
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



ततृीय खण्ड 
 

भाग  – 9 

 

1977 साल की 

श्रीकृष्णजन्माष्टमी के उपलक्ष्य 

में धममसभा के प्रथम अधधवेशन 

में श्रील गरुुदेव जी का 

अधभभाषण 

 

 

 

 

श्रीलगरुुदेव 



 

श्रीश्रीगरुु- गौराांगौ जयतः 

 

कल को श्रीकृष्ण की आधवभामव 

धतधथ है, इसधलये आज अधधवास के 

धदन ‘भगवत्प्प्राधि का उपाय' वक्तव्य 

धवषय के रूप में धनधामररत हुआ है। 

हमारा पहला प्रश्न है, यधद कोई कहे 

धक मैं भगवान को ही नहीं मानता ह ूँ 

इसधलये उनकी प्राधि के उपाय के 

सम्बन्ध में आलोचना धनरथमक है तो 

उसके उत्तर में कहा गया है धक ईश्वर 

को मानना सभी जीवों में स्वतः 

धसद्धरूप से है। आधस्तक, नाधस्तक 

सभी ईश्वर को मानते हैं । जहाूँ पर 

ईधशता या ऐश्वयम है, वहाूँ पर 



स्वाभाधवक रूप से सभी झकुते हैं। 

छोटे से छोटे प्राणी भी ईश्वर को 

मानते हैं। अपनी व्यवहाररक ध़िन्दगी 

में ईश्वर को हम सभी मानते हैं, 

इसधलये परमेश्वर मानने में कोई 

अस्वाभाधवकता नहीं है, बधकक 

भगवान को मानना अधधक 

समझदारी की बात है। आग को न 

मानने से आग का कोई नकुसान 

नहीं है; दूसरी ओर आग को मानने 

से आग के द्वारा अनेक प्रकार के 

कायम सम्पन्न धकये जा सकते हैं, 

इसधलये जो भगवान को मानता है, 

उसका ही लाभ है। यह अधधक 

बधुद्धमानी का पररचायक है। 



छोटे-छोटे ईश्वरों को हम देख 

सकते हैं, इसधलये मानते हैं; परमेश्वर 

को देखा नहीं जाता, अतएव हम 

नहीं मानते। यधद इस प्रकार तकम  हो 

तो उसका उत्तर यह है धक अपनी 

सीधमत ताकत वाली क्षणभांगरु 

इधन्ियों के द्वारा हम धकतनी 

उपलधधध कर सकते हैं। धजन सब 

धवषयों की हमारी इन क्षिु - इधन्ियों 

के द्वारा उपलधधध न हो तो उनका 

अधस्तत्त्व हम नहीं मानेंगे, क्या हमारी 

यह बात यधुक्तधसद्ध होगी? 

 

एक-एक प्रकार के धवषय को 

समझने के धलये एक- एक प्रकार की 



योग्यता की आवश्यकता होती है। 

जब तक वह अधधकार या योग्यता 

अधजमत न हो, तब तक हम उस वस्त ु

के धवषय में ज्ञान प्राि नहीं कर 

सकते हैं। उदाहरण के धलए कहा जा 

सकता है धक हम बहुत प्रकार की 

भाषा जानने पर भी यधद उदूम भाषा न 

जानते हों तो दूसरी भाषाओ ां के ज्ञान 

के द्वारा उदूम भाषा नहीं समझी जा 

सकती। आूँखें रहने पर भी उदूम भाषा 

की धशक्षा रूपी पथृक् अधधकार या 

योग्यता अजमन न करने से धजस 

प्रकार उदूम भाषा का रूप और शधक्त 

अथामत् अथम रृदयांगम नहीं होता, 

उसी प्रकार परमेश्वर की उपलधधध के 

धलये जो अधधकार या योग्यता 



चाधहये, वह अधजमत न होने तक 

धजतनी प्रकार की भी दधुनयावी 

योग्यता या ज्ञान क्यों न रहें हम उसे 

समझने अथवा उसकी उपलधधध 

करने में समथम नहीं होते हैं । परमेश्वर 

स्वतः- धसद्ध तत्त्ववस्त ु होने के 

कारण उनमें शरणागधत धबना, उनकी 

कृपा धबना कोई भी उनको जानने व 

अनभुव करने में समथम नहीं होता है। 

 

