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| ੫ ਓ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ ਚੰ ॥ 2੭੭ 

| ਸਤਿਗੁਰ ̀ ਤਹੁ ਗੁਰ ਨਹ ਕੋਈ ਨਿਗੁਰੇ ਕਾ ਹੈ ਨਾਉ ਬੂਰਾ ॥ 
ਰ੍ ` ਗੁਰੁ ਨਾਨਕੁ ਨਾਨਕੁ ਹੰਰ ਸੋਇ॥ 

“ਗੁਰੂ ਪਦਾਰਥ ਨਿਰਣਯ” 
ਸਬਦ ਗੁਰੂ [ ਗੁਰ ਮੂਰਤਿ ਗੁਰਸਬਦ 

ਸੂਗਤਤ ਧੂਨਿ ਚੇਲਾ 11 ਸਾਧ ਸੰਗਤ ਸਮਸਰ ਪਰ 

। ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੁਰੂ ਹੈ ਬਾਣੀ) । ਤਖਤ ਬਹੈ ਤਖਤੇ ਕੀ ਲੀ 
ਰੱ ਦਿ ਬਾਣੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸਾਰੇ] | ਪੰਤਸਮਾਵੇ ਗੁਰਮਤਿ ਪਾਇਕ 

ਨਾਹਰ ਸਿੰਘ ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ ___, 

ਜ੯36-<੩੧੨੧੯॥੯੨੧੭੧੦੨੧੨੧੨੬੬੬੬੩੬ `. 
(: ਜਿਹੀ ਵਰ ] ੧੦੦੦ 



ਨ 
:੧ਓ ? 

ਖ਼ਾਲਸ' ਲਿਟੋਰੇਰੀ ਸਰਕ: 
(ਰਾਵਲਪਿੰਡੀ` 

7] 
ਤੀ 
67 4) .॥ 

ਰਣ 

ਨੋਫ:- ੧ ਪੁਸਤਕ ਉਤਨਾ ਹੀ ਚਿਨ 
ਜਿਤਨਾ ਚਿਰ ਲਾਏਬੇ੍‌ਰੀ 
ਪੁਸ਼ਤਕ ਮਾਲਕ ਨੂੰ ਵਾ 

੨ ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਕਵਲ ਓ' 
ਸਕਦ। ਹੈ ਜੋ ਸਰਕਲ 
ਦੇਣ ਵਾਲ਼ਾ ਮੈ'ਬਰ ਹੋਵੇ । 
ਸਹਾਇਤਾ ਵਜੋ ਖ਼ਰੀਦ 2 

੩ ਪੁਸਤਕ ਕਵਲ ਇਕ ਹਫ਼ 

ਸਕਦੀ ਹੈ। 
੪ ਪੁਸਤਕ ਦੀ ਸੈਭਲ ਰਖਣ 4੦ 

ਦਾ ਮੁਖ ਫ਼ਰਜ਼ ਹੈ 



2. (0,੫੩੧ 42: 

ਇਹ ਗੱਲ ਸੂਰਜ ਦੀ ਤਰਾਂ ਰੌਸ਼ਨ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਤੁਮਾਂ` (ਨਿਜ ਰੂਪ) | 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੂੰ “ਗੁਰੂ” ਅਸਬਾਪਨ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ | 
ਦੇ ਅਧੀਨ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਦੀ ਪੰਚਾਏਤ ਨੂੰ ਪੰਥ ਗੁਰੂ | 
ਦੀ ਪਦਵੀ ਦਿਤੀ। ਓਦੋਂ` ਤੇ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਭੀ | 
ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੱਖ ਦਾ ਗੁਰੂ ਬਣਨਾ ਯਾ ਮੰਨੇ ਜਾਣ ਦਾ ਅਧਿ- | 
ਕਾਰ ਨਹੀਂ । ਅਤੇ ਪੁਰਾਤਨ ਖਾਲਸਾ ਏਸੇ ਮਰਯਾਦਾ ਨੂੰ ਏਵੇਂ 

_ਹੀ ਮੰਨਦਾ ਅਤੇ ਵਰਤੋਂ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਇਤਹਾਸ ਅਤੇ ਖਾਲਸਾ ਸੰਪੂਦਾਇ ਪ੍ਰਮਾਨ ਹੈ। ਪ੍ਰੰਤੂ | 
ਵਿਚ ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਅਤੇ ਭੇਖੀਅੰ ਦੀ ਕੁਸੰਗਤ ਕਰੇਕੈ | 
ਹਿੰਦਵਇਣ ਦੇ 6 ਰੌਗੇ ਹੋਏ ਕੁਬਕੁ ਭੋਲੇ ਭਾਲੇ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ 
ਗੌਥ ਪੰਥ ਦੇ ਨਾਲ ੨ ਆਪਣੈ ਵਿੱਦਿਆ ਦਜ਼ਾ ਯਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

_ ਸੰਸਕਾਰ ਸਮੇਂ ਦੇ ਜਥੇਦਾਰ ਨੂੰ ਹੀ ਅਪਣਾ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣ 
ਲੋਗੋਂ ਪਏ । ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਦੀਆਂ ਆਪੇ 
ਬਣੀਆਂ ਸੰਪੂਦਾਵਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਗੂਆਂ ਨੇ ਅਨਮਤੀਆਂ 
ਦੀ ਗੈਸੇਹੋਰ ਭੀ ਪੱਕਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਰੌਤੁ ਜਦੋ ਸਿੰਘ 
ਸਭਾ ਦਾ ਸੂਭਾਗਾ ਸਮਾਂ ਆਇਆ ਤਾਂ ਹੋਰ ਅਸੂਲਾਂ ਦੇ ਨਾਲ 



ਗੀ ਉਪਰੋਕਤ ਭੁਲੇਖਾ ਦੂਰ ਰੋਕੇ 'ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੇਥਪੰਥ ਜੀ' ਦੇ 

ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ _ਖਾਲਸਾ' ਪੰਥ ਵਿਚ ਨਿਰਬਿਵਾਦ 

ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਮਗਰ ਭੇਖੀਆੰ ਤੇ. ਖੁਦਗਰਜ਼ ਲੋਕਾਂ 

ਵਲੋਂ ਹੋਰ ਅਸੁਲਾਂ ਵਾਂਗ ਏਸ ਮਹਾਨ ,ਖਵਿਤ : ਅਤੇ ਬੁਨਿਆਦੀ 

ਅਸੂਲ ਦੀ ਬੜੀ ਵਿਰੋਧਤਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ 

ਰੈ। ਪਰ “ਕੂੜ ਨ ਪੁਜੇ ਸਚ ਨੋ ਸਉ ਘੜਤ ਘੜੀਐ। 

ਅਨੁਸਾਰ ਸਦਾ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਦੇ ਨਿਰੋਲ ਸਿਧਾਂਤ ਦੀ ਫੜੇ 

`ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ। 
ਜਦ ਤੋਂ ਰਾਧਾ ਸ੍ਰਾਮੀ ਮੱਤ (ਜੋ ਕਿ ਸਿੱਖ ਮੱਤ ਦੀ _ 

`ਹੂਬਹੁ ਪੁੱਠੀ ਤਸਵੀਰ ਹੈ। ਅਤੇ ਹੁਣ ਤਕ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ ਸਾਹਿਬ 

ਜੀ ਦੇ ਆਸਰੇ ਪਲਦਾ ਹੈ) ਨੇ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਦਾ ਬਹੁਤਾ 
` ਗਗ ਅਲਾਪਣਾ ਆਰੰਭ 'ਕੀਤਾ। ਨਾਮਧਾਰੀ” ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਨੂੰ 

ਭੀ ਇਹੋ ਫਪਲਾ ਲਗਾ । ਅਤੇ ਸਮੇਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪਨਿਰੰਕਾਰੀ` 

ਆਦਿਕ ਭੀ ਅਪਣੀ ਸੰਗਤ ਨੂੰ ਵਖਰੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਬਣਾਉਣ 

`ਦੇ ਆਹਰ ਵਿੱਚ ਲਗੇ। ਓਦੋਂ ਤੋਂ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਦੇ ਵਿਰੁਧ 

` ਉਕਤ ਟੋਲਿਆਂ ਵਲੋਂ ਗੁਪਤ-ਪ੍ਰਗਟ ਢੰਗ ਨਾਲ ਜ਼ਬਰਦਸਤ 

ਪ੍ਰਚਾਰ ਹੋਣ ਲਗਾ । ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਬਾਰ ਏਸ ਸਿਧਾਂਤ ਉਤੇ 

ਪਰਸਪਰ ਮੁਬਾਹਿਸੇ ਹੋਏ । ਅਤੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਭੀ ਲਿਖੀਆਂ 

ਗਈਆਂ । ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕਰਕੇ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਦੀ ਹੀ ਸ਼ਾਨਦਾਰ 

ਜਿੱਤ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ। ਏਸ ਦੇ ਸਬੈਧ ਵਿੱਚ (ਚਾ ਸ੍ਰਾਮੀ ਮੱਤ 

ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਆਦਿ ਪੁਸਤਕ, “ਖਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ” ਵਲੋਂ ਬਾਬੂ 

_ ਅਨੰਦ ਸਰੂਪ (ਗਧਾ ਸ੍ਰਾਮੀਆਂ ਦੇ ਗੁਰੂ) ਦੀ ਡਾਇਰੀ ਦੇ 

ਪਨਿਰਣੇ ਭਰੇ ਲੇਖ ਅਤੇ 'ਸਤਿਜੁਰ ਅਖਬਾਰ ਦੇ ਬੂਨੇ 
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ਲੇਖਾਂ ਦੇ ਖੰਤਨ ਸਿਖਾਂ ਵਲੋਂ ਲਿਖੇ ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ। ਲਗਾਤਾਰ 
ਅਤੇ ਨਿੱਗਰ ਕੰਮ ਕਰਨ ਵਿਚ “ਰਾਧਾ ਸ੍ਹਾਮੀ ਮੱਤ ਵਿਚਾਰਨੀ 
ਸਭਾ ਖਾਸ ਕਰਕੇ ਗਿਆਨੀ ਹਰਿਚਰਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਬੀ. ਐਸ. 
ਡੀ. (ਬਾਬਾ ਬਕਾਲਾ) ਦਾ ਕੰਮ ਅਤਿ ਸਲਾਘਾ ਯੋਗ ਹੈ। | 
ਮੁਬਾਹਿਸਿਆੰ ਵਿਚੋਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸਜਣਾਂ ਨੇ “ਸਯਦਾ (ਜ਼ਿਲਾ 
ਰਾਵਲ ਪਿੰਡੀ ਐਬਟਾ ਬਾਂਦ, ਰਾਵਲ ਪਿੰਡੀ ਅਤੇ ਕਰਾਚੀ ਦਾ 
ਰੌਗ ਭਿੱਠਾ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਭਰ ਚੇਤੇ ਰਹੇਗਾ ਕਿ 
ਬਾਬੂ ਸਾਵਣ ਸਿੰਘ (ਰਾਧਾ ਸੂ ਸ੍ਹਾਮੀ ਗੁਰੂ) ਕਿਵੇਂ ਯਰਕਦਾ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਅਤੇ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਦੀ ਕਪੋਲ ਕਲਪਣਾ ਕਿਵੇਂ | 
ਉੜਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਨਮਤੀ _ਲੋਕਾਂ ਦੀਆੰ _ਨਿਤ ਦੀਆਂ | 
ਫੋਕੀਆਂ ਲੜਾਈਆਂ ਨੇ ਸ਼ਾਂਤ ਅਤੇ ਰੰਭੀਰ ਖਾਲਸਾ ਕੌਮ ਨੂੰ ਭੀ | 
ਡਾਂਢੇ ਵਿਖੇਪ ਅੰਤੇ ਚਿੰਤਾ ਵਿੱਚ ਪਾ ਛਡਿਆ ਹੋਣ ਕਰਕੈ | 
ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਨੂੰ ਭੀ ਸਮੇਂ ਦੇ ਰੌਗ ਅਨੁਸਾਰ ਅਪਣੇ ਬਚਾਓ 
ਲਈ ਹਬ ਪੈਰ ਮਨ ਪੈਂਦੇ ਹਨ। ਸੋ ਬਹੁਤ ਚਿਰ ਦੀ ਸੋਚ | 
ਵਿਚਾਰ ਮਗਰੋਂ ਇਹ ਸੰਕਲਪ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਕਿ “ਦੇਹਧਾਰੀ | 
ਗੁਰੂ” ਦਾ ਖੰਡਨ ਅਤੇ “ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ” ਦਾ ਮੰਡਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਇਕ ਅਜੇਹਾ ਅਦੁਤੀਯ ਪੁਸਤਕ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇ ਜਿਸ 
ਨਾਲ ਸਦਾ ਲਈਂ ਲਿਖਤੀ ਤੌਰ ਤੇ ਇਹ ਰੇੜਕਾ ਮੁਕ ਜਾਵੇ। 

ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ “ਪੂਰਬ ਪੱਖ” ਅਤੇ “ਰੇਤਰ ਪੱਖਾ ਦੇ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦਾ ਅਤੇ ਨਿਆਇ ਰੀਤੀ 
ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਪਦਾਰਥ ਦਾ ਲੱਛਣ ਲੱਛਤਾ ਆਦਿ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
 ਨਿਰਣਯ ਹੌਣ ਕਰਕੇ _ਇਸਦਾ ਨਾਤੂਂ ਗੂਰੂ ਪਦਾਰਥ 



