട്‌. 

പരിമിതമായ ലോകവ്യവഹാരത്തെ മറികടക്കാന്‍ ബാദ്ധ്ൃതയുണ്ടെന്ന അവബോധം 

മനുഷ്യജീവനില്‍ അന്തര്‍ല്ലീനമാണ്‌. അതിനാണ്‌ സംസാരത്തിന്‌ അതീതനായി നില്‍ക്കുന്ന 

സുധ്രഹ്മണ്യനെ സമാശ്രയിക്കുന്നത്‌. 

ഭക്തവിലാപ ത്തില്‍ ബന്ധവും മുക്തിയും ഉണ്ടെന്ന്‌ കരുതി അജ്ഞാനത്തിലാണ്ടു 

കിടക്കുന്ന എനിക്ക്‌ ബന്ധമുക്തികള്‍ക്കെല്ലാം അതീതനായ അങ്ങയെ എങ്ങനെ അറിയാന്‍ 

കഴിയും? അറിവില്ലായ്മയ്ക്ക്‌ തുടക്കമില്ലാത്തതിനാല്‍ അത്‌ ആത്യന്തികമായി 

ഇല്ലാത്തതാണ്‌. പിന്നെ ഞാനെങ്ങനെയാണ്‌ ഇതില്‍ ആണ്ടു കിടക്കുന്നത്‌ ? 

125- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്നു)- പ്രൊഫ.ജി. 

ബാലകൃഷണന്‍ നായര്‍-കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, തിരുവനന്തപുരം-2003 പുറം-617,618 

(ശ്ലോകം-97) 

126-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-101, (ശ്ലോകം-25) 

127-അതേ പുസ്തകം- പുറം- 112(ശ്ലോകം-75) 

128- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 114 (ശ്ലോകം-83) 

129-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-86, (ശ്ലോകം-43) 

130- അതേ പുസ്തകം- പുറം-87 (ശ്ലോകം-44)
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സുഖദുഃഖങ്ങളില്‍ സമചിത്തനായിരിക്കുന്ന എനിക്ക്‌ നിര്‍ഗ്ഗൂണമായ ചിദാകാശത്തില്‍ 

നൃത്തമാടുന്നതായ അവസ്ഥ എന്ന്‌ കൈവരും? എന്നെല്ലാം കവി ചോദിക്കുന്നു. ഇവിടെ 

ഈശ്വരനെ ബന്ധനത്തിനും വിമുക്തിക്കും അതീതനെന്ന്‌ വാഴ്ത്തുന്നു. 

അവിദ്യോപാധികനായ ജീവന്റെ തലത്തില്‍ ബന്ധമുക്തികള്‍ പ്രസക്തമാണ്‌. ഒരിക്കല്‍ 

ബന്ധനത്തില്‍ കിടന്ന ജീവന്‍ അതിന്റെ നിരുപാധികസ്വത്വത്തെ തിരിച്ചറിയുമ്പോള്‍ വിമുക്തി 

നേടുന്നു. എന്നാല്‍ ഈശ്വരന്‍ വിമുക്തനാണെന്നു മാത്രമല്ല ഒരു കാലത്തും ബന്ധനത്തില്‍ 

അകപ്പെടാത്തവനുമാണ്‌. ഇവിടെ ഈശ്വരതത്ത്വത്തെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്ന 

സുബ്രഹ്മണ്യനോട കവി ജിജ്ഞാസയോടെ താന്‍ ബന്ധനത്തില്‍ അകപ്പെട്ടതുപോലെ 

തോന്നുന്നതിനുള്ള കാരണം അന്വേഷിക്കുന്നു. സ്ഥലകാലാധീനമായ ബന്ധനത്തില്‍നിന്ന്‌ 

വിമോചനം നേടുന്നതിനുള്ള ജീവന്റെ ഉല്‍ക്കടമായ അഭിവാഞ്ഛയാണ്‌ ഇവിടെ 

പ്രതിഫലിക്കുന്നത്‌. 

ശാങ്കരശതക ത്തില്‍ ശിവനാമജപത്താല്‍ അഭിവ്ൃദ്ധിപൂണ്ട ലോകജനങ്ങള്‍ 

കൊതിക്കുന്ന കോമളമായ വിളക്കിലെ പ്രകാശം പതിഞ്ഞ്‌ എന്നാണ്‌ എന്റെ ഇളംഹൃദയം 

സാരവത്തായിരിക്കുകയെന്ന്‌ കവി ചോദിക്കുന്നു. ജന്മവിച്ചേദനവും പാപമോചനവുമാണ്‌ 

ജപത്തിലുടെ സംസിദ്ധമാകുന്നത്‌. രാഗദ്വേഷാദി മാലിന്യങ്ങള്‍ അന്തുകരണവ്ൃത്തികളിലേക്കു 

കടന്നു ചെല്ലുന്നത്‌ ശിവനാമജപം തടയുന്നു. അങ്ങനെ അന്തഃദസംസ്ക്കരണം കൈവരുമ്പോള്‍ 

ആത്മബോധത്തിന്റെ പ്രകാശം അനുഭൂതമാകുന്നു. ഇവിടെ ഭക്തിമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍പ്പെടുന്ന 

നാമജപം സ്വരൂപാനുസന്ധാനത്തിന്റെ തലത്തിലേക്ക്‌ ഉയരുമ്പോള്‍ അത്‌ മുക്തിയാകുന്നു. 

ശാങ്കരശതകത്തില്‍ ദ്രമബുദ്ധി അപവാദമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ പ്രവേശിച്ച്‌ അമലവ്യത്തിയില്‍ 

നശിക്കുമ്പോള്‍ സൂര്യപ്രഭ വീശുന്ന ഉള്‍ക്കണ്‍തെളിച്ചത്തില്‍ ബോധസമുദ്രത്തിന്റെ 

അതിരുവിട്ടവനേ എന്നാണ്‌ ശിവനെ അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്നത്‌. വാസനാതലവും 

സങ്കല്പതലവും ബാഹൃദൃശ്യതലവും ആരോപിക്കുന്നതോടെ ജഗത്തെന്ന തോന്നലുളവാകു 

മ്പോള്‍ അത്‌ അദ്ധ്യാരോപമാണെങ്കില്‍ അതെല്ലാം ഒഴിച്ചു മാറ്റുന്നതിനെ അപവാദമെന്നു 

131-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്ു)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-86, (ശ്ലോകം-43) 

132- അതേ പുസ്തകം- പുറം-89 (ശ്ലോകം-51) 

133- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-177, (ശ്ലോകം -44)
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പറയുന്നു. സൃഷ്ടിയും ലയവും അഥവാ ജനനവും മരണവും ഇല്ലാത്തതാണ്‌ 

പരമകാരണമായ ബ്രഹ്മം. അത്‌ സ്വശക്തിയെ ആശ്രയിച്ച്‌ തന്നില്‍ സൃഷ്ടിയും ലയവും 

ഉണ്ടെന്ന്‌ വെറുതെ ഭ്രമിപ്പിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നതെന്ന്‌ ദര്‍ശനമാലയില്‍ നാരായണഗുരു 

പറയുന്നു. ശിവനെ ദേവതാസങ്കല്പത്തില്‍നിന്നും അതീതമായി അവാസ്തവികമായ 

കലപിതാരോപണങ്ങളെല്ലാം നീങ്ങിയ പൂര്‍ണ്ണര്രഹ്മസ്വരൂപമെന്ന നിലയിലാണ്‌ ഇവിടെ 

വിലയിരുത്തുന്നത്‌. 

സങ്കീര്‍ണ്ണമായ ഐഹികബന്ധനത്തില്‍നിന്ന്‌ വിമോചനം നേടുമ്പോള്‍ 

കര്‍മ്മസംസ്‌ക്കാരമനുസരിച്ച്‌ ഉയര്‍ന്ന ഗതിയെ പ്രാപിക്കാനാകുമെന്ന പ്രത്യാശ കവിയിലുണ്ട്‌. 

അതുകൊണ്ടാണ്‌ വീണപൂവില്‍ അല്ലയോ സല്പുഷ്പമേ, നീ ഇവിടെനിന്നു 

മാഞ്ഞതിനുശേഷം കല്‍പ്രദുമത്തിന്റെ കൊമ്പില്‍ വിടരാ മെന്ന്‌ പറയുന്നത്‌. കലപവ്യക്ഷ 

ക്കൊമ്പില്‍ വര്‍ദ്ധിച്ച ശോഭയോടെ വിലസുന്ന നീ ദേവസ്ര്രീകളുടെ മുടിക്ക്‌ അലങ്കാരമായി 

ദേവയുവാക്കളില്‍ ഇമ്പത്തോടെ അനുരാഗസമ്പത്തു നല്‍കി അത്യധികമായ പുണ്യത്തെ 

പ്രാപിക്കും. ലോകമുക്തിയെന്നത്‌ ഇവിടെ പരലോകഗമനമാണ്‌. നിലവിലുള്ള ലോകത്തിലും 

വിശിഷ്ടമായ അനുഭവസമ്പത്താണ്‌ അവിടെയുള്ളത്‌. കൂടുതല്‍ ഓന്നത്യമാര്‍ന്ന 

മേഖലകളിലേക്കുള്ള അന്വേഷണങ്ങളെ ത്വരിപ്പിക്കാന്‍ അതിനു കഴിയും. 

ജിവന്മുക്തനായ ഒരാളുടെ സ്വഭാവസവിശേഷതകളെക്കുറിച്ചും നളിനിയില്‍ 

പ്രതിപാദിക്കുന്നുണ്ട. സ്വജീവിതം മറ്റുള്ളവര്‍ക്ക്‌ പ്രയോജനപ്പെടുത്തിയാണ്‌ ഈ ലോകത്തില്‍ 

വിവേകികള്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. അവര്‍ ഈ ഭൂതഭാതികതയില്‍നിന്ന്‌ ഉന്നതമായ വിതാന 

ത്തില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്നവരാണ്‌. അവര്‍ക്ക്‌ ഈ വിഷയപ്രപഞ്ചത്തില്‍നിന്ന്‌ വിശേഷിച്ചൊന്നും 

നേടാനില്ല. ലൌകികമായ അവരുടെ ഇടപെടലുകള്‍കൊണ്ട്‌ അവര്‍ക്കൊന്നും നഷടപ്പെടുന്നു 

മില്ല. മാത്രമല്ല, പ്രപഞ്ചത്തില്‍ സത്യത്വബുദ്ധിവെച്ചു പുലര്‍ത്തുന്നവരോട സംവേദനം 

ചെയ്യാനും അതീതതലങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ അവരെ അറിയിക്കാനും വ്യവഹാരതലത്തില്‍ മാത്രം 

നിലനില്‍ക്കുന്ന ലോകത്തിന്റെ പ്രസക്തി വിവേചനാപൂര്‍വ്വം തിരിച്ചറിഞ്ഞ അവര്‍ക്ക്‌ 

134- ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം രണ്ട്‌)- പ്രൊഫ.ജി. 

ബാലകൃഷണന്‍ നായര്‍- കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം-2003 എഡി-1, പുറം-58, 

(ശ്ലോകം-3) 

135-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-253, (ശ്ലോകം-37)
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കഴിയുന്നു. ലോകസഠ്രരഹാര്‍ത്ഥം വര്‍ത്തിക്കുന്ന അവരെ അഹങ്കാരമമത്വങ്ങള്‍, 

താദാത്മൃബോധം, അഭിമാനം മുതലായവയൊന്നും ബാധിക്കുന്നില്ല. മറ്റാരെക്കാളും 

വിജ്ഞാനി പ്രാപഞ്ചികമായ ല്വന്പതലങ്ങളെ നിരിക്ഷിക്കുന്നവനായിരിക്കും. എന്നാല്‍ 

സാധാരണക്കാരെപ്പോലെ അവര്‍ക്കതില്‍ സത്ൃത്വബുദ്ധിയുണ്ടാകില്ല. 

നളിനിയോട എല്ലാ ദുഃഖങ്ങളും തുറന്നു പറയാനാവശ്യപ്പെടുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 

ദിവാകരന്‍ ആത്മജ്ഞാനികള്‍ക്ക്‌ കന്യകയെന്നും വടുവെന്നുമുള്ള വ്യത്യാസമില്ലെന്ന്‌ 

പറയുന്നുണ്ട്‌ . മനുഷ്യനിര്‍മ്മിതമായ മാനദണ്ഡങ്ങളെ ദിവാകരന്‍ ഇവിടെ 

അപ്രസക്തമാക്കുന്നു. കൂടാതെ പുരുഷന്റെ ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരത്തിന്‌ വിഘാതമാണ്‌ 

സ്ര്രീയെന്ന്‌ കരുതിയിരുന്ന പാരമ്പര്യത്തെ മറികടക്കുകകൂടി ഇവിടെ ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. 

വേദാന്തരഹസ്യം സ്വാനുഭവനിഷഠമാക്കിയ മഹാത്മാക്കള്‍ക്ക്‌ നിവൃത്തിമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ 

ചരിക്കുന്ന ബ്രഹ്മചാരിയും ലോകനിലയില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്ന കന്യകയും തമ്മില്‍ അന്തരമില്ല. 

ഒരു സത്യത്തിന്റെ തന്നെ നാമരുപാധിഷ്ഠിതമായ ആകാരഭേദങ്ങളായാണ്‌ അവര്‍ ലോകത്തെ 

കാണുന്നത്‌. 

നളിനിയില്‍ ദിവാരകന്റെ മാറിടം ചരമശയ്യയാക്കിയ നളിനിയുടെ ജീവത്യാഗത്തെ 

കുറിച്ച്‌ കവി വിവരിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. പ്രശാന്തമായ അലയില്‍ മറ്റൊരല വിലയിക്കുന്ന 

തുപോലെ, മനോഹരമായ നാദത്തില്‍ മറ്റൊരു നാദം ലയിച്ചു ചേരുന്നതുപോലെ, ഒരു 

കാന്തിയില്‍ മറ്റൊരു കാന്തി കലരുന്നതുപോലെ നളിനീദിവാകരന്മാര്‍ ഒരുമിച്ചു ചേര്‍ന്നു 

ശരീരവും മനസ്സും അബോധാവസ്ഥയില്‍ നില്‍ക്കേ ലോകത്തില്‍ മറ്റാര്‍ക്കും ലഭിക്കാത്ത 

ആത്മനിര്‍വൃതി നളിനി അനുഭവിക്കുകയായിരുന്നു . നളിനി അനുഭവിച്ച ദുഃഖമോ മുറിവോ 

ഇല്ലാത്ത സുഖം അലാകികവും കേവലവുമാണെന്ന്‌ പറഞ്ഞതില്‍ ആര്‍ക്കും അഭിപ്രായ 

ഭിന്നതയില്ല. മനോഹരമായി പുഞ്ചിരിച്ച നളിനിയില്‍ നിന്നടര്‍ന്ന കണ്ണീര്‍ തന്റെ 

മാറിടത്തില്‍ പതിച്ചിട്ടും ദിവാകരന്‍ പുളകമുണ്ടായില്ല . നളിനിയുടെ മുഖത്തു നിന്നും 

136- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-297, (ശ്ലോകം-79) 

137- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 315 (ശ്ലോകം-141) 

138- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌ -2010, പുറം-315, (ശ്ലോകം-141) 

139- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 316 (ശ്ലോകം-143) 

140- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 316 (ശ്ലോകം-145)
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ഓങ്കാരം ഉയര്‍ന്നുപൊങ്ങി. ഉടനെ ഒരു തേജസ്സ്‌ അന്തരീക്ഷത്തിലേക്ക്‌ മാഞ്ഞുപോയി . 

