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शंकर अदै्वत वेदान्त दशशन में वववतशवाद एवं 

पररणामवाद 

डॉ सुरेंद्र कुमार तोसावडा 

 

शोधकताश 

संसृ्कत ववभाग वदल्ली ववश्वववद्यालय 

शोधसार 

भारतीय दर्शन ों में कायश कारणवाद का बहुत अधिक महत्व है अदै्वत वेदान्त के अनुसार धववतशवाद के अनुसार 

सृधि की रचना हुई है | साोंख्य एवों य ग के अनुसार पररणामवाद अर्ाशत् प्रकृधत के पररणाम एवों धवकार से सृधि की 

रचना मानी गई है | अदै्वत वेदान्त में इस पररणामवाद का खण्डन धकया जाता है | र्ोंकर ने र् ि स्वरुप यह माना 

है धक पररमाणवाद क  परमाणुओों से धसद्ध नही ों धकया जा सकता है | 

भूवमका - 

(1) र्ोंकर अदै्वत वेदान्त दर्शन के अनुसार भारतीय दर्शन ों के कारण वाद का अधिक महत्व है | भारतीय दर्शन 

र्ास्त् ों में सृधि रचना अदै्वत वेदान्त के अनुसार हुई है | सोंख्या गधणत एवों य ग के अनुसार प्रकृधत से पररणाम तर्ा 

धवकार में सृधि की रचना की मान्यता है | परमाणुओों से पररणामवाद क  धसद्ध नही ों धकया जा सकता | प्रिान 

धबना चेतना के सत्ता का सहारा धिए प्रवृत नही ों ह  सकता | साोंख्य ों के अनुसार साध्य है चेतन धबना सत्ता का 

सहारा धिए प्रकृधत का सुख – दुुः ख म ह व आत्मा ही कारण मात्र है | इसी का दूसरा प्रारूप चेतना सत्ता का 

सहारा िेकर सुख - दुुः ख और म हात्मक पदार्ों का कारण बना | इसका धद्वतीय र्ब्द दुुः ख व म ह से युक्त 

धवपयशय से व्याप्त ह ता है यधद सािन साध्याभाव से व्याप्त ह  त  धवरुद्ध हेतु नाम का हेत्वा भास ह ता है | सुख – 

दुुः ख उसी प्रकार धवरुद्ध हेतु है धजस तरह वसु्त का धनत्य धसद्ध करने के धिए उसका कारण क्या ह  धक वह 

उत्पन्न ह ती है | उत्पन्न ह ने वािी क ई वसु्त अधनत्य साध्या भाव ही धसद्ध ह  जायेगी धनत्य नही ों | साोंख्य  द्वारा यह 

धसद्ध है धक प्रकृधत चेतन की सहायता धिए धबना सुखादी से युक्त पदार्ो क  उत्पन्न करती है | धदया गया सािन 

ठीक उल्टी वसु्त क  ही धसद्ध कर देगा | यर्ा – स ऽयों पररणामवादुः  प्रामाधणक गहशणमहशधत | न ह्याचेतनों प्रिानों 

चेतना नधिधितों प्रवतशते | सुवणाशदौ रुचकाद्युपादेन हेमकाराधद चेतना धह एठा न पिमे्भन धनत्यत्वासािक 

कृतकत्व वतु्सखदुुः खम हात्मनत्न्वितत्वादे --------- धवरुद्धत्वात् |1 

 

धद हुई मान्यता स्वरुपाधसद्ध भी है सुख – दुुः ख और म ह आन्तररक भाव तर्ा मन द्वारा जे्ञय है | इसीधिए ये ज  

चन्दन आधद बाह्य पदार्श चकु्षराधद इत्न्िय ों के द्वारा ग्राह्य है | इसीधिए चन्दन आधद दुसरे सािन ों के रूप में जे्ञय ह ते 

हैं तर्ा सुख – दुुः खाधद उनसे अिावा जे्ञय रूप में प्रतीत ह ते हैं | इसी प्रकार स्वरुप धसद्ध हेतु है | ज  हेतु पक्ष में न 