। ਸੈਂ 

। ਨਿਰਣਯ! ਰਖਿਆ ਹੈ । ਜਿਸ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਪੂਕਰਣ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ” 
ਦੀ ਲੋੜ ਦੂਜੇ ਵਿੱਚ ਰਾਧਾ ਸੁਆਮੀ _ਆਦਿ ਅਨਮਤੀਆਂ 

` ਵੇਹਧਾਰੀ ਵਾਦ ਦਾ ਖੰਡਨ ਤੀਜੇ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਘਰ ਦੀਆਂ 

` ਆਪੈ ਬਣੀਆਂ ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਦੇ ਖਿਆਲਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਅਤੇ ਚੌਥੇ 
` ਵਿਚ ਪਛਮੀ ਖਿਆਲਾਂ ਦੇ ਸਿਖ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਦੇ ਵਹਿਮ ਦਾ 
ਖੰਡਨ ਕਰਕੈ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਨੂੰ _ਸਾਖਿਆਤ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਵਿਚ ਥਾਂ ੨ ਪਰ ਵਿਆਕਰਣ, ਸਾਹਿਤਜ ਅਤੇ 
ਨਿਆਇ ਦੀਆਂ ਯੁਕਤੀਆਂ ਅਤੇ ਗੁਰ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਨਾਲ ਗ੍ਰੰਥ ਨੂੰ 
_ਪੂਮਾਣਿਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਸਿਵਾਇ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਕਰਣ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ 
`ਭੀ ਪ੍ਰਸੰਗ ਅਨੁਸਾਰ ਹੋਰ ਪਰਮਾਣ `ਦੇਕੇ ਅਪਣੇ ਪੱਖ ਨੂ 

` ਭਲੀ ਭਾਂਤ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸੋ ਪੁਰਨ ਆਸ਼ਾ ਹੈਕਿ 

` ਨਿਰੋਲ ਗੁਰਮਤੀਏ ਸਜਣਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਇਹ ।ਨਰਣਾ 
ਕਵਲ ਵਾਂਗ ਰਹਿ ਰਹਿ ਕੇ ਟਹਿਕੇਗਾ ਅਤੇ ਅਪਣੀ ਵਾਸ਼ਨਾਂ 

` ਨੂੰ ਖਿੜਾਂਏਗਾ । ਮਗਰ ਭੇਖੀਆਂ ਦੇ ਸੀਨੇ ਵਿਚ ਤੀਰ ਵਾਂਗ ਸਦਾ 

` ਚੁਭਦਾ ਰਹੇਗਾ। ਅਤੇ ਜੇ ਕੋਈ ਇਸਦੇ ਖੰਡਨ ਵਿਚ ਕੁਝ 

` ਲਿਖੇਗਾ ਤਾਂ ਨਿਸਚਾ ਰਖੋ ਕਿ ਉਹਨੂੰ ਫੇਰ ਭੀ ਮੂੰਹ ਦੀ ਹੀ 

ਖਾਣੀ ਪਵੇਗੀ। ਅਰਥਾਤ ਉਸ ਦੇ ਲੇਖਾਂ ਦਾ ਫੇਰ ̀ ਭ ਖੰਡਨ 

` ਕੀਤਾ ਜਾਵੇਗਾ । ਸੀ ੧੨੨੭ 
ਰ੍ ੫੭2"/'(! 6 

ਖਲਸਾ ਜੀ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਦਾ ਪਾਤੂ- 

ਪੰਡਿਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਕਾਂਸ਼ੀ ਦਮਦਮਾ ਸਾਹਿਬ 



ਫਕੀਰ ਦਾ ਨਿਰਣਯੇ 
ਸੱਚ ਮੁਚ ਸ੍ਰੀ ਮਾਨ ਪੰਡਿਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ! 

'ਸਾਹਿਤਜਾ ਚਾਰਯ” ਨੇ 'ਗੁਰੂ ਪਦਾਰਬ ਨਿਰਣਯੰ ਨਾਮੇ 
ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦ। “ਨਿਰਣਯਾ ਹੀ ਕਰ 
ਦਿਤਾ ਹੈ। ਹਰ ਸ਼ੰਕੇ ਦਾ ਐਸਾ ਯੂਕਤੀ ਯੂਕਤ ਉੱਤਰ ਦਿਤਾ 
ਹੈ, ਕਿ ਇੱਕ ਉੱਤਰ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਸੰਕਿਆਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ 
ਹੋ ਜਦ ਹੈ। ਅਨੇਕਾਂ ਸ਼ੈਕਿਆਂ ਦੀ ਨਯਾਯਾ ਨਾਲ਼ ਆਪ ਹੀ 
ਸੰਭਾਵਨਾ ਕਰਕੇ ਨਿਰੁਤਰ ਕਰ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਉੱਤਰ ਲਿਖੇ ਹਨ। 
ਫਕੀਰ ਜ਼ਾਤੀ ਤੌਰ ਤੇ ਪੰਡਿਤ ਜੀ ਦੇ ਰਹਸਜ ਵਾਦ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਸਿੱਟੇ ਤੇ ਪਹੁੰਚਾ ਹੈ ਕਿ:- 

ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੁਰੂ ਹੈ _ਬਾਣੀ, 
ਵਿਚਿ ਬਾਣੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸਾਰੇ । 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਹੈ ਸੇਵਕ ਜਨ ਮਾਨੈ, 
ਪਰਤੱਖ _ ਗੁਰੂ - ਨ੍ਹਿਸ਼ਤਾਰੇ । 

ਘ 

7 

ਇਹ “ਕੂਕਾ ਇਜ਼ਮ' ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ “ਪਰਤੱਖ ਤੀ 
ਦੇ ਵਿਰੁਧ ਜਥੇਬੰਦ ਬਗਾਵਤ ਹੈ । ਮਰਦੁਮ ਪੂਸਤੀ, ਦੈਵੀ 



ਪੂਜਨ, ਹਵਨ, ਰੰਦੇ ਗੀਤ ਗਾਤ੍ੇਣ, ਮਸਤ ਕੇ ਨੱਚਣ ਫੱਪਣ, 
ਜਾਤਿ ਪਾਤਿ, ਛੂਤ ਛਾਤ ਦੁਆਰਾ 'ਗੁਰਮਤਿ ਵਲੋਂ ਖੁਲਮ 
ਖਲੀ ਮੁਖਲਵਤ ਹੈ। ਤੇ ਇਕ ਗੁਣ ਹੀਨ ਸੱਖਣੀ ਲੋਥ 
ਰਾਹੀਂ ਸੂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਗਿਆਨ ਸਰੂਪ _ਘਰਤੱਖ ਗੁਰੂ 
ਸਹਸ ਗੁਰੂ, ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਗੁਰੂ _ਪਦਵੀ 
ਗੁਰੂ ਗੱਦੀ ਉੱਤੇ ਸਿਧਾ ਹਮਲਾ ਹੈ। 

ਹਰ ਸਿਖ ਬਲਕਿ ਹਰ ਪ੍ਰਾਣੀ! ਨੂੰ 'ਪ੍ਰਮਾਰਬ' ਵਿਚ । 
ਪ੍ਰਵਿਰਤ ਹੋਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗੁਰੂ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਗੁਰੂ 

_ ਪਦਾਰਥ ਨਿਰਣਯ'” ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਦਾ ਨਿਰਣਯ ਕਰ ਲੈਣਾ 
। ਪਰਮ ਆਵਸ਼ਸਕ ਹੈ । ਰਾਹ ਦਾ ਨਿਰਣਯ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾਂ ਮੰਜ਼ਲ, 
` ਉੱਤੇ ਪਹੁੰਚਣਾ ਅਸੰਭਵ ਹੈ। ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਰ੍ ਬੋਚਨ ਹੈ ਅਮਲ ਬਗੈਰ ਇਲਮ ਤੋਂ ਗੁਮਰਾਹੀ ਹੈ ਹੈ ।' ਸੋ ਗੁਰੂ 
_ ਪਦਾਰਥ ਨਿਰਣਯਾ” 'ਪਬ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਕ” ਨੇ ਗੁਮਰਾਹ ਹੋ ਸਕਣ 
ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਹੀ ਨਹੀਂ ਗੰਹਣ ਦਿਤੀ। 

ਸੂਫੀ ਫਕੀਰ ਮੁਹੰਮਦ “ਫਕੀਰ” ਧਰੌੜ ਲੁਧਿਆਨਾ: 



"ਕਦ ੬੦੦ ੨=- -“<੨੧੦੬੨੩""- ੬ .ੀ........ ਬੜਾ ਲਾ, ਅਘ , 

` ਪ੍ਰਕਰਣਾਂ ਦੁਆਰਾ ਇਉਂ ਕੀਤੀ:- 

` ਚਿਰ ਉਹ ਮਨੁੱਖ ਉਸ ਵਿਸ਼ੇ ਵਿਚ ਬਿਲਕੁਲ ਓਮੀ ਯਾ 

ਆ, 
੧ ਓ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕੀ ਫਤਹ ॥ 

੧$ ਵਾ” 

ਗੁਰੂ ਪਦਾਰਥ ਨਿਰਣਯ 
(ਪਹਿਲ' ਪ੍ਰਕਰਣ) 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਲੋੜ 

ਇਕ ਵਾਰ ਕਿਸੇ ਪੁਰਬ ਦੇ ਸਮੇ ਸਰਬ ਧਰ 
ਮੈਮੇਲਨ ਹੋਇਆ। ਜਿਸ ਵਿਚ ਸੰਮੁਹ ਧਟਮਾਂ ਅੰਤੇ ਵੱ ੨ 

` ਵੱਖ ਖਿਆਲਾਂ ਦੇ ਵਿਦ੍ਹਾਨਾਂ ਨੇ ਵਿਆਖਿਆਨ ਦਿਤੇ ਅਤੇ 

ਇਸੇ ਰੀਤੀ ਅਨੁਸਾਰ “ਤੱਤ ਖਾਲਸਾ? ਸੇਵਕ ਨੇ ਭੀ ਭਾਸ਼ਣ 
ਕੀਤਾ । ਜਿਸਦਾ ਸਿਰਲੇਖ “ਗੁਰੂ ਜੋਤ ਦੀ ਲੋੜ” ਸੀ, 
ਜਿਸਦੀ ਸਿੱਧੀ ਉਸ ਨੇ ਕਈ ਅਧਿਕਰਣ ਮਥ ਕੇ ਹੇਠ ਦਿ 

(੧ ) ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਬਿਨਾਂ ਜੱਗ ਪਰਮਾਰਥ ਵਲੋਂ ਅੰਨ੍ਹਾ 
ਹੈ-ਦੇਖੋ ਜਦ ਤਕ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖ ਦੂਜੇ ਤੋਂ' ਵਿੱਦਿਆ ਨਾ! 
ਸਿਖੇ, ਯਾ ਕਿਸੇ ਪੁਸਤਕ ਦੁਆਰਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਾ ਕਰੇ 
ਅਥਵਾ ਬ੍ਰਿਧ ਬਿਉਹਾਰ ਤੋਂ ਤੋਂ ਤਜਰਬਾ ਨਾ ਕਰ ਲਵੇ ਉਤਨਾ 



੨ 

| ਅਗਿਆਨੀ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਬਹੁਤ ਕੀ ਕਹਿਣਾ ਹੈ ਜਿਤਨਾ 

ਚਿਰ ਬਾਲਕ ਆਪਣੇ ਬ੍ਰਿਧਾਂ ਦੀ ਬੋਲੀ ਨਾ ਸੁਣੇ ਯਾ ਨਾ 
। ਸਮਝੇ, ਉਤਨਾ ਚਿਰ ਉਹ ਆਪਣੀ ਮਾਤਰੀ ਭਾਸ਼ਾ ਭੀ ਬੋਲਣ 

ਵਿਚ ਅਸਮਰਥ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਤੇ ਸਾਧਾਰਣ ਤੋਂ ਸਾਧਾਰਣ 

ਗਿਆਨ ਹਸਲ ਕਰਨ ਗਲੀ ਭੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਿਖਯਕ ਦੀ 

` ਲੋੜ ਹੈ । ਕਈ ਵਾਰ ਕਈ ਚਤੁਰ ਸਜਣ ਬਹੁਤ ਜ਼ਿਆਦਾ 

 ਗਿਆਨ_ ਭੀ ਹਾਸਲ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਹਨ, ਬਲਕਿ_ਕੱਈ ਆਪ- 
ਲਿਆਂ ਉਸਤਾਦਾਂ ਕੋਲੋਂ ਭੀ ਅਧਿਕ ਗਿਆਨਵਾਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 

! ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਕਈ ਅਣਜਾਣ ਆਦਮੀ ਇਹ 
। ਸਿਧਾਂਤ ਕਰਿ ਬੈਠਦੇ ਹਨ ਕਿ ਏਸ, ਨਾਲੋਂ ਵਧਕੇ ਕੋਈ 

ਵਿਦ੍ਰਾਨ ਸਾਰੇ ਜਗਤ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ । ਮਗਰ ਇਹ 
ਮੂ ਰਿਜੂ ਬੁੱਧੀ ਪੁਰਖ ਦੀ ਮੰਦ ਬੁੱਧੀ ਦਾ ਹੀ ਫੁਰਨਾ ਹੁੰਦਾ 

`ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਕਿਤਨਾ ਹੀ ਵਿਦ੍ਹਾਨ ਕਿਤ' ਨਾ ਹੋ 
` ਜਾਵੇ ਉਹ ਬੇਹੱਦ (ਨਿਰਤਿਸ਼ੈ) ਗਿਆਨ ਵਾਲਾ ਨਹੀਂ ਹੋ 
` ਸਕਦਾ, ਅਰਬਾਤ ਦੁਨੀਆਂ ਵਿੱਚ ਉਹ ਸਭ ਆਦਮੀ ਇਕ 

`ਦੂਜੇ ਨਾਲੋਂ ਹੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਗਿਆਨੀ ਹਨ, ਕਿੰਤੂ ਸਭ ਨਾਲੋਂ 

ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਗਯਾਨੀ ਸਰਵੱਗਆਤਮ ਪੁਰਖ ਹੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕੋਈ 

ਭੀ ਪੂਰਨ ਗਿਆਨਵਾਨ ਨਹੀਂ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ। ਦੂਜੇ ਆਪਣੇ 

` ਉਸਤਾਦ ਨਾਲੋਂ ਕਿਸੇ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰਿਆਨਵਾਨ ਹੋਣਾ ਉਸਦੇ 
ਉਸਤਾਦ ਦੇ ਸਿੱਖਿਆ ਕਲਾਪ ਆਦਿ ਦਾ ਹੀ ਫਲ ਹੋਣ 

। ਕਰਕੇ, ਕੋਈ ਵਿਦ੍ਹਾਨ ਆਪੋ'`_ਗਿਆਨੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ, 
ਇਸ ਲਈ ਸਭ ਸੌਸਾਰ ਸ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ` ਅੰਨ੍ਹਾ ਹੈ । 



੩ 

ਸੰਸਾਰ ਭਰ ਦੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਭੀ ਮਨੁੱਖ ਆਤਮਾ 
ਐਸੀ ਨਹੀਂ_ ਹੋਈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਬਿਿਧਾਂ ਦੀ ਸਹਇਤਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ 
ਆਪ ਹੁਦਰੋਂ'_ ਕੋਈ ਗਿਆਨ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇ ਯਾ ਹੋ ਸਕਦਾਂ 

ਹੋਵੇ, ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਦੇ ਸਿੱਖਿਆ ਲੈਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਾ 
ਪਈ ਹੋਵੇ, ਅਥਵਾ । ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖਿਆ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸਦੀਵੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਾ ਹੋਵੇ । ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਿਵੇਂ ਕਿਸੇ ਜਗ੍ਹਾ ਘੜਾ 
ਨਾ ਹੋਣ ਤੇ ਭੀ ਓਥੇ ਉਸਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਬ,ਣੂਆਂ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ 

ਜਿਥੈ ਕਿ ਤੋਸਦੇ ਹੋਣ ਦੀ ਸੰਭਾਵਨਾ ਹੋਵ, ਤਿਵਾੱ ਹੀ ਜਿਸ 
ਅੰਤਹ ਕਰਣ ਵਿਚ ਕਦੇ ਡੀ ਸਿੱਖਿਆ ਲੈਣ ਦੀ ਸੈ੍‌ਭਾਵਨਾ| 

ਸੈਂਸਰ ਸੰ (ਸਿੱਖਾ ਹੈ । 
(੩) ਗੁਰੂ ਬਿਨਾਂ ਰਿਆਨ ਮਤੇ ਮੁਕਤੀ ਨਹੀਂ । 
ਉਪ੍ਰੈਕਤ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਤਾਂ ਜਾਣਿਆਂ ` ਜਦ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ 

ਲੌਕਿਕ ਗਿਆਨ ਸਰਬਬ ਮਾਨਵੀ ਸਮਰਥਾ ਅਤੇ ਅਧਿਕਾਰ 

ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ ਤਾਂ ਸੱਚ ਖੰਡ ਵਾਸੀ_ ਸਤ ਪੁਰਖ ਦਾ ਸਤ ਗਿਆਨ 
“ਦੇਵਡ ਓਚਾ ਹੋਵੈ ਕੋਇ ॥ ਤਿਸ ̀ ਊਚੇਕੋ ਜਾਣੈ ਸੋਇ] 
ਅਨੁਸਾਰ ਸਤਿ ਪੁਰਖ ਬਿਨਾਂ ਕੌਣ ਜਾਣ ਸਕੇ । ਅਥਵ! 

“ਸਾਧ ਰੁਪ ਅਪਨਾ ਤਨ ਧਾਰਿਆ ॥ ਮਹਾਂ ਅਗਨਿ ̀ 
ਆਪਿ _ਉਬਾਰਿਆ” ਅਪਰ ਪਰਮ ਤੋਂ ਇਲਕੁਲ ਅੰ 



ਛੇ 

ਸੋ “ਅਗਮ ਅਗੋਰਰ ਗੁਰੂ ਦਿਖਾਇਆ ॥ ਭੂਲਾ 
ਦਾ ਮਾਰਗਿ ਪਾਇਆਂ? ਅਤੇ “ਗੁਰ ਗਮ ਗਿਆਨ ਬਤਾਵੈ 

ਭੇਦੁ ॥ ਉਲਟਾ ਰਹੇ ਅਭੰਗ ਅਛੇਦ” ਅਨੁਸਾਰ ਪੁਰਨ 
ਰਖ ਅਤੇ ਤਿਸ ਸੰਬੰਧੀ ਪੂਰਨ ਗਿਆਨ ਪੁਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ 

ਪੂਰੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਲੋੜ ਪ੍ਰਾਣੀ ਮਾੜੂ ਨੂੰ ਅਵੱਸ਼ ਹੈ। ਏਸੇ ਵਾਸਤੇ 
ਇਕ ਲਿਖਿਆ ਹੈ:- 
`` ਗੁਰੁ ਬਿਨ ਘੋਰ ਅੰਧਾਰ ਗੁਰੂ ਬਿਨ ਸਮਝ ਨ 

ਆਵੈ ॥ ਗੁਰੁ ਬਿਨ ਸੁਰਤ ਨ ਸਿਧਿ ਗੁਰੂ ਬਿਨ 
ਮੁਕਤਿ ਨ ਪਾਵੈ॥ ਗੁਰ ਕਰ ਸਚੁ ਬੀਚਾਰ ਗੁਰੂ ਕਰ ਰੇ 
ਮਨ ਮੇਰੇ । ਗੁਰੁ ਕਰੁ ਸਪੁੰਨ ਅਘਨ ਕਟੇ ਸਭ ਤੇਰੇ । 
ਗੁਰ ਨਯਣਿ ਬਯਣਿ ਗੁਰੁ ਗੁਰੁ ਕਰੋ ਗੁਰੂ ਸਤਿ ਕਵਿ 
ਨਲ੍ਹ ਕਹਿ॥ ਜਿਨਿ ਗੁਰੂ ਨ ਦੇਖਿਅਉ ਨਹੁ ਕੀਅਉ ਤੇ 
ਅਕਯਥ ਸੰਸਾਰ ਮਹਿ॥ __(ਮ: ੪: ਸਰ: ੮) 
ਭਾਵ-ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਬਿਨਾਂ ਅੰਧੇਰਾ ਘੁਪ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਬਿਨਾਂ 

ਇਨ ਸਿਧਿ ਅੰਤੇ ਮੁਕਤੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ। ਤਾੰਤੇਂ ਭਾਈ ! 
ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰੋ ਜਿਸ ਕਰ ਕੇ ਤੁਹਾਡੇ ਸਮੂੰਹ ਪਾਪ ਕੱਫੇ 
ਜਾਣ । ਮੁਕਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ 

(8) ਸਤਿਗੁਰ ਧਰਮ ਦੀ ਪੌੜੀ ਹੈ । 
ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਮਨੁਖ ਚਿੰਤਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਜੀਵ ਹੈ। 

ਯਥਾਂ ਸ਼ਕਤੀ ਸਮਝਣ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਕਮਾਲ ਦਿਖਾਏ। 

ਸਿਤ ਕਮੀਦ ਪਰ ਸਉ ਪਦਾਰਥ ਦੀ 



ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਕੇਵਲ ਫੋਹਂ ਦਾ ਹੀ ਕੰਮ ਦਿਦੇ ਰਹੇ । 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਭ ਸਾਧਿਕ ਪੁਰਸ਼ ਸੁਖ ਬੁਧੀ ਮੈਨਕੇ ਮੁਕਤੀ 

ਦੀ ਪਰਾਪਤੀ ਹੋਣੀ ਸਮਝਦੇ ਰਹੇ । ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ “ਦਰੋਗ 
ਪੜਿ ਪੜਿ ਖੁਸ਼ੀ ਹੋਇ ਬੇ ਖਬਰ ਬਾਦੁ ਬਕਾਹਿ” 

ਤਥ£-“ਜੋਗੀ ਕਹਹਿ ਜੋਗ ਭਲ ਮੀਠਾ ਅਵਰ ਨ 

ਦਾ ਭਈ ਨਰ ਮੁੰਡਤ ਏਕੈ ਸਬਦੀ ਏਹ ਕਹਹਿ 

ਸਿਧ ਪਾਈ ॥ ਹਰ ਬਿਨ ਭਰਮ ਭੁਲਾਨੇ ਅੰਧਾ ਜਾ 

ਪਹਿ ਜਾਤੇ ਆਪ ਛੁਟਕਾਵਨ ਤੇ ਬਾਧੈ ਬਹੁ ਫੰਧਾ ॥” 
ਇਤਿਆਦਿਕ ਬਚਨਾਂ _ਅਨੁਸਾਰ ਉਹ ਪਰਮਾਰਥ | 

ਵਲੋਂ ਬਿਲਕੁਲ ਅੰਨ੍ਹੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪੁਰਖਾਰਬ ਤੋਂ ਉਕੇ | 
ਹੀ ਕੋਰੇ ਰਹਿ ਗਏ । 
ਇਸ ਦਾਂ ਇਹ ਕਾਰਣ ਸ਼ੀ_ਕਿ ਕਈਆਂ ਨੂੰ ਤਾਂ ਗੁਰੂ 

ਦਰੀ ਰਾ ਅਜਿਹੇ “ਅਤਿ ਉਚੇ?&ਪਾਰਵਾਰ ਤੋਂ ਰਹਿਤਾੰ” 
ਬੇਅੰਤ ਮੰਭਲ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗਿਣਤੀ ਮਿਣਤੀ ਵਿਚ ਰਹਿਣ 
ਵਾਲਾ ਗਿਆਨ, ਅਨਿਤ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਅਤੇ ਧਾਤ ਦਾ (ਮਾਇ- 
ਆਵੀ) ਰੋਗ ਅਪੜ ਨਾ ਸਕਿਆ । ਤੈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੰਨੇ 
ਹੋਏ ਸਭ ਧਰਮ ਅਥਵਾ ਧਰਮ ਸਾਧਨ ਬੇਹਦ ਉਚੇ ਅਤੇ 

ਅਰੰਮ ਅਗੋਚਰ ਅਸਥਾਨ ਦੀ ਚੜ੍ਹਾਈ ਲਈ ਪਉੜੀ ਰੂਪ | 
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| ਨਾ ਸਾਬਤ ਹੋਏ । ਪਰੰਤੂ ਇੱਸ ਦੇ ਦੁਜੇ ਜੇ ਪਾਸੇ-ਸੈਤ ਕਾ 
ਮਾਰਗ ਧਰਮ ਕੀ_ਪਉੜੀ ਕੋ ਵਡਭਾਗੀ ਪਾਏ ॥? ਇਤਿ- 
ਆਦੀ ਮਹਾਂ_ਵਾਕਾਂ ਤੋਂ ਸੋਝੀ ਪੈਦੀ ਹੈ ਕਿ _ਕੇਵਲ ਸਤ 
ਪੁਰਖ ਪਰਾਇਣ ਜੋ ਹਰਿ ਨਾਮ_ ਨੂੰ “ਮਨ-ਮੌਤ”? ਬਨਾਉਣ 

; ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਸਾਸ ਗਿਰਾਸ ਨਾ_ਵਿਸਰਨ ਵਾਲੇ, ਪੂਰਨ ਮਤ 
; ਹਨ । ਬਲਕਿ “ਸਾਧ ਰੂਪ ਅਪਨਾ ਤਨੁ ਧਾਂਰਿਆ॥ ਮਹਾਂ 
ਅਗਨਿ ਤੇ ਆਪ ਉਭਾਰਿਆ ॥” ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਸਾਧ ਦਾ 

` ਰੂਪ ਧਾਰਨ ਕਟਕੇ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਮਿਲਵਣ ਵਾਲੇ ਆਪੇ 
ਆਪ ਜੋਤਿ ਸਰੂਪੀ ਹਨ, ਉ ਉਨਹਾਂ ਸੌਤਾਂ (ਸਤਿਗੁਰ) ਦਾ ਦਸਿਆ 
ਮਾਰਗ ਸਭ ਤੋਂ €ਚੇ _ਧਟਮ ਦੀ ਪਉੜੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਤੇ 