ക്ഷീണിതയായ നളിനി കണ്ണുകളടച്ചു നിശ്ചലയായി കൊടിമരത്തില്‍ നിന്നും താണു പറ്റിയ 

പതാകപോലെ ദിവാകരന്റെ തോളിലേക്ക്‌ ചാഞ്ഞു (ശ്ലോകം-145 പുറം-316). നിദ്രയോ ലയമോ 

സമാധിയോ അല്ല മരണമാണ്‌ നളിനി വരിച്ചതെന്ന്‌ അപ്പോള്‍ ദിവാകരന്‍ അറിഞ്ഞു. 

ശരീരികള്‍ക്ക്‌ പ്രാണബന്ധം ഇത്ര നിസ്സാരമാണെന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കിയ നളിനിയുടെ പക്ചതയില്‍ 

ദിവാകരന്‍ ആശ്ചര്യംകൊള്ളുന്നു. പിന്നീട സേവനനിരതനായി മാറിയ ദിവാകരന്‍ ഒടുവില്‍ 

യോഗവിദ്യയിലൂടെ ബ്രഹ്മഭാവത്തിലേക്കുയര്‍ന്നു. 

ലാകികതയില്‍നിന്ന്‌ ഉയര്‍ന്നു നില്‍ക്കുന്ന രണ്ട്‌ തപസ്വികളുടെ സംഗമമാണ്‌ നളിനീ 

കാവ്യത്തിന്റെ അന്തിമഭാഗത്തുള്ളത്‌. ജീവിതത്തിന്റെ പരകോടിയില്‍ വികാര പ്രകടനങ്ങ 

ള്‍ക്കതീതമായ താരതമ്യങ്ങളില്ലാത്ത ആത്മലയമാണ്‌ അവിടെ നടക്കുന്നത്‌. 

ശരീരസംബന്ധമായ വികാരവിചാരങ്ങളെല്ലാം ഇവിടെ അപ്രസക്തമാണ്‌. 

ഇന്ദ്രിയമനോബുദ്ധികളുള്‍പ്പെടെയുള്ള അറിവിടങ്ങള്‍ക്ക്‌ അപ്രാപ്യവും അലോകസംഭവ 

വുമായ കേവലസുഖമാണ്‌ നളിനി അനുഭവിച്ചത്‌. നളിനിയുടെ അഗാധമായ ആനന്ദമൂര്‍ച്ഛയില്‍ 

നിന്നാണ്‌ വേദാന്തപ്പൊരുളായ ഓങ്കാരം നിര്‍ഗ്ഗമിക്കുന്നത്‌. മുക്തി ആത്മസ്വരൂപമാണെങ്കിലും 

ശാസ്ര്രസ്വാദ്ധ്യായങ്ങളിലൂടെയും ഗുരു കാണിച്ച സാധനാമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളിലൂടെയും സഞ്ചരിച്ച 

അന്തഃകരണശുദ്ധി നേടി ജീവിതത്തിന്റെ പരമലക്ഷ്യമായ സത്യസാക്ഷാല്‍ക്കാരം നേടിയ 

ശിഷ്യയെപ്പോലെയാണ്‌ ഇവിടെ നളിനിയുടെ കഥ കവി ഉപസംഹരിക്കുന്നത്‌. സ്ര്രീപുരുഷ 

ഭേദമെന്യേ എല്ലാവര്‍ക്കും ജീവന്മുക്തിക്ക്‌ അര്‍ഹതയുണ്ടെന്ന്‌ ഇവിടെ സ്ഥാപിക്കുന്നു. 

ശരീരത്തില്‍ നടക്കുന്ന ജൈവിക്രപവര്‍ത്തന( ങ്ങളുടെയും 

രാസസ്ഫുരണ്ര( ങ്ങളുടെയും ഉപോല്‍പന്നമല്ല ജീവഭാവമെന്നും അതിന്‌ 

ശരീരത്തില്‍ നിലകൊള്ളുമ്പോള്‍തന്നെ പ്രാപഞ്ചികതലത്തെക്കൂടി ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന 

ഗൌരവമുണ്ടെന്നും വ്യക്തമാക്കുന്നു. അതുകൊണ്ടാണ്‌ അതീതതലത്തില്‍ വര്‍ത്തിക്കുമ്പോള്‍ 

ശരീരത്തിന്‌ പ്രാണനോടുള്ള ബന്ധം ഇത്രയ്ക്ക്‌ നിസ്സാരമെന്ന്‌ സ്വജീവിതത്തിലൂടെ നളിനി 

തെളിയിക്കാന്‍ സാധിച്ചത്‌. സേവാനിരതനായി ലോകത്തില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്ന ദിവാകരനും 

141- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, (ശ്ലോകം-145) 

142- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 317 (ശ്ലോകം-145) 

143- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 317 (ശ്ലോകം-180) 

144- അതേ പുസ്തകം- പുറം- 323 (ശ്ലോകം-150)
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ഒടുവില്‍ ബ്രഹ്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരം നേടുന്നതായി കവി പറയുന്നു. ജഞാനമാര്‍ഗൃത്തിന്റെ യും 

യോഗസാധനകളുടെയും കൊടുമുടികളില്‍നിന്നുമാത്രമല്ല കര്‍മ്മത്തിന്റെയും ഭക്തിയുടെയും 

താഴ്വാരങ്ങളില്‍നിന്നും കേവലമായ വിമുക്തിയിലേക്കുയരാമെന്നതിന്റെ വ്യക്തമായ 

നിദര്‍ശനമായി ഇത്‌ പരിണമിക്കുന്നു. 

ര്രാമവൃക്ഷത്തിലെ കുയിലി ല്‍ മനഃപ്രയാസങ്ങള്‍ മാറ്റി കുയില്‍ പറന്നു 

പോകുന്നതിനെക്കുറിച്ച്‌ ഓര്‍മ്മയുടെ കക്കത്തോടില്‍നിന്നും പൂര്‍വ്വജഞാനം കണക്കെ 

ഉപരിലോകത്തിലേക്ക്‌ ഉല്‍ക്കപോലെ മറഞ്ഞുപോയെന്നാണ്‌ന്ന്‌ കവി പറയുന്നത്‌. 

ലൌകികമായി നേടിയെടുത്തതും ഉണ്ടായതുമെല്ലാം മറ്റൊരു സമയത്ത്‌ കൈമോശം വരികയോ 

നഷ്ടപ്പെടുകയോ ചെയ്യും. ജീവാവസ്ഥയെ സംബന്ധിച്ച്‌ മുക്തിവിവേകം പുതുതായി 

നേടിയെടുക്കുന്നതല്ല. നിലവിലുള്ളതിനെ സംസ്ക്കരിക്കുമ്പോള്‍ അതില്‍ നിലീനമായ 

ഉദാത്തഭാവം ക്രമികമായി വെളിപ്പെടും. കവി പ്രയോഗിച്ച പൂര്‍വ്ൃവജ്ഞാനം എന്നതിന്റെ 

സാംഗത്യം അവിടെയാണ്‌. 

ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയില്‍ രാമനാല്‍ പരിതൃക്തയായ സീതാദേവിക്ക്‌ 

വനത്തില്‍വെച്ച്‌ വാത്മീകി മഹര്‍ഷി മുക്തിയുടെ സ്വരുപത്തെക്കുറിച്ചേകിയ അവബോധ 

ത്തെക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിക്കുന്ന ഭാഗമുണ്ട്‌. പ്രപഞ്ചം ബുദ്ധിയില്‍ കാനല്‍ജലംപോലെയുള്ള 

ഒരു തോന്നല്‍ മാത്രമാണെന്നും അതറിഞ്ഞ്‌ സുഖദുഃഖങ്ങളില്‍ അശേഷം മമതാബന്ധം 

കൂടാതെ എല്ലാം വിസ്മരിച്ച നിര്‍വ്വികാരമായിരിക്കുന്ന ആത്മാവസ്ഥിതിയാണ്‌ മുക്തിയെന്ന്‌ 

ശ്രുതിയുക്ത്യനുഭവങ്ങള്‍ക്കനുസൃതമായി ഉള്ളില്‍പ്പതിയത്തക്ക വിധത്തില്‍ ബോദ്ധ്യപ്പെടു 

ത്തി തന്നെ സമാശ്ചസിപ്പിച്ചതായി സീത ഓര്‍ക്കുന്നു. സര്‍വ്ൃത്ര്ത്ര സ്വതന്ത്രമായ മുക്തിയുടെ 

അവസ്ഥയില്‍ ലോകത്തിന്റെ അസ്തിത്വം കവി നിരൂപിക്കുകയാണിവിടെ. സ്വരൂപാവസ്ഥിതി 

യിലെ കേവലമായ സതൃത്വദൃഷ്ടിയില്‍ അതുവരെ യഥാര്‍ത്ഥമെന്ന്‌ അനുഭവപ്പെട്ട 

വിഷയപ്രപഞ്ചം ഉള്ളതെന്നോ ഇല്ലാത്തതെന്നോ കൃത്യമായി നിര്‍വ്വചിക്കാന്‍ കഴിയാത്ത 

നിലയില്‍ മിഥ്യയെന്നറിയാനാകുന്നു. ഇവിടെ നിരാകരണത്തിന്റെ ബലത്ര്രമല്ല, മറിച്ച 

കാര്ൃയകാരണാതിതമായ അവബോധദശയില്‍ സ്വാഭാവികമായി സംഭവിക്കുന്ന 

പ്രപഞ്ചോപശമത്തെയാണ്‌ ഇവിടെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. 

145- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-666 (ശ്ലോകം-46) 

146- അതേ പുസ്തകം- പുറം-685 (ശ്ലോകം-61)
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വളരെക്കാലം ബന്ധനത്തില്‍ കിടക്കുന്ന പക്ഷി ചിറകിന്റെ ശക്തി മറന്നുപോകുന്നതു 

പോലെ തുടര്‍ച്ചയായ കീഴനടപ്പ്‌ മനുഷ്യനിലെ സഹജമായ ആത്മവൈഭവത്തെ അറിയാതെ 

പോകുന്നതിന്‌ കാരണമായേക്കാം. ലൌാകികപ്രപഞ്ചത്തിന്റെ വൈഷയികമായ 

സ്വാധീനശക്തിയില്‍ ആമഗ്നനാകുന്ന മനുഷ്യര്‍ സ്വാത്മവിസ്മൃതിയിലാണ്ടു കിടക്കുന്നു. 

അനാദിയായ അവിദ്യയുടെ ആവരണമാണ്‌ ബന്ധനത്തിന്റെ മൂലഹേതു. രാജാക്കന്മാര്‍ എത്ര 

ശക്തരാണെങ്കിലും പാരമ്പര്യാചാരങ്ങള്‍ അവരെ പരാധീനരാക്കുമെന്ന്‌ കരുതുന്ന 

സന്ദര്‍ഭത്തിലാണ്‌ ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത യിലെ സീതയുടെ ചന്താഗതി ഇങ്ങനെ 

സഞ്ചരിക്കുന്നത്‌. രാമദര്‍ശനത്തിന്‌ അയോദ്ധ്യയില്‍ പോകുന്നതിനു മുമ്പ്‌ സീത തന്റെ 

ഭൂഗര്‍ഭഗമനത്തെ കുറിച്ച്‌ ചിന്തിക്കുന്നു. മലയരുവികളുടെ മുഴക്കമാകുന്ന 

ശാന്തിഗാനംകേള്‍ക്കുമെന്നും താന്‍ ശയിക്കുന്നതിനുപരി ഭാഗത്ത്‌ മരങ്ങളും ചെടികളും 

പുക്കള്‍ ചൊരിയുമെന്നും പക്ഷികള്‍ കളകൂജനം നടത്തുമെന്നും മാന്‍കൂട്ടങ്ങള്‍ തുള്ളി 

നടക്കുമെന്നും താന്‍ ഭൂമിയില്‍ ലയിച്ചാല്‍ രത്നങ്ങളും ധാതുരാശികളുമുള്‍പ്പെടെ 

സര്‍വ്വസ്വവും തന്റേതാകുമെന്നും സീത സ്വപ്നം കാണുന്നു. അപ്പോഴും തന്റെ ബുദ്ധി 

സൂക്ഷ്മമായ ഉപരിലോകങ്ങളിലേക്ക്‌ ഉയരേണ്ടതാണെന്നുള്ള ബോദ്ധ്യം അവര്‍ക്കുണ്ട്‌. 

ഭൂമിയെ വണങ്ങുന്നതുപോലെ ജലത്തില്‍ ബിംബിച്ച നക്ഷ്ര്രമെന്ന കണക്കേ എന്റെ 

ഉജ്ജലമായ ആത്മചൈതന്യം ഉപരിലോകത്തില്‍ പ്രതിഷഠിക്കപ്പെടും. പരമാത്മസ്വരൂപമാ 

കുന്ന ചിദാകാശത്തില്‍ സകലദുഃഖങ്ങളും അറ്റ്‌ വിലയം പ്രാപിക്കാനിരിക്കുന്ന തന്റെ 

ആത്മാവിന്‌ ആശ്രയസ്ഥാനങ്ങള്‍ ആവശ്യമില്ലാത്തതിനാല്‍ അവര്‍ ശ്രീരാമന്‍ വന്ദനം 

പറയുന്നു. വിയോഗദുഃഖങ്ങളെല്ലാം അകന്ന്‌ ആത്മശുദ്ധി കൈവന്നാല്‍ സ്വാനുഭൂതി 

മഹിമയാര്‍ന്ന ആ സ്ഥാനത്തെ പ്രാപിക്കാനാകുമെന്ന്‌ സീത രാമനെ ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തുന്നു. 

ഇവിടെയെല്ലാം മുക്തിയുടെ നിരതിശയഭാവവും വിലയനവിഹ്വലമായ സീതയുടെ 

ആത്മാഭിലാഷവുമാണ്‌ വെളിപ്പെടുന്നത്‌. 