असीम को, सवमशधक्तमान को 

धकसी ने जान धलया है या समझ 

धलया है, यह बात कहने से असीम 

के असीमत्त्व की व सवमशधक्तमान की 

सवमशधक्तमत्ता की हाधन होती है। 



दूसरी ओर यधद असीम व 

सवमशधक्तमान् स्वयां को न जना सकें , 

वे हमें अपना अनभुव प्रदान न कर 

पायें तो भी उनके असीमत्त्व की व 

उनकी सवमशधक्तमत्ता की हाधन होती 

है । अथामत् तब भी हम उन्हें असीम 

या सवमशधक्तमान् नहीं कह पायेंगे 

क्योंधक उनमें ये ताकत नहीं है धक वे 

अपने आपको हमें जना पायें । अतः 

ये धसद्धान्त बना धक जीव अपनी 

चेष्टा से भगवान को नहीं जान 

सकता व नहीं समझ सकता है। हाूँ, 

भगवान यधद कृपा करके जनायें तो 

जान सकता व समझ सकता है। 

प्रमाण, यथा कठोपधनषद् : 



'नायमात्प्मा प्रवचनेन लभ्यो, न 

मेधया न बहुना श्रतेुन । यमेवैष वणृतेु 

तेन लभ्यस्तस्यैष आत्प्मा धववणृतेु 

तनुां स्वाम् ॥ 

(कठो. 1/2/23) 

 

इसधलये अशरणागत व्यधक्त 

धजतनी प्रकार की भी चेष्टा क्यों न 

कर ले, वह परमेश्वर के अधस्तत्त्व की 

उपलधधध करने में समथम नहीं होता 

है। अशरणागत धहरण्यकधशप ु गदा 

हाथ में लेकर धवष्ण ु को मारने के 

धलये बहुत खोजता रहा परन्त ुधवष्ण ु

को देख न पाया; जबधक शरणागत 



भक्त प्रह्लादजी धवष्ण ु की कृपा से 

धवष्ण ुको सवमत्र देख पाये । 

 

कोई-कोई कहता है धक भगवान 

का आकार नहीं हैं, रूप नहीं है, 

उनके धनगुमण स्वरूप का आधवभामव 

नहीं है, माधयक जगत् में आधवभूमत 

होने के धलये माया के गणु लेकर ही 

उनको आधवभूमत होना होगा इत्प्याधद। 

 

उसके उत्तर में कहते हैं धक 

पहले हमें समझना होगा धक भगवान 

धकसे कहते हैं? 

 



भगवान शधद का अथम क्या है ? 

"धजनका भग" है उनको भगवान 

कहते हैं । ‘भग' शधद का अथम है - 

शधक्त | शधक्तयकु्त तत्त्व को भगवान् 

कहते हैं । शास्त्र में (धवष्णपुरुाण में) 

भगवान् शधद का इस प्रकार अथम 

धकया गया है- समग्र (तमाम) ऐश्वयम, 

समग्र वीयम, समग्र यश, समग्र 

सौन्दयम, समग्र ज्ञान और समग्र 

वैराग्य धजस तत्त्व में धनधहत हैं, उन्हें 

भगवान कहते हैं। क्योंधक भगवान 

सवमशधक्तमान हैं, असीम हैं, इसधलये 

वे धकसी भी स्थान पर, धजस-धकसी 

भी रूप में प्रकट हो सकते हैं। यधद वे 

यह नहीं कर सकते, तब उनकी 



सवमशधक्तमत्ता की, असीमत्त्व की 

हाधन होती है। 

 

वे यह कर सकते हैं, और ये 

नहीं कर सकते हैं- सवमशधक्तमान् के 

सम्बन्ध में इस प्रकार की उधक्त का 

प्रयोग नहीं हो सकता। हम जो-जो 

शधक्त भगवान् को देंगे, वह वह शधक्त 

ही भगवान् में रहेगी, उसके अधतररक्त 

नहीं रह सकती, जैसे हम ही परमेश्वर 

के धनमामता हों, सवमशधक्तमान् ऐसा 

नहीं होता व ऐसे को हम 

सवमशधक्तमान् कह भी नहीं सकते। 

हमारी ककपना में अथवा उससे 

बाहर धजतने प्रकार की शधक्त हो 



सकती है एवां हमारी ककपना के 

अतीत भी जो शधक्तयकु्त-तत्त्व हैं, वे 

ही भगवान् हैं, उन्हें ही सवमशधक्तमान् 

कहते हैं। असीम के धलये कुछ भी 

असम्भव नहीं हैं - 

 

'कतुममकत्तुममन्यथा कतुुं यः समथमः स 

एव ईश्वरः ।' 

 