। ਚੜ ਕੇ 'ਗੁਰਗਮ ̀ਗਿਆਨ ਬਤਾਵੈ ਭੇਦੁ । ਉਲਵਾ ਰਦੇ 
ਨਕ ਅਛੇਦ ।” ਦ੍ਰਾਹਾ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ, ਅਗੋਚਰ, ਅਲੱਖ, ਨਿਹ- 
ਜਨ ਨੂੰ “ਗੁਰਮੁਖਿ ਪੇਖਿਆ ਆਖੀ ਅਨੁਸਾਰ (ਰੱਥ ਤੇ ਟਖੇ 

। 
| 

। ਅਉਲੇ ਦੀ ਤਰ) ਸਾਖਿਆਤ ਕਰ ਸਕੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
। ਬੈਅੰਤ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਬੇਹੱਦ (ਨਿਰਤਿਸੇ) 
| ਜਿਅਨ ਰੂਪ ਅਨੁਭਵੀ ਜੋਤਿ ਅਰਥਤ_ 'ਗੁਰੂ-ਸਾਧਿੰ ਦੇ 
; ਕਾਇਮ ਕਤਿ ਮਾਰਗ ਦੀ_ਹੀ ਸਰਨ ਲੀਗ ਹ। ਇਹ 
। ਧਰਮ _ਦੀ_ਪਉੜੀ .ਹੈ ਅੰਤੇ 'ੁਰ ਕੀ ਝਣੀ ਆਈ । ਤਿਨਿ 
। ਸਗਲੀ ,ਚਿੰਤ ਮਿਟਈ /” ਅਨੁਸਾਰ_ਇਹੋ ਧੁਰ ਸਚ ਖੰਡ 
! ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ ਦਾ ਸਾਧਨ ਹੈ । ਇਥੇ ਹੀ_ ਬਸ ਨਹੀਂ 
। ਬਲਕਿ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਪੂਰਨ ਪੁਟਖ ਅਤੇ ਸਠਬਗੁ ਟੋਣ ਕਰ 
[ ਸੰਸਾਰ ਸਾਗਰ ਵਿਚੋਂ ਕੁਝਦ ਨੂੰਕੱਚਣ ਲਈ ਭੀ ਅਦੁਤੀ 
; ਹੈ । ਜੈਸੇ, 
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ਗੁਰ ਦਾਤਾਂ ਸਮਰਥ ਗੁਰ ਗੁਰ ਸਭੇ ਮੈ ਰਿਹ ` 

ਸਮਾਇ । ਗੁਰ ਪਰਮੇਸਰ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ ਗੁਰ ਤੁਬਦਾ ਲਏ 

ਛਡਾਇ ।” ਰੰ ਰਗ ਮ: ੫) 

ਕਿਉਂਕਿ 'ਗੁਰ ਸਰ ਸਾਂਗਰ ਬੋਹਿਬੋ ਗੁਰ ਤੀਰਥ ਦਰਿ- 

ਆਉ! ਅਤੁਸਾਰ_ ਗੁਰੂ ਆਪ ਹੀ_ਸਮੁਦਰ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ 

ਤੋਂ ਲੌਪਉਣ ਲਈ ਉਸ ਨੇ ਆਪ. ਹੀ_ਜਹਾਜ਼_ਦਾ ਰੂਪ 

ਧਰਿਆ ਹੈ । ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਕਰਨ ਵਾਲ਼ਾ _ਸਚਾਂ _ਤੀਰਬਰ 

ਭੀ ਆਪ ਹੀ ਹੈ। 
ਫਿਰ ਵੇਖੋ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਹੀ .ਸੈਸਾਰ_ਤੋਂ` ਮੁਕਤ 

ਕਰਨ_ਵਾਚਾ ਹੈ । ਕਿਰੁੱਕਿ ਖਟ ਦਰਸਨ ਵਰਤੈ ਵਰਤਾਰਾ। 

ਗੁਰ ਕਾ ਦਰਸਨ ਅਗਮ ਅਪਾਰਾ” ਅਨੁਸਾਰ ਛੇ ਸ਼ਾਸਕ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਸੈਸਾਰੀ ਕਰਮ ਅੜੇ ਗਿਆਨ ਦੇ _ਸਿਧਾਂਤ ਹੀ ਹੋਣ 

ਕਰ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਫਲ ਸੈਸਾਰੀ ਹੈ । ਉਹ _ ਪਾਰ ਨਹੀਂ 
ਕਰ ਸਕਦੇ । ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ -ਸਿਧੰਤ ਦਰਸ਼ਨ ਆਪ ਅਗਮ 

ਅਪਾਰ ਹੋਣ ਕਰ ਕੇ 'ਗੁਰ ਕੇ ਦਰਸਨ ਮੁਕਤਿ ਗਤਿ ਹੋਇ। 

ਸਾਚਾ ਆਪੁ ਵਸੈ ਮਨਿ ਸੋਇ? ਦੁਆਰਾ ਅਗਮ ਅਗੋਚਰ 

ਸਚੇ ਅਕ/ਲ਼ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ 1 
(੫) ਸਤਿਗੁਰ ਬੇਹਦ ਖੁਸ਼ੀ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਪੂਵੇਸ਼ 

ਕਗੰਵਦਾ ਹੈ । 
ਸਭ ਸਾਧਕ ਪੁਰਸ਼ ਪਰਮ ਪੁਰਖ; ਪਰਮ ਪਦ ਅਥਵ 

ਪਰਮਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਆਏ ਹਨ । 
ਪਰੰਤੂ ਪੂਰੇ ਗੁਰੂ ਬਿਨਾਂ_ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਨ ਪੁਰਖ ਦਾ ਪੂਰਨ 
ਪਦ ਅਥਵਾ ਸਚ ਮੰਤਲ ਨਾ ਲਭਾ । ਕਈਆਂ ਨੇ ਕੈਵਲ 



ਇਤ ਦੇਸ਼ ਕਾਲ਼ ਅਤੇ'ਵਸਤੂ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਹੈ? ਇਤਨਾਂ 
। ਮੌਨ ਕੇ ਹੀ ਕੰਮ ਸਾਰ ਲਿਆ । ਮਗਰ ਪੂਰਨ ਗੂਰਾੰ ਨੇ 
ਦਸਿਆ ਕਿ ਉਹ ਵਿਆਪਕ ਭੀ ਇਸ ਤਰਾਂ ਨਹੀ: ਕਿ 

ਜਿਸ ਨੂੰ ਮੂਰਤਿ (ਪਰਛਿੰਨ) ਦਿਵੇਯੋਂ ਦਾ ਸੰਜੋਗੀ ਆਖਿਆ 
। ਜਵੇ ਅੰਤੇਂ ਇਸ ਤਰਾਂ ਦੀ ਵਿਆਪਕਤਾ ਮੂੰਨ ਵਾਦ ਨੂੰ ਹੀ 
: ਦ੍ਰਿੜਾ ਜਾਵੇ । ਤੱਤੇ ਆਪ ਨੇ ਫੁਰਮਾਇਆ ਕਿ “ਊਚ ਨੀਚ 

॥ ਮੈ ਜੋਤਿ ਸਮਣੀ ਘਟਿ ਘਟਿ ਮਾਧਉ ਜੀਆ _ਅਰਥਤ 
[ ਮਾਧਉ ਦੀ ਜੋਤਿ ਊਚ ਨੀਚ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਣਾਂ ਦੀ 

` ਜਨ ਰੁਪ ਹੋ ਕੇ ਸਮਾਈ ਹੋਈ ਹੈ । ਭਾਵ ਜੀਵਾਂ ਦਾ 
ਜੀਉ ਅਥਵਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜਾਨ ਰੂਪ ਹੋ ਕਰਕੇ ਘਟ ਘਟ 

ਰ੍ ਵਿਚ ਰਵਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਹ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। 
! ਇਸ ਤੇ ਭੀ ਜਗਿਆਸੂ ਪੁਛਦਾ ਹੈ ਕਿ ਘਟ ਘਟ ਦੀ ਜਾਨ 
! ਰੂਪ ਵਿਆਪਕ ਪਦਾਰਥ ਦੀ ਭੀ ਪਰਾਪਤੀ ਕਠਿਨ ਹੈ। ਉਸਦਾ 
ਕਿਰਪਾ ਕਰਕੇ €ਹ ਥਾਉ' ਦਸੋ ਜੋ ਨੇੜੇ ਹੋਂਵੇ। ਤਾਂ ਏਸ ਦੇ 
। ਉੱਤੂ ਵਿਚ ਦਸਿਆ ਹੈ। “ਸਚ ਖੰਤ ਵਸੈ ਨਿਹੰਕਾਰ”? ਭਵ 
! ਸੱਚ ਮੰਤਲ ਵਿਚ ਅਪ ਵਸਦਾ ਹੈ, ਮਗਰ _ ਫੇਰ ਪੂਸ਼ਨ 
; ਹੋਇਆਂ ਕਿ ਭਾਵੇਂ ਵਿਆਪਕਤਾ ਨਾਲੋ ਸਚ ਖੰਡ ਦਾ ਬਾਸ 
; ਨੌੜੇ ਕਰਕੇ ਆਖਿਆ ਹੈ, ਮਗਰ ਫੇਰ ਭੀ “ਸਚ” ਦੀ 
] ਸੂਬ ਜਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਤੋਂ ਭੀ 
| ਸੰਖਾਂ ਥਾਉ' ਦਸਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਕਰੋ, ਤਾਂ ਉੱਤ੍ਰ ਦੇਂਦੇ ਹਨ- ਰ 

ਪਪਾਰਬ੍ਹਮੁ ਸਾਧ ਰਿਦ ਵਸੈ? ਅਰਥਾਤ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ 
. ਅਸਥਾਨ ਪਗੁਰੂ ਸਾਧ” ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿੱਚ ਹੈ, ਪ੍ਰੰਤੂ ਫੇਰ ਰੀ 
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ਣ ਬਣਿਆ ਰਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਂਧ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚੋਂ 

ਬਿਵੇਂ ਲੱਭੇ ? ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਸੌਖਾ ਦਸਣ ਲਈ ਆਗਿਆ 

ਕਰਦੇ ਹਨ-“ਅਗਮ ਰੂਪ ਕਾ ਮਨ ਮਹਿ ਥਾਨਾ॥ _ਗੁਰਪ੍ਰਸਾਦਿ 
ਕਿਨੈ ਵਿਰਲੇ ਜਾਨਾ ॥? ਅਰਥਾਤ ਅਗਮ ਅਗੋਚਰ ਪੁਰਖ 

ਦਾ ਸਭਨਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬਿਸ੍ਰਾਮ ਹੈ । ਮਗਰ ਜਿਸ ਤੇ 

ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਕਿ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੂੰਦਾ ਹੈ । 
ਤਾਂ ਜਗਿਆਸੂ ਕ੍ਰਿਤ ਕ੍ਰਿਤ ਹੋ ਕੈ ਪੁਛਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮਹਾਰਾਜ 

ਉਹ ਅਸਥਾਨ ਕੇਹਾ ਜੈਹ ਹੈ ? ਅਤੈ ਉਹ ਘਰ ਜਗਿਆਸੂ | 

ਨੂੰ ਕਿਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੂੰਦਾ ਹੈ। ਤਾਂ ਉੱਤਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ [ 
ਉਹ ਸਭ ਦੇ ਘਟਿ ਵਿਚ ਗੁਪਤ ਹੋ ਕੇ ਬੀਜ ਮੰਤ ਦੇ ਰੂਪ ਊਂ 

ਵਿਚ ਅਜੇਹੇ ਬਾਤ ਵਿਚ ਗੰਹੰਦਾ ਹੈ, ਜਿਥੇ (4ਮਨਹਤ ਬਾਂਣੀ [ 
ਬਾਨ ਨਿਰਾਲਾ ॥ ਤਾਂ ਕੀ ਧੁਨ ਮੋਹੈ ਗੋਪਾਲਾ ॥? ਅਰਥਾਤ 
ਉਹਦਾ ਨਿਰਾਲਮ ਬਾਤ ਹੈ। ਅਬਿਨਾਸੀ ਕਲਾ ਦੀ ਅਗ੍ਰੋਚਰੀ | 

ਬਾਣੀ ਦੀ ਧੁਨੀ ਦੁਆਰਾ ਉਹ ਸਭ ਨੂੰ ਮੋਹ ਰਿਹਾਂ ਹੈ ਅਤੇ:- | 

“ਤਹਿ ਸਹਜ ਅਖਾਰੇ ਅਨੇਕ ਅਨੰਤਾ ॥ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਕੇ 
ਸੈਗੀ ਸੈਤਾ॥? “ਹਰਖ ਅਨੰਤ ਸੋਗ ਨਹੀ ਬੀਆਂ ॥ 
ਸੋ ਘਰੁ ਗੁਰਿ ਨਾਨਕ ਕਉ ਦੀਆ॥” 

ਭਾਵ-ਤਥੇ ਬੇਅੰਤ ਹੀ ਅਨੂਭਵੀ ਅਖਾੜੇ ਹਨ ਜਿਥੈ | 
ਕਰਮ ਖੰਡ ਵਸੀ ਸੌਤ ਜਨ ਗਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਉਥੇ ਬੇਹੱਦ 
ਖੁਸੀ ਹੈ, ਅੰਤੇ ਸੋਗ ਅਰ ਦੂਜਾ ਭਾਤੇ ਹੈ ਨਹੀਂ । ਐਸਾ | 
ਅਸਥਾਨ ਗੁਰੂ ਜਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਬਖਸ਼ਦੇ ਹਨ । ਅਰਥਾਤ- 