മുക്തിയുടെ അവസ്ഥയെക്കുറിച്ചുള്ള സുചനകള്‍ പ്രരോദനത്തിലുണ്ട്‌. ദേവന്മാര്‍ക്ക്‌ 

147- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌ )-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-712, (ശ്ലോകം-152) 

148- അതേ പുസ്തകം- പുറം-178-79, (ശ്ലോകം-720, 721) 

149- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം ഒന്ന്‌)-കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, മെയ്‌-2010, പുറം-721, (ശ്ലോകം-183) 

150- അതേ പുസ്തകം- പുറം-721 (ശ്ലോകം-184)
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ഭൂമിയോട സ്നേഹമുള്ളതുകൊണ്ട തീര്‍ച്ചയായും അവര്‍ എ.ആറിന്റെ മരണത്തില്‍ ഇപ്പോഴും 

വ്യസനിക്കുന്നുണ്ടെന്ന്‌ കവി സൂചിപ്പിച്ച്‌ പറയുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌- ദേശംകൊണ്ടും 

കാലംകൊണ്ടും വന്നുചേര്‍ന്ന ദൂരം അവര്‍ അറിയുകയില്ല. ദേവന്മാര്‍ വെളിച്ചത്തിന്റെ 

പ്രതീകങ്ങളാണ്‌. സ്ഥലകാലങ്ങളുടെ അവബോധത്തെ മറികടന്നവരാണവര്‍. 

വിജഞാനദശയിലെ സ്ഥലകാലാനുഭൂുതി സാധാരണ അവബോധത്തില്‍നിന്ന്‌ അതീതമാണെ 

ന്നാണ്‌ ഇവിടത്തെ വിവക്ഷ. ഇതേ ആശയതതന്നെയാണ്‌ കവിയുടെ ഉപസംഹാരത്തി 

ലുമുള്ളത്‌. ദേഹത്യാഗം ചെയ്ത എ.ആര്‍. രാജരാജവര്‍മ്മ എത്തിച്ചേരേണ്ടുന്ന ശാന്തിധാമ 

ത്തെ പ്രണമിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. ഈ ആകാശത്തെയും അതിലുള്ള അനന്തകോടി 

ജ്യോതിര്‍ഗ്ഗോളങ്ങളെയും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന മഹാകാശമായി, ഈ കാണുന്ന സൂര്യനെയും 

ഇരുട്ടാക്കി മാറ്റുന്ന പ്രഭാപൂരമായി, ദുഃഖത്തിന്റെ ചെറിയ സ്പര്‍ശംപോലുമില്ലാത്ത 

സുഖത്തെയും ദുഃഖമാക്കുന്ന സുഖസാരമായി ഏകമായും അദ്വയമായും വര്‍ത്തിക്കുന്ന 

ശാന്തിഭൂവിന്‌ വീണ്ടും വീണ്ടും നമസ്ക്കാരങ്ങളര്‍പ്പിക്കുന്നു. ലാകികമണണ്‍്ഡലത്തില്‍ 

വെളിപ്പെടുന്ന ആകാശത്തിന്റെ വ്യാപ്തിയെയും പ്രകാശത്തിന്റെ ദീപ്തിയെയും 

അപ്രസക്തമാക്കുന്നതാണ്‌ കേവലമായ അസ്തിത്വത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ശുദ്ധജ്ഞാനം. അത്‌ 

പ്രതീകങ്ങള്‍ക്കും അടയാളങ്ങള്‍ക്കും ചിഹ്നവ്യവസ്ഥകള്‍ക്കും ലക്ഷ്യലക്ഷണങ്ങള്‍ക്കും 

കാര്യകാരണങ്ങള്‍ക്കും അതീതമാണ്‌. മോക്ഷം, നിര്‍വ്വാണം, കൈവല്യം, അപവര്‍ഗ്ഗം 

എന്നിങ്ങനെയെല്ലാം വിവരിക്കുന്ന സത്യാനുഭൂതിതലത്തെ അദ്വൈതവേദാന്തികള്‍ ശാന്തം, 

ശിവം, ഏകം, അദ്വയം, സച്ചിദാനന്ദം എന്നെല്ലാം വിശേഷിപ്പിക്കുന്നു. ആ ബ്രഹ്മത്തെ 

പ്രകാശിപ്പിക്കുവാ൯ന്‍ സൂര്യനോ ച്ര്്രനോ നക്ഷത്രങ്ങള്‍ ക്കോ സാധിക്കുകയില്ല. പിന്നെ 

അഗ്നിയുടെ കാര്യം പറയണമോ? സ്വയം പ്രകാശസ്വരുപമായ ബ്രഹ്മത്തെ ആശ്രയിച്ചാണ്‌ 

ഇവയെല്ലാം പ്രകാശിക്കുന്നത്‌. അതിന്റെ ര്രകാശംകൊണ്ടാണ്‌ ഇവയ്ക്കെല്ലാം 

പ്രകാശമുണ്ടാകുന്നത്‌ എന്ന്‌ ശ്വേതാശ്വതരോപനിഷത്തും സത്യാനുഭൂതിയുടെ അവസ്ഥ 

യെക്കുറിച്ച്‌ പതിനായിരം സൂര്യന്മാര്‍ ഒരുമിച്ചുദിച്ചു വരുന്നതുപോലെ സത്യാനുഭവം ഉദയം 

151- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്‌ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്ിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-68, (ശ്ലോകം-61) 

152- അതേ പുസ്തകം- പുറം-104, (ശ്ലോകം-147) 

153- ശ്വേതാശ്വതരോപനിഷത്ത്‌-വ്യാഖ്യാനം-മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ശ്രീരാമകൃഷ്ണ മഠം, തൃശ്ശൂര്‍ 

എഡി -3,1988, പുറം-123
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ചെയ്യും. അഖണ്ഡബോധസ്വരൂപമായ സത്യത്തെ മറച്ചിരിക്കുന്ന മാഞ്ഞു മറയുന്ന 

മായയാകുന്ന ഈ അജ്ഞാനാവരണത്തെ ചീന്തി ദൂരെക്കളഞ്ഞാവിര്‍ഭവിക്കുന്ന 

നിര്‍വ്വികല്പജ്ഞാനസൂുര്യനാണ്‌ ഈ അനുഭവം എന്ന്‌ ആത്മോപദേശ ശതകത്തില്‍ 

നാരായണഗുരുവും അരുളുന്നു. 

വാസവദത്തയെന്ന വാരനാരിയെ പരമമായ നിര്‍വ്വാണത്തിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ത്തിയ 

പ്രമേയമാണ്‌ കരുണ യുടേത്‌. ശരണരത്നങ്ങള്‍ ഉപദേശിച്ചുകൊടുക്കുന്നതിനു മുമ്പ്‌ 

ഉപഗുപ്തന്‍ വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ സ്പര്‍ശദീക്ഷ നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. ബുദ്ധഭഗവാന്റെ പാദം തുടച്ച 

തന്റെ കൈകള്‍ ഉപഗുപ്തന്‍ വാസവദത്തയുടെ നെറ്റിത്തടത്തില്‍ വെച്ചപ്പോള്‍ അവളില്‍ 

രോമാഞ്ചമുണ്ടാകുകയും അസ്തമിക്കാറായ ബോധം തിരികെ വരികയും ചെയ്തു. തുടര്‍ന്ന്‌ 

ഉപഗുപ്തന്‍ അവളോട പറയുമ്പോള്‍ സര്‍വ്വജീവജാലങ്ങളുടെ ദുഃഖത്തെയും ഇല്ലാതാക്കി 

വിജ്ഞാനം പ്രസരിപ്പിക്കുന്ന വിശ്വവന്ദ്യനെ ന്ന്‌ ശ്രീ ബുദ്ധനെ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നു. 

വ്ൃക്തിയെന്നതിലുപരി എല്ലാ പരിമിതികളെയും അപ്രസക്തമാക്കുന്ന ബുദ്ധത്വ( ) 

ത്തെയാണ്‌ ഇവിടെ ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തുന്നത്‌. ബൌഈദ്ധര്‍ ദുഃഖനാശം എന്ന്‌ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന 

നിര്‍വ്വാണാവസ്ഥയെത്തന്നെയാണ്‌ മോക്ഷം, സച്ചിദാനന്ദം, (ബരഹ്മ(ആത്മു)ുസാക്ഷാല്‍ക്കാരം, 

ജീവന്മുക്തി എന്നെല്ലാം അദ്വൈതം പറയുന്നത്‌. കരുണയില്‍ മുക്തിയെ കുറിച്ച ഉപഗുപ്തന്‍ 

വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ പറഞ്ഞു കൊടുക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. 

ലോലമാം ക്ഷണമേ വേണ്ടു ബോധമുള്ളില്‍ ജ്ലിക്കാനും 

മാലകറ്റും തമസ്സാകെ മാഞ്ഞു പോകാനും 

ശരിയായ വിജ്ഞാനത്തെ വെളിച്ചമായും അറിവില്ലായ്മയെ ഇരുളായും കല്‍പിച്ചുകൊണ്ട്‌ 

മുക്തിയെ വിലയിരുത്തുകയാണിവിടെ. വിജഞാനോദയത്തില്‍ത്തന്നെ ശരിയായ അറിവിനെ 

154- ഒരു പതിനായിരമാദിതേയരൊന്നായ്‌ വരുവതുപോലെ വരും വിവേകവൃത്തി 

അറിവിനെ മൂടുമനിത്യമായയാമി യിരുളിനെയീര്‍ന്നെഴുമാദി സൂര്യനത്രേ 

ശ്രീ നാരായണ ഗുരുദേവ കൃതികള്‍- സമ്പൂര്‍ണ്ണ വ്യാഖ്യാനം- (ഭാഗം ഒന്നു)- പ്രൊഫ.ജി. ബാല 

കൃഷ്ണന്‍ നായര്‍-കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി-1, തിരുവനന്തപുരം-2003 പുറം-617,618 

(ശ്ലോകം-35) 

155- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌ -2010, പുറം-252 

156- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-253
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മറച്ചു പിടിച്ച്‌ ദുഃഖാനുഭവങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമാകുന്ന അറിവില്ലായ്മയുടെ ഇരുട്ട്‌ 

എന്നന്നേക്കുമായി മറഞ്ഞു പോകുന്നു. അനേകം സംവത്സരങ്ങള്‍ കെട്ടിക്കിടക്കുന്ന 

ഇരുട്ടകലാന്‍ അവിടെ ഒരു ക്ഷണം മാര്തം മതി. ശരണ്യം ഉപദേശിക്കുന്നതിനു മുമ്പ 

ശ്രവിക്കാന്‍ പോകുന്ന പ്രസ്തുത വിഷയത്തിന്റെ മഹത്വത്തെ സൂചിപ്പിക്കുകയാണിവിടെ. 

ശരണരത്നങ്ങളുടെ താലപര്യം ഗ്രഹിച്ച വാസവദത്തയിലുണ്ടായ മാറ്റങ്ങളെ കവി 

വര്‍ണ്ണിക്കുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. അവള്‍ ജീവിതവിശുദ്ധി തേടുന്ന ക്ഷണത്തില്‍ മഞ്ഞു 

തുള്ളിയില്‍ ഒരു കാട്‌ മുഴുവനും പ്രതിഫലിച്ചു കാണുന്നതുപോലെ പ്രപഞ്ചം മുഴുവന്‍ 

തിങ്ങി ഞെരുങ്ങി നിന്നു. പരമസത്തയുടെ സോപാധികമായ പ്രതിബിംബമാണ്‌ ഈ മായിക 

പ്രപഞ്ചമെന്നും എല്ലാം പ്രകടിതമാകുന്ന മാദ്ധ്യമം അഭിന്നമാണെന്നുമുള്ള അദ്വൈതവേദാന്ത 

പക്ഷമാണ്‌ കവിയ്ക്കുള്ളത്‌. 

വാസവദത്തുടെയും ഉപഗുപ്തന്റെയും കഥയ്ക്ക്‌ ഭാഗവതമഹാത്മൃത്തിലെ ധുന്ധു 

കാരിയുടെ കഥയുമായി ബന്ധമുണ്ട. പ്രസ്തുത കഥയില്‍ രാജഭടന്മാരുടെ കൈയില്‍പ്പെടാ 

തിരിക്കാനും മോഷ്ടിച്ച മുതല്‍ കൈവശപ്പെടുത്താനും ആത്മദേവന്റെ പുര്തനായ ധുന്ധു 

കാരിയെ വേശ്യ്യാസ്രതീകള്‍ തീയില്‍ എരിച്ചു കളഞ്ഞ്‌ ശേഷിക്കുന്ന ഭാഗം മറവു ചെയ്യുന്നു. 

അവന്റെ ശരീരത്തെ സ്ര്രീകള്‍ കുഴിച്ചിട്ടു. സ്ര്തീകൾ ഈ വിധം ചെയ്യുമോ എന്ന്‌ സംശ 

യിക്കേണ്ട. പ്രായേണ ദുഷടസ്ത്രീകള്‍ സാഹസകര്‍മ്മം ചെയ്യാന്‍ മടിയില്ലാത്തവരാകുന്നു. 

ഇവിടെ രണ്ട സ്ഥലത്തും മരണമടയുന്നത്‌ കാമത്തിന്‌ അടിപ്പെട്ട വേശ്യകള്‍ക്ക്‌ ദാസന്മാ 

രായി കഴിയുന്നവരാണ്‌. മരണാനന്തരം മഹാപ്രേതമായി അലഞ്ഞ്‌ നടന്ന ധുന്ധുകാരിയെ 

മുക്തിയിലേക്കുയരാന്‍ സഹായിച്ചത്‌ ഭാഗവതശ്രവണമാണെങ്കില്‍ കരുണയില്‍ ഉപഗുപ്തന്റെ 

ശരണമ്ര്ത്രം ശ്രവിച്ചാണ്‌ വാസവദത്ത മുക്തിയുടെ തത്ത്വം അറിയുന്നത്‌. ഈ കഥകളുടെ 

പരസ്പരബന്ധവും അതിലൂടെ ഉന്നയിക്കുന്ന അടിസ്ഥാനലക്ഷ്യവും ഒന്നാണ്‌. കേട്ടതിനെ 

ക്കുറിച്ച്‌ ആഴത്തിലുള്ള ചിന്തയിലൂടെ സ്വാനുഭവത്തിലേക്കുയര്‍ത്തുന്ന ഉപദേശവാക്യങ്ങ 

ളുടെ പ്രസക്തിയാണ്‌ ഇവിടെയെല്ലാം സൂചിതമായിരിക്കുന്നത്‌. 