रहे जैसे यह कहा जाता है धक र्ब्द एक गुण हे क्य ोंधक वह आँख ों देखा है यहाँ चाकु्षषत्व हेतु र्ब्द में नही ों रहता है | 

इसी प्रकार सुख – दुुः ख और म ह में ज  हेतु प्रदधर्शत धकया गया है, वह उनमे अधसद्ध ह  जैसा धक ऊपर स्पि धकया 
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जा चुका है (2) “स्वरूपा धसद्धात्वाच्च | आन्तराुः  खल्वमी सुख- दुुः ख म हा ब्राह्य म्यश्चन्दनाधदभ्य  धवधभन्न प्रत्यय 

वेदनीयेमे्न व्यधतररक्ता अध्यक्षमीक्ष्यने्त |”2 

 

प्रिान एवों प्रकृधत की धसत्न्द्ध के धिए शु्रधत प्रमाण भी उपिब्ध नही ों है | जैसे अधि क  रक्तवणश के रूप में जाना जाता 

है और उसका स्वरूप तेज है और जि क  शे्वत रूप में जाना जाता है अन्न का स्वरूप कािा ज  धक छान्द ग्य में 

कहा गया है | इस प्रकार जि – तेज और अन्नरुपी व्यव्हार के िाि उजिा और कािा ये तीन प्रकार धदये गये हैं 

और तीन ों रूप ही यहाँ भी प्रत्यधभज्ञा से जाने जाते हैं | एक त  वैधदक प्रत्यधभज्ञा प्रबि है व दूसरी और आधद र्ब्द ों 

का मुख्यार्श ग्रहण करना सम्भव मात्र है | साोंख्य में ि धहत आधद र्ब्द ों का मुख्य अर्श ग्रहण करना रोंजकत्व आधद 

िमो की समानता देखकर इनका अर्श रजस् सत्व, तमस् तीन गुण के रूप में धकया गया है | र्ोंकराचायश इनका 

खण्डन करके कहते हैं धक जब मुख्य अर्श िेना सम्भव ही है त  धिर िक्ष्ण  क  क्य ों िे ? इस शु्रधत का अर्श यही 

हुआ धक जि और अन्नरुपी प्रकृधत गभश से उत्पन्न और अण्डज, स्वदेज व उत्न्िज चार ों प्रकार समूह का कारण है | 

कायश क  करने का धसद्धान्त की धववेचना करते हुए र्ोंकर ने कहा धक स्वरूप क  स्वभाव अर्वा व्यत्न्प्त प्रधतपादन 

करते हैं जबधक कायश क  एक उपाधि, अवस्र्ा अर्वा धवरे्ष मानते हैं |”3 

 

इस जगत में क ई भी अपने धवरे्ष ों सधहत हैं, चैतन्य सधहत व धवहीन द न ों प्रकार है | सभी सामान्य अपनी शे्रणीबद्ध 

शोंखिाओों में ब्रह्म की बुत्न्द्ध के पुञ्ज स्वरूप के अन्तगशत हैं और इसका ब ि भी इसी रूप में प्राप्त ह ता है | यर् क्तम् 

– 

अनेके धह धविक्षणा: चेतना चेतन रूपाुः  सामान्य धवरे्षा: तेषाों पारम्पयशगत्या एकत्न्िन्, महासामान्य अन्तभाशवुः  प्रिान 

िने ----|4 

 

कायश क  अपने से अधभव्यक्त ह ने से पूवश कारण रूप में अवश्य रहना चाधहए क्य ोंधक क ई भी पदार्श ज  पहिे 

उपत्न्स्र्त नही ों ह ता | इस तकश  पर र्ोंकर ने न्याय वैरे्धषक केमत का खण्डन करते हुए कहा है धक कायश ऐसी वसु्त 

है ज  कारण में नही ों रहती | वह उत्पन्न नही ों ह  सकता है और जैसे बािु क  दबाकर उसमें से तेि नही ों धनकािाजा 

सक््रता | कायश क  उत्पन्न करने के धिए कायश एवों कारण अन्दर अन्तधनशधहत ह ना आवश्यक है | एक प्रकार से 