हमार ेअनभुव के अनसुार कोई 

भी आकार- Three dimensions 

के अन्तगमत होता है अथामत् उसकी 

कुछ लम्बाई, चौडाई और ऊूँ चाई 

होती है । यधद कोई कहे धक असीम 

का आकार है तो हम झट सोचने 



लगते हैं धक वह एक सीमा में बांधे 

होंगे। चूांधक असीम को आकार में, 

एक सीमा में बाूँधा जा रहा है 

इसधलये हम ये सोचने को मजबूर हो 

जाते हैं धक असीम का कोई भी 

आकार नहीं हो सकता, वे अवश्य ही 

धनराकार होंगे। (जबधक ये गलत है) 

परन्त ु जन-साधारण में तो ऐसा 

धवचार ही प्रचधलत है। जबधक 

भगवान् आकार में रहते हुये भी 

असीम रह सकते हैं। असीम की यह 

अधचन्त्प्य शधक्त साधारण बधुद्ध की 

समझ का धवषय नहीं है। गधणत 

शास्त्र के साधारण ज्ञान से हम 

समझते हैं धक समानान्तर रखेाएूँ 

आपस में कभी भी नहीं धमलती हैं।' 



(Parallel straight lines never 

meet) धकन्त ु गधणत शास्त्र के 

उच्चस्तर (Higher 

mathematics) में जाने से पायेंगे 

धक समानान्तर रखेाएूँ असीम में 

जाकर धमल जाती हैं ( They meet 

at infinite) अांक-शास्त्र के साधारण 

योग-धवयोग के ज्ञान में एक में से एक 

घटाने पर ़िीरो बचता है। धकन्त ु

Higher Mathemetics से जाना 

जाता है धक असीम में से असीम 

घटाने पर भी असीम ही बाकी बचता 

है - 

 



'ॎ पूणममदः पूणमधमदां पूणामत् 

पूणममदुच्यते । पूणमस्य पूणममादाय 

पूणममेवाधवधशष्यते ॥ 

(व.ृ आ. 5 अध्याय प्रथम 

श्लोक) 

 

शास्त्रों में बहुत से स्थानों पर 

भगवान को साकार कहा गया है और 

बहुत से स्थानों पर धनराकार कहा 

गया है। शास्त्रों को मानने से शास्त्रों 

के दोनों प्रकार के उपदेश ही मानने 

होंगे। शास्त्रों में असांगत बातें कुछ भी 

नहीं हैं। सांगधत धकस प्रकार से होती 

है, उसे समझने की चेष्टा करनी 

होगी। भगवान को धनराकार कहने 



का अथम है, उनका कोई भी प्राकृत ( 

दधुनयावी, नाशवान) आकार नहीं है । 

साकार कहने का अथम है, वे 

अप्राकृत आकार वाले हैं. - 

 

“अपाधणपाद श्रधुत वर्जजम प्राकृत 

पाधण-चरण ।  

पनुः कहे, शीघ्र चले, कर ेसवमग्रहण " 

(चै.च.म. 6/150) 

 

अधचन्त्प्यशधक्त वाले असीम 

भगवान में तमाम धवरुद्धगणुों का 

सामञ्जस्य सम्भव है । यधद कोई 

कहे धक भगवान् जब माधयक जगत् में 

अवतीणम होते हैं तो माया के तीनों 



गणुों को स्वीकार करके व माधयक 

आकार लेकर ही अवतीणम होते हैं, 

अतः भगवान के धजतने स्वरूप हैं व 

अवताराधद हैं, वे सभी मायामय हैं; 

बडा ़िोर देकर यह कहा जा सकता 

है धक वे साधत्त्वक तन ु है, उनका 

स्वरूप पूणम साधत्प्वक है। 

 