വാസവദത്തയുടെ ദേഹത്തില്‍നിന്ന്‌ അരിഞ്ഞെടുത്ത മാംസപിണ്ഡം ഉപഗുപ്തന്‍ 

കാണാതിരിക്കാന്‍ തോഴി വസ്ര്തംകൊണ്ടു മറയ്ക്കുമ്പോള്‍ ജനിമൃതികളുടെ 

157- ശീമദ്‌ ഭാഗവതം- വ്യാഖ്യാനം- സാഹിത്യ കേസരി പണ്ഡിറ്റ്‌ പി. ഗോപാലന്‍ നായര്‍-വാ 

ള്യം-1 ഗുരുവായൂര്‍ ദേവസ്വം പ്രസിദ്ധീകരണം- ഭാഗവത മഹാത്മ്യം അദ്ധ്യായം- 5-12 എഡി-1, 

1995, പുറഠ-75

.
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കാര്യകാരണങ്ങളറിയുന്ന ആര്‍ഹതനായ ഉപഗുപ്തന്റെ കണ്ണുമൂടുവാന്‍ ആര്‍ക്കും 

കഴിയുകയില്ലെന്ന്‌ കവി പറയുന്നു. വിജ്ഞാനിയുടെ ലോകവീക്ഷണത്തിന്‌ സ്ഥലകാല 

നിബദ്ധമായ അതിരുകളില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ വര്‍ത്തമാനകാലത്തിന്നുപരിനിന്ന്‌ വരുംവരാ 

യ്കകളെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹത്തിന്‌ അറിയാനാകും. അതുകൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹത്തില്‍ നിന്നൊന്നും 

ആര്‍ക്കും മറച്ചുവെക്കാനാകില്ല. 

ഗതാനുഗതികങ്ങളായ ലോകാവസ്ഥകളെ ഒരു വിജ്ഞാനി എങ്ങനെ അഭിമുഖിക 

രിക്കുമെന്നതിന്റെ നിദര്‍ശനമാണ്‌ കരുണയിലെ അവസാന ഭാഗം. വാസവദത്തയുടെ ചിതയി 

ലെ ഭസ്മക്കൂമ്പാരം കണ്ട സ്തബ്ധനായ ഉപഗുപ്തനില്‍നിന്നും കണ്ണീരടര്‍ന്നു വീണു. ഈ 

പ്രപഞ്ചം ദുഃഖമയമാണെന്ന ആര്യസത്യമറിയുന്ന ധീരന്‍ കരയില്ലെന്നതിനാല്‍ അത്‌ 

ദുഃഖംകൊണ്ടുണ്ടായതല്ല. സല്‍കൃത്യം ചെയ്തതുകൊണ്ടുള്ള കൃതാര്‍ത്ഥതയോ മുക്തി 

ക്ഷിപ്രസിദ്ധമാക്കിയതിലുള്ള വിസ്മയമോ അത്ഭുതം കണ്ടപ്പോളുണ്ടായ ചാപല്യമോ ആകാന്‍ 

തരമില്ല. കരുണയുടെ അഗാധമായ കയത്തില്‍ക്കിടന്നു പാകംവന്ന പരിണതവും 

ഉജ്ജ്വലവുമായ മുത്തുമണിയാണ്‌ ആ കണ്ണുനീര്‍ത്തുള്ളി. താന്‍ നിര്‍വ്വഹിച്ച മംഗളകര്‍മ്മ 

ത്തിന്റെ മഹത്വത്തെക്കുറിച്ചോര്‍ക്കാതെ വെയില്‍നാളം കടപൊട്ടി പറന്നെത്തിയതുപോലെ 

കരുണയില്‍ രംഗപ്രവേശം ചെയ്യുന്ന ഉപഗുപ്തന്‍ ഗര്‍വ്വമില്ലാതെ വന്നവഴി തന്നെ 

മടങ്ങിപ്പോയി. താന്‍ ചെയ്ത മഹത്തരമായ പുണ്യകര്‍മ്മം പ്രസ്തുത ബുദ്ധഭിക്ഷുവിനെ 

സ്പര്‍ശിച്ചതേയില്ല. എങ്കിലും ഹൃദയാലുവായ അദ്ദേഹം വാസവദത്തയുടെ ദേഹവിയോഗ 

ത്തില്‍ ചിന്താമഗ്നനായിരുന്നവെന്ന സൂചന കവി നല്‍കുന്നു. ഈ ലോകത്തില്‍ നടക്കുന്ന 

സംഭവവികാസങ്ങളുടെ കാര്യകാരണങ്ങള്‍ മറ്റാരെക്കാളും നന്നായി വിജ്ഞാനിക്കറിയാം. 

അഹൈതുകമായ കാരുണ്യത്താല്‍ ഇന്ദ്രിയമനോബുദ്ധികളുടെ തലങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹം 

അവയോട്‌ പ്രതികരിച്ചെന്നു വരും. നിരന്തരമാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകുന്ന പ്രതിഭാസങ്ങളുടെ 

യാഥാര്‍ത്ഥ്യം നിയ്രന്രിതഭാവത്തിലാണെങ്കിലും പരമാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ കീഴത്തലത്തിലുള്ള 

ലോകത്തില്‍ വര്‍ത്തിക്കുമ്പോള്‍ ആചരണത്തിലൂടെ ജീവിതമാതൃകയും പാഠവുമായിത്തിരാന്‍ 

അവര്‍ ശ്രദ്ധാലുക്കളായിരിക്കും. 

158-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-244 

159-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി., മെയ്‌-2010, പുറം-255

.
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ഉപഗുപ്തനോട നമസ്ക്കാരമോതി കവി നടത്തുന്ന അഭ്യര്‍ത്ഥനയോടെയാണ്‌ കരുണ 

അവസാനിക്കുന്നത്‌. അങ്ങ്‌ നിര്‍വ്വാണനിമഗ്നനാകാതെ ലോകസേവയ്ക്ക്‌ വന്നാലും. 

അനാഥരും അശരണരുമായവരില്‍ കരുണ കാണിക്കുന്ന അങ്ങയെപ്പോലുള്ള സലപുത്രരെ 

ഈ ഭൂുമീദേവിക്ക്‌ ആവശ്യമുണ്ട്‌. ആശാനെ സംബന്ധിച്ച്‌ നിര്‍വ്വാണനിമഗ്നതയും 

ലോകസേവനവും പരസ്‌ പരവിരുദ്ധങ്ങളെല്ല. അതുകൊണ്ടാണ്‌ നളിനിയുടെ 

ദേഹവിയോഗത്തിനുശേഷം ദിവാകരന്‍ ലോകക്ഷേമം നടത്തിയത്‌. കര്‍മ്മമാര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെയും 

അന്തഃസംസ്ക്കരണം നേടി ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരമടയാമെന്ന കവിയുടെ ദര്‍ശനത്തെ 

പ്രാവര്‍ത്തികമാക്കുകയാണ്‌ കഥാപാത്രങ്ങള്‍. 

മുക്തിയിലേക്ക്‌ ഉയരുന്നതിന്‌ അനിവാര്യമായത്‌ പരിമിതികള്‍ക്കതീതമായ 

ശക്തിവിശേഷത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ബോദ്ധ്യമാണ്‌. വിശ്വാസത്തെക്കുറിച്ച്‌ ആശാന്‍ ദുരവസ്ഥ 

യില്‍ പറയുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌. വിശ്വാസം മനുഷ്യന്‍ വിളക്കാണ്‌. അത്‌ പോയാല്‍ ചുക്കാന്‍ 

പോയ കപ്പല്‍ പോലെയാകും. വിശ്വാസത്തിന്റെ മനഃശാസ്ര്രപരമായ അവലോകനമാണ്‌ 

കുമാരനാശാന്‍ നടത്തുന്നത്‌. ഭാവിക്കുന്നതു തന്നെ ഭവിക്കുമെന്ന വേദാന്തവാക്യവും നിനക്ക്‌ 

നീ തന്നെ വിളക്കെന്ന ബുദ്ധവചനവും നിന്റെ വിശ്വാസം നിന്നെ രക്ഷിക്കുമെന്ന ക്രിസ്തു 

വചനവും ഇവിടെ പ്രസക്തമാണ്‌. വ്യക്തിതലത്തിലുള്ള നമ്മുടെ പരിമിതികളെ അതിക്രമി 

ക്കുന്നതിനുള്ള കരുത്താര്‍ന്ന ആലംബനമാണ്‌ വിശ്വാസം. ഉപാദ്ധ്യനുസ്ൃതമായി വിഭിന്ന 

ങ്ങളായ രുപഭാവങ്ങളോടെ അത്‌ നിലനില്‍ക്കുന്നു. 

സാമാന്യധര്‍മ്മങ്ങളില്‍ തത്ത്വം കാണുന്നവന്‍ ധര്‍മ്മപാശത്താല്‍ ബദ്ധനാകില്ല. ഇതു 

കാണാത്ത മുഡാനാണ്‌ സംസാരമാകുന്ന കടലിലാണ്ടു പോകുന്നത്‌. ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ അടക്കി 

രാഗദ്വേഷങ്ങളെ നീക്കി അഹിംസയിലൂടെ മുക്തി നേടാം. എല്ലാത്തിലും ശ്രേഷഠമായതെന്നും 

മോക്ഷസാധനമെന്നും സര്‍വ്വസിദ്ധാന്തങ്ങളും പറയുന്നത്‌ വിജ്ഞാനത്തെയാണെന്ന്‌ കവി 

വ്യക്തമാക്കുന്നു. ആത്മാവിന്റെ അനശ്വരതയേയും ജനിമൃതികളുടെ നൈരതന്തര്യത്തേയും 

സല്‍ക്കര്‍മ്മാനുഷ്ഠാനങ്ങളുടെ പ്രാധാന്യത്തെയും കുറിച്ച്‌ ആശാന്‍കൃതികളില്‍ സ്പഷ്ടമായി 

പ്രതിപാദിച്ചിരിക്കുന്നു. 

160-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌ -2010, പുറം-255
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159-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ (ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക MATYAS, എഡി.1, മെയ്‌-2010, പുറം-481

.
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y 

മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ ഗതിവിഗതികളെയും അവസ്ഥാന്തരങ്ങളെയും സമഗ്രമായി 

ചിന്തിച്ച്‌ അതിന്‌ പ്രായോഗികമായ ദിശാബോധവും മാനവും പ്രദാനം ചെയ്ത പ്രതിഭാശാലി 

യായിരുന്നു മഹാകവി കുമാരനാശാന്‍. അദ്വൈതദര്‍ശനത്തിന്റെ ദാര്‍ശനികവും 

ചരിധ്രപരവുമായ സ്വാധീനം ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ വൈയക്തികതലത്തിലും സാമുഹികരംഗത്തും 

നവോത്ഥാനപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ നേതൃത്വം വഹിക്കാന്‍ അദ്ദേഹത്തിനു കഴിഞ്ഞു. 

അഗാധമായ ജീവിതദര്‍ശനം, വിശാലമായപ്രപഞ്ചവീക്ഷണം, ഗാരവപൂര്‍ണ്ണമായ 

ഉള്‍ക്കാഴ്ചകള്‍ എന്നിവയിലൂടെ കവിതയെ അലസമായ ബഹിര്‍മ്മുഖതയില്‍ നിന്നും 

വിനോദത്തില്‍ നിന്നും വിമോചിപ്പിക്കുവാന്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‌ കഴിഞ്ഞു. ആശാന്‍കവിതയിലെ 

അദ്വൈതദര്‍ശന മെന്ന ഈ പ്രബന്ധത്തിലെ മുഖ്യ ആശയങ്ങ ളെ ഇങ്ങനെ 

ദ്രരോഡീകരിക്കാം. 

1- വൈയക്തികമായ ആത്മനിഷ്ഠതലത്തെ ബാഹ്യപ്രപഞ്ചവുമായി ഇണക്കുന്ന 

നൈസര്‍ഗ്ഗികമായ പ്രരരിയയാണ്‌ സാഹിത്യമെങ്കില്‍ സത്യത്തെ അന്വേഷിക്കുകയും അതിന്റെ 

കാര്യകാരണസംബന്ധത്തെ അപഗ്രഥിക്കുകയുമാണ്‌ ദര്‍ശനം ചെയ്യുന്നത്‌. സാഹിത്യം 

വൈകാരികതലവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ ദര്‍ശനത്തിന്‌ വൈചാരികതതല 

വുമായാണ്‌ കൂടുതല്‍ അടുപ്പം. എങ്കിലും കാവ്യത്തിന്‌ കലാസഈഭാഗ്യം നല്‍കുന്ന, 

തുടര്‍വിചാരങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴിമരുന്നിടുന്ന, അനുവാചകര്‍ക്ക്‌ വിശാലമായൊരുള്‍ക്കാഴ്ച നല്‍കുന്ന 

ഘടകം എന്ന നിലയില്‍ സാഹിത്യം ദര്‍ശനമായി ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

2- പൌരസ്തൃദര്‍ശനത്തില്‍ സാമ്പ്രദായികമായി വ്ൃയവഹരിച്ചുപോരുന്ന കവി, കാവ്യം, കാവ്യ 

ഹേതു, കാവ്യപ്രയോജനം, രസം, ധ്വനി, വക്രകോക്തി, രീതി, ഓചിത്യം, അനുമാനം, ശബ്ദ 

ശക്തികള്‍, ഗുണദോഷവിചാരങ്ങള്‍, എന്നിവയെക്കുറിച്ചുള്ള വിചിന്തനങ്ങളെല്ലാം ദാര്‍ശനിക 

അടിത്തറയിലാണ്‌ നിലകൊള്ളുന്നത്‌.
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3- ദര്‍ശനവും സാഹിത്യവും തമ്മിലുള്ള പാരസ്പര്യം പാശ്ചാതൃവീക്ഷണത്തിലും 

സുദ്യഡഃമാണ്‌. അവിടെ കലാസാഹിത്യാദികളുടെ ദാര്‍ശനികാപ്രഗഥനം പതിനെട്ടാം നൂറ്റാ 

ണ്ടുവരെ അനൌപചാരികമായാണ്‌ നടന്നിരുന്നത്‌. പ്ലേറ്റോ, അരിസ്റ്റോട്ടില്‍ എന്നിവരുള്‍പ്പെട്ട 

പ്രാരംഭഘട്ടം, ദാന്തേ മുതലായവരുടെ മദ്ധ്യമഘട്ടം, ഫിലിപ്പ്‌ സിഡ്നി, ബെന്‍ജോണ്‍സന്‍ 

എന്നിവരുടെ നവോത്ഥാനഘട്ടം, അലക്സാണ്ടര്‍ പോപ്പും ക്രോച്ചെയും ഉള്‍പ്പെടുന്ന 

നിയോക്ടാസിസം, ഷെല്ലി, വേഡ്‌സ്വര്‍ത്ത്‌, കോള്‍റിഡ്ജ മുതലായവരുടെ കാല്പനികയുഗം, 

വാള്‍ട്ടര്‍ പേറ്റര്‍, മാത്യു ആര്‍നോള്‍ഡ്‌ എന്നിവരുടെ വിക്ടോറിയന്‍ ഘട്ടം, കാറല്‍മാക്സ്‌, 

ടോള്‍സ്റ്റോയ്‌, ഫ്രോയ്ഡ്‌, എലിയട്ട എന്നിവരുടെ ആധുനികഘട്ടം, ദറിദ, ലക്കാന്‍, ഫൂക്കോ 

എന്നിവരുടെ ഉത്തരാധുനികദര്‍ശനം തുടങ്ങിയ സാഹിത്യസിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ ദാര്‍ശനികത 

യുമായി ബന്ധപ്പെട്ടവയാണ്‌. 