उनक  उत्पन्न करना असम्भव है | कायश क  उत्पन्न करने वािा धसिश  इतना ही करता है कारण क  कायश के रूप में 

पररणत कर देता है | यधद कायश धकये जाने से पूवश अधभव्यक्त न ह ता त  कताश कायश क  उत्पन्न करता है | यधद यह 

माना जाये धक कायश क  कारण का अपने से परे धवसृ्तत रूप में अवत्न्स्र्त है ज  धक उसके समवाय – सम्बन्ध से 

रहता है | र्ात्न्ब्दक अर्श में कहा जाये त  कायश क ई नये रूप में उत्पन्न नही ों हुआ है | कताश का उदे्दश्य समझाने के 

धिए र्ोंकर ने कहा है धक वह कारण रूप द्रव्य क  कायश के रूप में िेन की व्यवस्र्ाकरती है | ऐसा समय कभी नही ों 

आता धक कारण अपररवधतशत रूप में बना रहे | यधद कारण कुछ समय तक इसी प्रकार अपररवधतशत रूप से बना 

रहे और तब वृहात् पररवधतशत ह  त  इस आकत्न्िक पररवतशन का क ई कारण ह ना चाधहए धजसे हम नही ों जानते | 

कारण धनरन्तर कायश रूप में पररवधतशत ह ता रहता है | कारण कायश भाव धनरन्तर रहने वािी वसु्त है तब ही कारण 

 

2सर्व दर्वन संग्रह पषृ्ठ 632 
3र्ंकर भाएय 2:3,9 
4र्ंकर भाएय र्हृदारण्यक उपननषद् – 2:41 
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और कायश द  धभन्न -2 वसु्तएों  नही ों हुई और हम यह भी नही ों कह सकते धक एक दूसरे के रूप में पररणत ह  जाता है 

| कायश ही अपने आप में अपने अन्दर एक प्रकार का अधतर्य रहता है |5 

 

इसका अर्श यह है धक कायश की ओर बढ़ने की र्त्न्क्त धजसके द्वारा यह व्यक्त रूप में िा सकता है | यधद अधतर्य 

से तुम्हारा तात्पयश कायश की उस पूवशवधतश अवस्र्ा से है त  तुम अपने उस धसद्धान्त क  छ ड़ते ह  धक कायश कारण के 

अन्दर धवद्यमान नही ों रहता | इससे तुम्हारा तात्पयश यह धसद्ध ह ता है धक कारण की धकसी ऐसी र्त्न्क्त से है धजसकी 

कल्पना इस तथ्य की व्याख्या के धिए की गई है व एक ही धनधणशत कायश कारण से उत्पन्न ह ता है तुन्हें अवश्य मानना 

पड़ेगा धक यह र्त्न्क्त एक धवरे्ष कायश का ही धनणशय कर सकती है यधद यह न त  अन्य है और न असत्य स्वरूप है | 

यधद यह इन द न ों में से एक ह ती त  यह अन्य धकसी से धभन्न ह ती ज  यात  असत है अर्वा कारण व कायश से धभन्न 

है | अतुः  अन्तुः  गत्वा पररणाम यह धनकिा धक वह र्त्न्क्त उस र्त्न्क्त के अपने ही समान है | कायश अगर केवि मात्र 

में धदखाई न धवद्यमान ह  त  धदखाई नही ों देता |  

इसी प्रकार र्ोंकर का कहना है धमट्टी अपने से बने हुए पात्र में बराबर रहती है तर्ा कपड़े में िागा बराबर धवद्यमान 

रहता है | 

 

कारण व कायश धक व्याख्या घ ड़े व गाय की भाोंधत धभन्न – धभन्न नही ों कर सकते | धकसी भी कायश क  उसकी अवस्र्ा 

के अनुरूप व्यक्त ह ने के पश्चात् उनका परस्पर भेद सापेक्ष है कारण व कायश पृर्क् -2 रूप ों क  प्रकट करते हैं 