उसके जवाब में कहते हैं धक 

भगवान धनगुमण हैं तो उनका स्वरूप 

भी धनगुमण है, कभी भी माधयक नहीं 

है। अथामत् भगवान का स्वरूप कभी 

भी माया का बना नहीं हो सकता 

क्योंधक माया भगवान् के अधीन-

तत्त्व है। 



भगवान धनगुमण (माया के गणुों 

से रधहत) स्वरूप से ही इस माया के 

जगत में अवतीणम होते हैं। बद्धजीव 

अपने इन माया के नेत्रों से उनको 

मायामय ही देखते है। हाूँ, धनगुमण 

शदु्धपे्रम नेत्रों से भगवान का 

धनगुमणअप्राकृत स्वरूप दशमन हुआ 

करता है। समझने की सधुवधा के 

धलये उदाहरण के रूप में कहा जा 

सकता है धक जैसे जेल में कैदी के 

धलए एक अलग प्रकार की पोषाक 

पहनने का धनयम है, धकन्त ु यधद 

गवनमर वहाूँ जेल का धनरीक्षण करने 

के धलए आ जाये तो उसको वैसी ही 

पोषाक पहन कर नहीं जाना होगा । 

वह अपनी पोषाक में ही जा सकता 



है। वैसे ही माधयक कारागार में 

भगवान् जब आते हैं तो उन्हें माधयक 

बद्धजीव की पोषाक - गणुमय शरीर 

लेकर नहीं आना होगा । वे अपने 

धनगुमण स्वरूप से ही आते हैं और 

वापस चले जाते हैं। यहाूँ तक धक 

भगवान् के धाम से आने वाले उनके 

भक्त भी अपने धनगुमण स्वरूप में ही 

इस जगत में आते हैं और वापस चले 

जाते हैं। 

 

'प्राकृत कररया माने धवष्ण ुकलेवर । 

धवष्णधुनन्दा आर नाधह इहार ऊपर॥' 

(चै. च. आ. 7 / 115) 

 



भगवान को हम कैसे पा सकते 

हैं, क्योंधक भगवान तो असमोध्वम  

तत्त्व हैं अथामत उनके बराबर भी कोई 

नहीं है व उनसे बडा भी कोई नहीं है। 

वे पूणम और असीम हैं, उनके समान 

या उनसे अधधक कोई भी वस्त ु

ऩिर नहीं आती है । 

 

'न तस्य कायुं करणांच धवद्यते न 

तत्प्समश्चाभ्यधधकश्च दृश्यते । परास्य 

शधक्तधवमधवधैव शू्रयेत स्वाभाधवकी 

ज्ञान बल धिया च ॥ 

( शे्व. 3. 6/8) 

 



धजनके समान या अधधक कोई 

भी वस्त ु धदखाई नहीं देती है, तब 

उनको पाने का उपाय उनको 

छोडकर या यूूँ कहें धक उनकी इच्छा 

को छोडकर दूसरा हो ही नहीं 

सकता। यधद भगवद ् इच्छा को 

छोडकर दूसरा कोई उपाय है, ऐसा 

स्वीकार धकया जाये तो वह उपाय 

या तो भगवान के समान होगा 

अथवा उनकी अपेक्षा अधधक होगा। 

धकन्त ुभगवान के समान या अधधक 

धकसी भी वस्त ुकी ककपना नहीं हो 

सकती है। इसधलए धजसका जो भी 

मत है, वही भगवत ्प्राधि का उपाय 

है, यह कभी भी स्वीकृत नहीं हो 

सकता । कारण, भगवान् धकसी के 



भी अधीनतत्त्व नहीं हैं। भगवद ्इच्छा 

से भगवान् को पाने से भगवान् के 

असमोद्मध्वत्प्व या भगवत्ता की हाधन 

नहीं होती है। भगवद-् इच्छानवुतमन 

का अथम है भगवान की इच्छा के 

अनसुार चलना । इसका ही दूसरा 

नाम भधक्त है। इसी से भगवान की 

प्राधि होती है। 

 

‘भज'् धात ु से भधक्त शधद 

उत्प्पन्न हुआ है। ‘भज'् धात ुका अथम 

है सेवा । सेवा का अथम है सेव्य का 

प्रीधतधवधान अथामत सेव्य को प्रसन्न 

करना । सेव्य के इच्छा के अनसुार 

चलने से ही सेव्य की प्रीधत होती है, 



वह प्रसन्न होता है । इसधलए भगवत ्

प्राधि का एकमात्र उपाय है शदु्धा 

प्रीधत या शदु्धा भधक्त । 

 

भक्त्प्याहमेकाय ग्राह्यः श्रद्धयात्प्मा 

धप्रयः सताम ्। भधक्तः पनुाधत मधन्नष्ठा 

श्वपाकानधप सम्भवात् ॥ 

(भा. 11/14/21) 

 

श्रीकृष्णजी उद्धव से कहते हैं 

धक एकमात्र भधक्त द्वारा ही उनको 

प्राि धकया जा सकता है। 

 



'भधक्त रवैेन नयधत भधक्तरवैेनां दशमयधत 

भधक्तवशः परुुषो भधक्तरवे भूयसी । 

(माटर श्रधुत वचन 3/53)  

 

भधक्त ही भगवान के धनकट ले 

जाती है, भधक्त ही भगवान् को 

धदखाती है। परम परुुष भधक्त के वश 

हैं। इसधलये भधक्त ही सवमशे्रष्ठ है। 

 

  u u u u  
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