4- വേദോപനിഷത്തുകളിലും, 6്രഹ്മസുധ്രത്തിലും, പുരാണേതിഹാസങ്ങളിലും അന്തര്‍ഭ 

വിച്ചതാണ്‌ അദലദ്വൈതദര്‍ശനം. അവയിലെ ദേവതാസങ്കല്‍പങ്ങളിലൂടെയും, ഉപാസനാമാര്‍ഗ്ഗ 

ങ്ങളിലൂടെയും, തത്ത്വവിചാരങ്ങളിലൂടെയും നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നത്‌ അഭേദാവസ്ഥയെയാണ്‌. 

ആസ്തിക-നാസ്തികമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെ പല നിലപാടുകളെയും അദ്വൈതം വ്യാവഹാരി 

കതലത്തില്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. പരമാര്‍ത്ഥദശയിലെ അവയുടെ സാധുതയെ സംബന്ധിച്ച 

വീക്ഷണങ്ങളിലാണ്‌ മുഖ്യമായും അദ്വൈതദര്‍ശനത്തിന്‌ വിയോജിപ്പ്‌ ഉള്ളത്‌. വേദോപനി 

ഷവല്‍ദര്‍ശനങ്ങളുടെയും, ബാദ്ധദര്‍ശനങ്ങളായ ശുന്യവാദം, വിജഞാനവാദം എന്നിവയുടെ 

യും, ഗൌനഡപാദാചാര്യരുടെ സ്വാധീനത്തിന്റെയും സമമ്പയമാണ്‌ സൈദ്ധാന്തികതലത്തില്‍ 

ശങ്കരാചാര്യര്‍ നിര്‍വ്വഹിച്ചത്‌. 

5- നവോത്ഥാന നായകന്മാരുടെ വീക്ഷണങ്ങളും പില്‍ക്കാലത്ത്‌ അപപാഠങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേ 

യമായിട്ടുണ്ട്‌. ശങ്കരാചാര്യരിലും, നാരായണഗുരുവിലും മറ്റും ജാതീയത ആരോപിച്ച്‌ അവരെ 

നിശ്ചിത പരിവൃത്തത്തിലാക്കുന്നത്‌ ഇതിന്റെ ഭാഗമായിട്ടാണ്‌. ഇങ്ങനെ വരുമ്പോള്‍ പ്രസ്തുത 

ആചാര്യന്മാരുടെ ദര്‍ശനങ്ങള്‍ മൊത്തത്തില്‍ അവലോകനം ചെയ്ത്‌ അവര്‍ എന്തിനുന്നലേ 

കുന്നുവെന്ന്‌ അന്വേഷിച്ചുറപ്പിക്കുകയാണ്‌ വേണ്ടത്‌.
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6- അദ്ദൈതം നിരാകരണത്തിന്റെ ശാസ്ര്രമല്ഃ; മറിച്ച, അതാത്‌ തലങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ നിരപേക്ഷ 

വിധാനത്തിലേക്കുയര്‍ത്തുന്ന സത്യദര്‍ശനമാണത്‌. വാദഘോഷങ്ങള്‍ക്കപ്പുറം നിര്‍വ്വിവാദ 

മേഖലയെ അനാവ്ൃതമാക്കുന്ന ഇത്‌ അനുഭവത്തിന്റെ വ്യാകരണസിദ്ധാന്തമാണ്‌. 

7- മലയാളം സ്വതന്ത്രഭാഷയായി വികസിക്കുകയും ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം നിര്‍ണ്ണായകസ്വാധിനം 

ചെലുത്തുകയും ചെയ്തതോടെയാണ്‌ മലയാള കവിതയില്‍ ദാര്‍ശനിക പാരമ്പര്യത്തിന്‌ 

തുടക്കം കുറിക്കുന്നത്‌. പ്രകൃതിവസ്തുക്കളില്‍ ദൈവികത കല്‍പിച്ച്‌ നടത്തുന്ന സര്‍പ്പാരാധ 

ന, കാളീപൂജ, അയ്യന്‍ / അമ്മന്‍ ആരാധന, പാന, കളമെഴുത്ത്‌, കളംപാട്ട, മുടിയേറ്റ്‌, കാളീപൂ 

ജ എന്നിവയ്ക്കുള്ള മതപരമായ ഗാനങ്ങളിലും നാടന്‍പാട്ടുകളിലും ഭക്തിയുടെ 

ആദ്യകാലപ്രകടനം ദൃശ്യമാണ്‌. കിളിപ്പാട്ട, തുള്ളല്‍ക്ക്ൃതികള്‍, മണിപ്രവാളകൃതികള്‍, 

ചമ്പുക്കള്‍, മുക്തകങ്ങള്‍, മഹാകാവ്യങ്ങള്‍, ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങള്‍ എന്നിവയെല്ലാം തന്നെ ഭക്തി 

യുടെ പ്രാഥമികതലം മുതല്‍ നിര്‍ഗ്ഗറുണോപാസനയുടെ ഉച്ചുകോടിവരെയുള്ള എല്ലാ 

തലങ്ങളെയും അഭിസംബോധന ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. 

8- ദേശീയപ്രസ്ഥാനം, പാശ്ചാത്യ അധിനിവേശം, ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസം, ശ്രീ ശങ്കരാചാ 

ര്ൃരുടെ താത്ത്വികവും ശ്രീനാരായണഗുരുദേവന്റെ പ്രായോഗികവുമായ അദ്വൈതത്തിന്റെ 

സ്വാംശീകരണം, സാഹിത്യസംബന്ധമായ സാഹചര്യങ്ങള്‍ എന്നിവയില്‍നിന്നെല്ലാമുള്‍ക്കൊ 

ണ്ട സാംസ്ക്കാരികാവബോധത്തെ ആദ്ധ്യാത്മികദര്‍ശനംകൊണ്ട്‌ സുസംസ്കൃതമാക്കി 

സാഹിത്ൃത്തിലൂടെ ആവിഷ്ക്കരിച്ച്‌ ഗതാനുഗതികത്വത്തില്‍നിന്ന്‌ മലയാളകവിതയെ മുക്ത 

മാക്കുകയാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍ ചെയ്തത്‌. ആശയഗാംഭീര്യവും ആദര്‍ശശുദ്ധിയും ബഹുസ്വ 

രതയും ഉള്‍ക്കൊണ്ട അദ്ദേഹത്തിന്റെ രചനകളെല്ലാം കാവ്യാസ്വാദനത്തിന്‌ പുതിയ മാനങ്ങളും 

ദിശാബോധവുമേകി. 

9- അദ്ധൈതചിന്തയുടെ സ്ഥലകാലാനുസ്ൃയതമായ പ്രയോഗികതയെ പാരായണത്തിലൂടെയും 

വിചാരത്തിലൂടെയും ധ്യാനത്തിലൂടെയും സംഗ്രഹിച്ച്‌ ആത്മാവിഷക്കാരത്തിന്‌ വിധേയമാ 

ക്കുന്ന രീതിയാണ്‌ ആശാന്‍ക്ൃതികളില്‍ കാണുന്നത്‌. അതിന ആസ്തികദര്‍ശനങ്ങള്‍, ബദ്ധ 

ദര്‍ശനം, പാശ്ചാതൃചിന്തകള്‍ എന്നിവയെ എല്ലാം ആശാന്‍ രചനകളില്‍ പ്രയോജനപ്പെടു 

ത്തുന്നുണ്ട്‌. അതിലൂടെ മനുഷ്യരെ തമ്മിലകറ്റുന്ന മൂല്യനിരാസം സംഭവിച്ച ജാതി, മതം
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എന്നിവയ്ക്കെതിരെ പ്രതിരോധമുയര്‍ത്താനും ആദ്ധ്യാത്മിക ആശയങ്ങളെ ജനകീയമാ 

ക്കാനും അദ്ദേഹത്തിനു കഴിഞ്ഞു. അദ്വൈതചിന്തയുടെ സ്വാധീനമുപയോഗിച്ച്‌ 

കാവ്യമണ്ഡലത്തില്‍ തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്‍ നിര്‍വ്വഹിച്ച ശുദ്ധീകരണ്രപ്രകിയയാണ്‌ മറ്റൊരു 

തരത്തില്‍ കുമാരനാശാനും നടത്തിയത്‌. 

10- ആശാന്‍കൃതികളിലെ അദ്വൈതദര്‍ശനം ക്രോഡീകരിക്കുന്നത്‌ വിവിധ ദര്‍ശനങ്ങളെ അ 

നുഭവസമഗ്രതയുമായി ചേര്‍ത്തിണക്കുമ്പോള്‍ അവയുടെ സ്ഥാനപ്പെടുത്തലിന്‌ ആധാരമായി 

അദലദ്വൈതാവബോധത്തെ ആശാന്‍ എങ്ങനെ സ്വാംശീകരിച്ചിരിക്കുന്നു എന്ന്‌ പരിശോധി 

ക്കാനാണ്‌. 

11- ആശാന്റെ സ്തോത്രകൃതികളിലെ ഭക്തി അദ്വൈതജ്ഞാനത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌. ബ്രഹ്മ 

ത്തിന്റെ സമൂര്‍ത്തപ്രതീകങ്ങളാണ്‌ ആശാന്റെ സ്തോത്രകൃതികളിലെ ദേവതാസങ്കലപങ്ങള്‍. 

അദല്വൈതജ്ഞാനോപാസനയിലൂടെ അതിനെ ധ്യാനിക്കാനും പ്രതിപാദിക്കാനും ഭക്തിയുടെ 

ശക്തവും സാര്‍വ്വതികവുമായ പരമപ്രേമത്തെ സമാശ്രയിക്കാനും അദ്ദേഹത്തിന്‌ സാധിച്ചു. 

ഒരുണ്മയുടെ വിഭിന്നഭാവങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ കവി അവയെ വിലയിരുത്തുന്നത്‌ 

പക്ഷാതീതമായാണ്‌. 

12- വിഷയ-വിഷയി ഭാവം, ദാത്യ-ദേയഭാവം, ആശ്രയ-ആശ്രയിഭാവം, നിയമ-നിയാമകഭാവം, 

കാര്യ-കാരണഭാവം, ആധാര-ആധേയഭാവം എന്നീ നിലകളിലാണ്‌ സ്തോത്രകൃതി കളില്‍ 

ഈശ്വരതത്ത്വത്തെ ആശാന്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. അതിലൂടെ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സര്‍വ്വാധിഷ്ഠാന 

മായ ഈശ്വരന്‍ ഏകനാണെന്നും നാമരൂപാത്മകമായ ദേവതാസങ്കലപങ്ങളെല്ലാം അതിന്റെ 

അനന്ൃശക്തിവിശേഷങ്ങളാണെന്നും ഏകത്വാവബോധത്തിലേക്ക്‌ ഉയരാന്‍ അത്‌ മനുഷ്യന്‍ 

സഹായകരമാണെന്നും വ്യക്തമാക്കുന്നു. ഒപ്പംതന്നെ ബഹുദേവതാസങ്കലപങ്ങളുടെ 

ഉറവിടമായ സംസ്കൃതിവിശേഷങ്ങളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുകയും സ്വാംശീകരിക്കുകയും അവയുടെ 

ഏകത്വം സ്ഥാപിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 

13- മനുഷ്യനിലെ അനന്തസാദ്ധ്യതകളെ നിരവധി പരീക്ഷണങ്ങളിലൂടെ പുറത്ത്‌ കൊണ്ടു 

വന്ന്‌ അവന്റെ ആത്മസംസ്ക്കരണം, സ്വതന്ര്രേച്ഛ, ഭാവശുദ്ധി, മനഃശക്തി, പ്രതിരോധശേഷി
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തുടങ്ങിയ നിലീനശക്തികളെ ഉണര്‍ത്തി ഈര്‍ദ്ധ്മുഖമാക്കുന്ന പ്രധാനഘടകമായും ജീവി 

താനുഭവങ്ങള്‍ വ്ൃക്തിത്വതലത്തിലെ അന്തഃഛിദ്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമാക്കാതെ അവയെ സമൃ 

ക്കായി കാണാനും ഉള്‍ക്കൊള്ളാനും സാധുകരിക്കാനും അനുരഞ്ജനത്തിലേര്‍പ്പെടാനും 

നിദാനമായ ച്രേരകശക്തിയായും കര്‍മ്മഫലത്തിന്റെ ഉത്തരവാദി അവനവന്‍ മാത്രമാണെന്ന 

റിഞ്ഞ്‌ അതിന്റെ ഉത്തരവാദിത്വം സ്വയം ഏറ്റെടുത്ത്‌ ജീവിതത്തെ കൂടുതല്‍ ഈശ്വരോന്മുഖ 

തയ്ക്ക്‌ സജ്ജമാക്കുന്ന ഉപാധിയായും ആശാന്‍ വിധിയെ കാണുന്നു. 

