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÷ÍÁ◊∑§Ê
¬˝SÃÈÃ “¬⁄UËˇÊÊ ◊Èπ” ª˝ãÕ ∞∑§ ©UìÊ ∑§ÊÁ≈U ∑§Ê ãÿÊÿ ª˝ãÕ „ÒU– ãÿÊÿ

ª˝ãÕÊ¥ ∑§Ê ¬∆UŸ-¬Ê∆UŸ •Ê¡∑§‹ ’„ÈUÃ Áfl⁄U‹ „UÊ ªÿÊ „ÒU– ãÿÊÿ ª˝ãÕÊ¥ ∑§ ŸÊ◊
‚ „UË •’ ‹Êª «U⁄UÃ „Ò¥U– ÿ„U Áfl·ÿ •àÿãÃ ŸË⁄U‚ •ÊÒ⁄U ŒÈM§„U „UÊÃÊ „ÒU– ãÿÊÿ
ª˝ãÕÊ¥ ∑§Ê ¬…∏UŸÊ ‹Ê„U ∑§ øŸ ø’ÊŸÊ „ÒU, ∞‚Ê ªÈL§ ◊Èπ ‚ ÷Ë ‚ÈŸÊ „ÒU– ßUÃŸÊ
„UÊÃ „ÈU∞ ÷Ë ßUŸ ª˝ãÕÊ¥ ∑§Ê •äÿÿŸ •Ê¡ ∑§ ‚◊ÿ ◊¥ ÷Ë ÁŸÃÊãÃ •Êfl‡ÿ∑§
„ÒU– ßUŸ ª˝ãÕÊ¥ ∑§ •äÿÿŸ ‚ ‚êÿŒ‡Ê¸Ÿ ©Uà¬ÛÊ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ©Uà¬ÛÊ „ÈU∞ ‚êÿÄàfl
◊¥ ŒÎ…∏ÃÊ •ÊÃË „ÒU, ÿ„U ◊⁄UË Sflÿ¥ ∑§Ë •ŸÈ÷ÍÁÃ „ÒU–

ßU‚ ◊Êª¸ ¬⁄U •ÊŸ ∑§ ’ÊŒ ’˝rÊøÊ⁄UË •flSÕÊ ‚ „UË „U◊ •ÊøÊÿ¸ SflÊ◊Ë
‚◊ãÃ÷Œ˝ Áfl⁄UÁøÃ “Œflª◊ SÃÊòÊ” ∑§Ê ¬Ê∆U ∑§⁄UÃ Õ– ∑§„UË¥ •Õ¸ ‚◊¤Ê •ÊÃÊ
ÕÊ, ∑§„UË¥ •Õ¸ ‚◊¤Ê Ÿ„UË¥ •ÊÃÊ ÕÊ, Á»§⁄U ÷Ë ª˝ãÕ ∑§Ê •Ê◊AÊÿ M§¬ ¬Ê∆U
∑§⁄UÃ ⁄U„UŸ ‚ ∞‚Ê ¬˝ÃËÁÃ ◊¥ •ÊÃÊ ÕÊ Á∑§ Á¡Ÿ◊Ã ∑§ •‹ÊflÊ •ãÿ ‚÷Ë
◊Ã ∞∑§ÊãÃ •Á÷¬˝Êÿ ∑§Ê äÊÊ⁄UáÊ ∑§⁄UŸ flÊ‹ „Ò¥U •ÊÒ⁄U ∑È§¿U Ÿ ∑È§¿U ‚◊¤Ê ◊¥
∑§◊Ë ⁄UπÃ „Ò¥U– •ÊøÊÿ¸ Œfl ∑§ fl„U ‡‹Ê∑§ Á¡Ÿ◊Ã ∑§ SÿÊmUÊŒ Á‚hUÊãÃ ∑§
¬˝ÁÃ ’„ÈU◊ÊŸ •ÊÒ⁄U L§Áø ’…∏ÊÃ „Ò¥U– Ãûfl ∑§Ê üÊhUÊŸ ¡’ ¬⁄UËˇÊÊ ∑§Ë ∑§‚ÊÒ≈UË
¬⁄U ∑§‚ ¡ÊÃÊ „ÒU ÃÊ ◊Ÿ ◊¥ ‡Ê¥∑§ÊÁŒ ŒÊ· ©Uà¬ÛÊ Ÿ„UË¥ „UÊ ¬ÊÃ „Ò¥U– ¡ËflÊÁŒ
ÃûflÊ¥ ∑§Ê ◊¡’ÍÃ üÊhUÊŸ ßUŸ ¬⁄UËˇÊÊ ¬˝äÊÊŸ ª˝ãÕÊ¥ ∑§Ê ¬…∏U Á’ŸÊ ∑§ŒÊÁ¬
‚ê÷fl Ÿ„UË¥ „ÒU–

ãÿÊÿ ª˝ãÕÊ¥ ∑§ ’Ë¡ •ÊøÊÿ¸ ∑È§ãŒ ∑È§ãŒ Œfl ∑§ ª˝ãÕÊ¥ ◊¥ •ÊÒ⁄U •ÊøÊÿ¸
©U◊ÊSflÊ◊Ë ∑§ ÃûflÊâÊ¸ ‚ÍòÊ ◊¥ ‚fl¸¬˝Õ◊ ŒπŸ ◊¥ •ÊÃ „Ò¥U– ßUã„UË¥ ’Ë¡÷ÍÃ
Á‚hUÊãÃÊ¥ ∑§Ê •ÊøÊÿ¸ ‚◊ãÃ÷Œ˝ Œfl Ÿ •¥∑È§Á⁄UÃ Á∑§ÿÊ •ÊÒ⁄U ãÿÊÿ ª˝ãÕÊ¥ ∑§Ë
ŸËfl «UÊ‹Ë– ¡ÒŸ ãÿÊÿ ∑§Ë •ÊäÊÊ⁄U Á‡Ê‹Ê ⁄UπŸ ∑§Ê üÊÿ •ÊøÊÿ¸ ‚◊ãÃ÷Œ˝
∑§Ê ¡ÊÃÊ „ÒU– •ÊøÊÿ¸ •∑§‹¥∑§ Œfl Ÿ Á¡Ÿ Á‚hUÊãÃÊ¥ ∑§Ê •ÊÒ⁄U •ÁäÊ∑§

∑Î§ÁÃ - ¬⁄UËˇÊÊ◊Èπ

∑Î§ÁÃ∑§Ê⁄U - •ÊøÊÿ¸ ◊ÊÁáÊÄÿŸãŒË

‚⁄U‹ÊÕ¸ - ◊ÈÁŸ üÊË ¬˝áÊêÿ‚Êª⁄U

•¥ª˝¡Ë •ŸÈflÊŒ - ‚⁄UÃøãŒ˝ ÉÊÊ‡ÊÊ‹

‡ÊéŒ ‚¥ÿÊ¡Ÿ (≈UÊßUÁ¬¥ª) - üÊË◊ÁÃ ŸÍÃŸ •ŸÈ⁄UÊª ¡ÒŸ, ‹πŸÊŒÊÒŸ

◊ÈŒ˝∑§ ∞fl¥ ¬˝∑§Ê‡Ê∑§ - •Êÿ¸Ÿ Á¬˝ã≈U‚¸ ,÷Ê¬Ê‹

¬˝ÁÃÿÊ° - 1100

‚¥S∑§⁄UáÊ - ¬˝Õ◊

◊ÍÀÿ - 30/-

¬˝ÊÁ#SÕÊŸ -

1. •Êÿ¸Ÿ Á¬˝ã≈U‚¸ 2. ’˝. ∑§ÁflÃÊŒËŒË ŸÊª¬È⁄U (◊„UÊ⁄UÊC˛U)
      35, ¡‹ ⁄UÊ«U,¡Ê„UªË⁄UÊ’ÊŒ       ◊Ê.- 09422178180
      ÷Ê¬Ê‹ - 9826287003 09584315735

3. ’˝. ⁄UÊ∑§‡Ê ¡ÒŸ (Á‚hUÊÿÃŸ) 4. ’˝. •ÁŸ‹ ¡ÒŸ
      ÷ÊÇÿÊŒÿ ∑§ ¬Ê‚            ©UŒÊ‚ËŸ •ÊüÊ◊, 56 ŒÈ∑§ÊŸ ∑§ ¬Ë¿
      ∑§⁄UË‹Ê ⁄UÊ«U ‚Êª⁄U (◊.¬˝.) ¬‹ÊÁ‚ÿÊ ß¥UŒÊÒ⁄U (◊.¬˝.)U
      ◊Ê. 9993155667 ◊Ê. 9425478846

5. Á¡Ÿ‡Ê ‡ÊÊSòÊË
       ‚Áøfl - fláÊË¸ ÁŒªê’⁄U ¡ÒŸ ªÈL§∑È§‹
       Á¬‚Ÿ„UÊ⁄UË ◊Á…∏ÿÊ, ¡’‹¬È⁄U
        »§Ê. 0761 - 422991



¬ÑÁflÃ Á∑§ÿÊ– •ÊøÊÿ¸ ÁfllÊŸãŒ ◊„UÊŒÿ Ÿ •ãÿ ◊Ã ∑§ ÷⁄U¬Í⁄U πá«UŸ
∑§ ‚ÊÕ SÿÊmUÊŒ ∑§Ê ◊Á„U◊Ê ◊Áá«UÃ Á∑§ÿÊ– ßUÃŸÊ ‚’ „UÊÃ „ÈU∞ ÷Ë ¡ÒŸ
ãÿÊÿ ∑§Ê ‚⁄U‹ÃÊ ‚ ‚◊¤ÊÊŸ ∑§Ê ∞∑§ ◊„Uûfl¬ÍáÊ¸ ¬˝ÿÊ‚ •ÊøÊÿ¸ ◊ÊÁáÊÄÿ
ŸÁãŒ¡Ë Ÿ Á∑§ÿÊ– ÿ„U ãÿÊÿ ª˝˝ãÕ ∑§Ê ¬˝Õ◊ ‚ÍòÊ-ª˝ãÕ „Ò¥ ¡Ê ¬⁄UËˇÊÊ ◊Èπ ∑§
ŸÊ◊ ‚ ’„ÈUÃ ¬˝Á‚hU „ÈU•Ê– ßU‚ ª˝ãÕ ∑§Ë ©U¬ÿÊªËÃÊ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ßU‚ ¬⁄U
Á‹π flÎ„Uà∑§Êÿ ≈UË∑§Ê ª˝ãÕÊ¥ ‚ Á∑§ÿÊ ¡Ê ‚∑§ÃÊ „ÒU– ◊ÊÁáÊÄÿŸÁãŒ ◊„UÊŒÿ
Ÿ •ÊøÊÿ¸ •∑§‹¥∑§ Œfl ∑§ ãÿÊÿ ∑§Ê ßUŸ ‚ÍòÊÊ¥ ∑§ M§¬ ◊¥ ÁŸ’hU∑§⁄U ¡ÒŸ
ãÿÊÿ ∑§Ê ‚⁄U‹ÃÊ ‚ ‚◊¤ÊŸ ÿÊÇÿ ’ŸÊ ÁŒÿÊ– ßU‚ •Á÷¬˝Êÿ ‚ ¬⁄UËˇÊÊ◊Èπ
ª˝ãÕ ãÿÊÿ •äÿÃÊ•Ê¥ ∑§ Á‹∞ ∞∑§ ◊„UÊŸ ©U¬∑§Ê⁄U ∑§⁄UÃÊ „ÒU–

¿U„U •äÿÊÿÊ¥ ◊¥ ÁŸ’hU 208 ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ ßUÃŸÊ •Õ¸ ªÊê÷Ëÿ¸ „ÒU Á∑§
•ÊøÊÿ¸ ¬˝÷ÊøãŒ˝ ¡Ë Ÿ ßU‚ ¬⁄U ∞∑§ flÎ„Uà∑§Êÿ ≈UË∑§Ê ª˝ãÕ “¬˝◊ÿ ∑§◊‹
◊ÊÃ¸á«U” ∑§ ŸÊ◊ ‚ ⁄Uø ÁŒÿÊ •ÊÒ⁄U •ŸãÃflËÿ¸ Œfl Ÿ “¬˝◊ÿ ⁄U%◊Ê‹Ê” ŸÊ◊
∑§Ë ‚⁄U‹ ‚È’ÊäÊ ≈UË∑§Ê ∑§Ë–

ßU‚ ª˝ãÕ ∑§Ë √ÿflÁSÕÃ, ‚⁄U‹, ‚⁄U‚ ¬˝◊ÿ ∑§Ë ©U¬ÊŒÿÃÊ Ÿ EÃÊê’⁄U
‚ÊäÊÈ•Ê¥ ∑§Ê äÿÊŸ ÷Ë πË¥øÊ •ÊÒ⁄U Œfl‚Í⁄UË EÃÊê’⁄U •ÊøÊÿ¸ Ÿ 11flË¥ ‡ÊÃÊéŒË
◊¥ “¬˝◊ÊáÊ Ÿÿ ÃûflÊ‹¥∑§Ê⁄U” SÿÊmUÊŒ ⁄U%Ê∑§⁄U ŸÊ◊ ∑§Ë √ÿÊÅÿÊ ‚Á„UÃ ßU‚Ë
¬⁄UËˇÊÊ◊Èπ ∑§ ‚ÍòÊÊ¥ ∑§Ê ‚Ê◊Ÿ ⁄Uπ∑§⁄ ⁄UøÊ– ßU‚ Ã⁄U„U ÿ„U ª˝ãÕ ¡ÒŸ ãÿÊÿ ∑§Ê
‚◊¤ÊŸ ∑§ Á‹∞ •ÊÒ⁄U ŒÈL§„U Á‚hUÊãÃÊ¥ ∑§ ÃÊ‹ πÊ‹Ÿ ∑§ Á‹∞ ‚fl¸◊Êãÿ •ÊÒ⁄U
‚fl¸ª˝Ês ∑¥È§¡Ë ∑§ M§¬ ◊¥ ¬˝Á‚hU „UÊ ªÿÊ–

•ÊøÊÿ¸ ◊ÊÁáÊÄÿŸ¥ŒË ∑§ ‚◊ÿ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ßUÁÃ„UÊ‚∑§Ê⁄UÊ¥ Ÿ ß¸‚Ê ∑§Ë
‚ÊÃflË¥ ‡ÊÃÊéŒË ∑§Ê •ãÃ •ÊÒ⁄U •Ê∆UflË ‡ÊÃÊéŒË ∑§Ê ¬˝Ê⁄Uê÷ ◊ÊŸÊ „ÒU–

ßU‚ ¬⁄UËˇÊÊ◊Èπ ª˝ãÕ ∑§Ê ªÈL§◊Èπ ‚ ¬…∏UŸ •ÊÒ⁄U ‚◊¤ÊŸ ∑§Ê ‚ÊÒ÷ÊÇÿ
„U◊¥ Á◊‹Ê– •ÊøÊÿ¸ ◊„UÊ⁄UÊ¡ Ÿ ßU‚ ª˝ãÕ ◊¥ ‚ •ÊäÿÊÁà◊∑§ Ãûfl ÷Ë πÊ¡
•ÊÒ⁄U ‚ÒhUÊÁãÃ∑§ Ãâÿ ÷Ë πÊ¡–

¬˝Ê⁄Uê÷ ◊¥ ¡Ê ‚ÈŸÊ fl„U ¬ÍáÊ¸Ã— ª˝Ês Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§Ê Á»§⁄U ÷Ë ªÈL§ ∑§Ë
÷ÊflÊÁ÷√ÿÁQ§ S◊ÎÁÃ ¬≈U‹ ¬⁄U ’ŸË ⁄U„UË– ªÈL§ ◊Èπ ‚ „UË ‚ÈŸÊ ÕÊ Á∑§ “ÁfllÊ
∑§Ê‹Ÿ ¬ëÿÃ”– ÁfllÊ ‚◊ÿ ‚ ¬øÃË „ÒU– ßU‚ ª˝ãÕ ∑§Ê ¬Ê∆U, ÁøãÃŸ ø‹ÃÊ
⁄U„UÃÊ ÕÊ Á»§⁄U ÷Ë ∞‚Ê ‹ªÃÊ ÕÊ Á∑§ ßU‚ ª˝ãÕ ∑§ ’„ÈUÃ ‚ Áfl·ÿ „U◊Ê⁄UË
’ÈÁhU ªêÿ Ÿ„UË¥ „ÒU–

Á‚flŸË ◊¥ ª˝Ëc◊ ¬˝flÊ‚ ∑§ ŒÊÒ⁄UÊŸ ßU‚ ª˝ãÕ ∑§Ê ¬…∏UÊŸ ∑§Ê ©U¬∑˝§◊
„ÈU•Ê– •ÊÒ⁄¥UªÊ’ÊŒ ‚ •Êß¸U «UÊ. ©UîÊfl‹Ê ¡ÒŸ •ÊÁŒ •ãÿ¡Ÿ ∑§ •Êª˝„U •ÊÒ⁄U
ÁflŸÿ ‚ ßU‚ ª˝ãÕ ∑§Ê ¬…∏UÊŸÊ ¬˝Ê⁄Uê÷ Á∑§ÿÊ ÃÊ ¡Ê Áfl·ÿ „U◊¥ •S¬CU ‹ªÃ
Õ, fl ‚÷Ë Áfl·ÿ SflÃ— S¬CU „UÊŸ ‹ª– ßU‚Ë ‚◊ÿ •ãÿ SÕÊŸËÿ •ÊÒ⁄U
’Ê„U⁄U ∑§ •äÿÃÊ•Ê¥ Ÿ ÷Ë ßU‚ ª˝ãÕ ∑§Ê ¬…∏Ê– ßU‚ ª˝ãÕ ∑§Ê ¬…∏UÊÃ ‚◊ÿ ¡Ê
¬ÈSÃ∑¥§ ©U¬‹éäÊ „ÈUßZU ©UŸ◊¥ ¬˝àÿ∑§ ◊¥ ∑È§¿U Ÿ ∑È§¿U ∑§◊Ë ¬˝ÁÃ÷ÊÁ‚Ã „ÈUß¸U– ª˝ãÕ
∑§ ‚ÍòÊÊ¥ ∑§Ê S¬CU •Õ¸, ‚ÍòÊÊ¥ ∑§ Á‹πŸ ∑§Ê ¬˝ÿÊ¡Ÿ, ‚ÍòÊ ªÃ ‡ÊéŒÊfl‹Ë
∑§Ê ‚⁄U‹ •Õ¸, ©UŒÊ„U⁄UáÊ ‚ ‚◊¤ÊÊŸ ∑§Ë ¬hUÁÃ, •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊÊ¥ ∑§Ê ¬˝ÿÊª
•’ Ã∑§ ¬˝∑§ÊÁ‡ÊÃ Á∑§‚Ë ÷Ë ª˝ãÕ ◊¥ ∞∑§ ‚ÊÕ ©U¬‹éäÊ Ÿ„UË¥ „ÈU∞– ‚÷Ë
¬Ê∆U∑§ ©U‚ ª˝Ëc◊´§ÃÈ ◊¥ ÷Ë ¬˝Õ◊ ’Ê⁄U •äÿÿŸ ∑§⁄UÃ „ÈU∞ ÷Ë ©Uà‚ÊÁ„UÃ Õ
•ÊÒ⁄U ©Uã„UË¥ ∑§Ë ÷ÊflŸÊ ⁄U„UË Á∑§ ∞∑§ ∞‚Ê ª˝ãÕ ’ŸŸÊ øÊÁ„U∞ ¡Ê ©U¬ÿÈ¸Q§ ‚÷Ë
∑§Á◊ÿÊ¥ ∑§Ê ŒÍ⁄U ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê „Ê– ©U‚Ë ÷ÊflŸÊ ∑§Ê ¬˝ÁÃ»§‹ „ÒU ¡Ê ßU‚ ª˝ãÕ
∑§Ë ‚◊ÿÊ¡ŸÊ „ÈUß¸U–

•Ä‚⁄U ãÿÊÿ ª˝ãÕ ¬…∏UÃ ‚◊ÿ ’«∏ ‹ê’-‹ê’ flÊÄÿÊ¥ ∑§Ë ⁄UøŸÊ „UÊÃË
„ÒU Á¡‚‚ ¬Ê∆U∑§ ©U‹¤Ê ¡ÊÃÊ „ÒU, ßU‚ ’ÊÃ ∑§Ê äÿÊŸ ◊¥ ⁄UπÃ „ÈU∞ ßU‚ ª˝ãÕ ◊¥
∞∑§, ŒÊ ¬¥ÁQ§ ∑§ flÊÄÿ ’ŸÊ∞ „Ò¥U Á¡ã„¥U ¬ÎÕ∑˜§ - ¬ÎâÊ∑˜§ Á’ãŒÈ•Ê¥ ◊¥ ‚◊ÊÿÊÁ¡Ã
Á∑§ÿÊ „Ò– ßU‚ ª˝ãÕ ∑§ ‚ÍòÊÊ¥ ∑§Ê ÷Êfl ‚⁄U‹ÃÊ ‚ ‚◊¤Ê ◊¥ •Ê∞ •ÊÒ⁄U ‚ÍòÊ ªÃ
‡ÊéŒÊfl‹Ë ŒÈL§„U Ÿ ‹ª, ßU‚ ’ÊÃ ∑§Ê äÿÊŸ ⁄UπÃ „ÈU∞ Á’ãŒÈ ’ŸÊ∞ „Ò¥U– ∞∑§
•ÊÒ⁄U ’„ÈUÃ •ë¿UË ’ÊÃ ÿ„U „ÈUß¸U Á∑§ ©U‚Ë ‚◊ÿ ¬¥. üÊÿÊ¥‚ ∞fl¥ •Á÷ŸãŒŸ
ÁŒflÊ∑§⁄U ¡Ë Ÿ ◊È¤Ê ∞∑§ ª˝ãÕ ‹Ê∑§⁄U ÁŒÿÊ ¡Ê •¥ª˝¡Ë ◊¥ ÕÊ– ßU‚ ª˝ãÕ ∑§Ê



—— Áfl·ÿ∑˝§◊ ——

∑˝§. Áfl·ÿ ‚ÍòÊ ¬ÎDU

1. ◊¥ª‹Êø⁄UáÊ - 3
** ¬˝Õ◊ ¬Á⁄Uë¿UŒ
1. ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê SflM§¬ 1 5
2. ôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝◊ÊáÊ¬ŸÊ Á‚hU ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê ‚ÍòÊ 2 6
3. fl„U ¬˝◊ÊáÊ ÁŸpÿÊà◊∑§ „UË „UÊÃÊ „ÒU 3 8
4. •¬ÍflÊ¸Õ¸ ∑§Ê ‚◊Õ¸Ÿ 4 9
5. •¬ÍflÊ¸Õ¸ •ãÿ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê ÷Ë „UÊÃÊ „ÒU 5 10
6. Sfl√ÿfl‚Êÿ ∑§Ê ‚◊Õ¸Ÿ 6 12
7. Sfl√ÿfl‚Êÿ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ 7 13
8. ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ¡ÊŸŸ ∑§ ‚◊ÿ „UÊŸ flÊ‹Ë ¬˝ÃËÁÃ 8 15
9. ∑§◊¸ ∑§ •‹ÊflÊ •ãÿ ∑§⁄UáÊÊ¥ ∑§Ë ÷Ë ¬˝ÃËÁÃ „UÊÃË „ÒU 9 16
10. ∑§ûÊÊ¸, ∑§◊¸ •ÊÁŒ ∑§Ë ¬˝ÃËÁÃ ∑§ Á‹∞ ‡ÊéŒ ∑§ 10 17

©UìÊÊ⁄UáÊ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ Ÿ„UË¥ „ÒÒU
11. ‡ÊéŒÊìÊÊ⁄UáÊ Á’ŸÊ ÷Ë Sfl¬˝ÃËÁÃ ∑§Ë ¬ÎÁCU 11 18
12. ŒÎCUÊãÃ 12 20
13. ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ¬˝Ê◊Êáÿ ∑§Ê ÁŸáÊ¸ÿ 13 21
** ÁmUÃËÿ ¬Á⁄Uë¿UŒ
14. ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ë ‚¥ÅÿÊ ∑§Ê ÁŸáÊ¸ÿ 1 25
15. ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ŒÊ ÷ŒÊ¥ ∑§Ê S¬CUË∑§⁄UáÊ 2 25
16. ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 3 26
17. flÒ‡Êl ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 4 26
18. ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§ ¬˝àÿˇÊ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 5 28
19. •Õ¸ •ÊÒ⁄U ¬˝∑§Ê‡Ê ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥U 6 30

©UŸ∑§Ê πá«UŸ
20. ¬Ífl¸ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UË „ÈUß¸U ’ÊÃ ∑§Ê „UÃÈ ‚ Á‚hU ∑§⁄UÃ „ÒU 7 31

Œπ∑§⁄U ◊¥ •Êpÿ¸ ◊¥ ¬«∏ ªÿÊ Á∑§ ÿ„U 1940 ß¸U0 ∑§Ê ¬˝∑§ÊÁ‡ÊÃ „ÒU– ßU‚ ª˝ãÕ
◊¥ Á∑§‚Ë Á∑§ÃÊ’ ∑§Ê •¥ª˝¡Ë •ŸÈflÊŒ ◊ÊòÊ Ÿ„UË¥ „ÒU, •Á¬ÃÈ •÷Ë Ã∑§ ∑§Ë
©U¬‹éäÊ ‚◊SÃ ≈UË∑§Ê ª˝ãÕÊ¥ ∑§Ê ßU‚◊¥ ◊ÈÅÿ ‚ãŒ÷¸ ‚Á„UÃ •¥ª˝¡Ë ◊¥ Áfl·ÿ
∑§Ê S¬CUË∑§⁄UáÊ „ÒU– ¡’ ¡ÒŸ Œ‡Ê¸Ÿ ∑§Ê ¬…∏UŸ ∑§ ¬ÿÊ¸# ‚ÊäÊŸ Ÿ„UË¥ Õ ©U‚
‚◊ÿ ◊¥ ÷Ë ÁflmUÊŸÊ¥ Ÿ ∑Ò§‚ •äÿÿŸ ∑§⁄U∑§ Á‹πÊ „UÊªÊ ? ßU‚ ¬⁄UËˇÊÊ ◊Èπ
ª˝ãÕ ∑§Ê •¥ª˝¡Ë ◊¥ ‚⁄UÃ øãŒ˝ ÉÊÊ‡ÊÊ‹ *** Ÿ Á‹πÊ „ÒU– ôÊÊÃ „ÈU•Ê Á∑§ ÿ„U
¬Áp◊ ’¥ªÊ‹ ∑§ ÁflmUÊŸ Õ– ÿ„U ª˝ãÕ ∑§‹∑§ûÊÊ ‚ „UË ¬˝∑§ÊÁ‡ÊÃ „ÈU•Ê „ÒU–
ßU‚ ª˝ãÕ ‚ ÷Ë ∑§ß¸U Áfl·ÿ S¬CU „ÈU∞ ßU‚Á‹∞ ßU‚Ë ª˝ãÕ ‚ ‚ÍòÊ ◊ÊòÊ ∑§Ê
•¥ª˝¡Ë •ŸÈflÊŒ ßU‚ ª˝ãÕ ◊¥ íÿÊ¥ ∑§Ê àÿÊ¥ ‚◊ÊÿÊÁ¡Ã ∑§⁄U∑§ ¬Ê∆U∑§Ê¥ ∑§
‚◊ÊŸ ⁄UπÊ „ÒU– ãÿÊÿ ∑§ ÁÄ‹CU Áfl·ÿ ∑§Ê ‚⁄U‹ •¥ª˝¡Ë ◊¥ ¬…∏U∑§⁄U •ÊÒ⁄U
•ë¿UÊ ‹ªÊ– ◊ŸÊ„U⁄U‹Ê‹ fláÊË¸ ∑§ ¬˝fløŸÊ¥‡Ê ∑§Ê ÷Ë ßU‚◊¥ ©U¬ÿÊª Á∑§ÿÊ
„ÒU–

„UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU Á∑§ ßU‚ ‚◊ÊÿÊ¡Ÿ ∑§ ’ÊŒ ÷Ë ¬Ê∆U∑§Ê¥ ∑§Ê ‚ãÃÈÁCU Ÿ
„UÊ ÄÿÊ¥Á∑§ ôÊÊŸ ∑§Ê ˇÊÿÊ¬‡Ê◊ ∑§Ê‹ ¬˝÷Êfl ‚ ÁŸ⁄UãÃ⁄U „UËŸÃÊ ∑§Ë •Ê⁄U „ÒU–
“¬˝fløŸ ÷ÁQ§” ‚ ¬˝Á⁄UÃ „UÊ∑§⁄U ¡Ê ∑È§¿U ÷Ë •Ê¬∑§ ‚Ê◊Ÿ „ÒU fl„U ªÈL§
•Ê‡ÊË·˜ •ÊÒ⁄U üÊÈÃ ÷ÁQ§ ∑§Ë ŒŸ „ÒU– ◊ŸË·Ë ¬ÈL§· ßU‚ ¬˝ÿÊ‚ ∑§Ê •ÊÒ⁄U ‚⁄U‹
’ŸÊÿ¥, •Êª •ÊÒ⁄U ’…∏UÊÿ¥ Á¡‚‚ ÷√ÿ ¡Ëfl ‚ŒÒfl ©U¬∑Î§Ã „UÊÃ ⁄U„¥U– ßUã„UË¥
÷ÊflŸÊ•Ê¥ ∑§ ‚ÊÕ ªÈL§ø⁄UáÊÊ¥ ◊¥ Ÿ◊Ê˘SÃÈ....–

ßUàÿ‹◊˜

- ◊ÈÁŸ ¬˝áÊêÿ ‚Êª⁄U

  ÉÊ¥‚ÊÒ⁄U (Á‚flŸË) fl·Ê¸ÿÊª 2011



∑˝§. Áfl·ÿ ‚ÍòÊ ¬ÎDU
21. ôÊÊŸ ¬ŒÊÕ¸ ‚ ©Uà¬ÛÊ Ÿ„UË¥ „UÊÃ „ÈU∞ ÷Ë ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê 8 33

∑Ò§‚ ¡ÊŸÃÊ „ÒU
22. ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ¡ÊŸŸ ∑§Ë √ÿflSÕÊ ∑§Ê ÁŸÿ◊Ÿ [ÁŸÿ◊] 9 34
23. ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ ∑§Ê SflM§¬ 11 36
24. ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ ∑§ Áfl‡ÊŒ „UÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 12 38
** ÃÎÃËÿ ¬Á⁄Uë¿UŒ
25. ¬⁄UÊˇÊ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 1 40
26. ¬⁄UÊˇÊ ∑§ ÷Œ fl ∑§Ê⁄UáÊ 2 40
27. S◊ÎÁÃ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 3 41
28. ŒÎCUÊãÃ 4 42
29. ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ ∑§Ê SflM§¬ fl ∑§Ê⁄UáÊ 5 43
30. ¬˝àÿÊÁ÷ôÊÊŸÊ¥ ∑§ ŒÎCUÊãÃ 6 45
31. Ã∑¸§ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê SflM§¬ fl ∑§Ê⁄UáÊ 7 47
32. √ÿÊÁ# ’ŸÊŸ ∑§Ê …¥Uª •ÊÒ⁄U ©U‚∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 8,9 48
33. •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 10 50
34. ‚ÊäÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 11 51
35. •ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥’¥äÊ ∑§ ÷Œ 12 52
36. ‚„U÷Êfl •ÁflŸÊ÷Êfl ∑§Ê Áfl·ÿ 13 53
37. ∑˝§◊÷Êfl •ÁflŸÊ÷Êfl ∑§Ê Áfl·ÿ 14 53
38. •ÁflŸÊ÷Êfl ôÊÊŸ Á∑§‚ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ¡ÊŸÊ ¡ÊÃÊ „ÒU 15 54
39. ‚Êäÿ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 16 55
40. •Á‚hU Áfl‡Ê·áÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊ¡Ÿ 17 56
41. ßUCU ÃÕÊ •’ÊÁäÊÃ Áfl‡Ê·áÊÊ¥ ∑§Ê ¬˝ÿÊ¡Ÿ 18 57
42. ‚Êäÿ ∑§Ê ßUCU Áfl‡Ê·áÊ flÊŒË ∑§Ë •¬ˇÊÊ 19 58
43. flÊŒË ∑§ÊÒŸ „UÊÃÊ „ÒU 20 59
44. ‚Êäÿ ∑§Ê Áfl·ÿ •ÊÒ⁄U ÄÿÊ „UÊÃÊ „ÒU 21 59
45. ©U‚Ë äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ŒÍ‚⁄UÊ ŸÊ◊ 22 61

∑˝§. Áfl·ÿ ‚ÍòÊ ¬ÎDU
46. äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ¬˝Õ◊ ÷Œ 23 61
47. äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ŒÍ‚⁄UÊ ÷Œ 24 62
48. Áfl∑§À¬Á‚hU äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 25 62
49. ¬˝◊ÊáÊÁ‚hU •ÊÒ⁄U ©U÷ÿÁ‚hU äÊ◊Ë¸ ◊¥ ‚Êäÿ 26 63
50. ¬˝◊ÊáÊÁ‚hU •ÊÒ⁄U ©U÷ÿÁ‚hU äÊ◊Ë¸ ∑§ ŒÎCUÊãÃ 27 64
51. √ÿÊÁ# ∑§Ê‹ ◊¥ ‚Êäÿ ∑§Ê ÁŸÿ◊ 28 65
52. äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ÷Ë ‚Êäÿ ◊ÊŸŸ ¬⁄U „UÊŸ flÊ‹Ê ŒÊ· 29 66
53. “¬ˇÊ ¬˝ÿÊª” ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ 30 67
54. ¬ˇÊ ∑§Ë Á‚ÁhU ∑§ Á‹∞ ©UŒÊ„U⁄UáÊ 31 68
55. ßU‚Ë •Õ¸ ∑§Ê ‚◊¤ÊÊÃ „ÈU∞ ’ÊÒhUÊ¥ ∑§Ê ©U¬„UÊ‚ 32 69
56. •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ŒÊ „UË •¥ª „ÒU 33 70
57. ©UŒÊ„U⁄UáÊ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •¥ª Ÿ„UË¥ ßU‚∑§Ê ¬˝Õ◊ 34 70

∑§Ê⁄UáÊ ∞fl¥ ‚◊ÊäÊÊŸ
58. ©UŒÊ„U⁄UáÊ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •¥ª Ÿ„UË ßU‚∑§Ê ÁmUÃËÿ 35 72

∑§Ê⁄UáÊ ∞fl¥ ‚◊ÊäÊÊŸ
59. ©UŒÊ„U⁄UáÊ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •¥ª Ÿ„UË¥ ßU‚Ë ŒÍ‚⁄‘U 36 73

Áfl∑§À¬ ∑§Ê ¬ÈŸ— ‚◊ÊäÊÊŸ
60. ©UŒÊ„U⁄UáÊ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •¥ª Ÿ„UË¥ „ÒU ßU‚∑§Ê ÃÎÃËÿ 37 75

∑§Ê⁄UáÊ ∞fl¥ ‚◊ÊäÊÊŸ
61. ∑§fl‹ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ∑§⁄UŸ ◊¥ ŒÊ· 38 76
62. ©U‚Ë •Õ¸ ∑§Ê √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ◊Èπ ‚ ‚◊Õ¸Ÿ 39 77
63. ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ •¥ª Ÿ„UË¥ 40 78
64. ‚◊Õ¸Ÿ „UË „UÃÈ ∑§Ê üÊDU M§¬ 41 80
65. ©UŒÊ„U⁄UáÊ, ©U¬Ÿÿ, ÁŸª◊Ÿ ∑§Ê ¬˝ÿÊª 42 81

∑§ÕÁÜøÃ˜ ∆UË∑§ „ÒU–U
66. ŒÎCUÊãÃ ∑§ ÷Œ 43 82
67. •ãflÿŒÎc≈UÊãÃ ∑§Ê SflM§¬ 44 83



∑˝§. Áfl·ÿ ‚ÍòÊ ¬ÎDU
68. √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê SflM§¬ •ÊÒ⁄U ‹ˇÊáÊ 45 84
69. ©U¬Ÿÿ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 46 85
70. ÁŸª◊Ÿ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 47 86
71. •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ÷Œ 48 86
72. •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ŒÊ ÷ŒÊ¥ ∑§ ŸÊ◊ 49 87
73. SflÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 50 87
74. ¬⁄UÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 51 88
75. fløŸ ÷Ë ¬⁄UÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ „Ò¥U 52 89
76. „UÃÈ ∑§ ÷Œ 53 90
77. ©U¬‹ÁéäÊ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§ ÷Œ 54 91
78. •ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ ∑§ ÷Œ 55 91
79. ’ÊÒhUÊ¥ Ÿ èÊË ∑§Ê⁄UáÊ M§¬ „UÃÈ ∑§Ê ◊ÊŸÊ „ÒU 56 92
80. ¬Ífl¸ø⁄U •ÊÒ⁄U ©UûÊ⁄Uø⁄U „UÃÈ ÷Ë Á÷ÛÊ „Ò¥U 57 94
81. ∑§Ê‹√ÿfläÊÊŸ ∑§ Áfl·ÿ ◊¥ ’ÊÒhUÊ¥ ∑§Ë ‡Ê¥∑§Ê 58 96

•ÊÒ⁄U ©U‚∑§Ê ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ
82. ∑§Ê⁄UáÊ-∑§Êÿ¸ ∑§Ê ‚ê’ãäÊ 59 98
83. ‚„UøÊ⁄UË „UÃÈ ÷Ë Á÷ÛÊ „ÒU 60 99
84. 1. •ÁflL§hU √ÿÊåÿ ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

∞fl¥ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ¬Ê°ø •flÿflÊ¥ ∑§Ê ÁŒÇŒ‡Ê¸Ÿ 61 100
85. 2. •ÁflL§hU∑§ÊÿÊ¸¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 62 103
86. 3. •ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 63 104
87. 4. •ÁflL§hU ¬Ífl¸ø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 64 105
88. 5. •ÁflL§hU ©UûÊ⁄Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊM§¬ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 65 106
89. 6. •ÁflL§hU ‚„Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ M§¬ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 66 107
90. ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ ∑Ò§‚ „UÊÃË „ÒU - 67 109
91. 1. ÁflL§hU √ÿÊåÿ ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ- 68 109

∑˝§. Áfl·ÿ ‚ÍòÊ ¬ÎDU
92. 2. ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ ©U¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 69 110
93. 3. ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ ©U¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 70 111
94. 4. ÁflL§hU ¬Ífl¸ø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 71 112
95. 5. ÁflL§hU ©UûÊ⁄Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 72 114
96. 6. ÁflL§hU ‚„Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 73 115
97. •ÁflL§hU •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§ ÷Œ - 74 116
98. 1. •ÁflL§hU Sfl÷Êfl - •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 75 117
99. 2. •ÁflL§hU √ÿÊ¬∑§ - •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 76 118
100.3. •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „ÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 77 119
101.4. •ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 78 120
102.5. •ÁflL§hU ¬Ífl¸ø⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 79 121
103.6. •ÁflL§hU ©UûÊ⁄Uø⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 80 122
104.7. •ÁflL§hU ‚„Uø⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 81 123
105.ÁflL§hU - •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§ ÷Œ- 82 125
106.1. ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 83 126
107.2. ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 84 127
108.3. ÁflL§hU Sfl÷Êfl •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 85 128
109.¬⁄Uê¬⁄UÊ ∑§Ê⁄UáÊ ÷Ë ßUã„UË¥ „UÃÈ•Ê¥ ◊¥ ªÁ÷¸Ã „ÒU 86 128
110.¬⁄Uê¬⁄UÊ ∑§Êÿ¸ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 87 129
111.¬⁄Uê¬⁄UÊ ∑§Êÿ¸ ∑§Ê •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ ©U¬‹ÁéäÊ ◊¥ 88 131

•ãÃ÷Ê¸fl
112.ŒÎCUÊãÃ Œ∑§⁄U ŒÍ‚⁄Ê „UÃÈ •ÊÒ⁄U ∑§„UÃ „ÒU 89 132
113.ÁŸcáÊÊÃ ¬ÈL§· „UÃÈ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ∑Ò§‚ ∑§⁄‘¥U - 90 133
114.√ÿÈà¬ÛÊ ¬˝ÿÊª ∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ 91 134
115.√ÿÁ# ôÊÊŸ ◊¥ „UÃÈ ∑§Ê ¬˝ÿÊª „UË ©U¬ÿÊªË „ÒU 92 136
116.ŒÎCUÊãÃ •ÊÁŒ ∑§ ¬˝ÿÊª ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ 93 138
117.¬ˇÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª •Êfl‡ÿ∑§ „ÒU 94 139



∑˝§. Áfl·ÿ      ‚ÍòÊ ¬ÎDU
118.•Êª◊ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê SflM§¬ 95 140
119.‡ÊéŒ ‚ ¬ŒÊÕ¸ ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU 96 141
120.‡ÊéŒ ‚ ôÊÊŸ „UÊŸ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 97 142
** øÃÈÕ¸ ¬Á⁄Uë¿UŒ
121.¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê Áfl·ÿ 1 145
122.•Ÿ∑§ÊãÃÊà◊∑§ flSÃÈ ∑§ ‚◊Õ¸Ÿ ◊¥ ŒÊ „UÃÈ 2 145
123.‚Ê◊Êãÿ ∑§ ÷Œ 3 147
124.ÁÃÿ¸∑˜§ ‚Ê◊Êãÿ ∑§Ê SflM§¬ 4 148
125.™§äfl¸ÃÊ ‚Ê◊Êãÿ ∑§Ê SflM§¬ 5 149
126.Áfl‡Ê· ∑§Ê ¬˝∑§⁄UáÊ 6 150
127.Áfl‡Ê· ∑§ ÷Œ 7 150
128.¬ÿÊ¸ÿ Áfl‡Ê· ∑§Ê SflM§¬ 8 151
129.√ÿÁÃ⁄‘U∑§ Áfl‡Ê· ∑§Ê SflM§¬ 9 152
** ¬¥ø◊ ¬Á⁄Uë¿UŒ
130.¬˝◊ÊáÊ ∑§ »§‹ ∑§Ê SflM§¬ 1 154
131.¬˝◊ÊáÊ ∑§ »§‹ ∑§Ë Áfl‡Ê·ÃÊ 2 156
132.¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ •Á÷ÛÊ Á∑§‚ Ã⁄U„U „UÊÃÊ „ÒU ? 3 157
** ·DU ¬Á⁄Uë¿UŒ
133.ÃŒÊ÷Ê‚ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 1 159
134.¬˝◊ÊáÊ SflM§¬Ê÷Ê‚ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ 2 160
135.SflM§¬Ê÷Ê‚ ÄÿÊ¥ „Ò¥U, ßU‚∑§Ê „UÃÈ- 3 162
136.SflM§¬Ê÷Ê‚ ÄÿÊ¥ „ÒU, ßU‚∑§Ê ŒÎCUÊãÃ 4 163
137.‚ÁÛÊ∑§·¸ ∑§Ë ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ÃÊ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ 5 165
138.¬˝àÿˇÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ 6 166
139.¬⁄UÊˇÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ 7 167
140.S◊⁄UáÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ- 8 168
141.¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ 9 170

∑˝§. Áfl·ÿ     ‚ÍòÊ ¬ÎDU
142.Ã∑§Ê¸÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ - 10 171
143.•ŸÈ◊ÊŸÊ÷Ê‚ ∑§Ê •ÁäÊ∑§Ê⁄U ¬˝Ê⁄Uê÷ 11 172
144.¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ 12 172
145.•ÁŸCU ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 13 173
146.Á‚hU ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 14 174
147.’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§ ÷Œ- 15 175
148.¬˝àÿˇÊ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 16 176
149.•ŸÈ◊ÊŸ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ 17 177
150.•Êª◊ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ 18 178
151.‹Ê∑§’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ 19 179
152.SflfløŸ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ 20 179
153.„UàflÊ÷Ê‚ ∑§ ÷Œ 21 181
154.•Á‚hU „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ ∞fl¥ ÷Œ 22 182
155.•‚à‚ûÊÊ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ 23 183
156.¬ÍflÊ¸Q§ „UÃÈ ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 24 183
157.•ÁŸpÿ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 25 184
158.¬ÍflÊ¸Q§„UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 26 185
159.¬ÍflȨ̂Q§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê •ãÿ ◊Ã ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 27 186
160.¬ÍflȨ̂Q§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 28 187
161.ÁflL§hU „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ ∞fl¥ ©UŒÊ„U⁄UáÊ 29 188
162.•ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ 30 189
163.•ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ¬˝Õ◊ ÷Œ ∞fl¥ 31 190

©U‚∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ
164.¬ÍflȨ̂Q§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 32 191
165.‡Ê¥Á∑§Ã flÎÁûÊ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 33 192
166.¬ÍflȨ̂Q§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 34 193
167.•Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ 35 194



∑˝§. Áfl·ÿ     ‚ÍòÊ ¬ÎDU
168.Á‚hU ‚Êäÿ •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 36 195
169.Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 37 196
170.’ÊÁäÊÃ •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 38 196
171.ÁŸ¬ÈáÊ ¬ÈL§·Ê¥ ∑§Ê ◊ÊòÊ ¬ˇÊ ŒÍ·áÊ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ „ÒU 39 197
172.ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ 40 199
173.•ãflÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ 41 200
174.Áfl¬⁄UËÃÊãflÿ ŸÊ◊ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ 42 201
175.¬ÍflȨ̂Q§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 43 203
176.√ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ 44 203
177.Áfl¬⁄UËÃ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŸÊ◊ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ 45 206
178.’Ê‹¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ 46 207
179.ÃËŸ •flÿflÊ¥ flÊ‹ ’Ê‹ ¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 47 208
180.øÊ⁄U •flÿflÊ¥ flÊ‹Ê ¬˝ÿÊª ÷Ë ’Ê‹¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ 48 209
181.•flÿflÊ¥ ∑§Ê Áfl¬⁄UËÃ ¬˝ÿÊª ∑§⁄UŸ ¬⁄U ÷Ë ¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ 49 210
182.¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 50 211
183.•Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ 51 212
184.•Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 52 213
185.◊Ê„UÊ∑˝§ÊãÃ ¬ÈL§· ∑§Ê •Êª◊Ê÷Ê‚ 53 214
186.•Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 54 215
187.‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ 55 216
188.∞∑§ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ◊ÊŸŸÊ ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ ÄÿÊ¥ „ÒU ? 56 217
189.•ãÿ◊Ã ◊¥ ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ 57 218
190.‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 58 220
191.‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ ‚◊¤ÊÊŸ ∑§ Á‹∞ •ãÿ Œ‡Ê¸Ÿ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ 59 221
192.¬˝◊ÊáÊÊ¥ ∑§ ÷Œ-Á÷ÛÊÃÊ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 60 222
193.Áfl·ÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ 61 223
194.Áfl·ÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 62 224

∑˝§. Áfl·ÿ     ‚ÍòÊ ¬ÎDU
195.¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê Sflÿ¥ ‚◊Õ¸ ◊ÊŸŸ ¬⁄U •ÊŸ flÊ‹Ê ŒÊcÊ 63 226
196.¬⁄U ∑§Ë •¬ˇÊÊ ⁄UπŸ ¬⁄U „UÊŸ flÊ‹Ê ŒÊ· 64 226
197.¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê •‚◊Õ¸ ◊ÊŸŸ ¬⁄U •ÊŸ flÊ‹Ê ŒÊ· 65 227
198.»§‹Ê÷Ê‚ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ 66 228
199.‚fl¸ÕÊ •Á÷ÛÊ ◊ÊŸŸ ¬⁄U »§‹Ê÷Ê‚ „UÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ 67 229
200.√ÿÊflÎÁûÊ ‚ ÷Ë ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U ©U‚∑§ »§‹ ∑§Ë ∑§À¬ŸÊ 68 230

∑§Ê •÷Êfl
201.©U‚Ë ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ 69 231
202.¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U »§‹ ◊¥ ÷Œ flÊSÃÁfl∑§ „ÒU 70 232
203.‚fl¸ÕÊ ÷Œ ◊ÊŸŸ ¬⁄U ŒÍ·áÊ 71 233
204.‚◊flÊÿ ‚ »§‹ ◊ÊŸŸ ¬⁄U ŒÍ·áÊ 72 234
205.ßU‚ ª˝ãÕ ∑§Ê ¡ÊŸŸ ∑§Ê »§‹ 73 234
206.•ãÿ ‚¥÷ÊflŸÊ 74 236
** •ÁãÃ◊ ÷ÊflŸÊ

ŒÈ‹̧÷ ªÈL§◊Èπ ‚ fløŸ, ŒÈ‹̧÷ ªÈL§ ◊ÈS∑§ÊŸ –

ŒÈ‹̧÷ ªÈL§ •Ê‡ÊË· „ÒU, ŒÈ‹̧÷ ªÈL§ ‚ ôÊÊŸ H

ŒÈ‹̧÷ ‚ ŒÈ‹̧÷ ⁄U„UÊ, ªÈL§ ªÁ⁄U◊Ê ªÈáÊ ªÊŸ–

ªÈL§ •ÊôÊÊ ¬Í⁄UáÊ ¬‹, ŒÈ‹̧÷ Ã◊ ÿ„U ∑§Ê◊H



¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

•ÊøÊÿ¸ ◊ÊÁáÊÄÿŸ¥ŒË∑Î§Ã

¬⁄UËˇÊÊ◊Èπ

¬⁄UËˇÊÊ ◊Èπ ‡ÊéŒ ∑§Ê •Õ̧ —-

ÿ„U ¬ÈSÃ∑§ ÿÕÊÕ¸ ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ë ¬⁄UËˇÊÊ ∑§⁄UÊŸ ∑§ Á‹∞

◊Èπ •ÕÊ¸Ã˜ Œ⁄UflÊ¡ ∑§ ‚◊ÊŸ „ÒU – ¡Ò‚ ◊∑§ÊŸ ◊¥ ¬˝fl‡Ê

∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ Œ⁄UflÊ¡Ê ◊Í‹ ∑§Ê⁄UáÊ „UÊÃÊ „ÒU ©U‚Ë Ã⁄U„U

ÃûflÊ¥ ∑§Ë ¬⁄UËˇÊÊ ∑§⁄UŸ ◊¥ ÿ„U ¬⁄UËˇÊÊ ◊Èπ ¬ÈSÃ∑§ ◊Í‹ „ÒU–

ßU‚Á‹∞ ßU‚ ¬⁄UËˇÊÊ ◊Èπ ∑§„UÃ „Ò¥U– ÃÊà¬ÿ¸ ÿ„U „ÒU Á∑§

ßU‚∑§ ¬…∏U Á’ŸÊ ãÿÊÿ ∑§ •ãÿ ª˝ãÕÊ¥ ◊¥ ¬˝fl‡Ê Ÿ„UË¥ „UÊ

‚∑§ÃÊ „ÒU–

* Á¡‚ ‡ÊÊSòÊ ∑§ mUÊ⁄UÊ flSÃÈ ∑§Ë flÊSÃÁfl∑§ÃÊ ∑§Ê ÁŸáÊ¸ÿ Á∑§ÿÊ
¡ÊÃÊ „ÒU ©U‚ ãÿÊÿ ‡ÊÊSòÊ ∑§„UÃ „ÒU–

* ÿ„U ª˝ãÕ Œ˝√ÿÊŸÈÿÊª ∑§Ê ª˝¥Õ „ÒU–

* ßU‚ ª˝ãÕ ∑§Ê Á‹πŸ ∑§Ê ÄÿÊ ©Ug‡ÿ „ÒU ?

1.‚⁄U‹ÃÊ ‚ ‚÷Ë ∑§Ê ¡ÒŸ ãÿÊÿ ∑§Ê ôÊÊŸ „UÊŸÊ –

2. ¡ÒŸ Œ‡Ê¸Ÿ ∑§ ãÿÊÿ ∑§ ‚ÊÕ-‚ÊÕ •ãÿ Œ‡Ê¸Ÿ ∑§Ë ◊ÊãÿÃÊ•Ê¥
∑§Ê ÷Ë πá«UŸ ∑§⁄UŸÊ–

3. ãÿÊÿ ∑§ ’«∏-’«∏ ª˝ãÕÊ¥ ◊¥ ¬˝fl‡Ê ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ∞∑§ ∑¥È§¡Ë
’ŸÊŸÊ–

* ßU‚ ª˝¥Õ ◊¥ 6 ¬Á⁄Uë¿UŒ „UÒ¥ ∞fl¥ 208 ‚ÍòÊ „Ò¥U–

1. ¬„U‹ ¬Á⁄Uë¿UŒ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ SflM§¬ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ „ÒU–

2. ŒÍ‚⁄‘U ¬Á⁄Uë¿UŒ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ë ‚¥ÅÿÊ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ „ÒU–

3. ÃË‚⁄‘U ¬Á⁄Uë¿UŒ ◊¥ ¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ „ÒU–

4. øÊÒÕ ¬Á⁄Uë¿UŒ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ Áfl·ÿ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ „ÒU–

5. ¬Ê°øfl ¬Á⁄Uë¿UŒ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ »§‹ ∑§Ê ÁŸáÊ¸ÿ Á∑§ÿÊ „ÒU–

6. ¿U≈Ufl ¬Á⁄Uë¿UŒ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ ∑§ SflM§¬ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ „ÒU–
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¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

ª̋ãÕ∑§Ê⁄U ∑§Ë ¬̋ÁÃôÊÊ •ÊÒ⁄U ©Ug‡ÿ -
◊¥ª‹Êø⁄UáÊ-

¬˝◊ÊáÊÊŒÕ¸‚¥Á‚ÁhU, SÃŒÊ÷Ê‚ÊŒ˜Áfl¬ÿ¸ÿ— –

ßUÁÃ flˇÿ ÃÿÊ ‹¸ˇ◊, Á‚hU◊À¬¥ ‹ÉÊËÿSÊ— H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝◊ÊáÊÊÃ˜ = ¬˝◊ÊáÊ ‚

•Õ¸- = ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ë

‚¥Á‚Áh— = ‚êÿ∑§˜Á‚ÁhU „UÊÃË „ÒU

ÃŒÊ÷Ê‚ÊÃ˜ = ©U‚ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ ‚

Áfl¬ÿ̧ÿ— = Áfl¬⁄UËÃ Á‚ÁhU „UÊÃË „ÒU

ßUÁÃ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U

ÃÿÊ— = ©UŸ ŒÊŸÊ¥ ∑§ [¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊÊ ÷Ê‚ ∑§]

Á‚hU◊˜ = ¬ÍflÊ¸øÊÿÊ¥¸ ‚ ¬˝Á‚hU

‹ˇÿ◊̃ = ‹ˇÊáÊ ∑§Ê

•À¬◊̃ = ÕÊ«∏Ê, ‚¥ÁˇÊ#

‹ÉÊËÿ‚— (ÁmU.’.)= •À¬’ÈÁhU Á‡ÊcÿÊ¥ ∑§Ê

flˇÿ = ∑§„Í°UªÊ

Meaning:-

From Pramana [Valid knowledge]. Knowables are
rightly ascertained and from Pramanabhasa [false
knowledge], the opposite happens. For this reason; I

shall describe the definitions of these as laid down by
authorities in a concise manner for the benefit of those
who desire a short exposition (of this subject).

‡‹Ê∑§ÊÕ¸ —-

¬˝◊ÊáÊ ‚ •÷ËCU •Õ¸ ∑§Ë ‚êÿ∑˜§ ¬˝∑§Ê⁄U ‚ Á‚ÁhU „UÊÃË „ÒU– •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚
‚ ßUCU •Õ¸ ∑§Ë Á‚ÁhU Ÿ„UË¥ „UÊÃË, ßU‚Á‹∞ ◊Ò¥ ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ¬ÍflÊ¸øÊÿ¸
¬˝Á‚hU ‚¥ÁˇÊ# ‹ˇÊáÊ ∑§Ê ‹ÉÊÈ¡ŸÊ¥ •ÕÊ¸Ã˜ ◊¥Œ’ÈÁhU flÊ‹Ê¥ ∑§ Á„UÃÊÕ¸ ∑§„Í°UªÊ–

¬˝◊ÊáÊ -

¬˝◊ÊáÊ [¬˝+◊Ê+•ÊáÊ] ¬˝- ©Uà∑Î§CU, ◊Ê-‹ˇ◊Ë, •ÊáÊ - äflÁŸ

©Uà∑Î§CU ‹ˇ◊Ë, ©Uà∑Î§CU flÊáÊË ‚Á„UÃ •¥Ã⁄¥Uª ∞fl¥ ’Á„U⁄¥Uª ‹ˇ◊Ë

◊Ê ø •ÊáÊp ◊ÊáÊÊÒ, ¬˝∑Î§CUÊÒ ◊ÊáÊÊÒ ÿSÿ ‚— ¬˝◊ÊáÊ—

©Uà∑Î§CU ‹ˇ◊Ë •ÊÒ⁄U ©Uà∑Î§CU flÊáÊË ‚Á„UÃ √ÿÁQ§ •Á⁄„¥UÃ ÷ªflÊŸ „UË „ÒU¥
ÄÿÊ¥Á∑§ •Ÿ¥Ã øÃÈCUÿ M§¬ •¥Ã⁄¥Uª •ÊÒ⁄U ‚◊fl‚⁄áÊÊÁŒ M§¬ ’Á„U⁄¥Uª ‹ˇ◊Ë •ãÿ
„UÁ⁄U„U⁄UÊÁŒ∑§ ∑§ ‚¥÷fl Ÿ„UË¥ „ÒU, ÃÕÊ ¬˝àÿˇÊ •ÊÒ⁄U •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ÁŸ’Ê¸äÊ ÁŒ√ÿäflÁŸ
÷Ë •ãÿ ∑§ ‚¥÷fl Ÿ„UË¥ „ÒU ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ÿ„UÊ° ¬˝◊ÊáÊ ‡ÊéŒ ∑§Ê •Õ¸ •Á⁄U„¥UÃ „ÈU•Ê ©UŸ∑§
•‚ÊäÊÊ⁄UáÊ ªÈáÊ ÁŒπÊŸÊ „UË ©UŸ∑§Ë SÃÈÁÃ M§¬ ◊¥ª‹ „ÈU•Ê–

¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ = „UÁ⁄U-„U⁄UÊÁŒ∑§ Œfl •ÊÁŒ

* fl„UË ôÊÊŸ ‚ìÊÊ „ÒU ¬˝◊ÊáÊ „ÒU ¡Ê •¬Ÿ •Ê¬∑§Ê ¡ÊŸÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U •ãÿ
¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ÷Ë ¡ÊŸÃÊ „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ ¡Ê •¬Ÿ ∞fl¥ ¬⁄U ¬ŒÊÕÊZ ∑§ SflM§¬ ∑§Ê ÁŸáÊ¸ÿ ∑§⁄UÃÊ
„ÒU fl„UË ‚êÿ∑˜§ôÊÊŸ/‚ìÊÊ ôÊÊŸ „ÒU–

* Á¡‚∑§ mUÊ⁄UÊ ¬˝∑§·¸ ‚ •ÕÊ¸Ã˜ ‚¥‡Êÿ, Áfl¬ÿ¸ÿ •ÊÒ⁄U •Ÿäÿfl‚Êÿ ∑§
√ÿflë¿UŒ/ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ ‚ flSÃÈ Ãûfl ¡ÊŸÊ ¡Ê∞ ©U‚ ¬˝◊ÊáÊ ∑§„UÃ „Ò¥U–.

.
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¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

¬̋Õ◊ ¬Á⁄Uë¿UŒ
¬̋◊ÊáÊ ∑§Ê SflM§¬

““SflÊ¬ÍflȨ̂Õ̧√ÿfl‚ÊÿÊà◊∑¥§ ôÊÊŸ¥ ¬̋◊ÊáÊ◊̃””U H 1H

•ãflÿÊÕ¸ —-
Sfl- = •¬Ÿ •Ê¬∑§ •ÊÒ⁄U
•¬ÍflÊ¸Õ¸- = Á¡‚ Á∑§‚Ë •ãÿ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ¡ÊŸÊ Ÿ„UË¥ „ÒU
√ÿfl‚ÊÿÊà◊∑§◊˜ = ÁŸpÿ ∑§⁄UŸ flÊ‹
ôÊÊŸ◊˜ = ôÊÊŸ ∑§Ê
¬˝◊ÊáÊ◊˜ = ¬˝◊ÊáÊ ∑§„UÊ „ÒU–
Meaning:-
Pramana is valid knowledge of itself and of things

not proved before.
‚ÍòÊÊÕ¸ —-
•¬Ÿ •Ê¬∑§ •ÊÒ⁄U •¬Ífl¸ ¬ŒÊÕ¸ ∑§ ÁŸpÿ ∑§⁄UŸ flÊ‹ ôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝◊ÊáÊ ∑§„UÃ

„Ò¥U–
* Á◊‹ „ÈU∞ ’„ÈUÃ ‚ ¬ŒÊÕÊZ ◊¥ ‚ Á∑§‚Ë ∞∑§ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ¡ÈŒÊ ∑§⁄UŸ flÊ‹ „UÃÈ

∑§Ê ‹ˇÊáÊ ∑§„UÃ „Ò¥U–
* ‹ˇÊáÊ ÿÊ SflM§¬ ∞∑§ „UË ’ÊÃ „ÒU– ßU‚ „UË ¬Á⁄U÷Ê·Ê

(Definition) ∑§„UÃ „Ò¥U–
* ‹ˇÊáÊ ∑§Ê ¡ÊŸ Á’ŸÊ Á∑§‚Ë ÷Ë ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ‚„UË ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „UÊ ¬ÊÃÊ „ÒU

ßU‚Á‹∞ ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ ’ÃÊÿÊ „ÒU–
* ßU‚ ¬Á⁄U÷Ê·Ê ◊¥ ŒÊ „UË ’ÊÃ ◊ÈÅÿ M§¬ ‚ ’ÃÊÿË ªÿË „ÒU (1) Sfl ∑§Ê

ÁŸpÿ ∑§⁄UŸÊ (2) •¬ÍflÊ¸Õ¸ ∑§Ê ÁŸ‡øÿ ∑§⁄UŸÊ –

* “Sfl” ‡ÊéŒ ãÿÊÿ, ‚Ê¥Åÿ, ◊Ë◊Ê¥‚Ê •ÊÒ⁄U ÿÊª Œ‡Ê¸Ÿ ∑§Ê π¥«UŸ ∑§⁄UŸ ∑§
Á‹∞ •ÊÿÊ „ÒU ÿ ‚÷Ë Œ‡Ê¸Ÿ ÿ„U ◊ÊŸÃ „Ò¥U Á∑§ ¬ŒÊÕ¸ ∑§ ôÊÊŸ ∑§ ‚◊ÿ Sflÿ¥ ∑§Ê ôÊÊŸ
Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU–

* •Õ¸ ∑§ ¬„U‹ •¬Ífl¸ Áfl‡Ê·áÊ ªÎ„UËÃª˝Ê„UË [ª˝„UáÊ ∑§Ê „UË ª˝„UáÊ ∑§⁄UŸ
flÊ‹Ê] äÊÊ⁄UÊflÊÁ„U∑§ ôÊÊŸ ∑§Ê ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ •ÊÿÊ „ÒU–

* “•Õ¸” ‡ÊéŒ ©UŸ ◊ÃÊ¥ ∑§Ê ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ „ÒU •ÊÿÊ „ÒU ¡Ê ÿ„U
◊ÊŸÃÊ „ÒU Á∑§ ’Ê„U⁄UË ¬ŒÊÕ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU– ÁflôÊÊŸ •mÒÃflÊŒË, ¬ÈL§· •mÒUÃflÊŒË ‡ÊÍãÿ
∞∑§ÊãÃflÊŒË •ÊÒ⁄U ◊ÊÿÊflÊŒË ¬Í⁄UË ôÊÊŸ◊ÿ ‚ÎÁCU ∑§Ê ’˝rÊ◊ÿ, ‡ÊÍãÿ◊ÿ •ÊÒ⁄U ◊ÊÿÊ◊ÿ
◊ÊŸÃ „Ò¥–

* “√ÿfl‚Êÿ” ‡ÊéŒ ’ÈhU ◊Ã ∑§Ê ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ¡Ê Á∑§ ÿ„U
◊ÊŸÃÊ „ÒU Á∑§ ÁŸÁfl¸∑§À¬ ¬˝àÿˇÊ „UË ¬˝◊ÊáÊ „UÊÃÊ „ÒU–

* ‚ÍòÊ ◊¥ √ÿfl‚ÊÿÊà◊∑§ Áfl‡Ê·áÊ ’ÊÒhUÊ¥ mUÊ⁄UÊ ◊Êãÿ ÁŸÁfl¸∑§À¬ ¬˝àÿˇÊ ∑§Ë
¬˝◊ÊáÊÃÊ ∑§Ê ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ „Ò •ÕÊ¸Ã˜ Á¡‚ ôÊÊŸ ◊¥ Áfl∑§À¬ „UË Ÿ„UË¥ Á»§⁄U
fl„U ‚¥‡Êÿ ∑§Ê ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ ∑Ò§‚ ∑§⁄‘UªÊ ßU‚Á‹∞ ¡ÒŸÊøÊÿÊZ Ÿ √ÿfl‚ÊÿÊà◊∑§ Áfl‡Ê·áÊ
ÁŒÿÊ „ÒU–

* “ôÊÊŸ” ‡ÊéŒ ŸÒÿÊÁÿ∑§Ê¥ ∑§ ‚ÁÛÊ∑§·¸ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê π¥«UŸ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞
•ÊÿÊ „ÒU–

* ¡ÒŸŒ‡Ê¸Ÿ ∑§ •ŸÈ‚Ê⁄U ◊ÁÃôÊÊŸ, üÊÈÃôÊÊŸ, •flÁäÊôÊÊŸ, ◊Ÿ— ¬ÿÊ¸ÿôÊÊŸ
•ÊÒ⁄U ∑§fl‹ôÊÊŸ ¬˝◊ÊáÊ „ÒU–

ôÊÊŸ ∑§Ê ¬̋◊ÊáÊ¬ŸÊ Á‚hU ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê ‚ÍòÊ

““Á„UÃÊÁ„UÃ¬˝ÊÁ#¬Á⁄U„UÊ⁄U‚◊ÕZ Á„U ¬˝◊ÊáÊ¥ ÃÃÊ ôÊÊŸ◊fl ÃÃ˜””  H 2H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Á„UÃ- = ‚Èπ,

•Á„UÃ- = ŒÈ—π ∑§Ë

.
.
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¬˝ÊÁ#- = åÊ˝ÊÁ# •ÊÒ⁄U

¬Á⁄U„UÊ⁄U- = ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ ∑§⁄UŸ ◊¥

‚◊Õ̧◊̃ = ‚◊Õ̧

Á„U = ÁŸÁpÃ „UË

¬˝◊ÊáÊ◊˜ = ¬˝◊ÊáÊ „ÒU

ÃÃ— = ßU‚Á‹∞

ÃÃ̃ = fl„U

ôÊÊŸ◊˜ = ôÊÊŸ

∞fl = „UË „ÒU–

Meaning:-

Because pramana enables acquiring beneficial
things and leaving non-beneficial objects, this is nothing
but knowledge.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚Èπ ∑§Ë ¬˝ÊÁ# ÃÕÊ ŒÈ—π ∑§Ê ŒÍ⁄U ∑§⁄UŸ ◊¥ ‚◊Õ¸ ¬˝◊ÊáÊ „UÊÃÊ „Ò– ßU‚Á‹∞
ôÊÊŸ „UË ¬˝◊ÊáÊ „ÒU–

* ßUÁãŒ˝ÿ •ÊÒ⁄U ¬ŒÊÕ¸ ∑§ ‚¥’¥äÊ ∑§Ê ‚ÁÛÊ∑§·¸ ∑§„UÃ „ÒU–

* fl„U ‚ÁÛÊ∑§·¸ ¡«∏/•øÃŸ „UÊÃÊ „ÒU–

* ŸÒÿÊÁÿ∑§ ◊Ã flÊ‹ ‚ÁÛÊ∑§·¸ ∑§Ê ¬˝◊ÊáÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥U ©UŸ∑§ ◊Ã ∑§ π¥«UŸ ∑§
Á‹∞ ÿ„U ‚ÍòÊ ÁŒÿÊ „ÒU–

* •øÃŸ ¡«∏ ∑§ mUÊ⁄UÊ ‚Èπ ∑§Ë ¬˝ÊÁ# ∞fl¥ ŒÈ—π ∑§Ê ¬Á⁄U„UÊ⁄U Ÿ„UË¥  „UÊÃÊ
ßU‚Á‹∞ ‚ÁÛÊ∑§·¸ ¬˝◊ÊáÊ Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃÊ, ‹Á∑§Ÿ ôÊÊŸ ‚ ‚Èπ ∑§Ë ¬˝ÊÁ# •ÊÒ⁄U ŒÈ—π
∑§Ê ¬Á⁄U„UÊ⁄U „UÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ôÊÊŸ „UË ¬˝◊ÊáÊ „ÒU–

fl„U ¬̋◊ÊáÊ ÁŸpÿÊà◊∑§ „UË „UÊÃÊ „ÒU

““ÃÁããÊpÿÊà◊∑¥§ ‚◊Ê⁄UÊ¬ÁflL§hUàflÊŒŸÈ◊ÊŸflÃ̃”” H 3H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÃ̃ = fl„U (ôÊÊŸ)

ÁŸpÿÊà◊∑§◊˜ = √ÿfl‚ÊÿÊà◊∑§ „ÒU

‚◊Ê⁄UÊ¬- = ‚¥‡Êÿ, Áfl¬ÿ̧ÿ, •Ÿäÿfl‚Êÿ [¤ÊÍ∆UÊ ÿÊ Á◊âÿÊ ôÊÊŸ]

ÁflL§hUàflÊÃ˜ = Áfl⁄UÊäÊË „UÊŸ ‚

•ŸÈ◊ÊŸflÃ̃ = •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ‚◊ÊŸ–

Meaning:-

That [Viz. Pramana] being opposed to samaropa
[viz. fallacies] consists of definiteness like Anumana
[inference].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

fl„U ¬˝◊ÊáÊ ÁŸpÿÊà◊∑§ •ÕÊ¸Ã˜ Sfl •ÊÒ⁄U ¬⁄U ∑§Ê ÁŸpÿ ∑§⁄UŸflÊ‹Ê „UÊÃÊ „ÒU
ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U ‚¥‡Êÿ, Áfl¬ÿ¸ÿ ÃÕÊ •Ÿäÿfl‚Êÿ ‚ ⁄UÁ„UÃ „UÊÃÊ „ÒU ¡Ò‚ •ŸÈ◊ÊŸ ÷Ë
ÁŸpÿÊà◊∑§ ∞fl¥ ‚◊Ê⁄UÊ¬ ‚ ⁄UÁ„UÃ „ÒU–

* ’ÊÒhU •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ÁŸpÿ ∑§⁄Ÿ flÊ‹Ê ◊ÊŸÃ „Ò¥U •ÊÒ⁄U ¬˝àÿˇÊ
∑§Ê ÁŸÁfl¸∑§À¬∑§ •ÕÊ¸Ã˜ ÁŸpÿ ⁄UÁ„UÃ ◊ÊŸÃ „¥ÒU, ¬⁄ãUÃÈ ¡ÒŸÊ¥ Ÿ ‚’ „UË ¬˝◊ÊáÊ •¬Ÿ
ÃÕÊ ¬⁄U ∑§ ÁŸpÿ ∑§⁄UŸ flÊ‹ ◊ÊŸ „Ò¥U, ’‚ ÿ„UË ÁŒπ‹ÊŸ ∑§Ê ©Uã„UË¥ ∑§ mUÊ⁄UÊ ◊ÊŸ
„ÈU∞ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ŒÎCUÊ¥Ã ÁŒÿÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ‚÷Ë ¬˝◊ÊáÊÊ¥ ∑§Ê ÁŸpÿÊà◊∑§ Á‚hU ∑§⁄U ÁŒÿÊ
„ÒU–

* ‚¥‡Êÿ, Áfl¬ÿ¸ÿ •ÊÒ⁄U •Ÿäÿfl‚Êÿ ∑§Ê ‚◊Ê⁄UÊ¬ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ‚ÊäÊŸ [äÊÈÿ¥] ‚ ‚Êäÿ [•ÁªA] ∑§ ôÊÊŸ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ∑§„UÃ „Ò¥U–

. .
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¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

* ŒÊ Ã⁄U»§ …U‹ÃÊ „ÈU•Ê ÁŸáÊ¸ÿ ⁄UÁ„UÃ ôÊÊŸ ∑§Ê ‚¥‡Êÿ ∑§„UÃ „Ò¥U– ¡Ò‚ Á∑§‚ËU
∑§Ê •¥äÊ⁄‘U ◊¥ ÿ„U ∆ÍU∆U „UÒ ÿÊ ¬ÈL§· „UÒ, ÿ„U ÁŸáÊ¸ÿ Ÿ„UË¥ „UÊ ¬ÊÃÊ–

* ÿÕÊÕ¸ ‚ Áfl¬⁄UËÃ flSÃÈ ∑§Ê ÁŸpÿ ∑§⁄ÊŸ flÊ‹ ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl¬ÿ¸ÿ ∑§„UÃ
„Ò¥U– ßU‚Ë ∑§Ê Áfl◊Ê„U ∑§„UÃ „Ò¥U–

* “∑È§¿U „Ò” ßU‚ Ã⁄U„U ∑§Ê ôÊÊŸ •Ÿäÿfl‚Êÿ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ßU‚◊¥
Á∑§‚Ë ÷Ë ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê S¬CU ÁfløÊ⁄U Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU ¡Ò‚- ø‹Ã „ÈU∞ √ÿÁQ§ ∑§Ê ÃÎáÊ
S¬‡Ê¸ ∑§Ê ôÊÊŸ „UÊŸÊ, ßU‚Ë ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl÷˝◊ èÊË ∑§„UÃ „Ò¥U–

•¬ÍflȨ̂Õ̧ ∑§Ê ‚◊Õ̧Ÿ

““•ÁŸÁpÃÊ̆ ¬ÍflȨ̂Õ̧—”” H 4H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ÁŸÁpÃ— = Á¡‚∑§Ê ÁŸpÿ Ÿ „UÊ fl„U

•¬ÍflÊ¸Õ¸— = •¬ÍflÊ¸Õ¸ „ÒU–

Meaning:-

Apurvartha is that which has not been ascertained.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Á¡‚ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ¬„‹ ∑§÷Ë Á∑§‚Ë ‚ìÊ ôÊÊŸ ‚ ÁŸáÊ¸ÿ Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê ©U‚
•¬ÍflÊ¸Õ¸ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ¡Ê ôÊÊŸ ¡ÊŸ „ÈU∞ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ¡ÊŸÃÊ „ÒU fl„U ¬˝◊ÊáÊ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ ÄÿÊ¥Á∑§
©U‚Ÿ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ÁŸpÿ „UË Ÿ„UË¥ Á∑§ÿÊ Á∑§ãÃÈ ÁŸÁpÃ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê „UË ÁŸpÿ Á∑§ÿÊ „ÒU
ßU‚Á‹∞ fl„U •¬ÍflÊ¸Õ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU–

* Á¡‚ flSÃÈ ∑§Ê ¬„U‹ Á∑§‚Ë ¬˝◊ÊáÊ mUÊ⁄UÊ ¡ÊŸÊ ¡Ê øÈ∑§Ê „ÒU ©U‚∑§Ê ¬ÈŸ—
Á∑§‚Ë ôÊÊŸ ∑§ mUÊ⁄UÊ ¡ÊŸŸÊ √ÿÕ¸ „ÒU ßU‚Á‹∞ ¬˝◊ÊáÊ ©U‚Ë ∑§Ê ÁŸpÿ ∑§⁄UÃÊ „ÒU ¡Ê
•¬Ífl¸ ¬ŒÊÕ¸ „UÊÃÊ „ÒU–

* •ÊøÊÿ¸ ªÈL§Œfl Ÿ ¡’ ¬⁄UËˇÊÊ ◊Èπ ’˝rÊøÊ⁄UË •flSÕÊ ◊¥ Á‚hUfl⁄U ∑Í§≈U
ˇÊòÊ ¬⁄U 1997 ◊¥ ¬…∏UÊß¸U ÕË ©U‚ ‚◊ÿ ¬⁄U ∞∑§ ÁøãÃŸ ÁŒÿÊ ÕÊ “Á‚hU ÷ªflÊŸ ∑§Ê
‚Èπ •ÊÒ⁄U ôÊÊŸ •¬Ífl¸ „UÊÃÊ „Ò–U ¬˝ÁÃ‚◊ÿ Á‚hU ÷ªflÊŸ ∑§ •Êà◊ Œ˝√ÿ ‚ Ÿß¸U-Ÿß¸U
¬ÿÊ¸ÿ ÁŸ∑§‹ÃË „UÒ ßU‚Ë ∑§Ê ŸÊ◊ •¬Ífl¸ÃÊ „ÒU – ßU‚Á‹∞ ©UŸ∑§Ê ‚Èπ ÷Ë •¬Ífl¸ „UÊÃÊ
„ÒU”– ©UŸ∑§Ê ôÊÊŸ •ÁŸÁpÃ ÷ÍÃ ∞fl¥ ÷Áflcÿ ∑§Ë ¬ÿÊ¸ÿÊ¥ ∑§Ê ÷Ë ¡ÊŸÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞
©U‚ ∑§fl‹ôÊÊŸ ◊¥ ÷Ë  •¬ÍflÊ¸Õ¸ ÉÊÁ≈UÃ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

•¬ÍflȨ̂Õ̧ •ãÿ ¬̋∑§Ê⁄U ∑§Ê ÷Ë „UÊÃÊ „ÒU

““ŒÎCUÊ̆ Á¬ ‚◊Ê⁄UÊ¬ÊûÊÊŒÎ∑̃§”” H 5H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ŒÎCU— = •ãÿ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ôÊÊÃ

•Á¬ = ÷Ë

‚◊Ê⁄UÊ¬ÊÃ˜ = ‚◊Ê⁄UÊ¬ „UÊŸ ¬⁄U

ÃÊŒÎ∑˜ = ©U‚∑§ ‚◊ÊŸ [•¬ÍflÊÕ¸ ∑§ ‚◊ÊŸ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–]

Meaning:-

Even an ascertained thing becomes so [i.e.
unascertained] through samaropa [fallacies].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ê ¬ŒÊÕ¸ ¬„U‹ Á∑§‚Ë ¬˝◊ÊáÊ ‚ ÁŸÁpÃ „UÊ øÈ∑§Ê „ÒU ©U‚◊¥ ‚¥‡Êÿ •ÊÁŒ ∑§Êß¸
÷Ë ∞∑§ ¤ÊÍ∆UÊ ôÊÊŸ „UÊ ¡Êÿ ÃÊ fl„U ÷Ë •¬ÍflÊ¸Õ¸ ∑§„UÊ ¡ÊÿªÊ •ÊÒ⁄U ©U‚∑§Ê ¡ÊŸŸflÊ‹Ê
ôÊÊŸ ÷Ë ¬˝◊ÊáÊ SflM§¬ „UË „UÊªÊ–

* ¬̋◊ÊáÊ ∑§ ’ÊŒ ÁŸáȨ̂ÿ Á∑§ÿ ªÿ ¬ŒÊÕ̧ ◊¥ ÷Ë ‚¥‡Êÿ, Áfl¬ÿ̧ÿ, •Ÿäÿfl‚Êÿ
„UÊ ¡ÊŸ ¬⁄U •¬ÍflÊ¸Õ¸ „ÒU–

* Á∑§‚Ë ôÊÊŸ ∑§ mUÊ⁄UÊ Áfl·ÿ M§¬ ‚ ªÎ„UËÃ ÷Ë flSÃÈ ÿÁŒ äÊÍÁ◊‹ •Ê∑§Ê⁄U „UÊ
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¡ÊŸ ‚ ÁŸáÊ¸ÿ Ÿ ∑§Ë ¡Ê ‚∑§ •ÕÊ¸Ã˜ ©U‚∑§ Áfl·ÿ ◊¥ ‚◊Ê⁄UÊ¬ ©Uà¬ÛÊ „UÊ ªÿÊ „ÒU, ÃÊ
fl„U ÷Ë •¬ÍflÊ¸Õ¸ „ÒU–

* ŒπË ∞fl¥ ¡ÊŸË „ÈUß¸U ÿÊ ¬˝◊ÊÁáÊÃ „ÈUß¸U flSÃÈ•Ê¥ ◊¥ ÷Ë ‚¥‡Êÿ •ÊÁŒ ©Uà¬ÛÊ
„UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ŒÎCUÊ¥Ã -

‚¥ÉÊüÊË ∑§Ë ∑§ÕÊ
◊ÈÁá«UÃ fl¥‡Ê ∑§Ë ¬⁄Uê¬⁄UÊ ◊¥ ⁄UÊ¡Ê äÊŸŒûÊ „ÈU∞ ¡Ê ‚êÿÇŒÎÁCU Õ– ª˝Ê◊, Ÿª⁄U,

Œ‡ÊÊ¥ ◊¥ ⁄UÊ¡Ê Ÿ Á¡Ÿ◊ÁãŒ⁄U ’ŸflÊÿ •ÊÒ⁄U ‚Ê◊ãÃ •ÊÁŒ ∑§Ê üÊÊfl∑§ ’ŸÊÿÊ– ©U‚Ë

äÊÊãÿ∑§ Ÿª⁄U ◊¥ Á∑§‚Ë Ÿ ∞∑§ ’ÈhU Áfl„UÊ⁄U ’ŸflÊÿÊ fl„UÊ° ’ÈhU üÊË ’ÊÒhUÁ÷ˇÊÈ ⁄U„UÃÊ

ÕÊ– ©U‚∑§Ê Á‡Êcÿ •ÊÒ⁄U ’ÊÒhU äÊ◊¸ ∑§Ê ©U¬Ê‚∑§ ‚¥ÉÊüÊË ÕÊ–  ©U‚∑§Ë ¬%Ë ∑§◊‹ üÊË

•ÊÒ⁄U ¬ÈòÊË Áfl◊‹◊ÁÃ ÕË– ¬ÈòÊË äÊŸ⁄UÊ¡Ê ∑§Ë ◊„UÊŒflË „ÈUß¸U– fl„U Á¡ŸäÊ◊¸ ◊¥ L§Áø

⁄UπÃË ÕË– ‚¥ÉÊüÊË ⁄UÊ¡Ê ∑§Ê ◊¥òÊË •ÊÒ⁄U ⁄UÊ¡E‚È⁄U „UÊ ªÿÊ– ∞∑§ ’Ê⁄U Áfl◊‹◊ÃË,

‚¥ÉÊüÊË, äÊŸ⁄UÊ¡ ∑§ ‚ÊÕ ◊„U‹ ∑§ ™§¬⁄U äÊ◊¸ •ÊÒ⁄U ◊ÈÁŸ ∑§Ë ∑§ÕÊ ∑§⁄U ⁄U„U Õ ÃÕË

•¬⁄UÊqU ◊¥ ŒÊ øÊ⁄UáÊ ◊ÈÁŸ •Ê∑§Ê‡Ê ◊¥ ª◊Ÿ ∑§⁄Ã ÁŒÅÊ– ©U∆U∑§⁄U ‚ê◊ÊŸ ∑§⁄U ©UŸ∑§Ê

‚◊Ë¬ ’È‹ÊÿÊ •ÊÒ⁄U ©UŸ∑§Ë flãŒŸÊ ÷ÁQ  •ÊÁŒ ∑§Ë– ⁄UÊ¡Ê ∑§ ∑§„UŸ ‚ íÿDU ◊ÈÁŸ Ÿ

‚¥ÉÊüÊË ∑§Ê Ãûfl ∑§Ë ’ÊÃ ’ÃÊÿË •ÊÒ⁄U ‚¥ÉÊüÊË ∑§Ê üÊÊfl∑§ ’ŸÊ ÁŒÿÊ– ŒÊŸÊ¥ ◊ÈÁŸ⁄UÊ¡

ø‹ ª∞– ⁄UÊ¡Ê Ÿ ∑§„UÊ ‚¥ÉÊüÊË ‚È’„U ÃÈ◊ ‚÷Ê ◊¥ øÊ⁄UáÊ ◊ÈÁŸ ∑§Ë ÿ„U ∑§ÕÊ ‚÷Ë ∑§Ê

‚ÈŸÊŸÊ– ¬˝÷Ê! ◊Ò¥ ‚’ ∑È§¿U ∞‚Ê „UË ∑§M°§ªÊ, ∞‚Ê ∑§„U∑§⁄U fl„U ’ÈhUüÊË ∑§Ê •÷Q§ „UÊ

ªÿÊ •ÊÒ⁄U ’ÈhU Áfl„UÊÁ⁄U∑§Ê ◊¥ ‡ÊÊ◊ ∑§Ê ªÿÊ ÃÊ Ÿ◊S∑§Ê⁄U Ÿ„UË¥ Á∑§ÿÊ– ’ÊÒhU Á÷ˇÊÈ Ÿ

¬Í¿UÊ ¬˝áÊÊ◊ ÄÿÊ¥ Ÿ„UË¥  ∑§⁄UÃ ? ©U‚Ÿ øÊ⁄UáÊ ◊ÈÁŸ ∑§Ê ‚Ê⁄UÊ flÎûÊÊãÃ ∑§„U ‚ÈŸÊÿÊ–

„UÊ„UÊ∑§Ê⁄U ∑§⁄UÃ „ÈU∞ ©U‚Ÿ ÿ„U ‚’ ¤ÊÍ∆U ∑§„UÊ •ÊÒ⁄U ∞∑§ ∑§ÕÊ ‚ÈŸÊÿË– ∑§Ê‡ÊËŒ‡Ê ◊¥

flÊ⁄UÊáÊ‚Ë Ÿª⁄UË ∑§ ⁄UÊ¡Ê ©Uª˝‚Ÿ Õ, ⁄UÊŸË äÊŸüÊË ÕË– ©UŸ∑§Ê ¬È⁄UÊÁ„UÃ ‚Ê◊‡Ê◊Ê¸ ÕÊ–

©U‚∑§Ë ¬%Ë ¬kÊflÃË, ¬ÈòÊË ¬küÊË ÕË, ¡Ê Á¬ÃÊ ∑§Ë •ÁÃÁ¬˝ÿ •ÊÒ⁄U ∑È§◊Ê⁄UË ÕË–

‚Ê◊‡Ê◊Ê¸ ¬Á⁄Ufl˝Ê¡∑§ ‚ÊäÊÈ•Ê¥ ∑§Ê ÷Q§ ÕÊ, ©U‚Ÿ ◊∆U ’ŸÊÿÊ •ÊÒ⁄U ’„ÈUÃ ‚ ‚ÊäÊÈ•Ê¥

∑§Ê ÷Ê¡Ÿ ŒÃÊ– ©UŸ◊¥ ∞∑§ ‚ÈfláÊ¸πÈ⁄U ŸÊ◊ ∑§Ê ¬Á⁄Ufl˝Ê¡∑§ ÕÊ ¡Ê M§¬flÊŸ ÕÊ, ‡ÊÊSòÊÊ¥

∑§Ê ôÊÊÃÊ ÕÊ– ∑È§◊Ê⁄UË mUÊ⁄UÊ ÃÒÿÊ⁄U ÷Ê¡Ÿ ©U‚Ÿ •ë¿UË Ã⁄U„U ’Ò∆U∑§⁄U Á∑§ÿÊ •ÊÒ⁄U

•Ê∑§⁄U ©U‚∑§ ◊∆U ◊¥ M§∑§ ªÿÊ– ¬küÊË Ÿ ÷Ê¡Ÿ ∑§⁄UflÊÿÊ Ã÷Ë ©U‚∑§Ê ‚¥‚ª¸ „UÊ

¡ÊŸ ‚ fl„U ©U‚ ‹∑§⁄U ø‹Ê ªÿÊ– ¬È⁄UÊÁ„UÃ Ÿ …Í°U…UÊ ’ÊŒ ◊¥ ⁄UÊ¡Ê ∑§Ê ∑§„UÊ–  ⁄UÊ¡Ê Ÿ

•ÊŒ‡Ê ‚ ∑§ÊÃflÊ‹ ©U‚ …ÍÍ°…U∑§⁄U ‹ •ÊÿÊ– ⁄UÊ¡Ê Ÿ äÊ◊¸ ¬Ê∆U∑§Ê¥ ∑§Ê ¬Í¿UÊ ßU‚∑§Ê ÄÿÊ

Á∑§ÿÊ ¡Êÿ– ©Uã„UÊ¥Ÿ ∑§„UÊ ◊Ê⁄U ŒÊ •ÊÒ⁄U ÷ÍÁ◊ ¬⁄U Áª⁄Ê ŒÊ– Ã’ fl„U ‡◊‡ÊÊŸ ◊¥ flÎˇÊ ∑§

‚„UÊ⁄‘U ‹≈U∑§Ê∑§⁄U ◊Ê⁄U ÁŒÿÊ ªÿÊ– ⁄UÊÁòÊ ◊¥ ªãäÊ, ¬Èc¬, ¬ÊŸ •ÊÁŒ ‚ ÿÈQ§ „UÊ∑§⁄U

¬küÊË Ÿ ©U‚∑§Ê •ÊÁ‹¥ªŸ Á∑§ÿÊ– ÿ„U ‚ÈŸ∑§⁄U ⁄UÊ¡ Ÿ ©U‚ ¡‹flÊ ÁŒÿÊ– Ã’ ÷Ë

¬küÊË Ÿ ©U‚∑§Ë ÷S◊ ‚ •ÊÁ‹¥ªŸ Á∑§ÿÊ– ¬È⁄UÊÁ„UÃ Ÿ fl„U ÷S◊ ŸŒË ∑§ ’Ëø ÷fl⁄U

◊¥ »¥§∑§ ŒË– •’ fl„U ©U‚ ¡‹ ‚ ‚ŒÊ •ÊÁ‹¥ªŸ ∑§⁄UÃË– Á¡‚ ¬˝∑§Ê⁄U ‚ ©U‚ ¬küÊË

∑§Ê Á∑¥§ÁøÃ˜ ÷Ë ‚Èπ Ÿ„UË¥ ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ÿ øÊ⁄UáÊ •ÊÁŒ ∑È§¿U ÷Ë Ÿ„UË¥ „Ò¥U, ÿ„U ◊ÊòÊ ÷˝◊

„ÒU– ©U‚ ⁄UÊ¡Ê Ÿ •Ê¬∑§Ê ßUãŒ˝¡Ê‹ ÁŒπÊÿÊ „ÒU– fl„U ßUãŒ˝¡Ê‹Ë „Ò¥U, ßU‚Á‹∞ ÃÈ◊ ’ÈhU

äÊ◊¸ ◊Ã ¿UÊ«∏Ê– ’Ê⁄U-’Ê⁄U ©U‚ Á◊âÿÊ ’ÃÊ∑§⁄U fl„U Á◊âÿÊàfl ∑§Ê ¬˝Ê# „ÈU•Ê •ÊÒ⁄U

∑§„UÊ ‚È’„U ÃÈ◊ ⁄UÊ¡‚÷Ê ◊¥ ¡ÊŸ ¬⁄U ÷Ë ◊Ò¥Ÿ ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ŒπÊ, ◊Ã ∑§„UŸÊ– ‚È’„U

⁄UÊ¡Ê Ÿ ‚Ê◊ãÃ •ÊÁŒ ∑§Ê •Ê∑§Ê‡Ê ◊¥ øÊ⁄UáÊ ◊ÈÁŸ ∑§ •Êª◊Ÿ ∑§Ë ∑§ÕÊ ‚ÈŸÊÿË ÃÕÊ

¬Í¿UÃÊ¿U ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ⁄UÊ¡Ê ∑§ •Êª˝„U ‚ ‚¥ÉÊüÊË ∑§Ê ’È‹flÊÿÊ– ©U‚‚ ¬Í¿UÊ ÃÊ ∑§„U

ÁŒÿÊ Á∑§, ◊Ò¥Ÿ ÃÊ Ÿ„UË¥ ŒπÊ, ∞‚Ê ∑§„UÃ „UË ©U‚∑§Ë ŒÊŸÊ¥ •Ê°π ¡◊ËŸ ¬⁄U Áª⁄U ¬«∏Ë–

⁄UÊ¡Ê Ÿ ∑§„UÊ •÷Ë ÷Ë ‚àÿ ∑§„U ŒÊ, Ã’ ÷Ë ©U‚Ÿ ∑§„UÊ, ◊Ò¥Ÿ Ÿ„UË¥ ŒπÊ– ∞‚Ê ∑§„Ã

„ÈU∞ fl„U •Ê‚Ÿ ‚ Áª⁄U ¬«∏Ê •ÊÒ⁄U fl„UË¥ ÷ÍÁ◊ ◊¥ ÉÊÈ‚ ªÿÊ– ◊⁄UáÊ ∑§⁄U Ÿ⁄U∑§ ∑§Ê ¬˝Ê#

„ÈU•Ê •ÊÒ⁄U ŒËÉÊ¸ ‚¥‚Ê⁄UË „ÈU•Ê–

Sfl√ÿfl‚Êÿ ∑§Ê ‚◊Õ̧Ÿ

““SflÊã◊ÈπÃÿÊ ¬̋ÁÃ÷Ê‚Ÿ¥ SflSÿ  √ÿfl‚Êÿ—”” H 6H
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¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

•ãflÿÊÕ¸ —-

Sfl- = •¬Ÿ •Ê¬∑§Ê

©Uã◊ÈπÃÿÊ = ¡ÊŸŸ ∑§ •Á÷◊Èπ „UÊŸ ‚

¬̋ÁÃ÷Ê‚Ÿ◊̃ = ¡Ê •ŸÈèÊfl „UÊÃÊ „ÒU fl„U

SflSÿ = •¬Ÿ •Ê¬∑§Ê

√ÿfl‚Êÿ— = ÁŸpÿ „ÒU –

Meaning:-

The ascertainment of self is the illumination of it
towards itself.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•¬ŸË •Ê⁄U •Á÷◊Èπ „UÊŸ ‚ •ÕÊ¸Ã˜ SflÊŸÈ÷fl ‚ ¡Ê ¬˝ÁÃ÷Ê‚ [•Êà◊¬˝ÃËÁÃ]
„UÊÃÊ „ÒU fl„U Sfl√ÿfl‚Êÿ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

* •¬Ÿ •Ê¬∑§Ê ¡ÊŸŸ ∑§ •Á÷◊Èπ „UÊŸÊ SflÊã◊Èπ „UÊŸÊ „ÒU–

* ¬˝ÁÃ÷Ê‚Ÿ = ¬˝∑§Ê‡ÊŸ/¬˝∑§Ê‡Ê ∑§⁄UŸÊ •ÕÊ¸Ã˜ ¡ÊŸŸÊ–

* •¬Ÿ •Êà◊Ê ∑§Ë ¬˝ÃËÁÃ ∑§Ê ¬˝ÁÃ÷Ê‚ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* •¬Ÿ •Ê¬∑§Ê ¡ÊŸŸÊ Sfl√ÿfl‚Êÿ „ÒU–

* Á¡‚ ‚◊ÿ ¬⁄U ôÊÊŸ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ¡ÊŸÃÊ „ÒU ©U‚Ë ‚◊ÿ ¬⁄U fl„U Sflÿ¥ ∑§Ê ÷Ë
¡ÊŸÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ‚◊ÿ ÷Œ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ „U◊ ∑§„UÃ „Ò¥U Á∑§ ôÊÊŸ Ÿ Sfl ∑§Ê ÷Ë
ÁŸpÿ ∑§⁄U Á‹ÿÊ–

Sfl√ÿfl‚Êÿ ∑§Ê ŒÎc≈UÊãÃ

““•Õ̧Sÿfl ÃŒÈã◊ÈπÃÿÊ”” H 7H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ßUfl = Á¡‚ Ã⁄U„U

ÃÃ̃ = ©U‚ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê

©Uã◊ÈπÃÿÊ = ¡ÊŸŸ ∑§ •Á÷◊Èπ „UÊŸ ‚

•Õ¸Sÿ = •Õ¸ ∑§Ê √ÿfl‚Êÿ „UÊÃÊ „ÒU

Meaning:-

It becomes its own object, like other objects.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Á¡‚ Ã⁄U„U •Õ¸ ∑§Ë •Ê⁄U ©Uã◊Èπ „UÊŸ ‚ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê √ÿfl‚Êÿ „UÊÃÊ „ÒU ©U‚Ë
Ã⁄U„U Sfl ∑§Ë •Ê⁄U ©Uã◊Èπ „UÊŸ ‚ Sfl√ÿfl‚Êÿ „UÊÃÊ „ÒU–

* ©UŒÊ„U⁄UáÊ - Á¡‚ ¬˝∑§Ê⁄U ÉÊ≈U [ÉÊ«U∏Ê] ¬≈UU [∑§¬«∏Ê] ßUàÿÊÁŒ ‡ÊéŒÊ¥ ∑§Ê
„U◊¥ ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU Ã’ ©U‚ ‡ÊéŒ ∑§ Áfl·ÿ÷ÍÃ ©UŸ-©UŸ ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ôÊÊŸ ÷Ë „U◊¥
•fl‡ÿ „UÊÃÊ „ÒU ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ¡’ “•Êà◊Ê” ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ¡ÊÃÊ „ÒU Ã’ •Êà◊Ê „Ò,U ßU‚∑§Ê
÷Ë ôÊÊŸ •fl‡ÿ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ¬ŒÊÕ¸ ∑§ •Á÷◊Èπ „UÊ∑§⁄U ©U‚ ¡ÊŸŸ ∑§Ê •Õ¸√ÿflSÊÊÿ ∑§„UÃ „ÒU–

* ŒÎCUÊãÃ - ¡’ ∑§Êß¸U √ÿÁQ§ Œ¬¸áÊ ◊¥ •¬ŸÊ ø„U⁄UÊ ŒπÃÊ „ÒU ÃÊ fl„U Œ¬¸áÊ
∑§Ê •ÊÒ⁄U •¬Ÿ ◊Èπ ∑§Ê ∞∑§ ‚ÊÕ ŒπÃÊ „ÒU ©U‚Ë Ã⁄U„U ôÊÊŸ ¡’ Á∑§‚Ë flSÃÈ ∑§Ê
¡ÊŸÃÊ „ÒU ÃÊ ©U‚ flSÃÈ ∑§Ê •ÊÒ⁄U Sflÿ¥ ∑§Ê ∞∑§ ‚ÊÕ ¡ÊŸÃÊ „ÒU– ∞∑§ ‚ÊÕ ¡ÊŸÃ „ÈU∞
÷Ë ∑§ÕŸ ¬hUÁÃ ◊¥ •‹ª-•‹ª ∑§„UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ¡Ò‚ fl„U Œ¬¸áÊ ∑§Ë •Ê⁄U ©Uã◊Èπ
„ÒU– ÿ„U ÃÊ ¬⁄UÊã◊ÈπÃÊ „ÈUß¸U •ÊÒ⁄U •¬ŸÊ ø„U⁄UÊ Œπ ⁄U„UÊ „ÒU ÿ„U SflÊã◊ÈπÃÊ „ÈUß¸U–
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¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

¬ŒÊÕ̧ ∑§Ê ¡ÊŸŸ ∑§ ‚◊ÿ „UÊŸ flÊ‹Ë ¬̋ÃËÁÃ

““ÉÊ≈U◊„U◊Êà◊ŸÊ flÁŒ̃◊””H 8H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•„U◊˜ = ◊Ò¥

ÉÊ≈U◊˜ = ÉÊ«∏ ∑§Ê

•Êà◊ŸÊ = •¬Ÿ •Ê¬∑§ mUÊ⁄UÊ

flÁŒ̃◊ = ¡ÊŸÃÊ „Í°U

Meaning:-

I know the pitcher through myself.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

◊Ò¥ ÉÊ«∏ ∑§Ê •¬Ÿ •Ê¬∑§ mUÊ⁄UÊ ¡ÊŸÃÊ „Í°U–

* ÉÊ«∏ ∑§Ê ◊Ò¥ •¬Ÿ mUÊ⁄UÊ ¡ÊŸÃÊ „Í°U ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ôÊÊŸ ◊¥ (1)•„U◊˜ [◊Ò¥]
(2) •Êà◊ŸÊ [•¬Ÿ •Ê¬∑§ mUÊ⁄UÊ] ßUŸ ŒÊ ¬ŒÊ¥ ∑§ mUÊ⁄UÊ S√Ê ∑§Ê ÁŸpÿ „UÊÃÊ „ÒU–

* ÉÊ≈U◊˜ ¬Œ ‚ ¬⁄U ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U •„◊˜ ∑§„UŸ ‚ “Sfl” ∑§Ê
ÁŸpÿ „UÊÃÊ „Ò •ÕÊ¸Ã˜ ◊Ò¥ ÉÊ≈U ¡ÊŸÃÊ „Í°U, ßU‚ Ã⁄U„U ßU‚ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ mUÊ⁄UÊ
Sfl •ÊÒ⁄U ¬⁄U ∑§Ê ÁŸpÿ ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU–

•„U◊˜-◊Ò¥ = ∑§ûÊÊ¸

•Êà◊ŸÊ-•¬Ÿ ‚ = ∑§⁄UáÊ

ÉÊ≈U◊˜-ÉÊ«∏Ê ∑§Ê = ∑§◊̧

flÁŒ˜◊-¡ÊŸÃÊ „Í°U = Á∑˝§ÿÊ

* ôÊÊŸ ∑§fl‹ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê „UË ¡ÊŸÃÊ „ÒU •¬Ÿ •Ê¬∑§Ê Ÿ„UË¥ ¡ÊŸÃÊ „ÒU ∞‚Ë
◊ÊãÿÃÊ ŸÒÿÊÁÿ∑§ ◊Ã flÊ‹Ê¥ ∑§Ë „ÒU ßU‚ ◊Ã ∑§ πá«UŸ ∑§ Á‹∞ ÿ„U ‚ÍòÊ ÁŒÿÊ „ÒU–

∑§◊̧ ∑§ •‹ÊflÊ •ãÿ ∑§⁄UáÊÊ¥ ∑§Ë ÷Ë ¬̋ÃËÁÃ „UÊÃË „ÒU

““∑§◊̧flà∑§ÃÎ∑̧§⁄UáÊÁ∑̋§ÿÊ¬̋ÃËÃ—””H 9H

•ãflÿÊÕ¸ —-

∑§◊̧flÃ̃ = ∑§◊¸ ∑§ ‚◊ÊŸ

∑§ÃÎ̧- = ∑§ûÊÊ¸

∑§⁄UáÊ- = ∑§⁄UáÊ •ÊÒ⁄U

Á∑˝§ÿÊ- = Á∑˝§ÿÊ ∑§Ê

¬̋ÃËÃ— = ôÊÊŸ „UÊŸ ‚–

Meaning:-

Because (in our knowledge) we have an
understanding of the subject, an instrumental cause
and the verb, in the same manner as the object.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∑§◊¸ ∑§Ë ÷Ê¥ÁÃ ∑§ûÊÊ¸, ∑§⁄UáÊ •ÊÒ⁄U Á∑˝§ÿÊ ∑§Ë ÷Ë ¬˝ÃËÁÃ „UÊÃË „ÒU Á¡‚∑§Ê 8 Ÿ¥.
‚ÍòÊ ‚ ¡ÊŸ ‹ŸÊ øÊÁ„U∞–

* ¬˝◊ÊáÊ ∑§ mUÊ⁄UÊ ¡Ò‚ ÉÊ≈U-¬≈U •ÊÁŒ M§¬ ∑§◊¸ ∑§Ê ’ÊäÊ „UÊÃÊ „ÒU ©U‚ ¬˝∑§Ê⁄U
„UË ∑§ûÊÊ¸ (◊Ò¥) ∑§⁄UáÊ ∑§Ê (•¬Ÿ mUÊ⁄UÊ) •ÊÒ⁄U Á∑˝§ÿÊ (¡ÊŸÃÊ „Í°U) ∑§Ê ÷Ë ’ÊäÊ „UÊÃÊ
„ÒU–

* ∑§ûÊÊ¸ [Subject] ∑§◊¸ [object.] ∑§⁄UáÊ [Instrumen-
tal cause] Á∑˝§ÿÊ [verb]

* •Êà◊Ê ¡ÊŸŸ flÊ‹Ê „ÒU ßU‚Á‹∞ ôÊÊÿ∑§ „ÒU [knower] ôÊÊŸ ∑§Ê
Áfl·ÿ [knowable] ôÊÿ ∑§„U‹ÊÃÊ „Ò,U ÿ„UË object „ÒU– •Êà◊Ê ôÊÊŸ ∑§
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¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

mUÊ⁄UÊ ¡ÊŸÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ôÊÊŸ [knowledge] ∑§⁄UáÊ [Instrumental
cause] „Ò– ¡ÊŸŸÊ ◊ÊòÊ Á∑˝§ÿÊ  [verb] „ÒU–

* ßU‚Ë ∑§Ê ¬˝◊ÊÃÊ, ¬˝◊ÊáÊ, ¬˝◊ÿ •ÊÒ⁄U ¬˝Á◊ÁÃ ßUŸ ‡ÊéŒÊ¥ ‚ ÷Ë ¡ÊŸÊ ¡ÊÃÊ
„ÒU–

¬˝◊ÊÃÊ = •Êà◊Ê

¬˝◊ÊáÊ = ôÊÊŸ

¬̋◊ÿ = ¡ÊŸŸ ÿÊÇÿ

¬̋Á◊ÁÃ = Á∑˝§ÿÊ ÿÊ ôÊÊŸ ∑§Ê »§‹

∑§ûÊȨ̂, ∑§◊̧ •ÊÁŒ ∑§Ë ¬̋ÃËÁÃ ∑§ Á‹∞ ‡ÊéŒ ∑§ ©UìÊÊ⁄UáÊ ∑§Ë
•Êfl‡ÿ∑§ÃÊ Ÿ„UË¥ „ÒU-

U““‡ÊéŒÊŸÈëøÊ⁄UáÊ̆ Á¬ SflSÿÊŸÈ÷flŸ◊Õ̧flÃ̃”” H 10H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ- = ‡ÊéŒ ∑§Ê

•ŸÈìÊÊ⁄UáÊ = ©UìÊÊ⁄UáÊ Ÿ„UË¥ ∑§⁄UŸ ¬⁄U

•Á¬ = ÷Ë

•Õ̧flÃ̃ = ¬ŒÊÕ¸ ∑§ ‚◊ÊŸ

SflSÿ = •¬Ÿ •Ê¬∑§Ê

•ŸÈ÷flŸ◊̃ = •ŸÈ÷flŸ „UÊÃÊ „ÒU

Meaning:-

Just as in the case of objects, there is
understanding of itself [the knowledge] without
utterance of the word [signifying it].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ ∑§Ê ©UìÊÊ⁄UáÊ Ÿ„UË¥ ∑§⁄UŸ ¬⁄U ÷Ë •¬Ÿ •Ê¬∑§Ê •ŸÈ÷fl „UÊÃÊ „ÒU ¡Ò‚ Á∑§
¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê •ŸÈ÷fl „UÊÃÊ „ÒU–

*ÿÁŒ ∑§Êß¸U ÿ„U ‚◊¤Ê Á∑§ ¬Ífl¸ ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ ∑§„U „ÈU∞ ∑§ûÊÊ¸, ∑§◊¸, ∑§⁄UáÊ •ÊÁŒ ‚
„UË flSÃÈ SflM§¬ ¡ÊŸÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ÃÊ ÿ„U flSÃÈ ∑§Ê SflM§¬ ‡ÊéŒ ◊ÊòÊ „UË „ÈU•Ê flÊSÃÁfl∑§
Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê ßU‚ Á¡ôÊÊ‚Ê ∑§Ê ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ÿ„U ‚ÍòÊ •ÊÿÊ „ÒU–

* ¡’ ∑§Êß¸U √ÿÁQ§ ÉÊ≈U-¬≈U •ÊÁŒ Á∑§‚Ë ’Ês ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ŒπÃÊ „ÒU ÃÊ
¡M§⁄UË Ÿ„UË¥ Á∑§ fl„U ’Ê‹ Á∑§ ◊Ò¥ ÉÊ≈U ∑§Ê Œπ ⁄U„UÊ „Í°U, ◊Ò¥ ¬≈U ∑§Ê Œπ ⁄U„UÊ „Í°U •ÊÒ⁄U fl„U
Á’ŸÊ ’Ê‹ „UË ÉÊ≈U-¬≈U •ÊÁŒ ∑§Ê ¡ÊŸ ‹ÃÊ „ÒU ©U‚Ë Ã⁄U„U ◊Ò¥ Sflÿ¥ ∑§Ê ¡ÊŸÃÊ „Í°U, ÿÊ
◊Ò¥ ¡ÊŸÃÊ „Í°U, ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ‡ÊéŒ ©UìÊÊ⁄UáÊ ∑§ Á’ŸÊ ÷Ë Sflÿ¥ ∑§Ê •ŸÈ÷fl ∑§⁄UÃÊ „ÒU–
ßU‚Á‹∞ ∑§„UÊ ªÿÊ „ÒU Á∑§ ‡ÊéŒ ©UìÊÊ⁄UáÊ ∑§ Á’ŸÊ ÷Ë ∑§ûÊÊ¸, ∑§◊¸ •ÊÁŒ ∑§Ë ¬˝ÃËÁÃ
„UÊÃË „ÒU– ÿ„U ¬˝ÃËÁÃ ∑§fl‹ ‡ÊéŒÊ¥ ‚ ∑§„UŸ ◊ÊòÊ ∑§Ë Ÿ„UË¥ •Á¬ÃÈ flÊSÃÁfl∑§ „ÒU–

* ¡’ ãÿÊÿÊøÊÿ¸ ÁflmUÊŸ ¬¥Á«UÃ Œ⁄U’Ê⁄UË‹Ê‹ ∑§ÊÁ∆UUÿÊ ‚◊ÊÁäÊ ∑§ Á‹∞
•¥ÁÃ◊ ‚◊ÿ ◊¥ •ÊøÊÿ¸ üÊË ¡Ë ∑§ ¬Ê‚ Ÿ◊Êfl⁄U •Êÿ Ã’ •ÊøÊÿ¸ üÊË Ÿ ©Uã„¥U ÿ„U
‚ÍòÊ ‚ÈŸÊÿÊ ßU‚ ‚ÍòÊ ∑§Ê ‚ÈŸ∑§⁄U fl„U „¥U‚ ¬«∏ •ÊÒ⁄U ∑§„UŸ ‹ª - ““„UÊ° ◊„UÊ⁄UÊ¡ Sflÿ¥
∑§Ê •ŸÈ÷fl ‡ÊéŒ ∑§ Á’ŸÊ ÷Ë „UÊÃÊ „ÒU–”” Ã’ •ÊøÊÿ¸ ◊„UÊ⁄UÊ¡ Ÿ ∑§„UÊ ¬¥Á«UÃ¡Ë
•’ ÿ„U ‚◊ÿ ‡ÊéŒ ∑§ Á’ŸÊ Sflÿ¥ ∑§ •ŸÈ÷fl ∑§⁄UŸ ∑§Ê „ÒU– ßU‚ Ã⁄U„U ÿ„U ‚ÍòÊ
•äÿÊà◊ ‚ ¡Ê«∏Ÿ flÊ‹Ê „ÒU–

‡ÊéŒÊìÊÊ⁄UáÊ Á’ŸÊ ÷Ë Sfl¬̋ÃËÁÃ ∑§Ë ¬ÈÁCU

““∑§Ê flÊ Ãà¬̋ÁÃ÷ÊÁ‚Ÿ◊Õ̧◊äÿ Ê̌Á◊ë¿°USÃŒfl ÃÕÊ Ÿë¿UÃ̃”” H 11H

•ãflÿÊÕ¸ —-

∑§— = ∑§ÊÒŸ

flÊ = ‹ÊÒÁ∑§∑§ [¬⁄UËˇÊ∑§] „UÊªÊ ¡Ê
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ÃÃ˜ ¬˝ÁÃ÷ÊÁ‚Ÿ◊˜ = ©U‚ ¬˝ÁÃ÷ÊÁ‚Ã „ÈU∞

•Õ̧◊̃ = ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê

•äÿˇÊ◊̃ = ¬˝àÿˇÊ ‚

ßUë¿Ÿ˜ = ◊ÊŸÃÊ „È•Ê

ÃÃ̃ = Sflÿ¥ ôÊÊŸ ∑§Ê

∞fl = „UË

ÃÕÊ = ¬˝àÿˇÊ¬Ÿ ‚

Ÿ = Ÿ„UË¥

ßUë¿UÃ˜ = SflË∑§Ê⁄U ∑§⁄‘U

Meaning:-

Who does not accept it (i.e. knowledge) to be of
that manner (i.e. being the subject-matter of
experience) when one admits that in Pratyaksa the
object is illumined by knowledge ?