और एक ही प्रकृधत क  प्रकट करते हैं |6 

 

जब द  वसु्तओों धक अवस्र्ा व आकृधतय ों में बदिाव ह ता है त  व्यक्त ह ने व धविय ह ने से एक ही स्वरूप की नही ों 

ह  सकती | धकनु्त र्ोंकर का कहना है यह तकश  देना धनरर्शक है | धकसी भी वसु्त या कायश व्यक्त ह ना बीज ों से पौि ों 

के उत्पन्न ह ने के समान उस पदार्श का ज  पहिे से धवद्यमान या केवि पररणमन मात्र है एवों तत्समान अवयव ों के 

एकत्र ह  हने से स पाधिक है और इसी प्रकार धविय भी धदखाई देने वािी अवस्र्ा में पररणमन का नाम है ज  उन्ही ों 

अवयव ों के धतर  भाव के कारण ह ता है | यधद हमारा काम उनके अन्दर सच्च से असत्य और सत्य से असत्य की 

और सोंक्रमण क  पहचानने का है तब भू्रण पीछे से पैदा मनुष्य से अिग ह ता है एक युवा पुरुष बाि सफ़ेद ह  जाने 

पर बदि जाया करता और एक व्यत्न्क्त का धपता अन्य धकसी व्यत्न्क्त का धपता नही ों ह  सकता र्ा |7 

 

बाहरी आवरण के कारण क ई वसु्त पररवधतशत नही ों ह ती | देवदत्त चाहे बाजुए िैिाएँ या म ड़े रहेगा वही ँदेवदत्त | 

द्रव्य अपने में बने रहते हैं जैसे दूि खट्टा ह  जाने पर भी दूि त  बना ही रहता है इसी धक्रया क  कायश कहते हैं धकसी 

कायश का कारण से धभन्न स्वरूप में धवचार नही ों कर सकते चाहे सौ वषश तक प्रयास कर िे | त्न्स्र्धत या पररत्न्स्र्धतय ों 

के अनुरूप अत्न्न्तम कायश तक धकसी न धकसी कायश के रूप में प्रकट ह ता है ज  की धदखाई देने से पूवश उपत्न्स्र्त 

रहता है और कारण रूप ही ह ता है |8 

 

 

5र्ंकर भाएय 2:1,160 
6र्ंकर भाएय 2:1,17 
7र्ंकर भाष्य 2:1:27 
8ट्युसन्स ससस्टम ऑफ़ दद र्ेदान्त पषृ्ठ 256-259 
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र्ोंकर अपने मतानुसार वस्त् के दृिान्त द्वारा स्पि करते हैं और तकश  करते है धक जब तक वस्त् एक र्ान के रूप में 

धिपटा हुआ रहता है और यह हम बताने में असमर्श रहते हैं धक यह कपड़ा ही है या क ई अन्य वसु्त है और यधद 

ज्ञात भी ह  जाये त  उसकी िम्बाई व चौड़ाई के धवषय में जानना मुमधकन नही ों है | धजस प्रकार कपड़ा समेटा हुआ 

या खुल्ला वह कपड़ा धह रहेगा इसी प्रकार कारण व कायश समानान्तर ही है |9 

 

क ई भी द्रव्य अपने पृर्क स्वरूप में प्रकट ह ने से अपने रूप क  नही ों छ ड़ता है | परस्पर असम्बद्ध धकसी वसु्त 

धवषय ों के न केवि एक – दुसरे के पश्चात् क्रम में आने से ही, धजनमें वह केवि मात्र आकर का पररवतशन है | दही व 

मटे्ठ के रूप में दूि की धनरन्तर उपत्न्स्र्धत तर्ा वृक्ष में बीज की त्न्स्र्धत रूप धनरन्तरता माननी पड़ती है चाहे व प्रत्यक्ष 

रूप में धदखाई दे या नही ों दे जैसे धक दूि व दही जैसे धक बीज व वृक्ष दृिान्त में | यह भी कहना उधचत है धक कारण 

ही एकमात्र यर्ार्शता है और कायश धसिश  प्रतीधत मात्र है |10 
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