14- ഈശ്വരനെന്നപോലെതന്നെ ഗുരുവിനും ആശാന്‍കവിതയില്‍ സ്ഥാനമുണ്ട്‌. രക്ഷകന്‍, 

മഹാപിതാവ, ഈശ്വരന്‍, ആത്മതത്ത്വം എന്നീ നിലയിലെല്ലാം ഗുരുസ്വത്വം ആശാന്‍കവിത 

കളില്‍ കടന്നു വരുന്നുണ്ട്‌. ദേവതാസങ്കലപത്തോടിണക്കിയാണ്‌ പലയിടങ്ങളിലും ഗുരുവിനെ 

അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഗുരുവിലൂടെ ഈശ്വരനെ കാണുന്നതിനോടൊപ്പം ഗുരുവിനെത്തന്നെ 

ഈശ്വരനായും ആത്മബോധമായും വ്യക്തിതലത്തെ മറികടക്കുന്നതിനുള്ള ഉത്തേജകോര്‍ജ്ജ 

മായും തിരിച്ചറിയുന്ന അഭിന്നാവസ്ഥയേയും കവി പലയിടങ്ങളിലും നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

15- സാമുഹികനവോത്ഥാനത്തിന്‌ ശ്രീനാരായണഗുരു നല്‍കിയ സംഭാവനകള്‍ക്ക്‌ 

സമാനമാണ്‌ സാഹിത്യരംഗത്ത്‌ കുമാരനാശാന്‍ നല്‍കിയത്‌. സാമൂഹികമായ സ്ഥിതിസമത്വ 

ത്തിലേക്കും വൈയക്തികമായ പരമാനുഭൂതിയിലേക്കും നയിക്കുന്ന അല്വൈതാദര്‍ശം പ്രപഞ്ചം 

മുഴുവന്‍ വ്യാപിച്ചിരിക്കുന്ന സത്യത്തിലധിഷഠിതമായ വ്യക്തിജീവിതം കെട്ടിപ്പടുക്കാന്‍ പ്രേര 

കമാകുന്നു. അനാചാരങ്ങളെയും അബദ്ധവിശ്വാസങ്ങളെയും ജാതീയതയെയും എതിര്‍ക്കു 

വാന്‍ പ്രസ്തുത ദര്‍ശനത്തെയാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍ അവലംബമാക്കിയത്‌. വ്യവസായവിപ്പ 

വത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ പാശ്ചാതൃലോകത്തുണ്ടായ സോഷ്യലിസം, ജനാധിപത്യം, മാനവികത 

തുടങ്ങിയ ചിന്തകളെക്കുറിച്ച അവബോധമുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും അദ്വൈതപക്ഷത്തില്‍ നിന്നു 

കൊണ്ടാണ്‌ അതിന്‌ നുതനവ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ ചമച്ചത്‌. വേദോപനിഷത്തുകളിലെ സ്ഥിതിസമ 

ത്വചിന്തകള്‍ക്ക്‌ ഈന്നലേകി ഉച്ചനീചകല്‍പനകളില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ജാതീയതയെ 

എതിര്‍ത്തു. സാമൂഹികനവോത്ഥാനത്തിന്‌ പാരമ്പര്യത്തിന്റെ കേ്ദ്രാക്ഷത്തില്‍നിന്നുതന്നെ 

യായിരുന്നു അദ്ദേഹം ഈര്‍ജ്ജസമാഹരണം നടത്തിയത്‌. ജാതിവ്യവസ്ഥയുള്‍പ്പെടെയുള്ള 

അനാചാരങ്ങള്‍ ഈശ്വരസൃഷ്ടമല്ലെന്നും സ്വാര്‍ത്ഥമൂത്തികളും സ്നേഹശൂന്യരുമായ മനു 

ഷ്വ്യരുടെ നിര്‍മ്മിതിയാണെന്നും അദ്ദേഹം കൃതികളിലൂടെ സമര്‍ത്ഥിച്ചത്‌ സാര്‍വ്വലാകികസ
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ഹിഷ്ണുതയുടെ വെളിച്ചത്തിലായിരുന്നു. 

16- ബാദ്ധദര്‍ശനം ആശാനിലുണ്ടാക്കിയ സ്വാധീനം ഈ രണ്ട്‌ പരാമര്‍ശങ്ങളിലും വ്യക്ത 

മാണ്‌. ആശാന്‍കവിതയില്‍ ക്രേ്രസ്ഥാനത്ത്‌ നില്‍ക്കുന്നത്‌ അദ്വൈതചിന്തയാണെങ്കില്‍ 

അതിന്‌ പശ്ചാത്തലശോഭ നല്‍കുന്നത്‌ അതിനോട്‌ അനന്ൃമായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന ബൌദ്ധ 

ദര്‍ശനമാണ്‌. ബുദ്ധമതം ലോകനിലപാടില്‍ ഉന്നയിക്കുന്ന സാര്‍വ്വതതിക സ്നേഹസാഹോദ 

ര്യങ്ങളില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ വിശ്വമാനവികതയുള്‍പ്പെടെയുള്ള മൂല്യസഞ്ചയങ്ങളെ ആശാന്‍ 

ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ തന്റെ രചനകളെ സമ്പുഷ്ടമാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. പക്ഷേ, അതദ്ദേഹം സ്വാംശീകരിച്ച 

അദ്വൈതമായ ഐക്യബോധത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌. ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ നിയന്ത്രിച്ച 

തൃഷ്ണയെ സംസ്‌ക്കരിച്ച്‌ അവസാനം വ്ൃക്തിതലത്തിലുള്ള അഹങ്കാരംപോലും കെട്ടടങ്ങു 

ന്നുവെന്ന്‌ ബൌദ്ധര്‍ പറയുന്ന നിര്‍വ്വാണാവസ്ഥയെത്തന്നെയാണ്‌ പദാര്‍ത്ഥപ്രപഞ്ചത്തെ 

തന്റെ അസ്തിത്വത്തില്‍നിന്ന്‌ അഭിന്നമായി തിരിച്ചറിയുന്ന ജീവന്മുക്തിയെന്ന്‌ അദല്വൈതം 

നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. 

17- മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ പ്രസന്നഭാവങ്ങളെ ആവിഷ്ക്കരിക്കുമ്പോഴും ദൃശ്യപ്രപഞ്ചത്തെ 

ഭീതിയും മരണവും അരക്ഷിതാവസ്ഥയും മിഥ്യാത്വവും ക്ഷണികതയും ഒളിച്ചുവെച്ച നശ്വര 

പ്രതീകമാണ്‌ പ്രപഞ്ചസൌന്ദര്യമെന്ന്‌ കവി നിരന്തരം ഓര്‍മ്മപ്പെടുത്തുന്നു. ്രപഞ്ചമായും 

AQ ജീവജാലങ്ങളുമായും താരതമ്യം ചെയ്യുമ്പോള്‍ മനുഷ്യന്റെ നിസ്സാരത അവന്‍ ബോദ്ധ്യ 

മാകാത്തത്‌ അവന്റെ ആഗ്രഹങ്ങളും അസൂയയും നിറഞ്ഞ ജീവിതത്താലാണെന്നും കവി 

നിദര്‍ശിക്കുന്നു. 

18- അനേകം വൈവിദ്ധ്യങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്ന്‌ മാറി മറഞ്ഞു വരുന്ന ഈ ലോകത്തിലെ ഏക 

ത്വത്തെ അറിയാനായില്ലെങ്കില്‍ അത്‌ ഭ്രമാത്മകതയിലേക്ക്‌ നയിക്കും. ഉള്ളതുപോലെ അനു 

ഭവപ്പെടുന്നതും എന്നാല്‍ മറ്റ്‌ തലങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി വിചാരം ചെയ്യുമ്പോള്‍ പ്രസ 

ക്തമല്ലാത്തതുമായ ഒന്നാണ്‌ ക്രമത്തിന്‌ കാരണമാകുന്നതെന്ന്‌ കൃതികളിലൂടെ ആശാന്‍ 

വ്യക്തമാക്കുന്നു.
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19-ഈ പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ആത്യന്തികനാശമെന്നൊന്നില്ലെന്നും ഉല്പത്തി കര്‍മ്മഗതിപോലെയാണ്‌ 

സംഭവിക്കുന്നതെന്നും പ്രാരബ്ദ്ധകര്‍മ്മം അവസാനിക്കുമ്പോള്‍ ഒരാള്‍ തന്റെ ശരീരം ഉപേ 

ക്ഷിക്കുന്നുവെന്നുമാണ്‌ കര്‍മ്മസിദ്ധാന്തത്തെക്കുറിച്ച്‌ കവിയ്ക്ക്‌ പറയാനുള്ളത്‌. ഉണ്ടാകു 

ക, നിലനില്‍ക്കുക, വര്‍ദ്ധിക്കുക, മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകുക, ക്ഷയിക്കുക, നശിക്കുക എന്നി 

വയുടെ ആവര്‍ത്തനമാണ്‌ ഈ ലോകം. എന്നാല്‍ ഇതില്‍നിന്ന്‌ വിലക്ഷണമാണ്‌ മാറ്റ 

ങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം ആധാരമായി നില്‍ക്കുന്ന ആത്മതത്ത്വം. ആത്മാവിന്റെ അനശ്വരതയും പഞ്ച 

ഭൂതാത്മകമായ പദാര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ നശ്വരതയുമാണ്‌ ആശാന്റെ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണങ്ങളില്‍ 

വെളിപ്പെടുന്നത്‌. 

20- വൃഷ്ടിതലത്തിലും സമഷ്ടിതലത്തിലുമുള്ള അജ്ഞതയ്ക്ക്‌ നിദാനം അവിദ്യാബാധയാ 

ണ്‌. ഇതിനെ മറികടന്ന്‌ ജഞാനസ്വരൂപത്തിലേക്ക്‌ ഉയരാനാണ്‌ കവി ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. 

മായ, അവിദ്യ എന്നിവയെ സ്തോത്രകൃതികളില്‍ സായ്പ്രദായികമായും പ്രസ്തുത വീക്ഷണ 

ങ്ങളില്‍ രൂപപരമായ മാറ്റം മാത്രം വരുത്തി ഖണ്ഡകാവ്യങ്ങളില്‍ പ്രതീകാത്മകമായുമാണ്‌ 

കവി പ്രയോഗിക്കുന്നത്‌. 

22- ഭാരതീയചിന്തയില്‍ ഉല്‍ലപത്തി-സ്ഥിതി- നാശങ്ങളുള്‍പ്പെടെയുള്ള പ്രരകിയകള്‍ക്കെല്ലാം 

ആധാരം കര്‍മ്മസംസ്‌ക്കാരമാണ്‌. ഒരു കര്‍മ്മത്തിന്മേലുള്ള കര്‍ത്തൃത്ത്വവും പരിപൂര്‍ണ്ണ അധി 

കാരവും അതിന്റെ കര്‍ത്താവിനു മാധ്രമായതിനാല്‍ കര്‍മ്മഫലം അനുഭവിക്കേണ്ടത്‌ അയാള്‍ 

മാത്രമാണെന്നാണ്‌ കര്‍മ്മനിയമത്തിന്റെ സാരാംശം. ബാഹ്യവും ആന്തരികവുമായ സ്വാധീ 

നഘടകങ്ങളുടെ പുരകബിന്ദുവായാണ്‌ കവി വിധിയെ പ്രതിപാദിക്കുന്നത്‌. കര്‍മ്മനിയമ 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ അവിരുദ്ധമായാണ്‌ ആശാന്‍ കവിതകളില്‍ വിധി പ്രസ്താവം നിലകൊള്ളുന്നത്‌. 

23- വൈയക്തികഭാവത്തെ സമഷടിയിലേക്ക്‌ വിക്ഷേപിക്കുന്നതിനുള്ള സാദ്ധ്യതയാണ്‌ തന്റെ 

കഥാപാത്രങ്ങളിലൂടെ ആശാന്‍ അന്വേഷിക്കുന്നത്‌. മനസ്സിലൂടെ പ്രകടമാകുന്ന സോപാധിക 

മായ അഹംഭാവത്തെ പ്രപഞ്ചത്തോളം വ്യാപിപ്പിച്ചോ ര്രമികമായി വിലയിപ്പിച്ചോ 

നിശ്ശേഷമില്ലാതാക്കി അവയ്ക്കെല്ലാം ആധാരഭൂതമായ ആത്മതത്ത്വത്തെ വെളിപ്പെടുത്തുന്ന 

നിലപാടാണ്‌ ആശാന്‍ കൃതികളിലുള്ളത്‌.
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24- ലോകത്തെ വിവിധ നിലപാടുകളിലൂടെ വ്യാഖാനിക്കുന്ന തത്ത്വചിന്തയും അടിസ്ഥാന 

സൌകര്യങ്ങളെ മെച്ചപ്പെടുത്തുന്നതിലൂടെ മനുഷ്യജീവിതത്തെ മാറ്റി മറിക്കുന്ന ഭഭാതികശാ 

സ്ര്രവും മനുഷ്യന്റെ കാതലായ പല പ്രശനങ്ങള്‍ക്കു മുന്നിലും പരാജയപ്പെട്ടുവെന്ന 

അഭിപ്രായം കവിയ്ക്കുണ്ട്‌. സാമൂഹികമായ നന്മയും വ്യക്തിയുടെ ആത്യന്തികമായ ക്ഷേമൈ 

ശ്വര്യങ്ങളും പ്രദാനം ചെയ്യാന്‍ ഭാതിക/ ആത്മീയ ഭേദമെന്വേ അറിവിനു വിധേയമാകുന്ന 

വിഷയങ്ങള്‍ക്കെല്ലാമുള്ള പരിമിതികളെയും കവി എടുത്തു കാട്ടുന്നുണ്ട്‌. 

25- ഏകമായ ഉണ്മയുടെ വിവിധ ആകാരവിശേഷങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ സൃഷ്ടികള്‍ തമ്മി 

ലുള്ള അനന്തമായ പാരസ്പര്യംകൊണ്ടാണ്‌ വീണപൂവിന്റെ പതനവും നളിനിയുടെ 

ദേഹവിയോഗദുഃഖവും ഈ പ്രപഞ്ചത്തിലെ സര്‍വ്വചരാചരങ്ങളും പങ്കിടുന്നത്‌. 

26- സ്തോത്രകൃതികള്‍ മുതല്‍ക്കുള്ള കുമാരനാശാന്റെ ദാര്‍ശനിക അവബോധത്തിന്റെ മൌലി 

കഭാവമാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ പില്‍ക്കാലകൃതികളിലുമുള്ളത്‌. രൂപഘടനയിലും ഭാവത്തിന്റെ 

ഉപരിമണ്ഡലത്തിലും ഭാവുകത്വപരിണാമത്തിന്നനുസ്ൃതമായ ആവിഷ്ക്കാര സ്ര്രദായങ്ങള്‍ 

ആശാന്‍ കൈക്കൊണ്ടിട്ടുണ്ട. എന്നാല്‍ കേവലസത്ൃത്തെ കുറിച്ചുള്ള അവബോധം, ഈശ്വ 

രന്റെ ഏകത്വം, ജീവാത്മാവിന്റെ അനശ്വരത്വം തുടങ്ങിയവയെ കുറിച്ചുള്ള നിദര്‍ശനം വിഷ 

യപ്രപഞ്ചം മായികമാണെന്നും അതിന്നപ്പുറത്തുള്ള അതീതതലങ്ങളെ അന്വേഷിച്ചറിയണ 

മെന്നമെന്നുള്ള ബോദ്ധ്യം, വ്യവഹാരപ്രപഞ്ചം അപൂര്‍ണ്ണവും ദുഃഖദായകവുമാണെന്ന 

വിക്ഷണം, ഭോഗവിഷയങ്ങളിലൂടെ ശാശ്വതമായ വിമോചനം നേടാനാകില്ലെന്ന വിശ്വാസം, 

സര്‍വ്വചരാചരങ്ങളുടെയും ഉള്ളില്‍ നിലകൊള്ളുന്ന നന്മയിലും കാരുണ്യത്തിലും സ്നേഹ 

ത്തിലും നിലയുന്നിയ ഐകമത്യം എന്നീ മാലികവീക്ഷണങ്ങളിലൊന്നിലും സ്തോത്രക്യ 

തികള്‍ക്കും പില്‍ക്കാലകൃതികള്‍ക്കും തമ്മില്‍ വിച്ചേദമില്ല. 