“ਸਗਲ ̀ਸਸਗ੍ਰੀ ਏਕਸੁ ਘਟਿ ਮਾਹਿ॥ ਅਨਿਕ ਰੌਗ 



ਨਾਨਾ ਦ੍ਰਿਸਟਾਹਿ॥” “ਸੁਨੂ ਸਮਾਧਿ ਅਨਹਤ ਤਹਿ 
ਨਾਦ॥ ਕਹਿਣ ਨ ਜਾਈ ਅਚਰਜ ਬਿਸਮਾਦ ॥” 

ਇਤਿਆਦਿ ਬਚਨਾਨੁਸਾਰ ਘਟਿ ਘਟਿ ਵਿਚ ਉਸਦਾ _!: 
| ਅਜੇਹਾ ਅਸਥਨ ਹੈ । ਅਤੇ ਉਹ ਅਸਥਾਨ ਅਤੇ ਉਸਦਾ 
ਲੀ ਮਾਲਿਕ “ਮੰਤ ਸੰਗ ਅੰਤਰਿ ਪ੍ਰਭੁ ਡੀਠਾ” ਦੁਆਰਾ ਜਾਣਿਆ 
| ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸੰਤ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਪੂਰਪਤ 
' ਹੂੰਦਾ ਹੈ । ਜਿਸਦਾ “ਨਮ ਪੂਭੂ ਕਾ ਲਾਗਾ ਮੀਠਾ ॥” 
ਅਨੁਸਾਰ ਨਾਮ ਦਾ ਰਸੀਆ ਹੋਣਾ ਹੈ। ਸੋ ਉਪਰੋਕਤ ਕਥਨ 
ਦਾ ਸਾਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਗਿਆਸੂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਪੂਰਨ ਗੁਰੂ 
ਨਾਮ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਉਸਦੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਤਾ ਦੁਆਰ ਅਕਾਲ ਪੁਤਖ 
ਅੰਤੇ ਉਸਦਾ ਅਗਮ ਅਗੋਚਰ ਰੂਪ; ਰੋਗ ਸੋਗ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਅਤੇ 

! ਅਨੰਤ ਖੁਸ਼ੀ ਦਾ ਧਾਮ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਾ ਦੇਂਦੇ ਹਨ। ਏਥੇ ਇਹ 
ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਘਟ ਘਟ ਬਾਸੀ ਪਰਮ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਗੁਰਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਕੋਈ ਕੋਈ ਭਾਗਾਂ ਵਾਲਾ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾੰ 
ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਸਮਰਥ ਭੀ ਹਨ ਅਤੇ ਜੋਤਿ ਗੀ ਸਭ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੈ 

ਉ। 3 ਸਾਰੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ ? ਤਾਂ ਉੱਤੂ 
:॥ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਭਾਵੇਂ ਸਭ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਹੈ ਅਤੇ ਸਤਿ- 
` ਗੁਰੂ ਸਮਰਥ ਭੀ ਹਨ ਪ੍ਰਤੂ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾ ਕਰੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨ੍ਹੀਂ ਹੁੰਦ। ਏਸੇ ਭਾਵ ਨੂੰ ਹਜੂਰ ਨੇ 

੬ਸਤਿਗੁਰ ਪੁਰਖ ਦਇਆਲ ਹੈ ਜਿਸ ਨੋ ਸਮਤੁ ਸਭ 
ਕੋਇ॥ ਏਕ ਦਿ੍‌ਸਟਿ ਕਰਿ ਦੇਖਦਾ ਮਨ ਭਾਵਨੀ ਤੇ 
ਸਿਧਿ ਹੋਇ ॥” (ਵਾਰ ਗੂਜਰੀ ਮ: ੧) 
ਏਸ ਵਾਕ ਦੁਆਰਾ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਸਤਿਗੁਰੁ ਤਾਂ 

ਰਾਤ ਆਭ ਚ ਤਰ = 
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ਸਭਨਾਂ ਤੇ ਇਕੋ ਜਿਹੇ ਕ੍ਿਪਾਲੂ ਹਨ ਮਗਰ ਉਹ ਮਨ ਦੀ 
ਭਾਵਨਾ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਸਿੱਧੀ ਦੇਂਦੇ ਹਨ । ਭਾਵ ਜੋ ਉਹਨਾਂ 

ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ 
ਸ਼ਰਧਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂਨੂੰ ਕੁਬ ਨੇਹੀਂ ਲਭਦਾ। ਏਸੇ ਗੱਲ | 
ਨੂੰ ਹੋਰ ਪ੍ਰਮਾਣ ਨਾਲ ਭੀ ਪੂਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ:- 

4ਸਤਿਗੁਰ ਧਰਤੀ ਧਰਮੁ ਤਿਸ ਵਿਚ ਜੇਹਾ ਕੋ ਬੀਜੈ 
ਤੇਹਾ ਫਲ ਪਾਏ ॥ ਗੁਰਸਿਖੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਬੀਜਿਆ 
ਤਿਨਿ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਫਲ ਹਰਿ ਪਾਏ 

ਅਰਥਾਤ ਸਤਿਗੁਰੂ ਖੇਤ ਦੀ ਤਰਾਂ ਧਰਮ ਬੀਜਣ 
ਯੋਗ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਜੇਹਾ ਕੋਈ ̀ ਬੀਉ ਪਾਏਗਾ ਓਸਾ 
ਹੀ 'ਫਲ ਲਵੇਗਾ । ਸੋ ਗੁਰਸਿਖਾਂ ਨੇ ਸਤਿਗੁਰਾਂ ਦੇ ਰਾਹੀ' 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਨਾਮ ਬੀਜਿਆ ਹੈ। ਭਾਵ ਸਰਧਾ ਕਠਕੇ ਗੁਰ ਦੇ 
ਵਿਚ ਤੂੰਬੇ ਧਿਆਈ”? ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰ ਉਪਦੇਸ ਦੁਆਰਾ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਜੋਤਿ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਕੇ ਨਾਮ ਜਪਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਮ ਪੁਰਖ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ (ਵਿਅੰਗ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਤੋਂ ਇਹ 
ਜਾਣਿੰਆ ਗਿਆ ਕਿ) ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਗਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮ ਦੀ ਧਰਤੀ 
ਨਾ ਮੰਨਿਆ, ਭਾਵ, ਨਿਗੁਰੇ ਰਹੇ, ਅਥਵਾ ਸਰਧਾ ਹੀਨ ਰਹੇ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂ ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਸੋ 'ਗੁਰ ਪਰਮੇਸਰ ਏਕੋ 
ਜਾਣ॥ ਜੋ ਤਿਸੇ ਭਾਵੈ ਸੋ ਪਰਵਾਣ ॥' ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਵਿਚ 
ਪਰਮੇਸਰ ਸਮਝ ਕੇ ਸਰਧਾ ਕਰੇ । ਤਾਂ 

“ਗੁਰ ਗੁਰ _ਕਰਤ ਸਰਣਿ ਜੇ ਆਵੈ ॥ 
ਪ੍ਰਭੁ ਆਇ ਮਿਲੈ ਖਿਨ ਢੀਲ ਨਾ ਪਈਐ॥” 

(ਬਿ: ਮ: ੫ ਅਸਟਪਦੀ) 
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ਅਰਥਾਤ ਗੁਰਾਂ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕੀਤਿਆਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
| ਦੀ ਵਿਚ ਦੇਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । 

`। ਤੱਤ ਖਾਲਸਾ ਦੇ ਮਗਰੋਂ ਅਕਸਮਾਤ ਹੀ ਇਕ ਨਾ£- 
। ਤਿਕ ਫਰਾ ਵਿਅਖ੍ਹਾਨ ਹੋਇਆ ਜਿਸਦੇ ਮੋਟੇ ਮੋਟੇ ਭਵ 
ਇਹ ਸਨ੍:- 

(੧) ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਗਿਆਨ ਲੈਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਦੀ ਸ਼ਰਣ 
! ਲੈਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ । ਉਹ ਆਪਣੇ ਤਜਰਬੇ ਅਤੇ ਖੋਜ _ 
ਦੇ ਆਸਰੇ ਹੀ ਆਪਣਾ ਨਿਰਵਾਹ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਰ 

ਰ੍ (੨) ਇਨਸਾਨ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰੇ ਪਾਪ ਕਰਮ ਕਦਾ- 
` ਚਿਤ ਨਾਂ ਕਰੇ । 

(੩) ਸੱਚ ਬੋਲੇ। ਯੋਗ ਕਾਰ ਕਰੇ ਅਤੇ ਭਾਈਚਾਰਕ 
[ਜੀ ਤਮ 

! ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਜੋ ਵਸਤੂ ਅੱਖ, ਕੈਨ ਅਦਿ ਕਿਸੈ ਪ੍ਰਤੱਖ 
. ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੁਆਰਾ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ, ਉਹਨੂੰ ਮੰਨਣਾ ਨਿਰਾ 
। ਅਗਿਆਨ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਧਰਮ ਦੈ ਉਪਦੇਸ਼ਕ ਅਥਵਾ 

| ਪਵਰਤਿਕ ਹਸਤੀ ਦੀ ਆਸ਼ਾ ਕਰਨੀ ਉੱਕੀ ਹੀ ਬਿਅਰਥ ਹੈ । 
! ਨਾਸਤਿਕ ਮਹਾਸ਼ੇ ਦਾ ਉਕਤ ਪ੍ਰਕਾਰ ਤੇ ਬੇ-ਧਰਮੀ ਦੀ 
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ਰੋ ਚਲਾਉਣ ਵਾਲਾ ਵਿਆਖਿਆਨ ਲੋਕ ਅਤੇ ਪ੍ਰਲੋਕ ਤੋਂ 
ਕਸ਼ਟ ਕਰ ਦੇਣ ਵਾਲ਼ਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਤੱਤ ਖਾਲਸਾ ਲਈ ਇਸਦਾ 
ਜਵਾਬ ਦੇਣਾ ਅਤੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ। ਭਾਵੇਂ ਹੋਰ ਭੀ ਕਈਆਂ ਸੰਪਰ- 
ਤਾਈਆੰ ਨੇ ਇਸਦਾ ਜਵਾਬ ਦੇਣਾ ਚਾਹਿਆ ਮਗਰ ਤ੍ੱਤ੍ਹ 
ਖਾਲਸਾ ਸੇਵਕ ਨੇ ਇਸਦਾ ਸੈਬੋਧ ਬਹੁਤਾ ਗੁਰਮਤਿ ਨਾਲ 
ਮੰਨ ਕੇ ਉਸਦਾ ਮੂੰਹ ਤੋੜਵਾਂ ਉੱਤਰ ਵਿਚਾਰ ਦੁਆਰਾ ਇਸ | 
ਪ੍ਕਾਰ ਦਿੱਤਾ- [ 

(੧) ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ ਕੋਈ ਤਜਰਬਾ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਜਦੋਂ' ਅਸੀਂ ਦੇਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਬੱਚਾ ਉਹ 
ਕੌਮ ਸਿਖਦਾ ਹੈ ਜੋ ਉਹ ਆਪਣੇ ਬ੍ਰਿਧਾਂ ਨੂੰ ਕਰਦੇ ਵੇਖਦਾ ਅਤੇ 
ਕਹਿੰਦੇ ਸੁਣਦਾ ਹੈ । ਦੇਖੋ ਜੇਹੜੇ ਬੱਚੇ ਗੂੰਗੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਉਸਦਾ 
ਕਾਰਣ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਬੋਲਾ ਹੋਣਾ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਜਦੋਂ ਉਹ ਬੋਲੇ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਸੰਬਧੀਆਂ ਦੀ ਬੋਲੀ ਭੀ ਨਹੀਂ ਸੁਣ ਸਕਦੇ, | 
ਤਾਂ ਉਹ ਬੋਲਣ ਕਿਸ ਤਰੰੰ £ਂ ਅਤੇ ਜਿਤਨਾ ਗਿਆਨ ਆਪਣੇ | 
ਸੋਬੈਧੀਆਂ ਕੋਲੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ; ਉਸਦੇ ਅਨੂ: | 
ਸਰ ਹੀ ਆਪਣਾ ਆਚਰਣ ਬਣਾਉਂਦੇ ਜਦੇ ਹਨ ਬਲਕਿ | 
ਖਾਸ ਖਾਸ ਵਿੱਦਿਆ ਯਾ ਕੰਮਾਂ ਨੂੰ ਉਹ ਆਪਣੇ ਉਸਤਾਦਾਂ | 
ਕੋਲੋਂ ਬਾਰ ਬਾਰ ਪੁਛਕੇ ਬੜੀ ਮੇਹਨਤ ਨਾਲ ਸਿਖਦੇ ਹਨ । | 
ਕਈਆਂ ਨੂੰ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਕੋਈ ਕੋਈ ਕੰਮ ਉਸਤਾਦ ਨੂੰ | 
ਖੇਚਲ ਦੇਣ ਤੇ ਭੀ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਸ਼ਰਤਰੀਆ | 
ਤੌਰ ਤੇ ਬੱਚਾ ਆਪਣੇ ਬ੍ਰਿਧਾਂ ਦੇ ਆਸਰੇ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ । ਬੜੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਭੀ ਹਰੇਕ ਆਦਮੀ ਆਪਣੇ | 
ਤੋਂ ਵਭਿਆੰ ਦੇ ਤਜਰਬੇ ਤੋਂ ਹੀ ਲਾਭ ਉਠਾਉਂਦਾ ਹੈ । 