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∞‚Ê ∑§ÊÒŸ ¬ÈL§· „ÒU ¡Ê ôÊÊŸ ‚ ¬˝ÁÃ÷ÊÁ‚Ã „ÈU∞ ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ÃÊ ¬˝àÿˇÊ ôÊÊŸ ∑§Ê
Áfl·ÿ ◊ÊŸ ¬⁄UãÃÈ Sflÿ¥ ôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝àÿˇÊ Ÿ ◊ÊŸ–

* ‚÷Ë ◊ÊŸ¥ª Á∑§ fl„U ôÊÊŸ ¡’ ŒÍ‚⁄UÊ¥ ∑§Ê ¬˝àÿˇÊ ∑§⁄UÃÊ „ÒU ÃÊ •¬ŸÊ ÷Ë
∑§⁄UÃÊ „UÊªÊ, ÿÁŒ •¬Ÿ ∑§Ê Ÿ ¡ÊŸÃÊ „UÊÃÊ, ÃÊ ŒÍ‚⁄‘U ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ÷Ë Ÿ ¡ÊŸ ‚∑§ÃÊ,
¡Ò‚ ÉÊ≈U •ÊÁŒ Sflÿ¥ ∑§Ê Ÿ„UË¥ ¡ÊŸÃ ßU‚Á‹∞ fl ŒÍ‚⁄UÊ¥ ∑§Ê ÷Ë Ÿ„UË¥ ¡ÊŸÃ–

* ∞‚ „UË Á¡‚ ôÊÊŸ ∑§ mUÊ⁄UÊ ¬ŒÊÕÊ¸ ∑§Ê ¡ÊŸ ⁄U„U „Ò¥U ©U‚ ôÊÊŸ ∑§ S¬CU ÷ÊŸ
∑§Ê ∑§Êß¸U ◊ŸÊ ∑§⁄‘U ÃÊ , ÿ„U ’ÊÃ ∑Ò§‚ ∆UË∑§ ’Ÿ ?

* ∞∑§ ∑§Êß¸U ’Ê’Í¡Ë Õ, ÃÊ fl •¬Ÿ ÉÊ⁄U ◊¥ ‚Ê⁄UË øË¡¥ √ÿflÁSÕÃ …¥UUª ‚
⁄Uπ ⁄U„U Õ– ÉÊ«∏Ë ∑§Ë ¡ª„U Á‹πÊ ÁŒÿÊ ÉÊ«∏Ë, ∑§◊Ë¡ ∑§Ë ¡ª„U ∑§◊Ë¡, ∑§Ê≈U ∑§Ë

¡ª„U ∑§Ê≈U Á‹π ÁŒÿÊ, ¿UÊÃÊ ∑§Ë ¡ª„U ¿UÊÃÊ Á‹π ÁŒÿÊ– Á¡‚ Á’SÃ⁄U ¬⁄U ‹≈U ©U‚
¬⁄U ““◊Ò¥”” Á‹π ÁŒÿÊ Á∑§ ÿ„UÊ° ¬⁄U ◊Ò¥ ¬«∏Ê „Í°U, ‚Ê ª∞, ¡’ •Ê°π¥ πÈ‹Ë¥ ÃÊ ¤Ê≈U ‚Ê⁄UË
øË¡Ê¥ ¬⁄U ÁŸªÊ„U «UÊ‹Ë– fl„U ŒπŸ ‹ªÊ Á∑§ „U◊Ê⁄UË ‚Ê⁄UË øË¡¥ ¡Ò‚Ë ∑§Ë ÃÒ‚Ë ⁄UπË
„Ò¥U ÿÊ Ÿ„UË¥– ŒπÊ ÃÊ ‚÷Ë øË¡¥ íÿÊ¥ ∑§Ë àÿÊ¥ ⁄UπË ÕË– ¬⁄U ¬‹¥ª ¬⁄U ŒπÊ ÃÊ fl„UÊ°
Á‹πÊ ÕÊ ““◊Ò¥””– ¬‹¥ª ‚ ’Ê„U⁄U π«∏Ê „ÈU•Ê Œπ ⁄U„UÊ „Ò–U ßU‚ ¬‹¥ª ¬⁄U ““◊Ò¥”” Ÿ
ÁŒπÊ ÃÊ ¬‹¥ª ∑§Ê ¤Ê≈U∑§ ∑§⁄U ÁŸflÊ«∏ ∑§Ê ßUäÊ⁄U-©UäÊ⁄U Áπ‚∑§Ê∑§⁄U ŒπÊ ¬⁄U ©U‚∑§Ê
““◊Ò¥”” Ÿ ≈U¬∑§Ê– ‚ÊøÊ - •Ê„U! ◊⁄UÊ ÃÊ ““◊Ò¥”” ªÈ◊ ªÿÊ ¬⁄‘U‡ÊÊŸ „UÊ∑§⁄U •¬Ÿ Á◊òÊ
∑§Ê ¬È∑§Ê⁄UŸ ‹ªÊ– •⁄‘U Á◊òÊ! ◊⁄UÊ ““◊Ò¥”” ªÈ◊ ªÿÊ, •⁄‘U Á◊òÊ! ◊⁄UÊ ““◊Ò¥”” ªÈ◊ ªÿÊ–
Á◊òÊ ‚ÊøÃÊ „ÒU Á∑§ •Ê¡ ’Ê’Í¡Ë ÿ„U ÄÿÊ ’∑§ ⁄U„U „Ò¥U– ÿ„U ÃÊ ∑§„UÃ „Ò¥U Á∑§ ““◊Ò¥””
ªÈ◊ ªÿÊ– ‚Ê Á◊òÊ Ÿ ∑§„UÊ •ë¿UÊ ’Ê’Í¡Ë •Ê¬ Õ∑§ „ÈU∞ „Ò¥U, ‚Ê ¡ÊflÊ, •Ê¬∑§Ê
““◊Ò¥”” •Ê¬∑§Ê •÷Ë Á◊‹ ¡Ê∞ªÊ– ’Ê’Í¡Ë ∑§Ê ÁflEÊ‚ „UÊ ªÿÊ, ¬‹¥ª ¬⁄U ‹≈U∑§⁄U
‚Ê ªÿ– ∑È§¿U Œ⁄U ’ÊŒ Á◊òÊ Ÿ ¡ªÊÿÊ •ÊÒ⁄U ∑§„UÊ ŒπÊ ’Ê’Í¡Ë •Ê¬∑§Ê ““◊Ò¥”” Á◊‹Ê
Á∑§ Ÿ„UË¥– ¡’ ’Ê’Í¡Ë ¡ª ÃÊ •¬Ÿ •Ê¬ ¬⁄U „UÊÕ »§⁄UŸ ‹ª •ÊÒ⁄U ∑§„UŸ ‹ª -
•Ê„U! Á◊‹ ªÿÊ ◊⁄UÊ ““◊Ò¥””–

ÃÊ ¡Ò‚ ““◊Ò¥”” ªÈ◊ ªÿÊ,  ““◊Ò¥”” ªÈ◊ ªÿÊ, ∞‚Ê ∑§Êß¸U ’∑§ ÃÊ ¬Êª‹¬Ÿ ¡Ò‚Ë
’ÊÃ „ÒU ßU‚Ë Ã⁄U„U ∑§Êß¸U •¬Ÿ ôÊÊŸ SflM§¬ ∑§Ê ◊ŸÊ ∑§⁄‘U, ◊⁄UÊ ôÊÊŸ „UË Ÿ„UË¥ „ÒU, ◊Ò¥ ôÊÊŸ
∑§Ê ¡ÊŸÃÊ „UË Ÿ„UË¥ ∞‚Ê ¡Ê ’∑§ÃÊ „ÒU fl„U ¬Êª‹ ∑§Ë ’ÊÃ „ÒU–

ŒÎCUÊãÃ

““¬̋ŒË¬flÃ̃”” H 12H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬̋ŒË¬- = ŒË¬∑§ ∑§

flÃ̃ = ‚◊ÊŸ

Meaning:-

Like a lamp.
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‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ŒË¬∑§ ∑§ ‚◊ÊŸ–

* ¡Ò‚ ŒË¬∑§ ÉÊ≈U ¬≈U •ÊÁŒ ŒÍ‚⁄‘U ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ¬˝∑§ÊÁ‡ÊÃ ∑§⁄UÃÊ „ÈU•Ê •¬Ÿ
•Ê¬∑§Ê ÷Ë ¬˝∑§ÊÁ‡ÊÃ ∑§⁄UÃÊ „ÒU– flÒ‚ „UË ôÊÊŸ, ÉÊ≈U-¬≈U •ÊÁŒ ∑§Ê ¡ÊŸÃÊ „ÈU•Ê •¬Ÿ
•Ê¬ ∑§Ê ÷Ë ¡ÊŸÃÊ „ÒU–

* ôÊÊŸ Sflÿ¥ ∑§Ê ¡’ ¡ÊŸÃÊ „ÒU ÃÊ fl„U Sflÿ¥ ∑§Ê ∑§◊¸ ’ŸÊ ‹ÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ¡’
ŒÍ‚⁄‘U ∑§Ê ¡ÊŸÃÊ „ÒU Ã’ ∑§ûÊÊ¸ ’Ÿ ¡ÊÃÊ „ÒU, ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ôÊÊŸ Sflÿ¥ ∑§ûÊÊ¸ ÷Ë „ÒU •ÊÒ⁄U
∑§◊¸ ÷Ë „ÒU–

¬̋◊ÊáÊ ∑§ ¬̋Ê◊Êáÿ ∑§Ê ÁŸáȨ̂ÿ

““Ãà¬̋Ê◊Êáÿ¥ SflÃ— ¬⁄UÃp”” H 13H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÃ̃ = ©U‚ [¬˝◊ÊáÊ] ∑§Ë

¬˝Ê◊Êáÿ◊˜ = ¬˝◊ÊáÊÃÊ [‚ìÊÊß¸U, flÊSÃÁfl∑§ÃÊ]

SflÃ— = •¬Ÿ •Ê¬ ‚

ø = •ÊÒ⁄U

¬⁄UÃ— = ¬⁄U ‚ „ÒU –

Meaning:-

The validity of Pramana rises from itself or through
an other. [Pramana].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝◊ÊáÊ ∑§Ë fl„U ¬˝◊ÊáÊÃÊ •èÿÊ‚Œ‡ÊÊ ◊¥ •¬Ÿ •Ê¬ ‚ •ÊÒ⁄U •ŸèÿÊ‚ Œ‡ÊÊ ◊¥
¬⁄U ‚ „UÊÃË „ÒU–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ •èÿÊ‚ Œ‡ÊÊ ‚ •ÊÒ⁄U •ŸèÿÊ‚ Œ‡ÊÊ ‚ ßU‚ ¬ŒU ∑§Ê ¡Ê«∏∑§⁄U

‚ÍòÊ ∑§Ê •Õ¸ ª˝„UáÊ ∑§⁄UŸÊ øÊÁ„U∞–

* Á¡Ÿ flÊÄÿÊ¥ ∑§Ê ¡Ê«∏∑§⁄U ‚ÍòÊ ∑§Ê ¬Í⁄UÊ •Õ¸ ÁŸ∑§Ê‹Ê ¡ÊÃÊ „ÒU fl„U flÊÄÿ
©U¬S∑§Ê⁄U ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU– øÍ¥Á∑§ ÿ„U ‚ÍòÊ ©U¬S∑§Ê⁄U ‚Á„UÃ „ÒU ßU‚Á‹∞ ßU‚ ‚Ê¬S∑§Ê⁄U ‚ÍòÊ
∑§„UÃ „Ò¥U–

* ©UŒÊ„U⁄UáÊ - ¡’ ÷ªflÊŸ •ÊÁŒŸÊÕ ◊ÈÁŸ ŒËˇÊÊ ∑§ ’ÊŒ •Ê„UÊ⁄U ∑§⁄UŸ
ÁŸ∑§‹ ÃÊ ©Uã„UÊ¥Ÿ •¬Ÿ •Ê¬ ‚ [SflÃ— ¬˝◊ÊáÊ ‚]  •Ê„UÊ⁄U ∑§Ë ÁflÁäÊ Á∑§‚Ë üÊÊfl∑§
∑§Ê Ÿ„UË¥ ’ÃÊÿË fl øÊ„UÃ Õ Á∑§ SflÃ— ¬˝◊ÊáÊÃÊ •ÕÊ¸Ã˜ SflÃ— ©Uà¬ÛÊ „ÈU∞ ôÊÊŸ ‚
üÊÊfl∑§ •Ê„UÊ⁄U ŒÊŸ Œ– ⁄UÊ¡Ê üÊÿÊ¥‚ ∑§Ê ’„ÈUÃ ÁŒŸÊ¥ ∑§ ’ÊŒ fl„U ÁflÁäÊ SflÃ— ¬˝◊ÊáÊ
‚ ôÊÊÃ „ÈUß¸U ÄÿÊ¥Á∑§ ©Uã„UÊ¥Ÿ ∑È§¿U ¡ã◊ ¬Ífl¸ ◊ÈÁŸ⁄UÊ¡ ∑§ Á‹∞ ŒÊŸ ÁŒÿÊ ÕÊ– ÿ„ËU
•èÿÊ‚ Œ‡ÊÊ ßU‚ ÷fl ◊¥ SflÃ— ¬˝◊ÊáÊ ’Ÿ ªÿË– •ãÿ ‹ÊªÊ¥ ∑§Ê ⁄UÊ¡Ê üÊÿÊ¥‚ ∑§Ê
ŒÊŸ ŒÃ Œπ∑§⁄U ŒÊŸ ÁflÁäÊ ∑§Ê ôÊÊŸ „ÈU•Ê ßU‚Á‹∞ •ãÿ ‹ÊªÊ¥ ∑§ Á‹∞ ¬⁄UÃ—
¬˝Ê◊Êáÿ ∑§„U‹ÊÿÊ– ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U ôÊÊŸ •ŸèÿÊ‚ Œ‡ÊÊ ∑§ ∑§Ê⁄UáÊ „ÈU•Ê–

* ¬Á⁄UÁøÃ Œ‡ÊÊ ∑§Ê •èÿÊ‚ Œ‡ÊÊ ∑§„UÃ „ÒU •ÊÒ⁄U •¬Á⁄UÁøÃ ∑§Ê •ŸÊèÿÊ‚
Œ‡ÊÊ– ¬Á⁄UÁøÃ Œ‡ÊÊ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ Sflÿ¥ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU, ©U‚ Á∑§‚Ë •ŸÈ◊ÊŸ ÿÊ ’Ês ∑§Ê⁄UáÊÊ¥
∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ Ÿ„UË¥ „UÊÃË „ÒU ¡Ò‚- „U◊ •¬Ÿ „UÊÕ ∑§Ë „UÕ‹Ë Œπ ⁄U„U „Ò¥U– ÿ„U ’ÊÃ
SflÃ— Sflÿ¥ ¬˝◊ÊÁáÊÃ „UÒ, ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ‚ ¡’ „◊ •¬Ÿ ªÊ°fl ◊¥ ’„ÈUÃ ’Ê⁄U Œπ „ÈU∞
Á∑§‚Ë ÃÊ‹Ê’ ∑§Ê ∑§÷Ë ŒπÃ „Ò¥U ÃÊ fl„U ÷Ë SflÃ— ¬˝◊ÊÁáÊÃ „UÒ, ‹Á∑§Ÿ ¡’ „◊
Á∑§‚Ë •¬Á⁄UÁøÃ SÕÊŸ ¬⁄U „UÊ¥ •ÊÒ⁄U åÿÊ‚ „UÊ¥ ©U‚ ‚◊ÿ ¬⁄U „U◊¥ ôÊÊŸ ’Ê„U⁄UË ∑§Ê⁄UáÊÊ¥
‚ „UÊÃÊ „UÒ– ¡Ò‚ ∆¥U«UË „UflÊ ∑§ •ÊŸ ‚, ¬ÊŸË ÷⁄U∑§⁄U •ÊÃ „ÈU∞ √ÿÁQ§ ∑§Ê ŒπŸ ‚,
¡Ê „U◊ ÁŸ∑§≈U ◊¥ ¬ÊŸË „Ò,U ßU‚ ’ÊÃ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ‹ªÊÃ „¥ÒU ÃÊ ÿ„U •ŸÈ◊ÊŸ ôÊÊŸ ÷Ë
¬˝Ê◊ÊÁáÊ∑§ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ßU‚‚ ¬ÊŸË ∑§Ê ÁŸáÊ¸ÿ „UÊ ⁄U„UÊ „ÒU– ßU‚∑§ Áfl¬⁄UËÃ ÿÁŒ ∑§Êß¸U
√ÿÁQ§ ◊Îª ◊⁄UËÁø∑§Ê [◊L§SÕ‹] ◊¥ ‚Íÿ¸ ∑§Ë Á∑§⁄UáÊÊ¥ ∑§Ê ¬«∏ÃÊ „ÈU•Ê Œπ∑§⁄U ¬ÊŸË
∑§Ê ÁŸáÊ¸ÿ ∑§⁄UÃÊ „ÒU ÃÊ ©U‚∑§Ê fl„U ôÊÊŸ ¬˝Ê◊ÊÁáÊ∑§ Ÿ„UË¥ „Ò¥U ÄÿÊ¥Á∑§ fl„UÊ° flSÃÈÃ— ¬ÊŸË
∑§Ê •÷Êfl „ÒU– ßU‚ Ã⁄U„U flSÃÈ ∑§ ÁŸpÿ •ÊÒ⁄U •ÁŸpÿ ‚ „UË ¬˝Ê◊Êáÿ ∞fl¥
•¬˝Ê◊Êáÿ ∑§Ê ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU–

.
.
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* ‚ÍòÊ ◊¥ •Êÿ “¬⁄UÃ—” ‡ÊéŒ ‚ ŒÊ •Õ¸ ÁŸ∑§‹Ã „Ò¥U–

1. ’Ês ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ∑§ Á◊‹Ÿ ‚–

2. •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝◊ÊáÊ ‚– •ÕÊ¸Ã˜ •ŸèÿÊ‚ Œ‡ÊÊ ◊¥ ’Ês ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ‚ Á◊‹Ÿ ¬⁄U
÷Ë ôÊÊŸ ◊¥ ¬˝Ê◊ÊÁáÊ∑§ÃÊ •ÊÃË „ÒU •ÊÒ⁄U •ŸÈ◊ÊŸ ôÊÊŸ ‚ ÷Ë–

¬̋Õ◊ ¬Á⁄Uë¿UŒ ∑§Ê ‚Ê⁄Ê¥‡Ê

ßU‚ ¬˝Õ◊ ¬Á⁄Uë¿UŒ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ SflM§¬ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ Á∑§ÿÊ ªÿÊ „ÒU– ¬˝Õ◊ ‚ÍòÊ
- ““SflÊ¬ÍflȨ̂Õ̧√ÿfl‚ÊÿÊà◊∑¥§ ôÊÊŸ¥ ¬̋◊ÊáÊ◊̃”” ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ Sfl, •¬ÍflȨ̂Õ̧, √ÿfl‚ÊÿÊà◊∑§,
ôÊÊŸ •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊ ÿ 5 ¬Œ „ÒU ßUã„UË¥ ¬Ê°ø ¬ŒÊ¥ ∑§Ê πÈ‹Ê‚Ê •Êª ∑§ ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ Á∑§ÿÊ ªÿÊ
„ÒU–

¬˝◊ÊáÊ ∑§ ÁŸ∑§≈U ◊¥ ¬„U‹ “ôÊÊŸ” ¬Œ •ÊÿÊ „ÒU– •ÕÊ¸Ã˜ ôÊÊŸ „UË ¬˝◊ÊáÊ „ÒU ÿ„U
ŒÍ‚⁄‘U ‚ÍòÊ ◊¥ Œ‡ÊÊ¸ÿÊ „ÒU– ©U‚∑§ ’ÊŒ “¬pÊÃÊŸÈ¬ÍflË¸” ‚ ŒπŸ ¬⁄U “√ÿfl‚ÊÿÊà◊∑§◊˜”
¬Œ ⁄UπÊ „ÒU– ßU‚∑§Ê ¬Á⁄U÷ÊÁ·Ã ∑§⁄UÃ „ÈU∞ ÃË‚⁄UÊ ‚ÍòÊ Á‹πÊ ªÿÊ „ÒU– ©U‚∑§ ’ÊŒ
•¬ÍflÊ¸Õ¸ ‡ÊéŒ •ÊÿÊ „Ò– ßU‚∑§Ê ¬Á⁄U÷ÊÁ·Ã ∑§⁄UÃ „ÈU∞ øÊÒÕÊ ∞fl¥ ¬Ê°øflÊ ‚ÍòÊ •ÊÿÊ „ÒU
ßU‚∑§ ’ÊŒU “Sfl” ‡ÊéŒ •ÊÿÊ ßU‚∑§Ê •Õ¸ S¬CU ∑§⁄UÃ „ÈU∞ ¿U≈Ufl ‚ ‹∑§⁄U ’Ê⁄U„Ufl
Ã∑§ ‚ÍòÊ „ÒU– Ãà¬pÊÃ˜ Ã⁄U„fl ‚ÍòÊ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ‡ÊéŒ ∑§Ë ‚ÊÕ¸∑§ÃÊ ∞fl¥ ¬˝Ê◊ÊÁáÊ∑§ÃÊ ∑§Ê
Œ‡ÊÊ¸ÿÊ „Ò–

¬⁄UËˇÊÊ ◊Èπ ª¥̋Õ ∑§Ê ßU‚ ¬˝Õ◊ •äÿÊÿ ∑§Ê ¬„U‹Ê ‚ÍòÊ ’„ÈUÃ •Õ¸ ∑§Ê •¬Ÿ ◊¥
‚◊ÊÁ„UÃ Á∑§∞ „ÈU∞ „ÒU– ßU‚ ¬˝Õ◊ ¬Œ ∑§Ê ∑§ß¸ Ã⁄UË∑§ ‚ ‚¥ÁäÊ Áflë¿UŒ ∑§⁄U∑§ ‚◊¤ÊÊÿÊ
¡Ê ‚∑§ÃÊ „ÒU–

* •¬Ífl¸ ‡ÊéŒ ∑§Ê ◊äÿ ŒË¬∑§ ◊ÊŸÃ „ÈU∞ ßU‚ “Sfl” ∑§ ‚ÊÕ ÷Ë ¡Ê«∏Ê ¡Ê
‚∑§ÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ Sfl (•Êà◊Ê) ÷Ë ∞∑§ •¬Ífl¸ ¬ŒÊÕ¸ „UÒ, Á¡‚∑§Ê ÁŸpÿ ÷Ë ßU‚Ë
¬˝◊ÊáÊ ôÊÊŸ ‚ „UÊÃÊ „ÒU–

* “•Õ¸” ‡ÊéŒ ∑§Ê ÷Ë Sfl ∑§ ‚ÊÕ ¡Ê«∏∑§⁄U √ÿÊÅÿÊÁÿÃ Á∑§ÿÊ ¡Ê ‚∑§ÃÊ
„ÒU– •Õ¸ ÿÊŸ ¬ŒÊÕ¸– ßU‚Á‹∞ SflÊÕ¸ ÿÊŸ •Êà◊ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ÁŸÁpÃ ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê

ôÊÊŸ–

* ‚ÍòÊ ◊¥ ‚fl¸¬˝Õ◊ “Sfl” Áfl‡Ê·áÊ ÁŒÿÊ „ÒU ¡Ê ÿ„U ß¥UÁªÃ ∑§⁄UÃÊ „ÒU Á∑§
•¬ŸÊ, •¬Ÿ •Êà◊Ãûfl ∑§Ê ÁŸpÿ „UÊŸ ¬⁄U „UË ¬⁄U ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ÁŸpÿ „UÊÃÊ „ÒU ßU‚‚
S¬CU „UÊÃÊ „ÒU Á∑§ Sfl √ÿfl‚Êÿ •ÕÊ¸Ã˜ •¬ŸË •Êà◊Ê ∑§Ê ÁŸpÿ ∑§⁄UŸÊ „UË ◊ÈÅÿ
Ãâÿ „ÒU–

¡ÒŸ •ÊøÊÿÊZ Ÿ ôÊÊŸ ∑§Ê Sfl¬⁄U ¬˝∑§Ê‡ÊË ◊ÊŸÊ „ÒU ◊ª⁄U ŒπÊ ¡Êÿ ÃÊ ßU‚Ë
Á‚hUÊ¥Ã ∑§Ê ßU‚ ¬˝Õ◊ •äÿÊÿ ◊¥ •ãÿ ◊ÃÊ¥ ∑§Ê π¥«UŸ ∑§⁄UÃ „ÈU∞ ¬˝SÃÈÃ Á∑§ÿÊ ªÿÊ
„ÒU–

ßUŸ ‚÷Ë ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ Sfl •ÊÒ⁄U ¬⁄U ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ¡ÊŸŸ flÊ‹Ê ôÊÊŸ „ÒU •ÊÒ⁄U fl„UË
¬˝◊ÊáÊ „ÒU, ◊ÊòÊ ßU‚Ë ’ÊÃ ¬⁄U ª˝¥Õ∑§Ê⁄U Ÿ ¡Ê⁄U ÁŒÿÊ „ÒU–

¡Ê ‹Êª ôÊÊŸ ∑§Ê “Sfl” ¬˝∑§Ê‡ÊË Ÿ„UË¥ ◊ÊŸÃ fl •Êà◊ôÊ [•Êà◊Ê ∑§Ê ¡ÊŸŸ
flÊ‹] ∑Ò§‚ „UÊ ‚∑§Ã „Ò¥U ? •ÊÒ⁄U ¡Ê ∞∑§Ê¥Ã M§¬ ‚ ôÊÊŸ ∑§Ê “¬⁄U” ¬˝∑§Ê‡ÊË „UË ◊ÊŸÃ
„Ò¥U fl “‚fl¸ôÊ” ∑Ò§‚ „UÊ ‚∑§Ã „Ò¥U ? ¡ÒŸ Œ‡Ê¸Ÿ ◊¥ •Êà◊Ê •Êà◊ôÊ ÷Ë „ÒU •ÊÒ⁄U ‚fl¸ôÊ ÷Ë
„ÒU– ∑§fl‹ôÊÊŸË •¬Ÿ ôÊÊŸ ‚ “Sfl •ÊÒ⁄U ¬⁄U” ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ∞∑§ ‚ÊÕ ¡ÊŸÃ ∞fl¥ ŒπÃ
⁄U„UÃ „Ò¥U– Sfl ∑§Ê ¡ÊŸŸ ∑§Ë •¬ˇÊÊ ‚ fl •Êà◊ôÊ „Ò¥U •ÊÒ⁄U ¬⁄U ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ¡ÊŸŸ ∑§Ë
•¬ˇÊÊ ‚ fl ‚fl¸ôÊ „Ò¥U– ôÊÊŸ ∑§Ë ÿ„U “Sfl¬⁄U ¬˝∑§Ê‡ÊÃÊ” Á∑§‚Ë ÷Ë •ãÿ Œ‡Ê¸Ÿ ◊¥ Ÿ„UË¥
¬ÊÿË ¡ÊÃË– ßU‚Ë ‚ S¬CU „UÊÃÊ „ÒU Á∑§ ‚fl¸ôÊ ∑§ mUÊ⁄UÊ „UË ÿ„U Sfl •ÊÒ⁄U ¬⁄U ∑§Ê
ÁŸpÿ ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU–
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•Õ ÁmUÃËÿ ¬Á⁄Uë¿UŒ—

¬̋◊ÊáÊ ∑§Ë ‚¥ÅÿÊ ∑§Ê ÁŸáȨ̂ÿ

““ÃŒ̃mäÊÊ”” H 1H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÃ̃ = fl„U ¬˝◊ÊáÊ

mUäÊÊ = ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU

Meaning:-

This [Pramana] is of two kinds.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

©U‚  ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ŒÊ „UË ÷Œ „ÒU¥–

* ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ‚◊SÃ •ãÿ ÷ŒÊ¥ ∑§Ê •ãÃ÷Ê¸̧fl ßUŸ ŒÊ „UË ÷ŒÊ¥ ◊¥ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

¬̋◊ÊáÊ ∑§ ŒÊ ÷ŒÊ¥ ∑§Ê S¬CUË∑§⁄UáÊ

““¬̋àÿˇÊÃ⁄U÷ŒÊÃ̃”” H 2H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝àÿˇÊ- = ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U

ßUÃ⁄-U = ¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ∑§

÷ŒÊÃ˜ = ÷Œ ‚

Meaning:-

As it is of two varieties, Pratyaksa and another
[viz. Paroksa]

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝àÿˇÊ •ÊÒ⁄U ¬⁄UÊˇÊ ∑§ ÷Œ ‚ ¬˝◊ÊáÊ ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU–

¬̋àÿˇÊ ¬̋◊ÊáÊ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““Áfl‡ÊŒ¥ ¬̋àÿˇÊ◊̃”” H 3H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Áfl‡ÊŒ◊˜ = S¬CU, ÁŸ◊¸‹ ôÊÊŸ

¬˝àÿˇÊ◊˜ = ¬˝àÿˇÊ „ÒU–

Meaning:-

[The knowledge] Which is clear is Pratyaksa.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Áfl‡ÊŒ •ÕÊ¸Ã˜ ÁŸ◊¸‹, S¬CU ôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝àÿˇÊ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ¡’ „U◊ •ÁªA ∑§Ê ôÊÊŸ ¬˝àÿˇÊ ‚ ∑§⁄UUÃ „Ò¥U ÃÊ fl„U S¬CU ôÊÊŸ „ÒU ßU‚Á‹∞
fl„U Áfl‡ÊŒ „ÒU •ÊÒ⁄U ¡’ „U◊¥ ∑§Êß¸U Áfl‡flSÃ √ÿÁQ§ ÿ„U ’ÃÊÿ Á∑§ ““ÿ„UÊ° ¬⁄U •ÁªA
„ÒU”” •ÕflÊ ¡’ „U◊ äÊÈ°•Ê Œπ∑§⁄U •ÁªA ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ∑§⁄UÃ „Ò¥ ÃÊ fl„U ŒÊŸÊ¥ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê
ôÊÊŸ S¬CU Ÿ „UÊŸ ‚ Áfl‡ÊŒ Ÿ„UË¥ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

flÒ‡Êl ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““¬˝ÃËàÿãÃ⁄UÊ√ÿfläÊÊŸŸ Áfl‡Ê·flûÊÿÊ flÊ ¬˝ÁÃ÷Ê‚Ÿ¥ flÒ‡Êl◊˜”” H 4H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝ÃËÁÃ-•ãÃ⁄UÊ- = ŒÍ‚⁄‘U ôÊÊŸ ∑§

•√ÿfläÊÊŸŸ = √ÿfläÊÊŸ ‚ ⁄UÁ„UÃ

flÊ = •ÊÒ⁄U

Áfl‡Ê·flûÊÿÊ = Áfl‡Ê· ¬Ÿ ‚ ‚Á„UÃ

.

.

.
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¬̋ÁÃ÷Ê‚Ÿ◊̃ = ¬˝ÁÃ÷Ê‚ ∑§Ê

flÒ‡Êl◊˜ = Áfl‡ÊŒÃÊ ∑§„UÊ „ÒU–

Meaning:-

Clearness means illumination without any other
intermediate knowledge or illumination in details.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ŒÍ‚⁄U ôÊÊŸ ∑§ •¥Ã⁄UÊ‹ ‚ ⁄UÁ„UÃ •ÊÒ⁄U ¬ŒÊÕÊZ ∑§ •Ê∑§Ê⁄U fláÊ¸ •ÊÁŒ ∑§Ë
Áfl‡Ê·ÃÊ ‚ „UÊŸ flÊ‹ ¬˝ÁÃ÷Ê‚ ∑§Ê flÒ‡Êl ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ∞∑§ ¬˝ÃËÁÃ ‚ Á÷ããÊ ŒÍ‚⁄UË ¬˝ÃËÁÃ ∑§Ê ¬˝ÃËàÿãÃ⁄U ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝ÃËÁÃ ÷Ë ∑§„UÃ „Ò¥–

* ÿ„UÊ° Áfl‡ÊŒÃÊ ∑§ ‹ˇÊáÊ ◊¥ ŒÊ ‡ÊÃ¸ „Ò¥U–

1. ŒÍ‚⁄‘U ôÊÊŸ ∑§ √ÿfläÊÊŸ ‚ ⁄UÁ„UÃ, 2. Áfl‡Ê·ÃÊ ∑§ ‚ÊÕ ôÊÊŸ „UÊŸÊ–

* ¬„U‹ ÿ„U ¡ÊŸ ‹¥ Á∑§ ¬Ê°ø ôÊÊŸÊ¥ ◊¥ •ÁãÃ◊ ÃËŸ ôÊÊŸ ÃÊ ¬˝àÿˇÊ „UË „Ò¥U
•ÊÒ⁄U ©UŸ •flÊÁäÊ, ◊Ÿ—¬ÿ¸ÿ, ∑§fl‹ôÊÊŸ ◊¥ ŒÊŸÊ¥ ‡ÊÃÊZ ∑§Ë ¬ÍÁÃ¸ „UÊ ¡ÊŸ ‚ flÒ‡Êl ∑§Ê
‹ˇÊáÊ ÉÊÁ≈UÃ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ◊ÊòÊ ãÿÊÿ ª˝¥ÕÊ¥ ◊¥ „UË ◊ÁÃôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝àÿˇÊ ∑§„UÊ „ÒU– Á‚hUÊãÃ ◊¥ ◊ÁÃ,
üÊÈÃ ŒÊŸÊ¥ ôÊÊŸ ¬⁄UÊˇÊ „ÒU–

* ◊ÁÃôÊÊŸ ◊¥ Áfl‡ÊŒÃÊ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ ÉÊÁ≈UÃ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ◊ÁÃôÊÊŸ ◊¥
Á∑§‚Ë •ãÿ ôÊÊŸ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ ÷Ë Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U fl„U ßUÁãŒ˝ÿ ‚ S¬CUÃÊ ∑§ ‚ÊÕ
¡ÊŸÃÊ „UÒ–

* ◊ÁÃôÊÊŸ ∑§ •flª˝„U, ß¸U„UÊ, •flÊÿ •ÊÁŒ ÷ŒÊ¥ ◊¥ ÷Ë ∞∑§ ôÊÊŸ ‚ ŒÍ‚⁄‘U
ôÊÊŸ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ •flª˝„U •ÊÁŒ ôÊÊŸ ¬˝àÿˇÊ „Ò¥U–

* •Ê¬ ‚Êø ‚∑§Ã „ÒU Á∑§ ß¸U„UÊ ôÊÊŸ ‚ ¬Ífl¸ •flª˝„U ôÊÊŸ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ
•Ê∞ªÊ •ÊÒ⁄U •flÊÿ ôÊÊŸ ‚ ¬„U‹ •flª˝„U, ß¸U„UÊ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ •Ê∞ªÊ Á»§⁄U ßUŸ◊¥

Áfl‡ÊŒÃÊ ∑Ò§‚ „UÈß¸U ÃÊ ßU‚∑§Ê ©UûÊ⁄U ŒÃ „Ò¥U Á∑§ ◊ÊòÊ ôÊÊŸ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ •ÊŸ ‚
Áfl‡ÊŒÃÊ ◊¥ ∑§◊Ë Ÿ„UË¥ •ÊÃË Á∑§ãÃÈ ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ÷ÍÃ ¬ŒÊÕ¸ ’Œ‹ ¡ÊŸ ‚ ôÊÊŸ ◊¥
√ÿfläÊÊŸ •ÊÃÊ „Ò,U Á¡‚‚ Áfl‡ÊŒÃÊ Ÿ„UË¥ ⁄U„U ¡ÊÃË– ¡Ê ¬ŒÊÕ¸ •flª˝„U ‚ ¡ÊŸÊ „ÒU
©U‚Ë ∑§Ê Áfl‡Ê· M§¬ ‚ ß¸U„UÊ ‚ ¡ÊŸÊ ÃÊ ¬ŒÊÕ¸ Á÷ÛÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ ôÊÊŸ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ
Ÿ„UË¥ ◊ÊŸÊ ¡Ê∞ªÊ– ßU‚Á‹∞ ◊ÁÃôÊÊŸ •ÊÒ⁄U ©U‚∑§ •flª˝„U •ÊÁŒ ÷Œ ÷Ë ¬˝àÿˇÊ ôÊÊŸ
„¥ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ßUŸ◊¥ Áfl‡ÊŒÃÊ „Ò–

* üÊÈÃôÊÊŸ ◊ÁÃôÊÊŸ ¬Ífl¸∑§ „ÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ◊ÁÃôÊÊŸ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ „UÊŸ ‚
üÊÈÃ ôÊÊŸ ◊¥ Áfl‡ÊŒÃÊ Ÿ„UË¥ ⁄U„UÃË „ÒU ßU‚ ∑§Ê⁄UáÊ ÿ„U üÊÈÃôÊÊŸ ¬⁄UÊˇÊ „ÒU– ◊ÁÃôÊÊŸ ∑§ „UË
•flÊãÃ⁄U ÷ŒÊ¥ (•flª˝„U •ÊÁŒ ◊¥) ÃÊ Áfl‡ÊŒÃÊ ’ŸË ⁄U„UÃË „ÒU Á∑§ãÃÈ üÊÈÃôÊÊŸ ◊¥ Ÿ„UË¥
⁄U„ÃË „ÒU–

‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§ ¬̋àÿˇÊ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““ßÁãŒ̋ÿÊÁŸÁãŒ̋ÿ-ÁŸÁ◊ûÊ¥ Œ‡ÊÃ— ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§◊̃”” H 5H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ßUÁãŒ˝ÿ- = ßUÁãŒ˝ÿ •ÊÒ⁄U

•ÁŸÁãŒ˝ÿ- = ◊Ÿ ∑§

ÁŸÁ◊ûÊ◊̃ = ÁŸÁ◊ûÊ ‚

Œ‡ÊÃ— = ∞∑§ Œ‡Ê [ÕÊ«UÊ •¥‡Ê] Áfl‡ÊŒ

‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§◊˜ = ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§ ¬˝àÿˇÊ „ÒU–

Meaning:-

[The Knowledge] which is partially clear and arises
from Indriya [the senses] and Anindriya [the mind] is
Sanvyavaharika pratyaksa.

. .
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‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßUÁãŒ̋ÿ •ÊÒ⁄U ◊Ÿ ∑§ ÁŸÁ◊ûÊ ‚ „UÊŸ flÊ‹ ∞∑§ Œ‡Ê Áfl‡ÊŒ ôÊÊŸ ∑§Ê ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§
¬˝àÿˇÊ ôÊÊŸ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ‚◊ËøËŸ ¬˝flÎÁûÊ-ÁŸflÎÁûÊ M§¬ √ÿfl„UÊ⁄U ∑§Ê ‚Ê¥√ÿfl„UÊ⁄U ∑§„UÃ „Ò¥U ∞fl¥
©U‚◊¥ „UÊŸ flÊ‹Ê ¬˝àÿˇÊ ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§ ¬˝àÿˇÊ „ÒU– ÿ„U ßUÁãŒ˝ÿ •ÊÒ⁄U •ÁŸÁãŒ˝ÿ ÁŸÁ◊ûÊ∑§
„ÒU–

* ‚Ê¥√ÿ„UÊÁ⁄U∑§ ¬˝àÿˇÊ ∑§Ê ŒÍ‚⁄UÊ ŸÊ◊ ◊ÁÃôÊÊŸ „ÒU–

* ßUÁãŒ˝ÿÊ¥ ∑§Ë ¬˝äÊÊŸÃÊ •ÊÒ⁄U ◊Ÿ ∑§Ë ‚„UÊÿÃÊ ‚ ©Uà¬ÛÊ „UÊŸ flÊ‹ ôÊÊŸ ∑§Ê
ßUÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ôÊÊŸÊfl⁄UáÊ •ÊÒ⁄U flËÿÊ¸ãÃ⁄UÊÿ ∑§◊¸ ∑§ ÁflÁ‡ÊCU ̌ ÊÿÊ¬‡Ê◊ M§¬ Áfl‡ÊÈÁhU ∑§Ë
•¬̌ ÊÊ ‚ ‚Á„UÃ ∑§fl‹ ◊Ÿ ‚ ©Uà¬ÛÊ „UÊŸ flÊ‹ ôÊÊŸ ∑§Ê •ÁŸÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* Á‚hUÊ¥Ã ‚ÍòÊÊ¥ ∑§ •ŸÈ‚Ê⁄U ◊ÁÃôÊÊŸ •ÊÒ⁄U üÊÈÃôÊÊŸ ∑§Ê ¬⁄UÊˇÊ ôÊÊŸ ∑§„UÊ
¡ÊÃÊ „ÒU ¡Ò‚ Á∑§ ÃûflÊÕ¸ ‚ÍòÊ ◊¥ ““•Êl ¬⁄UÊˇÊ◊˜ ”” ∑§„UÊ „ÒU Á∑§ãÃÈ ãÿÊÿ ª˝¥ÕÊ¥ ◊¥ ßU‚
◊ÁÃôÊÊŸ ∑§Ê ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§ ¬˝àÿˇÊ ∑§„UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– •ÊøÊÿ¸ •∑§‹¥∑§ Œfl Ÿ ßU‚
◊ÁÃôÊÊŸ ∑§Ê ““‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§ ¬˝àÿˇÊ”” ÿ„U ‚¥ôÊÊ ŒË „ÒU–

* ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§ ¬˝àÿˇÊ ∑§ ßU‚ ‹ˇÊáÊ ◊¥ “◊ÁÃôÊÊŸ” ÃÊ ¬˝àÿˇÊ ôÊÊŸ ∑§
M§¬ ◊¥ Á‚hU „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU Á∑§ãÃÈ ∑§ÕÁÜøÃ˜ üÊÈÃôÊÊŸ ÷Ë ¬˝àÿˇÊ Á‚hU „UÊÃÊ „ÒU–

* üÊÈÃôÊÊŸ ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „UÊÃÊ „ÒU, SflÊÕ¸ ∞fl¥ ¬ŒÊÕ¸– ßU‚◊¥ SflÊÕ¸ üÊÈÃ ôÊÊŸ
∑§Ê ß¸U·Ã˜ ¬⁄UÊˇÊ ∑§„UÊ „ÒU– Œ˝√ÿ‚¥ª˝„U ∑§Ë ≈UË∑§Ê ◊¥ ∑§„UÊ „ÒU - “ÿÃ˜ ¬ÈŸ⁄UèÿãÃ⁄‘U
‚ÈπŒÈ—πÁfl∑§À¬M§¬Ê˘„U◊ŸãÃôÊÊŸÊÁŒM§¬Ê˘„UÁ◊ÁÃ flÊ ÃŒË·Ã˜ ¬⁄UÊˇÊ◊˜–” ¡Ê •¬Ÿ
÷ËÃ⁄U ‚Èπ, ŒÈ—π ∑§ Áfl∑§À¬ M§¬ „ÒU •ÕflÊ ◊Ò¥ •ŸãÃôÊÊŸ •ÊÁŒ M§¬ „Í°U, ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U
∑§Ê ôÊÊŸ ß¸U·Ã˜ (ÕÊ«∏Ê) ¬⁄UÊˇÊ „ÒU– ßU‚Ë ‚ SflÊÕ¸ üÊÈÃôÊÊŸ ∑§Õ¥ÁøÃ˜ ¬˝àÿˇÊ Á‚hU
„UÊÃÊ „ÒU–

* ¬⁄UÊÕ¸ üÊÈÃôÊÊŸ ‡ÊéŒÊà◊∑§ „ÊÃÊ „ÒU fl„U ÃÊ ¬⁄UÊˇÊ „UË „UÊÃÊ „ÒU–

* „UÊ°! ÁŸpÿ ÷ÊflüÊÈÃôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝àÿˇÊ ∑§„UÊ „ÒU–

* ◊ÈÁŸ⁄UÊ¡Ê¥ ∑§Ê äÿÊŸ ∑§Ë •flSÕÊ ◊¥ ‡ÊÈhUÊà◊Ê ∑§Ê ‚¥flŒŸ „ÊÃÊ „ÒU– ©U‚
Œ‡ÊÊ ◊¥ ©UŸ∑§ ßUÁãŒ˝ÿ •ÊÒ⁄ ◊Ÿ ‚ ©Uà¬ÛÊ ⁄UÊªÊÁŒ Áfl∑§À¬Ê¥ ∑§Ê •÷Êfl „UÊÃÊ „ÒU ©U‚
÷ÊflüÊÈÃôÊÊŸ ∑§„UÃ „ÒU–

* ÿ„U ÷Êfl üÊÈÃ ôÊÊŸ ̌ ÊÿÊ¬‡Ê◊ ôÊÊŸ „UÊ∑§⁄U ÷Ë ¬˝àÿˇÊ „ÒU– (Œπ Œ˝√ÿ‚¥ª˝„U
∑§Ë ≈Ë∑§Ê)

•Õ̧ •ÊÒ⁄U ¬̋∑§Ê‡Ê ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥ ©UŸ∑§Ê πá«UŸU

““ŸÊÕȨ̂‹Ê∑§ÊÒ ∑§Ê⁄UáÊ¥ ¬Á⁄Uë¿UlàflÊûÊ◊ÊflÃ̃”” H 6H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•Õ¸- = ¬ŒÊÕ¸ •ÊÒ⁄U

•Ê‹Ê∑§ÊÒ = ¬˝∑§Ê‡Ê

∑§Ê⁄UáÊ¥ = ∑§Ê⁄UáÊ

Ÿ = Ÿ„UË¥ „ÒU

¬Á⁄Uë¿UlàflÊÃ˜ = ôÊÊŸ ∑§ Áfl·ÿ „UÊŸ ‚

Ã◊ÊflÃ̃ = •¥äÊ∑§Ê⁄U ∑§ ‚◊ÊŸ

Meaning:-

The object and light is not the instrument [of
Pratyksa knowledge] as the same are capable of being
ascertained as in the case of darkness.

‚ÍòÊÊÕ¸—-

¬ŒÊâÊ¸ •ÊÒ⁄U ¬˝∑§Ê‡Ê ôÊÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl ôÊÊŸ ∑§ Áfl·ÿ „Ò¥U–
¡Ò‚-•¥äÊ∑§Ê⁄U –

* ¡ÊŸŸ ÿÊÇÿ flSÃÈ ∑§Ê ôÊÿ ∑§„UÃ „Ò¥U •ÕÊ¸Ã˜ ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ ∑§„UÃ „Ò¥U–
©U‚Ë ∑§Ê ÿ„UÊ° ¬Á⁄Uë¿Ul ∑§„UÊ „ÒU–
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* ¡Ò‚ •¥äÊ∑§Ê⁄U ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU, ôÊÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ Ÿ„UË¥ ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ¬ŒÊÕ¸
•ÊÒ⁄U ¬˝∑§Ê‡Ê ôÊÊŸ ∑§ Áfl·ÿ „Ò¥U ∑§Ê⁄UáÊ Ÿ„UË¥–

* ÿÁŒ ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ ◊ÊŸÊ ¡Ê∞ªÊ ÃÊ ¡Ê ¬ŒÊÕ¸ „U◊Ê⁄‘U ‚Ê◊Ÿ
„ÒU ©U‚Ë ∑§Ê „◊¥ ôÊÊŸ „UÊªÊ •ÊÒ⁄U ¡Ê ¬ŒÊÕ¸ •ÃËÃ ◊¥ Õ •ÕflÊ •Êª „UÊ¥ª ©UŸ∑§Ê „U◊¥
ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ªÊ–

* ßU‚Ë Ã⁄U„U ¬˝∑§Ê‡Ê ∑§Ê ÷Ë ôÊÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ ◊ÊŸ¥ª ÃÊ „U◊¥ •¥äÊ∑§Ê⁄U ◊¥ ∑È§¿U
÷Ë ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „UÊªÊ–

* ÿ„UÊ° •¥äÊ∑§Ê⁄U „UÒ, ∞‚Ê ∑§„UŸÊ ÷Ë •¥äÊ∑§Ê⁄U ∑§Ê ¡ÊŸŸÊ „ÒU–

¬Ífļ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UË „ÈUß̧U ’ÊÃ ∑§Ê „UÃÈ ‚ Á‚hU ∑§⁄UÃ „ÒU

““ÃŒãflÿ√ÿÁÃ⁄‘U∑§ÊŸÈÁfläÊÊŸÊ÷ÊflÊìÊ ∑§‡ÊÊá«ÈU∑§ôÊÊŸflÛÊQ§Üø⁄U-
ôÊÊŸflëø””H 7H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÃ̃- = ©UŸ [¬ŒÊÕ¸ •ÊÒ⁄U ¬˝∑§Ê‡Ê ∑§Ê]

•ãflÿ- = •ãflÿ

√ÿÁÃ⁄‘U∑§- = √ÿÁÃ⁄‘U∑§

•ŸÈÁfläÊÊŸ- = ∑§ •ŸÈM§¬U ∑§Êÿ¸ ∑§Ê

•÷ÊflÊÃ˜ = •÷Êfl „UÊŸ ‚

∑§‡Ê- = ∑§‡ÊÊ ◊¥

©Uá«ÈU∑§- = ◊ë¿U⁄U ∑§

ôÊÊŸflÃ˜ = ôÊÊŸ ∑§Ë Ã⁄U„U

ø = •ÊÒ⁄U

ŸQ¥§ø⁄U- = ⁄UÊÁòÊ ∑§Ê ø‹Ÿ flÊ‹ [©UÑÈ, ø◊ªÊŒ«∏] ¡ËflÊ¥

ôÊÊŸflÃ˜ = ∑§ ôÊÊŸ ∑§Ë Ã⁄U„U–

Meaning:-

That [is established] from universal affirmative
and universal negative propositions like the knowledge
of mosquito on a hair and like the knowledge of animals
which see during the night.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•Õ¸ •ÊÒ⁄U •Ê‹Ê∑§ [¬˝∑§Ê‡Ê] ôÊÊŸ ∑§ ∑§Ê⁄UáÊ Ÿ„UË¥ „Ò¥U ÄÿÊ¥Á∑§ ôÊÊŸ ∑§Ê •Õ¸
ÃÕÊ ¬˝∑§Ê‡Ê ∑§ ‚ÊÕ •ãflÿ •ÊÒ⁄U √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ‚¥’¥äÊ Ÿ„UË¥ „ÒU– ¡Ò‚ ∑§‡Ê ◊¥ „UÊŸflÊ‹
[©Uá«ÈU∑§ ∑§] ◊ë¿U⁄U ∑§ ôÊÊŸ ∑§ ‚ÊÕ ÃÕÊ ⁄UÊÁòÊ ◊¥ „UÊŸ flÊ‹ ©UÑÍ •ÊÁŒ ∑§ ôÊÊŸ ∑§
‚ÊÕ–

* ∑§Ê⁄UáÊ ∑§ „UÊŸ ¬⁄U ∑§Êÿ¸ ∑§Ê „UÊŸÊ •ãflÿ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

* ∑§Ê⁄UáÊ ∑§ •÷Êfl ◊¥ ∑§Êÿ¸ ∑§ •÷Êfl ∑§Ê √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ∑§‡Ê ◊¥ „UÊŸ flÊ‹ ◊ë¿U⁄U ∑§ ‚ÊÕ •Õ¸ ∑§Ê •ãflÿ ∞fl¥ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ‚¥’¥äÊ
Ÿ„UË¥ ¬ÊÿÊ ¡ÊÃÊ– ¡Ò‚ Á∑§‚Ë √ÿÁQ§ ∑§ Á‚⁄U ¬⁄U ◊ë¿U⁄UÊ¥ ∑§Ê ‚◊Í„U ©U«∏ ⁄U„UÊ ÕÊ ©U‚
Œπ∑§⁄U Á∑§‚Ë ∑§Ê ÿ„U ÷˝◊ „UÊ ªÿÊ Á∑§ ∑§‡ÊÊ¥ ∑§Ê ªÈë¿UÊ ©U«∏ ⁄U„UÊ „ÒU ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§
ôÊÊŸ ◊¥ ◊ë¿U⁄UÊ¥ ∑§ ⁄U„UÃ „ÈU∞ ÷Ë ©U‚ ◊ë¿U⁄UÊ¥ ∑§Ê ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê Á∑§ãÃÈ ∑§‡ÊÊ¥ ∑§Ê ôÊÊŸ
„ÈU•Ê– ÃÊ ßU‚ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ ∑§ •÷Êfl ◊¥ ÷Ë ∑§Êÿ¸ „UÊ ªÿÊ– ∑§Ê⁄UáÊ ÿÊŸ ∑§‡ÊÊ¥
∑§Ê ªÈë¿UÊ ¡Ê Á∑§ •÷ÊflÊà◊∑§ „ÒU ∑§Êÿ¸ •ÕÊ¸Ã˜ ∑§‡ÊÊ¥ ∑§Ê ôÊÊŸ– •ÕflÊ Á∑§‚Ë ∑§ Á‚⁄U
¬⁄U ∑§‡Ê ©U«∏ ⁄U„U Õ ©Uã„¥U Œπ∑§⁄U Á∑§‚Ë ∑§Ê ◊ë¿U⁄U ∑§Ê ¤ÊÈ¥«∏ ©U«∏ ⁄U„UÊU „Ò¥U ∞‚Ê ÷˝◊ „UÊ
ªÿÊ ÃÊ ÿ„UÊ° ¬⁄U ∑§Ê⁄UáÊ „UÊŸ ¬⁄U ÷Ë ∑§Êÿ¸ Ÿ„UË¥ ŒπÊ ªÿÊ– ßU‚ Ã⁄U„U •ãflÿ-√ÿÊÁ#
ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥ „ÈUß¸U ÄÿÊ¥Á∑§ Á‚⁄U ∑§ ∑§‡Ê ∑§Ê⁄UáÊ •ÊÒ⁄U ©U‚‚ „UÊŸ flÊ‹Ê ôÊÊŸ ∑§Êÿ¸– ßU‚
¬˝∑§Ê⁄U ¬ŒÊÕ¸ ∑§ ‚ÊÕ •ãflÿ-√ÿÁÃ⁄‘U∑§ ‚¥’¥äÊ ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ ßU‚Á‹∞ ∑§‡ÊÊá«ÈU∑§
ôÊÊŸ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ ÁŒÿÊ–

* ¬˝∑§Ê‡Ê ∑§ ‚ÊÕ ÷Ë ôÊÊŸ ∑§Ê •ãflÿ-√ÿÁÃ⁄‘U∑§ ‚¥’¥äÊ Ÿ„UË¥ „ÊÃÊ ßU‚∑§
Á‹∞ Á‹∞ ⁄UÊÁòÊ ◊¥ ø‹Ÿ flÊ‹ ŸQ§Üø⁄U flÃ˜ ÿ„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ ÁŒÿÊ– ÁŒŸ ∑§Ê ¬˝∑§Ê‡Ê
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„UÊÃ „ÈU∞ ÷Ë ©UÑÍ,ø◊ªÊŒ«∏ •ÊÁŒ ∑§Ê flSÃÈ ∑§Ê ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ ÿ„U ∑§Ê⁄UáÊ ∑§ „UÊŸ
¬⁄U ÷Ë ∑§Êÿ¸ ∑§Ê Ÿ „UÊŸÊ „ÈU•Ê Á¡‚‚ •ãflÿ ‚¥’¥äÊ ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„Ë¥ „ÈU•Ê– •ÊÒ⁄U ⁄UÊÁòÊ ◊¥
¬˝∑§Ê‡Ê ∑§ •÷Êfl ◊¥ ÷Ë ©UŸ ©UÑÍ ø◊ªÊŒ«∏ •ÊÁŒ ∑§Ê flSÃÈ ∑§Ê ôÊÊŸ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU
ÿ„UÊ° ¬⁄U ∑§Ê⁄UáÊ [¬˝∑§Ê‡Ê] ∑§ •÷Êfl ◊¥ ∑§Êÿ¸ ∑§Ê ‚Œ˜÷Êfl ŒπÊ ¡Ê ⁄U„UÊ „ÒU ßU‚Á‹∞
√ÿÁÃ⁄‘U∑§ ‚¥’¥äÊ ∑§Ê •÷Êfl „ÈU•Ê–

ôÊÊŸ ¬ŒÊÕ̧ ‚ ©Uà¬ÛÊ Ÿ„UË¥ „UÊÃ „ÈU∞ ÷Ë ¬ŒÊÕ̧ ∑§Ê ∑Ò§‚ ¡ÊŸÃÊ
„ÒU

““•ÃîÊãÿ◊Á¬ Ãà¬̋∑§Ê‡Ê∑¥§ ¬̋ŒË¬flÃ̃”” H 8H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ÃîÊãÿ◊˜ = •Õ¸ ‚ Ÿ„UË¥ ©Uà¬ÛÊ „ÈU•Ê

•Á¬ = ÷Ë

ÃÃ̃ = fl„U ôÊÊŸ

¬˝∑§Ê‡Ê∑§◊˜ = ¬˝∑§Ê‡Ê∑§ „ÒU

¬̋ŒË¬flÃ̃ = ŒË¬∑§ ∑§ ‚◊ÊŸ –

Meaning:-

Though it [i.e. knowledge] is not caused by it [i.e.
the object], it [i.e. knowledge] illumines it [i.e. the
object] like a lamp.

‚ÍòÊÊÕ¸—-

•Õ¸ ‚ ©Uà¬ããÊ Ÿ„UË¥ „UÊ∑§⁄U ∑§ ÷Ë ôÊÊŸ •Õ¸ ∑§Ê ¬˝∑§Ê‡Ê∑§ „UÊÃÊ „UÒ ¡Ò‚ -
ŒË¬∑§–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ŒÊ ’ÊÃÊ¥ ¬⁄U ÁfløÊ⁄U Á∑§ÿÊ ªÿÊ „ÒU–

1. ôÊÊŸ ¬ŒÊÕ¸ ‚ ©Uà¬ÛÊ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ –

2. ôÊÊŸ ¬ŒÊÕ¸ ∑§ •Ê∑§Ê⁄U ◊¥ ¬Á⁄UáÊ◊Ÿ Ÿ„UË¥ ∑§⁄UÃÊ–

* ÿ ŒÊŸÊ¥ ◊ÊãÿÃÊ∞° ’ÊÒhU ∑§Ë „ÒU ßU‚Ë ∑§Ê ‚◊ÊäÊÊŸ ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ Á∑§ÿÊ ªÿÊ
„ÒU ¡Ò‚- ŒË¬∑§ Ÿ ÃÊ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ©Uà¬ÛÊ ∑§⁄UÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U Ÿ ¬ŒÊÕ¸ ∑§ •Ê∑§Ê⁄U M§¬
¬Á⁄UáÊ◊Ÿ ∑§⁄UÃÊ „ÒU Á»§⁄U ÷Ë fl„U ÉÊ≈U-¬≈U •ÊÁŒ ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ¬˝∑§ÊÁ‡ÊÃ ∑§⁄UÃÊ „ÒU ©U‚Ë
Ã⁄U„U ôÊÊŸ ÷Ë ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ¡ÊŸ ‹ÃÊ „ÒU–

¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ¡ÊŸŸ ∑§Ë √ÿflSÕÊ ∑§Ê ÁŸÿ◊Ÿ [ÁŸÿ◊]

““SflÊfl⁄UáÊˇÊÿÊ¬‡Ê◊‹ˇÊáÊÿÊÇÿÃÿÊ Á„U ¬̋ÁÃÁŸÿÃ◊âÊZ
√ÿflSÕÊ¬ÿÁÃ”” H 9H

•ãflÿÊÕ¸ —-

SflÊfl⁄UáÊ- = •¬Ÿ •Êfl⁄UáÊ

ˇÊÿÊ¬‡Ê◊‹ˇÊáÊ-= ˇÊÿÊ¬‡Ê◊ ‹ˇÊáÊ flÊ‹Ë

ÿÊÇÿÃÿÊ = ÿÊÇÿÃÊ ‚

Á„U = „UË

¬̋ÁÃÁŸÿÃ •◊Õ̧◊̃= ¬˝ÁÃÁŸÿÃ ¬ŒÊÕÊZ ∑§ ¡ÊŸŸ ∑§Ë

√ÿflSÕÊ¬ÿÁÃ = √ÿflSÕÊ „UÊÃË „ÒU–

Meaning:-

Surely [Pratyaksa knowledge] always illumines
objects according to its power characterised by the
mitigation of its hindrances.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•¬Ÿ •Êfl⁄UáÊ ∑§◊¸ ∑§ ˇÊÿÊ¬‡Ê◊ ‹ˇÊáÊ flÊ‹Ë ÿÊÇÿÃÊ ‚ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ
¬˝ÁÃÁŸÿÃ ¬ŒÊÕÊ¸ ∑§ ¡ÊŸŸ ∑§Ë √ÿflSÕÊ ∑§⁄UÃÊ „ÒU–

* SflÊfl⁄UáÊ - •¬Ÿ ôÊÊŸ ∑§ ⁄UÊ∑§Ÿ flÊ‹ •Êfl⁄UáÊÊ¥ ∑§Ê SflÊfl⁄UáÊ ∑§„UÃ „Ò¥U–
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* ̌ Êÿ- ©UŒÿ ¬˝Ê# ©UŸ •Êfl⁄UáÊ ∑§◊ÊZ ∑§ flÃ¸◊ÊŸ ∑§Ê‹ ◊¥ ©UŒÿÊ÷Êfl „UÊŸ
∑§Ê ˇÊÿ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ©U¬‡Ê◊ - •ŸÈŒÿ ¬˝Ê# ©Uã„UË¥ ∑§◊ÊZ ∑§ ‚ûÊÊ ◊¥ •flÁSÕÃ ⁄U„UŸ ∑§Ê
©U¬‡Ê◊ ∑§„UÃ „ÒU– ˇÊÿ •ÊÒ⁄U ©U¬‡Ê◊ ŒÊŸÊ¥ ∞∑§ ‚ÊÕ „UÊŸ ¬⁄U ˇÊÿÊ¬‡Ê◊ „UÊÃÊ „ÒU–

* ¬˝ÁÃÁŸÿÃ √ÿflSÕÊ- ßU‚ ôÊÊŸ ∑§Ê ÿ„U ¬ŒÊÕ¸ „UË Áfl·ÿ „ÒU •ãÿ Ÿ„UË¥
∞‚Ë √ÿflSÕÊ ∑§Ê ¬˝ÁÃÁŸÿ◊ √ÿflSÕÊ ∑§„UÃ „ÒU–

* ¡Ò‚ ¬˝àÿ∑§ ßUÁãŒ˝ÿ ∑§Ê Áfl·ÿ ÁŸÿÃ „UÊÃÊ „ÒU– øˇÊÈ ßUÁãŒ˝ÿ ∑§Ê Áfl·ÿ
M§¬ ∑§ ¬˝ÁÃ ÁŸÿÃ „ÒU– ∑§áÊ¸ ßUÁãŒ˝ÿ ∑§Ê Áfl·ÿ ‡ÊéŒ ∑§ ¬˝ÁÃ ÁŸÿÃ „ÒU– ÿ„UË ¬˝ÁÃÁŸÿÃ
√ÿflSÕÊ ∑§„U‹ÊÃË „ÒU–

* •Êà◊Ê ◊¥ ◊ÁÃôÊÊŸ •ÊÁŒ ∑§◊ÊZ ∑§ •flª˝„U  •ÊÁŒ ÷ŒÊ¥ ∑§Ê Á‹∞ „ÈU∞
•‚¥ÅÿÊÃ •Êfl⁄UáÊË ∑§◊¸ „UÊÃ „Ò¥U– ©UŸ◊¥ ‚ Á¡‚ ∑§◊¸ ∑§Ê ˇÊÿÊ¬‡Ê◊ [∑È§¿U •¥‡Ê
¬˝∑§≈U „UÊ ¡ÊŸÊ] „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ©U‚Ë ∑§ •ŸÈM§¬ •Êà◊Ê ∑§Ê ’Ês ¬ŒÊÕÊ¸ ∑§Ê ôÊÊŸ „UÊ
¡ÊÃÊ „ÒU– ÿÁŒ •flª˝„ ôÊÊŸ ∑§Ê ˇÊÿÊ¬‡Ê◊ „ÒU •ÊÒ⁄U ß¸U„UÊ •ÊÁŒ ∑§◊ÊZ ∑§Ê ˇÊÿÊ¬‡Ê◊
Ÿ„UË¥ „ÒU ÃÊ ©U‚ ¬ŒÊÕ¸ ‚¥’¥äÊË Á¡ôÊÊ‚Ê •ÊÁŒ ©Uà¬ÛÊ Ÿ„UË¥ „UÊÃË– Á¡‚ •Êà◊Ê ◊¥ ß¸U„UÊ
◊ÁÃôÊÊŸ ∑§◊¸ ∑§Ê ˇÊÿÊ¬‡Ê◊ •ÁäÊ∑§ „UÊªÊ fl„U •ÁäÊ∑§ Á¡ôÊÊ‚Ê ⁄UπªÊ– •flÊÿ
◊ÁÃôÊÊŸ ∑§◊¸ ∑§Ê ˇÊÿÊ¬‡Ê◊ „UÊŸ ¬⁄U ©U‚∑§Ê ÁŸáÊ¸ÿ „UÊÃÊ „ÒU ÿÁŒ ßU‚ ∑§◊¸ ∑§Ê
ˇÊÿÊ¬‡Ê◊ Ÿ„UË¥ „ÒU ÃÊ ©U‚ ôÊÊŸ ◊¥ ∑§÷Ë ÷Ë ÁŸáÊ¸ÿ Ÿ„UË¥ „UÊ ¬ÊÃÊ– ßU‚Ë Ã⁄U„U äÊÊ⁄UáÊÊ
•ÊÁŒ ∑§ Áfl·ÿ ◊¥ ¡ÊŸŸÊ øÊÁ„U∞– ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ¡ÊŸŸ ∑§Ë ÿ„U √ÿflSÕÊ •¬Ÿ ∑§◊ÊZ
‚ „UË „UÊÃË „ÒU–

¡Ê ôÊÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ „ÒU fl„U ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ Ÿ„UË¥

U““∑§Ê⁄UáÊSÿ ø ¬Á⁄Uë¿Ulàfl ∑§⁄UáÊÊÁŒŸÊ √ÿÁ÷øÊ⁄U—”” H 10H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ø = •ÊÒ⁄U

∑§Ê⁄UáÊSÿ = ∑§Ê⁄UáÊ ∑§Ê

¬Á⁄Uë¿Ulàfl = ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ ◊ÊŸŸ ¬⁄U

∑§⁄UáÊÊÁŒŸÊ = ßUÁãŒ˝ÿÊÁŒ ‚

√ÿÁ÷øÊ⁄U— = •‚¥ªÃ ŒÊ· „UÊÃÊ „ÒU–

Meaning:-

There will be non-application in the case of senses
etc. if you accept the cause as the thing perceived.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∑§Ê⁄UáÊ ∑§Ê ¬Á⁄Uë¿Ul [ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ] ◊ÊŸŸ ¬⁄U ∑§⁄UáÊ [ßUÁãŒ˝ÿÊ¥] ‚
√ÿÁ÷øÊ⁄U ŒÊ· •Ê ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ¡Ê ¬ŒÊÕ¸ ôÊÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ „UÊÃÊ „ÒU fl„U „UË ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ „UÊÃÊ „ÒU ÿÁŒ
∞‚Ê ◊ÊŸÊ ¡ÊÿªÊ, ÃÊ ßUÁãŒ˝ÿÊ¥ ∑§ ‚ÊÕ √ÿÁ÷øÊ⁄U ŸÊ◊ ∑§Ê ŒÊ· „UÊ ¡Ê∞ªÊ ÄÿÊ¥Á∑§
ßUÁãŒ˝ÿÊ° ôÊÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ „ÒU Áfl·ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ ßUÁãŒ˝ÿÊ° •¬Ÿ •Ê¬∑§Ê Ÿ„UË¥ ¡ÊŸÃË
„ÒU–

* „UÃÈ ∑§ ⁄U„UŸ ¬⁄U ‚Êäÿ ∑§ Ÿ ⁄U„UŸ ∑§Ê √ÿÁ÷øÊ⁄U ŒÊ· ∑§„UÃ „Ò¥U–

◊ÈÅÿ ¬̋àÿˇÊ ∑§Ê SflM§¬

““‚Ê◊ª̋Ë-Áfl‡Ê·-Áfl‡‹Á·ÃÊÁπ‹Êfl⁄UáÊ◊ÃËÁãŒ̋ÿ-◊‡Ê·ÃÊ ◊ÈÅÿ◊̃””
H 11H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚Ê◊ª˝Ë- = Œ˝√ÿ, ̌ ÊòÊ, ∑§Ê‹, ÷ÊflM§¬

Áfl‡Ê·- = Áfl‡Ê·ÃÊ ‚

Áfl‡‹Á·ÃÊ- = ŒÍ⁄U „UÊ ªÿ „Ò¥U
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•Áπ‹- = ‚ê¬ÍáÊ¸

•Êfl⁄UáÊ◊˜ = •Êfl⁄UáÊ ∞‚

•ÃËÁãŒ̋ÿ◊̃ = ßUÁãŒ˝ÿÊÃËÃ ôÊÊŸ ∑§Ê

•‡Ê·Ã— = ¬ÍáÊ¸ÃÿÊ

◊ÈÅÿ◊̃ = ◊ÈÅÿ ∑§„UÃ „ÒU¥–

Meaning:-

Mukhya or supreme [Pratyaksa] is clear in every
respect, has no dependance on any sense and arises
after destruction of all obstructions by perfection of
samagri. [Dravya, ksetra, kala and Bhava]

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Á¡‚∑§ ‚◊SÃ •Êfl⁄UáÊ ‚Ê◊ª˝˝Ë ∑§Ë Áfl‡Ê·ÃÊ ‚ ŒÍ⁄U „UÊ ªÿ „Ò¥U ∞‚ •ÃËÁãŒ˝ÿ
•ÊÒ⁄U ¬ÍáÊ¸ÃÿÊ Áfl‡ÊŒ ôÊÊŸ ∑§Ê ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ÿÊÇÿ Œ˝√ÿ, ̌ ÊòÊ, ∑§Ê‹, ÷Êfl ∑§Ë ¬˝ÊÁ# ∑§Ê ‚Ê◊ª˝Ë ∑§„UÃ „Ò¥U– ©UŸ ‚÷Ë
‚Ê◊ª˝Ë ∑§Ê ∞∑§ ‚ÊÕ ¬˝Ê# ∑§⁄UŸÊ „UË ©U‚ ‚Ê◊ª˝Ë ∑§Ë Áfl‡Ê·ÃÊ „Ò–

* ◊ÁÃôÊÊŸÊfl⁄UáÊ, üÊÈÃôÊÊŸÊfl⁄UáÊ, •flÁäÊôÊÊŸÊfl⁄UáÊ, ◊Ÿ—¬ÿ¸ÿ ôÊÊŸÊfl⁄UáÊ
•ÊÒ⁄U ∑§fl‹ôÊÊŸÊfl⁄UáÊ ßUŸ ¬Ê°øÊ¥ ôÊÊŸ ∑§ •Êfl⁄UáÊÊ¥ ∑§ ŸÊ‡Ê „UÊŸ ¬⁄U •ÃËÁãŒ˝ÿ
∑§fl‹ôÊÊŸ ∑§Ë ¬˝ÊÁ# „UÊÃË „ÒU ßU‚ „UË ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ ∑§„UÃ „ÒU¥–

* ÿ„U ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „UÊÃÊ „ÒU–

1. ‚∑§‹ ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ - ∑§fl‹ôÊÊŸ

2. Áfl∑§‹ ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ - •flÁäÊôÊÊŸ ∞fl¥ ◊Ÿ—¬ÿ¸ÿ ôÊÊŸ

* Áfl∑§‹ ¬˝àÿˇÊ ôÊÊŸ ÷Ë •Êà◊Ê ‚ „UË „UÊÃÊ „ÒU– ßU‚Á‹∞ •ÃËÁãŒ˝ÿ „UÊŸ ‚
ßU‚ ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ ◊¥ ÁªŸÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

◊ÈÅÿ ¬̋àÿˇÊ ∑§ Áfl‡ÊŒ „UÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““‚Êfl⁄UáÊàfl ∑§⁄UáÊ¡ãÿàfl ø ¬̋ÁÃ’¥äÊ‚ê÷flÊÃ̃”” H 12H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚Êfl⁄UáÊàfl = •Êfl⁄UáÊ ‚Á„UÃ ôÊÊŸ ◊¥

ø = •ÊÒ⁄U

∑§⁄UáÊ¡ãÿàfl = ßUÁãŒ˝ÿ ¡ÁŸÃ ôÊÊŸ ◊¥

¬˝ÁÃ’ãäÊ- = L§∑§Êfl≈U

‚ê÷flÊÃ˜ = ‚¥÷fl „UÊŸ ‚

Meaning:-

Obstruction may arise in the case of a knowledge
which is caused by senses and which has hindrances.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•Êfl⁄UáÊ ‚Á„UÃ •ÊÒ⁄U ßUÁãŒ˝ÿÊ¥ ∑§Ë ‚„UÊÿÃÊ ‚ ©Uà¬ÛÊ „UÊŸ flÊ‹ ôÊÊŸ ∑§Ê
¬˝ÁÃ’¥äÊ ‚¥÷fl „ÒU–

* ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ ßU‚Á‹∞ Áfl‡ÊŒ „Ò ÄÿÊ¥Á∑§ ©U‚◊¥ ¬˝ÁÃ’¥äÊ [L§∑§Êfl≈U ÿÊ
’ÊäÊÊ] Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ– fl„U ¬˝ÁÃ’¥äÊ „UÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ ôÊÊŸ ∑§Ê •Êfl⁄UáÊ ‚Á„UÃ „UÊŸÊ ∞fl¥
ßUÁãŒ˝ÿÊ¥ ‚ ©Uà¬ÛÊ „UÊŸÊ ◊ÊŸÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

ÁmUÃËÿ ¬Á⁄Uë¿UŒ ∑§Ê ‚Ê⁄UÊ¥‡Ê
ßU‚ •äÿÊÿ ◊¥ ¬̋àÿˇÊ ¬̋◊ÊáÊ ∑§ ŒÊ ÷ŒÊ¥ ∑§Ê fláȨ̂Ÿ Á∑§ÿÊ ªÿÊ „ÒU– ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§

¬˝àÿˇÊ •ÊÒ⁄U ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ– ÿlÁ¬ •ÊøÊÿ¸ ◊ÊÁáÊÄÿŸ¥ŒË ¡Ë Ÿ ßUŸ ŒÊŸÊ¥ ¬˝àÿˇÊÊ¥ ∑§
©U¬÷ŒÊ¥ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ Ÿ„UË¥ Á∑§ÿÊ „ÒU Á»§⁄U ÷Ë ¡ÒŸ Á‚hUÊ¥Ã ∑§ •ŸÈ‚Ê⁄U ÿ„U ‚◊¤Ê ‹ŸÊ
øÊÁ„U∞ Á∑§ ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§ ¬˝àÿˇÊ ÷Ë øÊ⁄U ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „UÊÃÊ „Ò–U •flª˝„U, ß¸U„UÊ, •flÊÿ
•ÊÒ⁄U äÊÊ⁄UáÊÊ– ßUŸ ‚÷Ë ôÊÊŸÊ¥ ∑§Ê Áfl·ÿ ¬˝àÿˇÊ „UÊŸ ‚ ÿ ‚÷Ë ôÊÊŸ ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§

.
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¬˝àÿˇÊ ∑§„U‹ÊÃ „Ò¥U– ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ ∑§ ÷Œ ÃÊ ‚∑§‹ •ÊÒ⁄U Áfl∑§‹ ∑§ ÷Œ ‚ ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U
∑§ ∑§„U „ÒU– ßU‚ Ã⁄U„U ¬˝àÿˇÊ ôÊÊŸ ¬˝◊ÊáÊ „ÒU– ÿ„U Á‚hUÊ¥Ã ßU‚ •äÿÊÿ ◊¥ ’ÃÊÿÊ ªÿÊ
„ÒU–

ÁŸpÿÊà◊∑§ ÷Êfl üÊÈÃôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝àÿˇÊ ôÊÊŸ ∑§„UÊ „ÒU– ßU‚ •¬ˇÊÊ ‚ üÊÈÃôÊÊŸ
÷Ë ∑§ÕÁÜøÃ˜ ¬˝àÿˇÊ Á‚hU „UÊÃÊ „ÒU– ÿ„U •ÁŸÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ ÿÊ ◊ÊŸ‚ ¬˝àÿˇÊ ∑§„U‹ÊÃÊ
„ÒU– •ÊøÊÿ¸ ÁfllÊŸãŒSflÊ◊Ë Ÿ ¬˝◊ÊáÊ ¬⁄UËˇÊÊ ª˝ãÕ ◊¥ ¬˝àÿˇÊ ∑§ ÃËŸ ÷Œ Á∑§ÿ „Ò¥U–

“ÃÃ˜ ÁòÊÁfläÊ¥ ßUÁãŒ˝ÿÊÁŸÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊÁfl∑§À¬ŸÊÃ˜”
ßU‚‚ ÿ„U S¬CU „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU Á∑§ ¬˝àÿˇÊ ôÊÊŸ ÃËŸ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU–
1. ßUÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ 2. •ÁŸÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ 3. •ÃËÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ
ßU‚◊¥ ßUÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ ◊¥ ◊ÁÃôÊÊŸ ∑§Ê, •ÁŸÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ ◊¥ ÷ÊflüÊÈÃôÊÊŸ ∑§Ê

•ÊÒ⁄U •ÃËÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ ◊¥ •flÁäÊ, ◊Ÿ—¬ÿ¸ÿ, ∑§fl‹ôÊÊŸ ∑§Ê ªÁ÷¸Ã ∑§⁄U ‹¥ ÃÊ ‚÷Ë
ôÊÊŸÊ¥ ◊¥ ¬˝àÿˇÊ¬ŸÊ Á‚hU „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* •ÁŸÁãŒ˝ÿ ◊Ÿ ∑§Ê ∑§„UÃ „Ò¥U– äÿÊŸ ∑§Ë •flSÕÊ ◊¥ ÿ„U ◊Ÿ ∑§Ê◊ ∑§⁄UÃÊ
⁄U„UÃÊ „ÒU–

* •ÃËÁãŒ˝ÿ ÿÊÁŸ ßUÁãŒ˝ÿÊÃËÃ, •Êà◊Ê ‚ ‚ËäÊÊ ©Uà¬ÛÊ „UÊŸ flÊ‹Ê ôÊÊŸ–
•ÊäÿÊÁà◊∑§ ŒÎÁCU∑§ÊáÊ ‚ „UË üÊÈÃôÊÊŸ ∑§ÕÁÜøÃ˜ ¬˝àÿˇÊ Á‚hU „UÊÃÊ „ÒU–

flSÃÈÃ— •ÊøÊÿ¸ •∑§‹¥∑§ Œfl Ÿ ßU‚ ¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ „UË ◊ÊŸÊ „ÒU– •ÊøÊÿ¸ •∑§‹¥∑§
Œfl Ÿ ◊ÁÃôÊÊŸ •ÊÒ⁄U ©U‚∑§ ÷ŒÊ¥ ∑§Ê „UË ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§ ¬˝àÿˇÊ ∑§ M§¬ ◊¥ SflË∑§Ê⁄UÊ „ÒU,
ÿ„U Ãâÿ ©UŸ∑§ “‹ÉÊËÿSòÊÿ” •ÊÁŒ ª˝ãÕÊ¥ ∑§Ê ¬…∏UŸ ‚ S¬CU „UÊÃÊ „ÒU– •ÁŸÁãŒ˝ÿ
¬˝àÿˇÊ ◊¥ ÷Êfl üÊÈÃôÊÊŸ ∑§Ê ª˝„UáÊ „UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU, ÿ„U „U◊Ê⁄UÊ •¬ŸÊ •Á÷¬˝Êÿ „ÒU–
‹ÉÊËÿSòÊÿ ∑§Ë ÁflflÎÁûÊ ◊¥ ◊ÁÃôÊÊŸ ∑§ S◊ÎÁÃ, ‚¥ôÊÊ •ÊÁŒ ÷ŒÊ¥ ∑§Ê „UË •ÁŸÁãŒ˝ÿ
¬˝àÿˇÊ ∑§„UÊ „ÒU–

“•ÁŸÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ¥ S◊ÎÁÃ ‚¥ôÊÊ ÁøãÃÊÁ÷ÁŸ’ÊäÊÊà◊∑§◊˜” ‡‹Ê∑§ 16 ∑§Ë ≈UË∑§Ê
ßU‚‚ S¬CU „UÊÃÊ „ÒU Á∑§ ¬ÍflÊ¸øÊÿÊZ ◊¥ •∑§‹¥∑§ Œfl •ÊÁŒ Ÿ ‚Ê¥√ÿfl„UÊÁ⁄U∑§

¬˝àÿˇÊ ∑§ ŒÊ ÷Œ Á∑§ÿ „Ò¥U– ∞∑§ ßUÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ, ŒÍ‚⁄UÊ •ÁŸÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ– ßUÁãŒ˝ÿ
¬˝àÿˇÊ ◊¥ ◊ÁÃôÊÊŸ “◊ÁÃ” M§¬ ◊¥ ª˝„UáÊ Á∑§ÿÊ „ÒU •ÊÒÒ⁄U •ÁŸÁãŒ˝ÿ ¬˝àÿˇÊ ◊¥ S◊ÎÁÃ,
‚¥ôÊÊ, ÁøãÃÊ •ÊÒ⁄U •Á÷ÁŸ’ÊäÊ ∑§Ê Á‹ÿÊ „ÒU–

•Õ ÃÎÃËÿ— ¬Á⁄Uë¿UŒ—

¬⁄UÊ̌ Ê ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““¬⁄UÊ̌ ÊÁ◊Ã⁄UÃ̃””H 1H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬⁄UÊ̌ Ê◊˜ = ¬⁄UÊˇÊ ôÊÊŸ

ßUÃ⁄UÃ˜ = Á÷ããÊ [¬˝àÿˇÊ ‚ Á÷ããÊ] „ÒU–

Meaning:-

The other variety of Pramana is paroksa.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ê ¬˝àÿˇÊ ‚ Á÷ÛÊ „ÒU fl„U ¬⁄UÊˇÊ „ÒU–

* •Áfl‡ÊŒ ôÊÊŸ ¬⁄UÊˇÊ „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ Á¡‚ ôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝ÁÃ÷Ê‚ ÁŸ◊¸‹ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ
fl„U ¬⁄UÊˇÊ ∑§„UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ¬⁄UÊˇÊ - •ˇÊÊáÊÊ◊˜ ¬⁄¥U ¬⁄UÊˇÊ◊˜, •ˇÊèÿ—  ¬⁄UÃÊ flÃ¸Ÿ¥ flÃ¸Ã ßUÁÃ flÊ
¬⁄UÊˇÊ◊˜– •Êà◊Ê ‚ Á÷ÛÊ ßUÁãŒ˝ÿÊÁŒ ¡Ê ¬⁄U „Ò¥U, ©UŸ∑§Ë ‚„UÊÿÃÊ ∑§Ë •¬ˇÊÊ ⁄UπŸ
flÊ‹Ê ôÊÊŸ ¬⁄UÊˇÊôÊÊŸ „ÒU–

¬⁄UÊ̌ Ê ∑§ ÷Œ fl ∑§Ê⁄UáÊ

““¬̋àÿˇÊÊÁŒÁŸÁ◊ûÊ¥ S◊ÎÁÃ¬̋àÿÁ÷ôÊÊŸÃ∑§Ȩ̂ŸÈ◊ÊŸÊª◊÷Œ◊̃””

H 2H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝àÿˇÊÊÁŒ- = ¬˝àÿˇÊÊÁŒ ∑§

ÁŸÁ◊ûÊ◊̃ = ∑§Ê⁄UáÊ flÊ‹Ê

.
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ã

S◊ÎÁÃ- = S◊⁄UáÊ,

¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ- = ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ,

Ã∑̧§- = Ã∑̧§,

•ŸÈ◊ÊŸ- = •ŸÈ◊ÊŸ,

•Êª◊- = •Êª◊

÷Œ◊̃ = ÷Œ ‚ ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU–

Meaning:-

[Paroksa] consists of varieties smriti,
Pratyabhijnana, Tarka, Anumana and Agama and is
caused by Pratyaksa etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝àÿˇÊÊÁŒ Á¡‚∑§ ÁŸÁ◊ûÊ „Ò¥U ∞‚Ê ¬⁄ÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ 5 ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU– S◊ÎÁÃ,
¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ, Ã∑¸§, •ŸÈ◊ÊŸ •ÊÒ⁄U •Êª◊ –

* ÿ ¬Ê°øÊ¥ ¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ¬⁄US¬⁄U ◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ „Ò¥U ÃÕÊ ¬˝àÿˇÊ ÷Ë ©UŸ ‚÷Ë ∑§Ê
∑§Ê⁄UáÊ „ÒU–

S◊ÎÁÃ ¬̋◊ÊáÊ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““‚¥S∑§Ê⁄UÊŒ̃’ÊäÊÁŸ’ãäÊŸÊ ÃÁŒàÿÊ∑§Ê⁄UÊ S◊ÎÁÃ—””H 3H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚¥S∑§Ê⁄U- = [äÊÊ⁄UáÊ, ôÊÊŸM§¬] ‚¥S∑§Ê⁄U ∑§Ë

©UŒ˜’ÊäÊ- = ¬˝∑§≈UÃÊ ∑§

ÁŸ’¥œŸÊ = ∑§Ê⁄UáÊ ‚

ÃÃ̃ = fl„U

ßUÁÃ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U

•Ê∑§Ê⁄Ê = •Ê∑§Ê⁄U „ÒU, ÿ„U

S◊ÎÁÃ— = S◊⁄UáÊ „ÒU

Meaning:-

Remembrance is of the form “ it is that” Produced
by the raising up to previous experience.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

[äÊÊ⁄UáÊ M§¬] ‚¥S∑§Ê⁄U ∑§Ë ¬˝∑§≈UÃÊ Á¡‚◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ „ÒU ∞‚ [ÃÃ˜] fl„U [ßUÁÃ]
ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ •Ê∑§Ê⁄U flÊ‹ ôÊÊŸ ∑§Ê S◊ÎÁÃ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ‚¥S∑§Ê⁄U ‚ ÃÊà¬ÿ¸ ÿ„UÊ° äÊÊ⁄UáÊÊ◊ÁÃôÊÊŸ ‚ „ÒU–

* S◊ÎÁÃ ∑§Ê ◊ÈÅÿ ∑§Ê⁄UáÊ äÊÊ⁄UáÊ ôÊÊŸ „ÒU–

* Á¡‚ flSÃÈ ∑§Ê ∑§„UË¥ Œπ ∑§⁄U ©U‚∑§Ê ’ÈÁhU ◊¥ ÁŸpÿ Á∑§ÿÊ „ÒU fl„U
äÊÊ⁄UáÊÊ „UË Á»§⁄U ∑§÷Ë S◊⁄UáÊ „UÊ •ÊÃË „ÒU ÃÊ fl„U S◊ÎÁÃôÊÊŸ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

ŒÎCÊãÃ

““‚ ŒflŒûÊÊ ÿÕÊ”” H 4H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÿÕÊ = ¡Ò‚

‚— = fl„U

ŒflŒûÊ— = ŒflŒûÊ „ÒU

Meaning:-

As for example, “This is Devadatta”.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ò‚ Á∑§ fl„U ŒflŒûÊ „Ò–

©UŒÊ„U⁄UáÊ - ¡’ ¬„U‹ „U◊Ÿ ∑§„UË¥ ŒflŒûÊ ŸÊ◊∑§ √ÿÁQ§ ∑§Ê ŒπÊ •ÊÒ⁄U

.