27- ഏകത്പത്തിന്റെയും യോഗാത്മകതയുടെയും അടിത്തറയില്‍നിന്നാണ്‌ കാലത്തെ ആത്മ 

സംസ്ക്കരണത്തിനുള്ള പ്രചോദനമായി ആശാന്‍ കാണുന്നത്‌. അനന്തമായ സ്ഥലകാല 

ബോധം ആത്മജ്ഞാനത്തെ ലക്ഷ്യമാക്കുമ്പോഴാണ്‌ അനന്തവൈചിത്രയമാര്‍ന്ന കല്‍പന
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കളിലൂടെ വാഗ്രൂപമെടുക്കുന്നത്‌. ഒരു പദം വ്യത്യസ്ത സാഹചര്യങ്ങളില്‍ ഉപയോഗിക്കു 

മ്പോള്‍ അര്‍ത്ഥവ്യത്യാസം ഉണ്ടാകുന്നത്‌ കാലത്തിന്റെ ബഹുസ്വരതകൊണ്ടാണ്‌. 

28- ആശാന്‍കൃതികളില്‍ ജീവിതാഭിമുഖ്യവും മൃത്യുഭീതിയും ഇരുകരകളായി വര്‍ത്തിക്കു 

ന്നു. ജനിമൃതികളെ ആപേക്ഷികയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌ ആശാന്‍ 

വിലയിരുത്തുന്നത്‌. ഇത്തരം വിരുദ്ധാവസ്ഥകള്‍ സൃഷ്ടിക്കുന്ന സങ്കീര്‍ണ്ണമായ 

പ്രശനമണണ്‍്ഡലം കവിതകളിലുണ്ട. വിഷയപ്രപഞ്ചത്തിന്റെ അനിത്യഭാവങ്ങളുടെ തുടര്‍ച്ചയും 

മൂര്‍ത്തതയുമായാണ്‌ ആശാന്‍ മരണത്തെ കണ്ടത്‌. കവിവ്യക്തിത്വത്തെ മരണം ശക്തമായ 

അളവില്‍ സ്വാധീനിച്ചിരുന്നെങ്കിലും മരണം ഒന്നിന്റെയും അന്ത്യമല്ലെന്ന ഉത്തമബോദ്ധ്യം 

കവിയ്ക്കുണ്ടായിരുന്നു. ഈ പ്രപഞ്ചപദാര്‍ത്ഥങ്ങളുടെ തനത്‌ ഭാവം ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ അവയോട്‌ 

കരുതലോടെ ഇടപെടുന്നതിനുള്ള വൈരാഗ്ൃഭാവവും അതിനുള്ള വിവേകവും 

സമാര്‍ജ്ജിക്കാനാകുമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം മനസ്സിലാക്കി. 

29- സ്നേഹഗായകനാണ്‌ കുമാരനാശാന്‍. പ്രപഞ്ചതത്ത്വമായ സ്നേഹത്തെ ഇവശ്വ 

രീയമായിക്കണ്ട്‌ സര്‍വ്വചരാചരങ്ങളെയും പ്രസ്തുത മുല്യമണണ്‍് ഡലവുമായിണക്കി 

വ്യക്തിജീവിതത്തെ സംസ്ക്കരിക്കുകയും അതിലൂടെ സാമൂഹികമായ നവോത്ഥാനവും 

പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ താള്ര്രമവും ഉറപ്പുവരുത്തുകയും ചെയ്ത കവിയാണ്‌ അദ്ദേഹം. പ്രണയനി 

ഷ്ഠ, വിശുദ്ധപ്രണയം, ഭാര യാഭര്‍ത്തൃയബന്ധത്തിന്റെ ഉദാത്തത, ത്യാഗസന്നദ്ധത, ധര്‍മ്മബോധം 

എന്നിവ അദ്ദേഹം കൃതികളില്‍ മുഖ്യപ്രമേയമാക്കുന്നുണ്ട്‌. ആത്മനിഷ്ഠമെന്നതുപോലെ 

തന്നെ പ്രണയം തെരഞ്ഞടുപ്പും സ്വാതന്ത്ര്യവും സ്വയംപ്രഖ്യാപനവും അവബോധവുമാ 

ണ്‌. മാംസനിബദ്ധമല്ലാത്ത ശുദ്ധസ്നേഹത്തെ ജീവന്റെ പ്രതിരോധവും സുരക്ഷാ കവചവും 

ആത്മാവിന്റെ സാഫല്യവുമാക്കി ഉയര്‍ത്തി ഉജ്ജലമായൊരു സ്നേഹദര്‍ശനം ആശാന്‍ 

അവതരിപ്പിച്ചു. 

30- പ്രപഞ്ചത്തിലെ അനിത്ൃത, അസ്ഥിരത, ക്ഷണികത, ശോകാത്മകത, പാരസ്പര്യം 

എന്നിവയെല്ലാം സ്ഥാപിക്കുവാന്‍ കവി പ്രതീകമാക്കുന്നത്‌ ഈ ചരാചരപ്രപഞ്ചത്തെയാണ്‌. 

വൈവിദ്ധ്യവും വൈരുദ്ധ്യവുമാര്‍ന്ന സൃഷടികള്‍ സാരാംശത്തില്‍ ഒരാധാരത്തില്‍ത്തന്നെ 

അഭിന്നമായി വര്‍ത്തിക്കുന്നുവെന്ന അദ്വൈതനിലപാടില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ പരമ്പരാഗത
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ജീവിതമുല്യങ്ങളും പുതിയലോക്രക്രമവും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ആശാന്റെ പരിസ്ഥിതി സങ്കല്പം 

ഉരുത്തിരിയുന്നത്‌. 

31- ആശാന്റെ സ്വാത്ര്ത്ൃദര്‍ശനത്തിന്‌ അടിസ്ഥാനം അദ്വൈതതലത്തിലുള്ള 

സത്യദര്‍ശനമാണ്‌. ഏകവും അദ്ധിതീയവുമായ സത്യത്തിന്റെ സോപാധികനിലയിലുള്ള 

ആവിഷ്ക്കാരമാണ്‌ സമസ്തവും. അതിലൂടെ സുസ്ഥാപിതമാകുന്ന അനനൃതാബോധമാണ്‌ 

സ്വാത്ര്ത്ര്യത്തെ യാഥാര്‍ത്ഥ്ൃമാക്കുന്നത്‌. സത്യാവബോധത്തിന്നനുസ്ൃതമായ 

ധര്‍മ്മാചരണത്തിലൂടെ അന്തഃകരണശുദ്ധി കൈവരിച്ച്‌ പ്രേമത്തിലൂടെ സാഹോദര്യവും 

സ്ഥിതിസമത്വവും ഏകത്വവും തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ സ്വാതന്ത്ര്യത്തെ സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കലാണ്‌ 

ജീവിതലക്ഷ്യമായി ആശാന്‍ കാണുന്നത്‌. 

32- ഒരു വ്യക്തിക്ക്‌ അവനവനില്‍നിന്നുള്ളത്‌, ഭഭതിക പരിസരത്തില്‍നിന്നുള്ളത്‌, പ്രകൃ 

തിയില്‍നിന്നുള്ളത്‌, അതുപോലെ സമൂഹത്തിന്‌ അതില്‍ നിന്നുതന്നെയുള്ളത്‌, വ്യക്തിക 

ളില്‍നിന്നുള്ളത്‌, പ്രകൃതിനിയമത്തില്‍നിന്നുള്ളത്‌ എന്നിങ്ങനെ നിരവധി തലങ്ങള്‍ ആശാന്റെ 

സ്വാത്ര്ത്രദര്‍ശനത്തിനുണ്ട്‌. ദേശീയസ്വാതന്ത്രയത്തെ അധികാരവിനിമയമെന്നതിനപ്പുറം 

ഇന്ത്യയിലെ അധഃസ്ഥിതരായ മനുഷ്യരുടെ വിമോചനത്തിനുള്ള സാമൂഹിക്രകമത്തിന്റെ 

പുനഃസംഘടനയെന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌ ആശാന്‍ വിലയിരുത്തിയത്‌. 

33- വ്യക്തിയുടെ സ്വതന്ത്രേച്ഛയും സമൂഹത്തിന്റെ വ്യവസ്ഥീകരണവും പ്രണയത്തെ 

സ്വാത്ര്ത്ര്യര്പള്‍നമാക്കി മാറ്റുമ്പോള്‍ അതെല്ലാം മറികടക്കുന്നതിനുള്ള ഇച്ഛാശക്തിയും 

സ്വയംനിര്‍ണ്ണയാവകാശവും ആശാന്റെ നായികമാര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്നു. സ്വത്രന്രമായ കാമ്യപ 

രി്രഹേച്ഛയുടെ വക്താക്കളും ര്രയോക്താക്കളുമായ അവര്‍ തന്റേടത്തോടെ പ്രവര്‍ത്തിക്കാ 

നുള്ള ധീരത, സ്വാതന്ത്ര്യം, ആത്മബലം എന്നിവയെല്ലാം നേടിയെടുക്കുന്നത്‌ 

പ്രണയത്തിലൂടെയാണ്‌. ഇതര കാമുകരെ തിരസ്ക്കരിച്ച്‌ ഭ്ൃംഗവര്യനെ സ്വയം തിരഞ്ഞെ 

ടുത്ത വീണപൂവ്‌, വീടും കുടുംബവും ഉപേക്ഷിച്ച്‌ ദിവാകരനെ തേടിപ്പോയ നളിനി, ഭര്‍ത്താ 

വിന്റെ മരണശേഷം വിന്ധ്യാടവിയിലേക്കുപോയ ലീല, ആനന്ദഭിക്ഷുവിനെ തേടിപ്പോകുന്ന 

മാതംഗി, ചാത്തനെ വരിക്കുന്ന സാവിത്രി തുടങ്ങിയവരെയെല്ലാം അതിന്‌ ഉദാഹരണങ്ങളാണ്‌.
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34- @HWIVBA\Ol®Bloe! GALIN86/m19086, അടിമ/ ഉടമ എന്നിങ്ങനെ ജാതിയവും 

വര്‍ഗുപരവുമായ പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ വിഭാഗീകരണമോ സിദ്ധാന്തവല്‍ക്കരണമോ 

ലക്ഷീകരിക്കുന്നില്ല. നിലവിലുള്ള യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളോട അതത്‌ ഇടങ്ങളില്‍ വെച്ചുതന്നെ 

നടത്തുന്ന അദ്ധൈതചിന്തയുടെ ഉദാരവും ബഹുസ്വരമായ സംവേദനസങ്കേതമാണതെന്ന്‌ 

കവിതയുടെ പരമതാലപര്യവും ലക്ഷ്യമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളും നിരൂപണം ചെയ്യുമ്പോള്‍ വ്യക്തമാകും. 

35- ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ആഴമേറിയ വിചിന്തനത്തില്‍നിന്നും രുപമെടുക്കുന്നതാണ്‌ 

വൈരാഗ്യമെന്ന ഭാവം. അത്‌ അതീതയാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള അവബോധശത്തിന്ന 

നുസ്ൃതമായി ആത്മസംസ്‌ക്കരണത്തിലൂടെ പരമമായ നിഃശ്രേയസ്സത്തിലേക്കുയരുന്നതിനുള്ള 

അരങ്ങൊരുക്കമാണ്‌. 

36- ഉണ്മയുടെ സകല ഇടങ്ങളെയും പൂരിപ്പിച്ചുപോകുന്ന നിലയിലാണ്‌ വിരുദ്ധകോടികളെ 

സമന്വയിപ്പിക്കുന്നത്‌. അവിടെ നിരാസമല്ല സംസ്ക്കരണവും ഉദാത്തീകര 

6m( വുമാണ്‌ സംഭവിക്കുന്നത്‌. എല്ലാത്തിനെയും തനത്‌ മഹിമയില്‍ നിലനിര്‍ത്തു 

കയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. അപ്പോള്‍ വൈരാഗ്യമെന്ന പദം തന്റെ ആത്മസ്വരൂപത്തോടും ഈ 

പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സവിശേഷതത്ത്വമായ ഈശ്വരനോടുമുള്ള രാഗമെന്ന നിലയിലേക്കുയരു 

ന്നു; അതുകൊണ്ടാണ്‌ ആശാന്‍കവിതകളില്‍ ജീവിതാസക്തിയും വിരക്തിയും ഒരുപോലെ 

ചുണ്ടിക്കാണിക്കാന്‍ കഴിയുന്നത്‌. ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ നിയന്ത്രിച്ച്‌ തൃഷ്ണയെ സംസ്‌ക്കരിച്ച്‌ നമ്മുടെ 

അവബോധത്തെ ആസക്കതിക്കും വിരക്തിക്കും ഉപരിയെത്തിക്കാനാണ്‌ കവിതകളിലൂടെ 

അദ്ദേഹം ശ്രദ്ധിച്ചത്‌. 

37- എല്ലാ ഉപാധികളില്‍ നിന്നും എന്നന്നേക്കുമുള്ള വിമുക്തിയെന്ന അദല്വൈതനിലപാടാണ്‌ 

തന്റെ കൃതികളില്‍ ആശാന്‍ കൈക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നത്‌. തന്നിലെ അപരിമേയശക്തി 

വിശേഷത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ബോദ്ധ്യമാണ്‌ മുക്തിയിലേക്ക്‌ ഉയരുന്നതിന്‌ അനിവാര്യമായ 

തെന്നും കവി സ്പഷ്ടമാക്കുന്നു. 

൭൭ ൭ ൭ ൭ ൭൫ ൭ ൭ ൭ ൭ ൭ ൭ ൫ ൭൭ ൭ ൭ ൭ ൭൫൭൭ ൭

sublimation
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US 

1. ഈശാവാസ്യോപനിഷത്ത്‌ -വ്യാഖ്യാനം : ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതി, നാരായണ ഗുരു 

കുലം - 1992 

2, ഉപനിഷത്ത്‌ സര്‍വ്വസ്വം - സമ്പൂര്‍ണ്ണമൂലവും, പരിഭാഷയും, ഡി. ശ്രീമാന്‍ നമ്പൂതിരി, സ്രമാട്ട 

പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌ - 2001 

3, ജഗ്വേദം - ഭാഷാഭാഷ്യം : ഒ. എം. സി. നമ്പൂതിരിപ്പാട, ഡി.സി. ബുക്സ്‌ 1995 വാള്യം 

4. ഐതരേയോപനിഷത്ത്‌ വ്യാഖ്യാനം : മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ശ്രീരാമകൃഷണമഠം, തൃശ്ശൂര്‍ - 

1985 

5. കഠോപനിഷത്ത്‌ - (ശാങ്കരഭാഷ്യസഹിതം), വിവ.: ടി. എന്‍. എന്‍. ഭട്ടതിരിപ്പാട - ഡി. 