ਨਵੀਂ ਕਾਢ ਕਿਸੇ ਆਦਮੀ ਦੇ ਸਿਰ ਲਗ ਜਾਂਦੀ 
ਪਹਿਲੇ ਕਾਢੂਆਂ ਦੀਆਂ ਕਾਢਾਂ ਦਾ ਹੀ ਫਲ 
ਇਸ ਲਈ ਹਰ ਕੰਮ ਸਿਖਣ ਲਈ ਹਰੇਕ 
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ਕੁਲ ਬਿਅਰਥ ਹੈ। 

ਤ: ਖਾ:-ਜਾਨਵਰਾਂ ਦੀ ਕੁਦਰਤੀ ਯੋਗਤਾ ਨਾਲੋਂ 
ਇਨਸਾਨੀ ਦਿਮਾਗ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਬਿਲਕੁਲ ਵਿਲੱਛਣ ਹੈ। 
ਅਰਥਾਤ ਹੋਰ ਜੋਨੀਆਂ ਨੂੰ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਆਪਣੀ ਜੋਨੀ ਦੇ 
ਨਿਰਵਾਹ ਕਰਨ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਕੁਦਰਤੀ ਹੈ ਮਗਰ ਮਨੂਖ 
ਦੀ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਅਪ੍ਹਾਕਿਤਕ (ਸੁਭਾਵਿਕ) ਯੋਗਤਾ ਭੀ 
ਹੈ, ਜਿਸ ਨਾਲ ਦਹ ਦੂਜੇ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਪੂਕਿਤੀਆੰ ਤੇ ਭੀ 
ਅਧਿਕਾਰ ਜਮਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਿਰਵਾਹ 
ਭੀ ਕਰ ਸਕਦਾਂ ਹੈ । ਦੂਜੀ ਕੋਈ ਜਾਤੀ ਐਸੀ ਨਹੀਂ । ਜੇ 
ਮਨੁਖ ਜਾਤੀ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਦੇ 
ਤੁੱਲ ਹੀ (ਖਾਣ ਪੀਣ ਆਦਿ ਪੇਟ ਪਾਲਣ ਜੋਗੀ) ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਚ ਹੋਰਨਾਂ ਨਾਲੋਂ ਕੀ ਫਰਕ ਹੋਵੇਗਾ $ 
ਇਸ ਲਈ ਅਪ੍ਹਾਕ਼ਿਤਕ ਯੋਗਤਾ ਬਿਨਾਂ ਸਿਖਕ ਦੇ ਕਦੇ 
ਭੀ ਮਨੂਖ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੀ । ਕਲਪਣਾ ਕਰੋ । ਕਿਸੇ 
ਆਦਮੀ ਨੇ ਦੁਕਾਨ ਪਾਣੀ ਹੋਵੇ ਤਾੰ ਜੇ ਉਹ ਕਿਸੇ ਕੋਲੋਂ 

ਦੇ ਸਹਾਰੇ ਆਪ ਹੀ ਪਾਰੇ ਨੂੰ ਖਾ ਕੇ ਮਰਨ ਦਾ “ਤਜਰਬਾ” 
ਹੀ ਕਰੇਗਾ ਨਾ। ਤੰਤੇ ਇਨਸਾਨੀ ਯੋਗਤਾ ਹਾਸਿਲ ਕਰਨ 
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ਜੋ ਲਈ ਅਵੱਸ਼ ਹੀ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ ਯੋਗ ਹੈ । ਵਾਕ- 
£ ਫੀਅਤ ਭੀ ਬਹੁਤ ਕਰਕੇ ਯੋਗਤਾ ਦਾ ਨਤੀਜਾ ਹੋਇਆ 

! ਕਰਦੀ ਹੈ । ਜੇ ਯੋਗਤਾ ਤੋਂ ਵਾਕਫੀਅਤ ਦਾ ਹੋਣਾ ਨ 
ਇੰ ,.> ੭ ੫; ਦੀ ਦੀ ਖੁਰਲੀ ਵਿਚ ਪਈ ਹੋਈ ਸੋਨੇ ਦੀ 
&(: ਤਹੀ ਨੂੰ ਪਸੁ ਬਾਰ ੨ ਦੇਖਦਾ ਹੋਇਆ ਭੀ ਕੁਝ ਵਾ>- 

। ਫੀਅਤ ਹਸਿਲ ਨਹੀਂ' ਕਰਿ ਸਕਦਾ । ਅਤੇ ਮਨੂਖ ਭੀ 
ਜਿਨ੍ਹੇਂ ੨ ਚੀਜ਼ ਨੂੰ ਸਹੀ ਅਰਬਾਂ ਵਿਚ ਸਮਝਣ ਦੀ ਯੋਗਤਾ 
ਰਖਦਾ ਹੈ, ਉਤਨੀ ਵਾਕਫੀਅਤ ਭੀ ਸਹੀ_ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 
ਬਿਨਾਂ ਵਿਦਿਆ ਯਾ ਖਾਸ ਗਿਆਨ ਨਾਲੋਂ ਵਧ ਕੀਮਤ 
ਨਹੀਂ ਰਖਦੀ । ਕਲਪ ਲਓ ਕਿ ਇਕ ਆਦਮੀ ਨੂੰ ਕੇਵਲ 
ਇਤਨਾ ਹੀ ਪਤਾ ਹੈ ਕਿ ਏਸ ਪੁਸਤਕ ਨੂੰ ਪੰਵਿਆਕਟਣਾ! 

ਲਿ ਅਪਖਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਸਦੀ ਇਹ _ ਵਾਕਵੀਅਤ ਬਾਰ ਬਾਰ 
] ਅਭਿਆਸ ਕਰਨ ਤੇ ਭੀ ਕੇਵਲ “ਕਾਗਜ਼ਾਂ ਪਰ ਸਿਆਹੀ 

ਲਗੀ ਹੋਈ” ਤੋਂ ਵਧਕੇ ਨਹੀਂ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ । ਦੂਜਾ ਸਜਣ 
ਲਿ!|| “ਦਿਆਕਹਟ' ਦਾ ਵਿਦ੍ਹਾਨ ਹੈ। ਜੋ ਵਾਕਟੀਅਤ ਵਿਆਕਰਣ 
ਉ। ਅਵਿਸ਼ਕ ਉਸਦੀ ਹੈ ਉਹ ਕਿਸੇ ਯੋਗ ਵਿਦ੍ਾਨ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ 
0 ਯੋਗਤਾ ਰੂਪ ਹੋਣ ਕਰਕੇ “ਯੋਗ ਵਾਕਫੀਅਤ/ ਹੈ। ਜੇ ਕੋਈ ਕਹੇ 
8! ਕਿ ਕਈ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੀ ਵਾਕਫੀਅਤ ਕਿੱਸੇ ਉਸਤਾਦ ਤੋਂ 
(8! ਸਿਖੇ ਬਿਨਾਂ ਹੀ ਦੂਜਿਆਂ ਦੇ ਬਿਉਹਰ ਨੂੰ ਦੇਖਕੋਂ ਭੀ ਆ ਜਾੰਦੀ 
ਸਿ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ ਠੀਕ ਹੈ। ਮਗਰ ਕਿਸੇ ਦੁਏ ਦੇ ਦਸੇ ਅਥਵਾ ਸੁਣੈ 
ਸ਼ ਤੋਂ ਹੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਨਿਯਮ 
| ਖੰਡਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹੋਰ ਦੇਖੋ-ਇਕ ਜਨਮ ਦਾ ਅੰਨ੍ਹਾ ਹੈ, 

! ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਰੂਪ ਰੰਗ ਵਾ ਚੀਜ਼ਾਂ ਦੀ ਪਰਖ ਕਰਨਾ 



ਰ | 

੧੭ 
ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਹ ਕੈਹੜੇ ਤਜਰਬੇ ਤੋਂ ਕੌਮ ਲਏਗਾ ? ਬੋਲਾ 
ਹੈ, ਬੋਲਣ ਕਿਵੇਂ` ਸਿੱਖੇਗਾ ? ਪਿੰਗਲਾ ਹੇ-ਪਹੜੀ ਰਸਤਾ 
ਕਿਵੇਂ ਤਹਿ ਕਰੇਗਾ ? ਫੇਰ ਜੇ ਕੋਈ ਅਦਿਸ਼ਟ ਫਲ ਦੀ ਇੱਛਾ 
ਕਰਦਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਉਹ ਮਨੁੱਖ ਹੀ ਉਸਦੇ ਕਰਨ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਵਿਰਤ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਉੱਚੀ ਹਸਤੀ ਤੇ ਵਿਸ਼੍ਹਾਸ` ਹੋਵੇ। 
ਯ ਕਿਸੇ ਪਰ ਵਿਸ੍ਹਾਸ ਰਖ ਕੈ ਅੱਗੇ ਕੋਈ ਅਜੇਹਾ ਕਰਮ 
ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ। ਕੇਵਲ ਆਪਣੇ ਹੀ ਤਜਰਬੇ ਉਤੇ ਬੈਠਣ ਵਾਲਾ | 
ਕੋਈ ਭੀ ਕਾਰਯ ਆਰੰਭ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ 
ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਕੰਮ ਅਸੀਂ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ, ਸੰਸਾਰੀ ਕੰਮ ਸਾਰੇ ਦੇ ਸਾਰੇ 
ਪਰਖ (ਦਿਸਗ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਫਲ ਮੁਖਤਾ ਪਰ 
ਵਿਸ਼ਹਸ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਨਾਂ ਦਾ ਆਰੰਭ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਤਾਂ ਉੱਤੂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਕਾਰਯ ਦਾ ਫਲ ਤੋਂ 
ਨਾਲ਼ ਲਗਦੇ ਪਹਿਲੇ ਛਿਣ ਵਿਚ ਜੋ ਸ਼ਰਤੀਆ ਤੌਰ ਤੇ ਫਲ ਤੋਂ 
ਨਾਲ਼ ਰਹਿਣ ਵਾਲ ਪਦਾਰਥ ਹੈ, ਉਸ ਫਲ ਧ/ ਕਾਰਯ ਦਾ 
ਬੀਜ ਅਝਵਾ ਕਾਰਣ ਕਹਾਉਂ'ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਾਰਣ ਤੋਂ ਅਖੰਡਾ- 
ਕਾਰ ਨਲ ਲਗਦੇ ਸਮੇਂ? ਵਿਚ ਜੋ ਉਸੇ ਦਾ ਰੂਪਾਂਤਰ ਹੋਵੇ | 
ਉਹ ਕਾਰਣ ਅਥਵਾ ਫਲ ਹੈ। ਉਹ ਭਵੇਂ'` ਕਿਤਨੇ ਚਿਰ 
ਪਿੱਛੋਂ ਹੋਵੇ ਅਰਬਤ ਜਦੋਂ ਮਿੱਟੀ ਤੋਂ _ਘੁਮਾਰ ਘੜਾ | 
ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਪੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਭਾਵੇਂ ਕਈਆਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ! 
ਬਣਾਰੱਦਾ ਹੈ, ਮਗਰ ਗੁਨ੍ਹਣ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਘੜਾ ਬਣਾਵਣ | 
ਤਕ ਲਗਾਤਾਰ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਸ਼ਰਤੀਆ ਤੌਰ ਤੇ ਪੜੇ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਬਦਲਨ ਵਾਲੀ ਮਿਟੀ ਉਸਦਾ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਨ ਕਹੀ 
ਜਾਵੇਗੀ ਅਤੇ ਉਸਦੀ ਬਣਾਉਣ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਸੁਰਤੀਆੰ 



ਹੋ <੮ 
ਜੈ ਸਹਾਇਕ ਪਦਾਰਥ (ਘਮਾਰ, ਡੰਡਾ ਅਤੇ ਚੱਕ) ਉਸਦੇ ਨਿਮਿਤ 
ਫ਼ ਕਾਰਣ ਕਹਾਉਣਗੇ । ਸੋ ਭਾਵੇਂ ਘੜਾ ਬਣਨ ਦੀ ਸਾਰੀ ਕਿਆ 

। ਅਸੀਂ ਅੱਖ ਸੌਹੇ' ਹੁਦੀ ਦੇਖਦੇ ਹਾਂ ਪ੍ਰੰਤੂ ਜਦੋਂ ਮਿੱਟੀ ਕਮਾਈ 
ਵੀ ਜਣ ਲਗੀ ਸੀ ਓਦੋਂ ਘੜਾ ਬਣਨ ਦਾ ਪ੍ਰਤੱਖ ਗਿਆਨ ਤਾਂ 

ਜਿ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਕਿੰਤੂ ਵਿਸ਼੍ਹਾਸ ਰੂਪ ਅਨੁਮਿਤੀ (ਆਗ) ਗਿਆਨ 
0 ਸੀ। ਏਸੇ ਤਰਾਂ ਛੇ ਮਹੀਨੇ ਪਹਿਲਾੰ ਬੀਉ ਬੀਜਣ ਤੋਂ' ਖੇਤੀ ਦਾ 

ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ ਦਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਤੱਛ ਤਾੰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਕਿੰਤੂ 

ਭਰੋਸਾ ਹੀ ਹੈ। ਜੋ ਭੀ ਸੰਸਾਰੀ 'ਬਿਤ੍ੇਹਾਰ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ 

ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫਲ ਪਹਿਲਾਂ ਕਦੇ ਭੀ ਪ੍ਤੱਛ ਨਹੀਂ ਹੂੰਦਾ। ਜੇ 

ਲੌਂਬੀ ਵਿਚਾਰ ਕਤੀਏ ਤਾਂ ਸਾਧਨਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਿਰਤੀ ਭੀ ਕਿਸੇ 

ਤਜਰਬੇਕਾਰ ਉਪਰ ਵਿਸ੍ਹਾਸ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾਂ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। 

ਤਾਂਤੇ 'ਦ੍ਰਿਸ਼ਣ ਪਦਾਰਥ `ਵਾਦੀ, ਨੂੰ ਤਾਂ ਸਗੋਂ ਕਿਸ ਆਪਤ 

(ਚੇ) ਪੁਰਖ ਤੇ ਵਧੇਰੇ ਵਿਸ੍ਹਾਸ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਪਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਵਾਦੀ” ਤਾਂ ਅਗਲੇ ਲੋਕ ਤੇ ਭਰੋਸਾ ਕਰਕੇ ਸਾਧਨ 

[| ਕਰਨ ਨਗ ਜਾਵੇਹ, ਪਰ ਪਰ 'ਪ੍ਰਤਛਵਾਦੀ! ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਤੇ ਭਰੋਸਾ 
ਕੀਤੇ ਬਿਨਾਂ ਇਕ ਪੈਂਰ ਭੀ ਪੁਣਣਾ ਨਹੀਂ' ਮਿਲੇਗਾ। ਉਸਦਾ 

ਖਾਣਾ ਪੀਣਾ ਭੀ ਸ਼ੱਕ ਵਿਚ ਹੋਵੇਗਾ । ਜੇ ਇਉਂ ਨਾਂ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ 

ਖੁਹ ਵਿੱਚ ਫਿਗ ਮਰਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਭੀ ਖੂਹ ਵਿਚ ਪੈਣੋਂ 

ਹਟਣਾ ਨਹੀਂ ਚਾਹੀਦਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਾਫ਼ ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਆਦਮੀ 

[' ਦਾ ਤਜਰਬਾ ਬਿਲਕੁਲ ਤੁੱਛ ਵਸਤੂ ਹੈ । ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਹਰ ਕੰਮ 

1 ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਸਿਆਣੈ ਕੋਲੋਂ ਸਿਖਿਆ ਦਾ 

8! ਮਬਾਜ ਹੈ । 



੧੯ 

ਨਾਸਤਿਕ- 

ਗਿਆਨ ਤਾਂ_ਸਾਰੀ ਦੁਨੀਆਂ ਦੀ ਸਾਂਝੀ ਸੰਪਤੀ ਹੈ। 

ਅਰਥਾਤ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਤਜਰਬੇ ਅਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਹਰੇਕ 

ਆਦਮੀ ਲਾਭ ਉਠਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਸਾਡਾ ਮਤਲਬ ਇਹ 

ਹੈ ਕਿ ਆਦਮੀ ਨੂੰ ਪਰਲੋਕ ਦੀਆਂ ਕਲਪਤ _ਗਲਾਂ_ਤੇ 

ਕਿਸੇ ਵਹਿਮੀ ਕੋਲੋਂ ਕਪੋਲ ਕਲਪਣਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਲੈਣ 

ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ । ਬਲਕਿ ਪਰਸਪਰ ਦੇ ਤਜਰਬੇ ਤੋਂ ਜੋ ਭੀ | 

ਗਿਆਨ ਪੁਹਾਪਤ ਹੋਵੇ ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਸ਼ੁਭ ਕਟਮ ਕਰਨੇ ਅਤੇ | 
ਅਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨਾ ਇਹੋ ਇਕ ਸੂਖ ਦਾਂ 

ਮਾਰਗ ਹੈ । 
੩: ਖਾ:-ਕਿਸੇ ਜਗਾ ਕੋਈ ਕੰਮ ਪੁਨ _ਸਮੜਿਆ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਜਗਾ ਓਹੀ ਪਾਪ ਸਮਝਿਆ ਜਾੰਦਾ ਹੈ ।| 
ਜੈਸੇ “ਗਉ-ਬੱਧੰ _ਕਟਨਾ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਮੱਤ ਵਿਚ ਧਰਮ 

ਸਮਥਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਮਗਰ ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਵਿਚ ਮਹਾਂ ਪਾਪ | 
ਮੰਨਿਆ ਜੰਦਾ ਹੈ । ਤਾਂ ਦਸੋ ਉਸ ਨੂੰ ਜਰਿਆਸੂ ਕਰੇ 

ਜਾਂ ਛਡੇ $ ਏਸੇ ਤਰਾਂ ਸੈਂਕੜੇ ਹੀ ਹੋਰ ਕੰਮ ਦਸੇ ਜਾ ਸਕਦੇ| 

ਹਨ, ਜਿਨਾਂ ਦੇ ਪਾਪ ਪੁੰਨ ਹੋਣ ਦਾ ਕੋਈ ਥੌਹ ਪਤਾ ਨਹੀਂ 
ਲਗਦਾ । ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਜੋ ਕਰਮ ਇਨਸਾਨ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ | 

ਤੋਂ ਉਲਟ ਲੇ ਜਾਵੇ, ਯਾ ਵਿਘਨ ਕਹੀ ਹੋਵੇ ਉਸ ਨੂੰਪਪਾਪਾਅਤੇ 
ਸਹਾਇਕ ਨੂੰ 'ਪੂੰਨਾਂ ਮੰਨਣਾ ਚਾਹੀਏ । ਤਾਂ ਇਸ ਤੇ ਭੀ| 
ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨਸਾਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਦਾ ਕੀ ਲੱਛਣ | 
ਹੈ $ ਕਿਉਂਕਿ ਪੂੰਨ ਪਾਪ ਦੀ ਤਰਾਂ “ਦੇਸ਼ਾ ਲੱਛਣ ਵੀ ਹਰ | 

ਇਕ ਦਾ ਅੱਡੋ ਅੱਡੀ ਹੈ । ਤੱਤ ਸ਼ੁਭ ਅਥਵਾ ਅਸ਼ੁਭ ਕਰਮ | 

ਤਮ 



ਰ੍ ਫੇਰ ਹੋਰ ਵੇਖੋ, ਸਾਧਕ ਪੁਰਸ਼ ਕਿਉਂ' ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰੇ ? 
ਅਤੇ ਕਿਉਂ' ਅਸ਼ੁਭ ਛਡੇ $ ਅਰਬਾਤ ਜਿਸ ਨੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਫਲ ਤੇ 
। ਨਿਸ਼ਚਾ ਕਰਨਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਛੇ ਮਹੰਨੇ ਦੁਖ ਕਟਣ ਦੀ ਕੀਲੌੜ 
` ਹੈ ?ੰ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦਾ ਪਰਲੋਕ ਤੇ ਨਿਸਚਾ ਨਹੀਂ ਉਹ ਤਤ ਕਾਲ਼ਕ 
। ਸੁਖਦਾਈ ਪਾਪ ਕਰਮ ਤੋਂ ਕਿਉਂ ਡਰੇਗਾ ਅਜੇਹਾ ਪੂਤੱਛ ਵਾਟ 
ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਪੈਗਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਦੇਖੇਗਾ । ਅਤੇ ਛਿਨ ਵਿਚ ਹੋ ਜਾਣ 
` ਵਾਲ ਸੁਖ ਨੂੰ ਹੀ ਭੋਗੇਗਾ ਉਸ ਨੂੰ ਦੂਜਾਂ ਦਿਨ ਕਦੋਂ ਆਇਆ 
। ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਆਪਣੀ ਹੀ ਮੈਨੀ ਹੋਈ ਯੋਗਤਾ ਨਾਲ 
[ ਪੁੰਨ ਪਾਪ ਦੀ ਪਰਖ ਕਰੇਗਾ। ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਕਰਮ 
` ਕਰੇਗਾ ਜੋ ਠੀਕ ਨਹੀਂ । 

ਨਾਸਤਿਕ- [ 
[ ਆਦਮੀ ਨੂੰ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨੇਕੀ ਦਾ ਵਰਤਾਓ ਰਖੇ, 
। ਆਪਣੀ ਕਿਰਤ ਕਮਾਈ ਕਰ ਕੇ ਖਾਵੇ ਅਤੇ ਸਚ ਬੋਲੇ । ਇਹ 
, ਸਭ ਤੋਂ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਹੈ। 

ਤ: : ਖਾ:-ਉਪਰ ਕਰੀ ਵਿਚਾਰ ਮੂਜਬ “ਨੇਕ ਵਰਤਾਓ” 

ਦੂਜੇ ਦੀ ਕੀਤੀ ਕਿਉਂ' ਨਾ ਖਾਵੇ ? ਅਰਥਾਤ ਜੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬੈਠੇ 
ਇਨ ਅੱਕੇ ਚਨੀ ਜੀ ਕਰ 
। ਮਿਲ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਹ ਕਾਰ ਕਿਉਂ ਕਰੇ ? ਫੇ ਫੇਰ ਜਦ ਤਕ ਇਹ 
ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਕਿ ਸਚ ਕੀ ਹੈ ? ਅਥਵਾ ਸਚ ਦੀ ਕਸਵੱਠੀ ਕੀ 

! ਹੈ ? ਓਦੋਂ ਤਕ ਕੀ ਸਚ ਬੋਲੇਗਾ ? ਹੋਰ ਭੀ ਹੈ ਸਚ ਬੋਲਣ” 
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ਅਦਿ ਕਈ ਕੁ੍‌ ਧਰਮਾਂ ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ ਆਮ ਤੌਰ ਤੋਂ ਸਭ ਲੋਕ ਸਧਾ- 

ਰਣ (ਸਾਂਝਾ) ਧਰਮ ਆਖ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਮਗਰ ਜਦੋਂ ਉਸ ਦਾ 

ਇਤ ਨਟ 35, ਗਮ 

। (੧) ਕੋਈ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੱਚ ਤਾਂ ਸੂਨ ਹੈ। ਮਗਰ ਇਹ 
ਦਲ ਦੇ ਨੀਲੇ ਸਤ ਵਗ ਬੀ ਭਾਸਦਾ ਹੈ । 

(੨) ਕੋਈ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਬੂਧੀ ਰੂਪ ਆਤਮਾਂ ਦਾ ਪਸਾਰਾ ਹੀ ਜਗਤ | 
ਹੈ। (੩) ਕੋਈ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਖਮਾਂ ਨੰ ਪੂਕਿਤੀ ਤੋਂ ਅਸੈਗ | 
ਜਾਨਣ ਦਾ ਨਿਸਚਾ ਹੀ ਸੱਚ ਹੈ। (੪) ਕੋਈ ਕਹਿੰਦਾ ਹੇ ਜਗਤ 
ਅਨਿੱਤ ਹੈ ਮਗਰ ਸੱਚੀਂ ਮਿੱਚੀਂ' ਕਰਤਾ ਨੇ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਉਸ 

ਦਾ ਤੜ੍ਹ ਗਿਆਨ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੇ ਬਿਬੇਕ ਤੋਂ ਹੋ ਜਾੰਦਾ ਹੈ। (੫) 
ਕੋਈ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰਨੇ ਹੀ ਸੱਚ ਹੈ । (੬) ਕੋਈ 
ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਗਤ ਰੱਸੀ ਦੇ ਸੱਪ ਦੀ ਤਗੰ “ਅਨਿਰਵਚ- 
ਨੀਯ?? ਭਾਸਦਾ ਹੈ। ਪਾਰਮਾਰਥਿਕ ਸੱਤਾ ਵਾਲੇ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ 
ਅਖੰਡਾਕਾਰ ਬੋਧ ਮਹਾਂ ਵਾਕਾਂ ਦਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰੋ । ਉਸ ਤੋਂ ਸਤ 
ਵਸਤੂ ਦਾ ਸਾਖਿਆਤ ਹੋਵੇਗਾ । ਏਸੇ ਤਰਾਂ ਹੋਰ ਵੀ ਸਚ ਦੇਅੱਡੇ | 
ਅੱਭੀ ਨਿਰਵਚਨ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੁਣਕੇ ਆਦਮੀ ਭਮੱਤੂ ਜਾੰਦਾ | 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ “ਸਚ ਬੋਲੋਂ” ਕਹਿ ਛਡਣਾ ਯੂਕਤੀ ਯੁਕਤ | 
ਨਹੀਂ'। ਨਾਲੇ ਜੇ ਕੋਈ “ਸੱਚ ਨੁਕਸਾਨ ਦਿੰਦਾ ਹੋਵੇ ਉਸ ਨੂੰ | 
ਪ੍ਰਤੱਖ ਕਾਰਨ ਵਾਦੀ ਕਿਉਂ ਬੋਲੇਗਾ । ਤਾੰਤੇ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ | 
ਫਲ ਦੇ ਅੰਗੀਕਾਰ ਬਿਨਾਂ ਸੱਚ ਝੂਠ ਦੀ ਵਿਧੀ ਨਿਖੇਧੀ ਰੂਪ | 
ਕਰਮ ਦੀ ਸੂਝ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਚੁਕਤ ਮੱਤ ਧੋਖੇ ਦੀ ਫੱਫੀ ਰੀ | 
ਹੈ। ਜੋ ਧਰਮ ਦੀ ਬੇਲੋੜੀ ਆਖੀ ਹੈ, ਉਹ ਭੀ ਅਗਿਆਨ ਹੈ, | 
ਕਿਉਂਕਿ ਧਰਮ? ਦੇ ਅਰਥ “ਮਵਸਥਾ? ਅਤੇ ਤੇ ਧਾਰਨਾਂ ਆਦਿ | 
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। ਹਨ। ਬਿਨਾਂ “ਧਰਮੀ ਦੇ ਕਿਸੇ ਧਰਮੀ ਦੀ ਕੋਈ ਹਸਤੀ ਨਹੀਂ 
ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ । ਦੇਖੋ ਜਲ ਦਾ ਧਰਮ ਸੀਤਲਤਾ ਅਤੇ ਅਗਨੀ ਦਾ 

| ਧਰਮ ਦਾਹ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਹੀ ਜਲ ਅੰਤੇ ਅਗਨੀ 
ਹੋਰ ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋਂ ਅੱਡ ਹਨ ਅਤੇ ਸੀਤਲਤਾ ਧਰਮ ਤੋ ਰਹਿਤ 