.
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¬Á„UøÊŸ Á‹ÿÊ ÕÊ– ÃÊ fl„U ŒflŒûÊ „U◊Ê⁄‘U äÊÊ⁄UáÊÊ ◊ÁÃôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ „UÊ ªÿÊ– ¡’
©U‚ ŒflŒûÊ ∑§Ê „U◊ Á»§⁄U ∑§„UË¥ ŒÊ’Ê⁄UÊ ŒπÃ „Ò¥U ÃÊ ©U‚ äÊÊ⁄UáÊÊ ∑§Ê ‚¥S∑§Ê⁄U ¬˝∑§≈U „UÊ
¡ÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U „U◊¥ ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU Á∑§- •⁄‘U! “fl„U ŒflŒûÊ „ÒU–” ßU‚‚ Á‚hU „UÊÃÊ „ÒU Á∑§
S◊ÎÁÃ ¬Ífl¸ ◊¥ „ÈU∞ äÊÊ⁄UáÊÊ ôÊÊŸ ∑§ Á’ŸÊ ©Uà¬ÛÊ Ÿ„UË¥ „UÊÃË „ÒU–

* äÊÊ⁄UáÊÊ ◊ÁÃôÊÊŸ ∑§Ê „UË ∞∑§ •ÁãÃ◊ ÷Œ „ÒU– ©U‚ äÊÊ⁄UáÊÊ ‚ ¬ÈŸ— ôÊÊŸ
¬˝ÊÁ# „UÊŸÊ „UË ∞∑§ Ã⁄U„U ‚ S◊ÎÁÃôÊÊŸ ∑§Ë ¬˝ÊÁ# „ÒU–

* ‚ÍòÊ 2 ◊¥ S◊ÎÁÃ ôÊÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ “¬˝àÿˇÊ •ÊÁŒ ÁŸÁ◊ûÊ” ∑§„UÊ „ÒU– ßU‚‚
S¬CU Á∑§ÿÊ „ÒU Á∑§ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ •‹ª „ÒU •ÊÒ⁄U S◊ÎÁÃ M§¬ ¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ Á÷ÛÊ „ÒU–
ßUÃŸÊ •fl‡ÿ „ÒU Á∑§ ÿ„U ¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ©U‚ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ∑§Ê⁄UáÊ „UË ©Uà¬ÛÊ „UÊÃÊ
„ÒU–

* ßU‚ Ã⁄U„U ¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ¬˝Õ◊ ÷Œ S◊ÎÁÃôÊÊŸ „ÒU–

¬̋àÿÁ÷ôÊÊŸ ∑§Ê SflM§¬ fl ∑§Ê⁄UáÊ

““Œ‡Ȩ̂ŸS◊⁄UáÊ∑§Ê⁄UáÊ∑¥§ ‚¥∑§‹Ÿ¥ ¬̋àÿÁ÷ôÊÊŸ◊̃ ÃŒflŒ¥ Ãà‚ŒÎ‡Ê¥
ÃÁmU‹ˇÊáÊ¥ Ãà¬̋ÁÃÿÊªËàÿÊÁŒ”” H 5H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Œ‡Ê¸Ÿ- = Œ‡Ê¸Ÿ •ÊÒ⁄U

S◊⁄UáÊ- = S◊⁄UáÊ ∑§

∑§Ê⁄UáÊ∑§◊˜ = ∑§Ê⁄UáÊ flÊ‹Ê ÃÕÊ

‚æ̃§∑§‹Ÿ◊̃ = ¡Ê«∏ M§¬ ôÊÊŸ

¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ¥ = ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ „ÒU

ÃÃ̃ = fl„U

∞fl = „UË

ßUŒ¥ = ÿ„U „ÒU–
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ã

ÃÃ̃ = ©U‚∑§

‚ŒÎ‡Ê¥ = ‚◊ÊŸ „ÒU

ÃÃ̃ = ©U‚‚

Áfl‹ˇÊáÊ¥ = Áfl‹ˇÊáÊ (Á÷ÛÊ) „ÒU

ÃÃ̃ = ©U‚∑§

¬˝ÁÃÿÊªË = Á∑§‚Ë flSÃÈ ∑§Ê ¬˝ÁÃM§¬ ’ÃÊŸ flÊ‹Ê

¬˝ÁÃÿÊªË „UÊ

ßUàÿÊÁŒ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U •ÊÒ⁄U ÷Ë „ÒU–

Meaning:-

Pratyabhijnana is the deduction following from
Darsana and Smriti e.g. this is verily that, this is like
that, this is different from that, this is opposite to that
etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Œ‡Ê¸Ÿ •ÊÒ⁄U S◊⁄UáÊ Á¡‚◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ „Ò¥U ∞‚ ¡Ê«∏M§¬ ôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ ∑§„UÃ
„Ò¥U–

¡Ò‚ - ÿ„U fl„UË „ÒU, ÿ„U ©U‚∑§ ‚◊ÊŸ „ÒU– ÿ„U ©U‚‚ Áfl‹ˇÊáÊ „ÒU, ÿ„U ©U‚∑§Ê
¬˝ÁÃÿÊªË „ÒU ßUàÿÊÁŒ

* ôÊÊŸ ¡’ Á¡‚ äÊ◊¸ ∑§Ê ª˝„UáÊ ∑§⁄UÃÊ „ÒU Ã’ ©U‚∑§Ê ŸÊ◊ ÷Ë flÒ‚Ê „UË ¬«∏
¡ÊÃÊ „ÒU

¡Ò‚-

1. ÿ„U fl„UË „ÒU - ∞∑§àfl ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ

2. ÿ„U ©U‚∑§ ‚ŒÎ‡Ê „ÒU - ‚ÊŒÎ‡ÿ ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ

3. ÿ„U ©U‚‚ Áfl‹ˇÊáÊ „ÒU - flÒ‹ˇÊáÿ ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ
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4. ÿ„U ©U‚∑§Ê ¬˝ÁÃÿÊªË „ÒU - ¬˝ÁÃÿÊªË ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ

* Á∑§‚Ë ŒflŒûÊ ŸÊ◊∑§ √ÿÁQ§ ∑§Ê ¬„U‹ Œπ∑§⁄U ¡’ ©U‚∑§Ê S◊⁄UáÊ „UÊ
•ÊÃÊ „ÒU Á∑§ ©U‚ „U◊Ÿ ∑§„UË¥ ¬„U‹ ŒπÊ „ÒU ÃÊ fl„U S◊ÎÁÃôÊÊŸ „ÒU– Á»§⁄U ¡’ „U◊ ©U‚
S◊ÎÁÃ ∑§Ê ¬˝àÿˇÊ ◊¥ π«∏ ©U‚ √ÿÁQ§ ‚ ¡Ê«∏∑§⁄U ¡ÊŸÃ „ÒU Á∑§  “ÿ„U fl„UË ŒflŒûÊ „ÒU”
ÃÊ ÿ„U ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ „ÒU–

* S◊ÎÁÃ + ¬˝àÿˇÊ = ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ–

* Á„UãŒÍ Œ‡Ê¸Ÿ ◊¥ ßU‚ “©U¬◊ÊŸ” ¬˝◊ÊáÊ ∑§„UÊ „ÒU–

* ∞∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ‚ ßUŸ ‚÷Ë ÷ŒÊ¥ ∑§Ê ‚◊¤ÊÊ ¡Ê ‚∑§ÃÊ „ÒU–

◊ÊŸ ‹Ê •Ê¬Ÿ ∞∑§ ÉÊÊ«∏Ê ŒπÊ, ŒÍ‚⁄‘U ÁŒŸ ¡’ •Ê¬ ⁄UÊSÃ ¬⁄U ÁŸ∑§‹ ÃÊ
•Ê¬∑§Ê fl„UË ÉÊÊ«∏Ê Á»§⁄U ŒπŸ ∑§Ê Á◊‹Ê ÃÊ •Ê¬Ÿ ∑§„UÊ ÿ„U fl„UË ÉÊÊ«∏Ê „ÒU– ¡Ê ∑§‹
ŒπÊ ÕÊ ÿ„U ∞∑§àfl ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ „ÈU•Ê– Á»§⁄U ∑§÷Ë ∞∑§ ÉÊÊ«∏Ê ŒπÊ ¡Ê fl„UË Ÿ„UË¥ ÕÊ
Á∑§ãÃÈ ©U‚∑§ ¡Ò‚Ê ÕÊ ßU‚Á‹∞ ÿ„U ‚ÊŒÎ‡ÿ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ „ÈU•Ê– ⁄UÕ ◊¥ ‹ª ÁŸ¡Ë¸fl
ÉÊÊ«∏Ê¥ ∑§Ê Œπ∑§⁄U (¡Ò‚Ê Á∑§ Á‚flŸË ◊¥ „ÒU) ÿ ÉÊÊ«∏ ÃÊ ©U‚‚ Á÷ÛÊ „ÒU ÿ„U Áfl‹ˇÊáÊ
¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ „ÈU•Ê–  ÿ„U  ÉÊÊ«∏Ê ©U‚ ÉÊÊ«∏ ‚ ¿UÊ≈UÊ ÿÊ ’«∏Ê „ÒU ¡Ê ¬„‹ ŒπÊ ÕÊ ßU‚
¬˝∑§Ê⁄U ¬˝ÁÃÿÊªË¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU–

* flSÃÈ ∑§Ë •¬ŸË Áfl‡Ê·ÃÊ•Ê¥ ∑§ ‚ÊÕ „U◊ ¡Ê ∑È§¿U ÷Ë ¡ÊŸÃ „ÒU fl„U ôÊÊŸ
¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ ◊¥¥ ªÁ÷¸Ã „UÊÃÊ „ÒU ∞‚Ê “ßUàÿÊÁŒ” ¬Œ ‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UÊ „ÒU– ¡Ò‚ ÿ„U „¥U‚ „ÒU,
ßU‚∑§Ë øÊ¥ø ◊¥ ŸË⁄U-ˇÊË⁄U •‹ª ∑§⁄UŸ ∑§Ê ªÈáÊ „ÒU, ÿ„U ª¥«∏Ê „ÒU, ÿ„U ‚ÊÃ ¬ûÊÊ¥ flÊ‹Ê
‚#¬áÊ¸ flÎˇÊ „ÒU– ßUàÿÊÁŒ–

¬̋àÿÊÁ÷ôÊÊŸÊ¥ ∑§ ŒÎCUÊãÃ

““ÿÕÊ ‚ ∞flÊÿ¥ ŒflŒûÊ—, ªÊ‚ŒÎ‡ÊÊ ªflÿ— ªÊÁfl‹ˇÊáÊÊ ◊Á„U·—
ßUŒ◊S◊ÊŒ̃ŒÍ⁄U◊̃ flÎ̌ ÊÊ̆ ÿÁ◊àÿÊÁŒ””H 6H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÿÕÊ = ¡Ò‚

‚— = fl„U

∞fl = „UË

•ÿ◊̃ = ÿ„U

ŒflŒûÊ— = ŒflŒûÊ „ÒU–

ªÊ- = ªÊÿ ∑§

‚ŒÎ‡Ê— = ‚◊ÊŸ

ªflÿ— = ªÊÿ¥ „Ò¥U–

ªÊ- = ªÊÿ ‚

Áfl‹ˇÊáÊ— = Á÷ÛÊ

◊Á„U·— =  ÷Ò‚ „ÒU–

ßUŒ◊˜ = ÿ„U

•S◊ÊÃ˜ = ßU‚‚

ŒÍ⁄U◊̃ = ŒÍ⁄U „ÒU–

•ÿ◊̃ = ÿ„U

flÎ̌ Ê— = flÎˇÊ „ÒU

ßUàÿÊÁŒ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U–

Meaning:-

As for example, this is that devadatta, A Gavaya
is like a cow, A buffalo is different from a cow, This is
for from this, This is a tree etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ò‚ Á∑§ ÿ„U fl„ËU ŒflŒûÊ „ÒU [∞∑§àfl ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ]– ªÊÿ ∑§ ‚◊ÊŸ ŸË‹ ªÊÿ
„UÊÃË „ÒU [‚ŒÎ‡ÿ ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ]– ªÊÿ ‚ Á÷ããÊ ÷Ò‚Ê „UÊÃÊ „ÒU [Áfl‹ˇÊáÊ ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ]
– ÿ„U ßU‚‚ ŒÍ⁄U „ÒU– ÿ„U ©U‚∑§Ê [¬˝ÁÃÿÊªË „ÒU– ¬˝ÁÃÿÊªË ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ] ÿ„U flÎˇÊ „ÒU
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ßUàÿÊÁŒ •ÊÒ⁄U ÷Ë ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ •¬ŸË ’ÈÁhU ‚ ¡ÊŸ ‹ŸÊ øÊÁ„U∞–

* S◊ÎÁÃ •ÊÒ⁄U ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ ∑§Ê ŒflŒûÊ ∑§ Áfl·ÿ ◊¥ ÁŒÿÊ ªÿÊ ŒÎCUÊãÃ ∞∑§
¡Ò‚Ê ‹ªÃÊ „ÒU– Á∑§ãÃÈ ßU‚◊¥ Á÷ÛÊÃÊ „ÒU– ¡Ê ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U „ÒU -  flSÃÈ ‚Ê◊Ÿ ¬˝àÿˇÊ „UÊ
Ã’ S◊ÎÁÃ „UÊ ‚∑§ÃË „ÒU •ÊÒ⁄U ¬˝àÿˇÊ Ÿ „UÊ Ã’ ÷Ë „UÊ ‚∑§ÃË „ÒU– Á∑§ãÃÈ ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ ÃÊ
‚Ê◊Ÿ flSÃÈ „UÊŸ ¬⁄U „UË „UÊÃÊ „ÒU–

* S◊ÎÁÃ ◊¥ ¬Ífl¸ ∑§Ê ¬˝àÿˇÊ „ÈU•Ê ¬ŒÊÕ¸ ÁŸÁ◊ûÊ ’ŸÃÊ „ÒU Á∑§ãÃÈ ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ
◊¥ flÃ¸◊ÊŸ (•÷Ë ‚Ê◊Ÿ ∑§Ê) ¬˝àÿˇÊ „ÈU•Ê ¬ŒÊÕ¸ ÁŸÁ◊ûÊ ’ŸÃÊ „ÒU–

* S◊ÎÁÃ ◊¥ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê S◊⁄UáÊ „UÊ •ÊÃÊ „ÒU ¡’Á∑§ ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ ◊¥ ¬ŒÊÕ¸ ◊¥
‚ŒÎ‡ÊÃÊ, ∞∑§ÃÊ •ÊÁŒ ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UÃ „Ò¥U–

Ã∑̧§ ¬̋◊ÊáÊ ∑§Ê SflM§¬ fl ∑§Ê⁄UáÊ

““©U¬‹ê÷ÊŸÈ¬‹ê÷ÁŸÁ◊ûÊ¥ √ÿÊÁ#ôÊÊŸ◊Í„U—”” H 7H

•ãflÿÊÕ¸ —-

©U¬‹ê÷- = ÁŸÁpÃ •ÊÒ⁄U

•ŸÈ¬‹ê÷- = •ÁŸÁpÃ ∑§

ÁŸÁ◊ûÊ◊̃ = ∑§Ê⁄UáÊ

√ÿÊÁ#ôÊÊŸ◊˜ = √ÿÊÁ# ∑§Ê ôÊÊŸ „UÊŸÊ

™§„U— = Ã∑¸§ „ÒU–

Meaning:-

The knowledge of universal concomitance arising
from finding and not finding is Uha (or Tarka)

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

©U¬‹ê÷ [•ãflÿ] •ÊÒ⁄U •ŸÈ‹ê÷ [√ÿÁÃ⁄‘U∑§] ∑§ ÁŸÁ◊ûÊ ‚ ¡Ê √ÿÊÁ# ∑§Ê
ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU ©U‚ ™§„U/Ã∑¸§ ¬˝◊ÊáÊ ∑§„UÃ „ÒU–

* ÿ„U Ã∑¸§ ¬˝◊ÊáÊ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ‚ Á÷ÛÊ „ÒU– ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ÃÊ „◊ •ÁªA
•ÊÒ⁄U äÊÈ°∞ ∑§Ê •‹ª-•‹ª ÿÊ ∞∑§ ‚ÊÕ Œπ ‚∑§Ã „ÒU– •ÁªA •ÊÒ⁄U äÊÈ°∞ ∑§Ê ¡Ê
•ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ „ÒU fl„U ßU‚ Ã∑¸§ ¬˝◊ÊáÊ ‚ „UË ¡ÊŸÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ¡’ „U◊ ∑§ß¸U ’Ê⁄U äÊÈ°∞ ∑§Ê ŒπÃ „ÒU ÃÊ „U◊ •ÁªA ÷Ë fl„UË¥ ¬ÊÃ „Ò¥U– ÿ„UË
¬˝àÿˇÊôÊÊŸ ¡’ ÁŸÁpÃ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ÃÊ „U◊ Á∑§‚Ë ÷Ë ‚◊ÿ Á∑§‚Ë ÷Ë SÕÊŸ ¬⁄U äÊÈ°∞
∑§Ê Œπ∑§⁄U •ÁªA ∑§ ‚Œ˜÷Êfl ∑§Ë ÷Ë √ÿÊÁ# ∑§Ê ÁŸpÿ ∑§⁄U ‹Ã „ÒU¥, ’‚ ÿ„UË
•ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ Á∑§U “äÊÈ°•Ê •ÁÇŸ ‚ •‹ª Ÿ„UË¥ „ÒU” √ÿÊÁ# ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU– ßU‚Ë
∑§Ê Ã∑¸§ ∑§„UÃ „ÒU–

* √ÿÊÁ# ôÊÊŸ „UÃÈ •ÊÒ⁄U ‚Êäÿ ∑§ ’Ëø ∑§Ê ∞∑§ ÁflÁ‡ÊCU ‚ê’ãäÊ ’ÃÊÃÊ
„ÒU–

√ÿÊÁ# ’ŸÊŸ ∑§Ê …¥Uª •ÊÒ⁄U ©U‚∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ßUŒ◊ÁS◊Ÿ̃ ‚àÿfl ÷flàÿ‚ÁÃ ÃÈ Ÿ ÷flàÿfl”” H 8H

““ÿÕÊ˘ªAÊflfl äÊÍ◊SÃŒ÷Êfl Ÿ ÷flàÿflÁÃ ø”” H 9H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ßUŒ◊˜ = ÿ„U

•ÁS◊Ÿ̃ = ß‚∑§

‚ÁÃ = „UÊŸ ¬⁄U

∞fl = „UË

÷flÁÃ = „UÊÃÊ „ÒU

ÃÈ = ÃÕÊ

•‚ÁÃ = Ÿ„UË¥ „UÊŸ ¬⁄U

Ÿ ÷flÁÃ ∞fl = Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU
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ÿÕÊ = ¡Ò‚

•ªAÊÒ = •ÁªA „UÊŸ ¬⁄U

∞fl = „UË

äÊÍ◊— = äÊÈ•Ê¥ „ÒU

ø = •ÊÒ⁄U

ÃÃ˜- = ©U‚∑§

•÷Êfl = •÷Êfl ◊¥

Ÿ = Ÿ„UË¥

∞fl = „UË

÷flÁÃ = „UÊÃÊ „ÒU

ßUÁÃ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U

Meaning:-

Such as, this exists when that exists and this does
not exist when that does not exist.

For example, smoke exists only in fire and when
there is no fire, there is no smoke.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿ„U flSÃÈ ßU‚ flSÃÈ ∑§ „UÊŸ ¬⁄U „UË „UÊÃË „ÒU •ÊÒ⁄U ßU‚ flSÃÈ ∑§ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ¬⁄U
Ÿ„UË¥ „UÊÃË „ÒU– ¡Ò‚ - •ÁªA ∑§ „UÊŸ ¬⁄U „UË äÊÍ◊ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U •ÁªA ∑§ •÷Êfl ◊¥ äÊÍ◊
Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU–

* √ÿÊÁ# ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ë „UÊÃË „ÒU - 1. •ãflÿ √ÿÊÁ# 2. √ÿÁÃ⁄‘U∑§
√ÿÊÁ#

* ©UŒÊ„U⁄UáÊ - ‚Íÿ¸ ∑§ „UÊŸ ¬⁄U ÁŒŸ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ‚Íÿ¸ ∑§ Ÿ „UÊŸ ¬⁄U ÁŒŸ
Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU ßU‚Ë •ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ ∑§Ê ŸÊ◊ √ÿÊÁ# „ÒU–

* •ãflÿ √ÿÊÁ# ◊¥ ‚Êäÿ ∑§Ê ¬„U‹ ⁄Uπ∑§⁄U ‚ÊäÊŸ ‚Œ˜÷Êfl ÁŒπÊÿÊ ¡ÊÃÊ
„ÒU–

* √ÿÁÃ⁄‘U∑§ √ÿÁ# ◊¥ ‚Êäÿ ∑§ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ¬⁄U ‚ÊäÊŸ ∑§Ê •÷Êfl ÁŒπÊŸÊ
øÊÁ„U∞–

©U¬ÿÈ¸Q§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ‚Íÿ¸ ‚Êäÿ „ÒU •ÊÒ⁄U ÁŒŸ ‚ÊäÊŸ „ÒU ÃÕÊ ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U äÊÍ◊
‚ÊäÊŸ „Ò •ÁªA ‚Êäÿ „ÒU–

•ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““‚ÊäÊŸÊÃ̃ ‚Êäÿ ÁflôÊÊŸ◊ãÊÈ◊ÊŸ◊̃”” H 10H

•ãflÿÊÕ¸ —-
‚ÊäÊŸÊÃ˜ = ‚ÊäÊŸ ‚
‚Êäÿ- = ‚Êäÿ ∑§Ê
ÁflôÊÊŸ◊˜ = ÁflÁ‡ÊCU ôÊÊŸ
•ŸÈ◊ÊŸ◊̃ = •ŸÈ◊ÊŸ „ÒU–
Meaning:-
Anumana [inference] is the knowledge of sadhya

[the major term] from sadhana [the middle term].
‚ÍòÊÊÕ¸ —-
‚ÊäÊŸ ‚ ‚Êäÿ ∑§ ôÊÊŸ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ∑§„UÃ „Ò¥U–
* ßU‚ •ŸÈ◊ÊŸ ôÊÊŸ ∑§Ê ‹Ò¥Áª∑§ ôÊÊŸ ∑§„UÃ „Ò¥U–
* Á‹XU ÁøqU ÿÊ „UÃÈ ∑§Ê ∑§„Ã „ÒU– ¡Ò‚ äÊÈ°•Ê
* Á‹XUË ‚Êäÿ ∑§Ê ∑§„UÃ „ÒU– ¡Ò‚ •ÁªA
* Á‹XU ‚ Á‹XUË ∑§Ê ôÊÊŸ •ÕÊ¸Ã˜ ‚ÊäÊŸ ‚ ‚Êäÿ ∑§Ê  ôÊÊŸ „UË •ŸÈ◊ÊŸ

(‹ÒÁª¥∑§) ôÊÊŸ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

* ÿ„U ôÊÊŸ Ã∑¸§ ∑§ ’ÊŒ „UË ©Uà¬ÛÊ „UÊÃÊ „ÒU–
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* Ã∑¸§ ¬˝◊ÊáÊ ◊¥ •ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ ‹ªÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU fl„UË Ã∑¸§ ¡’ ŒÎ…∏U „UÊ
¡ÊÃÊ „ÒU ÃÊ •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝◊ÊáÊ ’Ÿ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* Ã∑¸§ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ‚ÊäÊŸ - ‚Êäÿ ∑§Ê ‚ê’ãäÊ ÁŸÁpÃ Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU Á∑§ãÃÈ
•ŸÈ◊ÊŸ ¬˝◊ÊáÊ ◊¥ ‚ê’ãäÊ ÁŸÁ‡øÃ „UÊ ¡ÊŸ ∑§ ’ÊŒ ‚ÊäÊŸ ∑§Ê ŒπÃ „UË ‚Êäÿ ∑§Ê
ôÊÊŸ ∑§⁄U ‹Ã „Ò¥U– ¡Ò‚ äÊÈ°∞ ∑§Ê ŒÅÊ∑§⁄U ÿ„U ‚ÊøŸÊ Á∑§ •ÁªA ∑§ „UÊŸ ¬⁄U äÊÈ°•Ê „UÊÃÊ
„ÒU •ÊÒ⁄U Ÿ„UË¥ „UÊŸ ¬⁄U Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU– ÿ„U Ã∑¸§ ¬˝◊ÊáÊ „ÒU •ÊÒ⁄U äÊÈ°∞ ∑§Ê ŒπÃ „UË •ÁªA
∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ‹ªÊ ‹ŸÊ ÿ„U •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝◊ÊáÊ „ÒU–

‚ÊäÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““‚ÊäÿÊÁflŸÊ÷ÊÁflàflŸ ÁŸÁpÃÊ „UÃÈ—”” H 11H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚Êäÿ- = ‚Êäÿ ∑§ ‚ÊÕ

•ÁflŸÊ÷ÊÁflàflŸ = •ÁflŸÊ÷ÊflË „UÊŸ ‚ ¡Ê

ÁŸÁpÃ— = ÁŸÁpÃ „UÊÃÊ „ÒU

„UÃÈ— = fl„U „UÃÈ „ÒU

Meaning:-

Hetu [or Sadhana or linga) is that which is fixed
in concomitance with sadhya.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚Êäÿ ∑§ ‚ÊÕ Á¡‚∑§Ê •ÁflŸÊ÷Êfl ÁŸÁpÃ „UÊ ©U‚ „UÃÈ [‚ÊäÊŸ] ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ¡Ê Á¡‚∑§ Á’ŸÊ Ÿ „UÊ ©U‚ •ÁflŸÊ÷Êfl ∑§„Ã „Ò¥U–

* „UÃÈ / ‚ÊäÊŸ / ÁŸ’ãäÊŸ / ÁŸÁ◊ûÊ / ∑§Ê⁄UáÊ / Á‹¥ª ÿ ‚’ ∞∑§ÊÕ¸flÊøË
‡ÊéŒ „ÒU–

* •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ‹ˇÊáÊÊ¥ ◊¥ ¡Ê “‚ÊäÊŸ” ‡ÊéŒ •ÊÿÊ „ÒU ©U‚∑§Ê ÿ„UÊ° ‹ˇÊáÊ
’ÃÊÿÊ „ÒU–

* ¡Ê ‚Êäÿ ∑§ Á’ŸÊ Ÿ„UË¥ ⁄U„UÃÊ „ÒU, fl„U ‚ÊäÊŸ „ÒU, „UÃÈ „ÒU– ÿ„U ‚ÊäÊŸ ‚Êäÿ
∑§Ê ÁŸpÿ ∑§⁄UÊ ŒÃÊ „ÒU, ÿ„UË ßU‚∑§Ê ∞∑§ ‹ˇÊáÊ „ÒU ¡Ò‚ äÊÍ◊ „UË •ÁªA ∑§Ê ÁŸpÿ
∑§⁄UÊ ŒÃÊ „ÒU–

•ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥’¥äÊ ∑§ ÷Œ

““‚„U∑̋§◊÷flÁŸÿ◊Ê̆ ÁflŸÊ÷Êfl—”” H 12H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚„U- = ∞∑§ ‚ÊÕ •ÊÒ⁄U

∑̋§◊÷fl- = ∑˝§◊ ‚ „UÊŸ ∑§Ê

ÁŸÿ◊— = ÁŸÿ◊

•ÁflŸÊ÷Êfl— = •ÁflŸÊ÷Êfl „ÒU–

Meaning:-

Avinabhava [or vyapti] is the rule of co-existence
or the existence of one following the other [being
related as cause and effect].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚„U÷fl ÁŸÿ◊ •ÊÒ⁄U ∑˝§◊÷fl ÁŸÿ◊ ∑§Ê •ÁflŸÊ÷Êfl ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ∞∑§ ‚ÊÕ ⁄U„UŸ flÊ‹ ‚Êäÿ-‚ÊäÊŸ ∑§ ‚¥’¥äÊ ∑§Ê ‚„U÷Êfl •ÁflŸÊ÷Êfl
∑§„UÃ „Ò¥U–

* ∑§Ê‹ ∑§ ÷Œ ‚ ∑˝§◊¬Ífl¸∑§ „UÊŸ flÊ‹ ‚Êäÿ-‚ÊäÊŸ ∑§ ‚¥’¥äÊ ∑§Ê ∑˝§◊÷Êfl
•ÁflŸÊ÷Êfl ∑§„UÃ „Ò¥U–
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‚„U÷Êfl •ÁflŸÊ÷Êfl ∑§Ê Áfl·ÿ

““‚„UøÊÁ⁄UáÊÊ √ÿȨ̂åÿ√ÿÊ¬∑§ÿÊp ‚„U÷Êfl—”” H 13H

‚„UøÊÁ⁄UáÊ— = ‚„UøÊ⁄UË

ø = •ÊÒ⁄U

√ÿÊåÿ-√ÿÊ¬∑§ÿÊ— = √ÿÊåÿ-√ÿÊ¬∑§ ◊¥

‚„U÷Êfl— = ‚„U÷Êfl „UÊÃÊ „ÒU–

Meaning:-

Sahabhava exists in objects co-existent or in
objects Vyapya and Vyapaka.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-
‚„UøÊ⁄UË •ÊÒ⁄U √ÿÊåÿ-√ÿÊ¬∑§ ¬ŒÊÕÊZ ◊¥ ‚„U÷Êfl ÁŸÿ◊ „UÊÃÊ „ÒU–
* ‚„UøÊ⁄UË ‚¥’¥äÊ ‚ÊÕ ◊¥ ⁄U„UŸ flÊ‹ Œ˝√ÿ •ÊÒ⁄U ªÈáÊÊ¥ ◊¥ „UÊÃÊ „ÒU– ¡Ò‚ -

•Êà◊Ê ◊¥ ⁄U„UŸ flÊ‹ ôÊÊŸ-Œ‡Ê¸Ÿ ªÈáÊ ÿ„UÊ° ôÊÊŸ •ÊÒ⁄U Œ‡Ê¸Ÿ ∑§Ê •Êà◊Ê ∑§ ‚ÊÕ
‚„Uø⁄U ‚¥’¥äÊ „ÒU– ßU‚Ë Ã⁄U„U ¬ÈŒ˜ª‹  ◊¥ M§¬ •ÊÒ⁄U ⁄U‚ ∑§Ê ‚„Uø⁄U ‚¥’¥äÊ ¬ÊÿÊ ¡ÊÃÊ
„ÒU–

* √ÿÊ¬∑§ •ÕÊ¸Ã˜ ’„ÈUÃ SÕÊŸ ◊¥ ⁄U„UŸ flÊ‹Ê– √ÿÊåÿ •ÕÊ¸Ã˜ ÕÊ«∏ SÕÊŸ ◊¥
⁄U„UŸ flÊ‹Ê–

* ¡Ò‚ - Á∑§‚Ë ’ªËø ◊¥ ’„ÈUÃ ‚Ê⁄‘U flÎ̌ Ê ‹ª „Ò¥U ©U‚Ë ’ªËø ◊¥ ∞∑§ ‡ÊË‡Ê◊
∑§Ê èÊË flÎˇÊ „ÒU ÃÊ flÎˇÊàfl √ÿÊ¬∑§ „ÈU•Ê •ÊÒ⁄U Á‡Ê¥‡Ê¬Ê [‡ÊË‡Ê◊] √ÿÊåÿ „ÈU•Ê–

∑̋§◊÷Êfl •ÁflŸÊ÷Êfl ∑§Ê Áfl·ÿ
““¬ÍflÊû̧Ê⁄UøÊÁ⁄UáÊÊ— ∑§Êÿ̧∑§Ê⁄UáÊÿÊp ∑̋§◊÷Êfl—”” H 14H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬ÍflȨ̂ûÊ⁄U-øÊÁ⁄UáÊÊ— = ¬Ífl¸ø⁄U, ©UûÊ⁄Uø⁄U ◊¥

ø = •ÊÒ⁄U

∑§Êÿ¸∑§Ê⁄UáÊÿÊ— = ∑§Êÿ¸, ∑§Ê⁄UáÊ ◊¥

∑̋§◊÷Êfl— = ∑˝§◊÷Êfl „ÊÃÊ „ÒU

Meaning:-

Krama-bhava exists in cases when one follows the
other or in the case of cause and effect.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬Ífl¸ø⁄U •ÊÒ⁄U ©UûÊ⁄Uø⁄U ◊¥ ÃÕÊ ∑§Êÿ¸ •ÊÒ⁄U ∑§Ê⁄UáÊ ◊¥ ∑˝§◊÷Êfl ÁŸÿ◊ „UÊÃÊ „ÒU–

* ¡Ò‚ •Ê¡ ‡ÊÁŸflÊ⁄U „ÒU ÃÊ ‡ÊÈ∑˝§flÊ⁄U ‡ÊÁŸflÊ⁄U ∑§ Á‹∞ ¬Ífl¸ø⁄U „ÃÈ „ÈU•Ê
•ÊÒ⁄U ⁄UÁflflÊ⁄U ‡ÊÁŸflÊ⁄U ∑§ Á‹∞ ©UûÊ⁄Uø⁄U „UÃÈ „ÒU–

‡ÊÈ∑˝§flÊ⁄U --- ‡ÊÁŸflÊ⁄U --- ⁄UÁflflÊ⁄U

   –     –

¬Ífl¸ø⁄U „UÃÈ ©UûÊ⁄Uø⁄U „ÃÈ

* ∑§Êÿ¸ - ∑§Ê⁄UáÊ ◊¥ ∑˝§◊÷Êfl ‚¥’¥äÊ „ÊÃÊ „ÒU ¡Ò‚ Á◊≈U˜≈UË ∑§Ê⁄UáÊ „ÒU •ÊÒ⁄U
ÉÊ«∏Ê ∑§Êÿ¸ „ÒU •ÊÒ⁄U ÉÊ≈U ∑§Ê⁄UáÊ „Ò ∑§¬Ê‹ ∑§Êÿ¸ „ÒU •ÕflÊ •ÁªA ∑§Ê⁄UáÊ „ÒU äÊÈ°•Ê ∑§Êÿ¸
„ÒU–

•ÁflŸÊ÷Êfl ôÊÊŸ Á∑§‚ ¬̋◊ÊáÊ ‚ ¡ÊŸÊ ¡ÊÃÊ „ÒU

 ““Ã∑§Ȩ̂ûÊÁÛÊáȨ̂ÿ—””H 15H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Ã∑§Ê¸Ã˜ = Ã∑¸§ ¬˝◊ÊáÊ ‚

ÃÃ̃ = ©U‚ •ÁflŸÊ÷Êfl ∑§Ê

ÁŸáÊ¸ÿ— = ÁŸpÿ „UÊÃÊ „ÒU–
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Meaning:-
This is ascertained by Tarka.
‚ÍòÊÊÕ¸ —-
•ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥’¥äÊ ∑§Ê ÁŸpÿ [ÁŸáÊ¸ÿ] Ã∑¸§ ¬˝◊ÊáÊ ‚ „UÊÃÊ „ÒU–

‚Êäÿ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ
““ßUCU◊’ÊÁäÊÃ◊Á‚h¥U ‚Êäÿ◊̃”” H 16H

•ãflÿÊÕ¸ —-
ßUCU◊˜ = ßUCU [•Á÷¬̋Ã]∑§Ê
•’ÊÁäÊÃ◊˜ = •’ÊÁäÊÃ ∑§Ê •ÊÒ⁄
•Á‚hU◊˜ = •Á‚hU ∑§Ê
‚Êäÿ◊̃ =  ‚Êäÿ [∑§„UÃ „Ò¥U–]

Meaning:-

Sadhya is what is desired and what is Abadhita
[i.e. opposed to pratyaksa etc.] and what is not siddha
[already established].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßUCU, •’ÊÁäÊÃ •ÊÒ⁄U •Á‚hU÷ÍÃ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ‚Êäÿ ∑§„UÃ „ÒU–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ßUCU, •’ÊÁäÊÃ, •ÊÒ⁄U •Á‚hU ÿ ÃËŸ Áfl‡Ê·áÊ „ÒU–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ‚Êäÿ ‹ˇÿ „ÒU •ÊÒ⁄U ßUCU, •’ÊÁäÊÃ •ÊÒ⁄U •Á‚hU ‹ˇÊáÊ „ÒU–

* ßUCU - Á¡‚ ‚Êäÿ ∑§Ê flÊŒË Á‚hU ∑§⁄UŸÊ øÊ„UÃÊ „ÒU fl„U ßUCU „ÒU–

* Á¡‚◊¥ ¬˝àÿˇÊ, ¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ∑§Êß¸U ’ÊäÊÊ Ÿ „UÊ fl„U •’ÊÁäÊÃ „ÒU–

* ¡Ê Á∑§‚Ë ¬˝◊ÊáÊ ‚ ¬Ífl¸ ◊¥ Á‚hU Ÿ Á∑§ÿÊ ªÿÊ „UÊ fl„U •Á‚hU „ÒU–

* ¡’ ∑§Êß¸U fl∑§Ë‹ Á∑§‚Ë ∑§‡Ê ∑§Ê „UÊÕ ◊¥ ‹ÃÊ „ÒU ÃÊ ©U‚∑§ ‚Êäÿ ◊¥ ÿ
ÃËŸÊ¥ ‹ˇÊáÊ UÉÊÁ≈UÃ „UÊÃ „ÒU–

fl„U ©U‚Ë ∑§‡Ê ∑§Ê „UÊÕ ◊¥ ‹ªÊ ¡Ê ©U‚ ßUCU „ÒU– Á¡‚ Á∑§‚Ë ¬˝◊ÊáÊ ‚ Á‚hU
∑§⁄UŸ ◊¥ ’ÊäÊÊ Ÿ •Êÿ •ÊÒ⁄U Á¡‚∑§Ê ¬„U‹ ÁŸáÊ¸ÿ Ÿ „ÈU•Ê „UÊ– ßU‚Ë Ã⁄U„U ãÿÊÿ ∑§
Áfl·ÿ ◊¥ ‚◊¤ÊŸÊ–

•Á‚hU Áfl‡Ê·áÊ ∑§Ê ¬̋ÿÊ¡Ÿ

““‚ÁãŒÇäÊÁfl¬ÿ̧SÃÊ√ÿÈà¬ÛÊÊãÊÊ¥ ‚Êäÿàfl¥ ÿÕÊ SÿÊÁŒàÿÁ‚hU¬Œ◊̃”” H
17H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚¥ÁŒÇäÊ- = •ÁŸáÊË¸Ã

Áfl¬ÿ̧SÃ- = Áfl¬⁄UËÃ¬ŸÊ •ÊÒ⁄U

•√ÿÈà¬ÛÊÊŸÊ◊˜ = ÿÕÊflÃ˜ ÁŸáÊË¸Ã Ÿ „UÊŸ flÊ‹ ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê

‚Êäÿàfl¥ = ‚Êäÿ¬ŸÊ

ÿÕÊ = ¡Ò‚

SÿÊÃ˜ = „UÊ

ßUÁÃ = ßU‚Á‹∞

•Á‚hU¬Œ◊̃ = •Á‚hU ¬Œ „ÒU–

Meaning:-

The word ‘Asiddha’ has been used in defining
sadhya so that the doubtful, the false and the not
understood may become sadhya.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚¥ÁŒÇäÊ, Áfl¬ÿ¸ÿ •ÊÒ⁄U •√ÿÈà¬ÛÊ [•Ÿäÿfl‚Êÿ] ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê§ ‚Êäÿ¬ŸÊ Á¡‚
¬˝∑§Ê⁄U ‚ ◊ÊŸÊ ¡Ê ‚∑§ ßU‚Á‹∞ ‚Êäÿ ∑§ ‹ˇÊáÊ ◊¥ •Á‚hU ¬Œ ÁŒÿÊ „ÒU–

* ÿ„U •Á‚hU ¬Œ ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§Ë •¬ˇÊÊ ‚ „UÊÃÊ „ÒU–

.
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* ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§ Á‹∞ fl„U ‚Êäÿ ‚¥ÁŒÇäÊ, Áfl¬ÿ¸ÿ •ÊÒ⁄U •√ÿÈà¬ÛÊ „UÊŸÊ
øÊÁ„U∞, Ã÷Ë ÃÊ flÊŒË ©U‚ Á‚hU ∑§⁄‘UªÊ ßU‚Á‹∞ ‚Êäÿ ∑§ ‹ˇÊáÊ ◊¥ ÁŒÿÊ ªÿÊ
•Á‚hU ¬Œ ‚ÊâÊ¸∑§ „ÒU–

* Á¡‚ Áfl·ÿ ◊¥ ‚¥Œ„U „UÊ, Á¡‚ Áfl·ÿ ∑§Ê Áfl¬⁄UËÃ ª˝„UáÊ „ÈU•Ê „ÒU •ÊÒ⁄U
Á¡‚ Áfl·ÿ ∑§Ê ∑§÷Ë ÁŸáÊ¸ÿ „UË Ÿ Á∑§ÿÊ ªÿÊ „UÊ, fl„UË •Á‚hU Áfl·ÿ „ÒU–

ßUCU ÃÕÊ •’ÊÁäÊÃ Áfl‡Ê·áÊÊ¥ ∑§Ê ¬̋ÿÊ¡Ÿ

““•ÁŸCUÊäÿˇÊÊÁŒ’ÊÁäÊÃÿÊ— ‚Êäÿûfl¥ ◊Ê ÷ÍÁŒÃËCUÊ’ÊÁäÊÃfløŸ◊̃””
H 18H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ÁŸCU- = ¡Ê ßUCU Ÿ „UÊ,

•äÿˇÊ- = ¬˝àÿˇÊ

•ÊÁŒ- = •ÊÁŒ

’ÊÁäÊÃÿÊ— = ‚ ’ÊÁäÊÃ „UÊ ©U‚∑§Ê

‚Êäÿàfl¥ = ‚Êäÿ¬ŸÊ

◊Ê =  Ÿ„UË¥

•÷ÍÃ̃ = „UÊÃÊ „ÒU

ßUÁÃ = ßU‚Á‹∞

ßUCUÊ’ÊÁäÊÃ- = ßUCU-•’ÊÁäÊÃ

fløŸ◊̃ = fløŸ „Ò¥–

Meaning:-

The words “Ista” and “Abadhita” have been used
so that what is not desired and what is opposed to
pratyaksa etc. might not be [Included in the definition

of ] sadhya.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•ÁŸCU •ÊÒ⁄U ¬˝àÿˇÊÊÁŒ ¬˝◊ÊáÊÊ¥ ‚ ’ÊÁäÊÃ ¬ŒÊÕÊZ ∑§ ‚Êäÿ¬ŸÊ Ÿ ◊ÊŸÊ ¡Ê∞,
ßU‚Á‹∞ ßUCU •ÊÒ⁄U •’ÊÁäÊÃ ÿ ŒÊ Áfl‡Ê·áÊ ÁŒ∞ ª∞ „ÒU–

* Á¡‚ flSÃÈ ∑§Ê flÊŒË Á‚hU Ÿ„UË¥ ∑§⁄UŸÊ øÊ„UÃÊ „ÒU ©U‚ •ÁŸCU ∑§„UÃ „Ò¥U–

*  ¬˝àÿˇÊ •ÊÁŒ ¬˝◊ÊáÊÊ¥ ‚ ¡Ê Áfl·ÿ ’ÊÁäÊÃ „UÊ ©U‚ ’ÊÁäÊÃ Áfl·ÿ ∑§„UÃ
„Ò¥U–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ÿ„U ’ÃÊÿÊ ªÿÊ „ÒU Á∑§ •ÁŸCU •ÊÒ⁄U ¬˝àÿˇÊÊÁŒ ‚ ’ÊÁäÊÃ
Áfl·ÿ flÊ‹ ‚Êäÿ Ÿ„UË¥ „UÊÃ– ‚Êäÿ ßUCU •ÊÒ⁄U •’ÊÁäÊÃ „UÊŸÊ øÊÁ„U∞– ÿÁŒ ‚Êäÿ
•ÁŸCU „UÊªÊ ÃÊ flÊŒË ©U‚ ∑§÷Ë SflË∑§Ê⁄U Ÿ„UË¥ ∑§⁄‘UªÊ– flÊŒË ©U‚ „UË Á‚hU ∑§⁄UÃÊ „ÒU
¡Ê ßUCU „UÊ ßU‚Á‹∞ ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ •ÁŸCU ∑§Ê ‚Êäÿ¬ŸÊ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „Ò,U ÿ„U ’ÃÊÿÊ ªÿÊ
„ÒU– ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U flÊŒË ©U‚ Á‚hU ∑§⁄UÃÊ „ÒU ¡Ê ¬˝àÿˇÊÊÁŒ ‚ ’ÊÁäÊÃ Ÿ „UÊ ¡Ò‚- •ÁÇŸ
‡ÊËÃ‹ „UÊÃË „ÒU, ÉÊ≈U ÁŒπÊßU¸ Ÿ„UË¥ ŒÃÊ ßUàÿÊÁŒ Áfl·ÿÊ¥ ∑§Ê flÊŒË ∑§÷Ë ‚Êäÿ Ÿ„UË¥
’ŸÊÃÊ– ßU‚Á‹∞ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UÊ ªÿÊ Á∑§ •’ÊÁäÊÃ Áfl·ÿÊ¥ ∑§Ê ‚Êäÿ¬ŸÊ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ –

‚Êäÿ ∑§Ê ßUCU Áfl‡Ê·áÊ flÊŒË ∑§Ë •¬̌ ÊÊ

““Ÿ øÊÁ‚hUflÁŒC¥U ¬̋ÁÃflÊÁŒŸ—””H 19H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ø = •ÊÒ⁄U

•Á‚hflÃ̃ = •Á‚hU ∑§ ‚◊ÊŸ

¬̋ÁÃflÊÁŒŸ— = ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§Ë •¬ˇÊÊ ‚

ßUC◊˜ = ßCU Áfl‡Ê·áÊ

Ÿ = Ÿ„UË¥ „ÒU–..

.
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Meaning:-

In the case of an adversary, ‘Ista’ is not required
like “Asiddha”.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•Á‚hU ∑§ ‚◊ÊŸ ßUCU Áfl‡Ê·áÊ ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§Ë •¬ˇÊÊ ‚ Ÿ„UË¥ „ÒU–

* ¡Ê ¬„U‹ •¬Ÿ ¬ˇÊ ∑§Ê SÕÊÁ¬Ã ∑§⁄UÃÊ „ÒU ⁄UπÃÊ „ÒU ©U‚ flÊŒË ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ¡Ê ©U‚∑§Ê ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ ∑§⁄UÃÊ „ÒU ©U‚ ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§„UÃ „Ò¥U–

flÊŒË ∑§ÊÒŸ „UÊÃÊ „ÒU

““¬̋àÿÊÿŸÊÿ „UËë¿UÊ flQÈ§⁄‘Ufl”” H 20H

¬˝àÿÊÿŸÊÿ = ŒÍ‚⁄‘U ∑§Ê ‚◊¤ÊŸ ∑§ Á‹∞

ßUë¿UÊ = •Á÷‹Ê·Ê

Á„U = ÁŸpÿ ‚

flQÈ§— = flQ§Ê ∑§Ë

∞fl = „UË „ÒU–

Meaning:-

The intention to explain exists only in the speaker.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ŒÍ‚⁄‘U ∑§Ê ‚◊¤ÊÊŸ ∑§Ë ßUë¿U flÊŒË [flQ§Ê] ∑§Ë „UË „UÊÃË „ÒU ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§Ê Ÿ„UË¥
Á∑§ãÃÈ ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§Ê ©U‚∑§ πá«UŸ ∑§Ë ßUë¿UÊ „UÊÃË „ÒU–

* ßUë¿UÊ ∑§Ê Áfl·ÿ÷ÍÃ ¬ŒÊÕ¸ ßUCU ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

‚Êäÿ ∑§Ê Áfl·ÿ •ÊÒ⁄U ÄÿÊ „UÊÃÊ „ÒU

““‚Êäÿ¥¥ äÊ◊̧— ̀ ÁøÃ̃ÃŒ̃ÁflÁ‡ÊCÊ flÊ äÊ◊Ȩ̈””H 21H

•ãflÿÊÕ¸ —-

`ÁøÃ˜ = ∑§„Ë¥ ¬⁄U

‚Êäÿ◊̃ = ‚Êäÿ

äÊ◊̧— =  äÊ◊¸ „ÒU

flÊ = •ÊÒ⁄U ∑§„UË¥

ÃÃ̃- = ©U‚

ÁflÁ‡ÊCU— = Áfl‡Ê·áÊ ‚ ÿÈQ§

äÊ◊Ȩ̈ = äÊ◊Ȩ̈

Meaning:-

Sadhya is a Dharma and sometimes it is Dharmi
in which there is the abode of the Dharma.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

∑§„UË¥ ¬⁄U äÊ◊¸ ‚Êäÿ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ∑§„UË¥ ¬⁄U äÊ◊¸ ÁflÁ‡ÊCU [‚Á„UÃ] äÊ◊Ë¸

* √ÿÊÁ# ¬˝ÿÊª ∑§ ‚◊ÿ äÊ◊¸ „UË ‚Êäÿ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª ∑§
‚◊ÿ äÊ◊¸ ‚ ÁflÁ‡ÊCU äÊ◊Ë¸ ‚Êäÿ¬Ÿ ‚ ¬˝ÿÈQ§ „UÊÃÊ „ÒU–

* ¡’ „U◊ √ÿÊÁ# ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UÃ „Ò¥U ÃÊ ‚Êäÿ „UË äÊ◊¸ „UÊÃÊ „ÒU– ¡Ò‚ ¡„UÊ°
äÊÈ°•Ê „ÒU fl„UÊ° •ÁªA „ÒU, ÿ„UÊ° ¬⁄U ‚Êäÿ •ÁªA „ÈUß¸U, ÿ„U •ÁªA M§¬ äÊ◊¸ „UË √ÿÊÁ# ∑§
‚◊ÿ ‚Êäÿ „UÊÃÊ „ÒU Á∑¥§ÃÈ ßU‚∑§ ’ÊŒ ¡’ „U◊ Á∑§‚Ë ¬fl¸Ã •ÊÁŒ ◊¥ •ÁªA Á‚hU ∑§⁄UÃ
„Ò¥U, ÃÊ ©U‚ •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª ∑§ ‚◊ÿ ÿ„U ¬fl¸Ã •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ‚ ∑§„UÊ ¡ÊÃÊ
„ÒU– ©U‚ ‚◊ÿ ¬⁄U •ÁªA M§¬ äÊ◊¸ ‚ ÁflÁ‡ÊCU [‚Á„UÃ] ¬fl¸Ã ‚Êäÿ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU
ÄÿÊ¥Á∑§ ¬fl¸Ã ◊¥ •ÁªA Á‚hU ∑§⁄UŸÊ „ÒU– ¬˝SÃÈÃ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ¬fl¸Ã „UË äÊ◊Ë¸ „ÒU–

* ¡’ ‚Êäÿ ∑§fl‹ äÊ◊¸ „UÊÃÊ „ÒU ÃÊ ©U‚‚ äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ∑§Êß¸U ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „UÊ
¬ÊÃÊ– ¡Ò‚- „U◊Ÿ äÊÈ°•Ê ŒπÊ ÃÊ „U◊¥ •ÁªA ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ „UÊ ªÿÊ Á∑¥§ÃÈ fl„U •ÁªA
∑§„UÊ° ¬⁄U „ÒU, ßU‚ ’ÊÃ ∑§Ê ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ, ÿ„U Ã÷Ë „UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU ¡’ äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ‚Êäÿ

..
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’ŸÊÿÊ ¡Êÿ–

©U‚Ë äÊ◊Ȩ̈ ∑§Ê ŒÍ‚⁄UÊ ŸÊ◊

““¬ˇÊ ßUÁÃ ÿÊflÃ̃”” H 22H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ßUÁÃ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U

¬ˇÊ— = ¬ˇÊ

ÿÊflÃ̃ = ©U‚Ë ∑§Ê ŸÊ◊ „ÒU–

Meaning:-

This is also Known as Paksa [the minor term].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

©U‚Ë äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ¬ˇÊ ÷Ë ∑§„UÃ „Ò¥U– ¬ˇÊ ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U äÊ◊Ë¸ ∑§Ê „UË ¬ÿÊ¸ÿflÊøË ŸÊ◊
„ÒU–

äÊ◊Ȩ̈ ∑§Ê ¬̋Õ◊ ÷Œ

““¬̋Á‚hUÊ äÊ◊Ȩ̈””H 23H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬̋Á‚hU— = ¬˝◊ÊáÊ ‚ Á‚hU

äÊ◊Ȩ̈ = ¬ˇÊ „ÒU–

Meaning:-

Dharmi is well known.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

äÊ◊Ë¸ [¬ˇÊ] ¬˝Á‚hU „UÊÃÊ „ÒU–

* ¬˝ = ¬˝◊ÊáÊ + Á‚h = ¬˝Á‚hU äÊ◊Ë¸ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

äÊ◊Ȩ̈ ∑§Ê ŒÍ‚⁄UÊ ÷Œ

““Áfl∑§À¬Á‚hU ÃÁS◊Ÿ̃ ‚ûÊÃ⁄‘U ‚Êäÿ””H 24H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÁS◊Ÿ̃ = ©U‚◊¥

Áfl∑§À¬Á‚hU = Áfl∑§À¬ Á‚hU [äÊ◊Ë¸ ◊¥]

‚ûÊÊ- = •ÁSÃàfl

ßUÃ⁄‘U = ŸÊÁSÃàfl [•‚ûÊÊ]

‚Êäÿ = ŒÊŸÊ¥ ‚Êäÿ „ÒU–

Meaning:-

When it [Dharmi] is established by vikalpa, the
sadhya consists of existence and non-exitence.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

©U‚ Áfl∑§À¬ Á‚hU äÊ◊Ë¸ ◊¥ ‚ûÊÊ •ÊÒ⁄U •‚ûÊÊ ÿ ŒÊŸÊ¥ „UË ‚Êäÿ „ÒU–

* äÊ◊Ë¸ ∑§ ŒÍ‚⁄‘U ÷Œ ∑§Ê ŸÊ◊ Áfl∑§À¬ Á‚hU äÊ◊Ë¸ „ÒU ÿ„U ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „UÊÃÊ
„ÒU – - 1. ∞∑§ Áfl∑§À¬ Á‚hU äÊ◊Ë¸ ◊¥ ‚ûÊÊ ‚Êäÿ „UÊÃË „ÒU–

2. ŒÍ‚⁄‘U Áfl∑§À¬ Á‚hU äÊ◊Ë¸ ◊¥ •‚ûÊÊ ‚Êäÿ „UÊÃË „ÒU–

* ‚ûÊÊ •ÕÊ¸Ã˜ Á∑§‚Ë ¬ŒÊÕ¸ ∑§ •ÁSÃàfl ∑§Ë Á‚ÁhU ∑§⁄UŸÊ–

* •‚ûÊÊ •ÕÊ¸Ã˜ ŸÊÁSÃàfl ∑§Ë Á‚ÁhU ∑§⁄UŸÊ–

Áfl∑§À¬Á‚hU äÊ◊Ȩ̈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““•ÁSÃ ‚fļôÊÊ, ŸÊÁSÃ π⁄UÁfl·ÊáÊ◊̃”” H 25H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚fl¸ôÊ— = ‚fl¸ôÊ

.

61 62



¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

•ÁSÃ = „Ò¥U

π⁄U- = ªäÊ ∑§

Áfl·ÊáÊ◊˜ = ‚Ë¥ª

ŸÊÁSÃ = Ÿ„UË¥ „ÒU¥–

Meaning:-

The omniscient exists. Horns of the ass do not
exist.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚fl¸ôÊ „Ò¥U, ÃÕÊ ªäÊ ∑§ ‚Ë¥ª Ÿ„UË¥ „Ò¥U–

* Áfl∑§À¬Á‚hU äÊ◊Ë¸ ∑§ 2 M§¬ „UÊ ‚∑§Ã „ÒU-

1. ‚ûÊÊ M§¬ 2. •‚ûÊÊM§¬

* ‚fl¸ôÊ „ÒU, ÿ„U ‚ûÊÊ M§¬ ‚Êäÿ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU

* ªäÊ ∑§ ‚Ë¥ª Ÿ„UË¥ „Ò,U ÿ„U •‚ûÊÊ M§¬ Áfl∑§À¬ Á‚hU äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ
„ÒU–

¬̋◊ÊáÊÁ‚hU •ÊÒ⁄U ©U÷ÿÁ‚hU äÊ◊Ȩ̈ ◊¥ ‚Êäÿ

 ““¬̋◊ÊáÊÊ÷ÿÁ‚hU ÃÈ ‚Êäÿ-äÊ◊̧ - ÁflÁ‡ÊCUÃÊ”” H 26H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝◊ÊáÊ- = ¬˝◊ÊáÊÁ‚hU ◊¥ ÃÕÊ

©U÷ÿÁ‚hU = ¬˝◊ÊáÊÁfl∑§À¬ Á‚hU ◊¥

ÃÈ = ÃÊ

‚Êäÿ- = ‚Êäÿ [¬ˇÊ]

äÊ◊¸ÁflÁ‡ÊCUÃÊ = äÊ◊¸ ‚ ÿÈQ§ äÊ◊Ë¸ ‚Êäÿ „ÒU–

Meaning:-

When [a dharmi] is established by Pramana or by
both [i.e. by Pramana and vikalpa] it is characterised
by having the dharma as sadhya.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝◊ÊáÊÁ‚hU äÊ◊Ë¸ ◊¥ •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊÁfl∑§À¬ (©U÷ÿ) Á‚hU äÊ◊Ë¸ ◊¥ äÊ◊¸ ‚Á„UÃ
äÊ◊Ë¸ ‚Êäÿ „UÊÃÊ „ÒU–

* ¡Ê ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U Áfl∑§À¬ Á‚hU ŒÊŸÊ¥ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê äÊ◊Ë¸ „UÊÃÊ „ÒU fl„U ©U÷ÿÁ‚hU
äÊ◊Ë¸ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

¬̋◊ÊáÊÁ‚hU •ÊÒ⁄U ©U÷ÿÁ‚hU äÊ◊Ȩ̈ ∑§ ŒÎCUÊãÃ

““•ÁªA◊ÊŸÿ¥ Œ‡Ê— ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ‡ÊéŒ ßUÁÃ ÿÕÊ”” H 27H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÿÕÊ = ¡Ò‚

•ÿ◊̃ = ÿ„U

Œ‡Ê— = ¬˝Œ‡Ê

•ÁªA◊ÊŸ˜ = •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU,

‡ÊéŒ— = ‡ÊéŒ

¬Á⁄UáÊÊ◊Ë= ¬Á⁄UáÊ◊ŸflÊ‹Ê „ÒU

ßUÁÃ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U–

Meaning:-

As for example, this place has fire, sound is
transient.

.
.
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‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ò‚ ÿ„U ¬˝Œ‡Ê •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU •ÊÒ⁄U ‡ÊéŒ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU–

* ÿ„U ¬˝Œ‡Ê •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU, ÿ„U ¬˝◊ÊáÊÁ‚hU äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* ‡ÊéŒ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU, ÿ„U ©U÷ÿÁ‚hU äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–
 äÊ◊Ë¸

¬˝◊ÊáÊÁ‚hU                Áfl∑§À¬Á‚hU             ©U÷ÿÁ‚hU

                (¬˝◊ÊáÊ + Áfl∑§À¬)

©UŒÊ„U⁄UáÊ ‚ûÊÊM§¬     •‚ûÊÊM§¬     ©UŒÊ„U⁄UáÊ- ‡ÊéŒ

ÿ„U ¬˝Œ‡Ê •ÁªA◊ÊŸ                   ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU

„ÒU           ©UŒÊ„U⁄UáÊ      ©UŒÊ„U⁄UáÊ

           ‚fl¸ôÊ „ÒU     ªäÊ ∑§ ‚Ë¥ª

                 Ÿ„UË¥ „UÊÃ

√ÿÊÁ# ∑§Ê‹ ◊¥ ‚Êäÿ ∑§Ê ÁŸÿ◊

““√ÿÊ#ÊÒ ÃÈ ‚Êäÿ¥ äÊ◊̧ ∞fl”” H 28H

•ãflÿÊÕ¸ —-

√ÿÊ#ÊÒ = √ÿÊÁ#∑§Ê‹ ◊¥

ÃÈ = ¬⁄UãÃÈ

‚Êäÿ◊̃ = ‚Êäÿ

∞fl = „UË

äÊ◊̧— = äÊ◊¸ „ÒU–

Meaning:-

In universal concomitance, the sadhya is only

Dharma [and not Dharmi].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

√ÿÊÁ#∑§Ê‹ ◊¥ ÃÊ äÊ◊¸ „UË ‚Êäÿ „UÊÃÊ „ÒU äÊ◊¸ ÁflÁ‡ÊCU äÊ◊Ë¸ Ÿ„UË¥–

* √ÿÊÁ# ∑§Ê‹ ◊¥ äÊ◊¸ ∑§Ê ‚Êäÿ ∑§ ‚ÊÕ •ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ ’ŸÊ∑§⁄U „UË
√ÿÊÁ# ÉÊÁ≈UÃ „UÊÃË „Ò,U äÊ◊Ë¸ ∑§ ‚ÊÕ Ÿ„UË¥– äÊÈ°∞ ∑§Ê Œπ∑§⁄U •ÁªA ∑§Ë „UË √ÿÊÁ# „U◊
‹ªÊ ‚∑§Ã „Ò¥U Ÿ Á∑§ ¬fl¸Ã ∑§Ë– “¡„UÊ° äÊÈ°•Ê „ÒU fl„UÊ° •ÁªA „ÒU”, ÿ„U √ÿÊÁ# ÃÊ ’Ÿ
¡ÊÃË „ÒU Á∑§ãÃÈ ∑§Êß¸U ÿ„U ∑§„U Á∑§ “¡„UÊ° äÊÍ◊ „ÒU fl„UÊ° ¬fl¸Ã „ÒU”, ÿ„U ÃÊ ‚ê÷fl Ÿ„UË¥
„ÒU– ßU‚Ë •ãÃ⁄U ∑§Ê ßU‚ ‚ÍòÊ ‚ ‚◊¤ÊÊÿÊ „ÒU Á∑§ √ÿÊÁ# ∑§ ‚◊ÿ ‚Êäÿ äÊ◊¸ „UÊÃÊ „ÒU
¡Ò‚ äÊ°È∞ ∑§Ê ‚Êäÿ •ÁªA äÊ◊¸ „ÒU Ÿ Á∑§ ¬fl¸Ã M§¬ äÊ◊¸–

äÊ◊Ȩ̈ ∑§Ê ÷Ë ‚Êäÿ ◊ÊŸŸ ¬⁄U „UÊŸ flÊ‹Ê ŒÊ·

““•ãÿÕÊ ÃŒÉÊ≈UŸÊÃ̃”” H 29H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ãÿÕÊ = •ãÿÕÊ

ÃÃ̃ = fl„U √ÿÊÁ#

•ÉÊ≈UŸÊÃ˜ = ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ –

Meaning:-

Otherwise, it [i.e. universal concomitance] can not
happen.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•ãÿÕÊ √ÿÊÁ# ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃË „ÒU–

* •ãÿÕÊ ‡ÊéŒ ∑§Ê •Õ¸ „Ò Á∑§U •Õ¸ ∑§ Áfl¬⁄UËÃ √ÿÊÁ# ’ŸÊŸÊ– ÃÊà¬ÿ¸
ÿ„U „ÒU ÿÁŒ √ÿÊÁ# ∑§ ‚◊ÿ äÊ◊¸ ∑§Ë ¡ª„U äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ‚Êäÿ ’ŸÊÿÊ ¡ÊÿªÊ ÃÊ √ÿÊÁ#
ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃË, ßU‚∑§Ê ‚◊ÊäÊÊŸ Á¬¿U‹ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§⁄U ÁŒÿÊ „ÒU– ÿ„UÊ° ¬⁄U √ÿÊÁ#

65 66



¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

∑§Ê ¬˝∑§⁄UáÊ ¬ÍáÊ¸ „ÈU•Ê–

“¬ˇÊ ¬̋ÿÊª” ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ

““‚ÊäÿäÊ◊Ȩ̂äÊÊ⁄U‚ãŒ„UÊ¬ŸÊŒÊÿ ªêÿ◊ÊŸSÿÊÁ¬ ¬ˇÊSÿ fløŸ◊̃”” H 30H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚ÊäÿäÊ◊¸- = ‚Êäÿ M§¬ äÊ◊¸ ∑§

•ÊäÊÊ⁄U- = •ÊäÊÊ⁄U ∑§ Áfl·ÿ ◊¥

‚¥Œ„U- = ‚¥‡Êÿ ∑§Ê

•¬ŸÊŒÊÿ = ŒÍ⁄U ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞

ªêÿ◊ÊŸSÿ = ªêÿ ◊ÊŸ [¡ÊŸÊ „ÈU•Ê]

•Á¬ = ÷Ë

¬ˇÊSÿ = ¬ˇÊ ∑§Ê

fløŸ◊̃ = ∑§„UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

Meaning:-

The Paksa is used though it is understood [from
Pratyaksa] to dispel doubts regarding the abode of
Sadhya when it is dharma.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚ÊäÿäÊ◊¸ ∑§ •ÊäÊÊ⁄U ◊¥ ©Uà¬ÛÊ „ÈU∞ ‚¥Œ„U ∑§Ê ŒÍ⁄U ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ªêÿ◊ÊŸ
[¡ÊŸÊ „ÈU•Ê] ÷Ë ¬ˇÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ‚Êäÿ äÊ◊¸ [•ÁªA] ∑§ •ÊäÊÊ⁄U ◊¥ ‚¥Œ„U [¬fl¸Ã „ÒU ÿÊ ⁄U‚Êß¸U ÉÊ⁄U] ∑§Ê ŒÍ⁄U
∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ SflÃ— Á‚hU ¬ˇÊ ∑§Ê ÷Ë ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ’ÊÒhU ‹Êª •ŸÈ◊ÊŸ ◊¥ ¬ˇÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Ÿ„UË¥ ∑§⁄UÃ „Ò¥U, ßU‚Ë ’ÊÃ ∑§Ê π¥«UŸ
∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ÿ„UÊ° •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝◊ÊáÊ ◊¥ ¬ˇÊ ∑§ ¬˝ÿÊª ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ Œ‡ÊÊ¸ÿË „ÒU–

√ÿÊÁ# ôÊÊŸ ◊¥ ¬ˇÊ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ ÷‹ „UË Ÿ „UÊ Á∑§ãÃÈ •ŸÈ◊ÊŸ ◊¥ ¬ˇÊ ’ÃÊŸÊ ÷Ë
•Êfl‡ÿ∑§ „UÊÃÊ „ÒU, •ãÿÕÊ ÿ„U ‚¥Œ„U „UÊÃÊ „ÒU Á∑§ fl„U ‚Êäÿ ∑§„UÊ° ⁄U„UÃÊ „ÒU– ¡Ò‚ -
fl„U •ÁªA Á∑§‚Ë ¬fl¸Ã ¬⁄U „UÒ ÿÊ ⁄U‚Êß¸U ÉÊ⁄U ◊¥ ÿÊ Á∑§‚Ë •ãÿ SÕÊŸ ¬⁄U–

* ÿÁŒ „U◊ ¬ˇÊ ∑§Ê ¿UÊ«∏ ŒÃ „Ò¥U ÃÊ „U◊¥ ∑§fl‹ äÊÍ◊ •ÊÒ⁄U •ÁªA ∑§ ’Ëø ∑§Ê
‚¥’¥äÊ ôÊÊÃ „UÊÃÊ „ÒU ©U‚ •ÁªA ∑§Ê •ÊäÊÊ⁄U Ÿ„UË¥–

¬ˇÊ ∑§Ë Á‚ÁhU ∑§ Á‹∞ ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““‚ÊäÿäÊÁ◊¸ÁáÊ ‚ÊäÊŸäÊ◊Ê¸fl’ÊäÊŸÊÿ ¬ˇÊäÊ◊Ê¸¬‚¥„UÊ⁄UflÃ˜”” H 31H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚ÊäÿäÊÁ◊¸ÁáÊ = ‚Êäÿ ‚ ÿÈQ§ äÊ◊Ë¸ ◊¥,

‚ÊäÊŸäÊ◊¸- = ‚ÊäÊŸäÊ◊¸ ∑§Ê

•fl’ÊäÊŸÊÿ = ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§ Á‹∞

¬ˇÊäÊ◊¸- = ¬ˇÊ äÊ◊¸ ∑§

©U¬‚¥„UÊ⁄UflÃ˜ = ©U¬‚¥„UÊ⁄U ∑§ ‚◊ÊŸ

Meaning:-

As for example, Upanaya is used to explain the
dharma of Sadhana [ the middle term, sign or mark] in
the dharmi containing Sadhya.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ò‚ ‚Êäÿ ‚ ÿÈQ§ äÊ◊Ë¸ ◊¥ ‚ÊäÊŸ äÊ◊¸ ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§ Á‹∞ ¬ˇÊ äÊ◊¸ ∑§Ê
©U¬‚¥„UÊ⁄U [©U¬Ÿÿ]∑§Ê ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* øÍ¥Á∑§ ÿ„U ãÿÊÿ ª˝¥Õ „ÒU ßU‚Á‹∞ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ÷Ë ãÿÊÿ ∑§Ê „Ë ÁŒÿÊ ªÿÊ „ÒU–

* ‚ÊäÿäÊÁ◊¸ÁáÊ ßU‚ ‡ÊéŒ ∑§Ê •Õ¸ ‚Êäÿ ‚ ÿÈQ§ äÊ◊Ë¸ •ÕÊ¸Ã ¬ˇÊ „ÒU •Êª
÷Ë ßU‚ ‡ÊéŒ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ßU‚Ë •Õ¸ ◊¥ „UÊªÊ– ¡Ò‚ ‚ÍòÊ 38 ∞fl¥ 40 –

.
.
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* ¡Ò‚ ©U¬Ÿÿ ∑§ ¬˝ÿÊª ◊¥ „UÃÈ ∑§ ©U¬‚¥„UÊ⁄U ∑§ ‚ÊÕ „UÃÈ ∑§Ê •¬Ÿ ÁŸÁpÃ
äÊ◊Ë¸ ∑§ ‚ÊÕ ‚¥’¥äÊ ÁŒπ‹ÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ‚Êäÿ ∑§Ê ÁflÁ‡ÊCU äÊ◊Ë¸ [¬ˇÊ]
∑§ ‚ÊÕ ‚¥¥¥’¥äÊ ’ŸÊŸ ∑§ Á‹∞ ¬ˇÊ ∑§Ê ÷Ë ∑§„UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

ßU‚Ë •Õ̧ ∑§Ê ‚◊¤ÊÊÃ „ÈU∞ ’ÊÒhUÊ¥ ∑§Ê ©U¬„UÊ‚

““∑§Ê flÊ ÁòÊäÊÊ „UÃÈ◊ÈÄàflÊ ‚◊Õ̧ÿ◊ÊŸÊ Ÿ ¬ˇÊÿÁÃ”” H 32H

•ãflÿÊÕ¸ —-

∑§— = ∑§ÊÒŸ

flÊ = ‹ÊÒÁ∑§∑§ ¬ÈL§·

ÁòÊäÊÊ = ÃËŸ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§

„UÃÈ◊̃ = „UÃÈ ∑§Ê

©UÄàflÊ = ∑§„U ∑§⁄U∑§

‚◊Õ̧ÿ◊ÊŸ— = ‚◊Õ¸Ÿ ∑§⁄UÃÊ „ÈU•Ê

Ÿ = Ÿ„UË¥

¬ˇÊÿÁÃ = ¬ˇÊ ¬˝ÿÊª ∑§⁄‘ –

Meaning:-

Is there any one who does not use a Paksa to
substantiate after mentioning the three kinds of Hetu?

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∞‚Ê ∑§ÊÒŸ „ÒU ¡Ê Á∑§ ÃËŸ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ „UÃÈ ∑§Ê ∑§„U ∑§⁄U∑§ ©U‚∑§Ê ‚◊Õ¸Ÿ ∑§⁄UÃÊ
„ÈU•Ê ÷Ë ¬ˇÊ ¬˝ÿÊª Ÿ ∑§⁄‘¥U–

* ’ÊÒhUÊ¥ Ÿ ÃËŸ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ „ÃÈ ◊ÊŸ „Ò¥U -

1. ∑§Êÿ¸ „UÃÈ 2. Sfl÷Êfl „UÃÈ 3. •ŸÈ¬‹ê÷ „UÃÈ

•ÕflÊ ¬ˇÊ flÎÁûÊ, ‚¬ˇÊ ‚ûfl, Áfl¬ˇÊ √ÿÊflÎÁûÊ

* ’ÊÒhU ‹Êª •¬Ÿ ßUŸ „UÃÈ•Ê¥ ∑§Ê ÁŸŒÊ¸· Á‚hU ∑§⁄U∑§ ¬ÈŸ— ©U‚∑§Ê ‚◊Õ¸Ÿ
¬˝ÿÊª ∑§ ’ÊŒ ∑§⁄UÃ „Ò¥U– ÿ„U ÷Ë ©UŸ∑§Ê ‚◊Õ¸Ÿ ∞∑§ Ã⁄U„U ‚ ¬ˇÊ ∑§Ê ‚◊Õ¸Ÿ ∑§⁄UŸÊ
„UË „ÒU– ßU‚ Ã⁄U„U 30,31, 32 ßUŸ ÃËŸ ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª ∑§ ∑§Ê‹ ◊¥ ¬ˇÊ ∑§Ë
•Êfl‡ÿ∑§ÃÊ ¬⁄U ¡Ê⁄U «UÊ‹Ê ªÿÊ „ÒU–

•ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ŒÊ „UË •¥ª „ÒU

““∞ÃŒ̃mUÿ◊flÊŸÈ◊ÊŸÊX¥U ŸÊŒÊ„U⁄UáÊ◊̃””H 33H

•ãflÿÊÕ¸ —-

∞ÃŒ˜ = ÿ

mÿ◊̃ = ŒÊŸÊ¥ [¬ˇÊ •ÊÒ⁄U „UÃÈ]

∞fl = „UË

•ŸÈ◊ÊŸ = •ŸÈ◊ÊŸ ∑§

•¥ª¥ = •¥ª [•flÿfl] „Ò¥U–

©UŒÊ„U⁄UáÊ◊˜ = ©UŒÊ„U⁄UáÊ

Ÿ = Ÿ„UË¥

Meaning :-

These two only are the limbs of Anumana, and
not the Udaharana.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿ ŒÊŸÊ¥ „UË [¬ˇÊ •ÊÒ⁄U „UÃÈ] •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ •¥ª „ÒU¥, ©UŒÊ„U⁄UáÊ Ÿ„UË¥–

©UŒÊ„U⁄UáÊ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •¥ª Ÿ„UË¥ ßU‚∑§Ê ¬̋Õ◊ ∑§Ê⁄UáÊ ∞fl¥
‚◊ÊäÊÊŸ

.

.
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““Ÿ Á„U Ãà‚Êäÿ¬˝ÁÃ¬ûÿX¥U ÃòÊ ÿÕÊQ§-„UÃÊ⁄‘Ufl-√ÿÊ¬Ê⁄UÊÃ˜”” H 34H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Á„U = ÄÿÊ¥Á∑§

ÃÃ̃ = fl„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ

‚Êäÿ- = ‚Êäÿ ∑§Ê

¬˝ÁÃ¬ÁûÊ- = ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§ Á‹∞

•X¥U = ∑§Ê⁄UáÊ

Ÿ = Ÿ„UË¥ „ÒU

ÃòÊ = ©U‚ ‚Êäÿ ∑§ Áfl·ÿ ◊¥

ÿÕÊQ§- = ∑§„U „ÈU∞

„UÃÊ— = „ÃÈ ∑§Ê

∞fl = „UË

√ÿÊ¬Ê⁄UÊÃ˜ = √ÿÊ¬Ê⁄U „UÊŸ ‚ –

Meaning :-

That [Udaharana] is not the cause of
understanding the sadhya because, the aforesaid Hetu
works there [as the cause]

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

fl„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ ‚Êäÿ ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§ Á‹∞ ∑§Ê⁄UáÊ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ‚Êäÿ ∑§
ôÊÊŸ ◊¥ ÿÕÊQ§ „UÃÈ ∑§Ê „UË √ÿÊ¬Ê⁄U „UÊÃÊ „ÒU–

* ÿ„UÊ° ¬⁄U •ÊøÊÿ¸ ◊„UÊ⁄UÊ¡ Sflÿ¥ ©UŸ ‹ÊªÊ¥ ‚ ¬Í¿UÃ „Ò¥U ¡Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê
¬˝ÿÊª •Êfl‡ÿ∑§ ◊ÊŸÃ „Ò¥U Á∑§ ÄÿÊ •Ê¬ ‹Êª ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ ‚Êäÿ ∑§Ê
ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§ Á‹∞ •Êfl‡ÿ∑§ ◊ÊŸÃ „Ò¥U– ÃÊ ©U‚Ë ∑§Ê ©UûÊ⁄U ŒÃ „ÈU∞ •ÊøÊÿ¸ ◊„UÊ⁄UÊ¡

∑§„UÃ „Ò¥U Á∑§ ‚Êäÿ ∑§Ê ôÊÊŸ ÃÊ ÿÕÊQ§ „UÃÈ ∑§ ∑§„UŸ ‚ „UË „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

ÿÕÊQ§ •ÕÊ¸Ã˜ ÿÕÊ + ©UQ§ ¡Ò‚Ê ¬„U‹ ∑§„UÊ „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ ‚ÍòÊ 11 ◊¥ ‚Êäÿ ∑§
‚ÊÕ Á¡‚∑§Ê •ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥¥’¥äÊ „ÒU ©U‚ „ÃÈ ∑§„UÊ „Ò–U ©U‚Ë „UÃÈ ∑§ √ÿÊ¬Ê⁄U [¬˝ÿÊª]
‚ ‚Êäÿ ∑§Ê ôÊÊŸ „UÊ ¡ÊÃÊ „Ò,U ßU‚Á‹∞ ‚Êäÿ ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§ Á‹∞ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê
¬˝ÿÊª •ŸÊfl‡ÿ∑§ „ÒU, ÿ„U Á‚hU „ÈU•Ê–

* ¡’ „U◊ ⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U ◊¥ •ÁªA ∑§Ë Á‚ÁhU ∑§⁄Ÿ ∑§ Á‹∞ ÿ„U √ÿÊÁ# ’ŸÊÃ „UÒ
Á∑§  ““¡„UÊ° äÊÍ◊ „ÒU fl„UÊ° •ÁªA „ÒU”” ÃÊ ÿ„U ‚¥’¥äÊ „UË ©U‚ •ÁªA ∑§Ê Á‚hU ∑§⁄UŸ ∑§
Á‹∞ ¬ÿÊ¸# „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ©U‚ äÊÈ∞¥ ‚ fl„U •ÁªA Á‚hU „UÊ ¡ÊÃË „ÒU ©U‚◊¥ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë
∑§Êß¸U •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ Ÿ„UË¥ ⁄U„UÃË ßU‚Á‹∞ ‚Êäÿ ∑§Ë Á‚ÁhU ∑§ Á‹∞ •ŸÈ◊ÊŸ ôÊÊŸ ◊¥
©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë ∑§Êß¸U •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ Ÿ„UË¥ „ÒU–

©UŒÊ„U⁄UáÊ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •¥ª Ÿ„UË¥ ßU‚∑§Ê ÁmUÃËÿ ∑§Ê⁄UáÊ ∞fl¥
‚◊ÊäÊÊŸ -

““ÃŒÁflŸÊ÷ÊflÁŸpÿÊÕZ flÊ Áfl¬ˇÊ ’ÊäÊ∑§¬̋◊ÊáÊ’‹ÊŒfl ÃÁà‚hU—””
H 35H

ÃÃ̃ = fl„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ

•ÁflŸÊ÷ÊflÁŸpÿÊÕZ = •ÁflŸÊ÷Êfl ∑§ ÁŸpÿ ∑§ Á‹∞ „ÒU

flÊ = ÄÿÊ¥Á∑§

Áfl¬ˇÊ = Áfl¬ˇÊ ◊¥

’ÊäÊ∑§-¬˝◊ÊáÊ-’‹ÊÃ˜ = ’ÊäÊ∑§ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ’‹ ‚

∞fl = „UË

ÃÃ˜- = •ÁflŸÊ÷Êfl

Á‚hU— = Á‚hU „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU

.
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Meaning :-

[That Udaharana] also is [not necessary] for
establishing the universal concomitance [with the
Sadhya]. That [Universal cocomitance] is established
from the opposition to its adverse [character].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

fl„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ •ÁflŸÊ÷Êfl ∑§ ÁŸpÿ ∑§ Á‹∞ ÷Ë ∑§Ê⁄UáÊ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§
Áfl¬ˇÊ ◊¥ ’ÊäÊ∑§ ¬˝◊ÊáÊ ‚ „UË •ÁflŸÊ÷Êfl Á‚hU „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* •ÊøÊÿ¸ ÿ„UÊ° ¬⁄U ŒÍ‚⁄UÊ Áfl∑§À¬ ©U∆UÊÃ „ÈU∞ ¬Í¿UÃ „Ò¥U Á∑§ ÄÿÊ •Ê¬ ‹Êª
©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª „UÃÈ ∑§Ê •ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥’¥äÊ ’ÃÊŸ ∑§ Á‹∞ ∑§⁄UÃ „Ò¥U– ÿÁŒ ∞‚Ê „ÒU
ÃÊ ÷Ë ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ ©U‚ ‚Êäÿ ∑§ ‚ÊÕ
•ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥’¥äÊ ∑§Ê ÁŸpÿ Ÿ„UË¥ ∑§⁄UÊ ¬ÊÃÊ „ÒU– •ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥’¥äÊ ∑§Ê ÁŸpÿ ÃÊ
Áfl¬ˇÊ ◊¥ ’ÊäÊ∑§ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ’‹ ‚ „UË Á‚hU „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* Á¡‚◊¥ •ÁªA ∑§Ê •÷Êfl „ÒU ∞‚ Á∑§‚Ë Áfl‡ÊÊ‹ ÃÊ‹Ê’ •ÊÁŒ ∑§Ê ÿ„UÊ°
Áfl¬ˇÊ ‚◊¤ÊŸÊ– ©U‚ ÃÊ‹Ê’ ◊¥ äÊÈ∞¥ M§¬ „UÃÈ ∑§Ê Ÿ„UË¥ „UÊŸÊ „UË ’ÊäÊ∑§ ∑§Ê ‚Œ˜÷Êfl
„ÒU– ©U‚ ’ÊäÊ∑§ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ‚Œ˜÷Êfl ‚ „UË ÃÊ‹Ê’ •ÊÁŒ ◊¥ •ÁªA Ÿ„UË¥ „ÒU ßU‚ ’ÊÃ ∑§Ë
Á‚ÁhU „UÊ ¡ÊÃË „ÒU– ÃÊ‹Ê’ ◊¥ •ÁªA Ÿ„UË¥ „ÒU ßU‚∑§Ë Á‚ÁhU ∑§ Á‹∞ Á∑§‚Ë ©UŒÊ„U⁄UáÊ
∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ Ÿ„UË¥ ¬«∏ÃË– Á∑§ãÃÈ •ÁªA ∑§Ê ’ÊäÊ∑§ „UÃÈ äÊÈ°•Ê „UË ©U‚ Á‚ÁhU ∑§
Á‹∞ ¬ÿÊ¸# „ÒU–

©UŒÊ„U⁄UáÊ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •¥ª Ÿ„UË¥ ßU‚Ë ŒÍ‚⁄‘U Áfl∑§À¬ ∑§Ê ¬ÈŸ—
‚◊ÊäÊÊŸ -

““√ÿÁQ§M§¬¥ ø ÁŸŒ‡Ȩ̂Ÿ¥ ‚Ê◊ÊãÿŸ ÃÈ √ÿÊÁ#SÃòÊÊÁ¬
ÃÁmU¬̋ÁÃ¬ûÊÊflŸflSÕÊŸ¥ SÿÊŒ̃ŒÎCUÊãÃÊãÃ⁄UÊ¬̌ ÊáÊÊÃ̃”” H 36H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ø = •ÊÒ⁄U

ÁŸŒ‡Ê¸Ÿ◊˜ = ©UŒÊ„U⁄UáÊ

√ÿÁQ§M§¬◊˜ = √ÿÁQ§M§¬ „UÊÃÊ „ÒU–

ÃÈ = ¬⁄UãÃÈ

‚Ê◊ÊãÿŸ = ‚Ê◊Êãÿ ‚

√ÿÊÁ#— = √ÿÊÁ#

ÃòÊÊÁ¬ = ©U‚ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ÷Ë

ÃÁmU¬˝ÁÃ¬ûÊÊÒ = fl„UË ÁflflÊŒ „UÊŸ ¬⁄U

•ŸflSÕÊŸ◊˜ = •ŸflSÕÊŒÊ·

SÿÊÃ˜ = „UÊªÊ

ŒÎCUÊãÃÊãÃ⁄U- = •ãÿ ŒÎCUÊãÃ ∑§Ë

•¬ˇÊáÊÊÃ˜ = •¬ˇÊÊ „UÊ ¡ÊŸ ‚

Meaning :-

A Udaharana deals only with Particular but Vyapti
deals with universal concomitance. If that is not
understood the fault of Anavastha will arise, as
recourse to another example will have to be made.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÁŸŒ‡Ê¸Ÿ [©UŒÊ„U⁄UáÊ] √ÿÁQ§M§¬ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U √ÿÊÁ# ‚Ê◊Êãÿ ‚ ‚fl¸Œ‡Ê∑§Ê‹
∑§Ë ©U¬‚¥„UÊ⁄U flÊ‹Ë „UÊÃË „ÒU– •Ã— ©U‚ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ÷Ë ÁflflÊŒ „UÊŸ ¬⁄U •ãÿ ŒÎCUÊãÃ
∑§Ë •¬ˇÊÊ ¬«∏Ÿ ‚ •ŸflSÕÊ ŒÊ· ¬˝Ê# „UÊªÊ–

* •ÊøÊÿ¸ ÿ„UÊ° ¬⁄U ©U‚Ë ŒÍ‚⁄‘U Áfl∑§À¬ ∑§Ê ‚◊ÊäÊÊŸ ∑§⁄UÃ „ÈU∞ ∑§„UÃ „Ò¥U Á∑§
©UŒÊ„U⁄UáÊ ÃÊ ∞∑§ √ÿÁQ§ M§¬ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U √ÿÊÁ# ‚fl¸Œ‡Ê, ‚fl¸∑§Ê‹ ◊¥ ÉÊÁ≈UÃ „UÊŸ
flÊ‹Ë „UÊÃË „ÒU– ÿÁŒ fl„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∞∑§ √ÿÁQ§ ◊¥ „UË √ÿÊÁ# ∑§Ê ÁŒπÊ ⁄U„UÊ „ÒU ÃÊ
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Á»§⁄U •ãÿ √ÿÁQ§ÿÊ¥ ◊¥ √ÿÊÁ# ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§ Á‹∞ •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª
∑§⁄UŸÊ ¬«∏ªÊ, fl„U •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ Á∑§‚Ë ∞∑§ √ÿÁQ§ ◊¥ „UË √ÿÊÁåàÊ ∑§Ê ’ÃÊ∞ªÊ–
Á»§⁄U •ãÿ √ÿÁQ§ ◊¥ √ÿÊÁ# ÉÊÁ≈UÃ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ
¬«∏ªË– ßU‚ Ã⁄U„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ ∑§Ê ∑§÷Ë •¥Ã Ÿ„UË¥ „UÊªÊ– ßU‚Ë ∑§Ê ŸÊ◊
•ŸflSÕÊ ŒÊ· „ÒU–

* ⁄U‚Êß¸U ◊¥ •ÁªA ∑§Ê Á‚hU ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ÿÁŒ „U◊ ⁄U‚Êß¸U ÉÊ⁄U ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ
ŒÃ „Ò¥U ÃÊ fl„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ äÊÈ°•Ê •Ê⁄U •ÁªA ∑§ ’Ëø ◊¥ •ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥’¥äÊ ∑§Ê SÕÊÁ¬Ã
Ÿ„UË¥ ∑§⁄U ‚∑§ÃÊ– ÿÁŒ „U◊¥ ⁄U‚Êß¸U ÉÊ⁄U ∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ‚¥‡Êÿ „ÈU•Ê ÃÊ „U◊¥ ŒÍ‚⁄‘U
©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê ‹ÊŸÊ ¬«∏ªÊ •ÊÒ⁄U ÿÁŒ fl„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ ÷Ë √ÿÊÁ# ∑§ ôÊÊŸ ◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ Ÿ„UË¥
„ÈU•Ê ÃÊ •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ ¬«∏ªË– ßU‚ Ã⁄U„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë •¬̌ ÊÊ ’ŸË
⁄U„UŸ ‚ •ŸflSÕÊ ŒÊ· •ÊÿªÊ–

©UŒÊ„U⁄UáÊ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •¥ª Ÿ„UË¥ „ÒU ßU‚∑§Ê ÃÎÃËÿ ∑§Ê⁄UáÊ ∞fl¥
‚◊ÊäÊÊŸ

““ŸÊÁ¬ √ÿÊÁ#S◊⁄UáÊÊÕZ ÃÕÊÁfläÊ-„ÃÈ¬˝ÿÊªÊŒfl ÃàS◊ÎÃ—”” H 37H

•ãflÿÊÕ¸ —-

√ÿÊÁ# S◊⁄UáÊÊÕZ = √ÿÊÁ# ∑§Ê S◊⁄UáÊ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞

•Á¬ = ÷Ë

Ÿ = ©UŒÊ„U⁄UáÊ Ÿ„UË¥ „ÒU–

ÃÕÊÁfläÊ- = ‚Êäÿ ∑§ •ÁflŸÊ÷ÊflË

„UÃÈ¬˝ÿÊªÊÃ˜ = „UÃÈ ∑§ ¬˝ÿÊª ‚

∞fl = „UË

ÃÃ̃ = ©U‚ [√ÿÊÁ# ∑§Ê]

S◊ÎÃ— = S◊⁄UáÊ „UÊ ¡ÊŸ ‚

Meaning :-

[This Udaharana] cannot remind the universal
concomitance, because such a reminiscence arises from
the use of Hetu of that kind. [which is connection
between smoke and fire]

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

√ÿÊÁ# ∑§Ê S◊⁄UáÊ ∑§⁄UÊŸ ∑§ Á‹∞ ÷Ë ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ Ÿ„UË¥ „ÒU ©U‚
√ÿÊÁ# ∑§Ê S◊⁄UáÊ ÃÊ ‚Êäÿ ∑§ •ÁflŸÊ÷ÊflË „UÃÈ ∑§ ¬˝ÿÊª ‚ „UË „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* •ÊøÊÿ¸ ÿ„UÊ° ¬⁄U ÃË‚⁄UÊ Áfl∑§À¬ ©U∆UÊÃ „ÈU∞ ¬Í¿UÃ „Ò¥U Á∑§ ÄÿÊ •Ê¬ ‹Êª
©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ √ÿÊÁ# ∑§Ê S◊⁄UáÊ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ◊ÊŸÃ „Ò¥U ? ÿÁŒ ∞‚Ê „ÒU
ÃÊ fl„U ÷Ë ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ÁŸÁpÃ „UÃÈ ∑§ ¬˝ÿÊª ‚ √ÿÊÁ# ∑§Ê S◊⁄UáÊ
„UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ÁŸÁpÃ „UÃÈ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Á∑§∞ Á’ŸÊ •ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥’¥äÊ ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥ „ÊªÊ–
Á¡‚‚ ‚Êäÿ ∑§Ê ‚ÊäÊŸ ∑§ ‚ÊÕ ‚¥’¥äÊ ª˝„UáÊ Ÿ„UË¥ „UÊªÊ– ∞‚Ë ÁSÕÁÃ ◊¥ ‚Ò∑§«∏Ê¥
©UŒÊ„U⁄UáÊ ‚ ÷Ë ©U‚ √ÿÊÁ# ∑§Ê S◊⁄UáÊ Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃÊ– ÄÿÊ¥Á∑§ S◊⁄UáÊ ÃÊ ¬„U‹
’ÈÁhU ◊¥ ÁŸÁpÃ Á∑§∞ ª∞ •ÁflŸÊ÷Êfl ∑§Ê „UË „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U fl„U •ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥’¥äÊ
“¡„UÊ° äÊÈ°•Ê „UÒ fl„UÊ° •ÁªA „Ò”,U ßU‚ √ÿÊÁ# ‚ „UË ’ŸÃÊ „UÒ Ÿ Á∑§ ⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U ∑§Ê
©UŒÊ„U⁄UáÊ  ŒŸ ‚–

∑§fl‹ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê ¬̋ÿÊª ∑§⁄UŸ ◊¥ ŒÊ·

““Ãà¬⁄U◊Á÷äÊËÿ◊ÊŸ¥ ‚ÊäÿäÊÁ◊¸ÁáÊ ‚Êäÿ‚ÊäÊŸ ‚ãŒ„UÿÁÃ”” H 38H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÃ̃ = fl„U

¬⁄U◊̃ = ∑§fl‹ [©UŒÊ„U⁄UáÊ]
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•Á÷äÊËÿ◊ÊŸ¥ = ∑§„UÊ ¡ÊŸ flÊ‹Ê

‚ÊäÿäÊÁ◊¸ÁáÊ = ‚Êäÿ ÁflÁ‡ÊCU äÊ◊Ë¸ ◊¥

‚Êäÿ‚ÊäÊŸ = ‚Êäÿ ∑§ ‚ÊäÊŸ ∑§⁄UŸ ◊¥

‚¥Œ„UÿÁÃ = ‚¥Œ„U ∑§⁄UÊ ŒÃÊ „ÒU

Meaning :-

This [Udaharana] only raises a doubt in
establishing sadhya [e.g. fire] in the dharmi [e.g.
mountain] contaning Sadhya [e.g.fire].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ ∑§ Á’ŸÊ ÿÁŒ ∑§fl‹ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡ÊÿªÊ
ÃÊ ‚Êäÿ äÊ◊¸ flÊ‹ ¬ˇÊ ◊¥ [äÊ◊Ë¸ ◊¥] ‚Êäÿ •ÊÒ⁄U ‚ÊäÊŸ ∑§ Á‚hU ∑§⁄UŸ ◊¥ ‚¥Œ„U ∑§⁄UÊ
ŒªÊ –

* ⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U ◊¥ äÊÈ°•Ê „ÒU ßU‚Á‹∞ •ÁªA „ÒU– ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ÁŒπÊŸ ¬⁄U ÷Ë •ãÿ
¬fl¸Ã •ÊÁŒ ◊¥ ÷Ë ⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U ∑§Ë Ã⁄U„U äÊÈ°•Ê ŒπŸ ¬⁄U ÷Ë •ÁÇŸ „ÒU Á∑§ Ÿ„UË¥, ÿ„U ‚¥Œ„U
’ŸÊ ⁄U„UÃÊ „ÒU– ‚¥Œ„U ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ ÿ„U „ÒU Á∑§ ŒÍ‚⁄‘U √ÿÁQ§ ∑§Ê ÿ„U √ÿÊÁ# Ÿ„UË¥ ‚◊¤ÊÊß¸U
Á∑§ ÷Êß¸U! “¡„UÊ° äÊÍ◊ „UÊÃÊ „ÒU fl„UÊ° •ÁÇŸ „UÊÃË „ÒU–” ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ë √ÿÊÁ# ÃÊ ‚ÊäÊŸ
∑§ ‚ÊÕ ‚Êäÿ ∑§Ê •ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ ÁŒπÊŸ ‚ „UË ’ŸÊÃ „ÒU– Ÿ Á∑§ ∑§fl‹
⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ ŒŸ ‚– ßU‚ËÁ‹∞ ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UÊ „ÒU Á∑§ ∑§fl‹ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê
¬˝ÿÊª ÷Ë ¬ˇÊ ◊¥ ‚Êäÿ •ÊÒ⁄U ‚ÊäÊŸ ∑§ ÁŸáÊ¸ÿ ◊¥ •‚◊Õ¸ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ‚¥Œ„U ©Uà¬ÛÊ
„ÊÃÊ „ÒU–

©U‚Ë •Õ̧ ∑§Ê √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ◊Èπ ‚ ‚◊Õ̧Ÿ -

““∑È§ÃÊ̆ ãÿÕÊ¬ŸÿÁŸª◊Ÿ”” H 39H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ãÿÕÊ = •ãÿÕÊ

©U¬Ÿÿ-ÁŸª◊Ÿ = ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ

∑È§Ã— = ÄÿÊ¥ „UÊ ?