സി. ബുക്‌സ്‌, 1994 

6- കേനോപനിഷത്ത്‌- മ്രന്തം-3 -വ്യാഖ്യാനം- മൃഡാനന്ദസ്വാമി- ശ്രീരാമകൃഷണ മഠം, പുറ 

നാട്ടുകര, തൃശ്ശൂര്‍, 1992 പുറം-26 

7-ഗാരുഡ, നാരദ, (്രഹ്മപുരാണങ്ങള്‍ - ബാലകൃഷ്ണന്‍ & ആര്‍. ലീലാദേവി - നാഷണല്‍ 

ബുകസ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം - 1983 

8- ഛാന്ദോഗ്യോപനിഷത്ത്‌ - ശാങ്കരഭാഷ്യസഹിതം- വിവര്‍ത്തകന്‍ - ഡോ. ടി. എന്‍. എന്‍. 

ഭട്ടതിരിപ്പാട്‌, ആദിശങ്കര സാംസ്‌ക്കാരികക്രന്ദ്രം, തിരുവനന്തപുരം - 1981 

9- തൈത്തിരീയോപനിഷത്ത്‌- വ്യാഖ്യാനം : മ്ൃഡാനന്ദസ്വാമി, ശ്രീരാമകൃഷ്ണമാഠം, തൃശ്ശൂര്‍ - 

1985 

10- ദേവീഭാഗവതം വാള്യം-1,2, കേരളഭാഷാഗദ്യം- പരിഭാഷകന്‍-കെ.രാമന്‍ മേനോന്‍- എസ്‌. 

ടി.റെഡ്യാര്‍&സണ്‍സ്‌ വി.വി.പ്രസ്സ്‌, കൊല്ലം-1987 എഡി-1 

11- പ്രശനോപനിഷത്ത്‌-വ്യാഖ്യാനം : മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ്രീരാമകൃഷ്ണമാഠം, തൃശ്ശൂര്‍ - 1992 

12- ബൃഹദാരണ്ൃകോപനിഷത്ത്‌ ഗുരു നിത്ൃയചൈതന്യയതി- ഡി.സി.ബുക്സ്‌ - വാള്യം 

മധുകാണ്ഡം, വാള്യം മുനികാണ്ഡം

{KÙ-kq-NnI
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വാള്യം- ഖിലകാണ്ഡം 

13- ബ്ൃഹദാരണ്യകോപനിഷത്ത്‌ -വ്യാഖ്യാനം - മൃഡാനന്ദസ്വാമി. ശ്രീരാമകൃഷ്ണമഠം - 1992 

14- ്രഹ്മസൂര്രം (ശാങ്കരഭാഷ്യാനുവാദം)- പണ്ഡിറ്റ്‌ ഗോപാലന്‍ നായര്‍. ഈതോസ്‌ ബുക്സ്‌, 

1994 

15- ദ്രഹ്മസൂരതഭാഷ്യാനുവാദം (ഭാഷ്യപ്രദീപം): പ്രൊഫ. ജി. ബാലകൃഷണന്‍ നായര്‍ (ഭാ 

ഷ്യപ്രദീപം) - കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട., 1997 

16- ഭഗവദ്ഗീതാ സ്വാദ്ധ്യായം - ഗുരു നിത്യചൈതന്യയതി കറന്റ്‌ ബുക്സ്‌ - 1992 

17- മനുസ്മൃതി,(ദ-56), ഭ്ൃഗുസംഹിത സാരബോധിനീ സഹിതം- വ്യാഖ്യാനം- പ്രൊഫ.എന്‍. 

ഗോപിനാഥന്‍ നായര്‍, വിദ്യാരംഭം പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌ ആലപ്പുഴ എഡി-3, 1988, പുറം-101 

18- മഹാഭാരത സാരസര്‍വ്വസ്വം - സ്വാമി ജ്ഞാനാനന്ദ സരസ്വതി. വാള്യം-1, 1990 

19- മാണ്ഡുക്ൃയകാരിക - മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ശ്രീരാമകൃഷ്ണമഠാം, 1988 

20- മുണ്ഡകോപനിഷത്ത്‌ -വ്യാഖ്യാനം : മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ശ്രീരാമകൃഷണമഠം, തൃശ്ശൂര്‍ - 

1987 

21-യജുര്‍വേദം - വ്യാഖ്യാനം : വി. ബാലകൃഷ്ണന്‍ & ആര്‍. ലീലാദേവി, വിദ്യാര്‍ത്ഥിമിത്രം, 

22- യോഗവാസിഷ്ഠം (കൈരളീവ്യാഖ്യാനം) - ഡോ. എന്‍. ഗോപാലപ്പണിക്കര്‍, ശ്രീരാമവി 

ഷന്‍ പ്രിന്റിംങ & പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, 1985 

23- രണ്ടു വിദ്യാരണ്യ കൃതികള്‍ -- പഞ്ചദശി, ജീവന്മുക്തിവിവേകം, പ്രൊഫ. ജി. ബാലക്ൃ 

ഷ്ണന്‍ നായര്‍, കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട - 1997 

24.- വാത്മീകി രാമായണം - വിവ. ഡോ. സുധാംശു ചതുര്‍വേദി, പ്രസാധനം - ഗീതാ പ്രൈവറ്റ്‌ 

ലിമിറ്റഡ്‌ 

25- വാസിഷഠരാമായണം (ശ്രീ വാല്മീകി മഹര്‍ഷി പ്രണീതം) - പരിഭാഷകന്‍ - പണ്ഡിതര്‍, 

സാഹിത്യ നിപുണന്‍, കെ. വാസുദേവന്‍ മൂസ്സത്‌, പി. കെ. പ്രദേഴസ്‌ - 1987 

26 വേദാന്തദര്‍ശനം - ഉപനിഷത്‌ സ്വാദ്ധ്യായം, പ്രൊഫ. ജി. ബാലകൃഷണന്‍ നായര്‍, 

കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, 1997
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27-ശ്വേതാശ്വതരോപനിഷത്ത്‌ -വ്യാഖ്യാനം : മൃഡാനന്ദസ്വാമി, ശ്രീരാമകൃഷ്ണമാം, തൃശ്ശൂര്‍ 

- 1987 

28- ശ്രീമദ്‌ ഭഗവദ്ഗീത - (ഭാഗം - 1, 2, 3) - ശാങ്കരഭാഷ്യ വ്യാഖ്യാനസഹിതം. സ്വാമി ചിദാന 

ന്ദപുരി കൊളത്തൂര്‍ അദ്വൈതാശ്രമം. 

29- ശ്രീമദ്‌ ഭാഗവതം - ഭാവാര്‍ത്ഥകൌനമുദിീ വ്യാഖ്യാനസഹിതം - സാഹിത്ൃയകേസരി പണ്ഡി 

ററ. പി. ഗോപാലന്‍ നായര്‍ ഗുരുവായൂര്‍ ദേവസ്വം പ്രസിദ്ധീകരണം, 1995 

30-ശീ മഹാഭാരതം - വാള്യം - 4, ഭാഷാഭാരത വിവര്‍ത്തനം - കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കുഞ്ഞിക്കുട്ടന്‍ 

തമ്പുരാന്‍ - നാഷണല്‍ ബുക്സ്റ്റാള്‍ - 1987 

31- ശ്രീ മഹാഭാരതം - വാള്യം - 4, ഭാഷാഭാരത വിവര്‍ത്തനം - കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കുഞ്ഞിക്കുട്ടന്‍ 

തമ്പുരാന്‍ - നാഷണല്‍ ബുക്സ്റ്റാള്‍ - 1987 

32-ശീ മഹാഭാരതം( അഞ്ചാം വാള്യം)- വിവര്‍ത്തനം- കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കുഞ്ഞിക്കുട്ടന്‍ തമ്പുരാന്‍- 

നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ടയം, എഡി-2, 1981, 

33-ശ്രിരാമഗീത വ്യാഖ്യാനം - സ്വാമി ചിന്മയാനന്ദന്‍. വിവര്‍ത്തകന്‍ - ഗോപാലന്‍ സെന്രല്‍ 

ചിന്മയമിഷന്‍ കട്രസ്റ്റ 

34- ശ്രീ ലളിതാ സഹ്ൃസ്സനാമം - വ്യാഖ്യാ. തിരുവള്ളിക്കാട്ട നാരായണ മേനോന്‍. മാതാ അമ്ൃ 

താനന്ദമയീ മിഷന്‍ ട്രസ്റ്റ്‌ 1995 

35-ദേവിഭാഗവതം-വാള്യം-2, കേരളഭാഷാഗദ്യം- പരിഭാഷകന്‍-കെ.രാമന്‍ മേനോന്‍- എസ്‌. 

ടി.റെഡ്യാര്‍&സണ്‍സ്‌ വി.വി.പ്രസ്സ്‌, കൊല്ലം-1987 എഡി-1 

36- ദേവീ മഹാത്മ്യം - വ്യാഖ്യാതാവ്‌ : ആചാര്യ എന്‍. ആര്‍. ശാസ്ത്രി, വിദ്യാരംഭം 

പ്രസിദ്ധീകരണം, 1987 

37സമ്പൂര്‍ണ്ണ ശിവപുരാണം (ഗദ്യം) - സി. ജി. വാരിയര്‍, സുലഭ ബുക്‌സ്‌, തൃശ്ശൂര്‍. 

38- സാമവേദം -- വ്യാഖ്യാനം - വി. ബാലകൃഷണന്‍ & ആര്‍. ലീലാദേവി 

- കോട്ടയം, 1975
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I 

1- അച്യുതന്‍ എം - പാശ്ചാത്യസാഹിത്യദര്‍ശനം -കറന്റ്‌ ബുക്‌സ്‌, തൃശ്ശൂര്‍- 1997 

2-അമ്പിളി കുമാരി ആര്‍. (ഡോ.)- ഇമേജറി ഭാഷയും മനസ്സും- ആശാന്‍ കവിതകളുടെ 

വായന-കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1, 2011 

3- അപ്പന്‍ കെ.പി.- സമയപ്രവാഹവും സാഹിത്ൃകലയും- ഡി.സി.ബുക്ക്സ്‌, എഡി-1, കോട്ടയം 

1996 

4-ആയുര്‍വ്വേദ സര്‍വ്വവിജഞാനകോശം- രോഗവും പ്രതിവിധിയും ആയുര്‍വ്വേദത്തില്‍, ഫൈന്‍ 

ആര്‍ട്ടസ്‌ പബ്ലിക്കേഷന്‍, തിരുവനന്തപുരം, 1991, പുറം -198 

അപ്പന്‍ എം.പി.- ശ്രീനാരായണ ഗുരുവും ആശാന്‍ കവിതയിലെ ശ്യംഗാരാവിഷക്കരണവും- 

ശ്രീനാരായണ പഠന ക്രേന്്രം, കേരള സര്‍വ്വകലാശാല, എഡി-1, 1999 

6-ആശാന്‍ മെമ്മോറിയല്‍ അസോസിയേഷന്‍, ചെന്നെ- സൂര്യതേജസ്സ്‌ (ആശാന്‍ കവിതാ 

പഠനങ്ങള്‍ ),-ര്രസാധകന്‍- ഇ.കെ. പുരുഷോത്തമന്‍, എഡി-1, 1999 

7- ഉള്ളൂര്‍ എസ്‌. പരമേശ്വരയ്യര്‍- ഉള്ളൂരിന്റെ പദ്യകൃ തികള്‍- (വാള്യം-മ)- നാഷനല്‍ 

ബുക്ക്സ്റ്റാള്‍, കോട്ട യം, 1977 

8-കമലമ്മ ജി.- ആശാന്‍ സാഹിത്യ പ്രവേശിക (പഠനങ്ങള്‍)- നാഷനല്‍ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍, കോട്ട 

യം, എഡി-1. 1989, പുറം -129 

9- കുട്ടിക്കൃഷ്ണ മാരാര്‍- സാഹിതൃഭൂഷണം, മാരാര്‍ സാഹിത്യപ്രകാശം, കോഴിക്കോട-1991 

10-കരുണാകരന്‍, കെടാക്കുളം- ജൂഷിയും കവിയും ശ്രീനാരായണ യുഗ്രപ്രഭാവം- അന്താരാഷ്ട്ര 

ഗുരുവര്‍ഷാചരണം, സ്മരണിക 1970 

11- കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം ഒന്നു- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട, എഡി.1, മെയ്‌-2010 

12-കുമാരനാശാന്‍-കുമാരനാശാന്‍സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍(ഭാഗം രണ്ട്‌)- കുമാരനാശാന്‍ ദേശീയ 

സാംസ്ക്കാരിക ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, എഡി.1, മെയ്‌-2010 

13- കുമാരനാശാന്‍ സ്മാരകസമിതി- സാഹിത്യ പ്രവര്‍ത്തകസഹകരണസംഘം, കോട്ടയം, 

എഡി -1, 1968 പുറം-73 

14- കുമാരനാശാന്‍-പ്രരോദനം- പ്രദ്യോതിനി വ്യാഖ്യാനം- ഡോ. ടി. ഭാസ്ക്കരന്‍-കേരളഭാഷാ
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ഇന്‍സ്റ്റിറ്റ്യൂട്ട, തിരുവനന്തപുരം- 2000 (ശ്ലോകം-40) 

15-കുമാരനാശാന്‍- ലീല- (കരിമ്പുഴ രാമകൃഷണന്റെ ലീലാഹൃദയം വ്യാഖ്യാനത്തോടു 

കൂടി)-ഡി.സി. ബുക്ക്സ്‌, കോട്ടയം-1982 

16-കുമാരനാശാന്റെ കാവ്യ(പപഞ്ചം-സമ്പാ:കെ.രാമച്രന്ദടന്‍ നായര്‍, ടി. ഭാസ്ക്കരന്‍, 

കേരളസര്‍വ്വകലാശാല, തിരുവനന്തപുരം, എഡി-1, 1976 

17-കുമാരനാശാന്‍ സ്മാരകസമിതി- സാഹിത്യ പ്രവര്‍ത്തകസഹകരണസംഘം, കോട്ടയം, 

എഡി-1, 1968 

18-കുഞ്ചുണ്ണിരാജാ കെ. (ഡോ) - ശ്രീശങ്കരാചാര്യര്‍ -സാംസ്ക്കാരിക വകുപ്പ്‌, കേരള സര്‍ക്കാര്‍ 

1998 

19- കുരുക്ഷ്രേത aloQNesOoUdad - GdHOB6VOMS ANOSMO® വീക്ഷണങ്ങളില്‍ - ലേഖന 

സമാഹാരം, 1989 

20- കുര്യാസ്‌ (ഡോ)- മൃത്യുബോധം മലയാള കാലപനിക കവിതയില്‍- ജീവന്‍ ബുക്ക്‌സ്‌, 

ഭരണങ്ങാനം- 1988 

21- കുറ്റിപ്പുഴ കൃഷണപ്പിള്ള - കൂറ്റിപ്പുഴയുടെ പ്രബന്ധങ്ങള്‍ - (ഭാഗം 2-തത്ത്വചിന്ത) കേരള 

സാഹിത്യ അക്കാദമി - 1996 

22- കേശവന്‍ നായര്‍. പി. - ഭാതികത്തിനുമപ്പുറം - ഡി. സി. ബുക്സ്‌ 2001 
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