Meaning :-

Otherwise, why should there be Upanaya and
Nigamana ?

 ‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•ãÿÕÊ ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ÄÿÊ¥ Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ–

* •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ •¥ªÊ¥ ◊¥ •¥ÁÃ◊ •¥ª ©U¬Ÿÿ ∞fl¥ ÁŸª◊Ÿ „UÊÃ „Ò¥U– ©U‚‚ ¬„U‹
ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ‚¥‡Êÿ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ Ÿ ’Ÿ ßU‚Á‹∞ „UË ©U¬Ÿÿ ∞fl¥
ÁŸª◊Ÿ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ÿ„U ¬fl¸Ã äÊÍ◊ flÊ‹Ê „ÒU [©U¬Ÿÿ] •ÊÒ⁄U ßU‚Á‹∞ „UË ßU‚◊¥ •ÁªA „ÒU
[ÁŸª◊Ÿ]– ÿ„U ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ ∑§Ê ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ¬˝ÿÊª ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§ Á‹∞ „UË
∑§⁄UŸÊ ¬«∏ÃÊ „ÒU– ¬fl¸Ã ◊¥ •ÁªA Á‚hU ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ ÁŒÿÊ–
©U‚ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ „UË ‚Êäÿ •ÊÒ⁄U ‚ÊäÊŸ ⁄U„UÃ „Ò¥U •ãÿòÊ Ÿ„UË¥, ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê ‚¥Œ„U Ÿ
„UÊ ¡Ê∞ ßU‚Á‹∞ ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ ◊¥ „UÃÈ •ÊÒ⁄U ¬˝ÁÃôÊÊ ∑§Ê ŒÊ„U⁄UÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ÿ„U
’ÊÃ ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UË ªÿË „ÒU–

©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ •¥ª Ÿ„UË¥

““Ÿ ø Ã ÃŒXU ‚ÊäÿäÊÁ◊¸ÁáÊ „UÃÈ‚ÊäÿÿÊfl¸øŸÊŒflÊ‚¥‡ÊÿÊÃ˜”” H 40H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ø = •ÊÒ⁄U

.
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Ã = fl ŒÊŸÊ¥ ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ

ÃÃ̃- = ©U‚∑§ [•ŸÈ◊ÊŸ ∑§]

•¥ª = •¥ª

Ÿ = Ÿ„UË¥ „ÒU–

‚ÊäÿäÊÁ◊¸ÁáÊ =  ‚ÊäÿäÊ◊Ë¸ ◊¥

„UÃÈ‚ÊäÿÿÊ— = „UÃÈ •ÊÒ⁄U ‚Êäÿ ∑§

fløŸÊÃ˜ = fløŸ ‚

∞fl = „Ë

•‚¥‡ÊÿÊÃ˜ = ‚¥‡Êÿ Ÿ„UË¥ ⁄U„UÃÊ–

Meaning :-

These (Upanaya and Nigamana) are not Parts of
that (Anumana) because by mentioning the sadhya and
the Hetu in the Dharmi containing the Sadhya no doubt
exists.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ •¥ª Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ „UÃÈ •ÊÒ⁄U ‚Êäÿ ∑§
’Ê‹Ÿ ‚ „UË ‚¥‡Êÿ Ÿ„UË¥ ⁄U„UÃÊ „ÒU–

* ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ ∑§ SflM§¬ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ •Êª ∑§⁄‘¥Uª–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ÿ„U ’ÃÊÿÊ ªÿÊ „ÒU Á∑§ ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ ÷Ë •ŸÈ◊ÊŸ
¬˝ÿÊª ∑§ Á‹∞ •Êfl‡ÿ∑§ •flÿfl Ÿ„UË¥ „ÒU– •ÕÊ¸Ã˜ ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ ∑§ ¬˝ÿÊª ∑§
Á’ŸÊ ÷Ë „UÃÈ (‚ÊäÊŸ) •ÊÒ⁄U ‚Êäÿ ∑§Ê ‚ê’ãäÊ ÁŒπÊ ŒŸ ‚ äÊ◊Ë¸ ◊¥ ‚¥‡Êÿ ŒÍ⁄U „UÊ
¡ÊÃÊ „ÒU–

‚◊Õ̧Ÿ „UË „UÃÈ ∑§Ê üÊDU M§¬ -

““‚◊Õ¸Ÿ¥ flÊ fl⁄¥U „UÃÈM§¬◊ŸÈ◊ÊŸÊflÿflÊ flÊSÃÈ ‚Êäÿ ÃŒÈ¬ÿÊªÊÃ˜””

H 41H
•ãflÿÊÕ¸ —-

‚◊Õ̧Ÿ◊̃ = ‚◊Õ¸Ÿ „UË

flÊ = „UË

„UÃÈM§¬◊̃ = „UÃÈ ∑§Ê SflM§¬

fl⁄U◊̃ = ©Uà∑Î§CU [flÊSÃÁfl∑§] „ÒU

•ŸÈ◊ÊŸÊflÿfl— = •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •¥XU

flÊ = ÁŸÁ‡øÃ

•SÃÈ = „UÊfl

‚Êäÿ = ‚Êäÿ ∑§Ë Á‚ÁhU ◊¥

ÃŒ˜-©U¬ÿÊªÊÃ˜ = ©U‚∑§Ê ©U¬ÿÊª „UÊŸ ‚

Meaning :-

(The establishment e.g. fire) is got from the
support of the limb of Anumana named Hetu (e.g.
smoke) as this (Hetu e.g. smoke) is connected with
the Sadhya (e.g. fire)

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚◊Õ¸Ÿ „UË „UÃÈ ∑§Ê flÊSÃÁfl∑§ SflM§¬ „ÒU, •Ã— fl„UË •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •flÿfl
◊ÊŸÊ ¡Ê∞, ÄÿÊ¥Á∑§ ‚Êäÿ ∑§Ë Á‚ÁhU ◊¥ ©U‚Ë ∑§Ê ©U¬ÿÊª „UÊÃÊ „ÒU–

* •ÊøÊÿ¸ Œfl ÿ„UÊ° ¬⁄U ’ÊÒhUÊ¥ ∑§Ê ÿ„U ∑§„UŸÊ SflË∑§Ê⁄UÃ „Ò¥U Á∑§ - „UÃÈ ∑§Ê
‚◊Õ¸Ÿ (ŒÊ„U⁄UÊŸÊ) •fl‡ÿ ∑§⁄UŸÊ øÊÁ„U∞– ÿ„U ‚◊Õ¸Ÿ „UË „UÃÈ ∑§Ê flÊSÃÁfl∑§ M§¬
„ÒU– ßU‚ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •flÿfl ◊ÊŸŸÊ øÊÁ„U∞–
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* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ∞∑§ Ã⁄U„U ‚ •ÊøÊÿ¸ Œfl ©U¬Ÿÿ („ÃÈ ∑§Ê ‚◊Õ¸Ÿ) ∑§Ê
•ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê •¥ª SflË∑§Ê⁄U ∑§⁄U ⁄U„U „Ò¥U–

* ßU‚ËÁ‹∞ •ª‹ ‚ÍòÊ ◊¥ ŒÎCUÊãÃ, ©U¬Ÿÿ, ÁŸª◊Ÿ ∑§Ê ÷Ë Á∑§‚Ë ÁflflˇÊÊ ‚
•ŸÈ◊ÊŸ ∑§ •¥ª SflË∑§Ê⁄U ∑§⁄‘U¥ª–

©UŒÊ„U⁄UáÊ, ©U¬Ÿÿ, ÁŸª◊Ÿ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ∑§ÕÁÜøÃ˜ ∆UË∑§ „ÒU -

““’Ê‹√ÿÈà¬ûÿÕZ ÃàòÊÿÊ¬ª◊ ‡ÊÊSòÊ ∞flÊ‚ÊÒ Ÿ flÊŒ̆ ŸÈ¬ÿÊªÊÃ̃””
H 42H

•ãflÿÊÕ¸ —-

’Ê‹- = ◊¥Œ’ÈÁhU flÊ‹ ∑§Ê

√ÿÈà¬ûÿÕ¸◊˜ = ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§ Á‹∞

ÃÃ̃- = ©UŸ

òÊÿ- = ÃËŸ [©UŒÊ„U⁄UáÊ, ©U¬Ÿÿ, ÁŸª◊Ÿ ∑§Ë]

©U¬ª◊ = SflË∑§Ê⁄UÃÊ „UÊŸ ¬⁄U

‡ÊÊSòÊ = ‡ÊÊSòÊ ◊¥

∞fl = „UË

•‚ÊÒ = fl„U „ÒU–

flÊŒ = flÊŒ ◊¥

Ÿ = Ÿ„UË¥

•ŸÈ¬ÿÊªÊÃ˜ = ©U¬ÿÊª ◊¥ Ÿ „UÊŸ ‚–

Meaning :-

These (Dristanta) etc. may be for understanding
of those who have little knowledge and for this purpose
may be discussed only in the Sastra, but these are quite

unfit to be used in logical discussions.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

◊¥Œ’ÈÁhU flÊ‹ ’Ê‹∑§Ê¥ ∑§Ê √ÿÈà¬ÛÊ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ©UŸ ©UŒÊ„U⁄UáÊÊÁŒ ÃËŸ
•flÿflÊ¥ ∑§ ◊ÊŸ ‹Ÿ ¬⁄U ÷Ë ‡ÊÊSòÊ ◊¥ „UË ©UŸ∑§Ë SflË∑§Ê⁄UÃÊ „ÒU– flÊŒ∑§Ê‹ ◊¥ Ÿ„UË¥
ÄÿÊ¥Á∑§ ‡ÊÊSòÊÊâÊ¸ (flÊŒ) ◊¥ ©UŸ∑§Ê ©U¬ÿÊª Ÿ„UË¥ „ÒU–

* ©UŒÊ„U⁄UáÊ, ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ ßUŸ ÃËŸ •flÿflÊ¥ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ‡ÊÊSòÊ ∑§
¬∆UŸ-¬Ê∆UŸ ◊¥ „UË Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ◊¥Œ’ÈÁhU flÊ‹ ¡ËflÊ¥ ∑§ Á‹∞ ßUŸ ÃËŸÊ¥
•flÿflÊ¥ ∑§ ◊Êäÿ◊ ‚ Á‚hUË ∑§⁄U∑§ ‚◊¤ÊÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ¡Ò‚ ’ìÊÊ¥ ∑§Ê ‚◊¤ÊÊŸÊ
¬«∏ÃÊ „ÒU Á∑§ ’ìÊ ŒπÊ ÿ„UÊ° äÊÍ◊ „ÒU ßU‚Á‹∞ •ÁªA „ÒU ’ÊŒ ◊¥ Á»§⁄U ∑§÷Ë Á∑§‚Ë ¬fl¸Ã
•ÊÁŒ ◊¥ äÊÍ◊ ÁŒπÊ∑§⁄U ©U‚ •ÁªA ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ∑§⁄UÊ ∑§⁄U∑§ ⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ
Œ∑§⁄U ‚◊¤ÊÊÃ „Ò¥U Á∑§ ÿ„UÊ° ÷Ë äÊÍ◊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„UÊ° ¬⁄U •ÁªA „ÒU– ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ÿ ÃËŸÊ¥
•flÿfl ‡ÊÊSòÊ ∑§ ‚◊ÿ „UË ∑§Ê◊ •ÊÃ „Ò¥– flÊŒ-ÁflflÊŒ ∑§ ‚◊ÿ ÃÊ Á‡ÊcÿÊ¥ ∑§Ê Ÿ„UË¥
‚◊¤ÊÊÿÊ ¡ÊÃÊ–

* flÊŒ ÁflflÊŒ ∑§ ‚◊ÿ •À¬’ÈÁhU flÊ‹Ê¥ ∑§Ê Ÿ„UË¥ ‚◊¤ÊÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU
‹Á∑§Ÿ ¡Ê ¬„U‹ ‚ √ÿÈà¬ÛÊ [¬¥Á«UÃ] „Ò¥U ©Uã„UË¥ ∑§Ê ‚◊¤ÊÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ fl„UÊ°
¬⁄U ∑§fl‹ ¬ˇÊ •ÊÒ⁄U „UÃÈ ßUŸ ŒÊŸÊ¥ ∑§Ê „UË ∑§ÕŸ ∑§⁄UŸÊ ¬ÿÊ¸# „UÊÃÊ „ÒU–

ŒÎCUÊãÃ ∑§ ÷Œ

““ŒÎCUÊãÃÊ mUäÊÊ •ãflÿ√ÿÁÃ⁄‘U∑§÷ŒÊÃ̃”” H 43H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ŒÎCUÊãÃ— = ŒÎCUÊãÃ

mUäÊÊ = ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU–

•ãflÿ- = •ãflÿ •ÊÒ⁄U

√ÿÁÃ⁄‘U∑§- = √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ∑§
.
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÷ŒÊÃ˜ = ÷Œ ‚

Meaning :-

The Dristanta is of two kinds, being with Anvaya
and Vyatireka.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ŒÎCUÊãÃ ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU •ãflÿ •ÊÒ⁄U √ÿÁÃ⁄‘U∑§

* ’Ê‹ ’ÈÁhU flÊ‹Ê¥ ∑§Ê ‚◊¤ÊÊŸ ∑§ Á‹∞ ¡Ê ŒÎCUÊ¥Ã, ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ
ÃËŸ •flÿfl ‡ÊÊSòÊ ◊¥ ©U¬ÿÊª Á∑§ÿ ¡ÊÃ „ÒU¥– ÿ„UÊ° ¬⁄U ∑˝§◊‡Ê— ßUŸ ÃËŸÊ¥ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ
Á∑§ÿÊ ¡ÊÿªÊ–

* •ãflÿ ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê ‚ÊäÊêÿ¸ ŒÎCUÊãÃ ÷Ë ∑§„UÃ „ÒU–

* √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê flÒäÊêÿ¸ ŒÎCUÊãÃ ÷Ë ∑§„UÃ „ÒU–

•ãflÿŒÎCUÊãÃ ∑§Ê SflM§¬

““‚Êäÿ√ÿÊ#¥ ‚ÊäÊŸ¥ ÿòÊ ¬̋Œ‡ÿ̧Ã ‚Ê̆ ãflÿŒÎCUÊãÃ—”” H 44H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚Êäÿ√ÿÊ#◊˜ = ‚Êäÿ ‚ √ÿÊ#

‚ÊäÊŸ◊˜ = ‚ÊäÊŸ ∑§Ê

ÿòÊ = ¡„UÊ°

¬̋Œ‡ÿ̧Ã = ÁŒπÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU

‚— = fl„U

•ãflÿŒÎCUÊãÃ— = •ãÿfl ŒÎCUÊãÃ „ÒU–

Meaning :-

Where the Sadhana is shown as always
concomitant with Sadhya, that is (an example) of

Anvaya Dristanta.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡„UÊ° ‚ÊäÊŸ ∑§Ë ‚Êäÿ ∑§ ‚ÊÕ √ÿÊÁ# ÁŒπ‹Êß¸U ¡ÊÃË „ÒU fl„U •ãflÿ ŒÎCUÊãÃ
„ÒU–

* ¡„UÊ° ¬⁄U äÊÈ°•Ê „ÒU fl„UÊ° ¬⁄U •ÁªA „ÒU ¡Ò‚ Á∑§ ⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U– ßU‚ ⁄U‚Êß¸ÉÊ⁄U ∑§
ŒÎCUÊãÃ ◊¥ ‚Êäÿ •ÁªA „ÒU •ÊÒ⁄U ‚ÊäÊŸ äÊÈ°•Ê „Ò– øÍ¥Á∑§ ÿ„UÊ° ‚ÊäÊŸ ∑§ ‚Œ˜÷Êfl ◊¥
‚Êäÿ ∑§Ê ‚Œ˜÷Êfl ÁŒπÊÿÊ ªÿÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U •ãflÿ ŒÎCUÊãÃ „ÒU–

√ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê SflM§¬ •ÊÒ⁄U ‹ˇÊáÊ

““‚ÊäÿÊ÷Êfl ‚ÊäÊŸÊ÷ÊflÊ ÿòÊ ∑§âÿÃ ‚ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ŒÎCUÊãÃ—”” H 45H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚ÊäÿÊ÷Êfl = ‚Êäÿ ∑§ •÷Êfl ◊¥

‚ÊäÊŸÊ÷Êfl— = ‚ÊäÊŸ ∑§Ê •÷Êfl

ÿòÊ = ¡„UÊ°

∑§âÿÃ = ∑§„UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU

‚— = fl„U

√ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎc≈UÊãÃ— = √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃ „ÒU

Meaning :-

Where the absence of Sadhana is mentioned
through the absence of Sadhya, that is (an example)
of Vyatireka Dristanta

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡„UÊ° ¬⁄U ‚Êäÿ ∑§ •÷Êfl ◊¥ ‚ÊäÊŸ ∑§Ê •÷Êfl ∑§„UÊ ¡Êfl fl„U √ÿÁÃ⁄‘U∑§
ŒÎCUÊãÃ „ÒU– -

. .

.

.
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* √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊ¥Ã ◊¥ ‚Êäÿ •ÊÒ⁄U ‚ÊäÊŸ ∑§Ê ‚¥’¥äÊ Ÿ∑§Ê⁄UÊà◊∑§ [Nega-
tively] ÁŒπÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊ¥Ã ∑§Ë ÿ„U Áfl‡Ê·ÃÊ „UÊÃË „ÒU Á∑§ ßU‚◊¥ ‚Êäÿ ÷Ë Ÿ„UË¥ ∑§
‚ÊÕ ¬˝ÿÈQ§ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ‚ÊäÊŸ ÷Ë Ÿ„UË¥ ∑§ ‚ÊÕ ¬˝ÿÈQ§ „UÊÃÊ „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ ‚Êäÿ ∑§
•÷Êfl ◊¥ ‚ÊäÊŸ ∑§Ê •÷Êfl ÁŒπÊŸÊ–

* ¡Ò‚- ¡„UÊ° •ÁªA Ÿ„UË¥ „ÒU fl„UÊ° ¬⁄U äÊÈ°•Ê Ÿ„UË¥ „ÒU– ¡Ò‚ Á∑§ ÿ„U ¬fl¸Ã–

ßU‚Á‹∞ ÿ„U ¬fl¸Ã √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃ „ÒU–

©U¬Ÿÿ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““„UÃÊL§¬‚¥„UÊ⁄U ©U¬Ÿÿ—”” H 46H

•ãflÿÊÕ¸ —-

„UÃÊ— = „UÃÈ ∑§Ê

©U¬‚¥„UÊ⁄U = ©U¬‚¥„UÊ⁄U

©U¬Ÿÿ— = ©U¬Ÿÿ „ÒU–

Meaning :-

Upanaya is the application (asserting the
existence) of the Hetu (in the Dharmi after a knowledge
of concomitance)

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

„UÃÈ ∑§Ê ©U¬‚¥„UÊ⁄U ©U¬Ÿÿ „ÒU–

* •ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥’¥äÊ ∑§Ê äÊ◊Ë¸ ◊¥ ôÊÊŸ „UÊ ¡ÊŸ ∑§ ’ÊŒ •¥Ã ◊¥ ©U‚ ¬ÈŸ—
ŒÊ„U⁄UÊŸÊ ©U¬Ÿÿ „ÒU ¡Ò‚ Á∑§  ““©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ÿ„U ¬fl¸Ã äÊÍ◊flÊ‹Ê „ÒU”” ÿ„U „UÃÈ ∑§Ê
ŒÈ„U⁄UÊŸÊ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

ÁŸª◊Ÿ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““¬̋ÁÃôÊÊÿÊSÃÈ  ÁŸª◊Ÿ◊̃”” H 47H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÈ = •ÊÒ⁄U

¬˝ÁÃôÊÊÿÊ— = ¬˝ÁÃôÊÊ ∑§Ê ©U¬‚¥„UÊ⁄U

ÁŸª◊Ÿ◊̃= ÁŸª◊Ÿ „ÒU–

Meaning :-

Nigamana is the (conclusion) of the Pratijna.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝ÁÃôÊÊ ∑§ ŒÊ„U⁄UÊŸ ∑§Ê ÁŸª◊Ÿ ∑§„UÃ „ÒU–

* ¬ˇÊ ∑§Ê „UË ¬˝ÁÃôÊÊ ∑§„UÃ „Ò¥U– Á¡‚ „U◊Ÿ ¬˝Ê⁄¥÷ ◊¥ Á‚hU ∑§⁄UŸÊ øÊ„UÊ ÕÊ–

* ¡Ò‚ ªÁáÊÃ ◊¥ ¬˝ÁÃôÊÊ ∑§Ë ¡ÊÃË „ÒU ““To prove that”” Á»§⁄  •¥Ã ◊¥
conclusion ÁŸc∑§·¸ Á‹πÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ‚ ãÿÊÿ ◊¥ •ŸÈ◊ÊŸ ‚ Á‚ÁhU
„UÊŸ ∑§ ’ÊŒ ©U¬Ÿÿ ∑§„U∑§⁄U ¬˝ÁÃôÊÊ ∑§Ê ŒÊ„U⁄UÊŸÊ ÁŸª◊Ÿ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU ¡Ò‚ Á∑§U
““ßU‚Á‹∞ ÿ„U ¬fl¸Ã ÷Ë •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU–””

* ÿ„UÊ° Ã∑§ ¬˝ÁÃôÊÊ, „UÃÈ, ŒÎCUÊãÃ, ©U¬Ÿÿ •ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ ßUŸ ¬Ê°øÊ¥ •ŸÈ◊ÊŸ
∑§ •¥ªÊ¥ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ¬Í⁄UÊ „ÈU•Ê–

•ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ÷Œ

““ÃŒŸÈ◊ÊŸ¥ mUäÊÊ”” H 48H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÃ̃- = fl„U

•ŸÈ◊ÊŸ◊̃ = •ŸÈ◊ÊŸ
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mUäÊÊ = ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU–

Meaning :-

This Anumana is of two kinds.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

fl„U •ŸÈ◊ÊŸ ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU–

•ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ŒÊ ÷ŒÊ¥ ∑§ ŸÊ◊

““SflÊÕ̧¬⁄UÊÕ̧÷ŒÊÃ̃”” H 49H

•ãflÿÊÕ¸ —-

SflÊÕ¸- = SflÊÕ¸ •ÊÒ⁄U

¬⁄UÊÕ¸- = ¬⁄UÊÕ¸ ∑§

÷ŒÊÃ˜ = ÷Œ ‚ „Ò¥–

Meaning :-

Svartha & (and) Parartha.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

SflÊÕ¸ •ÊÒ⁄U ¬⁄UÊÕ¸ ∑§ ÷Œ ‚ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ 2 ÷Œ „Ò¥U–

SflÊÕ̧ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““SflÊÕ̧◊ÈQ§‹ˇÊáÊ◊̃”” H 50H

•ãflÿÊÕ¸ —-

SflÊÕ¸◊˜ = SflÊÕ¸ ∑§Ê

‹ˇÊáÊ◊˜ = ‹ˇÊáÊ/ SflM§¬

©UÄÃ◊˜ = ∑§„UÊ ªÿÊ „ÒU–

Meaning :-

Svartha (Anumana) has already been defined.

SÊÍòÊÊÕ¸ —-

SflÊÕÊ¸ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ ∑§„UÊ ¡Ê øÈ∑§Ê „ÒU–

* ““‚ÊäÊŸÊà‚ÊäÿÁflôÊÊŸ◊ŸÈ◊ÊŸ¥”” ÃË‚⁄‘U •äÿÊÿ ∑§ 10 fl ‚ÍòÊ ◊¥ ¡Ê
•ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ ¬„U‹ ∑§„UÊ ÕÊ– fl„UË SflÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ „ÒU–

* ÿ„U SflÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ŒÍ‚⁄‘U ∑§ ©U¬Œ‡Ê Á’ŸÊ SflÃ— „UË „UÊÃÊ „ÒU–

* ¡Ò‚ ¬„U‹ ∑§÷Ë Á∑§‚Ë Ÿ ⁄U‚Êß¸U ÉÊ⁄U ◊¥ •ÁªA ŒπË •ÊÒ⁄U äÊÈ°•Ê ÷Ë ŒπÊ
’ÊŒ ◊¥ ©U‚ Á∑§‚Ë •ãÿ ¬fl¸Ã •ÊÁŒ ¬⁄U äÊÈ°•Ê Œπ∑§⁄U Sflÿ¥ „UË ¬Ífl¸ ◊¥ Œπ ªÿ äÊÈ¥∞
∞fl¥ •ÁªA ∑§ ‚¥’¥äÊ ‚ fl„U ¡ÊŸ ‹ÃÊ „ÒU Á∑§ ßU‚ ¬fl¸Ã ¬⁄U ÷Ë •ÁªA „ÒU, ÿ„U SflÊÕ¸
•ŸÈ◊ÊŸ „ÒU–

¬⁄UÊÕ̧ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““¬⁄UÊÕZ ÃÈ ÃŒÕ̧-¬⁄UÊ◊Á‡Ȩ̂fløŸÊîÊÊÃ◊̃”” H 51H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÈ = ¬⁄UãÃÈ

¬⁄UÊÕ¸◊˜ = ¬⁄UÊÕÊ¸ŸÈ◊ÊŸ

ÃÃ̃- = ©U‚ SflÊÕÊ¸ŸÈ◊ÊŸ ∑§ Áfl·ÿ÷ÍÃ

•Õ¸- = ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê

¬⁄UÊ◊Á‡Ê¸- = ¬⁄UÊ◊‡Ê¸ ∑§⁄UŸ flÊ‹

fløŸÊÃ˜- = fløŸÊ¥ ‚

¡ÊÃ◊˜ = ©Uà¬ÛÊ „UÊÃÊ „ÒU–

Meaning :-

Parartha (Anumana) arises from words touching
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that (Svarthanumana)

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

©U‚ SflÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ Áfl·ÿ÷ÍÃ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ¬⁄UÊ◊‡Ê¸ ∑§⁄UŸ flÊ‹ fløŸÊ¥ ‚ ¡Ê
ôÊÊŸ ©Uà¬ÛÊ „UÊÃÊ „ÒU ©U‚ ¬⁄UÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§„UÃ „ÒU¥–

* ŒÍ‚⁄UÊ¥ ∑§ fløŸÊ¥ ∑§ ◊Êäÿ◊ ‚ ¡’ •ÁflŸÊ÷Êfl ‚¥’¥äÊ ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UÊÿÊ
¡ÊÃÊ „ÒU ÃÊ ©UŸ fløŸÊ¥ ‚ ©Uà¬ÛÊ „ÈU•Ê ôÊÊŸ ¬⁄UÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ „UÊÃÊ „ÒU–

* äÊÈ¥∞ ‚ •ÁªA ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ‹ªÊÿÊ ¡ÊÃÊ „Ò,U ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U SflÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê
Áfl·ÿ ∑§⁄UŸ flÊ‹ [¬⁄UÊ◊Á‡Ê¸] fløŸÊ¥ ‚ ¡Ê •ÁªA ∑§Ê ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU fl„U ¬⁄UÊÕ¸
•ŸÈ◊ÊŸ „ÒU–

* SflÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ Á∑§‚Ë ∑§ fløŸÊ¥ ‚ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ •ÊÒ⁄U ¬⁄UÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ Á∑§‚Ë
∑§ fløŸ [©U¬Œ‡Ê] ‚ „UÊÃÊ „ÒU ÿ„UË ßUŸ ŒÊŸÊ¥ ◊¥ •¥Ã⁄U „ÒU–

fløŸ ÷Ë ¬⁄UÊÕ̧ •ŸÈ◊ÊŸ ◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ „Ò¥

““ÃmUøŸ◊Á¬ ÃhUÃÈàflÊÃ̃”” H 52H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÃ̃- = ¬⁄UÊÕÊ¸ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ¬˝ÁÃ¬ÊŒ∑§

fløŸ◊̃ = fløŸ

•Á¬ = ÷Ë

ÃŒ̃ = ¬⁄UÊÕÊ¸ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê

„UÃÈûflÊÃ˜ = ∑§Ê⁄UáÊ „UÊŸ ‚

Meaning :-

The words expressing this (Pararthanumana) is
also Pararthanumana as these (words) are the cause
of that (knowledge arising in Pararthanumana).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬⁄UÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ „UÊŸ ‚ ¬⁄UÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ∑§„UŸ flÊ‹ fløŸ ÷Ë
¬⁄UÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§„U‹ÊÃ „Ò¥U–

* ÿ„UÊ° ¬⁄U fløŸ ∑§Ê ¬⁄UÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ ’ÃÊÿÊ „ÒU–

* •ŸÈ◊ÊŸ ôÊÊŸ ◊¥ fløŸ [©U¬Œ‡Ê] ∑§Ê⁄UáÊ „UÊÃ „Ò¥U, ßU‚Á‹∞ ∑§Ê⁄UáÊ ◊¥
[ôÊÊŸ M§¬] ∑§Êÿ¸ ∑§Ê ©U¬øÊ⁄U ∑§⁄U∑§ ÿ„UÊ° ¬⁄U fløŸÊ¥ ∑§Ê ¬⁄UÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ SflË∑§Ê⁄UÊ „ÒU–

* 48 ‚ ‹∑§⁄U 52 ‚ÍòÊ Ã∑§ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ÷ŒÊ¥ ∑§Ê ¬˝∑§⁄UáÊ ¬Í⁄UÊ „ÈU•Ê–

„UÃÈ ∑§ ÷Œ

““‚ „UÃÈmÒä̧ÊÊ¬‹éäÿŸÈ¬‹ÁéäÊ÷ŒÊÃ̃”” H 53H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚— = fl„U

„UÃÈ— = „UÃÈ

mUäÊÊ = ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU

©U¬‹ÁéäÊ- = ©U¬‹ÁéäÊ •ÊÒ⁄U

•ŸÈ¬‹ÁéäÊ- = •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§

÷ŒÊÃ˜ = ÷Œ ‚–

Meaning :-

That Hetu is of two kinds. : Upalabdhi and
Anupalabdhi.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•ÁflŸÊ÷Êfl ‹ˇÊáÊ flÊ‹Ê fl„U „UÃÈ ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU

1. ©U¬‹ÁéäÊ 2. •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§ ÷Œ ‚
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©U¬‹ÁéäÊ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§ ÷Œ

““©U¬‹ÁéäÊÁfļÁäÊ¬̋ÁÃ·äÊÿÊ⁄UŸÈ¬‹ÁéäÊp”” H 54H
•ãflÿÊÕ¸ —-

©U¬‹ÁéäÊ— = ©U¬‹ÁéäÊ
ÁflÁäÊ¬˝ÁÃ·äÊÿÊ— = ÁflÁäÊ •ÊÒ⁄U ¬˝ÁÃ·äÊ ∑§ ÷Œ ‚ „ÒU
ø = •ÊÒ⁄U
•ŸÈ¬‹ÁéäÊ— = •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ÷Ë
Meaning :-

Upalabdhi is subdivided into vidhi and Pratisedha.
Anupalabdhi also (is subdivided into the same two
kinds)

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

©U¬‹ÁéäÊ M§¬ „UÃÈ ÁflÁäÊ •ÊÒ⁄U ¬̋ÁÃ·äÊ ŒÊŸÊ¥ ∑§Ê ’ÃÊÃÊ „ÒU ©U‚Ë ¬̋∑§Ê⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ
M§¬ „ÃÈ ÷Ë ÁflÁäÊ •ÊÒ⁄U ¬˝ÁÃ·äÊ ŒÊŸÊ¥ ∑§Ê ’ÃÊÃÊ „ÒU–

     „UÃÈ

      –

©U¬‹ÁéäÊ M§¬ „UÃÈ           •ŸÈ¬‹ÁéäÊ M§¬ „UÃÈ

ÁflÁäÊ ©U¬‹ÁéäÊ ¬˝ÁÃ·äÊ     ÁflÁäÊ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ¬˝ÁÃ·äÊ

M§¬ „UÃÈ ©U¬‹ÁéäÊ M§¬ „UÃÈ M§¬ „UÃÈ       •ŸÈ¬‹ÁéäÊ M§¬ „UÃÈ

[•ÁflL§hU [ÁflL§hU [ÁflL§hU [•ÁflL§hU

 ©U¬‹ÁéäÊ] ©U¬‹ÁéäÊ] •ŸÈ¬‹ÁéäÊ]      •ŸÈ¬‹ÁéäÊ]

•ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ ∑§ ÷Œ

““•ÁflL§hUÊ¬‹ÁéäÊÁfļäÊÊÒ ·Ê…UÊ-√ÿÊåÿ∑§Êÿ̧∑§Ê⁄UáÊ¬ÍflȨ̂ûÊ⁄U- ‚„Uø⁄U -

÷ŒÊÃ̃”” H 55H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ÁflL§hUÊ¬‹ÁéäÊ— = •ÁflL§hUÊ¬‹ÁéäÊ

ÁfläÊÊÒ = ÁflÁäÊ ◊¥ [‚ÊäÊŸ Œ‡ÊÊ ◊¥]

·Ê…UÊ = ¿U„U ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ë „ÒU–

√ÿÊåÿ- ∑§Êÿ¸-∑§Ê⁄UáÊ-¬Ífl¸-©UûÊ⁄U-ø⁄U-‚„Uø⁄U-÷ŒÊÃ˜- = √ÿÊåÿ, ∑§Êÿ¸,
∑§Ê⁄UáÊ, ¬Ífl¸ø⁄U, ©UûÊ⁄Uø⁄U, ‚„Uø⁄U, ∑§ ÷Œ ‚–

Meaning :-

Aviruddha Upalabdhi is of six kinds in vidhi viz.
Vyapya, Karya, Kararna, Purvachara, Uttarachara and
Sahachara.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ ∑§ ÁflÁäÊ ◊¥ 6 ÷Œ „¥Ò– √ÿÊåÿ, ∑§Êÿ¸, ∑§Ê⁄UáÊ, ¬Ífl¸ø⁄U,
©UûÊ⁄Uø⁄U •ÊÒ⁄U ‚„Uø⁄U

•ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ

†[†ÁflÁäÊ M§¬ ◊¥]†

•ÁflL§hU       •ÁflL§hU •ÁflL§hU           •ÁflL§hU       •ÁflL§hU       •ÁflL§hU

√ÿÊåÿ          ∑§Êÿ¸  ∑§Ê⁄UáÊ ¬Ífl¸ø⁄U        ©UûÊ⁄Uø⁄U ‚„Uø⁄U

©U¬‹ÁéäÊ       ©U¬‹ÁéäÊ ©U¬‹ÁéäÊ           ©U¬‹ÁéäÊ        ©U¬‹ÁéäÊ ©U¬‹ÁéäÊ

’ÊÒhUÊ¥ Ÿ ÷Ë ∑§Ê⁄UáÊ M§¬ „UÃÈ ∑§Ê ◊ÊŸÊ „ÒU

““⁄U‚ÊŒ∑§‚Ê◊ª˝ÿŸÈ◊ÊŸŸ M§¬ÊŸÈ◊ÊŸÁ◊ë¿UÁŒ˜÷Á⁄UCU◊fl Á∑§ÁÜøÃ˜∑§Ê⁄UáÊ¥
„UÃÈÿ¸òÊ ‚Ê◊âÿÊ¸¬˝ÁÃ’ãäÊ-∑§Ê⁄UáÊÊãÃ⁄UÊ-flÒ∑§Àÿ”” H 56H

91 92

.
.



¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

•ãflÿÊÕ¸ —-

⁄U‚ÊÃ˜ = ßU‚ ‚

∞∑§- = ∞∑§

‚Ê◊ª˝Ë- = ‚Ê◊ª˝Ë ∑§

•ŸÈ◊ÊŸŸ = •ŸÈ◊ÊŸ mUÊ⁄UÊ

M§¬ÊŸÈ◊ÊŸ◊˜ = M§¬ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ

ßUë¿Œ˜Á÷— = SflË∑§Ê⁄U ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê¥ ∑§Ê

Á∑§ÁÜøÃ˜ ∑§Ê⁄UáÊ◊˜= ∑§Êß¸U ÁflÁ‡ÊCU ∑§Ê⁄UáÊ M§¬

„UÃÈ— = „UÃÈ

ßUCU◊˜ = ßUCU

∞fl = „UË „ÒU–

ÿòÊ = Á¡‚◊¥

‚Ê◊âÿ¸-= ‚Ê◊âÿ¸ ∑§Ë

•¬̋ÁÃ’¥äÊ- = L§∑§Êfl≈U Ÿ„UË¥ „ÒU •ÊÒ⁄U

∑§Ê⁄UáÊÊãÃ⁄UÊ- = ŒÍ‚⁄‘U ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ∑§Ë

•flÒ∑§Àÿ = Áfl∑§‹ÃÊ (∑§÷Ë)Ÿ„UË¥ „ÒU–

Meaning :-

From Rasa (juice), One thing is inferred and from
that, Rupa (form)is inferred. Those who, accept this,
accept also some Karana as Hetu where there is no
other Karana to obstract the potency of [the Karana
or cause].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

⁄U‚ ‚ ∞∑§ ‚Ê◊ª˝Ë ∑§ •ŸÈ◊ÊŸ mUÊ⁄UÊ M§¬ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ SflË∑§Ê⁄U ∑§⁄UŸ flÊ‹

’ÊÒhUÊ¥ Ÿ ∑§Êß¸U ∑§Ê⁄UáÊ M§¬ „UÃÈ ◊ÊŸÊ „UË „ÒU Á¡‚◊¥ ∑§Ë ‚Ê◊âÿ¸ ∑§Ê ¬˝ÁÃ’¥äÊ Ÿ„UË¥ •ÊÒ⁄U
ŒÍ‚⁄‘U ‚ÊäÊŸÊ¥ ∑§Ë Áfl∑§‹ÃÊ [•÷Êfl] Ÿ„UË¥ „ÒU–

* ’ÊÒhU ‹Êª ∑§fl‹ Sfl÷Êfl „UÃÈ •ÊÒ⁄U ∑§Êÿ¸ „UÃÈ ∑§Ê „UË ÁflÁäÊ M§¬ ◊¥ ◊ÊŸÃ
„Ò¥U– ¡’Á∑§ ÿ„UÊ° ¬⁄U •ÊøÊÿ¸ Œfl Ÿ ÁflÁäÊ ∑§ 6 ÷ŒÊ¥ ◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ M§¬ „UÃÈ ÷Ë ’ÃÊÿÊ „ÒU–
ßU‚Ë ’ÊÃ ∑§Ê ‚◊Õ¸Ÿ ’ÊÒhUÊ¥ ∑§ mUÊ⁄UÊ „UË ◊ÊŸ „ÈU∞ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„U ªÿ ŒÎCUÊãÃ ‚ Á∑§ÿÊ
„ÒU–

* ’ÊÒhUÊ¥ ∑§ mUÊ⁄UÊ ◊Êãÿ ŒÎCUÊãÃ ÿ„U „ÒU Á∑§U Á∑§‚Ë √ÿÁQ§ Ÿ ª„UŸ •¥äÊ∑§Ê⁄U
◊¥ •Ê◊ ∑§Ê øπÊ •ÊÒ⁄U fl„U ©U‚∑§ ◊Ë∆U ⁄U‚ ∑§ SflÊŒ ‚ ÁfløÊ⁄UÃÊ „ÒU Á∑§ ßU‚∑§Ê M§¬
¬Ë‹Ê „UÊŸÊ øÊÁ„U∞– ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ’ÊÒhU ⁄U‚ ‚ ∞∑§ ‚Ê◊ª˝Ë ∑§ •ŸÈ◊ÊŸ mUÊ⁄UÊ M§¬ ∑§Ê
•ŸÈ◊ÊŸ ∑§⁄UÃ „ÒU, ß‚Á‹∞ ©Uã„UË¥ ∑§Ë ◊ÊãÿÃÊ ‚ ÿ„U Á‚hU „UÊÃÊ „ÒU Á∑§ ©Uã„UÊ¥Ÿ ÷Ë
∑§Ê⁄UáÊ M§¬ „UÃÈ ∑§Ê ◊ÊŸÊ „Ò–U ßU‚Á‹∞ fl ÿ„U Ÿ„UË¥ ∑§„U ‚∑§Ã Á∑§ ÁflÁäÊ ©U¬‹ÁéäÊ ◊¥
∑§Ê⁄UáÊ M§¬ „UÃÈ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU–

* ©U‚ „UÃÈ ∑§Ë ŒÊ Áfl‡Ê·ÃÊ∞° „UÊŸË øÊÁ„U∞– 1. ©U‚ „UÃÈ ∑§Ë ‡ÊÁQ§ ∑§Ê
¬˝ÁÃ’ãäÊ (L§∑§Êfl≈U) Ÿ „UÊ, 2. •ãÿ ‚„UÊÿ∑§ ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ∑§Ë ∑§◊Ë Ÿ „UÊ–

* ÉÊ«∏Ê ’ŸÊÃ ‚◊ÿ øÊ∑§ ∑§Ë ∑§Ë‹Ë ∑§Ê ⁄UÊ∑§ ŒŸÊ ‡ÊÁQ§ ∑§Ê ¬˝ÁÃ’ãäÊ
∑§⁄UŸÊ „ÒU •ÊÒ⁄U «Uá«UÊ •ÊÁŒ Ÿ„UË¥ „UÊŸÊ ÿ„U •ãÿ ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ∑§Ë ∑§◊Ë „ÒU–

*Á¡‚ ∑§Ê⁄UáÊ ◊¥ ÿ ŒÊŸÊ¥ ’ÊÃ¥ Ÿ „UÊ fl„U ∑§Ê⁄UáÊ •fl‡ÿ ∑§Êÿ¸ ∑§Ê ©Uà¬ÛÊ
∑§⁄UÃÊ „ÒU– ÿ„U ÃÊà¬ÿ¸ „ÒU–

¬Ífļø⁄U •ÊÒ⁄U ©UûÊ⁄Uø⁄U „UÃÈ ÷Ë Á÷ÛÊ „ÒU¥

““Ÿ ø ¬ÍflÊû̧Ê⁄UøÊÁ⁄UáÊÊSÃÊŒÊàêÿ¥ ÃŒÈà¬ÁûÊflȨ̂ ∑§Ê‹√ÿfläÊÊŸ
ÃŒŸÈ¬‹éäÊ—”” H 57H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬ÍflÊ¸ûÊ⁄UøÊÁ⁄UáÊÊ— = ¬Ífl¸ø⁄U •ÊÒ⁄U ©UûÊ⁄Uø⁄U ∑§Ê

ÃÊŒÊàêÿ◊˜ = ÃÊŒÊàêÿ ‚¥’¥äÊ

.
.
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Ÿ ø = Ÿ„UË¥ „ÒU

flÊ = ÃÕÊ

ÃŒÈà¬ÁûÊ— = ÃŒÈà¬ÁûÊ ÷Ë Ÿ„UË¥ „ÒU–

∑§Ê‹√ÿfläÊÊŸ = ∑§Ê‹ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ „UÊŸ ¬⁄U

ÃÃ̃- = ©UŸ ŒÊŸÊ¥ ‚¥’äÊÊ¥ ∑§Ë

•ŸÈ¬‹éäÊ— = ©U¬‹ÁéäÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ∑§ ∑§Ê⁄UáÊ

Meaning :-

In the case of antecedence and consequence, these
after an interval of time.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬Ífl¸ø⁄U •ÊÒ⁄U ©UûÊ⁄Uø⁄U „UÃÈ•Ê¥ ∑§Ê ‚Êäÿ ∑§ ‚ÊÕ ÃÊŒÊàêÿ ‚ê’ãäÊ Ÿ„UË¥ „ÒU–
ÃÕÊ ÃŒÈà¬ÁûÊ ‚ê’ãäÊ ÷Ë Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ÿ ŒÊŸÊ¥ ‚ê’ãäÊ ∑§Ê‹ ∑§ √ÿfläÊÊŸ ∑§ ‚ÊÕ
Ÿ„UË¥ „UÊÃ „Ò¥U–

* ÿ„U ‚ÍòÊ Á∑§‚Á‹∞ •ÊÿÊ „ÒU, ÿ„U ¬„U‹ ‚◊¤Ê ‹¥–

* ’ÊÒhU ‹Êª ¬Ífl¸ø⁄U •ÊÒ⁄U ©UûÊ⁄Uø⁄U „UÃÈ ÁèÊÛÊ Ÿ„UË¥ ◊ÊŸÃ „Ò¥U– fl„U ◊ÊŸÃ „Ò¥U
Á∑§ Sfl÷Êfl „UÃÈ ◊¥ „UË ßU‚∑§Ê •ãÃ÷Ê¸fl „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ’ÊÒh ‹Êª ÁflÁäÊ ◊¥ Sfl÷Êfl „UÃÈ •ÊÒ⁄U ∑§Êÿ¸ „UÃÈ ŒÊ „UË ◊ÊŸÃ „ÒU– ßU‚Ë
äÊÊ⁄UáÊÊ ∑§Ê πá«UŸ ∑§⁄UÃ „ÈU∞ ÿ„UÊ° •ÊøÊÿ¸ Œfl Ÿ ∑§„UÊ „ÒU Á∑§ ¬Ífl¸ø⁄U •ÊÒ⁄U ©UûÊ⁄Uø⁄U
ŒÊŸÊ¥ „ÃÈ Á÷ÛÊ-Á÷ÛÊ „ÒU¥– ßUŸ◊¥ Ÿ ÃÊ ÃÊŒÊàêÿ ‚ê’ãäÊ „UÊÃÊ „Ò •ÊÒ⁄U Ÿ ÃŒÈà¬ÁûÊ
‚ê’ãäÊ „UÊÃÊ „ÒU  ÃÊŒÊàêÿ ‚ê’ãäÊ Ÿ„UË¥ „ÒU, ∞‚Ê ∑§„U∑§⁄U ’ÊÒhUÊ¥ mUÊ⁄UÊ ◊Êãÿ Sfl÷Êfl
„UÃÈ ◊¥ ßUŸ ŒÊŸÊ¥ „UÃÈ•Ê¥ ∑§Ê •ãÃ÷Ê¸fl Ÿ„UË¥ „ÊÃÊ „ÒU, ÿ„U S¬CU Á∑§ÿÊ „ÒU– ∞∑§ ’ÊÃ
•ÊÒ⁄U ÿÊŒ ⁄Uπ¥ Á∑§ ÃÊŒÊàêÿ ‚ê’ãäÊ „UË Sfl÷Êfl ‚ê’ãäÊ („UÃÈ) „ÒU–

* ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄UU “ÃŒÈà¬ÁûÊ ‚ê’ãäÊ” ÷Ë Ÿ„UË¥ „ÒU, ∞‚Ê ∑§„U∑§⁄U ∑§Êÿ¸ „UÃÈ ◊¥
•ãÃ÷Ê¸fl Ÿ„UË¥ „ÊÃÊ „ÒU, ÿ„U S¬CU Á∑§ÿÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ÃŒÈà¬ÁûÊ ‚ê’ãäÊ ∑§ ‚ÊÕ „UË

∑§Êÿ¸-∑§Ê⁄UáÊ ‚ê’ãäÊ „UÊÃÊ „ÒU–

*•Á÷ÛÊ ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ªÈáÊ-ªÈáÊË ∑§Ê ‚ê’ãäÊ ÃÊŒÊàêÿ ‚ê’ãäÊ „ÒU– ¡Ò‚
•Êà◊Ê •ÊÒ⁄U ôÊÊŸ ∑§Ê, ¬ÈŒ˜ª‹ •ÊÒ⁄U M§¬-⁄U‚ ∑§Ê, •ÁªA •ÊÒ⁄U ©UcáÊÃÊ ∑§Ê–

* ∞∑§ ¬ŒÊÕZ ‚ ŒÍ‚⁄‘U ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ë ©Uà¬ÁûÊ ◊¥ ÃŒÈà¬ÁûÊ ‚ê’ãäÊ „ÊÃÊ „ÒU– ¡Ò‚
∑È§ê„UÊ⁄U ∑§Ê ÉÊ«∏Ê ’ŸÊŸÊ, •ÁªA ‚ ÷Ê¡Ÿ ¬∑§ŸÊ •ÊÁŒ–

* ¬˝Ê‚¥Áª∑§ ¬Ífl¸ø⁄U, ©UûÊ⁄Uø⁄U ‚ê’ãäÊ ßUŸ ÃÊŒÊàêÿ •ÊÒ⁄U ÃŒÈà¬ÁûÊ ŒÊŸÊ¥
‚ê’ãäÊÊ¥ ◊¥ •ãÃ÷Í¸Ã Ÿ„UË¥ „UÊÃ „ÒU–

* ¬Ífl¸ø⁄U, ©UûÊ⁄Uø⁄U „UÃÈ ßUŸ ÃÊŒÊàêÿ •ÊÒ⁄U ÃÈŒà¬ÁûÊ ◊¥ ªÁ÷¸Ã Ÿ„UË¥ „ÊÃ
ßU‚∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ „ÒU Á∑§, ¬Ífl¸ø⁄U, ©UûÊ⁄Uø⁄U ‚ê’ãäÊ ◊¥ ∑§Ê‹ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU ¡’Á∑§
ÃÊŒÊàêÿ •ÊÒ⁄U ÃŒÈà¬ÁûÊ ◊¥ Ÿ„UË¥–

* ∞∑§ ◊È„ÍUÃ¸ ∑§ ’ÊŒ ⁄UÊÁ„UáÊË ŸˇÊòÊ ∑§Ê ©UŒÿ „UÊªÊ, ÄÿÊ¥Á∑§ •÷Ë ∑Î§ÁûÊ∑§Ê
ŸˇÊòÊ ∑§Ê ©UŒÿ ø‹ ⁄U„UÊ „ÒU, ÿ„U ¬Ífl¸ø⁄U „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ÿ„UÊ° •ãÃ◊È¸„ÍÃ¸
∑§Ê‹ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ „ÒU– ßU‚ ÃŒÈà¬ÁûÊ „ÃÈ ◊¥ ªÁ÷¸Ã Ÿ„UË¥ ∑§⁄U ‚∑§Ã „Ò¥U ÄÿÊ¥Á∑§ ÃŒÈà¬ÁûÊ
◊¥ ∑§Ê‹ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ Ÿ„UË¥ „ÒU– ßU‚Ë Ã⁄U„U ∑§‹ ⁄UÁflflÊ⁄U „UÊªÊ ÄÿÊ¥Á∑§ •Ê¡ ‡ÊÁŸflÊ⁄U
„ÒU ßU‚ ¬Ífl¸ø⁄U „UÃÈ ∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ÷Ë 24 ÉÊ¥≈U ∑§Ê‹ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ „ÒU– ßU‚Ë Ã⁄U„U
©UûÊ⁄Uø⁄U „UÃÈ ∑§ Áfl·ÿ ◊¥ ‚◊¤ÊŸÊ–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ÿ„U S¬CU Á∑§ÿÊ „ÒU Á∑§ ¬Ífl¸ø⁄U, ©UûÊ⁄Uø⁄U „UÃÈ Á÷ããÊ SflM§¬
flÊ‹ „¥ÒU, ©UŸ∑§Ê Á∑§‚Ë •ãÿ „UÃÈ ◊¥ •ãÃ÷Ê¸fl Ÿ„UË¥ Á∑§ÿÊ ¡Ê ‚∑§ÃÊ „ÒU–

∑§Ê‹√ÿfläÊÊŸ ∑§ Áfl·ÿ ◊¥ ’ÊÒhUÊ¥ ∑§Ë ‡Ê¥∑§Ê •ÊÒ⁄U ©U‚∑§Ê
ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ

““÷Ê√ÿÃËÃÿÊ◊¸⁄UáÊ¡Êª˝Œ˜ ’ÊäÊÿÊ⁄UÁ¬ ŸÊÁ⁄UCÊŒ˜’ÊäÊÊÒ ¬˝ÁÃ„UÃÈàfl◊˜””
  H 58H
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•ãflÿÊÕ¸ —-

÷Ê√ÿÃËÃÿÊ— = ÷ÊflË •ÊÒ⁄U •ÃËÃ ∑§

◊⁄UáÊ- = ◊⁄UáÊ •ÊÒ⁄U

¡Êª˝Œ˜- = ‚ÊŸ ‚ ¬Ífl¸ ∑§Ë •flSÕÊ

’ÊäÊÿÊ— = ŒÊŸÊ¥ ôÊÊŸÊ¥ ∑§Ê

•Á¬ = ÷Ë

•Á⁄UCU ©UŒ˜’ÊäÊÊÒ = •¬‡Ê∑È§Ÿ •ÊÒ⁄U ôÊÊŸ ∑§

¬̋ÁÃ„UÃÈàfl◊̃ = ¬˝ÁÃ „UÃÈ¬ŸÊ

Ÿ = Ÿ„UË¥ „ÒU

Meaning :-

The future and the past, death and the knowledge
of waking are not the causes of Aristas (omens of
death) or of rising (in the morning).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

÷ÊflË ◊⁄UáÊ •ÊÒ⁄U •ÃËÃ ¡Êª˝Œ˜ ’ÊäÊ ∑§ ÷Ë •¬‡Ê∑È§Ÿ •ÊÒ⁄U ©UŒ˜’ÊäÊ ∑§ ¬˝ÁÃ
∑§Ê⁄UáÊ¬ŸÊ Ÿ„UË¥ „ÒU–

* ‚ÍòÊ ◊¥ ¬ŒÊ¥ ∑§Ê ‚ê’ãäÊ ‹ªÊ∞°– ßU‚◊¥ ÃËŸ ‚◊Ê‚ ¬Œ „Ò¥U–

÷ÊflË - •ÃËÃÿÊ—, ◊⁄UáÊ - ¡Êª˝Œ˜’ÊäÊÿÊ—, Ÿ •Á⁄UCU- ©UŒ˜’ÊäÊÊÒ

* ÃËŸÊ¥ ¬Œ ∑§ ¬˝Õ◊ ¬Œ ∑§Ê ∑˝§◊ ‚ ‹ªÊŸ ¬⁄U ∞∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ’ŸÃÊ „ÒU -

÷ÊÁfl - ◊⁄UáÊ - Ÿ •Á⁄UCU •ÕÊ¸Ã˜ ÷ÊflË ∑§Ê‹ ◊¥ „UÊŸ flÊ‹ ◊⁄UáÊ ◊¥ •Á⁄UCU
(•¬‡Ê∑È§Ÿ) ∑§Ê⁄UáÊ Ÿ„UË¥ „ÒU–

•ÃËÃ - ¡Êª˝Œ˜’ÊäÊ - Ÿ ©UŒ˜’ÊäÊ •ÕÊ¸Ã˜  •ÃËÃ ∑§Ê‹ ◊¥ ¡Êª˝Ã ‚◊ÿ ∑§Ê
ôÊÊŸ ©UŒ˜’ÊäÊ (¬ÈŸ— ¡ÊªŸ ¬⁄U „UÊŸ flÊ‹ ôÊÊŸ) ◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ Ÿ„UË¥ „ÒU–

* •Á÷¬˝Êÿ ÿ„U „ÒU Á∑§ -

1. ¬„U‹ Á∑§‚Ë ∑§Ê •¬‡Ê∑È§Ÿ „ÈU•Ê, ◊ÊŸ ‹Ê ∑§„UË¥ ¡ÊÃ ‚◊ÿ Á’ÑË
⁄UÊSÃÊ ∑§Ê≈U ªß¸U ÃÊ ßU‚ •¬‡Ê∑È§Ÿ ∑§ ’ÊŒ •ÊªÊ◊Ë ∑§Ê‹ ◊¥ Á∑§‚Ë ∑§Ê ◊⁄UáÊ „ÈU•Ê ÿÊ
Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê, ∑§Êß¸U ÁŸÿÊ◊∑§ÃÊ ÃÊ „ÒU Ÿ„UË¥ ßU‚Á‹∞ •¬‡Ê∑È§Ÿ •ÊÒ⁄U ◊⁄UáÊ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ-
∑§Êÿ¸ ‚ê’ãäÊ Ÿ„UË¥ ’ŸÃÊ „ÒU– •¬‡Ê∑È§Ÿ •ÊÒ⁄U ◊⁄UáÊ ∑§ ’Ëø ∑§Ê‹ ∑§Ê √ÿfläÊÊŸ ÷Ë
„ÒU, ¡Ê ∑§Êÿ¸-∑§Ê⁄UáÊ ‚ê’ãäÊ (ÃŒÈà¬ÁûÊ ‚ê’ãäÊ) ◊¥ ’ÊäÊ∑§ „ÒU–

2. ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Êß¸U √ÿÁQ§ •ÃËÃ ◊¥ •ÕÊ¸Ã˜ Á¬¿U‹Ë ⁄UÊÁòÊ ◊¥ ‚ÊÃ ‚◊ÿ
¡Ê ôÊÊŸ Á∑§∞ ÕÊ fl„UË ôÊÊŸ ¬˝ÊÃ—∑§Ê‹ ¡Êª˝Ã „UÊŸ ¬⁄U „ÈU∞ ‚È’„U ∑§ ôÊÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ
„ÒU– ÿ„UÊ° ÷Ë ⁄UÊÁòÊ •ÊÒ⁄U ‚È’„U ∑§ ’Ëø ∑§Ê‹ √ÿfläÊÊŸ „UÊŸ ‚ ∑§Ê⁄UáÊ-∑§Êÿ¸ ÷Êfl Ÿ„UË¥
’ŸÃÊ „ÒU–

* “∑§Ê‹ √ÿfläÊÊŸ ÷Ë ∑§Ê⁄UáÊ-∑§Êÿ¸ ‚ê’ãäÊ ’ŸÊÃÊ „ÒU” ∞‚Ë ’ÊÒhUÊ¥ ∑§Ë
◊ÊãÿÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ©UŸ∑§Ê „UË ÁŒÿÊ „ÈU•Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ÁŒÿÊ ªÿÊ „ÒU ÃÕÊ ÿ
©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê⁄UáÊ-∑§Êÿ¸ ‚ê’ãäÊ ◊¥ ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥ „UÊÃ „Ò¥U, ÿ„U ÷Ë ßU‚Ë ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UÊ ªÿÊ
„ÒU–

∑§Ê⁄UáÊ-∑§Êÿ̧ ∑§Ê ‚ê’ãäÊ

““ÃmUÿÊ¬Ê⁄UÊÁüÊÃ¥ Á„U ÃŒ̃÷Êfl÷ÊÁflàfl◊̃”” H 59H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃŒ̃ = ©U‚ ∑§Ê⁄UáÊ ∑§

√ÿÊ¬Ê⁄U-§ = √ÿÊ¬Ê⁄U ∑§

•ÊÁüÊÃ◊˜ = •ÊÁüÊÃ

Á„U = „UË

ÃŒ˜÷Êfl-÷ÊÁflàfl◊˜ = ∑§Êÿ¸ ∑§Ê √ÿÊ¬Ê⁄U¬ŸÊ „ÒU–

Meaning :-

Because that (Karya) happens with the existence
of that (Karana) as that is connected with this.

..
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‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∑§Ê⁄UáÊ ∑§ √ÿÊ¬Ê⁄U ∑§ •ÊÁüÊÃ „UË ∑§Êÿ¸ ∑§Ê √ÿÊ¬Ê⁄U „ÈU•Ê ∑§⁄UÃÊ „ÒU–

* ∑§Ê⁄UáÊ ∑§ ‚Œ˜÷Êfl ◊¥ ∑§Êÿ¸ ∑§Ê „UÊŸÊ ÃŒ˜÷Êfl÷ÊÁflàfl ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

* Á¬¿U‹ ‚ÍòÊ ◊¥ ÁŒÿ ªÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ ∑§ √ÿÊ¬Ê⁄U ∑§ •ÊÁüÊÃ ∑§Êÿ¸
Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê ßU‚Á‹∞ ©U‚◊¥ ∑§Êÿ¸-∑§Ê⁄UáÊ ‚ê’ãäÊ Ÿ„UË¥ „ÒU–

‚„UøÊ⁄UË „ÃÈ ÷Ë Á÷ÛÊ „ÒU

““‚„UøÊÁ⁄UáÊÊ⁄UÁ¬ ¬⁄US¬⁄U¬Á⁄U„UÊ⁄‘UáÊÊflSÕÊŸÊ‚„UÊà¬ÊŒÊìÊ”” H 60H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚„UøÊÁ⁄UáÊ— = ‚„UøÊ⁄UË ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê

•Á¬ = èÊË

¬⁄US¬⁄U-¬Á⁄U„UÊ⁄‘UáÊ = ¬⁄US¬⁄U ∑§ ¬Á⁄U„UÊ⁄U ∑§ ‚ÊÕ

•flSÕÊŸÊÃ˜ = •flSÕÊŸ „UÊŸ ‚

ø = •ÊÒ⁄U

‚„UÊà¬ÊŒÊÃ˜ = ∞∑§ ‚ÊÕ ©Uà¬ÛÊ „UÊŸ ‚

Meaning :-

Co-existence (is also a separate Hetu) because
the things exist independently of each other and arise
together.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚„UøÊ⁄UË ¬ŒÊÕ¸ ÷Ë ¬⁄US¬⁄U ∑§ ¬Á⁄U„UÊ⁄U ‚ ⁄U„UÃ „Ò¥U •ÊÒ⁄U fl ∞∑§ ‚ÊÕ ©Uà¬ÛÊ
„UÊÃ „Ò¥U–

* ¬⁄US¬⁄U ¬Á⁄U„UÊ⁄U ‚ ÃÊà¬ÿ¸ ¬⁄US¬⁄U ◊¥ Á÷ÛÊÃÊ ‚ „ÒU–

* ‚„UøÊ⁄UË „UÃÈ ÷Ë ¬Ífl¸ø⁄U, ©UûÊ⁄Uø⁄U ∑§Ë Ã⁄U„U Á÷ÛÊ „UÃÈ „ÒU–

* ‚„UøÊ⁄UË „ÃÈ ∑§Ê •ãÃ÷Ê¸fl ÷Ë Sfl÷Êfl „UÃÈ ◊¥ Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§
‚„UøÊ⁄UË „UÃÈ ¬⁄US¬⁄U ◊¥ ¬Á⁄U„UÊ⁄U ‚ ⁄U„UÃ „Ò¥U– •ÊÒ⁄U ∑§Êÿ¸-∑§Ê⁄UáÊ „UÃÈ ◊¥ ÷Ë •ãÃ÷Ê¸fl
Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl ∞∑§ ‚ÊÕ ©Uà¬ÛÊ „UÊÃ „Ò¥U–

* ‚„UøÊ⁄UË „UÃÈ ∑§Ë ŒÊ Áfl‡Ê·ÃÊ∞° ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ Œ‡ÊÊ¸ÿË ªß¸U „ÒU¥–

1. ¬⁄US¬⁄U ◊¥ Á÷ããÊÃÊ ∑§ ‚ÊÕ ⁄U„UŸÊ ÿÊ ÁèÊÛÊ SÕÊŸ ◊¥ ⁄U„UŸÊ–

2. ‚ÊÕ ◊¥ ©Uà¬ÁûÊ „UÊŸÊ

* ‚„Uø⁄U „UÃÈ ∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -
1. ªÊÿ ∑§ ŒÊŸÊ¥ ‚Ë¥ª

2. M§¬, ⁄U‚ •ÊÁŒ ∑§Ê ¬ÈŒ˜ª‹ ◊¥ ©Uà¬ÛÊ „UÊŸÊ

3. ◊ÁÃôÊÊŸ, üÊÈÃôÊÊŸ ∑§Ê ‚ÊÕ ⁄U„UŸÊ

4. ‚êÿÇŒ‡Ê¸Ÿ, ‚êÿª˜ôÊÊŸ ∑§Ê ‚ÊÕ ⁄U„UŸÊ–

1. •ÁflL§hU √ÿÊåÿ ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∞fl¥ •ŸÈ◊ÊŸ
∑§ ¬Ê°ø •flÿflÊ¥ ∑§Ê ÁŒÇŒ‡Ȩ̂Ÿ

““¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ‡ÊéŒ— ∑Î§Ã∑§àflÊÃ˜ ÿ ∞fl¥, ‚ ∞fl¥ ŒÎCUÊ, ÿÕÊ ÉÊ≈U—
∑Î§Ã∑§pÊÿ¥ ÃS◊Êà¬Á⁄UáÊÊ◊ËÁÃ ÿSÃÈ Ÿ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ‚ Ÿ ∑Î§Ã∑§Ê ŒÎCUÊ

ÿÕÊ flãäÿÊSÃŸãäÊÿ— ∑Î§Ã∑§pÊÿ¥ ÃS◊Êà¬Á⁄UáÊÊ◊Ë”” H 61H

‡ÊéŒ— = ‡ÊéŒ

¬Á⁄UáÊÊ◊Ë = ¬Á⁄UáÊ◊Ÿ‡ÊË‹ „ÒU

∑Î§Ã∑§àflÊÃ˜ = Á∑§ÿÊ ¡ÊŸ flÊ‹Ê „UÊŸ ‚

ÿ— = ¡Ê

∞fl¥ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U „ÒU

‚— = fl„U
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∞fl¥ = ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U

ŒÎCU— = ŒπÊ ¡ÊÃÊ „ÒU

ÿÕÊ = ¡Ò‚

ÉÊ≈U— = ÉÊ«∏Ê

∑Î§Ã∑§— = Á∑§ÿÊ ¡ÊŸ flÊ‹Ê „ÒU

ø = •ÊÒ⁄U

•ÿ◊̃ = ÿ„U

ÃS◊ÊÃ˜ = ßU‚Á‹∞

¬Á⁄UáÊÊ◊Ë = ¬Á⁄UáÊ◊Ÿ flÊ‹Ê „ÒU

ßUÁÃ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U

ÃÈ = ¬⁄UãÃÈ

ÿ— = ¡Ê

¬Á⁄UáÊÊ◊Ë = ¬Á⁄UáÊ◊Ÿ flÊ‹Ê

Ÿ = Ÿ„UË¥ „ÒU

‚— = fl„U

∑Î§Ã∑§— = Á∑§ÿÊ ¡ÊŸ flÊ‹Ê

Ÿ = Ÿ„UË¥ „ÒU

ŒÎCU— = ŒπÊ ªÿÊ „ÒU

ÿÕÊ = ¡Ò‚

flãäÿÊ- = ’ãäÿÊ ∑§Ê

SÃŸãäÊÿ— = ¬ÈòÊ

∑Î§Ã∑§— = Á∑§ÿÊ ªÿÊ „ÒU

ø = •ÊÒ⁄U

•ÿ◊̃ = ÿ„U

ÃS◊ÊÃ˜ = ßU‚Á‹∞

¬Á⁄UáÊÊ◊Ë = ¬Á⁄UáÊ◊Ÿ flÊ‹Ê „ÒU–

Meaning

Sound is subject to modification because it is a
product.

All products are seen as liable to modification.
e.g. a pitcher.

This is a product, so this is subject to modification.

That which is not a product is not seen as liable
to modifications as the son of a barren woman.

This is a product, so this is subject to modification.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU [¬˝ÁÃôÊÊ], ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U ∑Î§Ã∑§ „Ò U[„UÃÈ]– ¡Ê ∑§Ã∑§ „UÊÃÊ
„ÒU, fl„U ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ŒπÊ ¡ÊÃÊ „ÒU, ¡Ò‚ ÉÊ≈U [•ãflÿ ŒÎCUÊãÃ]– øÍ¥Á∑§ ÿ„U ‡ÊéŒ ∑Î§Ã∑§
„ÒU [©U¬Ÿÿ] ßU‚Á‹∞ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU [ÁŸª◊Ÿ] ¡Ê ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ, fl„U ∑Î§Ã∑§
÷Ë Ÿ„UË¥ ŒπÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ¡Ò‚ Á∑§ ’ãäÿÊ ∑§Ê ¬ÈòÊ [√ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃ] øÍ¥Á∑§ ÿ„U ‡ÊéŒ
∑Î§Ã∑§ „Ò [©U¬Ÿÿ] •Ã— ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU[ÁŸª◊Ÿ]–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ‡ÊéŒ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ∑Î§Ã∑§ „ÒU, ÿ„U •ÁflL§hU √ÿÊåÿ
©U¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* ¡Ê •À¬ Œ‡Ê ◊¥ ⁄U„U fl„U √ÿÊåÿ •ÊÒ⁄U ¡Ê ‚fl¸ Œ‡Ê ◊¥ ⁄U„U fl„U √ÿÊ¬∑§
„UÊÃÊ „ÒU–

* ßU‚ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ “∑Î§Ã∑§” „UÃÈ √ÿÊåÿ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ∑Î§Ã∑§ •ÕÊ¸Ã˜ Á∑§‚Ë ∑§Ê
Á∑§ÿÊ „ÈU•Ê ÿÊ ’ŸÊÿÊ „ÈU•Ê, ÿ„U „ÃÈ ◊ÊòÊ ¬ÈŒ̃ª‹ Œ̋√ÿ ◊¥ „UË ⁄U„UÃÊ „ÒU ÃÕÊ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë¬ŸÊ
‚÷Ë Œ˝√ÿÊ¥ ◊¥ ¬ÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ √ÿÊ¬∑§ „ÒU–
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* ßU‚Ë ‚ÍòÊ ◊¥ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ¬Ê°øÊ¥ •¥ªÊ¥ ∑§Ê ‡ÊÊSòÊ ◊¥ ∑Ò§‚ ¬˝ÿÈQ§ Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ
„ÒU ÿ„U ÷Ë ÁŒπ‹ÊÿÊ „ÒU–

2.•ÁflL§hU∑§ÊÿÊ¬̧‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““•SàÿòÊ ŒÁ„UÁŸ ’ÈÁhU √ÿȨ̂„UÊ⁄UÊŒ—”” H 62H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ = ßU‚

ŒÁ„UÁŸ = ¬˝ÊáÊË ◊¥

’ÈÁhU— = ’ÈÁhU

•ÁSÃ = „ÒU

√ÿÊ„UÊ⁄UÊŒ— = fløŸÊÁŒ „UÊŸ ‚

Meaning:-

There is intelligence in this animal as it shows
activities like speech etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßU‚ Œ„UË [‡Ê⁄UË⁄U-äÊÊ⁄U∑§ ¬˝ÊáÊË] ◊¥ ’ÈÁhU „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ ’ÈÁhU ∑§ ∑§Êÿ¸ fløŸÊÁŒ∑§
¬Êÿ ¡ÊÃ „Ò¥U–

* ÿ„UÊ° √ÿÊ„UÊ⁄U ∑§ ‚ÊÕ •Ê∞ •ÊÁŒ ‡ÊéŒ ‚ ©U‚ ¬˝ÊáÊË ∑§ ‡Ê⁄UË⁄U ∑§ •¥ªÊ¥
∑§Ë ¬˝flÎÁûÊ •ÊÒ⁄U •Ê∑§Ê⁄U Áfl‡Ê· •ÊÁŒ ∑§Ê ÷Ë ª˝„UáÊ ∑§⁄UŸÊ øÊÁ„U∞–

* øÍ°Á∑§ ÿ„U •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ ©U¬‹ÁéäÊ M§¬ ÁflÁäÊ ‚ÊäÊ∑§ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ
„ÒU ßU‚Á‹∞ „UÃÈ ¬⁄U „UË ÁfløÊ⁄U ∑§⁄UŸÊ „ÒU–

* „UÃÈ ∑§Ê ‚¥S∑Î§Ã ◊¥ ¬Üø◊Ë Áfl÷ÁQ§ ◊¥ Á‹πÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ‚ÍòÊ ◊¥ „UÃÈ ¬˝ÿÊª
•ãÃ ◊¥ Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* “√ÿÊ„UÊ⁄UÊŒ—” ÿ„U „UÃÈ ¬Œ „ÒU–

* ’ÈÈÁhU ‚Êäÿ „ÒU–

* ÿ„U „UÃÈ ∑§Êÿ¸-M§¬ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ¬˝ÊáÊË ◊¥ ’ÈÁhU „ÒU, ÿ„U ’ÊÃ Á‚hU ∑§⁄UŸ ∑§
Á‹∞ ÿ„U „UÃÈ ÁŒÿÊ ªÿÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ‚÷Ë ¡ÊŸÃ „Ò¥U Á∑§ ’ÈÁhU ∑§ ∑§Êÿ¸ „UË fløŸ √ÿÊ¬Ê⁄U
„UÊÃ „Ò¥U– √ÿÊ„UÊ⁄U ‡ÊéŒ ◊ÈÅÿ M§¬ ‚ fløŸ øÊÃÈÿ¸ ∑§Ê ’ÃÊÃÊ „ÒU–

* øÍ°Á∑§ fløŸ øÊÃÈÿ¸ •ÊÁŒ Á∑˝§ÿÊ-∑§‹Ê¬Ê¥ ‚ ¬˝ÊáÊË ◊¥ ’ÈÁhU „ÒU, ÿ„U Á‚h
„UÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U „UÃÈ •ÁflL§hU (ÁflŸÊ Áfl⁄UÊäÊ ∑§) ∑§Êÿ¸ ∑§Ë ©U¬‹ÁéäÊ (¬˝ÊÁ#)
∑§⁄UÊÃÊ „ÒU–

* •ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ - ÁflÁäÊ (‚∑§Ê⁄UÊà◊∑§) flÊÄÿÊ¥ ◊¥ „UÊÃË „ÒU ¡Ê
“•ÁSÃ” Á∑˝§ÿÊ ¬Œ  ‚ ¡ÊŸË ¡ÊÃË „ÒU– ‚fl¸òÊ  “•ÁSÃ” ¬Œ ‚ ßU‚Ë Ã⁄U„U ¬„UøÊŸ ∑§⁄U
‹ŸÊ–

•ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

* •SàÿòÊÊÁªA äÊÍ¸◊ÊÃ˜–

ÿ„UÊ° •ÁÇŸ „ÒU äÊÍ◊ „UÊŸ ‚–

* •SàÿòÊ flÊÿÈ— ∑§ÃÈø‹ŸÊÃ˜–

ÿ„UÊ° „UflÊ „Ò ÄÿÊ¥Á∑§ äfl¡Ê Á„U‹ ⁄U„UË „ÒU–

* •SàÿòÊ ◊„UÊà‚fl— ‚ê◊Œ¸Œ‡Ê¸ŸÊÃ˜–

ÿ„UÊ° ◊„UÊà‚fl „Ò ÄÿÊ¥Á∑§ ÷Ë«∏ ÁŒπÊß¸U Œ ⁄U„UË „ÒU–

3. •ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

 ““•SàÿòÊë¿UÊÿÊ ¿UòÊÊÃ̃”” H 63H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ = ßU‚◊¥

¿UÊÿÊ = ¿UÊÿÊ

•ÁSÃ = „ÒU
103 104



¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

¿UòÊÊÃ˜ = ¿UòÊ „UÊŸ ‚

Meaning:-

There is shade here, as there is an umbrella.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿ„UÊ° ¬⁄U ¿UÊÿÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ¿UòÊ ¬ÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* “¿UòÊÊÃ˜” „ÃÈ „ÒU–

* “¿UÊÿÊ” ‚Êäÿ „ÒU–

* ¿UÊÿÊ „UÊŸ ◊¥ ¿UòÊ ∑§Ê⁄UáÊ „UÊÃÊ „ÒU– ßU‚Á‹∞ ÿ„UÊ° ¿UòÊ M§¬ „UÃÈ •ÁflL§hU
∑§Ê⁄UáÊ-©U¬‹ÁéäÊ M§¬ „ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ —-

1. •SàÿòÊ ¬˝∑§Ê‡Ê— ‚ÍÿÊ¸ŒÿÊÃ˜–

ÿ„UÊ° ¬˝∑§Ê‡Ê „ÒU, ‚ÍÿÊ¸Œÿ „UÊŸ ‚–

2. •SàÿSÿ ‚¥‚Ê⁄U— ∑§◊Ê¸ŒÿÊÃ˜–

ßU‚∑§Ê ‚¥‚Ê⁄U „ÒU, ∑§◊Ê¸Œÿ „UÊŸ ‚–

3. •ÁSÃ •ÁS◊Ÿ˜ •Êà◊ÁŸ ‡ÊÊ∑§ ◊ÊÃÎÁflÿÊªÊÃ˜–

ßU‚ •Êà◊Ê ◊¥ ‡ÊÊ∑§ „ÒU, ◊ÊÃÊ ∑§Ê ÁflÿÊª „UÊŸ ‚–

4-•ÁflL§hU ¬Ífļø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““©UŒcÿÁÃ ‡Ê∑§≈¥U ∑Î§ÁûÊ∑§ÊŒÿÊÃ̃”” H 64H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‡Ê∑§≈¥U = ⁄UÊÁ„UáÊË ∑§Ê

©UŒcÿÁÃ = ©UŒÿ „UÊªÊ

∑Î§ÁûÊ∑§Ê = ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ŸˇÊòÊ ∑§Ê

©UŒÿÊÃ˜ = ©UŒÿ „UÊŸ ‚

Meaning:-

The Rohini [constellation] will appear [after a
muhurta] as the krittika [constellation] has arisen.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∞∑§ ◊È„UÍUÃ¸ ∑§ ¬pÊÃ˜ ⁄UÊÁ„UáÊË ∑§Ê ©UŒÿ „UÊªÊ ÄÿÊ¥Á∑§ •÷Ë ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ŸˇÊòÊ ∑§Ê
©UŒÿ „UÊ ⁄U„UÊ „ÒU–

* ¬˝àÿ∑§ ŸˇÊòÊ ∑§Ê ©UŒÿ •ãÃ◊È¸„ÈÃ¸ ⁄U„UÃÊ „UË „ÒU ßU‚Á‹∞ ßUÃŸÊ ∑§Ê‹ ∑§Ê
√ÿfläÊÊŸ ¬˝àÿ∑§ ŸˇÊòÊ ∑§ ©UŒÿ-•SÃ ◊¥ ¡Ê«∏ŸÊ–

* ‡Ê∑§≈U - ⁄UÊÁ„UáÊË ŸˇÊòÊ ∑§Ê ∑§„UÃ „Ò¥U–

* 27 ŸˇÊòÊÊ¥ ◊¥ ¬˝Ê⁄Uê÷ ∑§ ŸˇÊòÊÊ¥ ∑§Ê ∑˝§◊ ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U äÿÊŸ ⁄Uπ¥–

⁄‘UflÃË, •ÁEŸË, ÷⁄UáÊË, ∑Î§ÁûÊ∑§Ê, ⁄UÊÁ„UáÊË, ◊ÎªÁ‡Ê⁄UÊ, •ÊŒ˝Ê¸, ¬ÈŸfl¸‚È,
¬Ècÿ •ÊÁŒ–

* ßUŸ◊¥ ¬Ífl¸flÃË¸ ŸˇÊòÊ ¬Ífl¸ø⁄U •ÊÒ⁄U •Êª ∑§Ê ©UûÊ⁄Uø⁄U ∑§„U‹ÊÃ „Ò¥U–

* “∑Î§ÁûÊ∑§ÊŒÿÊÃ˜” ÿ„U „UÃÈ •ÁflL§hU ¬Ífl¸ø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ ∑§Ê „ÒU– ∑Î§ÁûÊ∑§Ê
ŸˇÊòÊ ∑§Ê ©UŒÿ ø‹ ⁄U„UÊ „ÒU, ßU‚∑§ •ãÃ◊È¸„ÈUÃ¸ ’ÊŒ ⁄UÊÁ„UáÊË ∑§Ê ©UŒÿ „UÊªÊ ßU‚Á‹∞
⁄UÊÁ„UáÊË ∑§ Á‹∞ ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ¬Ífl¸ø⁄U „ÈU•Ê–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ —-

1. ÷ÁflcÿÁÃ E— ‚Ê◊flÊ‚⁄UÊ ⁄UÁflflÊ⁄UÊŒÿÊÃ˜–

∑§‹ ‚Ê◊flÊ⁄U „UÊªÊ, •Ê¡ ⁄UÁflflÊ⁄U „UÊŸ ‚–

2. •ÊªÁ◊cÿÁÃ fl·Ê¸‚◊ÿÊ ª˝Ëc◊∑§Ê‹ÊÃ˜–

fl·Ê¸ ∑§Ê ‚◊ÿ •Ê∞ªÊ, •÷Ë ª˝Ëc◊∑§Ê‹ „UÊŸ ‚–

5. •ÁflL§hU ©UûÊ⁄Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊM§¬ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““©UŒªÊŒ̃ ÷⁄UÁáÊ— ¬̋ÊQ§Ã̃ ∞fl””H 65H
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•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝Ê∑˜§ =  ¬„U‹

÷⁄UÁáÊ— = ÷⁄UÁáÊ ŸˇÊòÊ ∑§Ê

©UŒªÊŒ˜ = ©UŒÿ „ÈU•Ê ÕÊ

ÃÃ— = ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ∑§ ©UŒÿ „UÊŸ ‚

∞fl = „UË

Meaning:-

The Bharani had already risen before this.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

÷⁄UáÊË ∑§Ê ©UŒÿ ∞∑§ ◊È„ÈUÃ¸ ∑§ ¬Ífl¸ „UË „UÊ øÈ∑§Ê „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ∑§Ê ©UŒÿ
¬ÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU –

* fl„UË ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ŸˇÊòÊ •¬Ÿ Á¬¿U‹ flÊ‹ ŸˇÊòÊ ∑§Ë •¬ˇÊÊ ©UûÊ⁄Uø⁄U „ÒU–
ÿ„UÊ° ‚Êäÿ ÷⁄UÁáÊ ŸˇÊòÊ „ÒU– ßU‚∑§Ê ©UŒÿ ¬Ífl¸ ◊¥ „ÈU•Ê Ã÷Ë ÃÊ •÷Ë ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ∑§Ê
©UŒÿ ø‹ ⁄U„UÊ „ÒU– ßU‚Á‹∞ ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ŸˇÊòÊ ∑§Ê ©UŒÿ ÿ„UÊ° •ÁflL§hU ©UûÊ⁄Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ
M§¬ „UÃÈ „ÒU–

* ÃÃ ∞fl -  ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ∑§Ê ©UŒÿ „UÊŸ ‚ - ÿ„U ‚ÊäÊŸ, „UÃÈ „ÒU–

* ÷⁄UÁáÊ ∑§Ê ©UŒÿ „UÊ øÈ∑§Ê „ÒU - ÿ„U ‚Êäÿ „ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

1. •÷flÃ˜ ‡ÊÁŸflÊ‚⁄UÊ ⁄UÁflflÊ⁄UÊŒÿÊÃ˜–

‡ÊÁŸflÊ⁄U „UÊ øÈ∑§Ê „ÒU •Ê¡ ⁄UÁflflÊ⁄U „UÊŸ ‚ –

2. ‡ÊËÃ∑§Ê‹Ê ÁflªÃÊ ª˝Ëc◊∑§Ê‹ÊÃ˜–

‡ÊËÃ∑§Ê‹ ø‹Ê ªÿÊ „ÒU, ª˝Ëc◊∑§Ê‹ ø‹Ÿ ‚–

6. •ÁflL§hU ‚„Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ M§¬ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““•SàÿòÊ ◊ÊÃÈÁ‹¥ª M§¬¥ ⁄U‚ÊÃ̃”” H 66H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ = ßU‚

◊ÊÃÈÁ‹¥ª = ŸË¥’Í ◊¥

M§¬¥ = M§¬

•ÁSÃ = „ÒU

⁄U‚ÊÃ˜ = ⁄U‚ „UÊŸ ‚

Meaning:-

There is colour in this Matulinga (fruit) as there is
juice. [in it].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßU‚ ◊ÊÃÈÁ‹XU [Á’¡ÊÒ⁄UÊ] ◊¥ M§¬ „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ ©U‚∑§Ê •Áfl⁄UÊäÊË ‚„Uø⁄U ⁄U‚
¬ÊÿÊ ¡Ê ⁄U„UÊ „ÒU– •Ã— ÿ„U •ÁflL§hU‚„Uø⁄UÊ¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* M§¬ •ÊÒ⁄U ⁄U‚ ‚ÊÕ-‚ÊÕ ¬Ê∞ ¡ÊÃ „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U ÁflÁäÊ ◊¥ •ÁflL§hU
‚„Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ M§¬ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* ⁄U‚ÊÃ˜  - „UÃÈ „ÒU–

* M§¬◊˜ •ÁSÃ - ‚Êäÿ „ÒU–

•ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

1. •ÁSÃ •Êà◊ÁŸ ôÊÊŸ¥ Œ‡Ê¸ŸÊÃ˜–

•Êà◊Ê ◊¥ ôÊÊŸ „ÒU, Œ‡Ê¸Ÿ „UÊŸ ‚–

2. •ÁSÃ ‚fl¸ôÊÃÊ ∑§flÁ‹ÁŸ ∑§fl‹ôÊÊŸÊÃ˜–

∑§fl‹Ë ÷ªflÊŸ ◊¥ ‚fl¸ôÊÃÊ „ÒU, ∑§fl‹ôÊÊŸ „UÊŸ ‚–

3. •ÁSÃ ∑§ÊŸŸ ⁄UÊ◊— ‹ˇ◊áÊ‚Œ˜÷ÊflÊÃ˜–

.

107 108



¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

¡¥ª‹ ◊¥ ⁄UÊ◊ „Ò¥U ‹ˇ◊áÊ „UÊŸ ‚–

ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ ∑Ò§‚ „ÊÃË „ÒU -

““ÁflL§hUÃŒÈ¬‹ÁéäÊ— ¬̋ÁÃ·äÊ ÃÕÊ”” H 67H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÁflL§hUÃŒÈ¬‹ÁéäÊ— = ÁflL§hUÃŒ˜¬‹ÁéäÊ ÷Ë

¬˝ÁÃ·äÊ = ¬˝ÁÃ·äÊ ∑§⁄UŸ flÊ‹Ë „ÒU

ÃÕÊ = ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U [6 ÷Œ flÊ‹Ë „ÒU]

Meaning:-

Viruddha Upalabdhi is also the same. [i.e. of six
varieties] implying a sadhya of a non-existent nature.
[or which is refuted]

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝ÁÃ·äÊ Á‚hU ∑§⁄UŸflÊ‹Ë ÁflL§hUÊ¬‹ÁéäÊ ∑§ ÷Ë ¿U„U ÷Œ „ÒU–

*¬˝ÁÃ·äÊ ∑§⁄UŸ flÊ‹ flÊÄÿÊ¥ ◊¥ “ŸÊÁSÃ” ¬Œ ‚ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª „UÊÃÊ
„ÒU– •Êª ∑§ ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ ÁŒπÊÿÊ ¡Ê∞ªÊ Á∑§ ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ ∑§ ‚÷Ë flÊÄÿ “ŸÊÁSÃ”
¬Œ ‚ ¬˝Ê⁄Uê÷ „UÊÃ „ÒU–

* •ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ ∑§Ë Ã⁄U„U ÿ„U ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ ÷Ë ¿U„U ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ë
„UÊÃË „ÒU–

1. ÁflL§hU √ÿÊåÿ ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

 ““ŸÊSàÿòÊ ‡ÊËÃS¬‡Ȩ̂— •ÊÒcáÿÊÃ̃””H 68H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ = ßU‚◊¥

‡ÊËÃS¬‡Ê¸— = ‡ÊËÃ ∑§Ê S¬‡Ê¸

ŸÊÁSÃ = Ÿ„UË¥ „ÒU–

•ÊÒcáÿÊÃ˜ = ©UcáÊÃÊ „UÊŸ ‚

Meaning:-

There is no feeling of cold here, as it is hot.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿ„UÊ° ¬⁄U ‡ÊËÃ S¬‡Ê¸ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ©UcáÊÃÊ ¬Êß¸U ¡ÊÃË „ÒU–

* •ÊÒcáÿÊÃ˜- „UÃÈ „ÒU–

* ‡ÊËÃ S¬‡Ê¸ Ÿ„UË¥ „ÒU - ‚Êäÿ „ÒU–

* ÿ„UÊ° ©UcáÊÃÊ „UÃÈ √ÿÊåÿ „ÒU–

* ‡ÊËÃ S¬‡Ê¸ ∑§Ê ÁflL§hU ‚Êäÿ •ÁªA „ÒU •ÊÒ⁄U ©UcáÊÃÊ •ÁÇŸ ◊¥ √ÿÊåÿ ⁄U„UŸ
flÊ‹Ê äÊ◊¸ „ÒU– ßU‚Á‹∞ ÿ„U „UÃÈ ÁflL§hU √ÿÊåÿ ©U¬‹ÁéäÊ ∑§Ê „ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

1. ŸÊSàÿòÊ ôÊÊŸ¥ ¡«UÊÃ˜–

ßU‚◊¥ ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „ÒU, ¡«∏ ¬ŒÊÕ¸ „UÊŸ ‚–

2. ŸÊÁSÃ Á‚h M§¬◊◊ÍÃ¸ûflÊÃ˜–

Á‚hU ÷ªflÊŸ ◊¥ M§¬ ªÈáÊ Ÿ„UË¥ „ÒU, •◊ÍÃ¸ „UÊŸ ‚–

2. ÁflL§hU ∑§Êÿ̧ ©U¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ŸÊSàÿòÊ ‡ÊËÃS¬‡ÊÊ ̧äÊÍ◊ÊÃ̃””H 69H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ = ßU‚◊¥

‡ÊËÃS¬‡Ê¸— = ‡ÊËÃ S¬‡Ê¸
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ŸÊÁSÃ = Ÿ„UË¥ „ÒU

äÊÍ◊ÊÃ˜ = äÊÍ◊ „UÊŸ ‚

Meaning:-

There is no feeling of cold here, because there is
smoke.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿ„UÊ° ¬⁄U ‡ÊËÃS¬‡Ê¸ Ÿ„UË¥ „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ äÊÍ◊ „ÒU–

* äÊÍ◊ÊÃ˜ - „UÃÈ „ÒU–

* ‡ÊËÃ S¬‡Ê¸ Ÿ„UË¥ „ÒU - ‚Êäÿ „ÒU–

* ÿ„UÊ° ‡ÊËÃ •ÁªA ∑§ ÁflL§hU „ÒU •ÊÒ⁄U •ÁÇŸ ∑§Ê ∑§Êÿ¸ äÊÈ°•Ê „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U
„UÃÈ ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ ©U¬‹ÁéäÊ M§¬ „ÒU–

•ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ-

1. ŸÊÁSÃ •òÊ ¬˝ÊÁáÊÁŸ ‚¥Ä‹‡Ê— ¬˝‡ÊSÃŒ‡Ê¸ŸÊÃ˜–

ßU‚ ¬˝ÊáÊË ◊¥ ‚¥Ä‹‡Ê Ÿ„UË¥ „ÒU, ¬˝‡ÊSÃ L§¬ ∑§Ê Œ‡Ê¸Ÿ „UÊŸ ‚–

2. ŸÊÁSÃ •òÊ ÁŒfl‚Ê ŸQ¥§ø⁄U-÷˝◊áÊÊÃ˜–

ÿ„UÊ° ÁŒŸ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ⁄UÊÁòÊ ◊¥ ø‹Ÿ flÊ‹ ¡Ëfl ÷˝◊áÊ ∑§⁄U ⁄U„U „Ò¥U–

3. ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ ©U¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ŸÊÁS◊Ÿ̃ ‡Ê⁄UËÁ⁄UÁáÊ ‚Èπ◊ÁSÃ NŒÿ‡ÊÀÿÊÃ̃””H 70H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ÁS◊Ÿ̃ = ßU‚

‡Ê⁄UËÁ⁄UÁáÊ = ¬˝ÊáÊË ◊¥

‚Èπ◊̃ = ‚Èπ

Ÿ •ÁSÃ = Ÿ„UË¥ „ÒU–

NŒÿ-‡ÊÀÿÊÃ˜ = NŒÿ ◊¥ ‡ÊÀÿ „UÊŸ ‚

Meaning:-

There is no happiness in this creature because it
has grief. [the antithesis of happiness]

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßU‚ ¬˝ÊáÊË ◊¥ ‚Èπ Ÿ„UË¥ „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ NŒÿ ◊¥ ‡ÊÀÿ ¬Êß¸U ¡ÊÃË „ÒU–

* NŒÿ‡ÊÀÿÊÃ˜ - „UÃÈ „ÒU–

* ‚Èπ Ÿ„UË¥ „ÒU - ‚Êäÿ „ÒU–

* ‚Èπ ∑§Ê ÁflL§hU ‚Êäÿ ŒÈ—π „ÒU– ŒÈ—π ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ NŒÿ ∑§Ë ‡ÊÀÿ „UÊÃË
„ÒU– ßU‚Á‹∞ ÿ„U „UÃÈ ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ ©U¬‹ÁéäÊ ∑§Ê „ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

1. ŸÊSàÿòÊ ¬˝∑§Ê‡ÊÊ ÁŸ‡ÊÊŒÿÊÃ˜–

ÿ„UÊ° ¬˝∑§Ê‡Ê Ÿ„UË¥ „ÒU, ÁŸ‡ÊÊ ∑§Ê ©UŒÿ „UÊŸ ‚–

2. ŸÊÁSÃ •ÁS◊Ÿ˜ ‡Ê⁄UËÁ⁄UÁáÊ ‚êÿÄàfl¥ ∑È§ªÈL§‚flŸÊÃ˜–

ßU‚ ¬˝ÊáÊË ◊¥ ‚êÿÇŒ‡Ê¸Ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ∑È§ªÈL§ ∑§Ë ‚flÊ
∑§⁄UÃÊ „ÒU–

3. ŸÊÁSÃ •ÁS◊Ÿ˜ ŒÁ„UÁŸ ¡ËflŸ¥ NŒÿÊÉÊÊÃÊÃ˜–

ßU‚ ¬˝ÊáÊË ◊¥ ¡ËflŸ Ÿ„UË¥ „ÒU, NŒÿÊÉÊÊÃ „UÊ ¡ÊŸ ‚–

4. ÁflL§hU ¬Ífļø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ŸÊŒcÿÁÃ ◊È„ÍûÊȨ̂ãÃ ‡Ê∑§≈¥U ⁄‘UflàÿÈŒÿÊÃ̃””H 71H

•ãflÿÊÕ¸ —-

◊È„ÍUÃÊ¸ãÃ = ∞∑§ ◊È„Í¸Ã ∑§ ¬pÊÃ˜
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‡Ê∑§≈¥ = ⁄UÊÁ„UáÊË ŸˇÊòÊ

Ÿ = Ÿ„UË¥

©UŒcÿÁÃ = ©UÁŒÃ „UÊªÊ

⁄‘UflÃË = ⁄‘UflÃË ∑§Ê

©UŒÿÊÃ˜ = ©UŒÿ „UÊŸ ‚

Meaning:-

The Rohini will not rise after the end of a muhurta
as the Revati has arisen.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∞∑§ ◊È„ÍUÃ¸ ∑§ ¬pÊÃ˜ ⁄UÊÁ„UáÊË ∑§Ê ©UŒÿ Ÿ„UË¥ „UÊªÊ, ÄÿÊ¥Á∑§ •÷Ë ⁄‘UflÃË ŸˇÊòÊ
∑§Ê ©UŒÿ „UÊ ⁄U„UÊ „ÒU–

* ⁄‘UflàÿÈŒÿÊÃ˜ - „UÃÈ „ÒU–

* ‡Ê∑§≈¥U ∑§Ê ©UŒÿ Ÿ„UË¥ „UÊªÊ- ‚Êäÿ „ÒU–

* äÿÊŸ ⁄U„U - ⁄‘UflÃË ∑§Ê ©UŒÿ •ÁEŸË ‚ ¬„U‹ „ÊÃÊ „ÒU–

* øÍ¥Á∑§ •ÁEŸË ∑§Ê ¬Ífl¸ø⁄U ⁄‘UflÃË ŸˇÊòÊ „ÒU– ßU‚Á‹∞ ⁄‘UflÃË ŸˇÊòÊ ∑§Ê ©UŒÿ
ÁflL§hU ¬Ífl¸ø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ M§¬ „ÃÈ „ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ

1. Ÿ ÷ÁflcÿÁÃ E— ‡ÊÁŸflÊ‚⁄U— ‚Ê◊flÊ‚⁄U‚Œ˜÷ÊflÊÃ˜–

∑§‹ ‡ÊÁŸflÊ⁄U Ÿ„UË¥ „UÊªÊ ÄÿÊ¥Á∑§ •Ê¡ ‚Ê◊flÊ⁄U „ÒU–

2. Ÿ ÷ÁflcÿÁÃ ◊Ê‚ÊãÃ •Ê·Ê…U— øÒòÊ‚Œ˜÷ÊflÊÃ˜–

∞∑§ ◊Ê„U ’ÊŒ •Ê·Ê…∏U ∑§Ê ◊„UËŸÊ Ÿ„UË¥ •Ê∞ªÊ ÄÿÊ¥Á∑§
•÷Ë øÒòÊ ∑§Ê ◊„UËŸÊ ø‹ ⁄U„UÊ „ÒU–

5. ÁflL§hU ©UûÊ⁄Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ŸÊŒªÊŒ̃ ÷⁄UÁáÊ— ◊È„ÍÃȨ̂à¬⁄¥U ¬ÈcÿÊŒÿÊÃ̃”” H 72H

•ãflÿÊÕ¸ —-

÷⁄UÁáÊ— = ÷⁄UÁáÊ ŸˇÊòÊ ∑§Ê

Ÿ ©UŒªÊŒ˜ = ©UŒÿ Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê „ÒU

◊È„ÍUÃÊ¸Ã˜ = ∞∑§ ◊È„ÍUÃ¸

¬⁄¥U = ’ÊŒ

¬ÈcÿÊŒÿÊÃ˜ = ¬Ècÿ ŸˇÊòÊ ∑§Ê ©UŒÿ „UÊŸ ‚

Meaning:-

The Bharani (Constellation) did not appear before
the Muhurta because [now] the constellation Pusya
has arisen.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∞∑§ ◊È„ÍUÃ¸ ¬„U‹ ÷⁄UáÊË ∑§Ê ©UŒÿ Ÿ„UË¥ „UÈ•Ê „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ •÷Ë ¬Ècÿ ŸˇÊòÊ ∑§Ê
©UŒÿ ¬ÊÿÊ ¡Ê ⁄U„UÊ „ÒU–

* ¬ÈcÿÊŒÿÊÃ˜ - „UÃÈ „ÒU–

* ÷⁄UÁáÊ ∑§Ê ©UŒÿ Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê - ‚Êäÿ „ÒU–

* øÍ°Á∑§ ¬ÈŸfl¸‚È ŸˇÊòÊ ∑§Ê ©UûÊ⁄Uø⁄U ¬Ècÿ ŸˇÊòÊ „ÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ¬Ècÿ ŸˇÊòÊ
∑§Ê ©UŒÿ ¬˝Ê‚¥Áª∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ÁflL§hU ©UûÊ⁄Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ M§¬ „UÃÈ „ÒU–

*•ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ-

1. ŸÊ÷flÃ˜ ÁŒfl‚ÊÃ˜ ¬˝Ê∑˜§ ‚Ê◊flÊ‚⁄UÊ ’ÈäÊflÊ‚⁄UÊÃ˜–

∞∑§ ÁŒŸ ¬„U‹ (∑§‹) ‚Ê◊flÊ⁄U Ÿ„UË¥ ÕÊ ÄÿÊ¥Á∑§ •Ê¡
’ÈäÊflÊ⁄U „ÒU–

.

.
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2. ŸÊ÷flÃ˜ ◊Ê‚ÊÃ˜ ¬˝Ê∑˜§ •Ê·Ê…U— ∑§ÊÁÃ¸∑§‚Œ˜÷ÊflÊÃ˜–

Á¬¿U‹ ◊„UËŸ •·Ê…U Ÿ„UË¥ ÕÊ ÄÿÊ¥Á∑§ •÷Ë ∑§ÊÁÃ¸∑§ ◊Ê‚
ø‹ ⁄U„UÊ „ÒU–

6. ÁflL§hU ‚„Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ŸÊSàÿòÊ Á÷ûÊÊÒ ¬⁄U÷ÊªÊ÷ÊflÊ̆ flȨ̂ª̃÷ÊªŒ‡Ȩ̂ŸÊÃ̃”” H 73H

•òÊ Á÷ûÊÊÒ = ßU‚ ŒËflÊ‹ ◊¥

¬⁄U ÷Êª-•÷Êfl— = ¬⁄U÷Êª ∑§Ê •÷Êfl

ŸÊÁSÃ = Ÿ„UË¥ „ÒU

•flÊ¸Ç÷ÊªŒ‡Ê¸ŸÊÃ˜-= ßU‚ •Ê⁄U ∑§ ÷Êª ∑§Ê Œ‡Ê¸Ÿ „ÊŸ ‚

Meaning:-

This wall is not devoid of an outside, because it
has an inside [the sahachara (coexistent) of the
outside].

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßU‚ Á÷ÁûÊ [ŒËflÊ‹] ◊¥ ¬⁄U÷Êª [©U‚ •Ê⁄U ∑§ ÷Êª] ∑§Ê •÷Êfl Ÿ„UË¥ „ÒU,
ÄÿÊ¥Á∑§ •flÊ¸Ç÷Êª [ßU‚ •Ê⁄U ∑§Ê ÷Êª] ÁŒπÊß¸U Œ ⁄U„UÊ „ÒU–

* •flÊ¸ª˜÷Êª Œ‡Ê¸ŸÊÃ˜ - „UÃÈ „ÒU

* ¬⁄U ÷Êª ∑§Ê •÷Êfl Ÿ„UË¥ „ÒU - ‚Êäÿ „ÒU

* ŒËflÊ‹ ∑§ ¬⁄U ÷Êª ∑§ •÷Êfl ∑§Ê Áfl⁄UÊäÊË ¬⁄U÷Êª ∑§Ê ‚Œ˜÷Êfl „ÒU •ÊÒ⁄U
©U‚∑§Ê ‚„UøÊ⁄UË ŒËflÊ‹ ∑§ ßU‚ •Ê⁄U ∑§ ÷Êª ∑§Ê ¬ÊÿÊ ¡ÊŸÊ „ÒU– ßU‚Á‹∞ ÿ„U ÁflL§hU
‚„Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

•ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

1. ŸÊÁSÃ •Êà◊ÁŸ ÃÒ¡‚‡Ê⁄UË⁄UÊ÷Êfl— ∑§Ê◊¸áÊ‡Ê⁄UË⁄U ‚Œ˜÷ÊflÊÃ˜–

ß‚ •Êà◊Ê ◊¥ ÃÒ¡‚‡Ê⁄UË⁄U ∑§Ê •÷Êfl Ÿ„UË¥ „ÒU, ∑§Ê◊¸áÊ ‡Ê⁄UË⁄U
„UÊŸ ‚–

2. ŸÊÁSÃ ‚#·ÊÒ¸ •äÊSÃÊ⁄UÊ÷Êfl— ©U¬Á⁄U◊ÃÊ⁄UÊŒÿÊÃ˜–

‚#´§Á· ÃÊ⁄UÊªáÊ ◊¥ ŸËø flÊ‹ ÃÊ⁄‘U ∑§Ê •÷Êfl Ÿ„UË¥ „ÒU
ÄÿÊ¥Á∑§ ™§¬⁄U ∑§ ÃÊ⁄‘U ∑§Ê ‚Œ˜÷Êfl „ÒU–

•ÁflL§hU •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§ ÷Œ -

““•ÁflL§hUÊŸÈ¬‹ÁéäÊ— ¬̋ÁÃ·äÊ ‚#äÊÊ Sfl÷Êfl-√ÿÊ¬∑§-∑§Êÿ̧-
∑§Ê⁄UáÊ-¬ÍflÊû̧Ê⁄U-‚„Uø⁄UÊŸÈ¬‹ê÷-÷ŒÊÃ̃”” H 74H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ÁflL§hUÊŸÈ¬‹ÁéäÊ— = •ÁflL§hUÊŸÈ¬‹ÁéäÊ

¬˝ÁÃ·äÊ = ¬˝ÁÃ·äÊ „UÊŸ ¬⁄U

‚#äÊÊ = ‚ÊÃ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ë „ÒU

Sfl÷Êfl-√ÿÊ¬∑§-∑§Êÿ¸- = Sfl÷Êfl, √ÿÊ¬∑§, ∑§Êÿ¸,

∑§Ê⁄UáÊ-¬ÍflÊ¸ûÊ⁄-U ‚„Uø⁄U- = ∑§Ê⁄UáÊ, ¬Ífl¸ø⁄U, ©UûÊ⁄Uø⁄U, ‚„Uø⁄U

•ŸÈ¬‹ê÷- = •÷Êfl ∑§

÷ŒÊÃ˜ = ÷Œ ‚

Meaning:-

When (the sadhya consists of) Pratisedha (non-
existence of some fact), Aviruddha Anupalabdhi is of
seven kinds viz. non finding of Svabhava, Vyapaka,
Karya, Karana, Purvachara, Uttarachara and sahachara.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝ÁÃ·äÊ •ÕÊ¸Ã˜ •÷Êfl ∑§Ê Á‚hU ∑§⁄UŸflÊ‹Ë •ÁflL§hUÊŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§ ‚ÊÃ ÷Œ

.
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„ Ò ¥– (1)•ÁflL§hUSfl÷ÊflÊŸ È¬‹ÁéäÊ (2) •ÁflL§hU√ÿÊ¬∑§ÊŸ È¬‹ÁéäÊ
(3)•ÁflL§hU∑§ ÊÿÊ ¸Ÿ È¬‹ÁéäÊ (4)•ÁflL§hU∑§ Ê⁄ Uá Ê ÊŸ È¬‹ÁéäÊ (5)
•ÁflL§hU¬ Ífl ¸ø⁄ U ÊŸ È¬‹ÁéäÊ (6) •ÁflL§hU Ê  û Ê⁄ Uø⁄ U ÊŸ È¬‹ÁéäÊ
(7)•ÁflL§hU‚„Uø⁄UÊŸÈ¬‹ÁéäÊ

1. •ÁflL§hU Sfl÷Êfl  - •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ŸÊSàÿòÊ ÷ÍÃ‹ ÉÊ≈UÊ̆ ŸÈ¬‹éäÊ—”” H 75H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ ÷ÍÃ‹ = ÿ„UÊ° ÷ÍÃ‹ ¬⁄U

ÉÊ≈U— = ÉÊ«∏Ê

ŸÊÁSÃ = Ÿ„UË¥ „ÒU

•ŸÈ¬‹éäÊ— = ©U¬‹éäÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚–

Meaning:-

There is no pitcher in this place because [its
svabhava or identity] is not to be found [i.e. nothing
resembling its identity is Present here]

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßU‚ ÷ÍÃ‹ ¬⁄U ÉÊ≈U Ÿ„UË¥ „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ ©U¬‹ÁéäÊ ÿÊÇÿ Sfl÷Êfl ∑§ „UÊŸ ¬⁄U ÷Ë
fl„U Ÿ„UË¥ ¬ÊÿÊ ¡Ê ⁄U„UÊ „ÒU–

* ÿ„UÊ° ÉÊ≈U ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ Sfl÷Êfl ‚ „ÒU ßU‚Á‹∞ •ÁflL§hU Sfl÷Êfl
•ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ÿ„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

1. ŸÊÁSÃ ê‹ë¿Uπá«U ‚ê◊Íë¿¸UŸ◊ŸÈcÿÊ˘ŸÈ¬‹éäÊ—–

      ê‹ë¿Uπá«U ◊¥ ‚ê◊Íë¿¸UŸ ◊ŸÈcÿ Ÿ„UË¥ „ÒU, •ŸÈ¬‹éäÊ „UÊŸ ‚–

2. ŸÊSàÿòÊ ŸÊ⁄U∑§Ë •ŸÈ¬‹éäÊ—–

ÿ„UÊ° ŸÊ⁄U∑§Ë Ÿ„UË¥ „ÒU, •ŸÈ¬‹éäÊ „UÊŸ ‚–

3. ŸÊSàÿòÊ Á‚¥„UÊ˘ŸÈ¬‹éäÊ—–

ÿ„UÊ° Á‚¥„U Ÿ„UË¥ „ÒU •ŸÈ¬‹éäÊ „UÊŸ ‚–

2. •ÁflL§hU √ÿÊ¬∑§ - •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

““ŸÊSàÿòÊ Á‡Ê¥‡Ê¬Ê flÎ̌ ÊÊŸÈ¬‹éäÊ—”” H 76H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ = ÿ„UÊ° ¬⁄U

Á‡Ê¥‡Ê¬Ê = ‡ÊË‡Ê◊

ŸÊÁSÃ = Ÿ„UË¥ „ÒU

flÎ̌ ÊÊ-˘ŸÈ¬‹éäÊ— = flÎ̌ Ê ∑§Ë ©U¬‹ÁéäÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚–

Meaning:-

There is no sinsapa [tree] here, because no tree
is found here.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

ÿ„UÊ° ¬⁄U ‡ÊË‡Ê◊ Ÿ„UË¥ „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ flÎˇÊ Ÿ„UË¥ ¬ÊÿÊ ¡Ê ⁄U„UÊ „ÒU–

* flÎˇÊ - √ÿÊ¬∑§ „ÒU, ‡ÊË‡Ê◊ √ÿÊåÿ „ÒU–

* ¡’ flÎˇÊ „UË Ÿ„UË¥ „ÒU, ÃÊ ‡ÊË‡Ê◊ „UÊªÊ „UË Ÿ„UË¥ ßU‚Á‹∞ √ÿÊ¬∑§ ∑§Ê
•÷Êfl „UÊŸ ‚ √ÿÊåÿ ∑§Ê •÷Êfl ÃÊ „UÊªÊ „UË– ßU‚Á‹∞ ÿ„U „UÃÈ •ÁflL§hU √ÿÊ¬∑§
•ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê „Ò–

•ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

1. ŸÊÁSÃ •‹Ê∑§Ê∑§Ê‡Ê ¡ËflŒ˝√ÿ¥ äÊ◊¸ Œ˝√ÿÊŸÈ¬‹éäÊ—–
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•Ê‹Ê∑§Ê∑§Ê‡Ê ◊¥ ¡Ëfl Œ˝√ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl„UÊ° äÊ◊¸ Œ˝√ÿ ∑§Ë
•ŸÈ¬‹ÁéäÊ „ÒU–

2. ŸÊÁSÃ ªÎ„U ªÊÒ— ¬‡ÊÈ‚◊Í„UÊŸÈ¬‹éäÊ—–

ßU‚ ÉÊ⁄U ◊¥ ªÊÿ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ¬‡ÊÈ ‚◊Í„U ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „ÒU–

3. ŸÊÁSÃ ̌ ÊË⁄U‚◊ÈŒ̋ mUËÁãŒ˝ÿ¡ËflÊ Áfl∑§‹ÁãŒ˝ÿÊŸÈ¬‹éäÊ—–

ˇÊË⁄U ‚◊ÈŒ˝ ◊¥ mUËÁãŒ˝ÿ ¡Ëfl Ÿ„UË¥ „¥ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ Áfl∑§‹ÁãŒ˝ÿ ¡ËflÊ¥ ∑§Ë
•ŸÈ¬‹ÁéäÊ „ÒU–

3. •ÁflL§hU ∑§Êÿ̧ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ŸÊSàÿòÊÊ¬̋ÁÃ’hU - ‚Ê◊âÿÊ¸̆ ÁªA äÊÍ◊̧ÊŸÈ¬‹éäÊ—”” H 77H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ = ÿ„UÊ°

•¬̋ÁÃ’hU = Á’ŸÊ L§∑§Ë

‚Ê◊âÿ̧— = ‚Ê◊âÿ¸ flÊ‹Ë

•ÁªA— = •Êª

ŸÊÁSÃ = Ÿ„UË¥ „ÒU

äÊÍ◊- = äÊ¥È•Ê ∑§Ë

•ŸÈ¬‹éäÊ— = ¬˝ÊÁ# Ÿ „UÊŸ ‚–

Meaning:-

There is no fire whose potency [Samarthya] has
not been obstructed here, because  we do not find
smoke.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿ„UÊ° ¬⁄U •¬˝ÁÃ’hU ‚Ê◊âÿ¸ flÊ‹Ë •ÁªA Ÿ„UË¥ „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ äÊÍ◊ Ÿ„UË¥ ¬ÊÿÊ ¡ÊÃÊ

„ÒU–

* •¬˝ÁÃ’hU ‚Ê◊âÿ¸  - Á¡‚∑§Ë ‡ÊÁQ§ ∑§Ê ’Ê¥äÊÊ Ÿ ªÿÊ „UÊ •ÕÊ¸Ã˜ ¡Ê
•¬ŸÊ ∑§Êÿ¸ ∑§⁄UŸ ◊¥ ‚◊âÊ¸ „Ê–

* Á¡‚ •ÁªA ∑§Ê ◊ãòÊ •ÊÁŒ ∑§Ë ‚Ê◊âÿ¸ ‚ •ÕflÊ ⁄UÊπ •ÊÁŒ ‚ Ÿ„UË¥
Œ’ÊÿÊ ªÿÊ „ÒU, ∞‚Ë •ÁªA ÿ„UÊ° Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ •ÁªA ∑§Ê •ÁflL§hU∑§Êÿ¸ (‚ËäÊÊ
∑§Êÿ¸) äÊÍ◊ Ÿ„UË¥ ¬ÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ßU‚Á‹∞ ÿ„U •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ
„ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ

1. ŸÊÁSÃ •ÁS◊ÛÊÊà◊ÁŸ ‚êÿÇŒ‡Ê¸Ÿ¥ ¬˝‡Ê◊ÊÁŒ÷ÊflÊŸÈ¬‹éäÊ—–

ßU‚ •Êà◊Ê ◊¥ ‚êÿÇŒ‡Ê¸Ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ¬˝‡Ê◊ •ÊÁŒ ÷ÊflÊ¥ ∑§Ë
•ŸÈ¬‹ÁéäÊ „ÒU–

2. ŸÊÁSÃ •ÁS◊ÛÊÊà◊ÁŸ ‡ÊÈhUÊ¬ÿÊªÊ ⁄U%òÊÿÊŸÈ¬‹éäÊ—–

ßU‚ •Êà◊Ê ◊¥ ‡ÊÈhUÊ¬ÿÊª Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ⁄U%òÊÿ ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ
„ÒU–

4. •ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ŸÊSàÿòÊ äÊÍ◊Ê̆ ŸªA—”” H 78H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ = ÿ„UÊ°

äÊÍ◊— = äÊÈ°•Ê

ŸÊÁSÃ = Ÿ„UË¥ „ÒU

•ŸªA— = •ÁªA ∑§ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚

Meaning:-

There is no smoke here because there is no fire.
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‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿ„UÊ° ¬⁄U äÊÈ°•Ê Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ •ÁªA ∑§Ê •÷Êfl „ÒU–

* äÊÈ°∞ ∑§Ê •Áfl⁄UÊäÊË ∑§Ê⁄UáÊ •ÁªA „UÊÃË „ÒU– •ÕÊ¸Ã˜ •ÁªA ∑§Ê⁄UáÊ ‚ äÊÈ°∞ ∑§Ë
©Uà¬ÁûÊ „UÊÃË „ÒU– ßU‚ •Áfl⁄UÊäÊË ∑§Ê⁄UáÊ ∑§Ë ©U¬‹ÁéäÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ ÿ„U •ÁflL§hU
∑§Ê⁄UáÊ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

1. ŸÊSàÿÁS◊ãŸÊà◊ÁŸ ‚êÿÇŒ‡Ê¸Ÿ¥ ÃûflüÊhUÊŸÊŸÈ¬‹éäÊ—

ßU‚ •Êà◊Ê ◊¥ ‚êÿÇŒ‡Ȩ̂Ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ Ãûfl üÊhUÊŸ ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ
„ÒU–

2. ŸÊÁSÃ üÊ◊áÊ˘ÁS◊Ÿ˜ ⁄U%òÊÿ¥ ◊„UÊfl˝ÃÊŸÈ¬‹éäÊ—–

ßU‚ üÊ◊áÊ ◊¥ ⁄U%òÊÿ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ◊„UÊfl˝Ã ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „ÒU–

3. ŸÊÁSÃ ◊ŸÈcÿ̆ ÁS◊Ÿ˜ ‚¥ÿ◊— ¬Ê¬Áfl⁄UÃ⁄UŸÈ¬‹éäÊ—–

ßU‚ ◊ŸÈcÿ ◊¥ ‚¥ÿ◊ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ¬Ê¬ Áfl⁄UÁÃ ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „ÒU–

5. •ÁflL§hU ¬Ífļø⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““Ÿ ÷ÁflcÿÁÃ ◊È„ÍUÃȨ̂ãÃ ‡Ê∑§≈¥U ∑Î§ÁûÊ∑§ÊŒÿÊŸÈ¬‹éäÊ”” H 79H

•ãflÿÊÕ¸ —-

◊È„ÍÃÊ¸ãÃ = ∞∑§ ◊È„ÍUÃ¸ ∑§ ’ÊŒ

‡Ê∑§≈◊˜U = ⁄UÊÁ„UáÊË ŸˇÊòÊ

Ÿ ÷ÁflcÿÁÃ = Ÿ„UË¥ „UÊªÊ

∑Î§ÁûÊ∑§Ê = ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ŸˇÊòÊ ∑§

©UŒÿ = ©UŒÿ ∑§Ë

•ŸÈ¬‹éäÊ— = ©U¬‹ÁéäÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚

Meaning:-

There will be no rise of the Rohini after a Muhurta
as we have no knowledge of the rise of the Krittika.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

∞∑§ ◊È„ÍUUÃ¸ ∑§ ¬pÊÃ˜ ⁄UÊÁ„UáÊË ∑§Ê ©UŒÿ Ÿ„UË¥ „UÊªÊ, ÄÿÊ¥Á∑§ •÷Ë ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ∑§Ê
©UŒÿ Ÿ„UË¥ ¬ÊÿÊ ¡ÊÃÊ–

* øÍ°Á∑§ ⁄UÊÁ„UáÊË ŸˇÊòÊ ∑§ ©UŒÿ ‚ ¬Ífl¸ ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ŸˇÊòÊ ∑§Ê ©UŒÿ „UÊÃÊ „ÒU–
¬Ífl¸ø⁄U „UÃÈ ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ∑§ ©UŒÿ ∑§Ê •÷Êfl „UÊŸ ‚ ©U‚∑§ ’ÊŒ •ÊŸ flÊ‹ ⁄UÊÁ„UáÊË ∑§
©UŒÿ ∑§Ê •÷Êfl ßU‚ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ÁŒπÊÿÊ ªÿÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U •ÁflL§hU ¬Ífl¸ø⁄U
•ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÃÈ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ-

1. ∑§‹ ‚Ê◊flÊ⁄U Ÿ„UË¥ „UÊªÊ •Ê¡ ⁄UÁflflÊ⁄U ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÊŸ ‚ –

2. •ÊªÊ◊Ë ◊Ê‚ ◊Êø¸ Ÿ„UË¥ „UÊªÊ flÃ¸◊ÊŸ ◊¥ »§⁄Ufl⁄UË ◊Ê‚ ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ
„UÊŸ ‚–

6. •ÁflL§hU ©UûÊ⁄Uø⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

““ŸÊŒªÊŒ̃ ÷⁄UÁáÊ— ◊È„ÍUÃȨ̂à¬̋Ê∑̃§ ÃÃ ∞fl””H 80H

•ãflÿÊÕ¸ —-

÷⁄UÁáÊ— = ÷⁄UÁáÊ ∑§Ê

◊È„ÍUÃÊ¸Ã˜ = ∞∑§ ◊È„ÍUÃ¸ ¬„U‹

Ÿ ©UŒªÊŒ˜ = ©UŒÿ Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê „ÒU

ÃÃ— = ©U‚ ∑§Ê⁄UáÊ ‚ (∑Î§ÁûÊ∑§Ê ∑§Ê ©UŒÿ Ÿ „UÊŸ ‚)

∞fl = „UË

Meaning:-

The Bharani had not risen before a Muhurta

.

.
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because now the Krittika is not up.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∞∑§ ◊È„ÍÃ¸ ¬„U‹ ÷⁄UáÊË ∑§Ê ©UŒÿ Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ •÷Ë  ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ∑§
©UŒÿ ∑§Ê •÷Êfl „ÒU–

* øÍ°Á∑§ ÷⁄UÁáÊ ∑§ ’ÊŒ ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ∑§Ê ©UŒÿ „UÊÃÊ „ÒU–

* ‚Êäÿ - ÷⁄UÁáÊ ∑§Ê ©UŒÿ Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê „ÒU–

* „UÃÈ - ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ∑§ ©UŒÿ ∑§Ê •÷Êfl „UÊŸ ‚ –

*  ÿ„UÊ° ©UûÊ⁄Uø⁄U „UÃÈ ∑Î§ÁûÊ∑§Ê ∑§ ©UŒÿ ∑§Ê •÷Êfl „UÃÈ ÁŒπÊ ∑§⁄U ©U‚‚
¬„U‹ „UÊŸ flÊ‹ ÷⁄UÁáÊ ∑§ ©UŒÿ ∑§Ê •÷Êfl Á‚hU Á∑§ÿÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U •ÁflL§hU
©UûÊ⁄Uø⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ-

1. ∑§‹ ‡ÊÁŸflÊ⁄U Ÿ„UË¥ ÕÊ •Ê¡ ⁄UÁflflÊ⁄U ∑§Ë ©U¬‹ÁéäÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚–

2. ∞∑§ ◊Ê‚ ¬„U‹ ¡Ÿfl⁄UË Ÿ„UË¥ ÁŸ∑§‹Ë „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ »§⁄Ufl⁄UË ∑§Ë flÃ¸◊ÊŸ ◊¥
•ŸÈ¬‹ÁéäÊ „ÒU–

7. •ÁflL§hU ‚„Uø⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ŸÊSàÿòÊ ‚◊ÃÈ‹ÊÿÊ◊ÈÛÊÊ◊Ê ŸÊ◊ÊŸÈ¬‹éäÊ—”” H 81H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ = ßU‚

‚◊ÃÈ‹ÊÿÊ◊̃ = Ã⁄UÊ¡Í ◊¥

©UÛÊÊ◊— = ™°§øÊß¸U

ŸÊÁSÃ = Ÿ„UË¥ „ÒU–

ŸÊ◊- = ŸËøÊ¬Ÿ

•ŸÈ¬‹éäÊ— = ¬˝ÊÁ# Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚–

Meaning:-

One pan of this pair of scales does not touch beam
as the other one is on the same level with it.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßU‚ ‚◊ÃÈ‹Ê •ÕÊ¸Ã˜ ‚◊ÊŸ [∆UË∑§] ÃÊÒ‹ŸflÊ‹Ë Ã⁄UÊ¡Í [ÃÊπ«∏Ë] ◊¥ ©UÛÊÊ◊
[∞∑§ •ÊÒ⁄U ™°§øÊ¬Ÿ] Ÿ„UË¥ „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ ŸÊ◊[ŒÍ‚⁄UË •Ê⁄U ŸËøÊ¬Ÿ] Ÿ„UË¥ ¬ÊÿÊ ¡ÊÃÊ
„Ò–U

* „UÃÈ - ŸÊ◊ ©U¬‹éäÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚

* ‚Êäÿ - ©UÛÊÊ◊ ∑§Ê Ã⁄UÊ¡Í ◊¥ •÷Êfl

* Ã⁄UÊ¡Í ∑§ ∞∑§ ¬‹«∏ ◊¥ ™°§øÊ¬Ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ŸËø ∑§Ë •Ê⁄U ŒÍ‚⁄‘U ¬‹«∏
∑§Ë ©U¬‹ÁéäÊ Ÿ„UË¥ „ÒU– ÿ„UÊ° „UÃÈ ‚Êäÿ ∑§ ‚„Uø⁄U „ÒU–  Ã⁄UÊ¡Í ∑§ ŒÊŸÊ¥ ¬‹«∏ ‚„Uø⁄U
„UÊÃ „Ò¥U ÃÕÊ ©UÛÊÊ◊ Œ‡ÊÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ ŸÊ◊ (ŸËøÊ¬Ÿ) ∑§Ë Œ‡ÊÊ ÷Ë ©U¬‹ÁéäÊ Ÿ„UË¥
„ÊªË ßU‚Á‹∞ ÿ„U •ÁflM§hU ‚„Uø⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* ßU‚Ë Ã⁄U„U •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ÷Ë ’ŸÊ ‚∑§Ã „ÒU - ÿÕÊ -

1. ŸÊÁSÃ •ÁS◊ÛÊÊà◊ÁŸ ‚êÿÇôÊÊŸ¥, ‚êÿÇŒ‡Ê¸ŸÊŸÈ¬‹éäÊ—–

    ßU‚ •Êà◊Ê ◊¥ ‚êÿÇôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „ÒU, ‚êÿÇŒ‡Ê¸Ÿ ∑§Ë ©U¬‹ÁéäÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚–

2. ŸÊÁSÃ •ÁS◊ÛÊÊà◊ÁŸ ∑§fl‹ôÊÊŸ¥ ∑§fl‹Œ‡Ê¸ŸÊŸÈ¬‹éäÊ—–

    ßU‚ •Êà◊Ê ◊¥ ∑§fl‹ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „ÒU, ∑§fl‹Œ‡Ê¸Ÿ ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÊŸ ‚–

3. ŸÊÁSÃ äÊ◊¸Œ˝√ÿ M§¬¥ ⁄U‚ÊŸÈ¬‹éäÊ—–

    äÊ◊¸ Œ˝√ÿ ◊¥ M§¬ Ÿ„UË¥ „ÒU, ⁄U‚ ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÊŸ ‚

4. ŸÊÁSÃ ¬ÈŒ˜ª‹ ôÊÊŸ¥ øÃŸÊŸÈ¬‹éäÊ—–

    ¬ÈŒ˜ª‹ ◊¥ ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „ÒU, øÃŸÊ ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÊŸ ‚–

5. ŸÊÁSÃ ÃËÕZ∑§⁄‘U ⁄UÊªÊ˘‚ÊÃ ∑§◊Ê¸ŒË⁄UáÊÊŸÈ¬‹éäÊ—–

   ÃËÕZ∑§⁄U ◊¥ ⁄UÊª Ÿ„UË¥ „ÒU, •‚ÊÃÊ ∑§◊¸ ∑§Ë ©UŒË⁄UáÊÊ ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÊŸ ‚–
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ÁflL§hU-•ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§ ÷Œ -

““ÁflL§hUÊŸÈ¬‹ÁéäÊ - ÁfläÊÊÒ òÊäÊÊ ÁflL§hU-∑§Êÿ̧∑§Ê⁄UáÊ-
Sfl÷ÊflÊŸÈ¬‹ÁéäÊ÷ŒÊÃ̃”” H 82H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÁflL§hUÊŸÈ¬‹ÁéäÊ— = ÁflL§hU •ŸÈ¬‹ÁéäÊ

ÁfläÊÊÒ = ÁflÁäÊ ◊¥

òÊäÊÊ = ÃËŸ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ë „ÒU

ÁflL§hU-∑§Êÿ̧-∑§Ê⁄UáÊ- = ÁflL§hU, ∑§Êÿ̧, ∑§Ê⁄UáÊ,
Sfl÷ÊflÊŸÈ¬‹ÁéäÊ = •ÊÒ⁄U Sfl÷Êfl ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê

÷ŒÊÃ˜ = ÷Œ „UÊŸ ‚

Meaning:-

Viruddha Anupalabdhi in vidhi is of three kinds -
Viruddha Karya Anupalabdhi, Viruddha Karana
Anuplabdhi and Viruddha  Svabhava Anupalabdhi.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÁflÁäÊ [‚Œ˜÷Êfl] ∑§ Á‚hU ∑§⁄UŸ ◊¥ ÁflL§hUÊŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§ ÃËŸ ÷Œ „ÒU¥ -

1. ÁflL§hU∑§ÊÿÊ¸ŸÈ¬‹ÁéäÊ

2. ÁflL§hU∑§Ê⁄UáÊÊŸÈ¬‹ÁéäÊ

3. ÁflL§hUSfl÷ÊflÊŸÈ¬‹ÁéäÊ

* ÁflL§hU •ŸÈ¬‹ÁéäÊ “ÁflÁäÊ” [‚∑§Ê⁄UÊà◊∑§] flÊÄÿÊ¥ ◊¥ „UÊÃË „ÒU–

* ßU‚ „UÃÈ ∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë ¬„UøÊŸ ÿ„U „ÒU Á∑§

1. flÊÄÿ ∑§Ê ¬˝Ê⁄Uê÷ “•ÁSÃ” ¬Œ ‚ ÿÊ ‚Œ˜÷Êfl ’ÃÊŸ ‚ „UÊªÊ–

2. „UÃÈ ◊¥ “•ŸÈ¬‹ÁéäÊ” ‡ÊéŒ ¡È«∏Ê „UÊªÊ–

1. ÁflL§hU ∑§Êÿ̧ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ÿÕÊÁS◊ã¬̋ÊÁáÊÁŸ √ÿÊÁäÊÁfl‡Ê·Ê̆ ÁSÃ ÁŸ⁄UÊ◊ÿøCUÊŸÈ¬‹éäÊ—””
H 83H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÿÕÊ = ¡Ò‚

•ÁS◊Ÿ˜ ¬˝ÊÁáÊÁŸ = ßU‚ ¬˝ÊáÊË ◊¥

√ÿÊÁäÊ-Áfl‡Ê·— = ⁄UÊª Áfl‡Ê·

•ÁSÃ = „ÒU

ÁŸ⁄UÊ◊ÿ- = ⁄UÊª ⁄UÁ„UÃ

øCUÊ- = ¬˝flÎÁûÊ ∑§Ë

•ŸÈ¬‹éäÊ— = ¬˝ÊÁ# Ÿ „UÊŸ ‚

Meaning:-

As for example, some disease exists in this animal,
because the actions of a healthy body are not found.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ò‚ ßU‚ ¬˝ÊáÊË ◊¥ √ÿÊÁäÊ Áfl‡Ê· „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ ÁŸ⁄UÊ◊ÿ [⁄UÊª ⁄UÁ„UÃ] øCUÊ Ÿ„UË¥
¬Êß¸U ¡ÊÃË „ÒU–

* „UÃÈ - ÁŸ⁄UÊ◊ÿ øCUÊ ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „ÒU–

* ‚Êäÿ - √ÿÊÁäÊ Áfl‡Ê· „ÒU–

* Á¡‚ ¬˝ÊáÊË ◊¥ √ÿÊÁäÊ Áfl‡Ê· ⁄U„UÃË „ÒU ©U‚ ¬˝ÊáÊË ∑§ ∑§Êÿ¸ ∑§‹Ê¬ SflSÕ
√ÿÁQ§ ∑§Ë Ã⁄U„U Ÿ„UË¥ „UÊÃ „Ò¥U–

* √ÿÊÁäÊ Áfl‡Ê· ∑§Ê ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ ÁŸ⁄UÊ◊ÿ øCUÊ ∑§Ê •÷Êfl „UÒ ßU‚Á‹∞
•ÕflÊ √ÿÊÁäÊ ∑§ ÁflL§hU SflSÕÃÊ „ÒU ©U‚∑§Ê ∑§Êÿ¸ SflSÕ øCUÊ „Ò–U ©U‚∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ

.
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(•÷Êfl) „UÊŸ ‚ ÿ„U ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

1. •ÁS◊Ÿ˜ Œfl ∑§Ê◊ŸÊ˘ÁSÃ ‚ãÃÈCU⁄UŸÈ¬‹éäÊ—–

    ßU‚ Œfl ◊¥ ßUë¿UÊ „ÒU, ‚ãÃÈÁCU ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÊŸ ‚–

2. •ÁS◊Ÿ˜ ¬˝ÊÁáÊÁŸ ‚¥ÿ◊Ê̆ ÁSÃ ¬˝◊ÊŒÊŸÈ¬‹éäÊ—–

    ßU‚ ¬˝ÊáÊË ◊¥ ‚¥ÿ◊ „ÒU, ¬˝◊ÊŒ ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÊŸ ‚–

3. •ÁS◊Ÿ˜ ŒÁ„UÁŸ ‚¥ÿÃ ôÊÊŸ ◊ÁSÃ •ŸÕ¸÷Ê·áÊÊŸÈ¬‹éäÊ—–

    ßU‚ ¬˝ÊáÊË ◊¥ ‚¥ÿÃ ôÊÊŸ „ÒU, •ŸÕ¸ ÷Ê·áÊ ∑§Ë •ŸÈ¬‹ÁéäÊ „UÊŸ ‚–

2. ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““•SàÿòÊ ŒÁ„UÁŸ ŒÈ—πÁ◊CU‚¥ÿÊªÊ÷ÊflÊÃ̃””H 84H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ = ßU‚

ŒÁ„UÁŸ = ¬˝ÊáÊË ◊¥

ŒÈ—π◊˜ = ŒÈ—π

•ÁSÃ = „ÒU

ßUCU‚¥ÿÊª- = ßUCU ‚¥ÿÊª ∑§Ê

•÷ÊflÊÃ˜ = •÷Êfl „ÊŸ ‚

Meaning:-

There is grief in this creature, because it has no
connection with its dear ones.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßU‚ ¬˝ÊáÊË ◊¥ ŒÈ—π „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ ßUCU ‚¥ÿÊª ∑§Ê •÷Êfl „ÒU–

* „ÃÈ - ßUCU ‚¥ÿÊª ∑§Ê •÷Êfl

* ‚Êäÿ - ŒÈ—π „UÊŸÊ

3. ÁflL§hU Sfl÷Êfl •ŸÈ¬‹ÁéäÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““•Ÿ∑§ÊãÃÊà◊∑¥§ flSàfl∑§ÊãÃSflM§¬ÊŸÈ¬‹éäÊ—””H 85H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•Ÿ∑§ÊãÃÊà◊∑¥§ = •Ÿ∑§ äÊ◊¸SflM§¬ flÊ‹Ë

flSÃÈ = flSÃÈ ◊¥

∞∑§ÊãÃ- = ∞∑§ äÊ◊¸

SflM§¬ - = Sfl÷Êfl ∑§Ë

•ŸÈ¬‹éäÊ— = ¬˝ÊÁ# Ÿ „ÊŸ ‚

Meaning:-

All things are Anekantika [Posessed of different
aspects] because we do not find that these have only
one aspect.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

flSÃÈ •Ÿ∑§ÊãÃÊà◊∑§ „ÒU, •ÕÊ¸Ã˜ •Ÿ∑§ äÊ◊¸flÊ‹Ë „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ flSÃÈ ∑§Ê ∞∑§ÊãÃ
SflM§¬ ¬ÊÿÊ Ÿ„UË¥ ¡ÊÃÊ „ÒU–

¬⁄Uê¬⁄UÊ ∑§Ê⁄UáÊ ÷Ë ßUã„UË¥ „ÃÈ•Ê¥ ◊¥ ªÁ÷̧Ã „Ò–

““¬⁄Uê¬⁄UÊ‚ê÷flà‚ÊäÊŸ◊òÊÒflÊãÃ÷Ȩ̂flŸËÿ◊̃””H 86H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬⁄Uê¬⁄UÊ = ¬⁄Uê¬⁄UÊ ‚

‚ê÷flÃ̃ = ‚¥÷fl „ÈU∞

‚ÊäÊŸ◊˜ = ‚ÊäÊŸ ∑§Ê
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•òÊÒfl = ßUŸ◊¥ „UË

•ãÃ÷Ê¸flŸËÿ◊˜ = •ãÃ÷Ê¸fl ∑§⁄UŸÊ øÊÁ„U∞

Meaning:-

The Hetus which arise one after the other should
be included within those (which have been described).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬⁄Uê¬⁄UÊ ‚ ¡Ê ‚ÊäÊŸ M§¬ „UÃÈ ‚ê÷fl „ÒU, ©UŸ∑§Ê ßUŸ „UË „ÃÈ•Ê¥ ◊¥ •ãÃ÷Ê¸fl
∑§⁄U ‹ŸÊ øÊÁ„U∞–

* Á∑§‚Ë ÷Ë ∑§Êÿ¸ ∑§Ë ©Uà¬ÁûÊ ◊¥ •Ÿ∑§ ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ „ÊÃË „ÒU–
∑§Êß¸U ÷Ë ∑§Êÿ¸ ÁŸ⁄UãÃ⁄U •Êª ’…∏UÃ „ÈU∞ ∑˝§◊ ‚ ¬ÍáÊ¸ÃÊ ∑§Ê ¬˝Ê# „UÊÃÊ „ÒU– ©U‚ ∑˝§◊ ◊¥
’Ëø ◊¥ ¡Ê ¬ÿÊ¸ÿ¥ •ÊÃË „Ò¥U fl ‚÷Ë •ÁãÃ◊ ¬ÿÊ¸ÿ ∑§ Á‹∞ ¬⁄Uê¬⁄UÊ ∑§Ê⁄UáÊ „UÊÃË „ÒU–

* ©UŸ ‚÷Ë ¬⁄Uê¬⁄UÊ M§¬ „ÃÈ•Ê¥ ∑§Ê •ãÃ÷Ê¸fl ¬„U‹ ’ÃÊ∞ ª∞ ßUã„UË¥ „UÃÈ•Ê¥
◊¥ „ÊÃÊ „ÒU– „UÃÈ•Ê¥ ∑§ •ãÿ ∑§Êß¸U •ÊÒ⁄U •ÁäÊ∑§ ÷ŒÊ¥ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ Ÿ „UÒ •ÊÒ⁄U Ÿ „UÊ
‚∑§Ã „Ò¥U–

* •Êª ©UŒÊ„U⁄UáÊ Œ∑§⁄U ßU‚Ë ’ÊÃ ∑§Ê •ÊÒ⁄U S¬CU ∑§⁄UÃ „Ò¥U–

¬⁄Uê¬⁄UÊ ∑§Êÿ̧ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““•÷ÍŒòÊ ø∑̋§ Á‡Êfl∑§— SÕÊ‚ÊÃ̃””H 87H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ ø∑˝§ = ßU‚ øÊ∑§ ¬⁄U

Á‡Êfl∑§— = Á‡Êfl∑§

•÷ÍÃ̃ = „UÊ øÈ∑§Ê „ÒU

SÕÊ‚ÊÃ˜ = •÷Ë SÕÊ‚ „UÊŸ ‚

Meaning:-

There was Sivaka (a clod of earth resembling a
Sivalinga) on this potter’s wheel because we see sthasa
there.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßU‚ ø∑˝§ ¬⁄U Á‡Êfl∑§ „UÊ øÈ∑§Ê „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ SÕÊ‚ ¬ÊÿÊ ¡Ê ⁄U„UÊ „ÒU–

* ∑È§ê÷∑§Ê⁄U Á◊^UË ∑§ ‹Ê¥Œ ∑§Ê •’ ø∑˝§ [øÊ∑§] ¬⁄U ø…∏UÊÃÊ „ÒU Ã’ ÉÊ«∏Ê
’ŸŸ ‚ ¬„U‹ ©U‚∑§Ë •Ÿ∑§ ¬Á⁄UáÊÁÃÿÊ° [¬ÿÊ¸ÿ¥] „UÊÃË „Ò¥U–

* ‚’‚ ¬„U‹ ∑È§ê÷∑§Ê⁄U Á◊^UË ∑§ ‹ÊÒ¥Œ ∑§Ê ¡’ øÊ∑§ ¬⁄U ⁄UπÃÊ „ÒU ÃÊ ©U‚
Á¬á«UÊ∑§Ê⁄U ¬ÿÊ¸ÿ ∑§Ê Á‡Êfl∑§ ∑§„UÃ „ÒU–

* Á»§⁄U ©U‚Ë ∑§ •Êª fl„U Á¬á«U ¿UòÊ∑§ ∑§ M§¬ ◊¥ ’Œ‹ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* Á»§⁄U ©U‚∑§ •Êª „UÊŸ flÊ‹Ë ¬ÿÊ¸ÿ SÕÊ‚ ∑§„U‹ÊÃË „ÒU–

* ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ∑§„UÊ ªÿÊ „ÒU Á∑§ Á‡Êfl∑§ ¬ÿÊ¸ÿ „UÊ øÈ∑§Ë „Ò ÄÿÊ¥Á∑§ SÕÊ‚
¬ÿÊ¸ÿ •÷Ë ’ŸË „ÒU– ÿ„UÊ° SÕÊ‚ •ÊÒ⁄U Á‡Êfl∑§ ∑§ ’Ëø ◊¥ ∞∑§ ¬ÿÊ¸ÿ ¿UòÊ∑§ ∑§Ë •ÊÒ⁄U
„ÒU– Á‡Êfl∑§ ∑§Ê ∑§Êÿ¸ ¿UòÊ∑§ •ÊÒ⁄U ¿UòÊ∑§ ∑§Ê ∑§Êÿ¸ SÕÊ‚ ¬ÿÊ¸ÿ „ÒU– ßU‚Á‹∞ SÕÊ‚ ∑§
Á‹∞ Á‡Êfl∑§ ¬⁄Uê¬⁄UÊ ‚ ∑§Êÿ¸ „UÃÈ „ÈU•Ê– ÃÕÊ Á‡Êfl∑§ ∑§Ê ‚ÊˇÊÊÃ˜ ∑§Êÿ¸ ÃÊ ¿UòÊ∑§ „ÒU–

* ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U •ãÿ ∑§ÊÿÊZ ◊¥ ÷Ë ‚◊¤ÊŸÊ -

1. •÷ÍŒòÊ ŒÁäÊ ÉÊÎÃÊÃ˜

ßU‚ ŒÍäÊ ◊¥ Œ„UË „UÊ øÈ∑§Ê „ÒU, ÉÊÎÃ ’Ÿ ¡ÊŸ ‚–

2. •òÊÊà◊ÁŸ •÷flÃ˜ ̌ ÊÿÊ¬‡Ê◊‹ÁéäÊ— ∑§⁄UáÊ‹éäÊ—–

ßU‚ •Êà◊Ê ◊¥ ˇÊÿÊ¬‡Ê◊ ‹ÁéäÊ „UÊ øÈ∑§Ë „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ •÷Ë ∑§⁄UáÊ ‹ÁéäÊ „ÒU–

3. •ÁS◊Ÿ˜ •Êà◊ÁŸ ‡ÊÈ÷Ê¬ÿÊªÊ˘÷flÃ˜ ∑§fl‹ôÊÊŸÊÃ˜–

ßU‚ •Êà◊Ê ◊¥ ‡ÊÈ÷Ê¬ÿÊª „ÈU•Ê „ÒU, ∑§fl‹ôÊÊŸ „UÊŸ ‚–

4. •ÁS◊Ÿ˜ •Êà◊ÁŸ ¬˝◊ûÊÊ¬˝◊ûÊªÈáÊSÕÊŸ¬Á⁄UáÊÁÃ ⁄U÷flÃ˜ ‚ÿÊÁªªÈáÊSÕÊŸÊÃ˜–

ßU‚ •Êà◊Ê ◊¥ ¬˝◊ûÊ-•¬˝◊ûÊ ªÈáÊSÕÊŸ ∑§Ë ¬Á⁄UáÊÁÃ „ÈUß¸U „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ‚ÿÊÁª
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ªÈáÊSÕÊŸ ◊¥ „ÒU–

* ßUŸ ‚÷Ë ¬⁄Uê¬⁄UÊ ∑§ÊÿÊZ ∑§Ê •ãÃ÷Ê¸fl Á∑§‚ „UÃÈ ◊¥ „UÊªÊ ÿ„U •Êª ’ÃÊÃ
„Ò¥U–

¬⁄Uê¬⁄UÊ ∑§Êÿ̧ ∑§Ê •ÁflL§hU ∑§Êÿ̧ ©U¬‹ÁéäÊ ◊¥ •ãÃ÷Ȩ̂fl

““∑§Êÿ̧∑§Êÿ̧◊ÁflL§hU∑§ÊÿÊ¬̧‹éäÊÊÒ”” H 88H

•ãflÿÊÕ¸ —-

∑§Êÿ¸∑§Êÿ¸◊˜ = ∑§Êÿ¸ ∑§ ∑§Êÿ¸M§¬ „UÃÈ ∑§Ê

•ÁflL§hU∑§ÊÿȨ̂¬‹éäÊÊÒ = •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ ©U¬‹ÁéäÊ ◊¥

[•ãÃ÷Ê¸fl „ÊÃÊ „ÒU]

Meaning:-

[This Hetu showing] effect of an effect will be
included within Aviruddha Karya Upalabdhi (as already
defined).

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

∑§Êÿ¸ ∑§ ∑§Êÿ¸M§¬ ©UQ§ „UÃÈ ∑§Ê •ÁflL§hU ∑§ÊÿÊ¸¬‹ÁéäÊ ◊¥ •ãÃ÷Ê¸fl ∑§⁄UŸÊ
øÊÁ„U∞–

* ¬ÍflÊ¸Q§ ‚ÍòÊ ◊¥ ÁŒÿ ª∞ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ∑§Êÿ¸ ∑§ ÷Ë ∑§Êÿ¸ M§¬ „UÃÈ ∑§Ê
•ãÃ÷Ê¸fl •ÁflL§hU ∑§ÊÿÊ¸¬‹ÁéäÊ ◊¥ ∑§⁄U ‹ŸÊ øÊÁ„U∞–

* øÍ°Á∑§ Á‡Êfl∑§ ∑§Ê •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ ¿UòÊ∑§ „ÒU •ÊÒ⁄U ¿UòÊ∑§ ∑§Ê •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸
SÕÊ‚ „ÒU ßU‚Á‹∞ SÕÊ‚ •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ M§¬ „ÃÈ „ÒU, Á‡Êfl∑§ ∑§ Á‹∞– ÄÿÊ¥Á∑§ Á‡Êfl∑§
∑§ Á’ŸÊ SÕÊ‚ ∑§Êÿ¸ Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU–

* ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊÊ¥ ◊¥ ÷Ë ‚◊¤Ê ‹ŸÊ–

ŒÎCUÊãÃ Œ∑§⁄U ŒÍ‚⁄UÊ „UÃÈ •ÊÒ⁄U ∑§„UÃ „ÒU

““ŸÊSàÿòÊ ªÈ„UÊÿÊ¥ ◊Îª∑̋§Ë«UŸ¥, ◊ÎªÊÁ⁄U‚¥‡ÊéŒŸÊÃ̃ ∑§Ê⁄UáÊÁflL§hU∑§ÊÿZ
ÁflL§hU∑§ÊÿÊ¬̧‹éäÊÊÒ ÿÕÊ”” H 89H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•òÊ =  ßU‚

ªÈ„UÊÿÊ¥ = ªÈ»§Ê ◊¥

◊Îª∑̋§Ë«UŸ◊̃ = ◊Îª∑˝§Ë«∏Ê

ŸÊÁSÃ = Ÿ„UË¥ „ÒU

◊ÎªÊÁ⁄-U = Á‚¥„U ∑§Ë

‚¥‡ÊéŒŸÊÃ˜ = ª¡¸ŸÊ „UÊŸ ‚

ÿÕÊ = ¡Ò‚

∑§Ê⁄UáÊÁflL§hU-∑§ÊÿZ = ÿ„U ∑§Ê⁄UáÊ ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ M§¬ „UÃÈ ∑§Ê

ÁflL§hU∑§ÊÿÊ¸¬‹éäÊÊÒ= ÁflL§hU∑§ÊÿÊ¸¬‹ÁéäÊ ◊¥ [•ãÃ÷Ê¸fl „ÊÃÊ „ÒU]

Meaning:-

There is no play of deer in this cave because there
is a roar of lion. Here there is an effect opposed to a
cause. This should be (included) within Viruddha Karya
Upalabdhi.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬fl¸Ã ∑§Ë ßU‚ ªÈ»§Ê ◊¥ ◊Îª ∑§Ë ∑˝§Ë«∏Ê Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ◊Îª ∑§ ‡ÊòÊÈ Á‚¥„U ∑§Ê
ª¡̧Ÿ ‚ÈŸÊß̧U Œ ⁄U„UÊ „Ò– ÿ„U ∑§Ê⁄UáÊÁflL§hU ∑§Êÿ̧ M§¬ „UÃÈ „ÒU ßU‚Á‹∞  ÁflL§hU∑§ÊÿȨ̂¬‹ÁéäÊ
◊¥ ©U‚∑§Ê •ãÃ÷Ê¸fl ∑§⁄UŸÊ øÊÁ„U∞– ¡Ò‚ ÿ„U „ÒU ÃÒ‚ „UË fl„U „ÒU–

* flSÃÈÃ— ÿ„U ‚ÍòÊ ¬Ífl¸ ‚ÍòÊ ◊¥ Á‚hU ∑§Ë ªß¸U •ÁflL§hU∑§Êÿ¸©U¬‹ÁéäÊ ∑§Ê
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‚◊¤ÊÊŸ ∑§ Á‹∞ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§ M§¬ ◊¥ „ÒU–

* ©UŒÊ„U⁄UáÊ -  ßU‚ ªÈ»§Ê ◊¥ ◊Îª ∑§Ë ∑˝§Ë«∏Ê Ÿ„UË¥ „ÒU– [‚Êäÿ], ÄÿÊ¥Á∑§ ◊Îª
∑§Ë ∑˝§Ë«∏Ê ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ ◊Îª „ÒU •ÊÒ⁄U ◊Îª ∑§Ê Áfl⁄UÊäÊË [•ÕflÊ ÁflL§hU] Á‚¥„U „ÒU, Á‚¥„U ∑§Ê
∑§Êÿ¸ ©U‚∑§Ë ª¡¸ŸÊ „ÒU– ßU‚Á‹∞ ÿ„U ©UŒÊ„U⁄UáÊ ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ ©U¬‹ÁéäÊ ∑§Ê „ÒU–

* ßU‚ ¬⁄Uê¬⁄UÊ ‚ÊäÊŸ ∑§Ê ¡Ò‚ ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ ©U¬‹ÁéäÊ „ÃÈ ◊¥ •ãÃ÷Ê¸fl
Á∑§ÿÊ „ÒU flÒ‚ „UË ¬Ífl¸ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„U ¬⁄Uê¬⁄UÊ ‚ •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ (∑§Êÿ¸-∑§Êÿ¸) „UÃÈ ∑§Ê
÷Ë •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸-©U¬‹ÁéäÊ ◊¥ •ãÃ÷Ê¸ÁflÃ ∑§⁄U ‹ŸÊ øÊÁ„U∞–

ÁŸcáÊÊÃ ¬ÈL§· „UÃÈ ∑§Ê ¬̋ÿÊª ∑Ò§‚ ∑§⁄‘¥U -

““√ÿÈà¬ÛÊ¬̋ÿÊªSÃÈ ÃÕÊ¬¬ûÿÊ˘ãÿÕÊŸÈ¬¬ûÿÒfl flÊ””H 90H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÈ = ¬⁄UãÃÈ

√ÿÈà¬ÛÊ¬˝ÿÊª— = ¬ÊÁá«Uàÿ ¬˝ÿÊª

ÃÕÊ¬¬ÁûÊ— = ÃÕÊ¬¬ÁûÊ

flÊ = •ÕflÊ

•ãÿÕÊŸÈ¬¬ÁûÊ— = •ãÿÕÊŸÈ¬¬ÁûÊ

∞fl = „UË „ÒU

Meaning:-

The use by those who are conversant (with the
process of inference) is from existance or non-existence
of that universal concomitance [between the sadhya
and the sadhana].

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

√ÿÈà¬ÛÊ ¬˝ÿÊª ÃÕÊ¬¬ÁûÊ •ÕflÊ •ãÿÕÊŸÈ¬¬ÁûÊ ∑§ mUÊ⁄UÊ ∑§⁄UŸÊ øÊÁ„U∞–

* √ÿÈà¬ÛÊ [ÁflmUÊŸ] ¬ÈL§·Ê¥ ∑§ mUÊ⁄UÊ ‚Êäÿ Á‚ÁhU ◊¥ ¡Ê ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ
„ÒU, fl„U √ÿÈà¬ÛÊ ¬˝ÿÊª ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

* ¬„U‹ „UÃÈ ∑§ Á¡ÃŸ ÷Ë ÷Œ ’Ã‹Ê∑§⁄U •Êÿ „Ò¥U fl ‚÷Ë „UÃÈ ßUŸ ŒÊ ÷ŒÊ¥
◊¥ „UË ‚◊Ê ¡ÊÃ „Ò¥U– Á»§⁄U ÷Ë ’Ê‹ [◊ãŒ] ’ÈÁhU flÊ‹Ê¥ ∑§ Á‹∞ ©U¬ÿÈ¸Q§ ÷Œ ¡ÊŸŸÊ
•Êfl‡ÿ∑§ „ÒU– ©UŸ „UÃÈ•Ê¥ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ∑§⁄UŸ ‹ª ¡ÊŸ ‚ „UË √ÿÈà¬ÛÊ ’ÈÁhU ’ŸÃË „ÒU–

* √ÿÈà¬ÛÊ ¬˝ÿÊª ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU

1. ÃÕÊ¬¬ÁûÊ „ÃÈ - ∞∑§ Ã⁄U„U ‚ ßU‚◊¥ •ãflÿ √ÿÊÁ# ÁŒπÊß¸U ¡ÊÃË „ÒU–
‚Êäÿ ∑§ „UÊŸ ¬⁄U ‚ÊäÊŸ ∑§Ê „ÊŸÊ ÃÕÊ¬¬ÁûÊ „ÒU–

2. •ãÿÕÊŸÈ¬¬ÁûÊ „UÃÈ - •ãÿÕÊ + •ŸÈ¬¬ÁûÊ = •ãÿÕÊ ©Uà¬ÁûÊ Ÿ„UË¥ „UÊ
‚∑§ÃË „ÒU– ßU‚◊¥ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ √ÿÊÁåÃ ÁŒπÊß¸U ¡ÊÃË „ÒU– •ÕÊ¸Ã˜ ‚Êäÿ ∑§ •÷Êfl ◊¥
‚ÊäÊŸ ∑§Ê •÷Êfl ÁŒπÊŸÊ •ãÿÕÊŸÈ¬¬ÁûÊ „ÒU–

√ÿÈà¬ÛÊ ¬̋ÿÊª ∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““•ÁªA◊ÊŸÿ¥ Œ‡ÊSÃÕÒfl äÊÍ◊flûflÊ¬¬ûÊ -äÊÍ◊̧flûflÊãÿÕÊŸÈ¬¬ûÊflȨ̂”” H 91H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ÿ◊̃ = ÿ„U

Œ‡Ê— = Œ‡Ê (SÕÊŸ)

•ÁªA◊ÊŸ˜ = •ÁªA flÊ‹Ê „ÒU (ÄÿÊ¥Á∑§)

ÃÕÊ = ©U‚ ¬˝∑§Ê⁄U

∞fl = „UË

äÊÍ◊flûfl- = äÊÍ◊flÊŸ

©U¬¬ûÊ— = ¬˝Ê# „UÊÃÊ „ÒU

flÊ = •ÕflÊ

äÊÍ◊flûfl- = äÊÍ◊flÊ‹Ê
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•ãÿÕÊŸÈ¬¬ûÊ— = •ãÿÕÊ ¬˝Ê# Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU

Meaning:-

This place is full of fire, for existance of smoke is
only possible if there be fire here or (this place is full
of fire) as smoke does not exist here.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿ„U ¬˝Œ‡Ê •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ÃÕÒfl •ÕÊ¸Ã˜ •ÁªAflÊ‹Ê „UÊŸ ¬⁄U „UË äÊÍ◊flÊ‹Ê
„UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU •ÕflÊ •ÁªA ∑§ •÷Êfl ◊¥ äÊÍ◊flÊ‹Ê „UÊ Ÿ„UË¥ ‚∑§ÃÊ „ÒU–

* √ÿÈà¬ÛÊ (¬˝flËáÊ) ¬ÈL§· ßU‚ Ã⁄U„U ¬˝ÿÊª ∑§⁄UÃ „¥ÒU Á∑§ fl ¬˝ÁÃôÊÊ flÊÄÿ ∑§
‚ÊÕ „UË ÃÕÊ¬¬ÁûÊ ÿÊ •ãÿÕÊŸÈ¬¬ÁûÊ ∑§„U∑§⁄U •ŸÈ◊ÊŸ Á‚hU ∑§⁄U ŒÃ „ÒU¥–

* ¡Ò‚ ÿ„U ¬˝Œ‡Ê •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU (¬˝ÁÃôÊÊ) ÄÿÊ¥Á∑§ •ÁªAflÊ‹Ê „UÊŸ ¬⁄U „UË
äÊÍ◊flÊ‹Ê „ÊÃÊ „ÒU („UÃÈ) ßU‚◊¥ •ãflÿ √ÿÊÁ# ÉÊÁ≈UÃ „UÈß¸U– •ÕflÊ ßU‚∑§Ê ŒÍ‚⁄UË Ã⁄U„U
‚ ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ÷Ë ∑§„U ‚∑§Ã „Ò¥U - ÿ„U ¬˝Œ‡Ê •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU(¬˝ÁÃôÊÊ) ÄÿÊ¥Á∑§ •ÁªAflÊ‹Ê
Ÿ„UË¥ „ÊŸ ¬⁄U äÊÍ◊ flÊ‹Ê •ãÿÕÊ „UÊ Ÿ„UË¥ ‚∑§ÃÊ „ÒU–(„ÃÈ) ßU‚◊¥ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ √ÿÊÁ#
ÉÊÁ≈UÃ „ÈUß¸U–

* ‚ÍòÊ ◊¥ •ÊÿÊ “ÃÕÒfl” ¬Œ •ãflÿ √ÿÊÁ# ◊¥ ‚Êäÿ ∑§Ê ‚Œ˜÷Êfl (¡Ò‚
•ÁªAflÊ‹Ê „ÊŸ ¬⁄U) ÁŒπÊÃÊ „ÒU ÃÕÊ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ √ÿÊÁ# ◊¥ ‚Êäÿ ∑§Ê •÷Êfl (¡Ò‚
•ÁªA flÊ‹Ê Ÿ„UË¥ „UÊŸ ¬⁄U) ŒÊŸÊ¥ ∑§Ê ’ÃÊÃÊ „ÒU–

* •ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ -

 •ãÿÕÊŸÈ¬¬ÁûÊ ∑§ ∑È§¿U ©UŒÊ„U⁄UáÊ •Ê. ¡ÿ‚Ÿ Œfl Ÿ ‚◊ÿ‚Ê⁄U ∑§
•Ê‚˝flÊÁäÊ∑§Ê⁄U ªÊÕÊ 105,106 ∑§Ë ≈UË∑§Ê ∑§⁄UÃ „ÈU∞ ¬ˇÊ, „UÃÈ ∑§ ◊Êäÿ◊ ‚ ÁŒÿ „Ò¥U–

1. •ŸãÃÊŸÈ’ÁãäÊ∑˝§ÊäÊ◊ÊŸ◊ÊÿÊ‹Ê÷Á◊âÿÊàflÊŒÿ¡ÁŸÃÊ ⁄UÊªmU·◊Ê„UÊ—
‚êÿÇŒÎCUŸ¸ ‚ãÃËÁÃ ¬ˇÊ— .... ßUÁÃ ªÊÕÊ-∑§ÁÕÃ-‹ˇÊáÊSÿ øÃÈÕ¸ªÈáÊSÕÊŸflÁÃ¸ -
‚⁄UÊª‚êÿÄàflÊãÿÕÊŸÈ¬¬ûÊÁ⁄UÁÃ „UÃÈ—–

•ÕÊ¸Ã˜ - ‚êÿÇŒÎÁCU ¡Ëfl ∑§ •ŸãÃÊŸÈ’¥äÊË ∑˝§ÊäÊ, ◊ÊŸ, ◊ÊÿÊ, ‹Ê÷ •ÊÒ⁄U

Á◊âÿÊàfl ∑§ ©UŒÿ ‚ „UÊŸ flÊ‹ ⁄UÊª, mU·, ◊Ê„U ÷Êfl Ÿ„UË¥ „UÊÃ „Ò¥U– (ÿ„U ¬ˇÊ „ÒU)
ÄÿÊ¥Á∑§ ªÊÕÊ ◊¥ •Ê∆UªÈáÊÊ¥ •ÊÒ⁄U ¬ìÊË‚ ŒÊ· ‚ ⁄UÁ„UÃ ‚êÿÇŒ‡Ê¸Ÿ •ãÿÕÊ ©Uà¬ÛÊ
Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU– (ÿ„U „ÃÈ „ÈU•Ê)

ß U‚Ë Ã⁄ U„ U  - 2. •ŸãÃÊŸ È’ãäÿ¬ ˝àÿÊÅÿÊŸÊfl⁄ UáÊ‚ ¥ô Ê Ê —
∑˝§ÊäÊ◊ÊŸ◊ÊÿÊ‹Ê÷ÊŒÿ¡ÁŸÃÊ ⁄UÊªm·◊Ê„ÊU— ‚êÿÇŒÎC-U Ÿ¸ ‚ãÃËÁÃ ¬ˇÊ—...
¬¥ø◊ªÈáÊSÕÊŸÿÊÇÿŒ‡ÊøÊÁ⁄UòÊÊÁflŸÊ÷ÊÁfl‚⁄UÊª‚êÿÄàflSÿÊãÿÕÊŸÈ¬¬ûÊÁ⁄UÁÃ „UÃÈ—–

•ÕÊ¸Ã˜ - •ŸãÃÊŸÈ’ãäÊË •ÊÒ⁄U •¬˝àÿÊÅÿÊŸÊfl⁄UáÊ ŸÊ◊ flÊ‹ ∑˝§ÊäÊ, ◊ÊŸ,
◊ÊÿÊ, ‹Ê÷ ∑§ ©UŒÿ ‚ „UÊŸ flÊ‹ ⁄UÊª, mU·, ◊Ê„U ÷Êfl ‚êÿÇŒÎÁCU ¡Ëfl ∑§ Ÿ„UË¥ „ÊÃ
„Ò¥U(¬ˇÊ) ÄÿÊ¥Á∑§ .... ¬¥ø◊ ªÈáÊSÕÊŸ ∑§ ÿÊÇÿ Œ‡ÊøÊÁ⁄UòÊ ∑§ ‚ÊÕ „UÊŸ flÊ‹Ê ‚⁄UÊª
‚êÿÄàfl •ãÿÕÊ „UÊ Ÿ„UË¥ ‚∑§ÃÊ „ÒU („UÃÈ)–

ßU‚Ë Ã⁄U„U •Êª ∑§ ªÈáÊSÕÊŸÊ¥ ◊¥ ÷Ë ‹ªÊ ‹ŸÊ–
ÃÕÊ¬¬ÁûÊ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ - 1. •ÿ¥ ¬ÈL§·Ê ¡ÒŸË SÿÊmUÊŒ-¬˝M§¬áÊÊàÊÕÊ¬¬ûÊ—

ÿ„U ¬ÈL§· ¡ÒŸË „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ SÿÊmUÊŒ ∑§Ë ¬˝M§¬áÊÊ (∑§ÕŸ) Ã÷Ë ¬˝Ê# „UÊ ‚∑§ÃË „ÒU–
2. •ÿ¥ ¬ÈL§·— ’ÈÁhU◊ÊŸ˜ ÃÕÒfl fløŸøÊÃÈÿÊ¸à¬ûÊ—–
ÿ„U ¬ÈL§· ’ÈÁhU◊ÊŸ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ’ÈÁhU◊ÊŸ „UÊŸ ¬⁄U „UË fløŸ øÊÃÈÿ¸ „UÊÃÊ „ÒU–

√ÿÁ# ôÊÊŸ ◊¥ „UÃÈ ∑§Ê ¬̋ÿÊª „UË ©U¬ÿÊªË „ÒU–

““„UÃÈ-¬̋ÿÊªÊ Á„U ÿÕÊ √ÿÊÁ#ª̋„UáÊ¥ ÁfläÊËÿÃ ‚Ê ø ÃÊflã◊ÊòÊáÊ
√ÿÈà¬ÛÊÒ⁄UfläÊÊÿ̧Ã”” H 92H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Á„U = ÄÿÊ¥Á∑§

ÿÕÊ = ¡Ò‚

√ÿÊÁ#ª˝„UáÊ¥ = √ÿÊÁ# ∑§Ê ª˝„UáÊ

ÁfläÊËÿÃ = Á∑§ÿÊ ¡Êÿ

„UÃÈ¬˝ÿÊª— = ©U‚ ¬˝∑§Ê⁄U ‚ „UÃÈ ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU
135 136



¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

‚Ê ø = fl„U √ÿÊÁ#

ÃÊflã◊ÊòÊáÊ = ©UÃŸ ◊ÊòÊ ‚

√ÿÈà¬ÛÊÒ— = ÁflmUÊŸÊ¥ ∑§ mUÊ⁄UÊ

•fläÊÊÿ¸Ã = ÁŸpÿ ∑§⁄U ‹Ë ¡ÊÃË „ÒU–

Meaning:-

In the employment of Hetu, the use of Vyapti
[universal concomitance] is made. That [Vyapti] is
understood by the persons conversant [with the process
of inference] from it [Viz. Hetu] (without use of
Udaharana etc)

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Á¡‚∑§Ë ‚Êäÿ ∑§ ‚ÊÕ √ÿÊÁ# ÁŸÁpÃ „ÒU ∞‚ „UË „UÃÈ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ
„ÒU, •Ã— ©UÃŸ ◊ÊòÊ ‚ •ÕÊ¸Ã˜ ©U‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ „UÃÈ ∑§ ¬˝ÿÊª ‚ ŒÎCUÊãÃÊÁŒ∑§ ∑§ Á’ŸÊ
„UË √ÿÈà¬ÛÊ ¬ÈL§· √ÿÊÁ# ∑§Ê ÁŸpÿ ∑§⁄U ‹Ã „ÒU–

* ‚Êäÿ ∑§ ‚ÊÕ Á¡‚∑§Ë √ÿÊÁåÃ ’Ÿ ¡Ê∞ fl„U „UÃÈ ∑§Ê ¬˝ÿÊª „UË ¬ÿÊ¸#
„ÒU– ÁflmUÊŸ ‹Êª ©UÃŸ ◊ÊòÊ ‚ „UË •Õ¸ ∑§Ê ÁŸpÿ ∑§⁄U ‹Ã „Ò¥U– fl„U √ÿÊÁ#
“ÃÕÊ¬¬ÁûÊ” ÿÊ  “•ãÿÕÊŸÈ¬¬ÁûÊ” ßUŸ ŒÊ „UÃÈ•Ê¥ ‚ ª˝„UáÊ ∑§⁄U ‹Ë ¡ÊÃË „ÒU– ßUÃŸ
◊ÊòÊ „UÃÈ ∑§ ¬˝ÿÊª ‚ „UË ¡’ •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ÁŸpÿ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ÃÊ ãÿÊÿ ÁŸ¬ÈáÊ
¬ÈL§·Ê¥ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ ∑§Ë ∑§Êß¸U ¡M§⁄UÃ „UË Ÿ„UË¥ ¬«∏ÃË „ÒU–

* ŒÎCUÊãÃ - ∞∑§ ’Ê⁄U øÊÁ⁄UòÊ ÷Í·áÊ ŸÊ◊∑§ ◊ÈÁŸ Ÿ üÊË ¬ÊE¸ŸÊÕ ÷ªflÊŸ˜
∑§ ‚◊Ë¬ •¬⁄UÊˆUU ∑§Ë ŒflflãŒŸÊ ∑§⁄UÃ „ÈU∞ “ŒflÊª◊ SÃÊòÊ” ¬…∏UÊ, Ã÷Ë ¬ÊòÊ∑§‚⁄UË ∑§
‚ÊÕ ‚÷Ë ¬˝äÊÊŸ ◊„UÊ¬Áá«UÃ ‚¥äÿÊflãŒŸÊ ∑§⁄U∑§ üÊË ¬ÊE¸ŸÊÕ ∑§ Œ‡Ê¸Ÿ ∑§⁄UŸ ∑§
Á‹∞ •Ê∞– ŒflÊª◊ SÃflŸ ∑§Ê ‚ÈŸ∑§⁄U ¬ÊòÊ ∑§‚⁄UË Ÿ ◊ÈÁŸ ∑§Ê ¬Í¿UÊ „U ÷ªflŸ˜!
ßU‚∑§Ê •Õ¸ ’Ã‹ÊßU∞– ÷ªflŸ˜ ◊ÈÁŸ Ÿ ∑§„UÊ - ◊Ò¥ ßU‚∑§Ê •Õ¸ Ÿ„UË¥ ¡ÊŸÃÊ „Í°U– Ã’
¬ÊòÊ∑§‚⁄UË Ÿ ∑§„UÊ- ∑Î§¬ÿÊ •Ê¬ ¬ÈŸ— ¬…∏UÊ– Ã’ ◊ÈÁŸ Ÿ Áfl‡Ê· ¬ŒÊ¥ ¬⁄U L§∑§-L§∑§ ∑§⁄U

ŒflÊª◊ SÃflŸ ¬…∏Ê– ¬ÊòÊ∑§‚⁄UË ∑§Ê ∞∑§ ‚¥SÕ ◊¥ (∞∑§ ’Ê⁄U ◊¥) ‚„U¡ „UË ‚◊SÃ
ŒflÊª◊ NŒÿ¥ª◊ „UÊŸ ‚ äÊË⁄‘U-äÊË⁄‘U ©U‚∑§Ê •Õ¸ ÷Ë NŒÿ ◊¥ ‚◊Ê ªÿÊ– Œ‡Ê¸Ÿ◊Ê„UŸËÿ
∑§◊¸ ∑§ ̌ ÊÿÊ¬‡Ê◊ ‚ ©Uà¬ÛÊ ÃûflÊÕ¸ üÊhUÊŸ ‚ ÿ„U ÁŸpÿ Á∑§ÿÊ Á∑§ ßU‚◊¥ ¬˝ÁÃ¬ÊÁŒÃ
¡Ëfl, •¡Ëfl •ÊÁŒ flSÃÈ SflM§¬ „UË ¬⁄U◊ÊÕ¸ „ÒU, •ãÿ Ÿ„UË¥– ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ÉÊ⁄U ◊¥ ¡Ê∑§⁄U
⁄UÊÁòÊ ◊¥ flSÃÈ SflM§¬ ∑§Ê ÁfløÊ⁄U ∑§⁄UÃ ⁄U„U ÃÊ ©Uã„¥U •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ Áfl·ÿ ◊¥ ‚¥‡Êÿ ©Uà¬ÛÊ
„ÈU•Ê– ÿ„UÊ° ¡ËflÊÁŒ flSÃÈ SflM§¬ ∑§Ê ¬˝ÁÃ¬ÊŒŸ „ÒU, ÃûflôÊÊŸ „UË ÿ„U ¬˝◊ÊáÊ „ÒU– ÿ„U
¬˝◊ÊáÊ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ „ÒU– ÿ„U ¡ÒŸ◊Ã ◊¥ Á∑§‚ ¬˝∑§Ê⁄U ‚¥÷fl „ÒU, ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ’Ê⁄U-
’Ê⁄U ‚¥‡Êÿ ∑§⁄UÃ „ÈU∞ ¬Œ˜◊ÊflÃË ŒflË ∑§Ê •Ê‚Ÿ ∑§ê¬Êÿ◊ÊŸ „ÈU•Ê, ŒflË Ÿ •Ê∑§⁄U
∑§„UÊ - „U ¬ÊòÊ∑§‚⁄UË! ¬˝ÊÃ— üÊË ¬ÊE¸ŸÊÕ ÷ªflÊŸ˜ ∑§ Œ‡Ê¸Ÿ ‚ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ‹ˇÊáÊ ∑§
‹ˇÊáÊ ∑§Ê ÁŸpÿ „ÊªÊ ∞‚Ê ∑§„U∑§⁄U üÊË ¬ÊE¸ŸÊÕ ∑§ »§áÊ◊á«U¬ ¬⁄U •ŸÈ◊ÊŸ ∑§
‹ˇÊáÊ ∑§Ê ‡‹Ê∑§ Á‹πÊ - •ãÿÕÊŸÈ¬¬ÛÊàfl¥ ÿòÊ ÃòÊ òÊÿáÊ Á∑§◊˜– ŸÊãÿÕÊŸÈ¬¬ããÊàfl¥
ÿòÊ ÃòÊ òÊÿáÊ Á∑§◊˜H

•ÕÊ¸Ã˜ - ¬ˇÊ äÊ◊¸àfl, ‚¬ˇÊ ‚ûfl •ÊÒ⁄U Áfl¬ˇÊÊÃ˜ √ÿÊflÎÁûÊ M§¬ „UÃÈ ∑§Ë
òÊÒM§¬ÃÊ ‚ ÄÿÊ ? ¡’ •ãÿÕÊŸÈ¬¬ããÊàfl „UÃÈ „UË ‚◊Õ¸ „ÒU •ÊÒ⁄U ¡„UÊ° •ãÿÕÊŸÈ¬¬ÛÊàfl
„UÃÈ Ÿ„UË¥ fl„UÊ° ©UQ§ ÃËŸ „UÃÈ•Ê¥ ‚ ÄÿÊ ? ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ¬„U‹ ÃÊ ⁄UÊÁòÊ ◊¥ ŒflË ∑§Ê Œ‡Ê¸Ÿ
„UÊŸ ¬⁄U ¡ÒŸ ◊Ã ◊¥ •ÁÃ‡Êÿ L§Áø ¬˝∑§≈U „ÈUß¸U– ÃŒÈ¬⁄UÊãÃ ¬˝ÊÃ— ÷ªflÊŸ ∑§ Œ‡Ê¸Ÿ ∑§⁄UÃ
„ÈU∞ »§áÊÊ◊á«U¬ ¬⁄U •ŸÈ◊ÊŸ ‹ˇÊáÊ flÊ‹ ‡‹Ê∑§ ∑§ Œ‡Ê¸Ÿ ‚ ‹ˇÊáÊ ∑§Ê ÁŸpÿ „UÊ
¡ÊŸ ‚ ‡Ê⁄UË⁄U ¬È‹Á∑§Ã „ÈU•Ê •ÊÒ⁄U ◊Ÿ ◊¥ „U·¸ „ÈU•Ê–

ŒÎCUÊãÃ •ÊÁŒ ∑§ ¬̋ÿÊª ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ

““ÃÊflÃÊ ø ‚ÊäÿÁ‚ÁhU—”” H 93H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÊflÃÊ = ©UÃŸ ◊ÊòÊ ‚

ø = „UË

‚Êäÿ- = ‚Êäÿ ∑§Ë

.
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Á‚ÁhU— = Á‚ÁhU „UÊÃË „ÒU

Meaning:-

The Sadhya is established from this [viz. Hetu]
only.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

©UÃŸ ◊ÊòÊ ‚ „UË ‚Êäÿ ∑§Ë Á‚ÁhU „UÊ ¡ÊÃË „ÒU

* ‚Êäÿ ∑§Ë Á‚ÁhU ∑§ Á‹∞ ∞‚ •’ÊÁäÊÃ „UÃÈ ∑§Ê ¬˝ÿÊª „UË ¬ÿÊ¸åÃ „ÒU–

¬ˇÊ ∑§Ê ¬̋ÿÊª •Êfl‡ÿ∑§ „ÒU

““ÃŸ ¬ˇÊSÃŒÊäÊÊ⁄U-‚ÍøŸÊÿÊQ§—”” H 94H

ÃŸ = ßU‚Ë ∑§Ê⁄UáÊ ‚

¬ˇÊ— = ¬ˇÊ ∑§Ê

ÃÃ̃- = ©U‚

•ÊäÊÊ⁄U- = •ÊäÊÊ⁄U ∑§UË

‚ÍøŸÊÿ = ‚ÍøŸÊ ∑§ Á‹∞

©UQ§— = ∑§„UÊ ªÿÊ „ÒU

Meaning:-

So it has been mentioned that it is necessary to
mention Paksa to indicate the Adhara [abode] of Hetu
consisting of universal concomitance.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßU‚Ë ∑§Ê⁄UáÊ ‚ ‚Êäÿ ∑§ Á’ŸÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ flÊ‹ ‚ÊäÊŸ ∑§Ê •ÊäÊÊ⁄U ‚ÍÁøÃ ∑§⁄UŸ
∑§ Á‹∞ ¬ˇÊ ∑§„UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ’ÊÒhU ‹Êª ∞∑§ÊãÃ M§¬ ‚ „UÃÈ ◊ÊòÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª „UË ∑§⁄UŸÊ ¬ÿÊ¸# ‚◊¤ÊÃ

„Ò¥U, ¬ˇÊ •ÊÁŒ ∑§Ê Ÿ„UË¥, ©Uã„UË¥ ∑§ ◊Ã ∑§Ê ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ÿ„U ‚ÍòÊ •ÊÿÊ „ÒU–

* øÍ°Á∑§ ÿÕÊQ§ ‚ÊäÊŸ („UÃÈ) ‚ „UË ‚Êäÿ ∑§Ë Á‚ÁhU „UÊ ¡ÊÃË „ÒU ßU‚Á‹∞
©U‚ ‚ÊäÊŸ ∑§Ê •ÊäÊÊ⁄U ‚ÍÁøÃ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ •ÕÊ¸Ã˜ fl„U ‚ÊäÊŸ ∑§„UÊ° ⁄U„UÃÊ „ÒU ? ÿ„U
’ÃÊŸ ∑§ Á‹∞ ¬ˇÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ¬ˇÊ ¬˝ÿÊª ∑§ Á’ŸÊ ‚ÊäÊŸ ∑§Ë ÁŸÿÃ •ÊäÊÊ⁄UÃÊ ∑§Ê ÁŸpÿ Ÿ„UË¥ „UÊ ¬ÊÃÊ
„ÒU–

* •ÁªA ∑§ ‚ÊÕ √ÿÊÁ# ⁄UπŸ flÊ‹ äÊÈ°∞ ∑§Ê •ÊäÊÊ⁄U ÄÿÊ „ÒU, fl„U äÊÈ°•Ê ∑§„UÊ°
„ÒU ? ¬fl¸Ã ◊¥ •ÕflÊ ⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U ◊¥– ßU‚ •ÊäÊÊ⁄U ∑§Ë ‚ÍøŸÊ ∑§ Á‹∞ ¬ˇÊ ∑§Ê ∑§ÕŸ ÷Ë
Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ∑§Êÿ¸ fl ∑§Ê⁄UáÊ „UÃÈ ’ÃÊŸ flÊ‹ Á¬¿U‹ ‚÷Ë ©UŒÊ„U⁄UáÊÊ¥ ◊¥ •Ê¬Ÿ ŒπÊ
„ÊªÊ Á∑§ •òÊ, •ÁS◊Ÿ˜ •ÊÁŒ ¬ŒÊ¥ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ „ÒU– ÿ„U ¬Œ „UË ¬ˇÊ ∑§Ë ‚ÍøŸÊ
ŒÃ „Ò¥U– ¡Ò‚ ‚ÍòÊ 78 ◊¥ “ŸÊSàÿòÊ äÊÍ◊Ê˘ŸªA—”- ÿ„UÊ° äÊÍ◊ Ÿ„UË¥ „ÒU, ÃÊ “ÿ„UÊ°” ∑§„UŸ ‚
Á∑§‚Ë •ÊäÊÊ⁄U ∑§Ê ∑§„UÊ „ÒU– fl„U •ÊäÊÊ⁄U ⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U ÷Ë „UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU, ∑§Êß¸U ¬fl¸Ã •ÊÁŒ
÷Ë „UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU– ÿÁŒ Á’ŸÊ ¬ˇÊ ∑§ flÊÄÿ ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡Êÿ ÃÊ ∑Ò§‚Ê ‹ªªÊ ?
ŸÊÁSÃ äÊÍ◊Ê˘ŸªA—– •ÕÊ¸Ã˜ äÊÈ°•Ê Ÿ„UË¥ „ÒU, •ÁªA Ÿ„UË¥ „ÊŸ ‚– ÃÊ ßU‚ flÊÄÿ ◊¥
•äÊÍ⁄UÊ¬Ÿ S¬CU ‚◊¤Ê •Ê ⁄U„UÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ∞‚Ê ÷Ë ‹ªÃÊ „ÒU Á∑§ ‚Êäÿ ∑§Ê ‚fl¸ÕÊ
•÷Êfl „ÒU– “äÊÈ°•Ê Ÿ„UË¥ „ÒU” ÃÊ fl„U äÊÈ°•Ê ∑§„UÊ° Ÿ„UË¥ „ÒU ? ÿ„UÊ° ÿÊ fl„UÊ° ? ÿÁŒ ÿ„UÊ°
∑§„U ŒÃ „Ò¥U ÃÊ ßU‚‚ S¬CU „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU Á∑§ ßU‚ SÕÊŸ ¬⁄U Ÿ„UË¥ „ÒU, •ãÿòÊ „UÊ ‚∑§ÃÊ
„ÒU– ßU‚Á‹∞ „UÃÈ ∑§ ‚ÊÕ ¬ˇÊ ¬˝ÿÊª •fl‡ÿ ∑§⁄UŸÊ øÊÁ„U∞–

•Êª◊ ¬̋◊ÊáÊ ∑§Ê SflM§¬

““•Ê#fløŸÊÁŒÁŸ’ãäÊŸ◊Õ̧ôÊÊŸ◊Êª◊—””H 95H

•Ê#fløŸÊÁŒ- = •Ê# ∑§ fløŸ •ÊÁŒ ∑§

ÁŸ’ãäÊŸ◊̃ = ÁŸÁ◊ûÊ ‚ „UÊŸ flÊ‹

•Õ¸ôÊÊŸ◊˜ = ¬ŒÊÕ¸ ôÊÊŸ ∑§Ê

.
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¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

•Êª◊— = •Êª◊ ∑§„UÃ „ÒU–

Meaning:-

Agama is knowledge derived from words etc. of a
reliable person.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•Ê# ∑§ fløŸ •ÊÁŒ ∑§ ÁŸÁ◊ûÊ ‚ „UÊŸflÊ‹ •Õ¸-ôÊÊŸ ∑§Ê •Êª◊ ∑§„UÃ „ÒU–

* •∆UÊ⁄U„U ŒÊ·Ê¥ ‚ ⁄UÁ„UÃ •„¸UãÃ ÷ªflÊŸ •Ê# ∑§„U‹ÊÃ „ÒU–

* •Ê# ∑§ fløŸ •ÊÁŒ Á¡‚ •Õ¸ôÊÊŸ ◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ „ÒU, fl„U •Êª◊ „ÒU–

* fl„UË fløŸ ¬˝◊ÊáÊ „Ò¥U ¡Ê •Ê# ¬ÈL§· ∑§ ∑§„U „UÊ¥ – •Ê# ∑§Ë ¬˝Ê◊ÊÁáÊ∑§ÃÊ
„UÊŸ ‚ •Êª◊ ∑§Ë ¬˝Ê◊ÊÁáÊ∑§ÃÊ „UÊÃË „ÒU– ßU‚Á‹∞ •Êª◊ ÷Ë ¬˝◊ÊáÊ „ÒU–

* •Êª◊ ¬˝◊ÊáÊ ¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ „ÒU–

* ÷ªflÊŸ˜ ∑§ ◊Èπ ∑§◊‹ ‚ ÁŒ√ÿäflÁŸ ∑§ mUÊ⁄UÊ ¡Ê ∑§„UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU fl„U
•Õ¸üÊÈÃ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU, ßU‚Á‹∞ ‚ÍòÊ ◊¥ •Õ¸ôÊÊŸ ∑§Ê •Êª◊ ∑§„UÊ „ÒU–

* •Õ¸ôÊÊŸ ∑§Ê ’ÈÁhU ◊¥ •fläÊÊÁ⁄UÃ ∑§⁄U∑§ ªáÊäÊ⁄U ¬⁄U◊DUË ¡Ê ª˝ãÕ ⁄UøŸÊ
∑§⁄UÃ „Ò¥U fl„U ‡ÊéŒüÊÈÃ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

*ÿ„U ‡ÊéŒüÊÈÃ ÷Ë ¬˝◊ÊáÊ „ÒU, ÿ„UË ’ÃÊŸ ∑§ Á‹∞ •Êª ∑§Ê ‚ÍòÊ ∑§„UÃ „Ò¥U–

‡ÊéŒ ‚ ¬ŒÊÕ̧ ôÊÊŸ „ÊÃÊ „ÒU

““‚„U¡ÿÊÇÿÃÊ‚¥∑§Ãfl‡ÊÊÁhU ‡ÊéŒÊŒÿÊ flSÃÈ¬̋ÁÃ¬ÁûÊ„UÃfl—””
H 96H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Á„U = ÄÿÊ¥Á∑§

‚„U¡ÿÊÇÿÃÊ- = Sfl÷Êfl÷ÍÃ ÿÊÇÿÃÊ ∑§ „UÊŸ ¬⁄U

‚¥∑§Ãfl‡ÊÊÃ˜ = ‚¥∑§Ã ∑§ fl‡Ê ‚

‡ÊéŒÊŒÿ— = ‡ÊéŒÊÁŒ

flSÃÈ- = flSÃÈ ∑§Ê

¬˝ÁÃ¬ÁûÊ- = ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§ Á‹∞

„UÃfl— = ∑§Ê⁄UáÊ „Ò¥U

Meaning:-

Words etc. (signs,  symbols and other things of
like nature) are causes of knowledge of things through
their inherent power in connoting things.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚„U¡ ÿÊÇÿÃÊ ∑§ „UÊŸ ¬⁄U ‚¥∑§Ã ∑§ fl‡Ê ‚ ‡ÊéŒÊÁŒ∑§ flSÃÈ ∑§ ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§
∑§Ê⁄UáÊ „Ò¥U–

* ‡ÊéŒ ◊¥ •Õ¸ ’ÃÊŸ ∑§Ë ∞∑§ ‚„U¡ ÿÊÇÿÃÊ „UÊÃË „ÒU– ‡ÊéŒ •ÊÒ⁄U •Õ¸ ∑§Ê
ÿ„U ‚ê’ãäÊ „UË flÊëÿ-flÊø∑§ ‚ê’ãäÊ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–  ßU‚ „UË •Á÷äÊÿ-•Á÷äÊÊŸ
‚ê’ãäÊ ÷Ë ∑§„UÃ „Ò¥–

* flÊëÿ-flÊø∑§ ‚ê’ãäÊ „UË ‚¥∑§Ã „ÒU–

* •ÊÁŒ ‡ÊéŒ ‚ •¥ªÈ‹Ë ‚ ßU‡ÊÊ⁄UÊ ∑§⁄UŸÊ •ÊÁŒ ◊ÊÒŸ ‚¥∑§Ã ÷Ë ª˝„UáÊ ∑§⁄UŸÊ
„ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ßUŸ ‚¥∑§ÃÊ¥ ‚ ÷Ë flSÃÈ ∑§Ê ôÊÊŸ „ÊÃÊ „ÒU–

‡ÊéŒ ‚ ôÊÊŸ „UÊŸ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ÿÕÊ ◊flȨ̂Œÿ—‚ÁãÃ””H 97H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÿÕÊ = ¡Ò‚

◊L§- = ‚È◊L§ ¬fļÃ

•ÊŒÿ— = •ÊÁŒ§
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¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

‚ÁãÃ = „ÒU¥–

Meaning:-

As for example “The meru etc. exist”

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ò‚ ◊L§ ¬fl¸ÃÊÁŒ „ÒU–

* ¡Ò‚ ◊L§ •ÊÁŒ∑§ ‡ÊéŒ •¬Ÿ flÊëÿ÷ÍÃ •Õ¸ ∑§ ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ◊¥ ∑§Ê⁄UáÊ „ÒU–

ÃÎÃËÿ ¬Á⁄Uë¿UŒ ∑§Ê ‚Ê⁄UÊ¥‡Ê
¬⁄UËˇÊÊ ◊Èπ ª˝ãÕ ∑§Ê ÿ„U ÃÎÃËÿ •äÿÊÿ ßU‚ ª˝ãÕ ∑§Ê ‚flÊ¸ÁäÊ∑§ ‚ÍòÊ flÊ‹Ê

•äÿÊÿ „ÒU– ßU‚ •äÿÊÿ ◊¥ 97 ‚ÍòÊ „Ò¥U– ¬È⁄UÊŸ ªÈë¿U∑§ ◊¥ ßU‚ ª˝ãÕ ∑§ ‚ÍòÊÊ¥ ∑§Ê
‚¥∑§‹Ÿ Á∑§ÿÊ ªÿÊ „ÒU ©U‚◊¥ 96 ‚ÍòÊ „Ò¥U– ©U‚ ªÈë¿U∑§ ◊¥ 7,8 ŒÊ ‚ÍòÊÊ¥ ∑§Ê ∞∑§ ‚ÍòÊ
◊ÊŸ ∑§⁄U ⁄UπÊ „ÒU– ßUÃŸÊ „UË •ãÃ⁄U „ÒU–

¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ◊Í‹ ÷Œ S◊ÎÁÃ •ÊÁŒ 5 „Ò¥U– ßU‚ •äÿÊÿ ◊¥ ¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ
‚÷Ë ÷ŒÊ¥ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ‚¥ÁˇÊ# „ÒU, ◊ÊòÊ ÁflSÃÊ⁄U •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê „Ò– ‚ÍòÊ 9 ‚
•ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê SflM§¬ ’ÃÊ∑§⁄U „UÃÈ, •ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ •ÊÒ⁄U ‚Êäÿ ∑§Ê SflM§¬ ÁŒπ‹ÊÿÊ
„ÒU– •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ë Á‚ÁhU ∑§ Á‹∞ ◊ÈÅÿ M§¬ ‚ ¬ˇÊ •ÊÒ⁄U „UÃÈ ∑§Ë „UË •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ „ÒU
•ãÿ ©UŒÊ„U⁄UáÊ •ÊÁŒ ∑§Ë Ÿ„UË¥– ßU‚ ’ÊÃ ∑§Ê ‚ÁflSÃÊ⁄U fláÊ¸Ÿ Á∑§ÿÊ ªÿÊ „ÒU– •ãÃ ◊¥
’Ê‹’ÈÁhU¡ŸÊ¥ ∑§Ê ‚◊¤ÊÊŸ ∑§ Á‹∞ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ¬Ê°ø •¥ªÊ¥ ∑§Ë SflË∑§Ê⁄UÃÊ ∑§Ë •ÊÒ⁄U
ŒÎCUÊãÃ, ©U¬Ÿÿ, ÁŸª◊Ÿ •ÊÁŒ ∑§Ê ∑§ÕŸ Á∑§ÿÊ „ÒU– SflÊÕ¸ •ÊÒ⁄U ¬⁄UÊÕ¸ ∑§ ÷Œ ‚
•ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ŒÊ ÷Œ „Ò¥U– fløŸ ÷Ë ¬⁄UÊÕ¸ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê „UÃÈ „ÒU– ßUŸ „UÃÈ•Ê¥ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ
©UŒÊ„U⁄UáÊ ‚Á„UÃ ‚ÍòÊ 53 ‚ ¬˝Ê⁄Uê÷ ∑§⁄U∑§ 93 ‚ÍòÊ Ã∑§ Á∑§ÿÊ „ÒU– ßUŸ „UÃÈ•Ê¥ ∑§
ÁflÁäÊ, ÁŸ·äÊÊà◊∑§ •Ÿ∑§ ÷ŒÊ¥ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ’«∏Ê „UË ⁄UÊø∑§ „ÒU– •ãÃ ◊¥ ÁŸ¬ÈáÊ ¬ÈL§· ∑§
Á‹∞ ◊ÊòÊ ŒÊ „UË „UÃÈ•Ê¥ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ©UÁøÃ ’ÃÊÿÊ „ÒU– ‚‡ÊÄÃ •ÊÒ⁄U •∑§Ê≈K „UÃÈ ∑§Ê
¬˝ÿÊª ∑§⁄UŸÊ „UË flÊŒË ∑§Ë ¡ËÃ „ÒU– ßU‚Ë ‚ ‚Êäÿ ∑§Ë Á‚ÁhU „UÊÃË „ÒU ßU‚Á‹∞ ßUŸ
•Ÿ∑§ „UÃÈ•Ê¥ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ∑§⁄U∑§ ¡’ ’ÈÁhU ∑È§‡Ê‹ „UÊ ¡ÊÃË „ÒU Ã’ •ãÿÕÊ ©Uà¬ÁûÊ
•ÊÒ⁄U •ãÿÕÊ •ŸÈà¬ÁûÊ ßUŸ ŒÊ „UÃÈ•Ê¥ ∑§ ¬˝ÿÊª ‚ „UË ‚Êäÿ ∑§Ë Á‚ÁhU „UÊ ¡ÊÃË „ÒU–

ßU‚ Ã⁄U„U ¬Ê∆U∑§ ∑§Ë ’ÈÁhU ßUŸ „ÃÈ ¬˝ÿÊªÊ¥ ∑§ •èÿÊ‚ ‚ •¬Ÿ •Ê¬ ÃËˇáÊ „UÊ ¡ÊÃË
„ÒU •ÊÒ⁄U fl„U ãÿÊÿ ª˝ãÕÊ¥ ◊¥ ¬˝fl‡Ê ∑§⁄U ‚∑§ÃÊ „ÒU– •ãÃ ◊¥ •Êª◊ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ÁŒπÊ∑§⁄U
¬⁄UÊˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ¬˝∑§⁄UáÊ ¬ÍáÊ¸ „ÈU•Ê „ÒU–
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„UÃÈ

©U¬‹ÁéäÊ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ

ÁflÁäÊ M§¬ (•ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ) 1. •ÁflL§hU√ÿÊåÿ ©U¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 61)

2. •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ ©U¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 62)

3. •ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ ©U¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 63)

4. •ÁflL§hU ¬Ífl¸ø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 64)

5. •ÁflL§hU ©UûÊ⁄Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 65)

6. •ÁflL§hU ‚„Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 66)

¬˝ÁÃ·äÊ M§¬ (ÁflL§hU ©U¬‹ÁéäÊ) 1. ÁflL§hU √ÿÊåÿ ©U¬‹ÁéäÊ(‚ÍòÊ 68)

2. ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ ©U¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 69)

3. ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ ©U¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 70)

4. ÁflL§hU ¬Ífl¸ø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 71)

5. ÁflL§hU ©UûÊ⁄Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 72)

6. ÁflL§hU ‚„Uø⁄U ©U¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 73)

¬˝ÁÃ·äÊ M§¬ (•ÁflL§hU •ŸÈ¬‹ÁéäÊ) ÁflÁäÊ M§¬ (ÁflL§hU •ŸÈ¬‹ÁéäÊ)

1. •ÁflL§hU Sfl÷Êfl •ŸÈ¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 75) 1. ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 83)

2. •ÁflL§hU √ÿÊ¬∑§ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 76) 2. ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 84)

3. •ÁflL§hU ∑§Êÿ¸ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 77) 3. ÁflL§hU Sfl÷Êfl •ŸÈ¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 85)

4. •ÁflL§hU ∑§Ê⁄UáÊ •ŸÈ¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 78)

5. •ÁflL§hU ¬Ífl¸ø⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 79)

6. •ÁflL§hU ©UûÊ⁄Uø⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 80)

7. •ÁflL§hU ‚„Uø⁄U •ŸÈ¬‹ÁéäÊ (‚ÍòÊ 81)



¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

øÃÈâȨ̂— ¬Á⁄Uë¿UŒ—

¬̋◊ÊáÊ ∑§Ê Áfl·ÿ

““‚Ê◊ÊãÿÁfl‡Ê·Êà◊Ê ÃŒÕÊ ̧Áfl·ÿ—”” H 1H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚Ê◊Êãÿ- = ‚Ê◊Êãÿ

Áfl‡Ê·- = Áfl‡Ê·

•Êà◊Ê = SflM§¬

ÃŒÕ̧— = ©U‚ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ªÎ„UËÃ ¬ŒÊÕ¸ „ÒU

Áfl·ÿ— = fl„UË Áfl·ÿ „ÒU

Meaning:-

The subject matter of it [Pramana] is visaya of
two kinds characterised by Samanya and visesa.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚Ê◊Êãÿ-Áfl‡Ê·Êà◊∑§ ¬ŒÊÕ¸ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU

* ‚Ê◊Êãÿ Áfl‡Ê· •Êà◊Ê - ÿ„U ¬˝◊ÊáÊ ‚ ªÎ„UËÃ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU– ÿ„UÊ°
“•Êà◊Ê” ‡ÊÈhU SflM§¬ •ÕflÊ Sfl÷Êfl •ÕflÊ ÃŒÊà◊∑§ÃÊ ∑§Ê ’ÃÊŸ ∑§ Á‹∞ „ÒU–
¡Ò‚ „U◊ ∑§„UÃ „Ò¥U Á∑§ ÿ„U ¬ÈŒ˜ª‹Êà◊∑§ ¬ŒÊÕ¸ „ÒU ÃÊ ©U‚∑§Ê •Õ¸ „UÊÃÊ „ÒU ßU‚ ¬ŒÊÕ¸
∑§Ê SflM§¬ ¬ÈŒ˜ª‹◊ÿ „ÒU– ÿ„U ¬Ê¬Êà◊Ê „ÒU ÃÊ ßU‚∑§Ê •Õ¸ „ÒU Á∑§ ÿ„U √ÿÁQ§ ¬Ê¬◊ÿ
„ÒU– ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ÿ„Ê° ∑§„UÊ „ÒU Á∑§ ¬ŒÊÕ¸ ‚Ê◊Êãÿ Áfl‡Ê·Êà◊Ê „ÒU ÃÊ ßU‚∑§Ê •Õ¸ „ÒU Á∑§
¬ŒÊÕ¸ ‚Ê◊Êãÿ Áfl‡Ê· Sfl÷Êfl flÊ‹Ê „ÒU– fl„U ¬ŒÊÕ¸ Ÿ ◊ÊòÊ ‚Ê◊Êãÿ Sfl÷Êfl flÊ‹Ê
„ÒU, Ÿ ◊ÊòÊ Áfl‡Ê· Sfl÷Êfl flÊ‹Ê „ÒU •ÊÒ⁄U Ÿ ◊ÊòÊ SflÃãòÊ M§¬ ‚ ©U÷ÿM§¬ „ÒU Á∑§ãÃÈ
ŒÊŸÊ¥ äÊ◊¸◊ÿ „ÒU–

•Ÿ∑§ÊãÃÊà◊∑§ flSÃÈ ∑§ ‚◊Õ̧Ÿ ◊¥ ŒÊ „UÃÈ

““•ŸÈflÎûÊ√ÿÊflÎûÊ¬̋àÿÿªÊø⁄UûflÊÃ̃ ¬ÍflÊû̧Ê⁄UÊ∑§Ê⁄U-¬Á⁄U„UÊ⁄UÊflÊÁ#-
ÁSÕÁÃ‹ˇÊáÊ¬Á⁄UáÊÊ◊ŸÊÕ̧Á∑̋§ÿÊ¬¬ûÊp””H 2H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ŸÈflÎûÊ- = •ŸÈflÎûÊ

√ÿÊflÎûÊ- = √ÿÊflÎûÊ

¬˝àÿÿ- = ôÊÊŸ ∑§Ê

ªÊø⁄UàflÊÃ˜ = Áfl·ÿ „UÊŸ ‚

ø = •ÊÒ⁄U

¬Ífļ- = ¬„U‹ ÃÕÊ

©UûÊ⁄U- = ’ÊŒ ∑§Ë

•Ê∑§Ê⁄U- = •Ê∑Î§ÁÃ ∑§Ê

¬Á⁄U„UÊ⁄U- = ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ ÃÕÊ

•flÊÁ#- = ¬˝ÊÁ# •ÊÒ⁄U

ÁSÕÁÃ ‹ˇÊáÊ- = äÊÈ̋flM§¬ÃÊ

¬Á⁄UáÊÊ◊Ÿ = ¬Á⁄UáÊÊ◊ ∑§ ‚ÊÕ

•Õ¸Á∑˝§ÿÊ- = •Õ¸Á∑˝§ÿÊ ∑§Ë

©U¬¬ûÊ— = ¬˝ÊÁ# „UÊŸ ‚ –

Meaning:-

As there is attainment of the object (as a result
of knowledge) from signs of changes from its original
state to a later state preserving its essential
characteristics and from our idea of general and special
characterstics.

. .
.
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‚ÍòÊÊÕ¸ —-

flSÃÈ ‚Ê◊Êãÿ-Áfl‡Ê·ÊÁŒ •Ÿ∑§ äÊ◊¸flÊ‹Ë „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U •ŸÈflÎûÊ¬˝àÿÿ •ÊÒ⁄U
√ÿÊflÎûÊ¬˝àÿÿ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU ÃÕÊ ¬Ífl¸ •Ê∑§Ê⁄U ∑§Ê ¬Á⁄U„UÊ⁄U, ©UûÊ⁄U •Ê∑§Ê⁄U ∑§Ë ¬˝ÊÁ#
•ÊÒ⁄U ÁSÕÁÃ ‹ˇÊáÊ ¬Á⁄UáÊÊ◊ ∑§ ‚ÊÕ ©U‚◊¥ •Õ¸Á∑˝§ÿÊ ¬Êß¸U ¡ÊÃË „ÒU–

* ¬˝àÿ∑§ flSÃÈ ‚Ê◊Êãÿ Áfl‡Ê·Êà◊∑§, ÁŸàÿÊÁŸàÿÊà◊∑§, Œ˝√ÿ¬ÿÊ¸ÿÊà◊∑§
•Ÿ∑§ äÊ◊¸ flÊ‹Ë „UÊÃË „ÒU–

* •Ÿ∑§ äÊ◊Ê¸à◊∑§ flSÃÈ ∑§Ë Á‚ÁhU ŒÊ „UÃÈ•Ê¥ ‚ „UÊÃË „ÒU–

1. •ŸÈflÎûÊ - √ÿÊflÎûÊ ¬˝àÿÿ ∑§ mÊ⁄UÊ -

* ‚ûÊÊ ‚Ê◊Êãÿ ∑§Ë ÿÊ ‚ŒÎ‡Ê •Ê∑§Ê⁄U ¬˝ÃËÁÃ •ŸÈflÎûÊ ¬˝àÿÿ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU–

* ¡Ò‚ ÿ„U ªÊÒ, ÿ„U ÷Ë ªÊÒ, ÿ„U ÷Ë ªÊÒ, ÃÊ ÿ„UÊ° ‚Ê◊Êãÿ äÊ◊¸ ∑§Ê ’ÃÊŸ
flÊ‹Ê •ŸÈflÎûÊ ¬˝àÿÿ „ÒU–

* ÁflÁ‡ÊCUÃÊ ∑§Ë ¬˝ÃËÁÃ ÿÊ Áfl‡Ê· •Ê∑§Ê⁄U ∑§Ë ¬˝ÃËÁÃ √ÿÊflÎûÊ ¬˝àÿÿ ∑§Ê
Áfl·ÿ „ÒU–

* ¡Ò‚ ÿ„U ∑§Ê‹Ë ªÊÿ „ÒU, ÿ„U ŸË‹ ªÊÿ „ÒU, ÿ„U ÁøÃ∑§’⁄UË ªÊÿ „ÒU ÃÊ ÿ„UÊ°
Áfl‡Ê· äÊ◊¸ ∑§Ê ’ÃÊŸ flÊ‹Ê √ÿÊflÎûÊ ¬˝àÿÿ „ÒU–

2. ©Uà¬ÊŒ, √ÿÊÿ, äÊ˝ÊÒ√ÿ ∑§ mUÊ⁄UÊ- ¬Ífl¸-•Ê∑§Ê⁄U ∑§Ê ¬Á⁄U„UÊ⁄U [¿UÊ«∏ŸÊ] -
√ÿÿ „ÒU– ©UûÊ⁄U (•ª‹) •Ê∑§Ê⁄U ∑§Ë ¬˝ÊÁ# „UÊŸÊ ©Uà¬ÊŒ „ÒU– •ÊÒ⁄U ÁSÕÁÃ ‹ˇÊáÊ
flÊ‹Ê ’Ÿ ⁄U„UŸÊ äÊ˝ÊÒ√ÿ „ÒU–

* ßU‚ Ã⁄U„U ßUŸ ŒÊŸÊ¥ „UÃÈ•Ê¥ ‚ ¡Ê flSÃÈ ÿÈQ§ „UÊÃË „ÒU fl„UË •Õ¸Á∑˝§ÿÊ ∑§⁄UŸ
◊¥ ‚◊Õ¸ „UÊÃË „ÒU–

‚Ê◊Êãÿ ∑§ ÷Œ

““‚Ê◊Êãÿ¥ mUäÊÊ ÁÃÿ̧ªÍäfļÃÊ÷ŒÊÃ̃”” H 3H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚Ê◊Êãÿ¥ = ‚Ê◊Êãÿ äÊ◊¸

mUäÊÊ = ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU–

ÁÃÿ¸∑˜§- = ÁÃ⁄U¿UÊ •ÊÒ⁄U

™§äfl¸ÃÊ- = ™§äfl¸¬ŸÊ ∑§

÷ŒÊÃ˜ = ÷Œ ‚

Meaning:-

Samanya is of two kinds being divided into Tiryak
(samanya) and Urdhvata ( Samanya).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚Ê◊Êãÿ ∑§ ŒÊ ÷Œ „Ò¥U ÁÃÿ¸∑˜§ ‚Ê◊Êãÿ •ÊÒ⁄U ™§äfl¸ÃÊ ‚Ê◊Êãÿ–

ÁÃÿ̧∑̃§ ‚Ê◊Êãÿ ∑§Ê SflM§¬

““‚ŒÎ‡Ê¬Á⁄UáÊÊ◊ÁSÃÿ̧∑̃§ πá«U◊Èá«UÊÁŒ·È ªÊàflflÃ̃”” H 4H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚ŒÎ‡Ê¬Á⁄UáÊÊ◊— = ‚ŒÎ‡Ê ¬Á⁄UáÊÊ◊ ∑§Ê

ÁÃÿ̧∑̃ = ÁÃÿ¸∑˜§ ‚Ê◊Êãÿ ∑§„UÊ „ÒU–

πá«U- = πá«UË

◊Èá«UÊÁŒ·È = ◊Èá«UË •ÊÁŒ ªÊÿÊ¥ ◊¥

ªÊàflflÃ˜ = ªÊ¬ŸÊ ∑§Ë Ã⁄U„U

Meaning:-

Tiryak (samanya) is the same modification such
as Khanda Munda etc. in the condition of a cow.. .
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‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚ŒÎ‡Ê •ÕÊ¸Ã˜ ‚Ê◊Êãÿ ¬Á⁄UáÊÊ◊ ∑§Ê ÁÃÿ¸∑˜§ ‚Ê◊Êãÿ ∑§„UÃ „Ò¥U ¡Ò‚ πá«UË-
◊Èá«UË •ÊÁŒ ªÊÿÊ ◊¥ ªÊ¬ŸÊ ‚Ê◊Êãÿ M§¬ ‚ ⁄U„UÃÊ „ÒU–

* ∞∑§ ¡ÊÁÃ ◊¥ ‚◊ÊŸ äÊÁ◊¸ÃÊ „UÊŸÊ ÁÃÿ¸∑˜§ ‚Ê◊Êãÿ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

* ¡Ò‚ ¡Ëfl ¡ÊÁÃ ◊¥ ¡ÊŸŸÊ ŒπŸÊ ‚Ê◊Êãÿ äÊ◊¸ „ÒU– ◊ŸÈcÿ ¡ÊÁÃ ◊¥
◊ŸÈcÿàfl ‚Ê◊Êãÿ äÊ◊¸ „ÒU, ¬‡ÊÈ ◊¥ ¬‡ÊÈàfl ‚Ê◊Êãÿ äÊ◊¸ „ÒU, ªÊÒ ◊¥ ªÊÒàfl ‚Ê◊Êãÿ äÊ◊¸
„ÒU– ßU‚ Ã⁄U„U ‚Ê◊Êãÿ äÊÁ◊¸ÃÊ •¬ˇÊÊ ÷Œ ‚ ª˝„UáÊ ∑§⁄UŸÊ øÊÁ„U∞–

™§äfļÃÊ ‚Ê◊Êãÿ ∑§Ê SflM§¬

““¬⁄UÊ¬⁄UÁflfļÃ√ÿÊÁ¬Œ̋√ÿ◊ÍäfļÃÊ ◊ÎÁŒfl SÕÊ‚ÊÁŒ·È””H 5H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬⁄U- = ¬Ífļ

•¬⁄U- = ©UûÊ⁄U

ÁflflÃ̧- = ¬ÿÊ¸ÿ ◊¥

√ÿÊÁ¬- = √ÿÊ# ⁄U„UŸ flÊ‹

Œ˝√ÿ◊˜ = Œ˝√ÿ ∑§Ê

™§äfl¸ÃÊ = ™§äfl¸ÃÊ ‚Ê◊Êãÿ ∑§„UÃ „Ò¥U–

◊ÎÁŒfl = ¡Ò‚ Á◊^UË ∑§Ê

SÕÊ‚ÊÁŒ·È = SÕÊ‚ •ÊÁŒ ¬ÿÊ¸ÿÊ¥ ◊¥ ¬ÊÿÊ ¡ÊŸÊ–

Meaning:-

Urdhvata samanya is a thing which remains the
same through changes such as earth in its.
(modifications) sthasa etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬Ífl¸ •ÊÒ⁄U ©UûÊ⁄U ¬ÿÊ¸ÿÊ¥ ◊¥ ⁄U„UŸ flÊ‹ Œ˝√ÿ ∑§Ê ™§äfl¸ÃÊ ‚Ê◊Êãÿ ∑§„UÃ „Ò¥U– ¡Ò‚
SÕÊ‚, ∑§Ê‡Ê, ∑È§‡ÊÍ‹ •ÊÁŒ ÉÊ≈U ∑§Ë ¬ÿÊ¸ÿÊ¥ ◊¥ Á◊^UË ⁄U„UÃË „ÒU–

* ©Uà¬ÊŒ, √ÿÿ M§¬ ¬ÿÊ¸ÿÊ¥ ◊¥ ¡Ê äÊ˝ÊÒ√ÿ äÊ◊¸ ’ŸÊ ⁄U„UÃÊ „ÒU– fl„UË ÿ„UÊ°
™§äfl¸ÃÊ ‚Ê◊Êãÿ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ „ÒU–

‚Ê◊Êãÿ

ÁÃÿ¸∑˜§ ™§äfl¸ÃÊ

(πá«UË, ◊Èá«UË ªÊÿÊ¥ ◊¥ ªÊ¬ŸÊ) (SÕÊ‚, ∑§Ê‡Ê •ÊÁŒ ◊¥ Á◊^UË ¬ŸÊ)

Áfl‡Ê· ∑§Ê ¬̋∑§⁄UáÊ

““Áfl‡Ê·p””H 6H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ø = •ÊÒ⁄U

Áfl‡Ê·— = Áfl‡Ê· ÷Ë ¡ÊŸŸÊ

Meaning:-

Visesa (is) also (of two kinds)

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Áfl‡Ê· ∑§ ÷Ë ŒÊ ÷Œ „Ò¥U–

Áfl‡Ê· ∑§ ÷Œ

““¬ÿȨ̂ÿ√ÿÁÃ⁄‘U∑§÷ŒÊÃ̃””H 7H

¬ÿÊ¸ÿ - = ¬ÿÊ¸ÿ •ÊÒ⁄U

√ÿÁÃ⁄‘U∑§- = √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ∑§
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÷ŒÊÃ˜ = ÷Œ ‚

Meaning:-

Being divided into paryaya and vyatireka.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬ÿÊ¸ÿ •ÊÒ⁄U √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ∑§ ÷Œ ‚ Áfl‡Ê· ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU

Áfl‡Ê·

1.¬ÿÊ¸ÿ Áfl‡Ê· 2. √ÿÁÃ⁄‘U∑§ Áfl‡Ê·

(„U·¸, Áfl·ÊŒ)    (ªÊÿ, ÷Ò¥‚)

¬ÿȨ̂ÿ Áfl‡Ê· ∑§Ê SflM§¬

““∞∑§ÁS◊ãŒ̋√ÿ ∑̋§◊÷ÊÁflŸ— ¬Á⁄UáÊÊ◊Ê— ¬ÿȨ̂ÿÊ— •Êà◊ÁŸ
„U·̧Áfl·ÊŒÊÁŒflÃ̃”” H 8H

•ãflÿÊÕ¸ —-

∞∑§ÁS◊Ÿ˜ Œ˝√ÿ = ∞∑§ Œ˝√ÿ ◊¥

∑̋§◊÷ÊÁflŸ— = ∑˝§◊ ‚ „UÊŸ flÊ‹

¬Á⁄UáÊÊ◊Ê— = ¬Á⁄UáÊÊ◊

¬ÿÊ¸ÿÊ— = ¬ÿÊ¸ÿ ∑§„U‹ÊÃ „Ò¥–U

•Êà◊ÁŸ = •Êà◊Ê ◊¥

„U·¸Áfl·ÊÁŒflÃ˜ = „U·¸ •ÊÒ⁄U Áfl·ÊŒ ∑§ ‚◊ÊŸ–

Meaning:-

Paryayas are modification in sequence in a single
substance e.g. joy and grief in oneself.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∞∑§ Œ˝√ÿ ◊¥ ∑˝§◊ ‚ „UÊŸ flÊ‹ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ê¥ ∑§Ê ¬ÿÊ¸ÿ ∑§„UÃ „Ò¥U– ¡Ò‚ - •Êà◊Ê
◊¥ „U·¸, Áfl·ÊŒ •ÊÁŒ–

√ÿÁÃ⁄‘U∑§ Áfl‡Ê· ∑§Ê SflM§¬

““•ÕÊ¸ãÃ⁄UªÃÊ Áfl‚ŒÎ‡Ê¬Á⁄UáÊÊ◊Ê √ÿÁÃ⁄‘U∑§Ê ªÊ◊Á„U·ÊÁŒflÃ˜”” H 9H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ÕÊ¸ãÃ⁄UªÃ— = •ãÿ ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ ªÿÊ „ÈU•Ê

Áfl‚ŒÎ‡Ê- = Áfl‚ŒÎ‡Ê

¬Á⁄UáÊÊ◊— = ¬Á⁄UáÊÊ◊

√ÿÁÃ⁄‘U∑§— = √ÿÁÃ⁄‘U∑§ „ÒU–

ªÊ- = ªÊÿ,

◊Á„U·ÊÁŒflÃ˜ = ÷Ò‚Ê •ÊÁŒ ∑§Ë Ã⁄U„U–

Meaning:-

Vyatirekas are different modifications in different
objects such as a cow and buffalo etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∞∑§ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ë •¬ˇÊÊ •ãÿ ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ ⁄U„UŸ flÊ‹ Áfl‚ŒÎ‡Ê ¬Á⁄UáÊÊ◊ ∑§Ê
√ÿÁÃ⁄‘U∑§ ∑§„UÃ „Ò¥U ¡Ò‚ - ªÊÿ, ÷Ò¥‚ •ÊÁŒ ◊¥ Áfl‹ˇÊáÊ¬ŸÊ

øÃÈÕ̧ ¬Á⁄Uë¿UŒ ∑§Ê ‚Ê⁄UÊ¥‡Ê
ßU‚ •äÿÊÿ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ Áfl·ÿ÷ÍÃ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ Á∑§ÿÊ ªÿÊ „ÒU– ¬ŒÊÕ¸,

flSÃÈ, •Õ¸ ∞∑§ „UË •Õ¸ ◊¥ ¡ÊŸŸÊ– fl„U flSÃÈ ‚Ê◊Êãÿ Áfl‡Ê·Êà◊∑§ „UÊÃË „ÒU–
‚Ê◊Êãÿ •ÊÒ⁄U Áfl‡Ê· ¬˝àÿ∑§ ¬ŒÊÕ¸ ∑§ ∞‚ ªÈáÊäÊ◊¸ „Ò¥U ¡Ê ‚÷Ë ◊¥ ⁄U„UÃ „Ò¥U– ¡ªÃ˜ ∑§Ê
∑§Êß¸U ÷Ë ¬ŒÊÕ¸ ÿÁŒ •ÁSÃàfl ◊¥ „ÒU ÃÊ fl„U ‚Ê◊Êãÿ, Áfl‡Ê· ŒÊŸÊ¥ äÊ◊ÊZ ∑§Ê äÊÊ⁄UáÊ
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∑§⁄UŸ flÊ‹Ê „UÊÃÊ „ÒU– ßU‚ ‚Ê◊Êãÿ ªÈáÊäÊ◊¸ ∑§ ÁÃÿ¸∑˜§ •ÊÒ⁄U ™§äfl¸ÃÊ ∑§ ÷Œ ‚ ŒÊ ÷Œ
„Ò¥U •ÊÒ⁄U Áfl‡Ê· ªÈáÊ äÊ◊¸ ∑§ ¬ÿÊ¸ÿ •ÊÒ⁄U √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ∑§ ÷Œ ‚ ŒÊ ÷Œ „Ò¥U–

‚Ê◊Êãÿ ªÈáÊäÊ◊¸ ◊¥ •÷Œ, ∑§Ê •ãflÿ ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§Ê Sfl÷Êfl „UÊÃÊ „ÒU–
ÿ„U fl„UË „ÒU, ÿ„U fl„UË „ÒU, ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ •ãflÿ M§¬ ôÊÊŸ ‚ ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ •÷Œ ∑§Ê ôÊÊŸ
„UÊÃÊ „ÒU– ßU‚‚ ¬ŒÊÕ¸ ‚Ê◊Êãÿ M§¬ ¡ÊŸŸ ◊¥ •ÊÃÊ „ÒU–

Áfl‡Ê· ªÈáÊäÊ◊¸ ◊¥ ÷Œ ∑§Ê, √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UÊŸ ∑§Ê Sfl÷Êfl „UÊÃÊ „ÒU– ÿ„U
ŒÍ‚⁄UÊ „ÒU ÿÊ ÿ„U ¬Ífl¸ ¬ÿÊ¸ÿ ‚ Á÷ÛÊ ¬ÿÊ¸ÿ „ÒU, ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ ¬ÎÕ∑˜§ M§¬ Áfl‡Ê· ôÊÊŸ ‚
¬ŒÊÕ¸ ◊¥ ÷Œ ∑§Ê ôÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU– ßU‚‚ ¬ŒÊÕ¸ Áfl‡Ê· M§¬ ¡ÊŸŸ ◊¥ •ÊÃÊ „ÒU¥–

ÿ„U ‚Ê◊Êãÿ •ÊÒ⁄U Áfl‡Ê· ªÈáÊäÊ◊¸ ¬˝àÿ∑§ ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ ∞∑§ ŒÍ‚⁄‘U ªÈáÊ ∑§Ë •¬ˇÊÊ
⁄UπÃ „Ò¥U– ßU‚∑§ Á‹∞ •ÊøÊÿ¸ ‚◊ãÃ÷Œ˝ SflÊ◊Ë Ÿ ôÊÊŸ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ ÁŒÿÊ „ÒU– “ÿÕÊ
¬˝◊ÊáÊ¥ ÷ÈÁfl ’ÈÁhU‹ˇÊáÊ◊˜–” Sflÿ¥÷ÍSÃÊòÊ 13/3– •ÕÊ¸Ã˜ ¡Ò‚ ôÊÊŸ ◊¥ Sfl, ¬⁄U ¬˝∑§Ê‡Êàfl
ŒÊ äÊ◊¸ SflÃ— Á‚hU „Ò¥U ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ ‚Ê◊Êãÿ M§¬ÃÊ •ÊÒ⁄U Áfl‡Ê· M§¬ÃÊ ÿ
ŒÊŸÊ¥ äÊ◊¸ SflÃ— Á‚hU „Ò¥U– ÿ„U flSÃÈ ∑§Ê SflèÊÊfl „ÒU, ßU‚ •ãÿÕÊ Ÿ„UË¥ Á∑§ÿÊ ¡Ê
‚∑§ÃÊ „Ò–

¬Üø◊— ¬Á⁄Uë¿UŒ—
¬̋◊ÊáÊ ∑§ »§‹ ∑§Ê SflM§¬

““•ôÊÊŸÁŸflÎÁûÊ„UȨ̂ŸÊ¬ÊŒÊŸÊ¬̌ ÊÊp »§‹◊̃””H 1H

•ãflÿÊÕ¸ —-

»§‹◊̃ = ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹

•ôÊÊŸÁŸflÎÁûÊ— = •ôÊÊŸ ∑§Ë ÁŸflÎÁûÊ

ø = ÃÕÊ

„UÊŸ- = àÿÊª

©U¬ÊŒÊŸ- = ª˝„UáÊ •ÊÒ⁄U

©U¬̌ ÊÊ— = ©UŒÊ‚ËŸÃÊ „ÒU–

Meaning:-

The result is the dispelling of false knowledge and
leaving (the undesirable things) acquirement (of
desirable things) and indifference (to other things)

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•ôÊÊŸ ∑§Ë ÁŸflÎÁûÊ, àÿÊª, ª˝„UáÊ •ÊÒ⁄U ©UŒÊ‚ËŸÃÊ ÿ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ »§‹ „Ò¥U–

* ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ŒÊ »§‹ „Ò¥U - ‚ÊˇÊÊÃ˜ »§‹, ¬⁄Uê¬⁄UÊ »§‹

* ¡Ê »§‹ Ãà∑§Ê‹ ¬˝Ê# „UÊ fl„U ‚ÊˇÊÊÃ˜ »§‹ „ÒU–

* ¡Ê »§‹ ∑˝§◊flÊ⁄UË ‚ ¬˝Ê# „Ê fl„U ¬⁄Uê¬⁄UÊ »§‹ „ÒU–

* ãÿÊÿ ∑§ •ŸÈ‚Ê⁄U -

1. •ôÊÊŸ ∑§Ê ŒÍ⁄U „UÊŸÊ - ÿ„U ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ‚ÊˇÊÊÃ˜ »§‹ „ÒU–

2. àÿÊª, ª˝„UáÊ, ©UŒÊ‚ËŸ „UÊŸÊ - ÿ„U ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ¬⁄Uê¬⁄UÊ »§‹ „ÒU–
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* Á‚hUÊãÃ ∑§ •ŸÈ‚Ê⁄U -

1. •ôÊÊŸ ŒÍ⁄U „UÊŸÊ ÿÊÁŸ ‚êÿÇôÊÊŸ ∑§Ë ¬˝ÊÁ# „UÊŸÊ - ÿ„U ¬⁄UËˇÊÊ ◊Èπ ÿÊ
•ãÿ ãÿÊÿ ª˝ãÕÊ¥ ∑§Ê ¬…∏UŸ ∑§Ê ÃÊà∑§ÊÁ‹∑§ »§‹ „ÒU–

2. „UÊŸ-¬Ê¬ ∑§Ê àÿÊª, ©U¬ÊŒÊŸ - fl˝Ã ∑§Ê ª˝„UáÊ ÿ„U √ÿfl„UÊ⁄U ‚êÿ∑˜§
øÊÁ⁄UòÊ „ÒU– ßU‚ •¬NÃ ‚¥ÿ◊ ∑§„UÃ „¥ÒU– √ÿfl„UÊ⁄U ‚êÿ∑˜§ øÊÁ⁄UòÊ ∑§Ë ¬˝ÊÁ# „UÊŸÊ
ãÿÊÿ ª˝ãÕ ∑§Ê ¬…∏UŸ ∑§Ê ¬⁄Uê¬⁄UÊ »§‹ „ÒU–

3. √ÿfl„UÊ⁄U øÊÁ⁄UòÊ ∑§Ê ¿UÊ«∏∑§⁄U ©U¬ˇÊÊ flÎÁûÊ •¬ŸÊŸÊ ÁŸpÿ øÊÁ⁄UòÊ „ÒU Á¡‚
©U¬ˇÊÊ ‚¥ÿ◊ ÷Ë ∑§„UÃ „¥ÒU–  ÿ„U ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê •ÁãÃ◊ »§‹ „ÒU–

* ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê •ÁãÃ◊ »§‹ ©U¬ˇÊÊ „ÒU– ÿ„U ©U¬ˇÊÊ „UË ⁄UÊªmU· ‚ ⁄UÁ„UÃ
◊äÿSÕ flÎÁûÊ „ÒU– ßU‚ Ã⁄U„U ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ •äÿÊà◊ (•Êà◊Ê) ◊¥ ‹ËŸ „UÊŸÊ „ÒU
•ÕflÊ flËÃ⁄UÊª Œ‡ÊÊ ∑§Ê ¬˝Ê# „ÊŸÊ „ÒU–

* ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ∑È§‹ »§‹ øÊ⁄U „Ò¥U– •ôÊÊŸ ÁŸflÎÁûÊ, „UÊŸ, ©U¬ÊŒÊŸ •ÊÒ⁄U ©U¬ˇÊÊ–

¬̋◊ÊáÊ »§‹

‚ÊˇÊÊàÊ»§‹ ¬⁄Uê¬⁄UÊ »§‹

(•ôÊÊŸ ÁŸflÎÁûÊ)

    „UÊŸ(àÿÊª)    ©U¬ÊŒÊŸ(ª˝„UáÊ)   ©U¬ˇÊÊ(◊äÿSÕ „UÊŸÊ)

* ¡’ „U◊ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ mUÊ⁄UÊ flSÃÈÈ ∑§ ÿÕÊÕ¸ SflM§¬ ∑§Ê ¡ÊŸÃ „Ò¥U ÃÊ ©U‚Ë
‚◊ÿ ©U‚ ¬ŒÊÕ¸ ‚ê’ãäÊË •ôÊÊŸ ŒÍ⁄U „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– Á¡‚ flSÃÈ ‚ ÷˝◊, ‚¥‡Êÿ, •ôÊÊŸ
•ÊÁŒ ©Uà¬ÛÊ „UÊÃÊ ÕÊ ©U‚ flSÃÈ ∑§Ê àÿÊª „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ¡Ê ¬ŒÊÕ¸ •Êà◊ Á„UÃ ◊¥ „ÒU
©U‚∑§Ê ª˝„UáÊ ∑§⁄U ‹ÃÊ „ÒU, ‡Ê· ’ø ‚÷Ë ¬ŒÊÕÊZ ∑§ ¬˝ÁÃ ©U¬ˇÊÊ (©UŒÊ‚ËŸ) ÷Êfl
⁄UπÃÊ „ÒU– ßU‚ Ã⁄U„U ‚ ‚◊¤ÊŸ ¬⁄U ÿ„U ãÿÊÿ ª˝ãÕ ‚êÿÇŒ‡Ê¸Ÿ ¬Ífl¸∑§ ‚êÿÇôÊÊŸ •ÊÒ⁄U
‚êÿ∑˜§ øÊÁ⁄UòÊ ∑§Ë ©Uà¬ÁûÊ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ ’ŸÃÊ „ÒU–

* •äÿÊà◊ ∑§ •ŸÈ‚Ê⁄U - •‡ÊÈ÷Ê¬ÿÊª ‚ ¿ÈU«∏Ê∑§⁄U, ‡ÊÈ÷Ê¬ÿÊª ÁŒ‹Ê∑§⁄
•ÊÒ⁄U •ãÃ ◊¥ ‡ÊÈhUÊ¬ÿÊª ◊¥ ‹ËŸ ∑§⁄UÊ ŒÃÊ „ÒU– ©U¬ˇÊÊ ‡ÊÈhUÊ¬ÿÊª ◊¥ ÷Ë „UÊÃË „ÒU •ÊÒ⁄U

‡ÊÈhUÊ¬ÿÊª ∑§ »§‹SflL§¬ ∑§fl‹ôÊÊŸ ◊¥ ÷Ë „UÊÃË „ÒU– ßU‚ Ã⁄U„U ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹
¬⁄Uê¬⁄UÊ ‚ ∑§fl‹ôÊÊŸ Á‚hU „UÊÃÊ „ÒU–

¬̋◊ÊáÊ ∑§ »§‹ ∑§Ë Áfl‡Ê·ÃÊ

““¬̋◊ÊáÊÊŒÁ÷ÛÊ¥ Á÷ÛÊ¥ ø”” H 2H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝◊ÊáÊÊÃ˜ = ¬˝◊ÊáÊ ‚

•Á÷ÛÊ¥ = •Á÷ÛÊ

ø = •ÊÒ⁄U

Á÷ÛÊ¥ = Á÷ÛÊ „ÒU–

Meaning:-

(The result) is different and not different (in
another sense) from the Pramana.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ∑§ÕÁÜøÃ˜ •Á÷ÛÊ „UÒ •ÊÒ⁄U ∑§ÕÁÜøÃ˜ Á÷ÛÊ „ÒU–

* Á¡‚ Ã⁄U„U Œ˝√ÿ •ÊÒ⁄U ªÈáÊ ◊¥ ∑§Õ¥ÁøÃ˜ Á÷ÛÊÃÊ •ÊÒ⁄U ∑§Õ¥ÁøÃ˜ •Á÷ÛÊÃÊ
„UÊÃË „ÒU ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ÿ„UÊ° ¡ÊŸŸÊ–

* Á¡‚ •Êà◊Ê ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ „UÊÃÊ „ÒU ©U‚Ë ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ ¬˝ÊåÃ „UÊÃÊ „ÒU
•ãÿòÊ Ÿ„UË¥, ßU‚ •¬ˇÊÊ ‚ ∑§Õ¥ÁøÃ˜ •Á÷ÛÊÃÊ „ÒU–

* ‚¥ôÊÊ, ‚¥ÅÿÊ, SflM§¬, ¬Á⁄UáÊÊ◊ •ÊÒ⁄U ¬˝ÿÊ¡Ÿ ∑§Ë •¬̌ ÊÊ ∑§Õ¥ÁøÃ˜ Á÷ÛÊÃÊ
„ÒU–

* ‚¥ôÊÊ ∑§Ë •¬ˇÊÊ - ŸÊ◊ ÷Œ „ÒU– ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ ßU‚ Ã⁄U„U
ŒÊŸÊ¥ ∑§ ŸÊ◊ Á÷ÛÊ „UÊŸ ‚ ∑§Õ¥ÁøÃ˜ Á÷ÛÊÃÊ „ÒU–

* ‚¥ÅÿÊ ∑§Ë •¬ˇÊÊ - ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ë ‚¥ÅÿÊ ¬˝àÿˇÊ •ÊÒ⁄U ¬⁄UÊˇÊ ∑§ ÷Œ ‚ ŒÊ

.
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„ÒU ¡’ Á∑§ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ »§‹ ∑§Ë ‚¥ÅÿÊ ‚ÊˇÊÊÃ˜ •ÊÒ⁄U ¬⁄Uê¬⁄UÊ ∑§ ÷Œ ‚ ŒÊ „ÒU– ‚÷Ë
©U¬÷ŒÊ¥ ∑§Ë •¬̌ ÊÊ (‚Ê¥√ÿfl „UÊÁ⁄U∑§ ¬˝àÿˇÊ, ◊ÈÅÿ ¬˝àÿˇÊ, S◊ÎÁÃ, ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ, Ã∑¸§,
•ŸÈ◊ÊŸ, •Êª◊) ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ë ‚¥ÅÿÊ 7 „UÊÃË „ÒU– ¡’ Á∑§ ¬˝◊ÊáÊ »§‹ ∑§Ë 4 „ÒU–

* SflM§¬ ∑§Ë •¬ˇÊÊ - ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê SflM§¬ ¬˝Õ◊ ¬Á⁄Uë¿UŒ ∑§ ¬˝Õ◊ ‚ÍòÊ
◊¥ ’ÃÊÿÊ „ÒU– •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊ »§‹ ∑§Ê SflM§¬ ¬¥ø◊ ¬Á⁄Uë¿UŒ ∑§ ¬˝Õ◊ ‚ÍòÊ ◊¥ ’ÃÊÿÊ „ÒU–

* ¬Á⁄UáÊÊ◊ ∑§Ë •¬ˇÊÊ - ¬˝◊ÊáÊ ∑§⁄UáÊM§¬ ¬Á⁄UáÊÊ◊ „ÒU •ÊÒ⁄U »§‹ Á∑˝§ÿÊ
M§¬ ¬Á⁄UáÊÊ◊ „ÒU–

* ¬˝ÿÊ¡Ÿ ∑§Ë •¬ˇÊÊ - ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊ¡Ÿ ¬ŒÊÕ¸ ‚¥Á‚ÁhU ÃÕÊ ¬˝◊ÊáÊ
»§‹ ∑§Ê ¬˝ÿÊ¡Ÿ ©U¬ˇÊÊ „ÒU–

¬̋◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ •Á÷ÛÊ Á∑§‚ Ã⁄U„U „UÊÃÊ „ÒU ?

““ÿ— ¬̋Á◊◊ËÃ ‚ ∞fl ÁŸflÎûÊÊôÊÊŸÊ ¡„UÊàÿÊŒûÊ ©U¬̌ ÊÃ øÁÃ ¬̋ÃËÃ—””
H 3H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÿ— = ¡Ê

¬̋Á◊◊ËÃ = ¡ÊŸÃÊ „ÒU

‚— = fl„U

∞fl = „UË

ÁŸflÎûÊÊôÊÊŸ— = •ôÊÊŸ ‚ ÁŸflÎûÊ „UÊÃÊ „ÒU

¡„UÊÁÃ = àÿÊªÃÊ „ÒU

•ÊŒûÊ = ª˝„UáÊ ∑§⁄UÃÊ „ÒU

ø = •ÊÒ⁄U

©U¬̌ ÊÃ = ©U¬ˇÊÊ ∑§⁄UÃÊ „ÒU

ßUÁÃ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U

¬̋ÃËÃ— = ¬˝ÃËÁÃ ‚ Á‚hU „ÒU

Meaning:-

He who takes cognizance, becomes free from false
knowledge and rejects (undesirable objects) selects
(desirable objects) or becomes indifferent.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ê ¬˝◊ÊáÊ ‚ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ¡ÊŸÃÊ „ÒU, ©U‚Ë ∑§Ê •ôÊÊŸ ŒÍ⁄U „UÊÃÊ „ÒU, fl„UË •ÁŸCU
flSÃÈ ∑§Ê àÿÊª ∑§⁄UÃÊ „ÒU, ßUCU flSÃÈ ∑§Ê ª˝„UáÊ ∑§⁄UÃÊ „ÒU ÃÕÊ •ãÿ ∑§Ë ©U¬ˇÊÊ ∑§⁄UÃÊ
„ÒU ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ë ¬˝ÃËÁÃ „UÊŸ ‚ Á‚hU „ÒU Á∑§ ¬˝◊ÊáÊ ‚ »§‹ •Á÷ÛÊ „ÒU–

* ∞∑§ „UË •Êà◊Ê ◊¥ •ôÊÊŸ ÁŸflÎÁûÊ ∑§ ‚ÊÕ àÿÊª, ª˝„UáÊ •ÊÒ⁄U ©U¬ˇÊÊ ∑§Ë
Á∑˝§ÿÊ ÉÊÁ≈UÃ „UÊÃË „ÒU ßU‚Á‹∞ ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ •Êà◊Ê ‚ ∑§Õ¥ÁøÃ˜
•Á÷ÛÊ „ÒU–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ¬˝Á◊◊ËÃ, ¡„UÊÁÃ, •ÊŒûÊ, ©U¬ˇÊÃ ßUŸ Á∑˝§ÿÊ ¬ŒÊ¥ ∑§Ê ¬˝ÿÊª
„UË ÿ„U Œ‡ÊÊ¸ÃÊ „ÒU Á∑§ ∞∑§ „UË •Êà◊Ê ◊¥ ÿ„U »§‹ Á∑˝§ÿÊ M§¬ ‚ ¬˝ÊåÃ „UÊÃ „Ò¥U–

* ©U¬ˇÊÊ ÷Ë ∞∑§ Á∑˝§ÿÊ „ÒU– Á‚hU ÷ªflÊŸ˜ ßU‚ •¬ˇÊÊ ‚ Á∑˝§ÿÊflÊŸ˜ Á‚hU
„UÊÃ „ÒU¥– ∞∑§ÊãÃ ‚ fl„U ÁŸÁc∑˝§ÿ „UË Ÿ„UË¥ „ÒU–

¬Üø◊ ¬Á⁄Uë¿UŒ ∑§Ê ‚Ê⁄UÊ¥‡Ê
ßU‚ •äÿÊÿ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ »§‹ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ◊ÊòÊ 3 ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ Á∑§ÿÊ ªÿÊ „ÒU– ¬˝◊ÊáÊ

‚ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ ∑§Õ¥ÁøÃ˜ Á÷ÛÊ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ∑§Õ¥ÁøÃ˜ •Á÷ÛÊ „UÊÃÊ „ÒU– •ãÿ
ŒÊ‡Ê¸ÁŸ∑§ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ¬˝◊ÊáÊ »§‹ ∑§Ê ÿÊ ÃÊ ∞∑§ÊãÃ M§¬ ‚ Á÷ÛÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥U ÿÊ •Á÷ÛÊ
◊ÊŸÃ „Ò¥U ßU‚Ë ∑§Ê S¬CUË∑§⁄UáÊ ßU‚ •äÿÊÿ ◊¥ „ÒU–
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·DU— ¬Á⁄Uë¿UŒ—

ÃŒÊ÷Ê‚ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““ÃÃÊ̆ ãÿûÊŒÊ÷Ê‚◊̃”” H 1H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÃ— = ©U‚‚

•ãÿÃ˜ = •ãÿ

ÃŒÊ÷Ê‚◊˜ = ÃŒÊ÷Ê‚ „ÒU

Meaning:-

The opposite of it, is Abhasa of the same.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

©U‚‚ •ãÿ ¡Ê ∑È§¿U ÷Ë „ÒU fl„U ÃŒÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ©U‚‚ Á∑§‚‚ ? •÷Ë Ã∑§ ¡Ê ’ÃÊÿÊ „ÒU ©U‚‚– •ÕÊ¸Ã˜ ¬˝◊ÊáÊ ∑§
SflM§¬, ‚¥ÅÿÊ , Áfl·ÿ •ÊÒ⁄U »§‹ ‚ Áfl¬⁄UËÃ ¡Ê ∑È§¿U ÷Ë „ÒU fl„U ÃŒÊ÷Ê‚ „ÒU–

* SflM§¬Ê÷Ê‚ - Á¡‚◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ SflM§¬ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ •ãÿ ÿÊ Áfl¬⁄UËÃ
M§¬ ‚ „UÊ fl„U SflM§¬Ê÷Ê‚ „ÒU–

* ÷ŒÊèÊÊ‚ - Á¡‚◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ÷ŒÊ¥ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ Áfl¬⁄UËÃ M§¬ ‚ „UÊ fl„U
¬˝◊ÊáÊ ÷ŒÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ - ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ë ÿÕÊÕ¸ ‚¥ÅÿÊ ‚ •ãÿ ∑§„UË ªß¸U ‚¥ÅÿÊ
‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ „ÒU–

* Áfl·ÿÊ÷Ê‚ - ¬̋◊ÊáÊ ∑§ ÿÕÊÕ̧ Áfl·ÿ ‚ Áfl¬⁄UËÃ •ãÿ Áfl·ÿ Áfl·ÿÊ÷Ê‚
„ÒU–

* »§‹Ê÷Ê‚ - ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ÿÕÊÕ¸ »§‹ ‚ •ãÿ »§‹ »§‹Ê÷Ê‚ „ÒU–

* SflM§¬Ê÷Ê‚ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ‹ˇÊáÊ ∑§ Áfl¬⁄UËÃ ‹ˇÊáÊ ∑§Ê ∑§ÕŸ „ÊÃÊ „ÒU
Á∑§ãÃÈ ÷ŒÊ÷Ê‚ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ¬˝àÿˇÊ, ¬⁄UÊ̌ Ê •ÊÁŒ ÷ŒÊ¥, ©U¬÷ŒÊ¥ ∑§Ê Áfl¬⁄UËÃ¬ŸÊ ∑§„UÊ
¡ÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ßUŸ ŒÊŸÊ¥ ◊¥ •ãÃ⁄U „Ò– •Ã— ÿ„UÊ° ÷ŒÊ÷Ê‚ ∑§Ê •‹ª ‚ Á‹πÊ „ÒU–
ßU‚∑§ ¬Ífl¸ Á∑§‚Ë Ÿ ÷ŒÊ÷Ê‚ ∑§Ê •‹ª ‚ Ÿ„UË¥ Á‹ÿÊ „ÒU–

¬̋◊ÊáÊ SflM§¬Ê÷Ê‚ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ

““•Sfl‚¥ÁflÁŒÃ - ªÎ„UËÃÊÕ¸Œ‡Ê¸Ÿ‚¥‡ÊÿÊŒÿ— ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚Ê—””H 2H

•ãflÿÊÕ¸ —-
•Sfl‚¥ÁflÁŒÃ- = •Sfl‚¥flŒË
ªÎ„UËÃÊÕ¸ - = ªÎ„UËÃÊÕ¸,
Œ‡Ê¸Ÿ- = Œ‡Ê¸Ÿ,
‚¥‡ÊÿÊŒÿ— = ‚¥‡Êÿ •ÊÁŒ
¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚Ê— = ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „Ò¥U–
Meaning:-

Pramanabhasas (Fallacies of Pramana) are non-
cognizance by one’s own self, knowledge of what has
already been known, doubt etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•Sfl‚¥ÁflÁŒÃ, ªÎ„UËÃÊÕ¸, Œ‡Ê¸Ÿ, ‚¥‡Êÿ •ÊÁŒ (Áfl¬ÿ¸ÿ •ÊÒ⁄U •Ÿäÿfl‚Êÿ)
∑§Ê ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ ∑§„UÃ „ÒU¥–

1. •Sfl‚¥ÁflÁŒÃ ôÊÊŸ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU - ¡Ê ôÊÊŸ •¬Ÿ •Ê¬∑§ mUÊ⁄UÊ
•¬Ÿ SflM§¬ ∑§Ê ¡ÊŸÃÊ „ÒU fl„U Sfl‚¥ÁflÁŒÃ ôÊÊŸ „ÒU– ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê SflM§¬ ‚◊¤ÊÊÃ „ÈU∞
¬˝Õ◊ •äÿÊÿ ∑§ ¬˝Õ◊ ‚ÍòÊ ◊¥ ¡Ê Sfl√ÿfl‚ÊÿÊà◊∑§ ôÊÊŸ ∑§Ê SflM§¬ ’ÃÊÿÊ ÕÊ ©U‚
„UË ÿ„UÊ° Sfl‚¥ÁflÁŒÃ ôÊÊŸ ∑§„UÊ „ÒU– ßU‚∑§ Áfl¬⁄UËÃ ¡Ê ŸÒÿÊÁÿ∑§Ê¥ ∑§Ê ∑§„UŸÊ „ÒU Á∑§
∑§Êß¸U ÷Ë ôÊÊŸ •¬Ÿ SflM§¬ ∑§Ê •¬Ÿ •Ê¬ ∑§Ê ‚¥flŒŸ Ÿ„UË¥ ∑§⁄UÃÊ „ÒU, ÿÊ •¬Ÿ •Ê¬
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∑§Ê Ÿ„UË¥ ¡ÊŸÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ôÊÊãÊ •Sfl‚¥ÁflÁŒÃ „UÊÃÊ „ÒU ÃÊ ©UŸ∑§Ê ÿ„U ôÊÊŸ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚

„ÒU–

©UŸ ŸÒÿÊÁÿ∑§Ê¥ ∑§Ê ∑§„UŸÊ „ÒU Á∑§ ôÊÊŸ •¬Ÿ SflM§¬ ∑§Ê Ÿ„UË¥ ¡ÊŸÃÊ „ÒU Á∑§ãÃÈ
ôÊÊŸ ∑§ SflM§¬ ∑§Ê ‚¥flŒŸ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ •ãÿ ôÊÊŸ ∑§Ë ¡M§⁄UÃ „UÊÃË „ÒU– ∞‚Ê
•Sfl‚¥ÁflÁŒÃ ôÊÊŸ ÷‹Ê ¬⁄U ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ÷Ë ∑Ò§‚ ¡ÊŸ ‚∑§ÃÊ „ÒU ? ßU‚Á‹∞ ∞‚Ê ôÊÊŸ
¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

2. ªÎ„UËÃÊÕ¸ ôÊÊŸ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU - ¬„U‹ ¬˝◊ÊáÊ ‚ Á¡‚ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ª˝„UáÊ
Á∑§ÿÊ ÕÊ ¬ÈŸ— ôÊÊŸ ©U‚Ë ª˝„UáÊ Á∑§∞ „ÈU∞ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ª˝„UáÊ ∑§⁄UÃÊ „ÒU ÃÊ ©U‚ ªÎ„UËÃÊÕ¸
ôÊÊŸ ÿÊ ªÎ„UËÃª˝Ê„UË äÊÊ⁄UÊflÊÁ„U∑§ ôÊÊŸ ∑§„UÃ „Ò¥U– ÿ„U ôÊÊŸ ªÎ„UËÃ •Õ¸ ∑§Ê „UË ¬ÈŸ—
¬ÈŸ— äÊÊ⁄UÊflÊÁ„U∑§ - ÁŸ⁄UãÃ⁄U ∑˝§◊ ‚ ª˝„UáÊ ∑§⁄UÃÊ „ÒU– ∞‚Ê ôÊÊŸ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU–
ÄÿÊ¥Á∑§ ÿ„U ¬˝Õ◊ •äÿÊÿ ∑§ ¬˝Õ◊ ‚ÍòÊ ◊¥ ÁŒ∞ ª∞ •¬Ífl¸ Áfl‡Ê·áÊ ∑§Ê ‚ÊÕ¸∑§ Ÿ„UË¥
∑§⁄UÃÊ „ÒU– ¬˝◊ÊáÊ ∑§ SflM§¬ ◊¥ •¬ÍflÊ¸Õ¸ ∑§Ê ¡ÊŸŸ flÊ‹Ê ôÊÊŸ ßU‚ËÁ‹∞ SflË∑§Ê⁄UÊ „ÒU,
ÄÿÊ¥Á∑§ ∞‚Ê „UË ¬˝àÿˇÊ •ŸÈ÷fl ◊¥ •ÊÃÊ „ÒU– ¡Ê ôÊÊŸ ©U‚Ë-©U‚Ë ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê, ¬„U‹ ∑§
„UË …¥Uª ‚, ©U‚Ë •Õ¸ ∑§Ê ©UÃŸ „UË •¥‡ÊÊ¥ ◊¥ ª˝„UáÊ ∑§⁄‘UªÊ ∞‚Ê ªÎ„UËÃÊÕ¸ ôÊÊŸ ÷‹Ê
•ôÊÊŸ ÁŸflÎÁûÊ »§‹ ∑§Ê ∑Ò§‚ ¬˝Ê# ∑§⁄‘UªÊ ? •ŸÊÁŒ ∑§ •ôÊÊŸ ‚ •ÿÕÊÕ¸ M§¬ ‚ „UË
¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ª˝„UáÊ ∑§⁄UÃÊ ⁄U„UªÊ ÃÊ ©U‚ ∑§÷Ë ÷Ë ∑È§¿U Ÿ∞ »§‹ ∑§Ë ¬˝ÊÁ# Ÿ„UË¥ „ÊªË–

‚ÊäÊÊ⁄UáÊ ¡Ÿ ÷Ë ßU‚ ’ÊÃ ∑§Ê •ŸÈ÷fl ∑§⁄UÃ „Ò¥U Á∑§ ∞∑§ „UË ª˝ãÕ ∑§Ê ÿÁŒ
’Ê⁄U-’Ê⁄U ÷Ë ¬…∏UÃ „Ò¥U ÃÊ ©U‚‚ ÷Ë Ÿ∞-Ÿ∞ •Õ¸, ŸÿÊ-ŸÿÊ •ŸÈ÷fl ôÊÊŸ ◊¥ •ÊÃÊ
„ÒU– ÷ªflÃË •Ê⁄UÊäÊŸÊ ◊¥ •ÊøÊÿ¸ ∑§„Ã „Ò¥U Á∑§ SflÊäÿÊÿ ÁŸ⁄UãÃ⁄U ∑§⁄UŸ ‚ ŸÿÊ-ŸÿÊ
‚¥flª ÷Êfl ©Uà¬ÛÊ „UÊÃÊ „ÒU– ßU‚‚ ‚„U¡ Á‚hU „UÊÃÊ „ÒU Á∑§ ôÊÊŸ ∑§Ê Sfl÷Êfl „UË
•¬Ífl¸-•¬Ífl¸ •Õ¸ ∑§Ê ª˝„UáÊ ∑§⁄UŸ ∑§Ê „ÒU– ¡Ê ‹Êª ôÊÊŸ ∑§Ê ªÎ„UËÃÊÕ¸ ◊ÊŸÃ „Ò¥U ◊ÊŸÊ
fl Á¬CU ¬·áÊ (Á¬‚ •Ê≈U ∑§Ê „UË ¬Ë‚Ã ⁄U„UŸÊ) „UË ∑§⁄UÃ ⁄U„UÃ „Ò¥U ßU‚Á‹∞ ªÎ„UËÃÊÕ¸
ôÊÊŸ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

3. Œ‡Ê¸Ÿ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU -  ÿ„UÊ° Œ‡Ê¸Ÿ ‡ÊéŒ ‚ ’ÊÒhUÊ¥ ∑§ mUÊ⁄UÊ ◊ÊŸÊ ªÿÊ
ÁŸÁfl¸∑§À¬ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ Á‹ÿÊ „ÒU– ’ÊÒhU ‹Êª ÿlÁ¬ ôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝◊ÊáÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥U Á»§⁄U

÷Ë fl ÁŸÁfl¸∑§À¬ ¬˝àÿˇÊ ∑§Ê „UË ¬˝◊ÊáÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥U– ©UŸ∑§ •ŸÈ‚Ê⁄U ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ flSÃÈ
∑§Ê ÁŸpÊÿ∑§ Ÿ„UË¥ „ÒU– ∞‚Ê Œ‡Ê¸Ÿ ÿÊ ÁŸÁfl¸∑§À¬ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU– ¬˝Õ◊
•äÿÊÿ ∑§ ¬˝Õ◊ ‚ÍòÊ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ¡Ê “√ÿfl‚ÊÿÊà◊∑§” Áfl‡Ê·áÊ ÁŒÿÊ ªÿÊ „ÒU
©U‚∑§ Áfl¬⁄UËÃ SflM§¬ „UÊŸ ‚ Œ‡Ê¸Ÿ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

¬„U‹Ë ’ÊÃ ÃÊ ÿ„U „ÒU Á∑§ ∞‚ ÁŸÁfl¸∑§À¬ Œ‡Ê¸Ÿ (¬˝àÿˇÊ) ∑§Ë ©U¬‹ÁéäÊ „UË
Ÿ„Ë¥ „UÊÃË „ÒU– ŒÍ‚⁄UË ’ÊÃ ∞‚ ÁŸÁfl¸∑§À¬ ¬˝àÿˇÊ ‚ ∑È§¿U ÷Ë ÁŸáÊ¸ÿ, ÁŸpÿ Ÿ„UË¥
„UÊÃÊ „ÒU– ÷‹Ê ¬ŒÊÕ¸ ÁŸáÊ¸ÿ ∑§⁄UŸ ◊¥ •‚◊Õ¸ ∞‚ •ÁŸpÿÊà◊∑§ ôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝◊ÊáÊ
∑Ò§‚ ∑§„U ‚∑§Ã „Ò¥U ? ßU‚Á‹∞ ÿ„U ’ÊÒhUÊ¥ ∑§Ê Œ‡Ê¸Ÿ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

4. ‚¥‡Êÿ •ÊÁŒ ÷Ë ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „Ò¥U - •ÊÁŒ ‡ÊéŒ ‚ Áfl¬ÿ¸ÿ, •Ÿäÿfl‚Êÿ
Á‹∞ ª∞ „Ò¥U– ÿ ‚¥‡Êÿ •ÊÁŒ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „Ò¥U, ÿ„U ¬˝Á‚hU „UË „ÒU– ‚¥‡Êÿ •ÊÁŒ ∑§Ê
SflM§¬ ¬„U‹ ∑§„UÊ ªÿÊ „ÒU– ßUŸ ÃËŸÊ¥ ◊¥ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ÁŸpÿÊà◊∑§ ÿÕÊÕ¸ ôÊÊŸ Ÿ„UË¥
„UÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „Ò¥U–

SflM§¬Ê÷Ê‚ ÄÿÊ¥ „ÒU¥, ßU‚∑§Ê „UÃÈ -

““SflÁfl·ÿÊ¬Œ‡Ȩ̂∑§àflÊ÷ÊflÊÃ̃”” H 3H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Sfl- = •¬Ÿ

Áfl·ÿÊ¬Œ‡Ê¸∑§àfl = Áfl·ÿ ∑§ ÁŸpÿ¬Ÿ ∑§Ê

•÷ÊflÊÃ˜ = •÷Êfl „UÊŸ ‚–

Meaning:-

Because (such knowledge) does not establish its
own object.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÄÿÊ¥Á∑§ fl •¬Ÿ Áfl·ÿ ∑§Ê ÁŸpÿ Ÿ„UË¥ ∑§⁄UÊÃ „Ò¥U–
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* •Sfl‚¥ÁflÁŒÃ •ÊÁŒ ¬Ífl¸ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„U ª∞ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ •¬Ÿ Áfl·ÿ ∑§Ê
ÁŸpÿ Ÿ„UË¥ ∑§⁄U ‚∑§Ã „Ò¥U, ßU‚Á‹∞ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¬Ífl¸ ‚ÍòÊ ◊¥ „UË ßU‚∑§Ê S¬CUË∑§⁄UáÊ „UÊ øÈ∑§Ê „ÒU–

SflM§¬Ê÷Ê‚ ÄÿÊ¥ „ÒU, ßU‚∑§ ŒÎCUÊãÃ

 ““¬ÈL§·ÊãÃ⁄U¬ÍflȨ̂Õ̧ªë¿UûÊÎáÊS¬‡Ȩ̂SÕÊáÊÈ¬ÈL§·ÊÁŒ-ôÊÊŸflÃ̃””H 4H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬ÈL§·ÊãÃ⁄U- = ŒÍ‚⁄‘U ¬ÈL§· ∑§Ê,

¬ÍflÊ¸Õ¸- = ¬Ífl¸ ◊¥ ¡ÊŸ „ÈU∞ Áfl·ÿ ∑§Ê,

ªë¿UÃ˜- = ¡ÊÃ „ÈU∞ ¬ÈL§· ∑§

ÃÎáÊ S¬‡Ê¸- = ÃÎáÊ ∑§Ê S¬‡Ê¸

SÕÊáÊÈ¬ÈL§·ÊÁŒ- = SÕÊáÊÈ •ÊÒ⁄U ¬ÈL§·ÊÁŒ ∑§

ôÊÊŸflÃ˜ = ôÊÊŸ ∑§ ‚◊ÊŸ –

Meaning:-

As (for example), The knowledge of another
person, The knowledge of a thing Previously known,
The knowledge of Touching grass of a Person moving,
The knowledge whether this is a post or a man etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ŒÍ‚⁄‘U ¬ÈL§· ∑§Ê ôÊÊŸ, ¬Ífl¸ ◊¥ ¡ÊŸ „ÈU∞ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ôÊÊŸ, ø‹Ã „ÈU∞ ¬ÈL§· ∑§Ê ÃÎáÊ
S¬‡Ê¸ ∑§Ê ôÊÊŸ, SÕÊáÊÈ ÿÊ ¬ÈL§· •ÊÁŒ ∑§ ôÊÊŸ ∑§ ‚◊ÊŸ–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ∑§Ê •Õ¸ ‚◊¤ÊŸ ∑§ Á‹∞ ¬ÍflÊ¸Q§ ŒÊŸÊ¥ ‚ÍòÊÊ¥ ∑§Ê ‚„UÊ⁄UÊ ‹∑§⁄U
ÿÕÊ ∑˝§◊ ‚ ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê „UÃÈ ∑§ ‚ÊÕ ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ‹ªÊ∞° -

1. •Sfl‚¥ÁflÁŒÃôÊÊŸ ¥ ¬ ˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚— SflÁfl·ÿÊ ¬Œ‡Ê ¸∑§àflÊ÷ÊflÊÃ ˜
¬ÈL§·ÊãÃ⁄ôÊÊŸflÃ˜–

•Sfl‚¥ÁflÁŒÃ ôÊÊŸ ¬˝◊ÊáÊ÷Ê‚ „ÒU [¬ˇÊ], •¬Ÿ Áfl·ÿ ∑§Ê ÁŸpÿÊ∑§ Ÿ„UË¥
„UÊŸ ‚ [„ÃÈ], ¡Ò‚ ŒÍ‚⁄‘U ¬ÈL§· ∑§Ê ôÊÊŸ [ŒÎCUÊãÃ]–

 ¡Ò‚ ⁄UÊ◊ ∑§Ê •¬ŸÊ ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê ÃÊ fl„U •Sfl‚¥ÁflÁŒÃ ôÊÊŸ ‡ÿÊ◊ ∑§
mUÊ⁄UÊ ∑Ò§‚ ¡ÊŸÊ ¡Ê∞ªÊ ? ‡ÿÊ◊ ∑§Ê ôÊÊŸ ÷Ë •¬ŸÊ ÁŸpÊÿ∑§ Ÿ„UË¥ „ÒU– ŒÍ‚⁄‘U ¬ÈL§·
∑§ ôÊÊŸ ‚ •¬Ÿ ôÊÊŸ ◊¥ ¬˝Ê◊ÊÁáÊ∑§ÃÊ ∑Ò§‚ •Ê∞ªË ? ßU‚Á‹∞ ŒÍ‚⁄‘U ¬ÈL§· (‡ÿÊ◊)
∑§Ê ôÊÊŸ ¡Ò‚ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U Sflÿ¥ (⁄UÊ◊) ∑§Ê ôÊÊŸ ÷Ë „ÒU–

2. ªÎ„UËÃÊÕ¸ôÊÊŸ¥ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚— SflÁfl·ÿÊ¬Œ‡Ê¸∑§àflÊ÷ÊflÊÃ˜ ¬ÍflÊ¸Õ¸ôÊÊŸflÃ˜–

•ÕÊ¸Ã˜ ªÎ„UËÃÊÕ¸ ôÊÊŸ ÷Ë ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „Ò [¬ˇÊ], •¬Ÿ Áfl·ÿ ∑§Ê ÁŸpÊÿ∑§
Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ [„UÃÈ], ¬ÍflÊ¸Õ¸ôÊÊŸ ∑§Ë Ã⁄U„U [ŒÎCUÊãÃ]– ¡Ò‚ ¬Ífl¸ [¬„U‹] ◊¥ ¡ÊŸ „ÈU∞
¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ôÊÊŸ •¬Ÿ Áfl·ÿ ∑§Ê ÁŸáÊÊ¸ÿ∑§ Ÿ„UË¥ „ÈU•Ê ÕÊ ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ªÎ„UËÃÊÕ¸ ôÊÊŸ
÷Ë Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ ªÎ„UËÃÊÕ¸ôÊÊŸ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

3. Œ‡Ê¸Ÿ¥ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚— SflÁfl·ÿÊ¬Œ‡Ê¸∑§àflÊ÷ÊflÊÃ˜ ªë¿UûÊÎáÊS¬‡Ê¸ôÊÊŸflÃ˜–

•ÕÊ¸Ã˜- Œ‡Ê¸Ÿ ÷Ë ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU [¬ˇÊ], •¬Ÿ Áfl·ÿ ∑§Ê ÁŸpÊÿ∑§ Ÿ„UË¥
„UÊŸ ‚ [„UÃÈ], ¡ÊÃ „ÈU∞ ¬ÈL§· ∑§ ÃÎáÊ S¬‡Ê¸ôÊÊŸ ∑§Ë Ã⁄U„U [ŒÎCUÊãÃ]

¡Ò‚ ø‹Ã „ÈU∞ ¬ÈL§· ∑§ ¬Ò⁄U ◊¥ ÃÎáÊ S¬‡Ê¸ •ÊÁŒ „UÊ ¡ÊŸ ¬⁄U ©U‚ ∑È§¿U ÷Ë
ÁŸpÿ Ÿ„UË¥ ⁄U„UÃÊ „ÒU ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U Œ‡Ê¸Ÿ ÿÊŸË ÁŸÁfl¸∑§À¬ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ÷Ë •¬Ÿ
Áfl·ÿ ∑§Ê ÁŸpÊÿ∑§ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

4. ‚ ¥‡ÊÿÊÁŒ-ôÊ ÊŸ ¥  ¬ ˝◊ÊáÊ Ê÷Ê‚— SflÁfl·ÿÊ ¬Œ‡Ê ¸∑§àflÊ÷ÊflÊÃ ˜
SÕÊáÊÈ¬ÈL§·ÊÁŒôÊÊŸflÃ˜–

•ÕÊ¸Ã˜ - ‚¥‡Êÿ •ÊÁŒ ôÊÊŸ ÷Ë ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „Ò¥U [¬ˇÊ], •¬Ÿ Áfl·ÿ ∑§Ê
ÁŸpÊÿ∑§ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ („UÃÈ), SÕÊáÊÈ¬ÈL§· •ÊÁŒ ∑§ ôÊÊŸ ∑§Ë Ã⁄U„U [ŒÎCUÊãÃ]–

¡Ò‚ Á∑§ ÿ„U SÕÊáÊÈ „ÒU •ÕflÊ ¬ÈL§· „ÒU, ßU‚ ôÊÊŸ ◊¥ ÁŸpÿ Ÿ„UË¥ „ÒU ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U
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‚¥‡Êÿ •ÊÁŒ ôÊÊŸ ◊¥ ÷Ë •¬Ÿ Áfl·ÿ ∑§Ê ÁŸpÿ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ fl ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „Ò¥U–

‚ÁÛÊ∑§·̧ ∑§Ë ¬̋◊ÊáÊÊ÷Ê‚ÃÊ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ

““øˇÊÈ⁄U‚ÿÊŒ̧̋√ÿ ‚¥ÿÈQ§‚◊flÊÿflìÊ”” H 5H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Œ˝√ÿ = Œ˝√ÿ ◊¥

ø = ÃÕÊ

øˇÊÈ⁄U‚ÿÊ— = øˇÊÈ •ÊÒ⁄U ⁄U‚ ∑§

‚¥ÿÈQ§‚◊flÊÿflÃ̃ = ‚¥ÿÈQ§ ‚◊flÊÿ ∑§ ‚◊ÊŸ

Meaning:-

Like Samjukta Samavaya of eye and Juice in a
thing.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Œ˝√ÿ ◊¥ øˇÊÈ •ÊÒ⁄U ⁄U‚ ∑§ ‚¥ÿÈQ§ ‚◊flÊÿ ∑§ ‚◊ÊŸ–

* ŸÒÿÊÁÿ∑§ ‹Êª ßUÁãŒ˝ÿ •ÊÒ⁄U ¬ŒÊÕ¸ ∑§ ‚¥ÿÊª ∑§Ê ‚ÁÛÊ∑§·¸ ¬˝◊ÊáÊ ◊ÊŸÃ
„Ò¥U–

* ‚ÁÛÊ∑§·¸ ∑§ ¿U„U ÷Œ „ÒU¥, ©UŸ◊¥ ‚ ÿ„UÊ° ‚¥ÿÈQ§ ‚◊flÊÿ ‚ÁÛÊ∑§·¸ ‚
¬˝ÿÊ¡Ÿ „ÒU– ßU‚ „UË ‚¥ÿÊª ‚◊flÊÿ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* •Ê°π ‚ ÉÊ«∏ ∑§Ê ¡ÊŸŸÊ ‚¥ÿÊª (‚¥ÿÈQ§) ‚ÁÛÊ∑§·¸ „ÒU– ÄÿÊ¥Á∑§ ÿ„UÊ°
•Ê°π •ÊÒ⁄U ÉÊ«∏ ∑§Ê ‚¥ÿÊª „ÈU•Ê „ÒU– ÿÁŒ •Ê°π ‚ ÉÊ«∏ ∑§ M§¬ ∑§Ê ¡ÊŸÊ ÃÊ ÿ„U
‚¥ÿÈQ§ ‚◊flÊÿ „UÊÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ •Ê°π ∑§ ‚ÊÕ ÉÊ«∏ ∑§Ê ‚¥ÿÊª ‚ê’ãäÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ÉÊ«∏
∑§ ‚ÊÕ M§¬ ∑§Ê ‚◊flÊÿ ‚ê’ãäÊ „ÒU–

* ÉÊ«∏ ◊¥ ‚◊flÊÿ ‚ê’ãäÊ ‚ ¡Ò‚ M§¬ ⁄U„UÃÊ „ÒU flÒ‚ „UË ⁄U‚ ªÈáÊ ÷Ë ⁄U„UÃÊ
„ÒU–

* •ÊøÊÿ¸ ¬Í¿UÃ „ÒU¥ ¡Ò‚ ‚¥ÿÈQ§ ‚◊flÊÿ ‚ê’ãäÊ ‚ ÉÊ«∏ ∑§ M§¬ ∑§Ê ôÊÊŸ
øˇÊÈ ∑§Ê „UÊÃÊ „ÒU ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ÉÊ«∏ ∑§ ⁄U‚ ∑§Ê ôÊÊŸ ÷Ë ©U‚Ë øˇÊÈ ‚ „UÊŸÊ øÊÁ„U∞ ¬⁄UãÃÈ
∞‚Ê „UÊÃÊ Ÿ„UË¥ „ÒU ßU‚Á‹∞ ‚ÁÛÊ∑§·¸ ôÊÊŸ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ÿ„UÊ° Ã∑§ ¬˝◊ÊáÊ-SflM§¬Ê÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ ¬ÍáÊ¸ „ÈU•Ê–

¬̋àÿˇÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ

““•flÒ‡Êl ¬̋àÿˇÊ¥ ÃŒÊ÷Ê‚¥, ’ÊÒhUSÿÊ∑§S◊ÊŒ̃ äÊÍ◊Œ‡Ȩ̂ŸÊŒ̃ flÁqU-
ÁflôÊÊŸflÃ̃”” H 6H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•flÒ‡Êl = •Áfl‡ÊŒ ◊¥

¬˝àÿˇÊ¥ = ¬˝àÿˇÊ ∑§Ê ◊ÊŸŸÊ

ÃŒÊ÷Ê‚¥ = ¬˝àÿˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

’ÊÒhSÿ = ’ÊÒhU ∑§

•∑§S◊ÊÃ˜ = •øÊŸ∑§

äÊÍ◊Œ‡Ê¸ŸÊÃ˜ = äÊÍ◊ ŒπŸ ‚

flÁqUÁflôÊÊŸflÃ˜ = •ÁªA ôÊÊŸ ∑§ ‚◊ÊŸ–

Meaning:-

When Pratyaksa is accepted in (things) not clear,
we have its fallacy e.g. cognizance of fire by the
followers of the Buddhist Philosophy from sudden
vision of smoke.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

•Áfl‡ÊŒ ôÊÊŸ ◊¥ ¬˝àÿˇÊ ∑§„UŸÊ ¬˝àÿˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU– ¡Ò‚ •øÊŸ∑§ äÊÈ°∞ ∑§Ê ŒπŸ
‚ ©Uà¬ÛÊ „ÈU•Ê •ÁªA ∑§Ê ôÊÊŸ •ŸÈ◊ÊŸÊ÷Ê‚ „ÒU–

.

.
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* •’ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ ∑§ ÷ŒÊ¥ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ¬˝Ê⁄Uê÷ ∑§⁄UÃ „ÈU∞ ¬„U‹ ¬˝àÿˇÊ
¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ ÿ„UÊ° Á∑§ÿÊ ªÿÊ „ÒU–

* ŒÍ‚⁄‘U •äÿÊÿ ∑§ ÃË‚⁄‘U ‚ÍòÊ ◊¥ ’ÃÊÿÊ ªÿÊ „ÒU Á∑§ “Áfl‡ÊŒ¥ ¬˝àÿˇÊ◊˜”
•ÕÊ¸Ã˜ Áfl‡ÊŒ ôÊÊŸ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ „ÒU– ßU‚∑§ Áfl¬⁄UËÃ ÿ„UÊ° •Áfl‡ÊŒ ◊¥ ¬˝àÿˇÊÃÊ ∑§„UË
„ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U ¬˝àÿˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¡Ê S¬CU Ÿ„UË¥, ÁŸ◊¸‹ Ÿ„UË¥ ∞‚Ê ôÊÊŸ •Áfl‡ÊŒ „ÒU–

* ¡Ò‚ ’ÊÒhU‹Êª •∑§S◊ÊÃ˜ äÊÈ°•Ê ŒπŸ ‚ •ÁÇŸ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ‹ªÊ ‹Ã „ÒU¥,
ÃÊ fl„U •ŸÈ◊ÊŸÊ÷Ê‚ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ äÊÈ°∞ ∑§Ê ÷Ë ÁŸpÿ „ÈU∞ Á’ŸÊ •ŸÈ◊ÊŸ ∑Ò§‚ ‹ªÊÿÊ
¡Ê ‚∑§ÃÊ „ÒU– ßU‚Ë Ã⁄U„U Á¡‚ ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ •Áfl‡ÊŒÃÊ „UÊ Á»§⁄U ÷Ë ©U‚ ¬˝àÿˇÊ ∑§„UÊ ÃÊ
ÿ„U ¬˝àÿˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

¬⁄UÊ̌ ÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ

““flÒ‡Êl̆ Á¬ ¬⁄UÊ̌ Ê¥ ÃŒÊ÷Ê‚¥ ◊Ë◊Ê¥‚∑§Sÿ ∑§⁄UáÊôÊÊŸflÃ̃”” H 7H

•ãflÿÊÕ¸ —-

flÒ‡Êl = Áfl‡ÊŒ „UÊŸ ¬⁄U

•Á¬ = ÷Ë

¬⁄UÊ̌ Ê¥ = ¬⁄UÊ̌ Ê ∑§„UŸÊ

ÃŒÊ÷Ê‚¥ = ¬⁄UÊˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU

◊Ë◊Ê¥‚∑§Sÿ = ◊Ë◊Ê¥‚∑§ ∑§

∑§⁄UáÊôÊÊŸflÃ˜ = ∑§⁄UáÊôÊÊŸ ∑§ ‚◊ÊŸ

Meaning:-

In Paroksa (accepted) in clearness, (we have) its
fallacy (Paroksabhasa) e.g. knowledge derived from
the senses as accepted by the Mimansakas.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

Áfl‡ÊŒôÊÊŸ ∑§Ê ¬⁄UÊˇÊ ◊ÊŸŸÊ ¬⁄UÊˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU– ¡Ò‚ ◊Ë◊Ê¥‚∑§ ‹Êª ∑§⁄UáÊôÊÊŸ
∑§Ê ¬⁄UÊˇÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥U–

* ¬⁄UÊˇÊ ôÊÊŸ ∑§Ê ¡Ê ‹ˇÊáÊ ÃË‚⁄‘U •äÿÊÿ ∑§ ¬˝Õ◊ ‚ÍòÊ ◊¥ ’ÃÊÿÊ ªÿÊ ÕÊ
fl„U ÿ„UÊ° Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ ¬⁄UÊˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¬⁄UÊˇÊ ôÊÊŸ Áfl‡ÊŒ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU Á»§⁄U ÷Ë Áfl‡ÊŒôÊÊŸ ◊¥ ¬⁄UÊˇÊÃÊ ∑§„UŸÊ „UË
¬⁄UÊˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ◊Ë◊Ê¥‚∑§ ‹Êª ßUÁãŒ˝ÿ ¡ãÿ ôÊÊŸ ∑§Ê ‚fl¸ÕÊ ¬⁄UÊˇÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥U ¡’ Á∑§
ßUÁãŒ˝ÿ ¡ãÿ ôÊÊŸ ◊¥ ÷Ë ∞∑§ Œ‡Ê S¬CUÃÊ „ÒU, Áfl‡ÊŒÃÊ „ÒU Á»§⁄U ÷Ë ©U‚ ¬⁄UÊˇÊ ∑§„UŸÊ
¬⁄UÊˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¡Ò‚ ¬˝àÿˇÊ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ ¬Ê∞ ¡ÊŸ ¬⁄U ◊Ë◊Ê¥‚∑§Ê¥ ∑§Ê ∑§⁄UáÊôÊÊŸ ¬⁄UÊ̌ ÊÊ÷Ê‚
„ÒU ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U Áfl‡ÊŒÃÊ ◊¥ ÷Ë ¬⁄UÊˇÊÃÊ ∑§„UŸÊ ¬⁄UÊˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* „U◊ •¬Ÿ „UÊÕ ∑§Ë „UÕ‹Ë S¬CU M§¬ ‚ ¬˝∑§Ê‡Ê ◊¥ •¬ŸË •Ê°πÊ¥ ‚ Œπ
⁄U„U „Ò¥U •ÊÒ⁄U ŒÍ‚⁄‘U ∑§Ê ÷Ë ÁŒπ‹Ê ⁄U„U „Ò¥ Á»§⁄U ÷Ë ∑§Êß¸U ◊Ë◊Ê¥‚∑§ ∑§Ë Ã⁄U„U ∑§„U Á∑§
Ÿ„UË¥, ÿ„U „UÕ‹Ë ¬˝àÿˇÊ ÁŒπÊß¸U Ÿ„UË¥ Œ ⁄U„UË „ÒU, ÿ„U ÃÊ ¬⁄UÊˇÊ „ÒU ÃÊ „U⁄U ∑§Êß¸U ©U‚∑§Ë
’ÊÃ ¬⁄U „°U‚ªÊ ÄÿÊ¥Á∑§ ÿ„U ¬˝àÿˇÊ ∑§Ê ¬⁄UÊˇÊ ôÊÊŸ ∑§„U ⁄U„UÊ „ÒU– ãÿÊÿ ◊¥ ßU‚ „UË
¬⁄UÊˇÊÊ÷Ê‚ ∑§„UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

S◊⁄UáÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ -

““•ÃÁS◊¥SÃÁŒÁÃ ôÊÊŸ¥ S◊⁄UáÊÊ÷Ê‚¥, Á¡ŸŒûÊ ‚ ŒflŒûÊÊ ÿÕÊ”” H 8H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ÃÁS◊Ÿ̃ = ¬„U‹ •ŸÈ÷fl Ÿ„UË¥ Á∑§∞ ª∞ ¬ŒÊÕ¸ ◊¥

ÃÃ̃ = fl„U

ßUÁÃ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU, ∞‚

.
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ôÊÊŸ¥ = ôÊÊŸ ∑§Ê

S◊⁄UáÊÊ÷Ê‚¥ = S◊⁄UáÊÊ÷Ê‚ ∑§„UÃ „Ò¥U–

ÿÕÊ = ¡Ò‚

Á¡ŸŒûÊ = Á¡ŸŒûÊ ◊¥

‚— = fl„U

ŒflŒûÊ— = ŒflŒûÊ „ÒU, ∞‚Ê ôÊÊŸ–

Meaning:-

Smaranabhasa (fallacy of memory) is the
knowledge in one of other. e.g. When we (falsely
recognise) Jinadatta as Devadatta.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ê ÁŒ◊Êª ◊¥ äÊÊ⁄UáÊÊ M§¬ ‚ „ÒU Ÿ„UË¥, ©U‚◊¥ “fl„U „ÒU” ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ ôÊÊŸ ∑§Ê
S◊⁄UáÊÊ÷Ê‚ ∑§„UÃ „Ò¥U– ¡Ò‚ Á¡ŸŒûÊ ◊¥ fl„U ŒflŒûÊ „ÒU ∞‚Ê ÿÊŒ ∑§⁄UŸÊ–

* ¬⁄UÊ̌ ÊÊ÷Ê‚ ∑§ ‚÷Ë ÷ŒÊ¥ ∑§Ê ’Ã‹ÊÃ „ÈU∞ ¬„U‹ S◊ÎÁÃ ¬⁄UÊ̌ ÊÊ÷Ê‚ ∑§„UÃ
„Ò¥U–

* S◊ÎÁÃôÊÊŸ ∑§Ê SflM§¬ ÃÎÃËÿ •äÿÊÿ ∑§ ÃË‚⁄‘U ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UÊ „ÒU–

* Á¡‚ Á¡ŸŒûÊ ∑§Ê ¬„U‹ ŒπÊ „UÊ ©U‚ ¬ÈŸ— ŒπÊ •ÊÒ⁄U „U◊Ÿ ¬Á„UøÊŸ
Á‹ÿÊ Á∑§ „UÊ° ÿ„U fl„U Á¡ŸŒûÊ „ÒU ÃÊ ÿ„U „ÈU•Ê S◊ÎÁÃôÊÊŸ– ‹Á∑§Ÿ ÿÁŒ „U◊Ÿ ŒπÊ
ŒflŒûÊ ∑§Ê •ÊÒ⁄U ÿÊŒ ÷Ë ŒflŒûÊ ∑§Ë ⁄U„UË •ÊÒ⁄U Á¡ŸŒûÊ ∑§Ê Œπ∑§⁄U ÿÊŒ •ÊÿÊ Á∑§
ÿ„U ŒflŒûÊ „ÒU ÃÊ ÿ„U S◊⁄UáÊÊ÷Ê‚ „ÒU– ¤ÊÍ∆UË S◊ÎÁÃ „ÒU–

* ¡Ê ¬ŒÊÕ¸ „ÒU Ÿ„UË¥ •ÊÒ⁄U ©U‚∑§Ê S◊⁄UáÊ Á∑§ÿÊ ¡Ê∞ ÃÊ S◊⁄UáÊÊ÷Ê‚ „UÊÃÊ
„ÒU–

¬̋àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ

““‚ŒÎ‡Ê ÃŒflŒ¥ ÃÁS◊ÛÊfl ÃŸ ‚ŒÎ‡Ê¥ ÿ◊‹∑§flÁŒàÿÊÁŒ
¬̋àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚◊̃””H 9H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚ŒÎ‡Ê = ‚ŒÎ‡Ê flSÃÈ ◊¥

ÃÃ˜ ∞fl ßUŒ¥ = fl„UË ÿ„U „ÒU–

ÃÁS◊Ÿ̃ = ©U‚Ë flSÃÈ ◊¥

∞fl = „UË

ÃŸ = ©U‚∑§

‚ŒÎ‡Ê◊˜ = ‚ŒÎ‡Ê „ÒU, ∞‚Ê ∑§„UŸÊ

ÿ◊‹∑§flÃ̃ = ÿÈª¬Ã˜ ¡ã◊ ŒÊ ’Ê‹∑§Ê¥ ∑§ ‚◊ÊŸ

ßUàÿÊÁŒ = ßUàÿÊÁŒ ¬˝∑§Ê⁄U ‚

¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚¥ = ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ „ÒU–

Meaning:-

Fallacy of Pratyabhijnana is the knowledge of ‘this
is that’ in things bearing similarity or knowledge of
similarity in the identical thing e.g. in the case of twins.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚ŒÎ‡Ê ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ “ÿ„U fl„UË „ÒU” ∞‚Ê ∑§„UŸÊ, ©U‚Ë ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ “ÿ„U ©U‚∑§ ‚◊ÊŸ
„ÒU” ∞‚Ê ∑§„UŸÊ ¡Ò‚ ∞∑§ ‚ÊÕ ¡ã◊ „ÈU∞ ŒÊ ’Ê‹∑§Ê¥ ◊¥ Áfl¬⁄UËÃ ôÊÊŸ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU
ßUàÿÊÁŒ ¬˝∑§Ê⁄U ‚ ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

* ÿ„UÊ° ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ Á∑§ÿÊ ªÿÊ „Ò–

.
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1. ∞∑§àfl¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ -  ‚ŒÎ‡Ê ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ ∞∑§àfl ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UŸÊ
∞∑§àfl ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ „ÒU–

¡Ò‚ ∞∑§ ‚ÊÕ ¡ã◊ ŒÊ ’Ê‹∑§ ∑§ ŸÊ◊ Á¡ŸŒûÊ •ÊÒ⁄U ŒflŒûÊ „Ò¥U ¡Ê ‡ÊÄ‹ ‚
‚ŒÎ‡Ê „Ò¥U– •’ Á¡ŸŒûÊ ∑§Ê Œπ∑§⁄U ÿ„U ôÊÊŸ ∑§⁄UŸÊ Á∑§ ÿ„U fl„UË ŒflŒûÊ „ÒU, ¡Ê
¬„U‹ ŒπÊ ÕÊ ÃÊ ÿ„U ∞∑§àfl ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ „ÈU•Ê–

2. ‚ŒÎ‡Ê ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ - ©U‚Ë ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ ‚◊ÊŸ¬Ÿ ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UŸÊ
‚ŒÎ‡Ê ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¡Ò‚ - Á¡ŸŒûÊ ∑§Ê Œπ∑§⁄U „UË ∞‚Ê ‚ÊøŸ ‹ª Á∑§ ÿ„U Á¡ŸŒûÊ ∑§
¡Ò‚Ê ‹ª ⁄U„UÊ „ÒU ÃÊ ÿ„U ‚ÊŒÎ‡ÿ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ „ÈU•Ê–

Ã∑§Ȩ̂÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬-

““•‚ê’hU ÃíôÊÊŸ¥ Ã∑§Ȩ̂÷Ê‚◊̃”” H 10H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•‚ê’hU = •ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ ‚ ⁄UÁ„UÃ ¬ŒÊÕ¸ ◊¥

ÃÃ̃ = ©U‚ •ÁflŸÊ÷Êfl ∑§

ôÊÊŸ¥ = ôÊÊŸ ∑§Ê

Ã∑§Ê¸÷Ê‚◊˜ = Ã∑§Ê¸÷Ê‚ ∑§„UÃ „Ò¥U–

Meaning:-

Knowledge of concomitance in objects not related
is Fallacy of Tarka.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

•‚ê’hU Áfl·ÿ ◊¥ ©U‚ ‚ê’hUÃÊ ∑§Ê ôÊÊŸ ∑§⁄UŸÊ Ã∑§Ê¸÷Ê‚ „ÒU–

* Ã∑¸§ √ÿÊÁ# ‚ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U √ÿÊÁ# •ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ ‚ ’ŸÃË „ÒU–
•ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ ∑§ ∑§Ê⁄UáÊ „UË ‚ÊäÊŸ,‚Êäÿ ∑§Ë ‚ê’hUÃÊ ’ŸÃË „ÒU– ∞‚Ë

‚ê’hUÃÊ ∑§Ê •÷Êfl Á¡‚◊¥ ¬ÊÿÊ ¡Êÿ fl„U Ã∑§Ê¸÷Ê‚ „ÒU–

* ¡Ò‚ Á∑§‚Ë Ÿ •ŸÈ◊ÊŸ ‹ªÊÿÊ Á∑§ Á¡ŸŒûÊ ∑§Ê ’«∏Ê ¬ÈòÊ ∑§Ê‹Ê „ÒU ÃÊ
©U‚∑§ ‚÷Ë ¬ÈòÊ ∑§Ê‹ „UÊ¥ª, ÿ„U √ÿÊÁ# ∆UË∑§ Ÿ„UË¥ ’Ò∆UŸ ‚ ÿ„U Ã∑§Ê¸÷Ê‚ „ÒU–

•ŸÈ◊ÊŸÊ÷Ê‚ ∑§Ê •ÁäÊ∑§Ê⁄U ¬̋Ê⁄Uê÷
(‚ÍòÊ 11 ‚ 50 Ã∑§)

““ßUŒ◊ŸÈ◊ÊŸÊ÷Ê‚◊̃”” H 11H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ßUŒ◊˜ = ÿ„U

•ŸÈ◊ÊŸÊ÷Ê‚◊˜ = •ŸÈ◊ÊŸÊ÷Ê‚ „ÒU–

Meaning:-

The following are fallacies of Anuman.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿ„U •ŸÈ◊ÊŸÊ÷Ê‚ „ÒU–

* •ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ∑§⁄UŸ ◊¥ ¬ˇÊ, „UÃÈ •ÊÒ⁄U ŒÎCUÊãÃ •ÊÁŒ •flÿfl ¬˝ÿÈÄÃ
„UÊÃ „Ò¥U– ©UŸ∑§Ê Áfl¬⁄UËÃ SflM§¬ „UÊŸÊ „UË ¬ˇÊÊ÷Ê‚, „UàflÊ÷Ê‚, ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ •ÊÁŒ
„ÒU– ßU‚Á‹∞ ÿ„U •ŸÈ◊ÊŸÊ÷Ê‚ ∑§Ê ’ÃÊŸ flÊ‹Ê •ÁäÊ∑§Ê⁄U ‚ÍòÊ „ÒU–

* ¡Ò‚ ÃûflÊÕ¸‚ÍòÊ ∑§ øÃÈâÊ¸ •äÿÊÿ ∑§Ê ‚ÍòÊ “flÒ◊ÊÁŸ∑§Ê—” „ÒU, •ÕÊ¸Ã˜ ÿ„UÊ°
‚ flÒ◊ÊÁŸ∑§ ŒflÊ¥ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ „UÊÃÊ „ÒU, ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ÿ„UÊ° ‚ •ŸÈ◊ÊŸÊ÷Ê‚ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ
¬˝Ê⁄Uê÷ „UÊÃÊ „ÒU–

¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬

 ““ÃòÊÊÁŸc≈UÊÁŒ— ¬ˇÊÊ÷Ê‚—”” H 12H
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•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃòÊ = ©U‚◊¥

•ÁŸCUÊÁŒ— = •ÁŸCU •ÊÁŒ

¬ˇÊÊ÷Ê‚— = ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

Meaning:-

Among them Paksabhasa (fallacy of the minor
term or thesis) is Anista (un-accepted) etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

©U‚◊¥ •ÁŸCU •ÊÁŒ [’ÊÁäÊÃ,Á‚hU] ∑§Ê ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ÃËŸ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU - 1. •ÁŸCU,  2. ’ÊÁäÊÃ,  3. Á‚hU

* ¬„U‹ ¡Ê ‚Êäÿ ÿÊ ¬ˇÊ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ ’ÃÊÿÊ ÕÊ ©U‚◊¥ ¬ˇÊ ∑§ ÃËŸ
Áfl‡Ê·áÊ Õ– 1. ßUCU 2. •’ÊÁäÊÃ 3. •Á‚hU–

 ßU‚Ë ∑§Ê Áfl¬⁄UËÃ •ÁŸCU, ’ÊÁäÊÃ, Á‚hU ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ÿ„UÊ° ‚Êäÿ, ¬ˇÊ, ¬˝ÁÃôÊÊ ∞∑§ÊÕ¸∑§ „ÒU–

* ‚ÊøŸ ∑§Ë ’ÊÃ „ÒU ÿÁŒ „U◊Ê⁄UÊ ¬ˇÊ ÿÊ ‚Êäÿ „U◊¥ „UË “ßUCU” Ÿ„UË¥ „ÒU ÃÊ
„U◊ ©U‚∑§Ë Á‚ÁhU ∑Ò§‚ ∑§⁄‘¥Uª ßU‚Á‹∞ •ÁŸCU ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU– ∞‚Ê flÊŒË ÃÊ •¬Ÿ „UË
¬ˇÊ ∑§Ê πá«UŸ ∑§⁄U ŒªÊ–

* ßU‚Ë Ã⁄U„U •¬ŸÊ ¬ˇÊ ÿÁŒ ’ÊÁäÊÃ „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ ¬˝àÿˇÊ •ÊÁŒ ¬˝◊ÊáÊ ‚
’ÊÁäÊÃ „ÒU ÃÊ fl„U ÷Ë ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ßU‚Ë Ã⁄U„U ¬ˇÊ ÿÁŒ Á‚hU „UË „ÒU ÃÊ ©U‚ ÄÿÊ Á‚hU ∑§⁄UŸÊ, ßU‚ Ã⁄U„U Á‚hU
„ÈU•Ê ¬ˇÊ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

•ÁŸCU ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““•ÁŸCUÊ ◊Ë◊Ê¥‚∑§SÿÊÁŸàÿ— ‡ÊéŒ—”” H 13H

•ãflÿÊÕ¸ —-

◊Ë◊Ê¥‚∑§Sÿ = ◊Ë◊Ê¥‚∑§ ∑§Ê

‡ÊéŒ— = ‡ÊéŒ

•ÁŸàÿ— = •ÁŸàÿ „ÒU

•ÁŸCU— = ÿ„U •ÁŸCU ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

Meaning:-

Anista (un-accepted) is (the view of) Mimamsakas
that sound is momentry.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

◊Ë◊Ê¥‚∑§ ∑§Ê ∑§„UŸÊ „ÒU Á∑§ ‡ÊéŒ •ÁŸàÿ „ÒU, ÿ„U •ÁŸCU¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ◊Ë◊Ê¥‚∑§ ‹Êª ‡ÊéŒ ∑§Ê •Ê∑§Ê‡Ê ∑§Ê ªÈáÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥U ÃÕÊ ‡ÊéŒ ∑§Ê ÁŸàÿ
◊ÊŸÃ „Ò¥U, Á»§⁄U ÷Ë •¬Ÿ ◊¥Ã√ÿ ∑§ ÁflL§hU ÿÁŒ Á∑§‚Ë ∑§Ê⁄UáÊ fl‡Ê, ÉÊ’⁄UÊ„U≈U ‚ ÿÊ
‚÷Ê ∑§Ë ÷Ë«∏ ∑§Ê Œπ∑§⁄U ÿ„U ∑§„UŸ ‹ª Á∑§ ‡ÊéŒ •ÁŸàÿ „ÒU ÃÊ ©UŸ∑§Ê ÿ„U ¬ˇÊ
•ÁŸCU ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

Á‚hU ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““Á‚hU— üÊÊfláÊ— ‡ÊéŒ—””H 14H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ— = ‡ÊéŒ

üÊÊfláÊ— = ‚ÈŸÊ ¡ÊÃÊ „ÒU

Á‚hU— = ÿ„U Á‚hU „ÒU–

Meaning:-

It is established that sounds can be heard by the
ear.

.
. . .
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‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ üÊfláÊÁãŒ˝ÿ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU, ÿ„U Á‚hU¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ‡ÊéŒ üÊfláÊ ßUÁãŒ˝ÿ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU, ÿ„U ’ÊÃ ÃÊ flÊŒË, ¬˝ÁÃflÊŒË ‚÷Ë ∑§Ê
ßUCU „ÒU •ÊÒ⁄U ÿ„U ’ÊÃ ¬˝àÿˇÊ ‚ Á‚hU „ÒU Á»§⁄U ÷Ë ßU‚Ë ∑§Ê Á‚hU ∑§⁄UŸ ∑§Ë ¬˝ÁÃôÊÊ
∑§⁄UŸÊ ‚Ê Á‚hU¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU– ÄÿÊ¥Á∑§ Á‚hU ©U‚ Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ¡Ê ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§Ê
•Á‚hU „ÒU–

’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§ ÷Œ -

““’ÊÁäÊÃ— ¬̋àÿˇÊÊŸÈ◊ÊŸÊª◊‹Ê∑§SflfløŸÒ—”” H 15H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝àÿˇÊÊ-ŸÈ◊ÊŸÊ-ª◊-‹Ê∑§-SflfløŸÒ— = ¬˝àÿˇÊ, •ŸÈ◊ÊŸ, •Êª◊,
‹Ê∑§, SflfløŸ ∑§ mUÊ⁄UÊ

’ÊÁäÊÃ— =’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „UÊÃÊ „ÒU–

Meaning:-

Opposition (may exist) from Pratyaksa, Anumana,
Agama, popular acceptance and one’s own words.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝àÿˇÊ, •ŸÈ◊ÊŸ, •Êª◊, ‹Ê∑§ •ÊÒ⁄U SflfløŸ ‚ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „UÊÃÊ „ÒU–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§ ÷Œ ’ÃÊ∞ „Ò¥U–

* ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§ ¬Ê°ø ÷Œ „ÒU -

1. ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ - ¡Ê ¬˝ÁÃôÊÊ ¬˝àÿˇÊ ‚ „UË ’ÊÁäÊÃ „UÊ fl„U ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ
¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

2. •ŸÈ◊ÊŸ ’ÊÁäÊÃ - ¡Ê ¬˝ÁÃôÊÊ •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ’ÊÁäÊÃ „UÊU fl„U •ŸÈ◊ÊŸ
’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

3. •Êª◊ ’ÊÁäÊÃ - ¡Ê ¬˝ÁÃôÊÊ Á‚hUÊãÃ, •Êª◊ ∑§ ÁflL§hU „UÊ fl„U •Êª◊
’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

4. ‹Ê∑§’ÊÁäÊÃ - ¡Ê ’ÊÃ ‹Ê∑§ ◊¥ ◊Êãÿ Ÿ „UÊ fl„U ‹Ê∑§’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

5. SflfløŸ ’ÊÁäÊÃ - Á¡‚ ¬˝ÁÃôÊÊ ◊¥ •¬Ÿ „UË fløŸÊ¥ ‚ •¬ŸË ’ÊÃ „UË
’ÊÁäÊÃ „UÊ fl„U SflfløŸ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

¬̋àÿˇÊ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ÃòÊ ¬˝àÿˇÊ’ÊÁäÊÃÊ ÿÕÊ, •ŸÈcáÊÊ˘ÁªAŒ¸˝√ÿàflÊîÊ‹flÃ˜”” H 16H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃòÊ = ©UŸ ’ÊäÊÊ•Ê¥ ◊¥

ÿÕÊ = ¡Ò‚

•ÁªA— = •ÁªA

•ŸÈcáÊ— = ©UcáÊÊ Ÿ„UË¥ „ÒU

Œ˝√ÿàflÊÃ˜ = Œ˝√ÿ „UÊŸ ‚

¡‹flÃ̃ = ¡‹ ∑§ ‚◊ÊŸ

¬˝àÿˇÊ’ÊÁäÊÃ— = ÿ„U ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ „ÒU

Meaning:-

In these Subdivisions, Pratyaksa-Vadhita (opposed
to Pratyaksa) may be exemplified by “Fire is not hot
as it is a thing e.g. water”

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•ÁªA ©UcáÊ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U Œ˝√ÿ „ÒU ¡Ò‚ Á∑§ ¡‹, ÿ„U ©UŸ◊¥ ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ
¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ÿÁŒ ∑§Êß¸U ÿ„U Á‚hU ∑§⁄UŸÊ øÊ„U Á∑§ •ÁªA ©UcáÊ Ÿ„UË¥ „ÒU •ÊÒ⁄U „ÃÈ Œfl Á∑§

.

.
.
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•ÁªA ∆¥U«UË „UÊÃË „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ Œ˝√ÿ „ÒU– ¡Ò‚ ¡‹ „UÊÃÊ „ÒU– •ÕÊ¸Ã˜ ¡Ò‚ ¡‹ ∆Uá«UÊ „ÒU
ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U Œ˝√ÿ „ÒU ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U •ÁÇŸ ÷Ë „ÒU– ÿ„U ’ÊÃ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ‚÷Ë ¡ÊŸÃ
„Ò¥U Á∑§ •ÁªA S¬‡Ê¸Ÿ ßUÁãŒ˝ÿ ‚ ©UcáÊ „UË •ŸÈ÷fl ◊¥ •ÊÃË „ÒU Á»§⁄U èÊË •ÁªA ∑§Ê •ŸÈcáÊ
∑§„UŸ ∑§Ë ¬˝ÁÃôÊÊ ∑§⁄UŸÊ, flÊSÃfl ◊¥ ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

•ŸÈ◊ÊŸ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚

““•¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ‡ÊéŒ— ∑Î§Ã∑§ûflÊŒ̃ ÉÊ≈UflÃ̃”” H 17H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ— = ‡ÊéŒ

•¬Á⁄UáÊÊ◊Ë = •¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU

∑Î§Ã∑§àflÊÃ˜ = ∑Î§Ã∑§àfl „UÊŸ ‚

ÉÊ≈UflÃ˜ = ÉÊ«∏ ∑§Ë Ã⁄U„U

Meaning:-

Sound is without modification as it is something
caused e.g. a Pitcher.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ •¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U ∑Î§Ã∑§ „ÒU ¡Ò‚ Á∑§ ÉÊ≈U–

* ÿ„UÊ° ¡Ê •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝◊ÊáÊ ÁŒÿÊ ªÿÊ „ÒU fl„U flSÃÈÃ— •ŸÈ◊ÊŸ ’ÊÁäÊÃ ¬˝◊ÊáÊ
„ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ •ŸÈ◊ÊŸ „UÃÈ ¬⁄U Á≈U∑§Ê „UÊÃÊ „ÒU– ÿÁŒ „UÃÈ „UË ’ÊäÊÊ ∑§Ê ¬˝Ê# „UÊ ¡Êÿ ÃÊ
‚◊¤ÊÊ Á∑§ fl„U •ŸÈ◊ÊŸ÷Ê‚ „ÒU–

* ÿ„UÊ° ∑§„UÊ ªÿÊ „ÒU Á∑§ ‡ÊéŒ ¬Á⁄UáÊ◊Ÿ‡ÊË‹ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ‡ÊéŒ ∑Î§Ã∑§
„ÒU– ÷‹Ê ¡Ê ¬ŒÊÕ¸ ∑Î§Ã∑§ „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ Á∑§‚Ë ∑§Ê ’ŸÊÿÊ „ÈU•Ê „ÒU fl„U •¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ∑Ò§‚
„UÊªÊ ? ÉÊ«∏Ê ∑Î§Ã∑§ ÃÊ „ÒU ‹Á∑§Ÿ •¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ÃÊ Ÿ„UË¥ „ÒU ßU‚Á‹∞ ∑Î§Ã∑§„UÃÈ ¬ˇÊ ∑§Ê
•ŸÈ◊ÊŸ ‚ ’ÊÁäÊÃ ∑§⁄UÃÊ „ÒU– •Ã— ‡ÊéŒ •¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU, ÿ„U •ŸÈ◊ÊŸ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚

„ÒU–

•Êª◊ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚

““¬̋àÿÊ‚ÈπŒÊ äÊ◊̧— ¬ÈL§·ÊÁüÊÃàflÊŒäÊ◊̧flÃ̃”” H 18H

•ãflÿÊÕ¸ —-

äÊ◊̧— = äÊ◊̧

¬̋àÿ- = ¬⁄U‹Ê∑§ ◊¥

•‚ÈπŒ— = ‚Èπ ŒŸ flÊ‹Ê Ÿ„UË¥ „ÒU

¬ÈL§·ÊÁüÊÃàflÊÃ˜ = ¬ÈL§·ÊÁüÊÃ „UÊŸ ‚

•äÊ◊̧flÃ̃ = •äÊ◊¸ ∑§ ‚◊ÊŸ –

Meaning:-

Dharma will Produce grief after death as it is
subservient to beings like Adharma.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

äÊ◊¸ ¬⁄U‹Ê∑§ ◊¥ ŒÈ—π ∑§Ê ŒŸflÊ‹Ê „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U ¬ÈL§· ∑§ •ÊÁüÊÃ „ÒU– ¡Ò‚ -
•äÊ◊¸–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ •ŸÈ◊ÊŸ ’ŸÊÿÊ ªÿÊ „ÒU Á∑§ - äÊ◊¸ ¬⁄U÷fl ◊¥ ŒÈ—π ŒŸ flÊ‹Ê
„ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ¬ÈL§· ∑§ •ÊÁüÊÃ „ÒU– ¡Ê-¡Ê ¬ÈL§· ∑§ •ÊÁüÊÃ „ÊÃÊ „ÒU fl„U ‚’ ŒÈ—π ŒŸ
flÊ‹Ê „UÊÃÊ „ÒU ¡Ò‚ •äÊ◊¸–

* ßU‚ flÊÄÿ ◊¥ ¬˝ÁÃôÊÊ •Êª◊ ÁflL§hU „ÒU– •Êª◊ ÷Ë ¬˝◊ÊáÊ „ÒU •ÊÒ⁄U •Êª◊
◊¥ äÊ◊¸ ∑§Ê ‚Èπ ŒŸ flÊ‹Ê ∑§„UÊ „ÒU •Ã— ÿ„U ¬ˇÊ •Êª◊ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU Á∑§ äÊ◊¸
¬⁄U÷fl ◊¥ ŒÈ—π ŒŸ flÊ‹Ê „ÒU–
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‹Ê∑§’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚

““‡ÊÈÁø Ÿ⁄UÁ‡Ê⁄U— ∑§¬Ê‹¥ ¬̋Êáÿ¥ªàflÊë¿¥Uπ‡ÊÈÁQ§flÃ̃”” H 19H

Ÿ⁄U-Á‡Ê⁄U— ∑§¬Ê‹◊˜ = ◊ŸÈcÿ ∑§ Á‡Ê⁄U ∑§Ê ∑§¬Ê‹

‡ÊÈÁø = ¬ÁflòÊ „ÒU

¬˝Êáÿ¥ªàflÊÃ˜ = ¬˝ÊáÊË ∑§Ê •¥ª „UÊŸ ‚

‡Ê¥π‡ÊÈÁQ§flÃ˜ = ‡Ê¥π, ‚Ë¬ ∑§Ë Ã⁄U„U

Meaning:-

A human skull is pure as it is a part of the body of
an animal like a conch-shell or oyster.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

◊ŸÈcÿ ∑§ Á‡Ê⁄U ∑§Ê ∑§¬Ê‹ ¬ÁflòÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U ¬˝ÊáÊË ∑§Ê •¥ª „ÒU, ¡Ò‚ Á∑§
‡Ê¥π-‚Ë¬–

* ¡Ê ¡Ê ¬˝ÊáÊË ∑§ •¥ª „UÊÃ „Ò¥U fl„U ¬ÁflòÊ „UÊÃ „Ò¥U ¡Ò‚ ‡Ê¥π, ‚Ë¬– ÿ„U
•ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª „ÒU •ÊÒ⁄U ¬ˇÊ „ÒU -“◊ŸÈcÿ ∑§ Á‡Ê⁄U ∑§Ê ∑§¬Ê‹ ¬ÁflòÊ „ÒU–”

* ÿ„UÊ° ¬ˇÊ ÿÊ ∑§Ë ªß¸U ¬ÁÃôÊÊ ‹Ê∑§ ◊¥ ◊Êãÿ Ÿ„UË¥ „ÒU– ‹Ê∑§ ◊¥ ∞‚Ë
SflË∑§Ê⁄UÃÊ Ÿ„UË¥ „UÒ ßU‚Á‹∞ ÿ„U ¬ˇÊ ‹Ê∑§ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ‡Ê¥π, ◊ÊÃË, ‚Ë¬ ÷Ë ¬˝ÊáÊË ∑§ ‡Ê⁄UË⁄U ∑§ •flÿfl „Ò¥U Á»§⁄U ÷Ë ◊ŸÈcÿ ∑§Ë
πÊ¬«∏Ë •ÊÒ⁄U ßUŸ ‡Ê¥π •ÊÁŒ ◊¥ ’„ÈUÃ •ãÃ⁄U „ÒU– ŒπÊ ‹Ê∑§ ◊¥ ªÊÿ ∑§Ê ŒÍäÊ ÃÊ ¬ÁflòÊ
◊ÊŸÊ „ÒU •ÊÒ⁄U ⁄UQ§ •¬ÁflòÊ– •Ã— ¬˝ÊáÊË ∑§ •¥ª „UÊŸ ◊ÊòÊ ‚ ‚÷Ë ¬ˇÊ ∞∑§ ‚◊ÊŸ
◊Êãÿ Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§Ã „¥ÒU–

SflfløŸ ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚

““◊ÊÃÊ ◊ ’ãäÿÊ ¬ÈL§·‚¥ÿÊª˘åÿª÷¸àflÊÃ˜ ¬˝Á‚hU’ãäÿÊflÃ˜”” H 20H

•ãflÿÊÕ¸ —-

◊ = ◊⁄UË

◊ÊÃÊ = ◊Ê°

’ãäÿÊ = ’Ê°¤Ê „ÒU,

¬ÈL§· ‚¥ÿÊª = ¬ÈL§· ∑§Ê ‚¥ÿÊª „UÊŸ ¬⁄U

•Á¬ = ÷Ë

•ª÷¸àflÊÃ˜ = ª÷¸ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚

¬˝Á‚hU ’ãäÿÊflÃ˜ = ¬˝Á‚hU ’ãäÿÊ ∑§ ‚◊ÊŸ

Meaning:-

My mother is barren because she does not conceive
in spite of connection with a male like women famous
as barren.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

◊⁄UË ◊ÊÃÊ ’ãäÿÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ¬ÈM§· ∑§Ê ‚¥ÿÊª „UÊŸ ¬⁄U ÷Ë ©U‚∑§ ª÷¸ Ÿ„UË¥
⁄U„UÃÊ ¡Ò‚ Á∑§ ¬˝Á‚hU ’ãäÿÊ SòÊË –

* ¡Ê ¬ÈL§· ∑§„U ⁄U„UÊ „ÒU Á∑§ ◊⁄UË ◊ÊÃÊ ’Ê°¤Ê „ÒU, ©U‚∑§Ë ÿ„U ’ÊÃ S¬CU M§¬
‚ ‚◊¤Ê •ÊÃË „ÒU Á∑§ ©U‚∑§ •¬Ÿ fløŸÊ¥ ‚ •¬Ÿ ∑§ÕŸ ◊¥ „UË ’ÊäÊÊ •Ê ⁄U„UË „ÒU–
÷‹Ê, ¡Ê ¬ÈòÊ „ÒU ÃÊ fl„U ’ãäÿÊ ◊Ê° ‚ ∑Ò§‚ ©Uà¬ããÊ „UÊªÊ ? ßU‚Á‹∞ ÿ„U SflfløŸ
’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ „ÒU–
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¬ˇÊÊ÷Ê‚

1. •ÁŸCU ¬ˇÊÊ÷Ê‚ 2. Á‚hU ¬ˇÊÊ÷Ê‚ 3. ’ÊÁäÊÃ ¬ˇÊÊ÷Ê‚

1. ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ

2. •ŸÈ◊ÊŸ ’ÊÁäÊÃ

3. •Êª◊ ’ÊÁäÊÃ

4. ‹Ê∑§ ’ÊÁäÊÃ

5. SflfløŸ ’ÊÁäÊÃ

„UàflÊ÷Ê‚ ∑§ ÷Œ -

““„UàflÊ÷Ê‚Ê •Á‚hUÁflL§hUÊŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ÊÁ∑§ÁÜøà∑§⁄UÊ—”” H 21H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•Á‚hU-ÁflL§hUÊŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ÊÁ∑§ÁÜøà∑§⁄UÊ— =•Á‚hU, ÁflL§h
•ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§, •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U

„UàflÊ÷Ê‚— = „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU

Meaning:-

Hetvabhasas are Asiddha, Viruddha, Anaikantika
and Akinchitkara.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•Á‚h,U ÁflL§hU •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ •ÊÒ⁄U •Á∑§ÁÜøÃ˜∑§⁄U ÿ øÊ⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§ ÷Œ
„Ò¥U–

* •äÿÊÿ-3 ∑§ ‚ÍòÊ 11 ◊¥ „UÃÈ ∑§Ê ‹ˇÊáÊ ’ÃÊÿÊ ªÿÊ „ÒU Á∑§ „UÃÈ fl„U „ÒU
Á¡‚∑§Ê ‚Êäÿ ∑§ ‚ÊÕ •ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ ÁŸÁpÃ „ÒU– ÿÁŒ „UÃÈ ∑§Ê ÿ„U ‹ˇÊáÊ
Ÿ„UË¥ ¬ÊÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ÃÊ ‚÷Ë „UÃÈ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§„U‹ÊÃ „Ò¥U–

* ∞‚ „UàflÊ÷Ê‚ øÊ⁄U ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ „Ò¥U–

1. •Á‚hU „UàflÊ÷Ê‚

2. ÁflL§hU „UàflÊ÷Ê‚

3. •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚

4. •Á∑§ÁÜøû∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚

•Á‚hU „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ ∞fl¥ ÷Œ

““•‚à‚ûÊÊÁŸpÿÊ̆ Á‚hU—”” H 22H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•‚à‚ûÊÊ- = Á¡‚ „UÃÈ ∑§Ë ‚ûÊÊ ∑§Ê •÷Êfl „UÊ •ÊÒ⁄U

•ÁŸpÿ— = ÁŸpÿ Ÿ „UÊ

•Á‚hU— = fl„U •Á‚hU „Ò

Meaning:-

Asiddha is that whose existence is wanting in
Paksa and which is not definitely established.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-
Á¡‚ „UÃÈ ∑§Ë ‚ûÊÊ ∑§Ê •÷Êfl „UÊ •ÕflÊ ÁŸpÿ Ÿ „UÊ; ©U‚ •Á‚hU „UàflÊ÷Ê‚

∑§„UÃ „Ò¥U–
* •Á‚hU „UàflÊ÷Ê‚ ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU–
1. •‚à‚ûÊÊ „UàflÊ÷Ê‚ - Á¡‚ „UÃÈ ∑§Ë ‚ûÊÊ „UË Ÿ „UÊ •ÕflÊ Á¡‚ „UÃÈ ∑§Ê

SflM§¬ ‚ „UË •÷Êfl „UÊ fl„U •‚Ã˜‚ûÊÊ „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU– ßU‚Ë ∑§Ê •Áfll◊ÊŸ ‚ûÊÊ∑§
„UàflÊ÷Ê‚ ÿÊ SflM§¬ÊÁ‚hU „UàflÊ÷Ê‚ ∑§„UÃ „Ò¥U–

2. •ÁŸ‡øÿ „UàflÊ÷Ê‚ - Á¡‚ „UÃÈ ∑§ ⁄U„Ÿ ∑§Ê ÁŸpÿ Ÿ „UÊ, ‚ãŒ„U „UÊ ©U‚
•ÁŸpÿ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§„UÃ „Ò¥U– ßU‚Ë ∑§Ê •Áfll◊ÊŸ ÁŸpÿ „UàflÊ÷Ê‚ ÿÊ ‚ÁãŒÇäÊÊÁ‚hU

.
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„UàflÊ÷Ê‚ ∑§„UÃ „Ò¥U–

•‚à‚ûÊÊ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬

““•Áfll◊ÊŸ‚ûÊÊ∑§— ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ‡ÊéŒpÊˇÊÈ·àflÊÃ̃””H 23H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ‡ÊéŒ— = ‡ÊéŒ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU

øÊˇÊÈ·àflÊÃ˜ = øÊˇÊÈ· „UÊŸ ‚

•Áfll◊ÊŸ‚ûÊÊ∑§—= ÿ„U •Áfll◊ÊŸ ‚ûÊÊ flÊ‹Ê „UÃÈ „ÒU–

Meaning:-

‘Sound is Perishable because it can be seen by
the eyes’. This is (an example of) non-existence of its
self.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U øÊˇÊÈ· „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ øˇÊÈ ‚ ¡ÊŸÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ÿ„U
•Áfll◊ÊŸ ‚ûÊÊflÊ‹ SflM§¬ÊÁ‚hU „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* ÿ„UÊ° •Áfll◊ÊŸ ‚ûÊÊ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ ŒÎCUÊãÃ Œ∑§⁄U Á∑§ÿÊ „ÒU–

* ‡ÊéŒ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ øˇÊÈ ßUÁãŒ˝ÿ ‚ ¡ÊŸÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ÿ„UÊ° ¡Ê
øˇÊÈßUÁãŒ˝ÿ ‚ ¡ÊŸŸÊ, ÿ„U „UÃÈ ÁŒÿÊ „ÒU, ÿ„U „UÃÈ SflM§¬ ‚ „UË •Á‚hU „ÒU •ÕflÊ ÿÍ°
∑§„¥U Á∑§ ÿ„U „UÃÈ „UË Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ‚÷Ë ¡ÊŸÃ „Ò¥ Á∑§ ‡ÊéŒ ∑§÷Ë ÷Ë øˇÊÈ ßUÁãŒ˝ÿ ‚
Ÿ„UË¥ ¡ÊŸÊ ¡ÊÃÊ „ÒU, ‡ÊéŒ ÃÊ ∑§áÊ¸ ßUÁãŒ˝ÿ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU– ßU‚Á‹∞ ÿ„U øÊˇÊÈ· „UÃÈ ∑§Ë
‚ûÊÊ •Áfll◊ÊŸ „ÊŸ ‚ •Áfll◊ÊŸ ‚ûÊÊ∑§ •Á‚hU „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

¬ÍflȨ̂Q§ „UÃÈ ∑§  „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““SflM§¬áÊÊ‚ûflÊÃ̃””H 24H

•ãflÿÊÕ¸ —-

SflM§¬áÊ = SflM§¬ ‚

•‚ûflÊÃ̃ = •‚Ã˜ „UÊŸ ‚

Meaning:-

Because it does not exist at all in its self.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ ∑§Ê øÊˇÊÈ· „UÊŸÊ SflM§¬ ‚ „UË •Á‚hU „ÒU–

* ¬Ífl¸ ‚ÍòÊ ◊¥ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ¡Ê “øÊˇÊÈ·” „UÃÈ ÁŒÿÊ ªÿÊ „ÒU fl„U SflM§¬ ‚ „UË,
SflÃ— „UË •‚Ã˜ „ÒU–

* ßU‚ Ã⁄U„U •Á‚hU „UàflÊ÷Ê‚ ∑§ ¬˝âÊ◊ ÷Œ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ •ÊÒ⁄U ∑§Ê⁄UáÊ
‚Á„UÃ ßUŸ ŒÊ ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ ∑§„U ÁŒÿÊ „ÒU–

•ÁŸpÿ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““•Áfll◊ÊŸÁŸpÿÊ ◊ÈÇäÊ’ÈÁh¥U ¬̋àÿÁªA⁄UòÊ äÊÍ◊ÊÃ̃””H 25H

•ãflÿÊÕ¸ —-

◊ÈÇäÊ’ÈÁh¥U¬˝ÁÃ = ◊ÈÇäÊ ’ÈÁhU ¬ÈL§· ∑§ Á‹∞ ∑§„UŸÊ Á∑§,

•òÊ = ÿ„UÊ°

•ÁªA— = •ÁªA „ÒU

äÊÍ◊ÊÃ˜ = äÊÍ◊ „UÊŸ ‚

•Áfll◊ÊŸ ÁŸpÿ—= ÿ„U •Áfll◊ÊŸ ÁŸpÿ „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU

Meaning:-

When there is uncertainty, if one says to a man of
inferior intellcet ‘Here is fire because there is smoke’.
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‚ÍòÊÊÕ¸ —-

◊ÈÇäÊ ’ÈÁhU ¬ÈL§· ∑§ ¬˝ÁÃ ∑§„UŸÊ Á∑§ ÿ„UÊ° •ÁªA „ÒU äÊÍ◊ „UÊŸ ‚– ÿ„U •Áfll◊ÊŸ
ÁŸpÿ flÊ‹ •ÁŸpÿ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ÿ„U ’ÃÊÿÊ ªÿÊ „ÒUU Á∑§ •Á‚hU „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ¡Ê ŒÍ‚⁄UÊ ÷Œ
•ÁŸpÿ „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU, fl„U ∑Ò§‚Ê „ÊÃÊ „ÒU ?

* ¡Ê ◊ÈÇäÊ ’ÈÁhU •ÕÊ¸Ã˜ ∑§◊ ’ÈÁhU flÊ‹Ê ÿÊ ÷Ê‹Ê÷Ê‹Ê ◊ŸÈcÿ „ÒU ©U‚∑§
Á‹∞ ÿ„U ∑§„UŸÊ Á∑§ ÿ„UÊ° •ÁªA „ÒU, äÊÍ◊ „UÊŸ ‚ ÃÊ ÿ„U •ŸÈ◊ÊŸ ©U‚∑§Ê •Áfll◊ÊŸ
ÁŸpÿ ŸÊ◊∑§ „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ÿ„U „UÃÈ „UàflÊ÷Ê‚ ÄÿÊ¥ „ÒU, ßU‚∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ •ª‹ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UÃ „Ò¥U–

¬ÍflÊÄ̧Ã„UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““ÃSÿ flÊc¬ÊÁŒ÷ÊflŸ ÷ÍÃ‚¥ÉÊÊÃ ‚ãŒ„UÊÃ̃”” H 26H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃSÿ = ©U‚∑§

÷ÍÃ‚¥ÉÊÊÃ = ÷ÍÃ‚¥ÉÊÊÃ ◊¥

flÊc¬ÊÁŒ-÷ÊflŸ = flÊc¬ (÷Ê¬) •ÊÁŒ ÷Êfl ‚

‚¥Œ„UÊÃ˜ = ‚¥Œ„U „ÊŸ ‚

Meaning:-

He has doubt owing to the existence of vapour
etc. in the collection of many elements (earth, water
etc. and he can not definitely asertain whether if it is
smoke or vapour).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÄÿÊ¥Á∑§ ©U‚ ÷ÍÃ‚¥ÉÊÊÃ ◊¥ ÷Ê¬ •ÊÁŒ ∑§ M§¬ ◊¥ ‚¥Œ„U „UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU–

* ÿ„UÊ° ÷ÍÃ‚¥ÉÊÊÃ ‚ ÃÊà¬ÿ¸ ©U‚ ¬ÊòÊ ‚ „ÒU Á¡‚◊¥ ‚ ÷Ê¬ ÁŸ∑§‹ ⁄U„UË „ÒU
•ÊÒ⁄U ¡Ê •÷Ë-•÷Ë øÍÀ„U ‚ ©UÃÊ⁄UÊ ªÿÊ „ÒU–

* Á¬¿U‹ ‚ÍòÊ ◊¥ “äÊÈ°•Ê” „UÃÈ ÁŒÿÊ „ÒU–  ©U‚∑§Ê ÁŸpÿ •Áfll◊ÊŸ „ÒU–

* „UÃÈ ∑§Ê •ÁŸpÿ ßU‚Á‹∞ „ÒU Á∑§ - ¡Ê ◊ÈÇäÊ ’ÈÁhU, ◊Íπ¸ √ÿÁQ§ „ÒU fl„U
äÊÈ°∞ •ÊÒ⁄U ÷Ê¬ ◊¥ •ãÃ⁄U Ÿ„UË¥ ‚◊¤Ê ¬ÊÃÊ „ÒU– fl„U ∑§÷Ë äÊÈ°∞ ∑§Ê ÷Ê¬ •ÊÒ⁄U ÷Ê¬ ∑§Ê
äÊÈ°•Ê ‚◊¤Ê ‹ÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ©U‚∑§ Á‹∞ ÿ„U „UÃÈ ‚ÁãŒÇäÊ •Á‚hU „ÒU–

* ◊ÈÇäÊ ’ÈÁhU ¬ÈL§· ’≈U‹Êß¸U ‚ ÁŸ∑§‹ÃË „ÈUß¸U ÷Ê¬ ∑§Ê äÊÈ°•Ê ‚◊¤Ê∑§⁄U ©U‚◊¥
•ÁªA „ÊŸ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ‹ªÊ ‹ÃÊ „ÒU–

*ßUÃŸÊ Áfl‡Ê· äÿÊŸ ⁄Uπ¥ Á∑§ ÿ„U „UÃÈ ◊ÊòÊ ◊ÈÇäÊ ’ÈÁhU ◊ŸÈcÿ ∑§ Á‹∞
„UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

¬ÍflÊQ̧§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê •ãÿ ◊Ã ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““‚Ê¥Åÿê¬̋ÁÃ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ‡ÊéŒ— ∑Î§Ã∑§àflÊÃ̃””H 27H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚Ê¥Åÿê¬˝ÁÃ = ‚Ê¥ÅÿÊ¥ ∑§ Á‹∞

‡ÊéŒ— = ‡ÊéŒ

¬Á⁄UáÊÊ◊Ë = ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU

∑Î§Ã∑§àflÊÃ˜ = ∑Î§Ã∑§ „ÊŸ ‚

Meaning:-

To (the follower of) the sankhya (philosophy)-
sound is Perishable, because it is caused (by some one).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚Ê¥Åÿ ∑§ ¬˝ÁÃ ∑§„UŸÊ „UÒ Á∑§ ‡ÊéŒ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U ∑Î§Ã∑§ „ÒU– ÿ„U „UÃÈ
‚Ê¥Åÿ ∑§ Á‹∞ •Á‚hU „ÒU–
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* ‡ÊéŒ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU, ∑Î§Ã∑§ „UÊŸ ‚, ÿlÁ¬ ÿ„U •ŸÈ◊ÊŸ ‚„UË „ÒU Á∑§ - ¡Ê
∑Î§Ã∑§ „UÊÃÊ „ÒU fl„U ¬Á⁄UáÊ◊Ÿ ‡ÊË‹(Changable) „UÊÃÊ „ÒU– ‚÷Ë ¬ŒÊÕÊZ ◊¥
¬Á⁄UáÊ◊Ÿ „ÊÃ „ÈU∞ ÷Ë ∑Î§Ã∑§ ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ¬Á⁄UáÊ◊Ÿ ÃÊ S¬CU „UË ¡ÊŸŸ ◊¥ •ÊÃÊ „ÒU,
Á»§⁄U ÷Ë ÿ„U „UÃÈ ‚Ê¥Åÿ ◊Ã ∑§Ê ◊ÊŸŸ flÊ‹Ê¥ ∑§Ê •Áfll◊ÊŸ ÁŸpÿ ŸÊ◊ ∑§Ê
„UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ÿ„U „UàflÊ÷Ê‚ ÄÿÊ¥ „ÒU ßU‚∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ •Êª ‚ÍòÊ∑§Ê⁄U ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ßUÃŸÊ Áfl‡Ê· äÿÊŸ ⁄Uπ¥ Á∑§ ÿ„U „UÃÈ ◊ÊòÊ ‚Ê¥ÅÿÊ¥ ∑§ Á‹∞ „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

¬ÍflÊQ̧§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““ÃŸÊôÊÊÃàflÊÃ̃”” H 28H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃŸ = ©U‚Ÿ

•ôÊÊÃàflÊÃ˜ = „UÃÈ ¡ÊŸÊ „UË Ÿ„UË¥ „ÒU

Meaning:-

Because he does not know (or accept) it.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÄÿÊ¥Á∑§ ©U‚Ÿ ∑Î§Ã∑§¬ŸÊ ¡ÊŸÊ „UË Ÿ„UË¥ „ÒU–

* ÄÿÊ¥Á∑§ ©UŸ ‚Ê¥ÅÿÊ¥ Ÿ ∑Î§Ã∑§¬ŸÊ ¡ÊŸÊ „UË Ÿ„UË¥ „ÒU–

* ‚Ê¥Åÿ ‹Êª Á∑§‚Ë èÊË ∑§Êÿ¸ ∑§Ê ∑Î§Ã∑§ „UÃÈ ‚ ◊ÊŸÃ „UË Ÿ„UË¥ „ÒU– ÿ ‹Êª
◊ÊŸÃ „Ò¥U Á∑§ ‚’ ∑È§¿U ‚’ ¡ª„U ‚÷Ë ¬ŒÊÕÊZ ◊¥ ⁄U„UÃÊ „ÒU– ◊ÊòÊ  Á∑§ã„UË¥ ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ‚
©U‚∑§Ê •ÊÁfl÷Ê¸fl ∑§⁄U ÁŒÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ©U‚‚ ¬„U‹ ©U‚∑§Ê ÁÃ⁄UÊ÷Êfl (Á¿U¬Ê „UÊŸÊ)
ÕÊ– ßU‚Á‹∞ ©UŸ∑§Ê ∑Î§Ã∑§ „UÃÈ •ôÊÊÃ „ÒU–

* ¡Ò‚ ∑È§ê÷∑§Ê⁄U Ÿ ÉÊ«∏Ê ’ŸÊÿÊ ÃÊ ‚Ê¥Åÿ ‹Êª ÿ„U Ÿ„UË¥ ◊ÊŸÃ Á∑§
∑È§ê÷∑§Ê⁄U Ÿ ’ŸÊÿÊ– fl„U ∑§„UÃ „ÒU¥ Á∑§ fl„U ÉÊ«∏Ê ÃÊ Á◊^UË ◊¥ ¬„U‹ ‚ „UË ÕÊ ©U‚∑§Ê

◊ÊòÊ •ÊÁfl÷Ê¸fl (¬˝∑§≈U „UÊŸÊ) „ÈU•Ê „ÒU–

* ßU‚ Ã⁄U„U ¡’ ‚Ê¥Åÿ ‹Êª ∑Î§Ã∑§àfl „UÃÈ „UË Ÿ„UË¥ ◊ÊŸ ⁄U„U „Ò¥U ÃÊ ¬ÍflÊ¸Q§
©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ ¡Ê ‡ÊéŒ ∑§Ê ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë Á‚hU ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ∑Î§Ã∑§àfl „UÃÈ ÁŒÿÊ „ÒU fl„U
©UŸ ‚Ê¥ÅÿÊ¥ ∑§ Á‹∞ •ÁŸpÿ „UàflÊ÷Ê‚ ÿÊ ‚ÁãŒÇäÊÊÁ‚hU „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

ÁflL§hU „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ ∞fl¥ ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““Áfl¬⁄UËÃÁŸÁpÃÊÁflŸÊ÷ÊflÊ ÁflL§hUÊ̆ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ‡ÊéŒ— ∑Î§Ã∑§àflÊÃ̃””
H 29H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Áfl¬⁄UËÃ -ÁŸÁpÃ-•ÁflŸÊ÷Êfl— = Áfl¬⁄UËÃ ¬ŒÊÕ̧ ∑§ ‚ÊÕ Á¡‚∑§Ê

•ÁflŸÊ÷Êfl ÁŸÁpÃ „ÒU

ÁflL§hU— = fl„U ÁflL§hU „ÒU–

‡ÊéŒ— = ¡Ò‚ ‡ÊéŒ

•¬Á⁄UáÊÊ◊Ë = •¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU

∑Î§Ã∑§àflÊÃ˜ = ∑Î§Ã∑§ „UÊŸ ‚–

Meaning:-

Viruddha (Hetvabhasa) is concomitance with the
opposite of the major term e.g. sound is not perishable
because it is caused.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚Êäÿ ‚ Áfl¬⁄UËÃ ¬ŒÊÕ¸ ∑§ ‚ÊÕ Á¡‚∑§Ê •ÁflŸÊ÷Êfl ÁŸÁpÃ „UÊ ©U‚
ÁflL§hU„UàflÊ÷Ê‚ ∑§„Ã „ÒU– ¡Ò‚ - ‡ÊéŒ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U ∑Î§Ã∑§ „ÒU–

* ¡„UÊ° ¬⁄U √ÿÊÁ# ÿÊ •ÁflŸÊ÷Êfl ‚ê’ãäÊ ‚Êäÿ ∑§ ÁflL§hU „UÊ ÃÊ fl„UÊ°
ÁflL§hU „UàflÊ÷Ê‚ „ÊÃÊ „ÒU–
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* ¡Ò‚ ßU‚ ŒÎCUÊãÃ ◊¥ „UÃÈ ∑§Ë √ÿÊÁ# ‚Êäÿ ∑§ ‚ÊÕ Ÿ„UË¥ „ÒU Á∑§ãÃÈ ÁflL§hU
‚Êäÿ ‚ „ÒU– ‡ÊéŒ •¬Á⁄UáÊÊ◊Ë (ÁŸàÿ) „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ Á∑§‚Ë ∑§ mUÊ⁄UÊ Á∑§ÿÊ „ÈU•Ê „ÒU–
∑Î§Ã∑§ „UÃÈ ∑§Ë √ÿÊÁ# ÃÊ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ¬ŒÊÕ¸ ∑§ ‚ÊÕ „ÒU •ÊÒ⁄U ÿ„UÊ° •¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ∑§ ‚ÊÕ
’ŸÊß¸U „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U ÁflL§hU „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

•ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬

““Áfl¬ˇÊ̆ åÿÁflL§hUflÎÁûÊ⁄UŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§—”” H 30H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Áfl¬ˇÊ = Áfl¬ˇÊ ◊¥

•Á¬ = ÷Ë

•ÁflL§hUflÎÁûÊ— = •ÁflL§hU M§¬ ‚ „ÊŸÊ

•ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§— = •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „ÒU–

Meaning:-

In Anaikantika (Hetvabhasa) (Hetu) resides also
in Vipaksa. (In addition to being in Paksa and Sapaksa)

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Á¡‚∑§Ê Áfl¬ˇÊ ◊¥ ÷Ë ⁄U„UŸÊ •ÁflL§hU „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ ¡Ê „UÃÈ ¬ˇÊ-‚¬ˇÊ ∑§ ‚◊ÊŸ
Áfl¬ˇÊ ◊¥ ÷Ë Á’ŸÊ Á∑§‚Ë Áfl⁄UÊäÊ ∑§ ⁄U„UŸÊ „UÒ ©U‚ •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§„UÃ „ÒU–

* ‚ÍòÊ ◊¥ •Ê∞ “•Á¬” ‡ÊéŒ ‚ ¬ˇÊ, ‚¬ˇÊ ∑§Ê ª˝„UáÊ ∑§⁄UŸÊ „ÒU–

* ¡Ê „ÃÈ ¬ˇÊ, ‚¬ˇÊ •ÊÒ⁄U Áfl¬ˇÊ ÃËŸÊ¥ ◊¥ ¬ÊÿÊ ¡Ê∞ fl„U •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§
„UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ßU‚Ë ∑§Ê √ÿÁ÷øÊ⁄UË „UàflÊ÷Ê‚ ÷Ë ∑§„UÃ „ÒU¥–

* ‚ÁãŒÇäÊ ‚Êäÿ flÊ‹ äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ¬ˇÊ ∑§„UÃ „Ò¥U– ¡„UÊ° ‚Êäÿ „ÒU ÿÊ Ÿ„UË¥ ÿ„U
Á‚hU ∑§⁄UŸÊ  „UÊ fl„U ¬ˇÊ „ÒU– ¡Ò‚ ¬fl¸Ã

* ‚Êäÿ ∑§ ‚◊ÊŸ äÊ◊¸ flÊ‹ äÊ◊Ë¸ ∑§Ê ‚¬ˇÊ ∑§„UÃ „Ò¥U– ¡Ò‚ - ⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U

* ‚Êäÿ ‚ ÁflL§hU äÊ◊¸ flÊ‹ äÊ◊Ë¸ ∑§Ê Áfl¬ˇÊ ∑§„UÃ „Ò¥U– ¡Ò‚ - ÃÊ‹Ê’

* ¡Ò‚ ∑§Êß¸U √ÿÁQ§ ∑§Ê¥ª˝‚ ∑§Ê „UÊ ÃÊ ÿ„U ¬ˇÊ „ÈU•Ê– ‚ÊÕ ◊¥ fl„U √ÿÁQ§
∑§Ê¥ª˝‚ ‚◊Õ¸∑§ Á∑§‚Ë •ãÿ ¬Ê≈UË¸ ∑§ ‚ÊÕ ÷Ë Á◊‹Ê „UÊ ÃÊ ‚¬ˇÊ ◊¥ ¡ÊŸÊ „ÈU•Ê–
•ÊÒ⁄U fl„UË √ÿÁQ§ ÿÁŒ Áfl⁄UÊäÊË ¬Ê≈UË¸ ÷Ê¡¬Ê ◊¥ ÷Ë Á◊‹Ê „ÒU ÃÊ fl„U Áfl¬ˇÊ ◊¥ ÷Ë „ÈU•Ê–
∞‚Ê √ÿÁQ§ „UË √ÿÁ÷øÊ⁄UË ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

•ŸÒ∑§ÊÁUãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ¬̋Õ◊ ÷Œ ∞fl¥ ©U‚∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ÁŸÁpÃflÎÁûÊ⁄UÁŸàÿ— ‡ÊéŒ— ¬̋◊ÿàflÊŒ̃ ÉÊ≈UflÃ̃”” H 31H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ— = ‡ÊéŒ

•ÁŸàÿ— = •ÁŸàÿ „ÒU

¬˝◊ÿàflÊÃ˜ = ¬˝◊ÿ „UÊŸ ‚

ÉÊ≈UflÃ˜ = ÉÊ≈U ∑§ ‚◊ÊŸ

ÁŸÁ‡øÃ flÎÁûÊ— = ÿ„U ÁŸÁpÃ flÎÁûÊ „ÒU–

Meaning:-

Where it is certain that (Hetu) is in (Vipaksa) (we
have the fallacy of Nischita Vipaksa Vritti. e.g. ‘Sound
is Perishable because it is Knowledge  Hetvabhasa like
a pitcher’.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

‡ÊéŒ •ÁŸàÿ „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U ¬˝◊ÿ „ÒU– ¡Ò‚ - ÉÊ≈U– ÿ„U ÁŸÁpÃ Áfl¬ˇÊflÎÁûÊ
•ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê Áfl·ÿ ¬˝◊ÿ „UÊÃÊ „ÒU ¡Ò‚ ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ ôÊÿ „ÊÃÊ „ÒU–

. .

.
.
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* ¬˝◊ÿ, ôÊÿ ‚◊ÊŸÊÕ¸∑§ „Ò¥U–

* Á¡‚ „UÃÈ ∑§Ë flÎÁûÊ ¬ˇÊ, ‚◊ˇÊ ∑§ ‚ÊÕ Áfl¬ˇÊ ◊¥ ÁŸÁpÃ „ÒU fl„U ÁŸÁpÃ
flÎÁûÊ •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ „UÊÃÊ „ÒU–

* ÿ„UÊ° „UÃÈ „ÒU - ¬˝◊ÿàflÊÃ˜- ¬˝◊ÿ „UÊŸÊ

* •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª - ‡ÊéŒ •ÁŸàÿ „ÒU, ¬˝◊ÿ „UÊŸ ‚ ¡Ò‚ ÉÊ≈U– •ÕÊ¸Ã˜ ¡Ê-
¡Ê ¬˝◊ÿ „ÊÃ „Ò¥U fl •ÁŸàÿ „ÊÃ „Ò¥U ¡Ò‚ Á∑§ ÉÊ«∏Ê–

* ßU‚ •ŸÈ◊ÊŸ ◊¥ ¬˝ÿÈQ§ „ÃÈ „UàflÊ÷Ê‚ ÄÿÊ¥ „Ò U? ©U‚∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ •ª‹ ‚ÍòÊ
◊¥ ∑§„UÃ „Ò¥U–

¬ÍflÊQ̧§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““•Ê∑§Ê‡Ê ÁŸàÿ̆ åÿSÿ ÁŸpÿÊÃ̃””H 32H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÁŸàÿ = ÁŸàÿ

•Ê∑§Ê‡Ê =  •Ê∑§Ê‡Ê ◊¥

•Á¬ = ÷Ë

•Sÿ = ßU‚∑§Ê

ÁŸpÿÊÃ̃ = ÁŸ‡øÿ „ÊŸ ‚–

Meaning:-

Because it (The quality of Knowability) is as
certained in things like Akasa which are imperishable.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÄÿÊ¥Á∑§ ÁŸàÿ •Ê∑§Ê‡Ê ◊¥ ÷Ë ßU‚ ¬˝◊ÿàfl „UÃÈ ∑§ ⁄U„UŸ ∑§Ê ÁŸpÿ „Ò¥U–

* ¬Ífl¸ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„U ŒÎCUÊãÃ ◊¥ „UÃÈ - ¬˝◊ÿàfl, ‚Êäÿ-•ÁŸàÿ „ÒU–

* ¬˝◊ÿàfl „UÃÈ ∑§Ê ¬ˇÊ ‡ÊéŒ „ÒU, ßU‚Á‹∞ ßU‚ „UÃÈ ∑§Ë flÎÁûÊ ¬ˇÊ ◊¥ Á‚hU „ÒU–

* ¬˝◊ÿàfl „UÃÈ ∑§Ê ‚¬ˇÊ ÉÊ≈U „ÒU, ßU‚Á‹∞ ßU‚ „UÃÈ ∑§Ë flÎÁûÊ ‚¬ˇÊ ◊¥ Á‚hU
„ÒU–

* ¬˝◊ÿàfl „UÃÈ ∑§Ê Áfl¬ˇÊ •Ê∑§Ê‡Ê „ÒU, ßU‚Á‹∞ ßU‚ „UÃÈ ∑§Ë flÎÁûÊ Áfl¬ˇÊ ◊¥
Á‚hU „ÒU–

* ¬„U‹ ’ÃÊÿÊ „ÒU Á∑§ ‚Êäÿ ‚ Áfl¬⁄UËÃ äÊ◊¸ flÊ‹Ê ¬ˇÊ Áfl¬ˇÊ „ÊÃÊ „ÒU–
ÿ„UÊ° ‚Êäÿ ÕÊ - •ÁŸàÿ– ßU‚∑§Ê Áfl¬⁄UËÃ „ÈU•Ê - ÁŸàÿ– ÁŸàÿ ‚Êäÿ ∑§Ê äÊÊ⁄UáÊ
∑§⁄UŸ flÊ‹Ê ¬ˇÊ •Ê∑§Ê‡Ê „ÒU, ßU‚Á‹∞ •Ê∑§Ê‡Ê Áfl¬ˇÊäÊ◊Ë¸ „ÈU•Ê–

* øÍ°Á∑§ ßU‚ ¬˝◊ÿàfl „UÃÈ ∑§Ë flÎÁûÊ Áfl¬ˇÊ ◊¥ ÷Ë ÁŸÁpÃ „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U
ÁŸÁpÃ flÎÁûÊ •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ Á‚hU „ÈU•Ê–

* ¡Ò‚ ‡ÊéŒ ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU, ÉÊ≈U ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU, ©U‚Ë Ã⁄U„U •Ê∑§Ê‡Ê
÷Ë ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU, ßU‚Á‹∞ ÿ„U ∑Ò ‚ ∑§„UÊ ¡Ê ‚∑§ÃÊ „ÒU Á∑§ ¬˝◊ÿ (ôÊÊŸ ∑§Ê
Áfl·ÿ) „UÊŸ ‚ ‡ÊéŒ •ÁŸàÿ „ÒU– •⁄‘U ÷Êß¸U! ¡’ ôÊÊŸ ∑§Ê Áfl·ÿ •Ê∑§Ê‡Ê ÷Ë „ÒU ÃÊ
Á»§⁄U „UÃÈ •’ÊÁäÊÃ Ÿ„UË¥ ⁄U„UÊ ßU‚ËÁ‹∞ „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

‡Ê¥Á∑§Ã flÎÁûÊ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““‡ÊÁVUÃflÎÁûÊSÃÈ ŸÊÁSÃ ‚fļôÊÊ flQÎ§àflÊÃ̃””H 33H

‚fl¸ôÊ— = ‚fl¸ôÊ

ŸÊÁSÃ =  Ÿ„UË¥ „ÒU

flQÎ§àflÊÃ˜ = flQ§Ê „UÊŸ ‚

‡Ê¥Á∑§ÃflÎÁûÊ— = ÿ„U ‡Ê¥Á∑§Ã Áfl¬ˇÊflÎÁûÊ „UÒ¥–

Meaning:-

Where the matter is involved in doubt (we have
the fallacy of Sankita Vipaksa Vritti) e.g. an omniscient.
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being does not exist for he can speak.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

‚fl¸ôÊ Ÿ„UË¥ „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U flQ§Ê „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ ’Ê‹Ÿ flÊ‹Ê „ÒU– ÿ„U ‡Ê¥Á∑§Ã
Áfl¬ˇÊ flÎÁûÊ •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

* •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ŒÍ‚⁄UÊ ÷Œ ‡Ê¥Á∑§Ã flÎÁûÊ •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚
„ÒU– ©U‚Ë ∑§Ê ÿ„UÊ° fláÊ¸Ÿ „ÒU–

* Á¡‚ „UÃÈ ∑§Ê Áfl¬ˇÊ ◊¥ ‚ãŒ„U ⁄U„U •ÕÊ¸Ã˜ ÿ„U „UÃÈ Áfl¬ˇÊ ◊¥ ⁄U„U ‚∑§ÃÊ „ÒU
ÿÊ Ÿ„UË¥ ⁄U„U ‚∑§ÃÊ ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ë ‡Ê¥∑§Ê „ÊŸ ‚ ‡Ê¥Á∑§Ã flÎÁûÊ ŸÊ◊ ∑§Ê •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§
„UàflÊ÷Ê‚ „ÊÃÊ „ÒU–

* ßU‚ ©UŒÊ„U⁄UáÊ ◊¥ „UÃÈ - flQÎ§àflÊÃ˜-flQ§Ê „ÊŸÊ „ÒU–

* •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª - ‚fl¸ôÊ Ÿ„UË¥ „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ fl flQ§Ê „Ò¥U– •ÕÊ¸Ã˜ ¡Ê-¡Ê
flQ§Ê „ÊÃÊ „ÒU fl„U ‚fl¸ôÊ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU– ∞‚Ê •ŸÈ◊ÊŸ ‹ªÊ∑§⁄U flQÎ§àfl „UÃÈ ‚ ‚fl¸ôÊ
∑§Ê ÁŸ·äÊ ∑§⁄UŸÊ ‡Ê¥Á∑§ÃflÎÁûÊ •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ÿ„U „UàflÊ÷Ê‚ ÄÿÊ¥ „ÒU ? ßU‚∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ •Êª ∑§ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UÃ „Ò¥U–

¬ÍflÊQ̧§ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““‚fļôÊàflŸ flQÎ§àflÊÁfl⁄UÊäÊÊÃ̃””H 34H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚fl¸ôÊàflŸ = ‚fl¸ôÊ ∑§ ‚ÊÕ

flQÎ§àfl- = flQ§Ê¬Ÿ ∑§Ê

•Áfl⁄UÊäÊÊÃ˜ = Áfl⁄UÊäÊ Ÿ„UË¥ „ÒU

Meaning:-

Because there is no opposition of being able to
speak with omniscience.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

ÄÿÊ¥Á∑§ ‚fl¸ôÊàfl ∑§ ‚ÊÕ flQ§Ê¬Ÿ ∑§Ê ∑§Êß¸U Áfl⁄UÊäÊ Ÿ„UË¥ „ÒU–

* flQÎ§àfl „UÃÈ „ÒU– ‚Êäÿ - ‚fl¸ôÊ Ÿ„UË¥ „ÒU–

* ‚Êäÿ ∑§Ê Áfl¬⁄UËÃ - ‚fl¸ôÊ ∑§Ê ‚Œ˜÷Êfl „ÈU•Ê– ÿ„UË Áfl¬ˇÊ „ÒU–

* øÍ°Á∑§ ÿ„U „UÃÈ ‡Ê¥Á∑§Ã flÎÁûÊ ∑§ ‚ÊÕ Áfl¬ˇÊ ◊¥ ÷Ë ⁄U„UÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U
‡Ê¥Á∑§Ã flÎÁûÊ •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ÄÿÊ ‚fl¸ôÊ ÷Ë flQ§Ê „Ê ‚∑§Ã „¥ÒU ? ¡Ê flQ§Ê ÷Ë „UÊ, ‚fl¸ôÊ ÷Ë „UÊ ÿ ŒÊŸÊ¥
’ÊÃ¥ ÄÿÊ ‚ê÷fl „ÒU¥ ? ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ë flÎÁûÊ ÿ„UÊ° ‡Ê¥Á∑§Ã flÎÁûÊ „ÒU–

* øÍ°Á∑§ ‚fl¸ôÊ ∑§ ‚ÊÕ flQÎ§àfl¬Ÿ ∑§Ê Áfl⁄UÊäÊ Ÿ„UË¥ „ÒU, •ÕÊ¸Ã˜ ‚fl¸ôÊ ÷Ë
flQ§Ê „UÊÃ „Ò¥U ßU‚Á‹∞ ¬ÍflÊ¸Q§ flQÎ§àfl „UÃÈ „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

•Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬

““Á‚hU ¬̋àÿˇÊÊÁŒ’ÊÁäÊÃ ø ‚Êäÿ „UÃÈ⁄UÁ∑§ÁÜøà∑§⁄U—”” H 35H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Á‚hU = Á‚hU „ÊŸ ¬⁄U

ø = •ÊÒ⁄U

¬˝àÿˇÊÊÁŒ’ÊÁäÊÃ = ¬˝àÿˇÊÊÁŒ ¬˝◊ÊáÊÊ¥ ‚ ’ÊÁäÊÃ „ÊŸ ¬⁄U

‚Êäÿ = ‚Êäÿ ◊¥

„UÃÈ— = „UÃÈ

•Á∑§ÁÜøà∑§⁄U— = •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UÊÃÊ „ÒU

Meaning:-

Akinchitkara (Hetvabhasa) consists of (use of)
Hetu (Middle term) in connection with a Sadhya (major
term) which had already been established and which
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is opposed by Pratyaksa etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚Êäÿ ∑§ Á‚hU „UÊŸ ¬⁄U •ÊÒ⁄U ¬˝àÿˇÊÊÁŒ ¬˝◊ÊáÊÊ¥ ‚ ’ÊÁäÊÃ „UÊŸ ¬⁄U ¬˝ÿÈQ§ „UÃÈ
•Á∑§ÁÜøû∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

* Ÿ Á∑§ÁÜøÃ˜ ∑§⁄UÊÁÃ ßUÁÃ •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U— •ÕÊ¸Ã˜ ¡Ê ∑È§¿U Ÿ„UË¥ ∑§⁄UÃÊ „ÒU
fl„U •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „ÒU–

* ¡Ê  „UÃÈ ∑È§¿U ÷Ë ‚Êäÿ ∑§Ë Á‚ÁhU Ÿ ∑§⁄‘U fl„U •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚
∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU–

* ÿ„U ŒÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU– 1. ¡’ ‚Êäÿ Sflÿ¥ Á‚hU „ÒU, Á»§⁄U ÷Ë ©U‚∑§Ë
Á‚ÁhU ∑§ Á‹∞ „UÃÈ ŒŸÊ Á‚hU ‚Êäÿ •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

2. ¡’ ‚Êäÿ ¬˝àÿˇÊ •ÊÁŒ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ’ÊÁäÊÃ „UÊ, Á»§⁄U ÷Ë ©U‚∑§Ë Á‚ÁhU ∑§
Á‹∞ „UÃÈ ŒŸÊ ’ÊÁäÊÃ •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

Á‚hU ‚Êäÿ •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““Á‚hU— üÊÊfláÊ— ‡ÊéŒ— ‡ÊéŒàflÊÃ̃”” H 36H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ— = ‡ÊéŒ

üÊÊfláÊ— = ∑§áÊ¸ßUÁãŒ˝ÿ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU

‡ÊéŒàflÊÃ˜ = ‡ÊéŒ „UÊŸ ‚

Á‚hU— = ÿ„U Á‚hU ‚Êäÿ „ÒU

Meaning:-

Capability of being heard by the ear is established
regarding sound, as it is sound.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ üÊfláÊ [∑§áÊ¸ÁãŒ˝ÿ] ∑§Ê Áfl·ÿ „UÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ Á‚hU ‚Êäÿ „ÒU–

* ‡ÊéŒ üÊfláÊ [∑§áÊ¸] ßUÁãŒ˝ÿ ∑§Ê Áfl·ÿ „ÒU, ÿ„U ‚’∑§Ê Á‚hU „UÊŸ ‚
¡ÊŸŸ ◊¥ •ÊÃÊ „ÒU Á»§⁄U ÷Ë ©U‚ ‡ÊéŒ ∑§Ê üÊÊfláÊ [∑§áÊ¸ ßUÁãŒ˝ÿ ∑§Ê Áfl·ÿ] Á‚hU
∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞  “‡ÊéŒàfl” „UÃÈ ŒŸÊ Á‚hU ‚Êäÿ ŸÊ◊ ∑§Ê •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““Á∑§ÁÜøŒ∑§⁄UáÊÊÃ̃”” H 37H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Á∑§ÁÜøÃ̃ = ∑È§¿U ÷Ë

•∑§⁄UáÊÊÃ˜ = Ÿ„UË¥ ∑§⁄U ‚∑§ÃÊ „ÒU

Meaning:-

Because (Hetu) does not do anything (in such a
case).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∑È§¿U ÷Ë Ÿ„UË¥ ∑§⁄UŸ ‚ ‡ÊéŒàfl „UÃÈ •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¡’ ‚Êäÿ Sflÿ¥ Á‚hU „ÒU ÃÊ ∑È§¿U ÷Ë „UÃÈ Œ∑§⁄U •ŸÈ◊ÊŸ ‹ªÊŸÊ „UÃÈ ∑§Ë
•Á∑§ÁÜøà∑§⁄U flÎÁûÊ ∑§Ê Á‚hU ∑§⁄UÃÊ „ÒU–

’ÊÁäÊÃ •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ÿÕÊ˘ŸÈcáÊÊÁªAŒ˝¸√ÿàflÊÁŒàÿÊŒÊÒ Á∑§ÁÜøà∑§ÃÈ¸◊‡ÊÄÿàflÊÃ˜”” H 38H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÿÕÊ = ¡Ò‚

•ÁªA— = •Êª

•ŸÈcáÊ— = ª◊¸ Ÿ„UË¥ „ÒU

.
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Œ˝√ÿàflÊÃ˜ = Œ˝√ÿ „UÊŸ ‚

ßUàÿÊŒÊÒ = ßUàÿÊÁŒ∑§ ◊¥

Á∑§ÁÜøÃ̃ = ∑È§¿U ÷Ë

∑§ûÊȨ̀◊˜ = ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞

•‡ÊÄÿàflÊÃ˜ = ‡ÊÄÿ Ÿ „UÊŸ ‚

Meaning:-

As for example, fire is cold as this is a thing. In
such cases (Hetu) can not do enything.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

¡Ò‚ •ÁªA ©UcáÊ Ÿ„UË¥ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U Œ˝√ÿ „ÒU ßUàÿÊÁŒ •ŸÈ◊ÊŸ ◊¥ ¬˝ÿÈQ§ ÿ„U „UÃÈ
‚Êäÿ ∑§Ë ∑È§¿U ÷Ë Á‚ÁhU ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ‡ÊÄÿ Ÿ„UË¥ „ÒU–

* •ÁªA ª◊¸ Ÿ„UË¥ „ÒU, Œ˝√ÿ „UÊŸ ‚– ÿ„UÊ° Œ˝√ÿàfl „UÃÈ ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ
•Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ „ÒU– ÄÿÊ¥Á∑§ ÿ„U Œ˝√ÿàfl „UÃÈ “•ÁªA ª◊¸ Ÿ„UË¥ „ÒU”, ßU‚ ‚Êäÿ
∑§Ë Á‚ÁhU ◊¥ ∑È§¿U ÷Ë ∑§⁄UŸ ◊¥ ‚◊Õ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU–

* •ÁªA ª◊¸ Ÿ„UË¥ „ÒU - ÿ„U ¬ˇÊ [‚Êäÿ] ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ „ÒU–

* ‚÷Ë ¡ÊŸÃ „Ò¥U Á∑§ •ÁªA ª◊¸ „UÊÃË „ÒU, ∞‚ ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ ‚Êäÿ ∑§Ë
Á‚ÁhU ◊¥ „UÃÈ ∑È§¿U Ÿ„UË¥ ∑§⁄U ‚∑§ÃÊ „ÒU– ßU‚Á‹∞ ÿ„U ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U
„UàflÊ÷Ê‚ „ÒU–

ÁŸ¬ÈáÊ ¬ÈL§·Ê¥ ∑§Ê ◊ÊòÊ ¬ˇÊ ŒÍ·áÊ ∑§Ë •Êfl‡ÿ∑§ÃÊ „ÒU–

““‹ˇÊáÊ ∞flÊ‚ÊÒ ŒÊ·Ê √ÿÈà¬ÛÊ¬̋ÿÊªSÿ ¬ˇÊŒÊ·áÊÒfl ŒÈCUàflÊÃ̃””H 39H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‹ˇÊáÊ =  ‹ˇÊáÊ ◊¥

∞fl = „UË

•‚ÊÒ = ÿ„U

ŒÊ·— = ŒÊ· „ÒU–

√ÿÈà¬ÛÊ¬˝ÿÊªSÿ = √ÿÈà¬ÛÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ÃÊ

¬ˇÊŒÊ·áÊ = ¬ˇÊ ∑§ ŒÊ· ‚

∞fl = „UË

ŒÈCUàflÊÃ˜ = ŒÍÁ·Ã „UÊŸ ‚ Á‚hU „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

Meaning:-

This fault arises only in definition. For in use by
those conversant with reasoning, the fault is proved
by fault of Paksa. (minor term)

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿ„U •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ M§¬ ŒÊ· „UÃÈ ∑§ ‹ˇÊáÊ √ÿÈà¬ÊŒŸ ∑§Ê‹ ◊¥ „UË „ÒU
flÊŒ ∑§Ê‹ ◊¥ Ÿ„UË¥– ÄÿÊ¥Á∑§ √ÿÈà¬ÛÊ ¬ÈL§· ∑§Ê ¬˝ÿÊª ÃÊ ¬ˇÊ ∑§ ŒÊ· ‚ „UË ŒÍÁ·Ã „Ê
¡ÊÃÊ „ÒU–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊ¡Ÿ ÄÿÊ „ÒU ? ‚◊¤Ê¥ - ÿ„UÊ° ∑§Êß¸U ¬˝oA ∑§⁄UÃÊ „ÒU Á∑§
•Ê¬Ÿ ¡Ê ÿ„U •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ’ÃÊÿÊ „Ò,U ©U‚∑§Ë ÄÿÊ ¡M§⁄UÃ ÕË– ¡’
¬„U‹ •Ê¬Ÿ ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ, •ŸÈ◊ÊŸ ’ÊÁäÊÃ •ÊÁŒ ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ∑§„U Õ ÃÊ ©U‚Ë ‚
•ŸÈ◊ÊŸ ª‹Ã „ÒU, ÿ„U Á‚hU „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ¬Ífl¸ ‚ÍòÊ ◊¥ •Ê¬Ÿ ∑§„UÊ - “•ÁªA ©UcáÊ Ÿ„UË¥
„ÒU–” ÿ„U ¬˝àÿˇÊ ’ÊÁäÊÃ  ¬ˇÊÊ÷Ê‚ ◊¥ •ãÃ÷Ê¸ÁflÃ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU Á»§⁄U •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U
„UàflÊ÷Ê‚ ◊¥ ¬ÈŸ— ŒÍ·áÊ ŒŸÊ •¬˝ÿÊ¡ŸËÿ „ÒU ? ßU‚Ë ¬˝‡Ÿ ∑§Ê ‚◊ÊäÊÊŸ ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥
„ÒU–

* •ÊøÊÿ¸ ∑§„UÃ „Ò¥U Á∑§ •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ‹ˇÊáÊ ‡ÊÊSòÊÊ¥
◊¥ „UË ŒÊ· ’ÃÊŸ ∑§ Á‹∞ Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– •ÕÊ¸Ã˜ „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ ’ÃÊÃ „ÈU∞
‚÷Ë ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ ÷Œ ’ÃÊŸÊ •Êfl‡ÿ∑§ „ÒU ßU‚Á‹∞ ‡ÊÊSòÊ ◊¥ ßU‚∑§Ê ¬˝ÿÊª „UÊÃÊ „ÒU–
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Á∑§ãÃÈ flÊŒ - ¬˝ÁÃflÊŒ ∑§ ‚◊ÿ √ÿÈà¬ÛÊ (ÁŸ¬ÈáÊ) ¬ÈL§· ÃÊ ¬ˇÊ ŒÊ· ‚ „UË ßU‚ ‚Êäÿ
◊¥ ŒÍ·áÊ Œ ŒÃ „Ò¥U–

ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U „UàflÊ÷Ê‚ ∑§Ê ¬˝∑§⁄UáÊ ‚◊Ê# „ÈU•Ê–

ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬

““ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚Ê •ãflÿ̆ Á‚hU‚Êäÿ‚ÊäÊŸÊ÷ÿÊ—”” H 40H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚Ê— = ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§

•ãflÿ = •ãflÿ ◊¥

•Á‚hU-‚Êäÿ-‚ÊäÊŸ-©U÷ÿÊ— = •Á‚hU ‚ÊäÊŸ, •Á‚hU ‚Êäÿ,

•Á‚hU ©UèÊÿ ÷Œ „ÒU–

Meaning:-

Fallacies of Dristanta (illustration) in Anvaya
consists of non-establishment of Sadhya, Sadhana or
both of them.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§ •ãflÿ ÷Œ ◊¥ •Á‚hU ‚Êäÿ, •Á‚hU ‚ÊäÊŸ •ÊÒ⁄U •Á‚hU
©U÷ÿ ÷Œ „ÊÃ „ÒU–

* ¡Ò‚ •ãflÿ •ÊÒ⁄U √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê •äÿÊÿ 3 ◊¥ ‚ÍòÊ 44,45 ◊¥ fláÊ¸Ÿ
Á∑§ÿÊ „ÒU ©Uã„UË¥ ‹ˇÊáÊÊ¥ ∑§ Áfl¬⁄UËÃ ÿ„UÊ° ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§„UÊ „ÒU–

* •ãflÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§ ÃËŸ ÷Œ „ÒU–

ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚

Áfl¬⁄UËÃÊãflÿ •ãflÿ           √ÿÁÃ⁄‘U∑§ Áfl¬⁄UËÃ√ÿÁÃ⁄‘U∑§

      ‚Êäÿ ‚ÊäÊŸ ©U÷ÿ  ‚Êäÿ ‚ÊäÊŸ ©U÷ÿ

1. •Á‚hU ‚Êäÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ - Á¡‚ ŒÎCUÊãÃ ◊¥ ‚Êäÿ •Á‚hU „UÊ fl„U
•Á‚hU ‚Êäÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU–

2. •Á‚hU ‚ÊäÊŸ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ - Á¡‚ ŒÎCUÊãÃ ◊¥ ‚ÊäÊŸ •Á‚hU „UÊ fl„U
•Á‚h ‚ÊäÊŸU ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU–

3. •Á‚hU ©U÷ÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ -  Á¡‚ ŒÎCUÊãÃ ◊¥ ‚Êäÿ •ÊÒ⁄U ‚ÊäÊŸ
ŒÊŸÊ¥ „UË •Á‚hU „UÊ fl„U •Á‚hU ©U÷ÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU–

•ãflÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““•¬ÊÒL§·ÿ— ‡ÊéŒÊ˘◊ÍûÊ¸àflÊÁŒÁãŒ˝ÿ‚Èπ-¬⁄U◊ÊáÊÈ-ÉÊ≈UflÃ˜”” H 41H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‡ÊéŒ— = ‡ÊéŒ

•¬ÊÒL§·ÿ— = •¬ÊÒL§·ÿ „ÒU

•◊ÍÃ¸àflÊÃ˜ = •◊ÍÃ¸ „ÊŸ ‚

ßUÁãŒ˝ÿ‚Èπ-¬⁄U◊ÊáÊÈ-ÉÊ≈UflÃ˜ =ßUÁãŒ̋ÿ ‚Èπ, ¬⁄U◊ÊáÊÈ •ÊÒ⁄U ÉÊ«∏ ∑§ ‚◊ÊŸ

Meaning:-

Sound is unproduced by man because it has no
form like sensual pleasure, atom or Pitcher.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

‡ÊéŒ •¬ÊÒL§·ÿ „ÒU, ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U •◊ÍûÊ¸ „UÒ– ¡Ò‚ - ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ, ¬⁄U◊ÊáÊÈ •ÊÒ⁄U
ÉÊ≈U–

.
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* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ‚ÊÕ ÃËŸ •ãflÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚Ê¥ ∑§Ê ’ÃÊÿÊ ªÿÊ
„ÒU–

* •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª -  ‡ÊéŒ •¬ÊÒL§·ÿ „UÊÃÊ „ÒU, •◊ÍÃ¸ „UÊŸ ‚–

* ÿ„UÊ° ÃËŸ ŒÎCUÊãÃ ÁŒÿ ªÿ „Ò¥U – 1. ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ 2. ¬⁄U◊ÊáÊÈ   3. ÉÊ«∏Ê

* ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ •Á‚hU ‚Êäÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU– ÿÁŒ ßU‚
ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª ’ŸÊ∞° ÃÊ - ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ •¬ÊÒL§·ÿ „UÊÃÊ „ÒU, •◊ÍÃ¸ „UÊŸ
‚– ÿ„UÊ° ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ ∑§Ê •¬ÊÒL§·ÿ ∑§„UŸ ‚ ‚Êäÿ Á‚hU Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§
ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ ¬ÊÒL§·ÿ „ÒU, „UÃÈ ÷‹ „UË ∆UË∑§ ’Ò∆U ¡Êÿ ÄÿÊ¥Á∑§ ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ •◊ÍÃ¸ „ÒU–
•Ã— ÿ„U •Á‚hU ‚Êäÿ •ãflÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÈU•Ê–

* ¬⁄U◊ÊáÊÈ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ •Á‚hU ‚ÊäÊŸ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU– •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª ◊¥ -
¬⁄U◊ÊáÊÈ •¬ÊÒL§·ÿ „UÊÃÊ „ÒU, •◊ÍûÊ¸ „UÊŸ ‚– ÿ„UÊ° ‚Êäÿ ∆UË∑§ ’Ò∆UÃÊ „ÒU Á∑§ ¬⁄U◊ÊáÊÈ
•¬ÊÒL§·ÿ „ÒU Á∑§ãÃÈ •◊ÍûÊ¸àfl ‚ÊäÊŸ Ÿ„UË¥ ’Ò∆UÃÊ ÄÿÊ¥Á∑§ ¬⁄U◊ÊáÊÈ ◊ÍûÊ¸ „UÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞
ÿ„U •Á‚hU ‚ÊäÊŸ •ãflÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÈU•Ê–

* ÉÊ«∏ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ •Á‚hU-©U÷ÿ-ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU– •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª ◊¥
ÉÊ«∏Ê •¬ÊÒM§·ÿ „UÊÃÊ „ÒU, •◊ÍûÊ¸ „UÊŸ ‚– ÿ„UÊ° ‚Êäÿ •ÊÒ⁄U ‚ÊäÊŸ ŒÊŸÊ¥ „UË •Á‚hU „ÒU
ÄÿÊ¥Á∑§ ÉÊ«∏Ê Ÿ „UË •¬ÊÒM§·ÿ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U Ÿ •◊ÍûÊ¸– ßU‚Á‹∞ ÿ„U •Á‚hU ‚Êäÿ
‚ÊœŸ (©U÷ÿ)-ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÈU•Ê–

Áfl¬⁄UËÃÊãflÿ ŸÊ◊ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚

““Áfl¬⁄UËÃÊãflÿp ÿŒ¬ÊÒL§·ÿ¥ ÃŒ◊ÍûȨ̂◊̃”” H 42H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ø = •ÊÒ⁄U

ÿÃ̃ = ¡Ê

•¬ÊÒL§·ÿ¥ = •¬ÊÒL§·ÿ „ÒU

ÃÃ̃ = fl„U

•◊ÍÃ̧◊̃ = •◊ÍÃ¸ „ÒU

Áfl¬⁄UËÃÊãflÿ— = ÿ„U Áfl¬⁄UËÃ •ãflÿ Œ˝CUÊãÃ „ÒU–

Meaning:-

Viparitanvayo also - “That which is unproduced
by man has no from”.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

¬ÍflȨ̂Q§ •ŸÈ◊ÊŸ ◊¥, “¡Ê •¬ÊÒL§·ÿ „UÊÃÊ „ÒU fl„U •◊ÍÃ¸ „ÊÃÊ „ÒU” ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ë
Áfl¬⁄UËÃ •ãflÿ √ÿÊÁ# ∑§Ê ÁŒπ‹ÊŸÊ Áfl¬⁄UËÃÊãflÿ ŸÊ◊ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ÿ„U Áfl¬⁄UËÃ •ãflÿ ŸÊ◊ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ÿ„UÊ° ¬⁄U •ãflÿ√ÿÊÁ#
Áfl¬⁄UËÃ ÁŒπÊß¸U ªß¸U „ÒU– ¡„UÊ° ‚ÊäÊŸ ÁŒπÊ∑§⁄U ‚Êäÿ ÁŒπÊÿÊ ¡Êÿ ÃÊ ‚„UË •ãflÿ
√ÿÊÁ# „UÊÃË „ÒU ¡Ò‚ ßU‚ ¬fl¸Ã ◊¥ •ÁªA „ÒU äÊÍ◊ „UÊŸ ‚–  ÿ„UÊ° äÊÍ◊ ‚ •ÁªA ∑§Ë √ÿÊÁ#
’ŸÊß¸UU „ÒU– •ÕÊ¸Ã˜ ¡„UÊ°-¡„UÊ° äÊÍ◊ „ÒU fl„UÊ° •ÁªA „ÒU– ßU‚∑§ Áfl¬⁄UËÃ ÿÁŒ „U◊ ÿÍ° ∑§„U
’Ò∆U Á∑§ ¡„UÊ° - ¡„UÊ° •ÁªA „ÒU fl„UÊ° -äÊÈ°•Ê „ÒU ¡Ò‚ ¬fl¸Ã ÃÊ ÿ„U Áfl¬⁄UËÃ-•ãflÿ
√ÿÊÁ# „UÊ ¡Ê∞ªË •ÊÒ⁄U ¬fl¸Ã ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ Áfl¬⁄UËÃ •ãflÿ ŸÊ◊ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚
„UÊªÊ–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ¡Ê √ÿÊÁ# ’ŸÊß¸U „UÒ fl„U ÷Ë Áfl¬⁄UËÃ √ÿÊÁ# „ÒU– ¡Ò‚ ¡Ê -
¡Ê •¬ÊÒL§·ÿ „UÊÃÊ „ÒU fl„U •◊ÍÃ¸ „UÊÃÊ „ÒU, ÿ„U √ÿÊÁ# ∆UË∑§ Ÿ„UË¥ ’Ò∆UÃË „Ò¥U, ÿ„UË ’ÊÃ
•Êª ∑§ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UË ªß¸U „ÒU–

* ‚„UË •ãflÿ √ÿÊÁ# ÃÊ ÿ„U „UÊÃË „ÒU Á∑§ - ¡Ê-¡Ê •◊ÍÃ¸ „UÊÃÊ „ÒU fl„U
•¬ÊÒL§·ÿ „UÊÃÊ „ÒU– ¡Ò‚ •Êà◊Ê, äÊ◊¸, Œ˝√ÿ, •äÊ◊¸ Œ˝√ÿ •ÊÁŒ–

* øÍ°Á∑§ ÿ„U √ÿÊÁ# ‚„UË „ÒU ßU‚Á‹∞ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑§„UË √ÿÊÁ# Áfl¬⁄UËÃ „Ò¥U, ÿ„U
Á‚hU „ÊÃÊ „ÒU–
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¬ÍflÊQ̧§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““ÁfllÈŒÊÁŒŸÊ˘ÁÃ¬̋‚XUÊÃ̃”” H 43H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÁfllÈŒÊÁŒŸÊ = Á’¡‹Ë •ÊÁŒ ‚

•ÁÃ¬̋‚æ̃§ªÊÃ̃ = •ÁÃ ¬˝‚¥ª „UÊŸ ‚

Meaning:-

Because this will be applied in lightening etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÄÿÊ¥Á∑§ ©U¬ÿÈ¸ÄÃ ŒÎCUÊãÃ ◊¥ ÁfllÈÃ •ÊÁŒ ‚ •ÁÃ¬˝‚XU ŒÊ· •ÊÃÊ „ÒU–

* ¡Ê-¡Ê •¬ÊÒL§·ÿ „UÊÃÊ „ÒU, fl„U •◊ÍÃ¸ „UÊÃÊ „ÒU, ÿ„U √ÿÊÁ# ◊ÊŸŸ ¬⁄U
Á’¡‹Ë, ¡¥ª‹, »Í§‹-»§‹ •ÊÁŒ ‚ •ÁÃ ¬˝‚¥ª ŒÊ· •ÊÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ¬˝∑Î§ÁÃ ∑§Ë ÿ
‚÷Ë øË¡ •¬ÊÒL§·ÿ ÃÊ „Ò¥U ¬⁄U •◊Í¸Ã Ÿ„UË¥ „¥ÒU–

* Á¡‚◊¥ ⁄U‚, ªãäÊ, fláÊ¸, S¬‡Ê¸ ¬ÊÿÊ ¡Ê∞ fl„U ◊ÍÃ¸ „ÒU–

√ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““√ÿÁÃ⁄‘U∑§˘Á‚hUÃmUÿÁÃ⁄‘U∑§Ê— ¬⁄U◊ÊÁáflÁãŒ˝ÿ‚ÈπÊ˘˘∑§Ê‡ÊflÃ˜””H 44H

•ãflÿÊÕ¸ —-

√ÿÁÃ⁄‘U∑§ = √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ◊¥

•Á‚hU-ÃŒ˜-√ÿÁÃ⁄U∑§Ê— = •Á‚hU •ÊÁŒ  ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ ÷Œ „Ò¥U–

¬⁄U◊ÊáÊÈ-ßUÁãŒ˝ÿ‚Èπ-•Ê∑§Ê‡ÊflÃ˜ =¬⁄U◊ÊáÊÈ, ßUÁãŒ˝ÿ‚Èπ, •Ê∑§Ê‡Ê ∑§Ë Ã⁄U„U

Meaning:-

In Vyatireka, siddha and the Vyatirekas of the
same, like atom, sensual Pleasure and Akasa.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

√ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ◊¥ ÷Ë ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ÃËŸ ÷Œ „¥ÒU– •Á‚hU-‚Êäÿ-
√ÿÁÃ⁄‘U∑§, •Á‚hU‚ÊäÊŸ √ÿÁÃ⁄‘U∑§, •Á‚hU ‚Êäÿ ‚ÊäÊŸ √ÿÁÃ⁄‘U∑§– ßUŸ∑§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ
∑˝§◊ ‚ ¬⁄U◊ÊáÊÈ, ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ •ÊÒ⁄U •Ê∑§Ê‡Ê „ÒU¥–

* √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§ ÷Ë •ãflÿ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§Ë Ã⁄U„U ÃËŸ ÷Œ „ÒU¥–

1. •Á‚hU ‚Êäÿ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚–

2. •Á‚hU ‚ÊäÊŸ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚–

3. •Á‚hU ‚Êäÿ-‚ÊäÊŸ (©U÷ÿ) √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚–

* ÿ„UÊ° •ŸÈ◊ÊŸ ÃÊ ¬Ífl¸‚ÍòÊ ∑§Ê „UË ‹ŸÊ - ‡ÊéŒ •¬ÊÒL§·ÿ „ÒUU, ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U
•◊ÍûÊ¸ „ÒU– ßU‚Ë ∑§Ê √ÿÁÃ⁄‘U∑§ √ÿÊÁ# ◊¥ ’ŸÊ∞°– øÍ°Á∑§ ‚Êäÿ ∑§ •÷Êfl ◊¥ ‚ÊäÊŸ ∑§Ê
•÷Êfl ÁŒπÊŸ ‚ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ √ÿÊÁ# „UÊÃË „ÒU, ßU‚Á‹∞ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ √ÿÊÁ# „ÊªË Á∑§ -
¡Ê •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU fl„U •◊ÍÃ¸ ÷Ë Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU–

* •’ ÿ„UÊ° ∑˝§◊ ‚ ‚ÍòÊÊQ§ ©UŒÊ„U⁄UáÊ Œ∑§⁄U ‚◊¤ÊÃ „ÒU¥–

* ¬⁄U◊ÊáÊÈ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ ÿ„UÊ° •Á‚hU ‚Êäÿ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU-

ßU‚ ¬⁄U◊ÊáÊÈ ∑§ ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª ∑§ ‚ÊÕ ‹ªÊŸ ¬⁄U flÊÄÿ ’ŸªÊ-

¡Ê •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ, fl„U •◊ÍÃ¸ Ÿ„UË¥ „ÊÃÊ, ¡Ò‚ ¬⁄U◊ÊáÊÈ–

ßU‚∑§Ê •Õ¸ „ÈU•Ê - ¬⁄U◊ÊáÊÈ •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU (‚Êäÿ), ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U •◊ÍÃ¸
Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU (‚ÊäÊŸ)

* ÿ„UÊ° ‚ÊäÊŸ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ÃÊ ÃÊ ÉÊÁ≈UÃ „UÊ ¡ÊÃË „ÒU Á∑§ ¬⁄U◊ÊáÊÈ •◊ÍÃ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU
Á∑§ãÃÈ ÿ„UÊ° ‚Êäÿ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ÃÊ ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥ „ÊÃË „ÒU Á∑§ - “¬⁄U◊ÊáÊÈ •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU–”
øÍ°Á∑§ ¬⁄U◊ÊáÊÈ •¬ÊÒL§·ÿ „ÒU, Á∑§‚Ë ∑§ mUÊ⁄UÊ ’ŸÊÿÊ Ÿ„UË¥ ¡Ê ‚∑§ÃÊ „Ò Sflÿ¥ „UË •¬Ÿ
¬Á⁄UáÊ◊Ÿ ‚ “÷ŒÊŒáÊÈ—” ßU‚ ‚ÍòÊ ‚ fl„U ÷Œ ∑§ ∑§Ê⁄UáÊ •áÊÈ ’ŸÃÊ „ÒU– ßU‚Á‹∞
¬⁄U◊ÊáÊÈ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ •Á‚hU ‚Êäÿ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ßUÁãŒ̋ÿ ‚Èπ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ ÿ„UÊ° •Á‚hU ‚ÊäÊŸ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU
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--

ßU‚ ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ ∑§ ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª ∑§ ‚ÊÕ ‹ªÊŸ ¬⁄U flÊÄÿ
’ŸªÊ-

¡Ê •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ, fl„U •◊ÍÃ¸ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ ¡Ò‚ ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ–

ßU‚∑§Ê •Õ¸ „ÈU•Ê - ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU (‚Êäÿ) ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U
•◊ÍÃ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU(‚ÊäÊŸ)–

* ÿ„UÊ° ‚Êäÿ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ÃÊ ÃÊ ÉÊÁ≈UÃ „UÊ ¡ÊÃË „ÒU Á∑§ “ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ •¬ÊÒL§·ÿ
Ÿ„UË¥ „ÒU–” ÿ„U ’ÊÃ ‚ø „ÒU– •ÕÊ¸Ã˜ ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ ¬ÊÒM§·ÿ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ¬ÈL§· ∑§ ¬˝ÿÊ‚Ê¥
‚ „UË ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ ∑§Ë ¬˝ÊÁ# „ÊÃË „ÒU– Á∑§ãÃÈ ÿ„UÊ° ‚ÊäÊŸ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ÃÊ ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥
„UÊÃË „ÒU Á∑§ - “ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ •◊ÍÃ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU–” ÿ„UÊ° «U’‹ ÁŸªÁ≈Ufl „UÊŸ ‚ ¬Ê¡ËÁ≈Ufl
•Õ¸ „UÊªÊ Á∑§ - “◊ÍÃ¸ „ÒU–” •ÕÊ¸Ã˜ - ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ ◊ÍÃ¸ „ÒU, ÿ„U ‚ÊäÊŸ •Á‚hU „ÒU–
ÄÿÊ¥Á∑§ ‚Èπ ∑§÷Ë ÷Ë ◊ÍÃ¸ Ÿ„UË¥ „ÊÃÊ „ÒU– ‚Èπ ŒŸ flÊ‹ ¬ŒÊÕ¸ ◊ÍÃ¸ „UÊÃ „Ò¥U ‹Á∑§Ÿ
‚Èπ Ÿ„UË¥ ÄÿÊ¥Á∑§ ‚Èπ ÁŒπÊß¸U Ÿ„UË¥ ŒÃÊ „ÒU– ⁄U‚ªÈÑÊ ÃÊ ÁŒπÊß¸U ŒÃÊ „U, ¡Ë÷
ÁŒπÊß¸U ŒÃË „ÒU ‹Á∑§Ÿ ⁄U‚ªÈÑÊ ‚ Á◊‹Ÿ flÊ‹Ê ‚Èπ ÁŒπÊß¸U Ÿ„UË¥ ŒÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§
fl„U •◊ÍÃ¸ „UÊÃÊ „ÒU–

ßU‚Á‹∞ ßUÁãŒ˝ÿ ‚Èπ ∑§Ê ÿ„U ŒÎCUÊãÃ •Á‚hU ‚ÊäÊŸ-√ÿÁÃ⁄‘U∑§-ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚
„ÒU–

* •Ê∑§Ê‡Ê ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ ÿ„UÊ° •Á‚hU ©U÷ÿ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU– -

ßU‚ •Ê∑§Ê‡Ê ∑§ ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª ∑§ ‚ÊÕ ‹ªÊŸ ¬⁄U flÊÄÿ ’ŸªÊ
-

¡Ê •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ, fl„U •◊ÍÃ¸ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ ¡Ò‚ •Ê∑§Ê‡Ê– ßU‚∑§Ê •Õ¸
„ÈU•Ê -  •Ê∑§Ê‡Ê •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU (‚Êäÿ), ÄÿÊ¥Á∑§ fl„U •◊ÍÃ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU (‚ÊäÊŸ)–

* ÿ„UÊ° ‚Êäÿ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ÃÊ ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥ „UÊÃË ÄÿÊ¥Á∑§ •Ê∑§Ê‡Ê •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥
„ÒU, øÍ°Á∑§ •Ê∑§Ê‡Ê •¬ÊÒL§·ÿ „UÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U •Á‚hU ‚Êäÿ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ „ÈU•Ê–

* ÿ„UÊ° ‚ÊäÊŸ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ÃÊ ÷Ë ÉÊÁ≈UÃ Ÿ„UË¥ „UÊÃË „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ - •Ê∑§Ê‡Ê •◊ÍÃ¸
Ÿ„UË¥ „ÒU– øÍ°Á∑§ •Ê∑§Ê‡Ê •◊ÍÃ¸ „ÒU ßU‚Á‹∞ ‚ÊäÊŸ ÷Ë •Á‚hU „ÈU•Ê–

* ‚Êäÿ •ÊÒ⁄U ‚ÊäÊŸ ŒÊŸÊ¥ „UË ßU‚ ŒÎCUÊãÃ ◊¥ •Á‚hU „Ò¥U ßU‚Á‹∞ ÿ„U
•Á‚hU ‚Êäÿ ‚ÊäÊŸ (©U÷ÿ) ∑§ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU–

Áfl¬⁄UËÃ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŸÊ◊ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚

““Áfl¬⁄UËÃ√ÿÁÃ⁄‘U∑§p ÿÛÊÊ◊ÍÃZ ÃÛÊÊ¬ÊÒL§·ÿ◊̃”” H 45H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ø = •ÊÒ⁄U

ÿÃ̃ = ¡Ê

•◊ÍÃZ = •◊ÍÃ̧

Ÿ = Ÿ„UË¥ „ÒU

ÃÃ̃ = fl„U

•¬ÊÒL§·ÿ◊˜ = •¬ÊÒL§·ÿ

Ÿ = Ÿ„UË¥ „ÒU

Áfl¬⁄UËÃ √ÿÁÃ⁄‘U∑§— = ÿ„U Áfl¬⁄UËÃ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ „ÒU–

Meaning:-

Viparita Vyatireka :- the quality of not being with-
out form, is not unproduced by man.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬ÍflÊQ§ •ŸÈ◊ÊŸ ◊¥ “¡Ê •◊ÍûÊ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU, fl„U •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU–” ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ‚
Áfl¬⁄UËÃ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ - √ÿÊÁ# ∑§Ê ÁŒπÊŸÊ ÷Ë √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¡„UÊ° ‚Êäÿ ∑§Ê •÷Êfl ÁŒπÊ∑§⁄U ‚ÊäÊŸ ∑§Ê •÷Êfl ÁŒπÊÿÊ ¡Êÿ ‚Ê
√ÿÁÃ⁄‘U∑§ √ÿÊÁ# ‚„UË „UÊÃË „ÒU– ¡Ò‚ •ÁªA ∑§Ê •÷Êfl ÁŒπÊ∑§⁄U äÊÈ°∞ ∑§Ê •÷Êfl
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’ÃÊŸÊ– ¡Ò‚ ¡„UÊ° •ÁªA Ÿ„UË¥ „ÒU fl„UÊ° äÊÈ°•Ê Ÿ„UË¥ „ÒU–

* ÿÁŒ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ √ÿÊÁ# ©U‹≈UË ÁŒπÊß¸U ¡Êÿ ÃÊ fl„U Áfl¬⁄UËÃ √ÿÁÃ⁄‘U∑§
√ÿÊÁ# „UÊ ¡ÊÃË „ÒU– ¡Ò‚ ¡„UÊ° äÊÈ°•Ê Ÿ„UË¥ „ÒU fl„UÊ° •ÁÇãÊ ÷Ë Ÿ„UË¥ „ÒU– ÿ„U ŒÊ· ¬ÍáÊ¸
√ÿÊÁ# „ÒU–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ∞‚Ë „UË Áfl¬⁄UËÃ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ √ÿÊÁ# ÁŒπÊß¸U ªß¸U „ÒU ¡Ò‚ ¡Ê
•◊ÍÃ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU, fl„U •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU– ÿ„U ÁŸÿ◊ ÃÊ ª‹Ã ‚ÊÁ’Ã „UÊªÊ ÄÿÊ¥Á∑§
Á’¡‹Ë •ÊÁŒ •◊ÍÃ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ ◊ÍÃ¸ „Ò¥U ÃÊ ÷Ë fl •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU, ◊Ã‹’ Á∑
¬ÊÒM§·ÿ „Ò¥U– øÍ°Á∑§ fl„U Á’¡‹Ë •ÊÁŒ ¬ÊÒL§·ÿ ÷Ë „Ò¥, •ÊÒ⁄U ∑È§¿U •¬ÊÒL§·ÿ ÷Ë „Ò¥U
ßU‚Á‹∞ ÁŸÿ◊ Ÿ„UË¥ ’ŸÊ Á∑§ ¡Ê •◊ÍÁÃ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU, fl„U •¬ÊÒL§·ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU– •Ã— ÿ„U
Áfl¬⁄UËÃ √ÿÁÃ⁄‘U∑§ ŸÊ◊ ∑§Ê ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ßU‚ Ã⁄U„U ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬ ‚ÍòÊ 40-45 Ã∑§ ¿U„U ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ ¬ÍáÊ¸
„ÈU•Ê–

’Ê‹¬̋ÿÊªÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬

““’Ê‹¬̋ÿÊªÊ÷Ê‚— ¬ÜøÊflÿfl·È Á∑§ÿhUËŸÃÊ”” H 46H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬Üø = ¬Ê°ø

•flÿfl·È = •flÿflÊ¥ ◊¥

Á∑§ÿhUËŸÃÊ = ∑È§¿U Á∑§ÃŸ „UË •flÿflÊ¥ ∑§Ë ∑§◊Ë „UÊŸÊ

’Ê‹¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚— = ’Ê‹ ¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „ÒU–

Meaning:-

The fallacy of Bala-Prayoga consists of absence
of one of the five limbs. (of syllogism).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ¬Ê°ø •flÿflÊ¥ ◊¥ ‚ ∑È§¿U ∑§◊ •flÿflÊ¥ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ∑§⁄UŸÊ ’Ê‹
¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¬˝ÁÃôÊÊ, „UÃÈ, ©UŒÊ„U⁄UáÊ, ©U¬Ÿÿ, ÁŸª◊Ÿ ÿ ¬Ê°ø •flÿfl ’Ê‹ ’ÈÁhU ∑§
Á‹∞ ¬˝ÿÈQ§ „UÊÃ „Ò¥U–

* Á¡ã„¥U ¬Ê°ø •flÿflÊ¥ ∑§ Á’ŸÊ ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃÊ ©UŸ∑§ Á‹∞ ∑§fl‹
¬˝ÁÃôÊÊ •ÊÒ⁄U „UÃÈ ∑§Ê ∑§ÕŸ ∑§⁄U ŒŸÊ ’Ê‹ ¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „ÒU–

* •À¬’ÈÁhU flÊ‹ ‹ÊªÊ¥ ∑§ Á‹∞ ¬Ê°ø ◊¥ ‚ ∞∑§ ÿÊ •Ÿ∑§ •flÿflÊ¥ ∑§Ë
∑§◊Ë „UÊŸÊ ’Ê‹¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „ÒU–

ÃËŸ •flÿflÊ¥ flÊ‹ ’Ê‹ ¬̋ÿÊªÊ÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““•ÁªA◊ÊŸÿ¥ Œ‡ÊÊ äÊÍ◊flûflÊÃ̃, ÿÁŒàÕ¥ ÃÁŒàÕ¥ ÿÕÊ ◊„UÊŸ‚ ßUÁÃ”” H 47H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ÿ¥ = ÿ„

¬˝Œ‡Ê— = ¬˝Œ‡Ê

•ÁªA◊ÊŸ˜ = •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU–

äÊÍ◊flûflÊÃ˜ = äÊÍ◊flÊ‹Ê „UÊŸ ‚

ÿÃ̃ = ¡Ê

ßUàÕ¥ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U „ÒU

ÃÃ̃ = fl„U

ßUàÕ¥ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄ „ÒUU

ÿÕÊ = ¡Ò‚

◊„UÊŸ‚— = ⁄U‚Êß¸U ÉÊ⁄U

Meaning:-
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This place is full of fire as it is full of smoke. Where
there is smoke, There is fire. As for example, a kitchen.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿ„U ¬˝Œ‡Ê •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ äÊÍ◊flÊ‹Ê „ÒU, ¡Ê ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U äÊÍ◊flÊ‹Ê „ÊÃÊ
„ÒU, fl„U ßU‚ Ã⁄U„U •ÁªAflÊ‹Ê ÷Ë „ÊÃÊ „ÒU– ¡Ò‚ - ⁄U‚Êß¸UÉÊ⁄U

* ßU‚ ‚ÍòÊÊQ§ •ŸÈ◊ÊŸ ¬˝ÿÊª ◊¥ ’ÊÃ •äÊÍ⁄UË ÷Ë ‹ªÃË „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ ©U¬Ÿÿ
•ÊÒ⁄U ÁŸª◊Ÿ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Ÿ„UË¥ Á∑§ÿÊ ªÿÊ „ÒU, Á¡‚‚ flÊÄÿ ¬ÍáÊ¸ Ÿ„UË¥ „UÊ ¬ÊÿÊ– •Ã—
ÿ„U ’Ê‹¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ÿÊ ÃÊ √ÿÈà¬ÛÊ ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ ¡Êÿ Á¡‚◊¥ ¬ˇÊ, „UÃÈ ∑§„UŸÊ „UË ¬ÿÊ¸# „ÒU–
¡Ò‚ ∑§Êß¸U ∑§„U Á∑§ - “ÿ„U SÕÊŸ •ÁªA flÊ‹Ê „ÒU, äÊÍ◊flÊŸ˜ „UÊŸ ‚” ÃÊ ßUÃŸÊ ∑§ÕŸ
¬ÿÊ¸# „UÊÃÊ „ÒU– ÿÁŒ ’ÊÃ •Êª ’…∏UÊß¸U „ÒU ÃÊ Á»§⁄U ©U‚ ¬Í⁄UË ∑§⁄UŸË øÊÁ„U∞ •ãÿÕÊ
fl„U ’Ê‹ ¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU–

øÊ⁄U •flÿflÊ¥ flÊ‹Ê ¬̋ÿÊª ÷Ë ’Ê‹¬̋ÿÊªÊ÷Ê‚

““äÊÍ◊flÊ¥pÊÿÁ◊ÁÃ flÊ”” H 48H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ø = •ÊÒ⁄U

•ÿ¥ = ÿ„U

ßUÁÃ flÊ = ÷Ë ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U

äÊÍ◊flÊŸ˜ = äÊÍ◊flÊ‹Ê „ÒU

Meaning:-

Or, this is full of smoke.

‚ÍòÊÊâÊ¸ —-

ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ÿ„U ÷Ë äÊÍ◊flÊ‹Ê „ÒU–

* ‚ÍòÊ 47 ◊¥ ¬ˇÊ, „UÃÈ, ŒÎCUÊãÃ Ã∑§ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ Á∑§ÿÊ ßU‚Á‹∞ fl„U ’Ê‹
¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ ÕÊ–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ’ÊÃ ÕÊ«∏Ë ‚Ë •Êª •ÊÒ⁄U ’…∏UÊ∑§⁄U ©U¬Ÿÿ ∑§Ê ÷Ë ¬˝ÿÊª ∑§⁄U
ÁŒÿÊ „ÒU Á∑§ - “ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ÿ„U SÕÊŸ ÷Ë äÊÍ◊flÊ‹Ê „ÒU–” Á∑§ãÃÈ ‚Êäÿ ∑§Ë Á‚ÁhU
∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ÿÁŒ ßU‚∑§ •Êª ÁŸª◊Ÿ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Ÿ„UË¥ Á∑§ÿÊ ¡Êÿ ÃÊ ÷Ë ’ÊÃ •äÊÍ⁄UË
„UË ⁄U„UË, ßU‚Á‹∞ øÊ⁄U •flÿflÊ¥ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ÷Ë ’Ê‹¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „ÒU–

•flÿflÊ¥ ∑§Ê Áfl¬⁄UËÃ ¬̋ÿÊª ∑§⁄UŸ ¬⁄U ÷Ë ¬̋ÿÊªÊ÷Ê‚

““ÃS◊ÊŒÁªA◊ÊŸ̃ äÊÍ◊flÊ¥pÊÿ◊̃”” H 49H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃS◊ÊÃ˜ = ßU‚Á‹∞

•ÁªA◊ÊŸ˜ = ÿ„U •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU

ø = •ÊÒ⁄U

•ÿ◊̃ = ÿ„U

äÊÍ◊flÊ = äÊÍ◊flÊ‹Ê „ÒU–

Meaning:-

So it is full of fire and it is full of smoke.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ßU‚Á‹∞ ÿ„U •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU •ÊÒ⁄U ÿ„U ÷Ë äÊÍ◊flÊ‹Ê „ÒU–

* •ŸÈ◊ÊŸ ∑§ ¡Ê ¬Ê°ø •flÿfl ’ÃÊÿ „Ò¥U ©UŸ∑§Ê ©U‚Ë ∑˝§◊ ‚ ¬˝ÿÊª ∑§⁄UŸÊ
‚„UË ¬˝ÿÊª „ÒU– ßU‚∑§ Áfl¬⁄UËÃ ¬˝ÿÊª ∑§⁄UŸÊ ÷Ë ’Ê‹¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ÁŸª◊Ÿ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ¬„U‹ ÁŒπÊ ∑§⁄U Á»§⁄U ©U¬Ÿÿ ∑§Ê ¬˝ÿÊª
Á∑§ÿÊ „ÒU– ßU‚Á‹∞ ÿ„U Áfl¬⁄UËÃ ∑˝§◊ ’Ê‹¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „ÒU–

* “ßU‚Á‹∞ ÿ„U •ÁÇŸflÊ‹Ê „ÒU–” ÿ„U ÁŸª◊Ÿ „ÒU, ßU‚◊¥ ¬˝ÁÃôÊÊ ∑§Ê ©U¬‚¥„UÊ⁄U
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„ÒU– ÿ„U ‚’‚ •ãÃ ◊¥ Á∑§ÿÊ ¡ÊÃÊ „ÒU– ‚ÍòÊ ◊¥ ßU‚∑§Ê ¬˝ÿÊª ¬„U‹ ∑§⁄U ÁŒÿÊ „ÒU, ÿ„UË
Áfl¬⁄UËÃÃÊ „ÒU–

* “ÿ„U ÷Ë äÊÍ◊flÊŸ˜ „ÒU–” ÿ„U ©U¬Ÿÿ ¬˝ÿÊª „ÒU– øÍ°Á∑§ ŒÎCUÊãÃ ∑§ ¬˝ÿÊª ∑§
’ÊŒ ©U¬Ÿÿ ∑§Ê ¬˝ÿÊª „UÊŸÊ øÊÁ„U∞ Á∑§ãÃÈ ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ÁŸª◊Ÿ ∑§ ’ÊŒ Á∑§ÿÊ „ÒU
ßU‚Á‹∞ ÿ„U ’Ê‹ ¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¬Ífl¸‚ÍòÊ 47 ‚ ¬ˇÊ, „UÃÈ •ÊÒ⁄U ŒÎCUÊãÃ ∑§Ê ¬˝ÿÊª ∑§⁄U∑§, ©U‚∑§ •Êª ßU‚
‚ÍòÊ ∑§Ê ⁄UπŸ ¬⁄U ¬Í⁄UÊ Áfl¬⁄UËÃ ’Ê‹¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „UÊªÊ–

* ÿ„U SÕÊŸ •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU, äÊÍ◊flÊ‹Ê „UÊŸ ‚, ¡Ê äÊÍ◊ flÊ‹Ê „ÒU fl„U
•ÁªAflÊ‹Ê „UÊÃÊ „ÒU ¡Ò‚ ⁄U‚Êß¸U ÉÊ⁄U (‚ÍòÊ 47) + ßU‚Á‹∞ ÿ„U •ÁªAflÊ‹Ê „ÒU •ÊÒ⁄U äÊÈ°∞
flÊ‹Ê ÷Ë „ÒU (‚ÍòÊ 48)–

¬̋ÿÊªÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““S¬CUÃÿÊ ¬̋∑Î§Ã¬̋ÁÃ¬ûÊ⁄UÿÊªÊÃ̃”” H 50H

•ãflÿÊÕ¸ —-

S¬CUÃÿÊ = S¬CU M§¬ ‚

¬̋∑Î§Ã¬̋ÁÃ¬ûÊ— = ¬˝∑Î§Ã ôÊÊŸ ∑§

•ÿÊªÊÃ˜ = ÿÊÇÿ Ÿ„UË¥ „ÊŸ ‚

Meaning:-

As clear understanding of the real thing is not
established from it.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÄÿÊ¥Á∑§ Áfl¬⁄UËÃ •flÿfl-¬˝ÿÊª ∑§⁄UŸ ¬⁄U S¬CU M§¬ ‚ ¬˝∑Î§Ã ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ôÊÊŸ
Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ–

* ¬Ê°ø •flÿflÊ¥  ‚ „UËŸ ¬˝ÿÊª ∑§⁄UŸ ¬⁄U ÿÊ Áfl¬⁄UËÃ ∑˝§◊ ‚ •flÿflÊ¥ ∑§Ê

¬˝ÿÊª ∑§⁄UŸ ¬⁄U ’Ê‹¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ „UÊÃÊ „ÒU– ßU‚∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ ÿ„U „ÒU Á∑§ ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§
¬˝ÿÊª ‚ ¬˝Ê‚¥Áª∑§ Áfl·ÿ ∑§Ê ∆UË∑§-∆UË∑§ ôÊÊŸ Ÿ„UË¥ „ÊÃÊ „ÒU– ’Ê‹ ’ÈÁhU flÊ‹Ê¥ ∑§Ê
÷Ë èÊ˝◊ ©Uà¬ÛÊ „ÊÃÊ „ÒU ßU‚Á‹∞ ßU‚ ’Ê‹ ¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ßU‚ Ã⁄U„U ’Ê‹ ¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ‚ÍòÊ 46 ‚ 50 Ã∑§ ßUŸ ¬Ê°ø ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥
¬ÍáÊ¸ „ÈU•Ê–

* ßU‚ Ã⁄U„U ‚ÍòÊ 11 ‚ ¡Ê •ŸÈ◊ÊŸ÷Ê‚ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ∑§⁄UŸÊ ¬˝Ê⁄Uê÷ Á∑§ÿÊ ÕÊ
fl„UU ‚ÍòÊ 50 ¬⁄U ¬ÍáÊ¸ „ÈU•Ê–

•Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬

““⁄UÊªmU·◊Ê„UÊ∑̋§ÊãÃ¬ÈL§·fløŸÊîÊÊÃ◊Êª◊Ê÷Ê‚◊̃”” H 51H

•ãflÿÊÕ¸ —-
⁄ÊªmU·◊Ê„UÊ∑˝§ÊãÃ- = ⁄UÊªmU· ◊Ê„U ‚ •Ê∑˝§ÊãÃ
¬ÈL§·fløŸÊÃ˜ = ¬ÈL§· ∑§ fløŸ ‚
¡ÊÃ◊˜ = ©Uà¬ÛÊ „ÈU•Ê
•Êª◊Ê÷Ê‚◊˜ = •Êª◊Ê÷Ê‚ „ÒU

Meaning:-

Fallacy of Agama arises from words of a person
seized by attachment, hatred, mistake etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

⁄UÊªmU· ◊Ê„U ‚ •Ê∑˝§ÊãÃ [√ÿÊ#] ¬ÈL§· ∑§ fløŸÊ¥ ‚ ©Uà¬ÛÊ „ÈU∞ ¬ŒÊÕ¸ ∑§
ôÊÊŸ ∑§Ê •Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ⁄UÊª, mU·, ◊Ê„U ‚ ⁄UÁ„UÃ ¬ÈL§· •Ê# „UÊÃÊ „ÒU– •Ê# „UË flËÃ⁄UÊª •ÊÒ⁄U
‚fl¸ôÊ „UÊÃ „Ò¥¥U ßU‚Á‹∞ ©UŸ∑§ fløŸ •Êª◊ ¬˝◊ÊáÊ „UÊÃ „Ò¥U–

* ßU‚∑§ Áfl¬⁄UËÃ Á¡‚ ¬ÈL§· ∑§ fløŸ ⁄UÊª-mU·-◊Ê„U ‚ •Ê∑˝§ÊãÃ „Ò¥U fl„U
•Ê#Ê÷Ê‚ „ÒU– ©U‚∑§ ¬Ê‚ flËÃ⁄UÊªÃÊ •ÊÒ⁄U ‚fl¸ôÊÃÊ Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃË „ÒU, ßU‚Á‹∞
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©U‚∑§ fløŸ ÷Ë •Êª◊Ê÷Ê‚ „UÊÃ „Ò¥U–

•Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““ÿÕÊ ŸlÊSÃË⁄‘U ◊ÊŒ∑§⁄UÊ‡Êÿ— ‚ÁãÃ äÊÊfläfl¥ ◊ÊáÊfl∑§Ê—”” H 52H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÿÕÊ = ¡Ò‚

ŸlÊ— = ŸŒË ∑§

ÃË⁄‘U = Á∑§ŸÊ⁄‘U ¬⁄U

◊ÊŒ∑§⁄UÊ‡Êÿ— = ‹«U˜«ÍU•Ê¥ ∑§ …U⁄U

‚ÁãÃ = „ÒU¥

◊ÊáÊfl∑§Ê— = ’Ê‹∑§Ê

äÊÊfläfl¥ = ŒÊÒ«∏Ê–

Meaning:-

As for example, Run Boys. There are a large
quantity of sweetmeats on the river-bank.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ò‚ „U ’Ê‹∑§Ê! ŒÊÒ«∏Ê, ŸŒË ∑§ Á∑§ŸÊ⁄‘U ‹«˜U«ÈU•Ê¥/◊ÊŒ∑§Ê¥ ∑§Ë ⁄UÊÁ‡ÊÿÊ° ¬«∏Ë „ÈUß¸U
„ÒU–

* Á¬¿U‹ ‚ÍòÊ ◊¥ •Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§ ∑§Ê⁄UáÊ÷ÍÃ ¬ÈL§· ◊¥ ÃËŸ ∑§Ê⁄UáÊ ’ÃÊ∞ „ÒU -
⁄UÊª, mU·, ◊Ê„U

* ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥ ⁄UÊª, mU· ‚ •Ê∑˝§ÊãÃ ¬ÈL§· ∑§ fløŸÊ¥ ∑§Ê •Êª◊Ê÷Ê‚ Á‚hU
Á∑§ÿÊ „ÒU–

* ⁄UÊª ‚ •Ê∑˝§ÊãÃfløŸ - ⁄UÊª ∑§ fl‡ÊË÷ÍÃ „ÈU•Ê ∑§Êß¸U ¬˝ÊáÊË ’ìÊÊ¥ ∑§

‚ÊÕ π‹Ÿ ∑§Ë ßUë¿UÊ ‚, •¬ŸÊ ◊Ÿ ’„U‹ÊŸ ∑§ Á‹∞ •ÊÒ⁄U •¬Ÿ ◊Ÿ ∑§Ê •ÊŸÁãŒÃ
∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ ¡’ ∑§„UÃÊ „ÒU Á∑§ - “’Ê‹∑§Ê! ŒÊÒ«∏Ê, ©U‚ ŸŒË ∑§ Á∑§ŸÊ⁄‘U ¬⁄U ‹«U˜«È
⁄Uπ „Ò¥U–” ÃÊ ÿ„U ⁄UÊªÊ∑˝§ÊãÃ fløŸ •Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§„U‹ÊÃ „Ò¥U–

* mU· ‚ •Ê∑˝§ÊãÃfløŸ - mU· ∑§ fl‡ÊË÷ÍÃ „ÈU•Ê ∑§Êß¸U •ÊŒ◊Ë ¡’ ©Uã„UË¥
’ìÊÊ¥ ∑§Ë ∑˝§Ë«∏Ê ‚ ¬⁄‘U‡ÊÊŸ „UÊÃÊ „ÒU •ÊÒ⁄U fl„U ©UŸ‚ ¬Ë¿Ê ¿È«∏ÊŸ ∑§ Á‹∞, ’‹Êÿ
≈UÊ‹Ÿ ∑§ Á‹∞ ∑§„UÃÊ „ÒU Á∑§ - “’Ê‹∑§Ê! ŒÊÒ«∏Ê, ©U‚ ŸŒË ∑§ Á∑§ŸÊ⁄‘U ¬⁄U ‹«U˜«ÍU ⁄Uπ
„Ò¥U–” ÃÊ ÿ„U mU·Ê∑˝§ÊãÃ ¬ÈL§· ∑§ fløŸ ÷Ë •Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§„U‹Ê∞–

◊Ê„UÊ∑̋§ÊãÃ ¬ÈL§· ∑§Ê •Êª◊Ê÷Ê‚

““•æ̃§ªÈÀÿª̋ „UÁSÃÿÍÕ‡ÊÃ◊ÊSÃ ßUÁÃ ø”” H 53H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ø = •ÊÒ⁄U

•¥ªÈÀÿª̋ = •¥ªÈ‹Ë ∑§ •ª˝ ÷Êª ¬⁄U

„UÁSÃÿÍÕ‡ÊÃ◊˜ = ‚Ò∑§«∏Ê „UÊÁÕÿÊ¥ ∑§‚◊ÈŒÊÿ

•ÊSÃ = ⁄U„UÃ „Ò¥U

ßUÁÃ = ßU‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§ fløŸ–

Meaning:-

Or, one hundred elephants are standing on the
tip of the finger.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•¥ªÈ‹Ë ∑§ •ª˝÷Êª ¬⁄U „UÊÁÕÿÊ¥ ∑§ ‚Ò∑§«∏Ê¥ ‚◊ÈŒÊÿ Áfll◊ÊŸ „¥Ò,U ÿ„U
∑§„UŸÊ ÷Ë •Êª◊Ê÷Ê‚ „ÒU–

* ◊Ê„U ‚ •Ê∑˝§ÊãÃ ¬ÈL§· ∑§ fløŸ ÷Ë •Êª◊Ê÷Ê‚ „ÒU¥– ÿ„U ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥
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©UŒÊ„U⁄UáÊ Œ∑§⁄U ’ÃÊÿÊ „ÒU–

* ◊Ê„U ÿÊŸË Á◊âÿÊàfl– Á◊âÿÊàfl ‚ ŒÍÁ·Ã ‚Ê¥ÅÿÊ¥ ∑§ Á‚hUÊãÃ ∑§Ê ÿ„UÊ°
©UŒÊ„U⁄UáÊ Œ∑§⁄U ¬˝SÃÈÃ Á∑§ÿÊ „ÒU–

* ‚Ê¥Åÿ ‹Êª ◊ÊŸÃ „Ò¥U Á∑§- ‚’ ∑È§¿U ‚’ ¡ª„U, ‚÷Ë ‚◊ÿ ¬⁄U ⁄U„UÃÊ „ÒU–
’‚, ∑§÷Ë ∑È§¿U ¬˝∑§≈U „UÊ ¡ÊÃÊ „ÒU ÃÊ ÁŒπŸ ‹ª ¡ÊÃÊ „ÒU •ãÿÕÊ fl„U ÁÃ⁄UÊÁ„UÃ
⁄U„UÃÊ „ÒU– •ÊÁfl÷Ê¸fl - ÁÃ⁄UÊ÷Êfl ∑§ ßU‚ Á‚hUÊãÃ ∑§ •ŸÈ‚Ê⁄U ÃÊ ÿÁŒ ‚Ê¥Åÿ ∑§„¥U Á∑§
- “•¥ªÈ‹Ë ∑§ •ª˝ ÷Êª ¬⁄U ‚Ò∑§«∏Ê¥ „UÊÁÕÿÊ¥ ∑§Ê ¤ÊÈá«U „ÒU–” ÃÊ ÿ„U ∑§ÕŸ ÷Ë
•Êª◊Ê÷Ê‚ „ÒU–

 •Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““Áfl‚¥flÊŒÊÃ̃”” H 54H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Áfl‚¥flÊŒÊÃ˜ = Áfl‚¥flÊŒ „UÊŸ ‚

Meaning:-

Because (these) want (the element of Pramana)
viz. true knowledge.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Áfl‚¥flÊŒ „UÊŸ ‚

* ‚ÍòÊ 52-53 ◊¥ ¡Ê ⁄UÊª-mU· - ◊Ê„U ‚ •Ê∑˝§ÊãÃ ¬ÈL§· ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ
ÁŒÿÊ ªÿÊ „ÒU fl„U •Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ „ÒU– fl„U •Êª◊Ê÷Ê‚ ÄÿÊ¥ „ÒU ? ßU‚∑§Ê
©UûÊ⁄U ßU‚ ‚ÍòÊ ◊¥  ÁŒÿÊ ªÿÊ „ÒU - Áfl‚¥flÊŒ „UÊŸ ‚–

* Áfl‚¥flÊŒ ∑§Ê •Õ¸ „ÒU ¤ÊÍ∆U „UÊŸÊ– ¡’ ¤ÊÍ∆U „UÊÃÊ „ÒU ÃÊ ¤Êª«∏Ê „UÊÃÊ „ÒU–
ßU‚Á‹∞ Áfl‚¥flÊŒ ÿÊŸË ÁflflÊŒ–

* ¬ŒÊÕ¸ ∑§ ÿÕÊÕ¸ SflM§¬ ‚ ÁfløÁ‹Ã „UÊŸÊ ÷Ë Áfl‚¥flÊŒ „ÒU–

* ⁄UÊª, mU· ‚ •Ê∑˝§ÊãÃ ¬ÈL§· ¡’ ©UŸ ’Ê‹∑§Ê¥ ∑§Ê ŸŒË ∑§ Á∑§ŸÊ⁄‘U ÷¡ªÊ
•ÊÒ⁄U fl„UÊ° ¡Ê∑§⁄U ¡’ ©UŸ ’ìÊÊ¥ ∑§Ê ‹«U˜«Í Ÿ„UË¥ Á◊‹ ÃÊ ©U‚ √ÿÁQ§ ∑§Ë ’ÊÃ ¤ÊÍ∆UË
„ÈUß¸U Á¡‚‚ Áfl‚¥flÊŒ „UÊªÊ–

* ßU‚Ë Ã⁄U„U ◊Ê„UÊ∑˝§ÊãÃ ¬ÈL§· ∑§Ë ßU‚ ’ÊÃ ¬⁄U ∑§ÊÒŸ ¬˝àÿˇÊ ‚ ÁflEÊ‚
∑§⁄‘UªÊ Á∑§ - “•¥ªÈ‹Ë ∑§ •Êª ∑§ ÷Êª ¬⁄U ‚Ò∑§«∏Ê¥ „UÊÁÕÿÊ¥ ∑§Ê ¤ÊÈá«U „ÒU–” Á»§⁄U ÷Ë
‚Ê¥Åÿ ◊Ã flÊ‹Ê ∑§„U Á∑§ - ÃÈ◊ ‚◊¤ÊÃ Ÿ„UË¥ „UÊ, ‚÷Ë flSÃÈ∞° ‚’ ¡ª„U ⁄U„UÃË „ÒU ÃÊ
ßUŸ fløŸÊ¥ ∑§Ê ‚ÈŸ∑§⁄U ÷Ë Áfl‚¥flÊŒ „UË ’…∏ªÊ–

* ßUŸ fløŸÊ¥ ‚ ÿÊ Á‚hUÊãÃÊ¥ ‚ ∑§Êß¸U •Êà◊Á„UÃ ÷Ë Ÿ„UË¥ „ÒU ßU‚Á‹∞ ÿ„U
•Êª◊Ê÷Ê‚ „ÒU–

* ßU‚ ¬˝◊ÊáÊU •Êª◊Ê÷Ê‚ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ‚ÍòÊ 51,52,53,54 ßUŸ øÊ⁄U ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥
¬ÍáÊ¸ „ÈU•Ê–

* ßU‚ Ã⁄U„U ÿ„UÊ° Ã∑§ ¬˝◊ÊáÊ ÷ŒÊ÷Ê‚ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ‚ÍòÊ 6 ‚ ¬˝Ê⁄Uê÷ „UÊ∑§⁄U
¬ÍáÊ¸ „ÈU•Ê–

‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê SflM§¬

““¬̋àÿˇÊ◊flÒ∑¥§ ¬̋◊ÊáÊÁ◊àÿÊÁŒ ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚◊̃”” H 55H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝àÿˇÊ◊˜ = ¬˝àÿˇÊ

∞fl = „UË

∞∑§◊˜ = ∞∑§

¬˝◊ÊáÊ◊˜ = ¬˝◊ÊáÊ „ÒU

ßUàÿÊÁŒ = ßU‚ M§¬ ‚ ∑§„UŸÊ

‚¥ÅÿÊ÷Ê‚◊˜ = ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ „ÒU–

.
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Meaning:-

Sankhyabhasa (Fallacy of number) is maintaining
‘Pratyaksa is the only Pramana’ etc.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝àÿˇÊ „UË ∞∑§ ¬˝◊ÊáÊ „ÒU ßUàÿÊÁŒ ∑§ÕŸ ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¬˝àÿˇÊ „UË ∞∑§ ¬˝◊ÊáÊ „ÒU ÿ„U ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ë ∞∑§ ‚¥ÅÿÊ ◊ÊŸŸÊ ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚
„ÒU–

* ∞∑§ ∑§ •‹ÊflÊ ÿÁŒ ∑§Êß¸U ŒÊ ‚¥ÅÿÊ ÷Ë ◊ÊŸ ¡Ò‚ ¡ÒŸÊøÊÿÊZ Ÿ ◊ÊŸË „ÒU
‹Á∑§Ÿ ©U‚ ‚¥ÅÿÊ ◊¥ ‚÷Ë ¬˝◊ÊáÊ •ãÃ÷Í¸Ã Ÿ „UÊ¥ ÃÊ fl„U ÷Ë ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¡Ò‚ ’ÊÒhU ‹Êª ŒÊ ¬˝◊ÊáÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥U ¬˝àÿˇÊ, •ŸÈ◊ÊŸ– ÃÊ ßUŸ ŒÊ ¬˝◊ÊáÊÊ¥
◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ‚÷Ë ÷Œ ‚◊ÊÁ„UÃ Ÿ„UË¥ „UÊÃ „Ò¥U ßU‚Á‹∞ ÿ„U ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ „ÒU– ¡’ Á∑§
¡ÒŸÊøÊÿÊZ Ÿ ŒÊ ¬˝◊ÊáÊ ¬˝àÿˇÊ •ÊÒ⁄U ¬⁄UÊˇÊ ◊ÊŸ „Ò¥U– Á¡Ÿ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ ‚÷Ë ÷Œ
•ãÃ÷Í¸Ã „UÊ ¡ÊÃ „Ò¥U–

∞∑§ ¬̋àÿˇÊ ¬̋◊ÊáÊ ◊ÊŸŸÊ ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ ÄÿÊ¥ „ÒU ?

““‹ÊÒ∑§ÊÿÁÃ∑§Sÿ ¬̋àÿˇÊÃ— ¬⁄U‹Ê∑§ÊÁŒÁŸ·äÊSÿ
¬⁄U’Èh̃UÿÊŒpÊÁ‚hU⁄UÃÁmU·ÿàflÊÃ̃”” H 56H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‹ÊÒ∑§ÊÿÁÃ∑§Sÿ = øÊflÊ¸∑§ ∑§

¬˝àÿˇÊÃ— = ¬˝àÿˇÊ ‚

¬⁄U‹Ê∑§ÊÁŒÁŸ·äÊSÿ = ¬⁄U‹Ê∑§ •ÊÁŒ ∑§Ê ÁŸ·äÊ

ø = •ÊÒ⁄U

¬⁄U’ÈhŨÿÊŒ— = ¬⁄U’ÈÁhU •ÊÁŒ ∑§Ë

•Á‚hU— = Á‚ÁhU Ÿ „UÊŸ ‚

•ÃÁmU·ÿàflÊÃ˜ = ÄÿÊ¥Á∑§ ©U‚∑§ Áfl·ÿ Ÿ „UÊŸ ‚–

Meaning:-

Because According to the view of the followers of
Charvaka philosophy the other world is denied from
Pratyaksa and knowledge of others can not be derived
(from Pratyaksa), so these cannot be the subject
matter of it. (Pratyaksa).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

øÊflÊ¸∑§ •ÕÊ¸Ã˜ ŸÊÁSÃ∑§◊ÃË øÊflÊ¸∑§ ∑§Ê ∑§fl‹ ∞∑§ ¬˝àÿˇÊ ∑§Ê „UË ¬˝◊ÊáÊ
◊ÊŸŸÊ ßU‚Á‹∞ ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ „ÒU Á∑§ ¬˝àÿˇÊ ‚ ¬⁄U‹Ê∑§ •ÊÁŒ ∑§Ê ÁŸ·äÊ •ÊÒ⁄U ¬⁄U ∑§Ë
’ÈÁhU •ÊÁŒ ∑§Ë Á‚ÁhU Ÿ„UË¥ „UÊÃË „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ fl ©U‚∑§ Áfl·ÿ Ÿ„UË¥ „ÒU–

* ‹ÊÒ∑§ÊÿÁÃ∑§ - ŸÊÁSÃ∑§ ◊ÃË øÊflÊ¸∑§ ◊ÃflÊ‹Ê¥ ∑§Ê ∑§„UÃ „Ò¥U–

* ÿ ‹Êª ¬⁄U‹Ê∑§ ∑§Ê ÁŸ·äÊ ∑§⁄UÃ „Ò¥U •ÕÊ¸Ã˜ Sflª¸, Ÿ⁄U∑§ ∑È§¿U Ÿ„UË¥ „UÊÃ „Ò¥U
•ÊÒ⁄U ¬⁄U’ÈÁhU (¬⁄U-•Êà◊Ê) •ÊÁŒ ∑§Ê ÷Ë ÁŸ·äÊ ∑§⁄UÃ „Ò¥U– ‹Á∑§Ÿ ∞∑§ ¬˝àÿˇÊ
¬˝◊ÊáÊ ‚ ÃÊ ßUŸ ’ÊÃÊ¥ ∑§Ê ÁŸ·äÊ Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU– Á∑§‚Ë flSÃÈ ∑§Ê ÁŸ·äÊ ∑§⁄UŸ ∑§
Á‹∞ ÷Ë ∑È§¿U Ã∑¸§ ŒŸÊ ¬«∏ªÊ, ∑È§¿U √ÿÊÁ# ’ŸÊŸË ¬«∏ªË, ∑È§¿U •ŸÈ◊ÊŸ ∑§⁄UŸÊ
„UÊªÊ– ÿÁŒ ∞‚Ê ∑È§¿U Á∑§ÿÊ ÃÊ ¬˝◊ÊáÊ ¬˝àÿˇÊ „UË „ÒU, ÿ„U ∞∑§ ‚¥ÅÿÊ ’ÊÁäÊÃ „UÊªË
•ÊÒ⁄U Á’ŸÊ •ŸÈ◊ÊŸÊÁŒ ∑§ ÁŸ·äÊ ÷Ë ‚ê÷fl Ÿ„UË¥ „Ò–U ßU‚Á‹∞ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê
Áfl·ÿ „UË Ÿ„UË¥ „ÒU Á∑§ fl„U ¬⁄U‹Ê∑§ •ÊÁŒ ∑§Ê ÁŸ·äÊ ∑§⁄U ‚∑§– ßU‚ Ã⁄U„U øÊflÊ¸∑§Ê¥ ∑§Ë
¬˝◊ÊáÊ ‚¥ÅÿÊ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ Á‚hU „UÊÃË „ÒU–

•ãÿ◊Ã ◊¥ ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ

““‚ÊÒªÃ‚Êæ̃§ÅÿÿÊÒª¬̋Ê÷Ê∑§⁄U¡ÒÁ◊ŸËÿÊŸÊ¥

¬˝àÿˇÊÊŸÈ◊ÊŸÊª◊Ê¬◊ÊŸÊÕÊ¸¬ûÿ÷ÊflÒ⁄‘U∑Ò§∑§ÊÁäÊ∑Ò§√ÿÊ¸Á#flÃ˜”” H 57H

. .

.
.

.
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•ãflÿÊÕ¸ —-

‚ÊÒªÃ- = ’ÈhU,

‚Ê¥Åÿ- = ‚Ê¥Åÿ,

ÿÊÒª- = ÿÊª,

¬˝Ê÷Ê∑§⁄U- = ¬˝÷Ê∑§⁄,U

¡ÒÁ◊ŸËÿÊŸÊ◊˜ = ¡ÒÁ◊ŸËÿÊ¥ ∑§

¬˝àÿˇÊÊŸÈ◊ÊŸÊª◊Ê¬◊ÊŸÊâÊÊ¸¬ÁûÊ-•÷ÊflÒ— = ¬˝àÿˇÊ, •ŸÈ◊ÊŸ, •Êª◊,
   ©U¬◊ÊŸ, •ÕÊ¸¬ÁûÊ •ÊÒ⁄U •÷Êfl mUÊ⁄UÊ

∞∑Ò§∑§- = ∞∑§-∞∑§

•ÁäÊ∑Ò§— = •ÁäÊ∑§ ∑§ mUÊ⁄UÊ

√ÿÊÁ#flÃ˜ = √ÿÊÁ# ∑§ ‚◊ÊŸ ¡ÊŸŸÊ–

Meaning:-

Like Vyapti in case of the following of the Buddhist,
Sankhya, Nyaya, Prabhakara (school of Mimamsa
philosophy) and Jaimini (School of Mimamsa
Philosophy) who accept Pratyaksa, Anumana, Agama,
Upamana, Arthapatti and Abhava exceeding one by
one (in their doctrines respectively).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Á¡‚ ¬˝∑§Ê⁄U ‚ÊÒªÃ, ‚Ê¥Åÿ, ÿÊÒª, ¬˝Ê÷Ê∑§⁄U •ÊÒ⁄U ¡ÒÁ◊ŸËÿÊ¥ ∑§ ¬˝àÿˇÊ, •ŸÈ◊ÊŸ,
•Êª◊, ©U¬◊ÊŸ, •ÕÊ¸¬ÁûÊ •ÊÒ⁄U •÷Êfl ßUŸ ∞∑§-∞∑§ •ÁäÊ∑§ ¬˝◊ÊáÊÊ¥ ∑§ mUÊ⁄UÊ
√ÿÊÁ# Áfl·ÿ Ÿ„UË¥ ∑§Ë ¡ÊÃË „ÒU–

* ‚ÊÒªÃ (’ÊÒhU) ∑§Ë ¬˝◊ÊáÊ ‚¥ÅÿÊ- 2 -¬˝àÿˇÊ, •ŸÈ◊ÊŸ

* ‚Ê¥Åÿ ∑§Ë ¬˝◊ÊáÊ ‚¥ÅÿÊ - 3 - ¬˝àÿˇÊ, •ŸÈ◊ÊŸ, •Êª◊

* ÿÊÒª ∑§Ë ¬˝◊ÊáÊ ‚¥ÅÿÊ - 4 - ¬˝àÿˇÊ, •ŸÈ◊ÊŸ, •Êª◊,

  ©U¬◊ÊŸ

* ¬˝Ê÷Ê∑§⁄U ∑§Ë ¬˝◊ÊáÊ ‚¥ÅÿÊ- 5 - ¬˝àÿˇÊ, •ŸÈ◊ÊŸ, •Êª◊,

  ©U¬◊ÊŸ, •ÕÊ¸¬ÁûÊ

* ¡ÒÁ◊ŸËÿ ∑§Ë ¬˝◊ÊáÊ ‚¥ÅÿÊ- 6 - ¬˝àÿˇÊ, •ŸÈ◊ÊŸ, •Êª◊,

©U¬◊ÊŸ, •ÕȨ̂¬ÁûÊ •ÊÒ⁄U •÷Êfl–

* ßUŸ ◊ÃÊ¥ ◊¥ Á∑§‚Ë Ÿ ÷Ë Á∑§‚Ë ÷Ë ¬˝◊ÊáÊ ‚ √ÿÊÁ# (•ÁflŸÊ÷Êfl
‚ê’ãäÊ) Ÿ„UË¥ ◊ÊŸÊ „ÒU– ’ÃÊ•Ê! Á’ŸÊ √ÿÊÁ# ∑§Ë Á‚ÁhU ∑§ ¬⁄UÊ̌ Ê ¬˝◊ÊáÊ ∑Ò§‚ „UÊªÊ
•ÊÒ⁄U ©U‚∑§  Á’ŸÊ •ãÿ ¬˝◊ÊáÊÊ¥ ‚ ÄÿÊ ¬˝ÿÊ¡Ÿ ? ßU‚ Ã⁄U„U ÿ ‚÷Ë ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ „Ò¥U–

‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““•ŸÈ◊ÊŸÊŒSÃÁmU·ÿàfl ¬̋◊ÊáÊÊãÃ⁄Uàfl◊̃”” H 58H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•ŸÈ◊ÊŸÊŒ— = •ŸÈ◊ÊŸ •ÊÁŒ ‚

ÃÃ̃ = ©U‚ ¬⁄U’ÈÁhU ∑§Ê

Áfl·ÿàfl = Áfl·ÿ¬ŸÊ „UÊŸ ¬⁄U

¬˝◊ÊáÊÊãÃ⁄Uàfl◊˜ = ¬˝◊ÊáÊãÃ⁄U¬ŸÊ „UÊÃÊ „ÒU–

Meaning:-

Knowledge of others being the subject of
Anumana etc. will become another Pramana.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•ŸÈ◊ÊŸÊÁŒ ‚§ ¬⁄U-’ÈÁhU •ÊÁŒ∑§ ∑§Ê Áfl·ÿ¬ŸÊ ◊ÊŸŸ ¬⁄U •ãÿ ¬˝◊ÊáÊÊ¥ ∑§
◊ÊŸŸ ∑§Ê ¬˝‚¥ª •ÊÃÊ „ÒU–

.

.
.
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* ¬⁄U‹Ê∑§ ∑§Ê ÁŸ·äÊ •ÊÒ⁄U ¬⁄U ’ÈÁhU ∑§Ê ª˝„UáÊ •ÊÁŒ ¡Ê „U◊¥ ÁŒπÊß¸U Ÿ„UË¥
ŒÃË „ÒU ∞‚Ë flSÃÈ•Ê¥ ∑§Ê Áfl·ÿ •ŸÈ◊ÊŸ •ÊÁŒ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ mUÊ⁄UÊ „UË „UÊÃÊ „ÒU– øÊflÊ¸∑§
∞∑§ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ „UË ◊ÊŸÃ „Ò¥– ÿÁŒ fl ¬˝àÿˇÊ ∑§ •‹ÊflÊ ∑È§¿U •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊ ◊ÊŸ¥ª
ÃÊ ¬˝◊ÊáÊÊãÃ⁄U (•ãÿ ¬˝◊ÊáÊ) ◊ÊŸŸ ∑§Ê ¬˝‚¥ª •Ê ¡Ê∞ªÊ Á¡‚‚ ©UŸ∑§Ë ∞∑§
‚¥ÅÿÊ ∑§Ê ÁflÉÊ≈UŸ „UÊ ¡Ê∞ªÊ– Á¡‚‚ ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ „UÊªÊ–

‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ ‚◊¤ÊÊŸ ∑§ Á‹∞ •ãÿ Œ‡Ȩ̂Ÿ ∑§Ê ©UŒÊ„U⁄UáÊ

““Ã∑̧§Sÿfl √ÿÊÁ#ªÊø⁄Uàfl ¬̋◊ÊáÊÊãÃ⁄Uàfl◊¬̋◊ÊáÊSÿÊ
√ÿflSÕÊ¬∑§àflÊÃ̃”” H 59H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Ã∑¸§Sÿ = Ã∑¸§ ∑§

ßUfl = ‚◊ÊŸ

√ÿÊÁ#ªÊø⁄Uàfl = √ÿÊÁ# ∑§Ê Áfl·ÿ ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê „UÊŸ ¬⁄U

¬˝◊ÊáÊÊãÃ⁄Uàfl◊˜ = ∞∑§ Á÷ÛÊ¬˝◊ÊáÊÊ¬ŸÊ ◊ÊŸŸÊ „UÊªÊ–

•¬˝◊ÊáÊSÿ = •¬˝◊ÊáÊôÊÊŸ

•√ÿflSÕÊ¬∑§àflÊÃ˜= √ÿflSÕÊ Ÿ„UË¥ ∑§⁄U ‚∑§ªÊ–

Meaning:-

Tarka also being understood from Vyapti will
become another Pramana. For that which is not
Pramana can not establish anything.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¡Ò‚ Á∑§ Ã∑¸§ ∑§Ê √ÿÊÁ# ∑§Ê Áfl·ÿ ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê ◊ÊŸŸ ¬⁄U ‚ÊÒªÃÊÁŒ∑§ ∑§Ê
©U‚ ∞∑§ Á÷ÛÊ ¬˝◊ÊáÊ ◊ÊŸŸÊ ¬«∏ÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ •¬˝◊ÊáÊ ôÊÊŸ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ë √ÿflSÕÊ Ÿ„UË¥
∑§⁄U ‚∑§ÃÊ „ÒU–

* ÿ„U ‚ÍòÊ øÊflÊ¸∑§ ◊Ã •ÊÁŒ ◊ÃÊ¥ ∑§ Á‹∞ ©UŒÊ„U⁄UáÊ SflM§¬ ÷Ë „ÒU •ÊÒ⁄U
©UŸ∑§ Á‹∞ ŒÍ·áÊ M§¬ ÷Ë „ÒU–

* Ã∑¸§ ‚ √ÿÊÁ# ∑§Ê ÁŸáÊ¸ÿ „UÊÃÊ „ÒU– ¬˝àÿˇÊ, •ŸÈ◊ÊŸ •ÊÁŒ Á¡ÃŸ ÷Ë
¬˝◊ÊáÊ ’ÃÊ∞ „Ò¥U, ©UŸ◊¥ √ÿÊÁ# Á∑§‚Ë ¬˝◊ÊáÊ ◊¥ Ÿ„UË¥ „UÊÃË „ÒU, ◊ÊòÊ Ã∑¸§ ‚ „UË „UÊÃË „ÒU
•ÊÒ⁄U Ã∑¸§ ∑§Ê ¬˝◊ÊáÊ ◊ÊŸŸ ¬⁄U ¬˝◊ÊáÊÊãÃ⁄U ◊ÊŸŸÊ ¬«∏ªÊ– ÿÁŒ Á∑§‚Ë •ãÿ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê
◊ÊŸ¥ª¥ ÃÊ fl„U ©UŸ∑§ Á‹∞ •¬˝◊ÊáÊ „UÊªÊ •ÊÒ⁄U •¬˝◊ÊáÊ ÷‹Ê ∑Ò§‚ Á∑§‚Ë ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ë
Á‚ÁhU ∑§Ë √ÿflSÕÊ ∑§⁄U ‚∑§ªÊ ?

¬̋◊ÊáÊÊ¥ ◊¥ ÷Œ-Á÷ÛÊÃÊ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““¬̋ÁÃ÷Ê‚÷ŒSÿ ø ÷Œ∑§àflÊÃ̃”” H 60H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ø = ÃÕÊ

¬̋ÁÃ÷Ê‚÷ŒSÿ = ¬˝ÁÃ÷Ê‚ ∑§ ÷Œ ∑§Ê

÷Œ∑§àflÊÃ˜ = ÷Œ∑§¬ŸÊ „UÊŸ ‚

Meaning :-

Because there is a difference according to
difference of illumination.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝ÁÃ÷Ê‚ ∑§Ê ÷Œ „UË ¬˝◊ÊáÊÊ¥ ∑§Ê ÷Œ∑§ „UÊÃÊ „ÒU–

* ¬˝◊ÊáÊÊ¥ ∑§Ë ÿ„U ÷Œ Á÷ÛÊÃÊ ôÊÊŸ ∑§ ¬˝ÁÃ÷Ê‚ ∑§Ë Á÷ÛÊÃÊ ¬⁄U ÁŸ÷¸⁄U ∑§⁄UÃË
„ÒU– ÿÊÁŸ Á∑§ ¬˝àÿ∑§ ôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝ÁÃ÷Ê‚ (•ŸÈ÷ÍÁÃ) Á÷ÛÊ-Á÷ÛÊ „UÊÃË „ÒU–

* •ŸÈ◊ÊŸ - ôÊÊŸ ∑§Ê ¬˝ÁÃ÷Ê‚ (•ŸÈ÷ÍÁÃ ÿÊ ¡ÊŸŸÊ) •ãÿ ¬˝◊ÊáÊÊ¥ ‚
Á÷ÛÊ „ÒU– ©U‚ ¬˝àÿˇÊ ¬˝◊ÊáÊ ◊¥ Ÿ„UË¥ ‚◊ÊÁ„UÃ ∑§⁄U ‚∑§Ã „Ò¥U ÄÿÊ¥Á∑§ ¬˝àÿˇÊ ÃÊ ¬ŒÊÕÊZ
∑§Ê ßUÁãŒ˝ÿ, ◊Ÿ ∑§ ◊Êäÿ◊ ‚ S¬CU ¡ÊŸŸ ∑§Ê ŸÊ◊ „ÒU– ßU‚Á‹∞ øÊflÊ¸∑§Ê¥ ∑§Ê

.
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¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

•ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ë Á÷ÛÊ ¬̋ÃËÁÃ SflË∑§Ê⁄UŸË ¬«∏ªË– Á¡‚ SflË∑§Ê⁄U Ÿ ¬⁄U ©UŸ∑§ ÿ„UÊ° ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚
∑§Ê ¬˝‚¥ª „UÊªÊ–

* ßU‚Ë Ã⁄U„U ’ÊÒhUÊ¥ ∑§Ê Ã∑¸§ ¬˝◊ÊáÊ ◊ÊŸŸÊ „UÊªÊ ÄÿÊ¥Á∑§ ©U‚ Ã∑¸§ ôÊÊŸ ∑§Ë
¬˝ÃËÁÃ Á÷ÛÊ M§¬ ‚ „UÊÃË „ÒU ©U‚ •ŸÈ◊ÊŸ ◊¥ ªÁ÷¸Ã Ÿ„UË¥ Á∑§ÿÊ ¡Ê ‚∑§ÃÊ „Ò, ÄÿÊ¥Á∑§
•ŸÈ◊ÊŸ ∑§Ê ¬˝ÁÃ÷Ê‚ Á÷ÛÊ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê „ÒU– ßU‚Á‹∞ ’ÊÒhU ◊Ã ◊¥ ÷Ë ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ „UÊªÊ–

* ßU‚Ë Ã⁄U„U •ãÿ ◊ÃÊ¥ ◊¥ ¡ÊŸŸÊ ÄÿÊ¥Á∑§ ¿U„U-¿U„U ¬˝◊ÊáÊ SflË∑§Ê⁄UÃ „ÈU∞
÷Ë Ã∑¸§, ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸ •ÊÁŒ Á∑§‚Ë Ÿ Ÿ„UË¥ ◊ÊŸ ¡Ê Á∑§ Á÷ÛÊ M§¬ ‚ •ŸÈ÷fl ◊¥ •ÊÃ
„Ò¥–

* Á¡‚ Ã⁄U„U ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ ∞∑§ äÊ◊¸ ∑§Ë „UË ©U¬‹ÁéäÊ Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚ ©U‚
•Ÿ∑§ÊãÃ SflM§¬ ◊ÊŸŸÊ ¬«∏ÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ flSÃÈ flÒ‚Ë „UË ¬˝ÃËÁÃ ◊¥ •ÊÃË „ÒU– ßU‚Ë
¬˝∑§Ê⁄U √ÿÊÁ#, S◊⁄UáÊ, ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ¥ ∑§Ë ÷Ë ©U¬‹ÁéäÊ „UÊÃË „Ò¥U ÄÿÊ¥Á∑§ ÿ ßU‚Ë M§¬ ◊¥
•ŸÈ÷fl ◊¥ •ÊÃ „Ò¥– ÿ„U flSÃÈ ∑§Ê SflM§¬ „ÒU– ßU‚ ‚fl¸ôÊ flÊáÊË ∑§ •‹ÊflÊ ∑§Êß¸U ÷Ë
‚„UË M§¬ ‚ Ÿ„UË¥ ’ÃÊ ¬ÊÿÊ– ßU‚Ë ‚ ¡ÊŸÊ ¡ÊÃÊ „ÒU Á∑§ ’ÊÒhU •ÊÁŒ ‚fl¸ôÊ Ÿ„UË¥ Õ–

* ßU‚ Ã⁄U„U ‚ÍòÊ 55 ‚ 60 Ã∑§ ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ 6 ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ ¬ÍáÊ¸ „ÈU•Ê–

Áfl·ÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§ÕŸ

““Áfl·ÿÊ÷Ê‚— ‚Ê◊Êãÿ¥ Áfl‡Ê·Ê mUÿ¥ flÊ SflÃãòÊ◊̃”” H 61H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚Ê◊Êãÿ¥ = ∑§fl‹ ‚Ê◊Êãÿ

Áfl‡Ê·— = ∑§fl‹ Áfl‡Ê·

flÊ = •ÕflÊ

mUÿ¥ = ‚Ê◊Êãÿ

SflÃãòÊ◊˜ = SflÃãòÊ Áfl‡Ê· ŒÊŸÊ ÃãòÊ ◊ÊŸŸÊ

Áfl·ÿÊ÷Ê‚— = Áfl·ÿÊ÷Ê‚ „ÒU–

Meaning :-

Visayabhasa (fallacy of object) (happens) where
Samanya or Visesa are both of them (are) Seperately
(accepted).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

∑§fl‹ ‚Ê◊Êãÿ ∑§Ê, •ÕflÊ ∑§fl‹ Áfl‡Ê· ∑§Ê •ÕflÊ SflÃãòÊ ŒÊŸÊ¥ ∑§Ê ¬˝◊ÊáÊ
∑§Ê Áfl·ÿ ◊ÊŸŸÊ Áfl·ÿÊ÷Ê‚ „ÒU–

* ¬˝◊ÊáÊ (ôÊÊŸ) Á¡‚ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ¡ÊŸ fl„U ¬ŒÊÕ¸ ©U‚ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê Áfl·ÿ
∑§„U‹ÊÃÊ „ÒU– fl„U ¬ŒÊÕ¸ ‚Ê◊Êãÿ Áfl‡Ê·Êà◊∑§ „UÊÃÊ „ÒU–

* ∞‚Ê ∑§Êß¸U ÷Ë ‚Ã˜ ¬ŒÊÕ¸ Ÿ„UË¥ „ÒU ¡Ê ◊ÊòÊ ‚Ê◊Êãÿ „UÊ, ÿÊ ¡Ê ◊ÊòÊ Áfl‡Ê·
„UÊ, ÿÊ ‚Ê◊Êãÿ, Áfl‡Ê· SflÃãòÊ M§¬ ‚ „UÊ–

* Á¡ÃŸ ÷Ë •mÒUÃflÊŒË „Ò¥U, øÊ„¥U fl ’˝rÊÊmÒUÃflÊŒË, ÁflôÊÊŸÊmÒUÃflÊŒË •ÊÁŒ „UË
ÄÿÊ¥ Ÿ „UÊ¥ fl ‚÷Ë ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ∞∑§ ’˝rÊ M§¬, ∞∑§ ÁflôÊÊŸ M§¬ •ÊÁŒ ‚Ê◊Êãÿ M§¬ ‚
◊ÊŸÃ „Ò¥U–

* ’ÊÒhU ¬ŒÊÕÊZ ∑§Ê ◊ÊòÊ Áfl‡Ê· M§¬ „UË ◊ÊŸÃ „Ò¥, ¡Ê Á∑§ ∞∑§ ‚◊ÿflÊ‹Ê
÷ÊflÊà◊∑§ ¬ŒÊÕ¸ „ÒU–

* ÿÊÒª Á‚hUÊãÃ flÊ‹ ‚Ê◊Êãÿ, Áfl‡ÊcÊ ŒÊŸÊ¥ SflÃãòÊ M§¬ ‚ ◊ÊŸÃ „Ò¥U– ∑§Êß¸U
¬ŒÊÕ¸ ÁŸàÿ „ÒU, ∑§Êß¸U •ÁŸàÿ– ¡Ò‚ ¬⁄U◊ÊáÊÈ– ∑§Ê⁄UáÊ ¬⁄U◊ÊáÊÈ ÁŸàÿ „ÒU– ∑§Êÿ¸ ¬⁄U◊ÊáÊÈ
•ÁŸàÿ „ÒU– ∞‚Ê •‹ª - •‹ª ◊ÊŸÃ „Ò¥–

* ¡ÒŸÊøÊÿ¸ ∑§„UÃ „Ò¥U Á∑§ ∑§Êß¸U ÷Ë ‚Ã˜ ¬ŒÊÕ¸ ‚Ê◊Êãÿ-Áfl‡Ê·Êà◊∑§,
ÁŸàÿÊÁŸàÿÊà◊∑§ ŒÊŸÊ¥ SflM§¬ flÊ‹Ê „UÊÃÊ „ÒU–

* ¬˝àÿ∑§ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê •Ÿ∑§ äÊ◊ÊZ ‚ ‚Á„UÃ Ÿ„UË¥ ◊ÊŸŸÊ „UË Áfl·ÿÊ÷Ê‚ „ÒU–

Áfl·ÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““ÃÕÊ˘¬̋ÁÃ÷Ê‚ŸÊà∑§ÊÿȨ̂∑§⁄UáÊÊëø”” H 62H

.
.
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•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃÕÊ = ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U

•¬Á̋Ã÷Ê‚ŸÊÃ̃ = ¬˝ÁÃ÷Ê‚ Ÿ „UÊŸ ‚

ø = •ÊÒ⁄U

∑§Êÿ¸- = ∑§Êÿ¸ ∑§Ê

•∑§⁄UáÊÊÃ˜ = Ÿ ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê „UÊŸ ‚

Meaning :-

As it (does not)appears like the same, and as it
does not do any work.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

©U‚ ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Ê ¬˝ÁÃ÷Ê‚ Ÿ „UÊŸ ‚ •ÊÒ⁄U ∑§Êÿ¸ ∑§Ê Ÿ„UË¥ ∑§⁄UŸ ‚ fl„U Áfl·ÿÊ÷Ê‚
„UÊÃÊ „ÒU–

* ÃÕÊ •¬˝ÁÃ÷Ê‚ŸÊÃ˜- flÒ‚Ê ¬˝ÁÃ÷Ê‚ (•ŸÈ÷fl) ◊¥ Ÿ„UË¥ •ÊŸ ‚– •ÕÊ¸Ã˜
flSÃÈ ∑§fl‹ ‚Ê◊Êãÿ M§¬, •ÕflÊ ∑§fl‹ Áfl‡Ê· M§¬ •ÕflÊ ∑§fl‹ ¬ÎÕ∑˜§-¬ÎÕ∑˜§
‚Ê◊Êãÿ, Áfl‡Ê· M§¬ •ŸÈ÷fl ◊¥ Ÿ„UË¥ •ÊÃË „ÒU–

* ∑§ÊÿÊ¸∑§⁄UáÊÊÃ˜ -  ◊ÊòÊ ‚Ê◊Êãÿ •ÊÁŒ M§¬ ◊ÊŸÊ ªÿÊ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Êß¸U ÷Ë
∑§Êÿ¸ Ÿ„UË¥ ∑§⁄U ‚∑§ÃÊ „ÒU •ÕÊ¸Ã˜ ∞‚ ¬ŒÊÕ¸ ◊¥ ∑§Êß¸U •Õ¸Á∑˝§ÿÊ (¬˝ÿÊ¡Ÿ) Á‚ÁhU Ÿ„UË¥
„UÊÃË „ÒU–

* ¡Ê ¬ŒÊÕ¸ ∑§fl‹ ‚Ê◊Êãÿ M§¬ „ÒU, •ÕflÊ Áfl‡Ê· M§¬ „ÒU ÃÊ fl„U

1. ÄÿÊ Sflÿ¥ ‚◊Õ¸ „UÊÃÊ „ÈU•Ê ∑§Êÿ¸ ∑§⁄U ‹ªÊ ?

2. ÿÊ •‚◊Õ¸ „UÊÃÊ „ÈU•Ê ∑§Êÿ¸ ∑§⁄U ‹ªÊ ?

ßUã„UË¥ ŒÊŸÊ¥ ¬˝oAÊ¥ ∑§Ê ©UûÊ⁄U •Êª ∑§ ‚ÍòÊ ◊¥ ∑˝§◊ ‚ ÁŒÿÊ ¡ÊŸÊ „ÒU–

¬ŒÊÕ̧ ∑§Ê Sflÿ¥ ‚◊Õ̧ ◊ÊŸŸ ¬⁄U •ÊŸ flÊ‹Ê ŒÊ· -

““‚◊Õ̧Sÿ ∑§⁄UáÊ ‚fļŒÊà¬ÁûÊ⁄UŸ¬̌ ÊàflÊÃ̃”” H 63H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚◊Õ̧Sÿ = ‚◊Õ¸ ¬ŒÊÕ¸

∑§⁄UáÊ = ∑§Êÿ¸ ∑§⁄UŸ ¬⁄U

‚fl¸ŒÊ = „U◊‡ÊÊ

©Uà¬ÁûÊ— = ©Uà¬ÛÊ „UÊÃÊ ⁄U„U

•Ÿ¬̌ ÊàflÊÃ˜ = •¬ˇÊÊ Ÿ „UÊŸ ‚–

Meaning :-

Accepting it to be samartha (effective) will lead
to creating (of result) at all times, being independant.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚◊Õ¸ ¬ŒÊÕ¸ ∑§ ∑§Êÿ¸ ∑§⁄UŸ ¬⁄U •¬ˇÊÊ Ÿ „UÊŸ ‚ „U◊‡ÊÊ ∑§Êÿ¸ ∑§Ë ©Uà¬ÁûÊ ∑§Ê
¬˝‚¥ª •ÊÃÊ „ÒU–

* ¡Ê ¬ŒÊÕ¸ Sflÿ¥ ∑§Êÿ¸ ∑§⁄UŸ ◊¥ ‚◊Õ¸ „ÒU ÃÊ „U◊‡ÊÊ ©U‚∑§Ê ∑§Êÿ¸ ©Uà¬ÛÊ
„UÊÃ ⁄U„UŸ ∑§Ê ¬˝‚¥ª •Ê ¡Ê∞ªÊ–

* ÿÁŒ fl„U ¬ŒÊÕ¸ ‚◊Õ¸ „ÒU ÃÊ Á∑§‚Ë ∑§Ë •¬ˇÊÊ ÷Ë Ÿ„UË¥ ⁄UπªÊ– ¬⁄U -
ÁŸÁ◊ûÊÊ¥ ∑§Ë •¬ˇÊÊ ⁄Uπ ’ŸÊ ÿÁŒ ∑§Êß¸U ¬ŒÊÕ¸ ∑§Êÿ¸ ∑§⁄UÃÊ „ÒU ÃÊ ©U‚∑§ ÷Áflcÿ ◊¥
„UÊŸ flÊ‹ ‚÷Ë ¬Á⁄UáÊ◊Ÿ ∞∑§ „UË ‚◊ÿ ◊¥ ∞∑§ ‚ÊÕ ÄÿÊ¥ Ÿ „UÊ¥ª ? •ÕÊ¸Ã˜ •fl‡ÿ
„UÊŸ ∑§Ê ¬˝‚¥ª •Ê ¡Ê∞ªÊ–

¬⁄U ∑§Ë •¬̌ ÊÊ ⁄UπŸ ¬⁄U „UÊŸ flÊ‹Ê ŒÊ·

““¬⁄UÊ¬̌ ÊáÊ ¬Á⁄UáÊÊÁ◊àfl◊ãÿÕÊ ÃŒ÷ÊflÊÃ̃”” H 64H
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•ãflÿÊÕ¸ —-

¬⁄UÊ¬ˇÊáÊ = ŒÍ‚⁄‘U ‚„U∑§Ê⁄UË ∑§Ë •¬ˇÊÊ „UÊŸ ¬⁄U

¬Á⁄UáÊÊÁ◊àfl◊˜ = ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë ¬ŸÊ „UÊÃÊ „ÒU–

•ãÿÕÊ = •ãÿÕÊ

ÃÃ̃ = ©U‚ ∑§Êÿ¸ ∑§Ê

•÷ÊflÊÃ˜ = •÷Êfl „UÊªÊ–

Meaning :-

On accepting dependency on other (causes), the
quality of being modified will have to be accepted as
otherwise, this does not exist.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ŒÍ‚⁄‘U ‚„U∑§Ê⁄UË ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ∑§Ë •¬ˇÊÊ ⁄UπŸ ¬⁄U ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë¬ŸÊ ¬˝Ê# „UÊÃÊ „ÒU–
•ãÿÕÊ ∑§Êÿ¸ Ÿ„Ë¥ „UÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU–

* ¬⁄U ∑§Ë •¬ˇÊÊ ⁄UπŸÊ •ÕÊ¸Ã˜ ŒÍ‚⁄‘U ‚„U∑§Ê⁄UË ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ∑§ Á◊‹Ÿ ¬⁄U „UË
ÿÁŒ •Ê¬ ∑§Êÿ¸ ∑§Ê „UÊŸÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥U ÃÊ fl„U ¬ŒÊÕ¸ ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë Á‚hU „UÊªÊ–

* •ãÿÕÊ ¬⁄U ∑§Ë •¬ˇÊÊ Ÿ„UË¥ ⁄UπŸ ¬⁄U ¬Á⁄UáÊÊ◊Ë¬Ÿ ∑§Ê ÷Ë •÷Êfl „UÊªÊ–

* ÿÁŒ ¬ŒÊÕ¸ Sflÿ¥ ‚◊Õ¸ „ÒU •ÊÒ⁄U ¬⁄U ∑§Ë •¬ˇÊÊ ÷Ë ⁄Uπ ⁄U„UÊ „ÒU ÃÊ ÿ ŒÊŸÊ¥
’ÊÃ¥ Áfl⁄UÊäÊË „ÈUßZ, ∞‚Ë ÁSÕÁÃ ◊¥ •Ê¬∑§Ê ¬ŒÊÕ¸ Áfl·ÿÊ÷Ê‚ „UË „ÈU•Ê–

¬ŒÊÕ̧ ∑§Ê •‚◊Õ̧ ◊ÊŸŸ ¬⁄U •ÊŸ flÊ‹Ê ŒÊ· -

““Sflÿ◊‚◊Õ̧SÿÊ∑§Ê⁄U∑§àflÊà¬ÍfļflÃ̃”” H 65H

•ãflÿÊÕ¸ —-

Sflÿ◊̃ = Sflÿ¥ „UË

•‚◊ÕŞÿ = •‚◊Õ¸ ¬ŒÊÕ¸

•∑§Ê⁄∑§UàflÊÃ˜ = ∑§Êÿ¸ ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê Ÿ„UË¥ „UÊŸ ‚

¬ÍfļflÃ̃ = ¬˝Õ◊ ¬ˇÊ ∑§ ‚◊ÊŸ –

Meaning :-

Because that which is ineffective in itself can not
cause anything as the former.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

Sflÿ¥ •‚◊Õ¸ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Êÿ¸ ∑§Ê ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃÊ– ¡Ò‚ Á∑§ fl„U
‚„U∑§Ê⁄UË ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ‚ ⁄UÁ„UÃ •flSÕÊ ◊¥ •¬ŸÊ ∑§Êÿ¸ ∑§⁄UŸ ∑§ Á‹∞ •‚◊Õ¸ ÕÊ– ©U‚Ë
¬˝∑§Ê⁄U ‚„U∑§Ê⁄UË ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ∑§ Á◊‹ ¡ÊŸ ¬⁄U ÷Ë •¬ŸÊ ∑§Êÿ¸ ∑§⁄UŸ ◊¥ •‚◊Õ¸ ⁄U„UªÊ–

* ¡Ê Sflÿ¥ •‚◊Õ¸ „ÒU ©U‚ ∑§Êß¸U ‚◊Õ¸ Ÿ„UË¥ ’ŸÊ ‚∑§ÃÊ– fl„U ∑§Ê⁄U∑§
(∑§Êÿ¸, Á∑˝§ÿÊ ∑§⁄UŸ flÊ‹Ê) Ÿ„Ë¥ ’ŸÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU–

* ¬Ífl¸flÃ˜ ∑§Ê •Õ¸ „ÒU Á∑§ ¡Ò‚ ¬ŒÊÕ¸ ‚„U∑§Ê⁄UË ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ‚ ⁄UÁ„UÃ •flSÕÊ ◊¥
•¬Á⁄UáÊÊ◊Ë •ÊÒ⁄U •‚◊Õ¸ ÕÊ ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U •’ ‚„U∑§Ê⁄UË ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ∑§ Á◊‹ ¡ÊŸ ¬⁄U
•¬ŸÊ ∑§Êÿ¸ ∑§⁄UŸ ◊¥ •÷Ë ÷Ë •‚◊Õ¸ „UË ⁄U„UªÊ– ¡’ ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê ‚ŒÊ •‚◊Õ¸ „UË
◊ÊŸ Á‹ÿÊ ªÿÊ ÃÊ Á»§⁄U fl„U ‚„U∑§Ê⁄UË ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ∑§ Á◊‹Ÿ ‚ ¬„U‹ ¡Ò‚ ∑È§¿U Ÿ„UË¥ ∑§⁄U
‚∑§ÃÊ ÕÊ flÒ‚ „UË ‚„U∑§Ê⁄UË ∑§Ê⁄UáÊÊ¥ ∑§ Á◊‹Ÿ ∑§ ’ÊŒ ÷Ë Ÿ„UË¥ ∑§⁄U ¬Ê∞ªÊ– •ãÿÕÊ
¬ŒÊÕ¸ ‚ŒÊ∑§Ê‹ •‚◊Õ¸ „ÒU, ÿ„U ¬˝ÁÃôÊÊ ÷¥ª „UÊªË–

* ßU‚ Ã⁄U„U ¬ŒÊÕ¸ ∑§Ê •‚◊Õ¸ ◊ÊŸŸ flÊ‹Ê ¬ˇÊ ÷Ë ŒÍÁ·Ã „ÈU•Ê–

* ÿ„UÊ° Áfl·ÿÊ÷Ê‚ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ‚ÍòÊ 61 ‚ 65 Ã∑§ 5 ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ ¬ÍáÊ¸ „ÈU•Ê–

»§‹Ê÷Ê‚ ∑§Ê fláȨ̂Ÿ

““»§‹Ê÷Ê‚¥ ¬̋◊ÊáÊÊŒÁ÷ÛÊ¥ Á÷ÛÊ◊fl flÊ”” H 66H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝◊ÊáÊÊÃ˜ = ¬˝◊ÊáÊ ‚
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•Á÷ÛÊ¥ = •Á÷ÛÊ

flÊ = •ÕflÊ

Á÷ÛÊ¥ = Á÷ÛÊ

∞fl = „UË „Ò

»§‹Ê÷Ê‚◊˜ = fl„U »§‹Ê÷Ê‚ „ÒU–

Meaning :-

Phalabhasa (fallacy of result) is either seperate
or not seperate from Pramana.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¬˝◊ÊáÊ ‚ ©U‚∑§ »§‹ ∑§Ê ‚fl¸ÕÊ •Á÷ÛÊ ÃÕÊ Á÷ÛÊ ◊ÊŸŸÊ »§‹Ê÷Ê‚ „ÒU–

* ¬˝◊ÊáÊ ‚ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ ‚fl¸ÕÊ Á÷ÛÊ (÷Œ) ◊ÊŸ Á‹ÿÊ ¡Êÿ ÿÊ ‚fl¸ÕÊ
•Á÷ÛÊ (∞∑§◊∑§)◊ÊŸ Á‹ÿÊ ¡Êÿ ÃÊ fl„U »§‹Ê÷Ê‚ „UÊÃÊ „ÒU–

‚fļÕÊ •Á÷ÛÊ ◊ÊŸŸ ¬⁄U »§‹Ê÷Ê‚ „UÊŸ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ

““•÷Œ ÃmUÿfl„UÊ⁄UÊŸÈ¬¬ûÊ—”” H 67H

•ãflÿÊÕ¸ —-

•÷Œ = •÷Œ ◊¥

ÃŒ˜-√ÿfl„UÊ⁄U-•ŸÈ¬¬ûÊ— = ©UŸ ŒÊŸÊ¥ ∑§ √ÿfl„UÊ⁄U ∑§Ë ¬˝ÊÁ# Ÿ„UË¥ „UÊ

‚∑§ªË–

Meaning :-

If we accept inseparableness, its (seperate) use
can not happen.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

ÿÁŒ ¬˝◊ÊáÊ ‚ »§‹ ‚fl¸ÕÊ •Á÷ããÊ ◊ÊŸÊ ¡Êÿ, ÃÊ ÿ„U ¬˝◊ÊáÊ „UÒ •ÊÒ⁄U ÿ„U

©U‚∑§Ê »§‹ „ÒU ∞‚Ê ÷Œ √ÿfl„UÊ⁄U Ÿ„UË¥ ’Ÿ ‚∑§ªÊ–

* ∞∑§ÊãÃ M§¬ ‚ ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ •Á÷ããÊ „ÒU, ∞‚Ê ’ÊÒhUÊ¥ ∑§Ë
Ã⁄U„U ◊ÊŸÃ „Ò¥ ÃÊU Á»§⁄U ÿ„U ∑§„UŸÊ ÷Ë Ÿ ’Ÿ ‚∑§ªÊ Á∑§ ÿ„U ¬˝◊ÊáÊ „UÒ •ÊÒ⁄U ÿ„U
©U‚∑§Ê »§‹ „ÒU–

√ÿÊflÎÁûÊ ‚ ÷Ë ¬̋◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U ©U‚∑§ »§‹ ∑§Ë ∑§À¬ŸÊ ∑§Ê
•÷Êfl

““√ÿÊflÎûÿÊÁ¬ Ÿ Ãà∑§À¬ŸÊ »§‹ÊãÃ⁄UÊŒ̃ √ÿÊflÎûÿÊ˘»§‹àfl¬̋‚XUÊÃ̃”” H
68H

•ãflÿÊÕ¸ —-

√ÿÊflÎûÿÊ •Á¬ = √ÿÊflÎÁûÊ ‚ ÷Ë

Ãà∑§À¬ŸÊ = ©U‚ »§‹ ∑§Ë ∑§À¬ŸÊ

Ÿ = Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃË „ÒU–

»§‹ÊãÃ⁄UÊÃ˜ = »§‹ÊãÃ⁄U ‚

√ÿÊflÎûÿÊ = √ÿÊflÎÁûÊ ∑§ mUÊ⁄UÊ

•»§‹àfl ¬˝‚XUÊÃ˜ = •»§‹¬Ÿ ∑§Ê ¬˝‚¥ª •Ê∞ªÊ–

Meaning :-

Its imagination by its opposite cannot (be
accepted) for (we) shall have to assume (than) non-
result by its opposite (e.g.) another result.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

√ÿÊflÎÁûÊ ‚ ÷Ë »§‹ ∑§Ë ∑§À¬ŸÊ Ÿ„UË¥ ∑§Ë ¡Ê ‚∑§ÃË „ÒU •ãÿÕÊ »§‹ÊãÃ⁄U ∑§Ë

.
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√ÿÊflÎÁûÊ ‚ •»§‹¬Ÿ ∑§Ë ∑§À¬ŸÊ ∑§Ê ¬˝‚¥ª •ÊÿªÊ–

 * √ÿÊflÎÁûÊ ‚ »§‹ ∑§Ë ∑§À¬ŸÊ ’ÊÒhU ‹Êª ∑§⁄UÃ „Ò¥U– ¡Ò‚ »§‹ ÄÿÊ „ÒU ?
ÃÊ •»§‹ √ÿÊflÎÁûÊ, •ÕÊ¸Ã˜ ¡Ê »§‹ Ÿ„UË¥ „ÒU ©U‚∑§Ë √ÿÊflÎÁûÊ „UÊŸÊ (•÷Êfl „UÊŸÊ)»§‹
„ÒU– ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ◊ŸÈcÿ ÄÿÊ „ÒU ? ÃÊ •◊ŸÈcÿ-√ÿÊflÎÁûÊ, ¡Ê ◊ŸÈcÿ Ÿ„UË¥, ©U‚∑§Ë
√ÿÊflÎÁûÊ „UÊŸÊ, ÿÊÁŸ „U≈U ¡ÊŸÊ ‚Ê ◊ŸÈcÿ „ÒU– ∞‚Ë ∑§À¬ŸÊ ◊ÊŸŸ ¬⁄U •ÊøÊÿ¸ ∑§„UÃ
„Ò¥U Á∑§ Á»§⁄U ÃÊ »§‹ÊãÃ⁄U ‚ √ÿÊflÎÁûÊ „UÊŸ ∑§Ê ŸÊ◊ •»§‹ „UÊ ¡Ê∞ªÊ– ∞‚Ë Œ‡ÊÊ ◊¥
•ãÿ ‚¡ÊÃËÿ »§‹ ∑§Ë √ÿÊflÎÁûÊ ‚ •»§‹ ∑§Ë ∑§À¬ŸÊ ÷Ë ∑§⁄UŸË ¬«∏ªË– ßU‚Á‹∞
•ãÿ ∑§Ë √ÿÊflÎÁûÊ ‚ ¡Ê •Ê¬ »§‹ ∑§Ê √ÿfl„UÊ⁄U ∑§⁄UŸÊ øÊ„UÃ „Ò¥U, fl„U Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ÃÊ
„ÒU–

©U‚Ë ∑§Ê ŒÎCUÊãÃ

““¬̋◊ÊáÊÊãÃ⁄UÊŒ̃ √ÿÊflÎûÿÒflÊ¬̋◊ÊáÊàflSÿ”” H 69H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝◊ÊáÊÊãÃ⁄UÊÃ˜ = ¬˝◊ÊáÊÊãÃ⁄U ∑§Ë

√ÿÊflÎûÿÊ = √ÿÊflÎÁûÊ ‚

∞fl = „UË

•¬˝◊ÊáÊàflSÿ = •¬˝◊ÊáÊ¬Ÿ ∑§Ê ¬˝‚¥ª •ÊÃÊ „ÒU

Meaning :-

Just as Apramana is derived from Pramana by
holding the opposite.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

•ãÿ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ë (¬˝◊ÊáÊÊãÃ⁄U ∑§Ë) √ÿÊflÎÁûÊ (ÁŸ⁄UÊ∑§⁄UáÊ) ‚ •¬˝◊ÊáÊ¬Ÿ ∑§Ê
¬˝‚¥ª •ÊÃÊ „ÒU–

* ¬Ífl¸ ∑§Ë Ã⁄U„U √ÿÊflÎÁûÊ ‚ »§‹ ∑§Ë ∑§À¬ŸÊ ∑§⁄U ‹Ÿ ¬⁄U ∞∑§ ŒÊ· ÿ„U ÷Ë

„UÊªÊ Á∑§ Á¡‚ Ã⁄U„U •Ê¬ ’ÊÒhU ‹Êª •¬˝◊ÊáÊ ∑§Ë √ÿÊflÎÁûÊ („U≈U ¡ÊŸ) ‚ ©U‚
¬˝◊ÊáÊ ∑§„UÃ „Ò¥ ©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Êß¸U ¬˝◊ÊáÊÊãÃ⁄U (•ãÿ ‚¡ÊÃËÿ ¬˝◊ÊáÊ) ∑§Ë √ÿÊflÎÁûÊ
‚ ©U‚ •¬˝◊ÊáÊ ÷Ë ∑§„U ‚∑§ÃÊ „ÒU–

* ‚Ê⁄UÊ¥‡Ê ÿ„U „ÒU Á∑§ √ÿÊflÎÁûÊ ‚ ÿÁŒ •Ê¬ ¬˝◊ÊáÊ »§‹ ∑§Ë ∑§À¬ŸÊ ∑§⁄UÃ „Ò¥U
ÃÊ ∑§Êß¸U ©U‚Ë √ÿÊflÎÁûÊ ∑§Ê „UË ‚„UÊ⁄UÊ ‹∑§⁄U ©U‚ »§‹ ∑§Ê •»§‹ ÷Ë ’ŸÊ ‚∑§ÃÊ „ÒU–

* ÿ„UÊ° ŒÎCUÊãÃ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ÁŒÿÊ „ÒU Á∑§ •¬˝◊ÊáÊ ∑§Ë √ÿÊflÎÁûÊ „UÊŸ ‚ ¡Ò‚
¬˝◊ÊáÊ ∑§Ë Á‚ÁhU „ÊÃË „ÒU ©U‚Ë  ¬˝∑§Ê⁄U ∑§Êß¸U •ãÿ ¬˝◊ÊáÊ (‚¡ÊÃËÿ ¬˝◊ÊáÊ) ÷Ë
√ÿÊflÎÁûÊ ‚ ©U‚ •¬˝◊ÊáÊ ÷Ë ∑§„U ‚∑§ÃÊ „ÒU– ßU‚Á‹∞ ¬˝◊ÊáÊ ‚ ©U‚∑§ »§‹ ∑§Ê
‚fl¸ÕÊ •Á÷ÛÊ ◊ÊŸŸÊ ∆UË∑§ Ÿ„UË¥ „ÒU–

¬̋◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U »§‹ ◊¥ ÷Œ flÊSÃÁfl∑§ „ÒU

““ÃS◊ÊmUÊSÃflÊ ÷Œ—”” H 70H

•ãflÿÊÕ¸ —-

ÃS◊ÊÃ˜ = ßU‚Á‹∞ ©UŸ◊¥

flÊSÃfl— = flÊSÃÁfl∑§

÷Œ— = ÷Œ „ÒU

Meaning :-

So, really there is no difference.

‚ÍòÊÊÕ¸ -

ßU‚Á‹∞ ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U »§‹ ◊¥ flÊSÃÁfl∑§ ÷Œ „ÒU–

* ßU‚Á‹∞ •Ê¬ ’ÊÒhU ‹Êª √ÿÊflÎÁûÊ ∑§Ë ∑§À¬ŸÊ ‚ ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊ
»§‹ ◊¥ ÷Œ Ÿ ◊ÊŸ¥ Á∑§ãÃÈ ©UŸ◊¥ ÷Œ flÊSÃÁfl∑§ „ÒU– ÿ„U SflË∑§Ê⁄UŸÊ øÊÁ„U∞–

* ÿÁŒ ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U »§‹ ∑§Ê ÷Œ flÊSÃÁfl∑§ Ÿ ◊ÊŸÊ ¡Êÿ ÃÊ ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U
»§‹ ∑§Ê √ÿfl„UÊ⁄U „Ë Ÿ„UË¥ ’Ÿ ‚∑§ÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ √ÿfl„UÊ⁄U ÷Ë flÊSÃÁfl∑§ÃÊ ◊¥ „UË

.
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¬˝flÎûÊ „UÊÃÊ „ÒU ∑§Ê⁄UË ∑§À¬ŸÊ ◊ Ÿ„UË¥–

* ßU‚ ‚ÍòÊ ∑§Ê ÿÍ¥ ÷Ë ∑È§¿U ‹Êª ∑§„UÃ „Ò¥U -

ÃS◊ÊŒ˜ flÊSÃflÊ˘èÊŒ—– ßU‚Á‹∞ ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U »§‹ ◊ flÊSÃÁfl∑§ •÷Œ „ÒU,
∑§À¬ŸÊ ‚ Ÿ„UË¥– •¥ª˝¡Ë •ŸÈflÊŒ ßU‚Ë •ÊäÊÊ⁄U ‚ Á∑§ÿÊ ªÿÊ „ÒU–

* ÿ„UÊ° “•÷Œ” •Õ¸ „UË íÿÊŒÊ ©UÁøÃ ‹ªÃÊ „ÒU ÄÿÊ¥Á∑§ •÷Œ »§‹ ∑§Ê
¬˝∑§⁄UáÊ ÿ„UÊ° ¬ÍáÊ¸ „UÊÃÊ „ÒU–

‚fļÕÊ ÷Œ ◊ÊŸŸ ¬⁄U ŒÍ·áÊ

““÷Œ àflÊà◊ÊãÃ⁄UflûÊŒŸÈ¬¬ûÊ—”” H 71H

•ãflÿÊÕ¸ —-

÷Œ = ÷Œ ◊¥

ÃÈ = ÃÊ

•Êà◊ÊãÃ⁄UflÃ˜ = •ãÿ •Êà◊Ê ∑§ ‚◊ÊŸ

ÃÃ̃ = fl„U ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊ»§‹

•ŸÈ¬¬ûÊ— = „UÊ Ÿ„UË¥ ‚∑§ÃÊ „ÒU–

Meaning :-

(If) difference (be accepted), it will not be derived
as in the case of another soul.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

÷Œ ◊ÊŸŸ ¬⁄U ÃÊ •ãÿ •Êà◊Ê ∑§ ‚◊ÊŸ ÿ„U ßU‚ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ „ÒU, ∞‚Ê
√ÿfl„UÊ⁄U Ÿ„UË¥ „UÊ ‚∑§ªÊ–

* ŸÒÿÊÁÿ∑§ ‹Êª ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U »§‹ ∑§Ê ‚fl¸ÕÊ Á÷ÛÊ ◊ÊŸÃ „Ò¥–

* ÿÁŒ •Ê¬ ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U »§‹ ∑§Ê ‚fl¸ÕÊ Á÷ÛÊ ◊ÊŸ¥ª ÃÊ „U◊Ê⁄UË •Êà◊Ê ∑§
¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ „U◊¥ „UË Á◊‹ ÿ„U ∑§Êß¸U ¡M§⁄UË Ÿ„UË¥ „UÊªÊ ¡Ò‚ ŒÍ‚⁄UË •Êà◊Ê ∑§ ¬˝◊ÊáÊ

∑§Ê »§‹ „U◊Ê⁄UË •Êà◊Ê ∑§ ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê »§‹ Ÿ„UË¥ „UÊÃÊ „ÒU–

‚◊flÊÿ ‚ »§‹ ◊ÊŸŸ ¬⁄U ŒÍ·áÊ

““‚◊flÊÿ̆ ÁÃ¬̋‚XU—”” H 72H
•ãflÿÊÕ¸ —-

‚◊flÊÿ = ‚◊flÊÿ ◊¥

•ÁÃ¬̋‚¥ª— = •ÁÃ¬˝‚¥ª ∑§Ê ŒÊ· •ÊÃÊ „ÒU

Meaning :-

There will be Atiprasanga (If we urge) Samavaya.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

‚◊flÊÿ ∑§ ◊ÊŸŸ ¬⁄U •ÁÃ¬˝‚¥ª ∑§Ê ŒÊ· •ÊÃÊ „ÒU–

* ŸÒÿÊÁÿ∑§ ‹Êª ‚◊flÊÿ ∑§ ◊Êäÿ◊ ‚ ‚÷Ë Œ˝√ÿ •ÊÒ⁄U ªÈáÊÊ¥ ∑§Ê ‚¥ÿÊª
◊ÊŸÃ „Ò¥U ßU‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ‚◊flÊÿ ‚ ÿÁŒ ¬˝◊ÊáÊ »§‹ •¬ŸË •Êà◊Ê ◊¥ „UË Á◊‹ªÊ ÃÊ
•ÊøÊÿ¸ ∑§„UÃ „ÒU Á∑§ fl„U ‚◊flÊÿ ÃÊ ÁŸàÿ, ∞∑§, √ÿÊ¬∑§ „ÒU ©U‚∑§Ê ∑§Ê◊ ÿ„U ÃÊ
Ÿ„UË¥ „ÒU Á∑§ »§‹ ∑§Ê •Ê¬∑§Ë •Êà◊Ê ‚ „UË Áø¬∑§Ê∞– ‚◊flÊÿ ∑§Ê ∑§Ê◊ ÿÁŒ ‚¥ÿÊª
◊¥ ‚„UÊÿ∑§ ¬ŸÊ „ÒU ÃÊ Á∑§‚Ë ∑§Ë ÷Ë •Êà◊Ê ∑§ ¬˝◊ÊáÊ »§‹ ∑§Ê ‚¥ÿÊª Á∑§‚Ë ÷Ë
•Êà◊Ê ◊¥ „UÊ ¡Ê∞ªÊ – ßU‚ Ã⁄U„U •ÁÃ ¬˝‚¥ª ŒÊ· •Ê∞ªÊ–

ßU‚ Ã⁄U„U »§‹Ê÷Ê‚ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ‚ÍòÊ 66 ‚ 72 Ã∑§ 7 ‚ÍòÊÊ¥ ◊¥ ¬ÍáÊ¸ „È•Ê–

ßU‚ ª̋ãÕ ∑§Ê ¡ÊŸŸ ∑§Ê »§‹

““¬̋◊ÊáÊÃŒÊ÷Ê‚ÊÒ ŒÈCUÃÿÊŒ̃÷ÊÁflÃÊÒ ¬Á⁄UNÃÊ¬Á⁄UNÃŒÊ·ÊÒ flÊÁŒŸ—
‚ÊäÊŸÃŒÊ÷Ê‚ÊÒ ¬̋ÁÃflÊÁŒŸÊ ŒÍ·áÊ÷Í·áÊ ø”” H 73H

•ãflÿÊÕ¸ —-

¬˝◊ÊáÊ- = ¬˝◊ÊáÊ

ÃŒÊ÷Ê‚ÊÒ = •ÊÒ⁄U ÃŒÊ÷Ê‚
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ŒÈCUÃÿÊŒ˜÷ÊÁflÃÊÒ = ŒÊ·M§¬ ◊¥ ¬˝∑§≈U Á∑§∞ ¡ÊŸ ¬⁄U

¬Á⁄UNÃŒÊ·-•¬Á⁄UNÃ-ŒÊ·ÊÒ= ¬Á⁄U„UÊ⁄U ŒÊ· •ÊÒ⁄U •¬Á⁄U„UÊ⁄U ŒÊ·flÊ‹

flÊÁŒŸ— = flÊŒË ∑§ mUÊ⁄UÊ

‚ÊäÊŸÃŒÊ÷Ê‚ÊÒ = ‚ÊäÊŸ •ÊÒ⁄U ‚ÊäÊŸÊ÷Ê‚

¬̋ÁÃflÊÁŒŸ— = ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§Ê

ŒÍ·áÊ÷Í·áÊø = ŒÍ·áÊ •ÊÒ⁄U ÷Í·áÊ „Ò¥¥U–

Meaning :-

Pramana and its Abhasa being shown as faulty
and being made free from or connected with fault will
be Sadhana or its Abhasa in case of the Vadi and
Dusana (fault) or Bhusana (adornment) respectively
of Prativadi (opponent).

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

flÊŒË ∑§ mUÊ⁄UÊ ¬˝ÿÈQ§ ¬˝◊ÊáÊ •ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§ mUÊ⁄UÊ ŒÊ·M§¬ ‚
©UŒ˜èÊÊÁflÃ Á∑§∞ ¡ÊŸ ¬⁄U flÊŒË ‚ ¬Á⁄UNÃ ŒÊ·flÊ‹ •ÊÒ⁄U •¬Á⁄UNÃ ŒÊ· flÊ‹ ⁄U„UÃ „¥ÒU
ÃÊ fl flÊŒË ∑§ Á‹∞ ‚ÊäÊŸ •ÊÒ⁄U ‚ÊäÊŸÊ÷Ê‚ „ÒU •ÊÒ⁄U ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§ Á‹∞ ŒÍ·áÊ •ÊÒ⁄U
÷Í·áÊ „ÒU¥–

* flÊŒË Ÿ ¡Ê ¬˝◊ÊáÊ ∑§Ê ¬˝ÿÊª Á∑§ÿÊ, ¬˝ÁÃflÊŒË Ÿ ©U‚◊¥ ŒÊ· Œ ÁŒÿÊ •ÊÒ⁄U
flÊŒË ÿÁŒ ©UŸ ŒÊ·Ê¥ ∑§Ê ¬Á⁄U„UÊ⁄U ∑§⁄U ŒÃÊ „ÒU ÃÊ fl„U flÊŒË ∑§ Á‹∞ ‚ÊäÊŸ „UÊªÊ •ÊÒ⁄U
¬˝ÁÃflÊŒË ∑§ Á‹∞ ŒÍ·áÊ „UÊªÊ– •ÕÊ¸Ã˜ •¬ŸÊ ¬ˇÊ Á‚hU ∑§⁄U ‹Ÿ ¬⁄U flÊŒË ∑§Ë ¡ËÃ
„UÊªË–

* ßU‚∑§ Áfl¬⁄UËÃ ÿÁŒ flÊŒË Ÿ ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ ¬˝SÃÈÃ ∑§⁄U ÁŒÿÊ •ÊÒ⁄U ¬˝ÁÃflÊŒË
Ÿ ©U‚◊¥ ŒÍ·áÊ ‹ªÊ ÁŒÿÊ Ã’ flÊŒË ©U‚ ŒÊ· ∑§Ê ¬Á⁄U„UÊ⁄U Ÿ„UË¥ ∑§⁄U ¬ÊÿÊ ÃÊ ¬˝ÁÃflÊŒË
∑§ Á‹∞ ÷Í·áÊ ’Ÿ ¡ÊÃÊ „ÒU–

* ª˝ãÕ ∑§ •ãÃ ◊¥ ÿ„U ‚ÍòÊ ŒŸ ∑§Ê •Á÷¬˝Êÿ ÿ„U „ÒU Á∑§ flÊŒË •¬Ÿ ¬˝◊ÊáÊ
∑§Ë ¬˝SÃÈÁÃ ‚„UË …¥Uª ‚ ∑§⁄‘U– ÁøûÊ ∑§Ë √ÿÊ∑È§‹ÃÊ, ÿÊ ◊ÊŸ ’…∏UÊß¸U ◊¥ •Ê∑§⁄U ÿÁŒ ¬ˇÊ
∑§Ë ¬˝SÃÈÁÃ ª‹Ã „Ê ªß¸U ÃÊ ÿ„UË ª‹ÃË ¬˝ÁÃflÊŒË ∑§ Á‹∞ ¡ËÃ ∑§Ê ∑§Ê⁄UáÊ ’Ÿ ¡ÊÃË
„ÒU–

* ÿ„U flÊŒ-¬˝ÁÃflÊŒ ‡ÊÃ⁄¥U¡ ∑§ π‹ ∑§Ë ⁄U„U „ÒU– ©UÀ≈UË øÊ‹ ø‹Ÿ ¬⁄U
¡ËÃŸ flÊ‹Ê Áπ‹Ê«∏Ë ÷Ë „UÊ⁄U ¡ÊÃÊ „ÒU–

•ãÿ ‚¥÷ÊflŸÊ

““‚ê÷flŒãÿŒ̃ ÁfløÊ⁄UáÊËÿ◊̃”” H 74H

•ãflÿÊÕ¸ —-

‚¥÷flÃ̃ = ‚¥÷fl „ÈUß¸U

•ãÿÃ˜ = •ãÿ [Ÿÿ ÁŸˇÊ¬ÊÁŒ] ’ÊÃ¥

ÁfløÊ⁄UáÊËÿ◊˜ = ÁfløÊ⁄UáÊËÿ „ÒU¥–

Meaning :-

Other (Varieties) which exist, are to be understood
by reasoning (from other works.)

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

flSÃÈÃûfl ∑§Ë Á‚ÁhU ∑§ Á‹∞ ‚¥÷fl •ãÿ Ÿÿ-ÁŸˇÊ¬ÊÁŒ ÷Ë ÁfløÊ⁄UáÊËÿ „ÒU–

* •ãÿ Ÿÿ, ÁŸˇÊ¬ •ÊÁŒ ∑§ ¬˝ÿÊ¡Ÿ ∑§Ë ‚¥÷ÊflŸÊ „UÊŸ ¬⁄U ©Uã„¥U ÃûflÊÕ¸‚ÍòÊ
•ÊÁŒ ∑§Ë ≈UË∑§Ê ª˝ãÕÊ¥ ‚ ‚◊¤Ê ‹¥–

•ÁãÃ◊ ÷ÊflŸÊ

““¬⁄UËˇÊÊ◊Èπ ◊ÊŒ‡ÊZ, „UÿÊ¬ÊŒÿÃûflÿÊ—–

 ‚¥ÁflŒ ◊ÊŒÎ‡ÊÊ ’Ê‹—, ¬⁄UËˇÊÊŒˇÊflŒ̃ √ÿäÊÊ◊–””

.
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¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/¬⁄UË̌ ÊÊ◊Èπ/

•ãflÿÊÕ¸ —-

„UÿÊ¬Œÿ-ÃûflÿÊ— = „Uÿ, ©U¬ÊŒÿ ÃûflÊ¥ ∑§

‚¥ÁflŒ = ôÊÊŸ ∑§ Á‹∞

¬⁄UËˇÊÊ◊Èπ◊˜ = ¬⁄UËˇÊÊ◊Èπ M§¬Ë

•ÊŒ‡Ê¸◊˜ = Œ¬¸áÊ ∑§Ê

◊ÊŒÎ‡Ê— = ◊È¤Ê ‚ŒÎ‡Ê

’Ê‹— = ’Ê‹∑§ Ÿ [•ôÊÊŸË Ÿ]

¬⁄UËˇÊÊŒˇÊflÃ˜ = ¬⁄UËˇÊÊ ◊¥ ∑È§‡Ê‹ ∑§ ‚◊ÊŸ

√ÿäÊÊ◊˜ = ⁄UøÊ/ ∑§„UÊ „ÒU

Meaning :-

I having little knowledge (like a child) have
written as one who is conversant with Pariksa, (this
work) Pariksamukham (resembling) a mirror for
understanding of realities to be accepted or discarded.

‚ÍòÊÊÕ¸ —-

¿UÊ«∏Ÿ ÿÊÇÿ •ÊÒ⁄U ª˝„UáÊ ∑§⁄UŸ ÿÊÇÿ Ãûfl ∑§ ôÊÊŸ ∑§ Á‹∞ Œ¬¸áÊ ∑§ ‚◊ÊŸ
ßU‚  ¬⁄UËˇÊÊ◊Èπª˝ãÕ ∑§Ê ◊È¤Ê ‚ŒÎ‡Ê ’Ê‹∑§ Ÿ ¬⁄UËˇÊÊ ◊¥ ÁŸ¬ÈáÊ ¬ÈL§· ∑§ ‚◊ÊŸ ⁄UøÊ
„ÒU–

* ÿ„U ¬⁄UËˇÊÊ ◊Èπ ª˝ãÕ „Uÿ-©U¬ÊŒÿ ÃûflÊ¥ ∑§Ê ¡ÊŸŸ ∑§ Á‹∞ Œ¬¸áÊ ∑§
‚◊ÊŸ „ÒU–

* •ÊøÊÿ¸ Œfl ÿ„UÊ° ¬⁄U Sflÿ¥ ∑§Ê ÷Ë ’Ê‹∑§ ’ÃÊ∑§⁄U •¬ŸË ‹ÉÊÈÃÊ ¬˝ŒÁ‡Ê¸Ã
∑§⁄UÃ „Ò¥U–

* ¡Ò‚ ¬⁄UËˇÊÊ ◊¥ ∑È§‡Ê‹ ÁflmUÊŸ ¬ÈL§· •¬Ÿ ¬˝Ê⁄UéäÊ ∑§Êÿ¸ ∑§Ê ¬ÍáÊ¸ ∑§⁄UÃÊ „ÒU
©U‚Ë ¬˝∑§Ê⁄U ◊Ò¥Ÿ ÷Ë ÿ„U ª˝ãÕ ¬ÍáÊ¸ ∑§⁄U∑§ •¬Ÿ ∑§Ã¸√ÿ ∑§Ê ÁŸflÊ¸„U Á∑§ÿÊ „ÒU–

·DU ¬Á⁄Uë¿UŒ ∑§Ê ‚Ê⁄UÊ¥‡Ê
ßU‚ •äÿÊÿ ◊¥ 74 ‚ÍòÊ „Ò¥U– Á¬¿U‹ 5 •äÿÊÿÊ¥ ◊¥ ¬˝◊ÊáÊ ∑§ SflM§¬ •ÊÁŒ ∑§Ê

fláÊ¸Ÿ Á∑§ÿÊ ÕÊ– ©U‚∑§ Áfl¬⁄UËÃ ◊ÊãÿÃÊ ∑§Ê ßU‚ •äÿÊÿ ◊¥ ’ÃÊÿÊ „ÒU– Áfl¬⁄UËÃ
SflM§¬ ∑§Ê „UË •Ê÷Ê‚ ∑§„UÃ „Ò¥U– ◊¥ª‹Êø⁄UáÊ ◊¥ „UË ÿ„U ‚¥∑§À¬ Á∑§ÿÊ ÕÊ Á∑§ ¬˝◊ÊáÊ
•ÊÒ⁄U ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ ŒÊŸÊ¥ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ßU‚ ª˝ãÕ ◊¥ ∑§⁄‘¥Uª– ©U‚Ë ¬˝◊ÊáÊÊ÷Ê‚ ∑§Ê fláÊ¸Ÿ ßU‚
•äÿÊÿ ◊¥ „ÒU– ßU‚∑§Ê •ÊÒ⁄U S¬CU ‚◊¤ÊŸ ∑§ Á‹∞ •Ê÷Ê‚Ê¥ ∑§Ê øÊ≈¸U Œπ¥–

.
. .
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¬˝◊ÊáÊSflM§¬Ê÷Ê‚ ¬˝◊ÊáÊ ÷ŒÊ÷Ê‚ ‚¥ÅÿÊ÷Ê‚ Áfl·ÿÊ÷Ê‚ »§‹Ê÷Ê‚
(‚ÍòÊ 2-5) (‚ÍòÊ 55) (‚ÍòÊ 61) (‚ÍòÊ 66)

¬˝àÿˇÊÊ÷Ê‚ (‚ÍòÊ 6)
¬⁄UÊˇÊÊ÷Ê‚
(‚ÍòÊ 7)

S◊⁄UáÊÊ÷Ê‚ ¬˝àÿÁ÷ôÊÊŸÊ÷Ê‚ Ã∑§Ê¸÷Ê‚ •ŸÈ◊ÊŸÊ÷Ê‚ •Êª◊Ê÷Ê‚
(‚ÍòÊ 8) (‚ÍòÊ 9) (‚ÍòÊ 10) (‚ÍòÊ 11) (‚ÍòÊ 51)

¬ˇÊÊ÷Ê‚ „UàflÊ÷Ê‚ ŒÎCUÊãÃÊ÷Ê‚    ’Ê‹¬˝ÿÊªÊ÷Ê‚
(‚ÍòÊ 12) (‚ÍòÊ 21) (‚ÍòÊ 40) (‚ÍòÊ 46)

•ÁŸCU ’ÊÁäÊÃ   •ãflÿ √ÿÁÃ⁄‘U∑§

(‚ÍòÊ 13) (‚ÍòÊ 15) ‚Êäÿ     ‚ÊäÊŸ   ©U÷ÿ    ‚Êäÿ     ‚ÊäÊŸ    ©U÷ÿ

¬˝àÿˇÊ •ŸÈ◊ÊŸ •Êª◊ ‹Ê∑§fløŸ SflfløŸ
(‚ÍòÊ 16) (‚ÍòÊ 17)   (‚ÍòÊ 18)    (‚ÍòÊ 19)   (‚ÍòÊ 20)

•Á‚hU ÁflL§hU •ŸÒ∑§ÊÁãÃ∑§ •Á∑§ÁÜøà∑§⁄U
(‚ÍòÊ 22) (‚ÍòÊ 29) (‚ÍòÊ 30) (‚ÍòÊ 35)

SflM§¬ ‚¥ÁŒÇäÊ ÁŸpÿflÎÁûÊ ‡Ê¥Á∑§ÃflÎÁûÊ
(‚ÍòÊ 23) (‚ÍòÊ 25) (‚ÍòÊ 31) (‚ÍòÊ 33)

•Ê÷Ê‚



◊ÈÁŸ üÊË ¬̋áÊêÿ‚Êª⁄U¡Ë ◊„UÊ⁄UÊ¡

¬Ífl¸ ŸÊ◊ — ’˝. ‚fļ‡Ê ¡Ë

Á¬ÃÊ-◊ÊÃÊ — üÊË flË⁄‘UãŒ˝∑È§◊Ê⁄U¡Ë ¡ÒŸ,

üÊË◊ÃË ‚Á⁄UÃÊŒflË ¡ÒŸ

¡ã◊ — 13.09.1975, ÷ÊŒ˝¬Œ ‡ÊÈÄ‹ •CU◊Ë

÷ÊªÊ°fl, Á¡‹Ê - ◊ÒŸ¬È⁄UË (©U.¬˝.)

flÃ¸◊ÊŸ ◊¥ — Á‚⁄U‚Êª¥¡ (Á»§⁄UÊ¡Ê’ÊŒ)(©U.¬˝.)

Á‡ÊˇÊÊ — ’Ë. ∞‚. ‚Ë.

ªÎ„UàÿÊª — 09.08.1994

ˇÊÈÑ∑§ ŒËˇÊÊ — 09.08.1997, Ÿ◊Êfl⁄U

∞‹∑§ ŒËˇÊÊ — 05.01.1998, Ÿ◊Êfl⁄U

◊ÈÁŸ ŒËˇÊÊ — 11.02.1998, ◊ÊÉÊ‚ÈŒË 15,

’ÈäÊflÊ⁄U, ◊ÈQ§ÊÁª⁄UË¡Ë

ŒËˇÊÊ ªÈL§ — •ÊøÊÿ¸ üÊË ÁfllÊ‚Êª⁄U¡Ë ◊„UÊ⁄UÊ¡

‚¥S∑Î§Ã ≈UË∑§Ê∞° —-
* Á‹XU‡ÊË‹¬Ê„ÈU«U (ŸÁãŒŸË≈UË∑§Ê ∑§Ê ‚ÊŸÈflÊŒ)

* ‚◊ÊÁäÊÃãòÊ (•Ê„¸UÃ÷Êcÿ ‚ÊŸÈflÊŒ)

* ¬ÈL§·ÊÕ¸Á‚hUÿÈ¬Êÿ (◊XU‹Ê≈UË∑§Ê)
* •Êà◊ÊŸÈ‡ÊÊ‚Ÿ (SflÁSÃ ≈UË∑§Ê)

* ’Ê⁄U‚ÊáÊÈflÄπÊ (∑§ÊŒÁê’ŸË ≈UË∑§Ê)

* ¬˝oAÊûÊ⁄U⁄U%◊ÊÁ‹∑§Ê (¬˝oAÊûÊ⁄U ≈UË∑§Ê)

•ŸÍÁŒÃ ∑Î§ÁÃÿÊ° —-
* ‚à∑§◊¸ ¬ÁÜ¡∑§Ê * Œ‡Ê ÷ÁQ§ ≈UË∑§Ê

* ¬˝fløŸ‚Ê⁄U (‚Ê.÷Ê.≈UË.) * ∑§ÕÊ ∑§Ê‡Ê

* ¬⁄UËˇÊÊ◊Èπ (‚⁄U‹ÊÕ¸)

◊ÊÒÁ‹∑§ ∑Î§ÁÃÿÊ° —-
* ŒÊ‡Ê¸ÁŸ∑§ ¬˝ÁÃ∑˝§◊áÊ * üÊÊÿ‚ ¬Õ

* ‚◊˝Ê≈U øãŒ˝ªÈ# ◊ÊÒÿ¸ * SÃÈÁÃ ¬Õ

* •Ê‹π ¬Õ * •ãÃªÍZ¡
* ÿÈª Œ˝CUÊ * ‹„U⁄U ¬⁄U ‹„U⁄U (ˇÊÁáÊ∑§Ê ‚¥ª˝„U)

* ’≈UÊ * ÁÃàÕÿ⁄U ÷ÊfláÊÊ (¬˝Ê∑Î§Ã)

¬lÊŸÈflÊŒ —-
* ÃûflÊÕ¸ ‚ÍòÊ * ∑§ÀÿÊáÊ◊¥ÁŒ⁄U SÃÊòÊ

* ¬ÈL§·ÊÕ¸Á‚ÁhUÿÈ¬Êÿ * ¬˝oAÊûÊ⁄U ⁄U%◊ÊÁ‹∑§Ê

‚¥∑§‹Ÿ —-
* ‚¥flÊŒ * A Talk