_ ਨਾਂ ਕੋਈ ਜਲ ਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਗਰਮਾਈ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਅਗਨੀ 
| ਹੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-£ਧਰਮਾ ਅਤੇ 'ਸੈਬੋਧ' ਕਰਕੇ 

! ਹੀ ਕੋਈ ਵਸਤੂ “ਵਸਤੂ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਵਸਤੂ “ਵਸਤੂ 
ਭੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜਿਸ ਭੀ ਧਰਮੀ ਦਾ ਨਾਉ' 
ਲਵੋਗੇ ਉਸ ਵਿਚ ਤੱਧਰਵੱਤਾ ਭੀ ਜ਼ਰੂਰ ਹੋਵੇਗੀ। ਏਸੇ ਤਰਾਂ 
ਮਨੁੱਖ ਜਤੀ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਤੋਂ ਅੱਤ ਕਰਨ ਵਾਲ਼ਾ ਮਨੁੱਖਤਾ 

ਧਰਮ ਜਰੂਰ ਹੋਵੇਗਾ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖ ਘਨੁਖਾ ਹੈ। ਉਹ 
ਧਰਮ ਹਰੇਕ ਸ੍ਰੇਟੀ ਦੇ ਅੱਡੋ ਅੱਗ ਸਮਬਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾ 
ਸ੍ਰੇਣੀਆੰ ਦੇ ਧਰਮ ਏਕ ਦੂਜੇ ਨਾਲੋਂ ਵਿਲੱਖਣ ਸਮਥੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਹਰ ਸੂਰਤ ਸਭ ਨੂੰ ਕੋਈ ਨਾ ਕੋਈ ਧਾਰਨਾ ਬਣਾਕੇ ਹੀ 

ਰਹਿਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਬਹੁੰਤੇ ਸਾਰੇ ਆਦਮੀ ਇਕੋ ਧਾਰਨਾ 
ਵਾਲੇ ਬਣ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ “ਧਰਮ? ਸ਼ਬਦ ਦੀ_ਰੂਢੀ ਓਸ 
ਸ੍ਰੇਣੀ ਵਿਚ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਏਸੇ ਤਗੱ ਜੇਹੜੀ ਸ੍ਰੇਣੀ ਕਿਸੇ 

ਭੀ ਧਰਮ ਦੇ ਨਾ ਮੰਨਣ ਵਲੀ ਬਣ ਜਾਵੇ ਉਹ ਭੀ ਕਿਸੇ ਖਾਸ 
ਧਰਮ ਕਰਕੇ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਤੋਂ ਅੱਡ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ 
ਉਨਹਾਂ ਨੰ “ਨਾਸਤਿਕ ਯਾ ਬੇਧਰਮੇ ਕਰਕੇ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 
ਦੇਹੋ ਉਪਾਧੀਆਂ ਉਸਦਾ ਧਰਮ ਬਣ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ 

ਭੂ ਲਈ 'ਧਰਮ' ਤੋਂ ਤਾੰ ਕੋਈ ਭੀ ਨਹੀਂ ਬਚ ਸਕਦਾ। ਨਾਲੇ ਜਦੋਂ 
ਜੈ ਤਸੀਂ ਆਖਦੇ ਹੋ ਕਿ “ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰੋ। ਸੱਚ ਬੋਲੋ” ਤਾਂ “ਸ਼ੁਭ 
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ਕਰਮੀ! ਅੰਤੇ 'ਸੱਤ ਬੋਲੈ ਹੀ ਤੁਹਾਤਾ ਧਰਮ ਬਣ ਜਾਵੇਗਾ। ਜੋ 

ਧਰਮ ਨੂੰ ਝਗੜਿਆਂ ਦੀ ਖਾਣ ਦਸਿਆ ਹੇ ਹੈ, ਸੋ ਭੀ ਕੋਰਾ ਅਗਿ- 

ਆਨ ਹੈ, ਕਿਟੱ'ਕਿ ਬਗੜਾ ਤਾਂ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ ਆਦਮੀ ਆਪਣੇ 
ਨਾਲੋਂ ਕਿਸੇ ਨੰ ਦੂਜਾ ਸਮਬਕੇ ਆਪਣੇ ਹੱਕਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ ਕਰਦਾ 

ਹੈ; ਯਾਦੂਜੇ ਦਾ ਹੱਕ ਮਾਰਨਾ ਚਹਦਾ ਹੈ। ਜੈਸੇ ਕੋਈ ਆਪ ਨੂੰ 

ਪਹੰਦੂਸਤਾਨੀ' ਮੰਨ ਕੇ ਅਰਬੀ” ਤੋਂ ਆਪਣਾ ਬਚਾਤੇ ਕਰਦਾ 

ਟੇ ਦੀਉਲਐਜਸਾਰਨ $ੰ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਬਗੜਾ | 

ਵਧਦਾ ਹੈ। ਜਿਉ ਜਿਉਂ ਕੋਈ ਆਦਮੀ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਦੂਜਾ ਸਮਝਕੇ 

ਉਸ ਤੋਂ ਦੁਰ ਹੁੰਦਾ ਜਾੰਦਾ ਹੈ ਉਤਨਾਂ ਹੀ ਚੁਸ ਨੂੰ ਝਗੜਾ ਕਰਨਾਂ 

ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਜੈਸੇ ਦਪਂ ਦੇ ਸੰਬੰਧ ਕਰਕੇ “ਏਸ਼ੀਆਂ ਦਾ ਆਦਮੀ 

ਦੂਜੇ ਦੀਪਾਂ ਨਾਲ ਬਗੜੇਗਾ । ਦੇਸ ਦੇ ਸੰਬੋਧ ਕਰਕੇ ਹਿੰਦੁ- 

ਸਤਾਨੀ, -ਚੀਨੀਆਂ ਨਾਲ ਬਤੜੇਗਾ। ਫੇਰ ਪੰਜਾਬੀ ਆਦਮੀ 

ਯੂ.ਪੀ. ਦੇ ਨਾਲ ਦ੍ਰੈਸ਼ ਕਰੇਗਾ । ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਅੱਡੋ ਅੱਡੀ ਮਾਥਾ, 
ਮਾਲਵਾ, ਅਦਿ ਹਿੱਸਿਆਂ ਦੇ ਆਦਮੀ ਇਕ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਦੁਸ਼ਮਣ 
ਸਮਝਣਗੇ। ਫੇਰ ਜ਼ਿਲਾ, ਫੇਰ ਪਿੰਡ, ਅਗੇ ਪੱਤੀ, ਠੂਲੇ ਦੇ 
ਆਦਮੀ ਦੂਜਿਆਂ ਨੂੰ ਗੈਰ ਸਮਝ ਕੇ ਧੜੇਬੰਦੀਆ ਕਰਨਗੇ । 

ਬਹੁਤ ਕੀ ਕਹਿਣਾ ਹੈ ਏਸ ਰੰਦੀ ਮਾਇਆ ਦੇ ਗੁਲਾਮ ਬਣਕੇ | 

ਇਕ ਟੱਬਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਬੰਦੇ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਜਾਨੀ | 
ਦਬਣ ਬਣਦੇ ਦੇਖੇ ਗਟੇ ਹਨ, ਮਗਰ ਇਸੇ ਤੋਂ ਉਲਟ | 
(ਧਰਮਾਂ ਹੀ ਇਕ ਅਦੁਤੀਯ ਪਦਾਰਥ ਹੈ, ਜਿਸਦੇ ਧਾਰਨ ਵਾਲੇ | 
'ਦੇਕ ਪਿਤਾ ਏਕਸ ਕੇ ਹਮ ਬਾਰਕ! 'ੂ ਮੇਰਾ ਗੁਰ ਹਾਈ ਅਤੇ 

ਸੇ ਸਾੰਝੀਵਾਲ ਸਦਾਇਅਨ ਤੂੰ ਕਿਸੈ ਨਾ ਦਿਸੈ ਬਾਹਰਾ ਜੀਉ” | [` 
ਦੇ ਪਵਿੱਤੁ ਆਸ਼ੇ ਅਨੁਸਾਰ ਦੇਸ਼ ਵਰਨ ਕੀ ਬਲਕਿ ਅਸਾਨ 
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। ਦੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਮਾਤਰ ਨੂੰ ਸਹੋਦਰ ਸਮਬਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੇਵ ਲਈ 
ਅਪਣਾ ਤਨ, ਮਨ, ਧਨ, ਸਰਬੰਸ ਅਰਪਣ ਕਰਕੇ ਭੀ ਪਰਮ 
ਸੂਖ ਭੋਗਣਗੇ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਨੂੰ ਭੀ ਪੂਰਨ ਸ਼ੰਤੀ ਬਖਸ਼ਣਗੇ। 

ਜੋ ਇਹ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਧਰਮ ਨੇ ਕਦੇ ਸੂਖ ਨਹੀਂ ਦਿਤਾ 
[| ਇਹ ਨਿਰਾ ਪਸੁਪਣ ਹੈ ਅਰਥਾਤ ਇਹ ਗੱਲ ਉਹ ਲੋਕ ਆਖਦੇ 
[ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਧਰਮ ਨੂੰ ਜਾਣਿਆਂ ਹੀ ਨਹੀਂ ਅਥਵਾ ਮਬ ਕੇ 
| ਅਧਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਯਾ ਧਰਮ ਦੇ ਨਾਉਂ ਤੇ 
` ਅਤਿਆਚਾਰ ਕੇਰਨ ਵਾਲੇ ਨਨਰ-ਪਸ਼ੂਆੰ ਦੇ ਕਰਤੱਵਂ ਨੂੰ ਦਖਕੇ 
` ਧਰਮਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਵਿਚ ਗਲਤੀ ਖਾਂਦੇ ਹਨ । ਦੇਖੋ ਜੇ ਕਿਸੇ ਮੋਤੀਆਂ 
ਦੇ ਖਰੀਦਾਰ ਨੂੰ ਕੋਈ ਠੱਗ ਕੱਚ ਦੇ ਮਣਕੇ ਦੇ ਦੇਵੇ ਤਾਂ ਉਸ 
ਗਾਹਿਕ ਨੂੰ ਮੋਤੀਆਂ ਦੇ ਉੱਕਾ ਉਲਫ ਹੋ ਜਾਣ ਤੇ ਸਿਆਣਾ 
ਕੌਣ ਆਖੇਗਾ। ਇਸ ਲਈ ਧਰਮ ਹੀ ਸੁਖਦਾਈ ਪਦਾਰਥ ਹੈ । 

. ਇਸ ਨੂੰ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਨਾਲ਼ ਹੀ ਆਦਮੀ “ਆਦਮੀ! ਕਹਾ 
| ਸਕਦਾ ਹੈ।ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਮ੍ਰਿਤਕ ਦੀ ਲੋਥ ਹੀ ਸਮਝੋ। ਜੋ 
` ਧਰਮ ਦੁਆਰਾ ਸਾਧਨ 'ਛਸ਼ਹਰਾੰ ਦੀ ਅਣਹੋਂਦ ਦਸੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸਦੀ ਸਿੱਧੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੱਛ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੀ ਅਗੋਚਰਤਾ “ਦਲੀਲ 

[ ਦੈ ਤੋਰ ਤੇ ਕਥਨ ਕੀਤੀ ਹੈ,ਇਹ ਬਿਲਕੁਲ ਗਲਤ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
; ਇਹ ਨਿਯਮ ਨਹੀਂ' ਕਿ ਪ੍ਰਤੱਛ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨਾ ਹੋਣ ਵਾਲਾ 
ਪਦਾਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੀ ਨਹੀਂ । ਦੇਖੋ ਜਦ ਤਕ ਕੋਈ ਪਦਾਰਥ ਰੁਪ- 
ਵਾਨ ਨਾਂ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਉਸਦਾ ਪ੍ਰਤੱਛ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਮਗਰ ਉਹ ਅਸਲ 
੫੯੬੪ ਜੈਂਸੇ ਮਨ ਦੇ ਭਾਵ ਅੱਖਾਂ ਨਾਲ ਨਾ ਦਿਸਦੇ 
ਹੋਏ ਭੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ( ੨) ਕੋਈ ਪਦਾਰਥ ਚਾਨਣ ਵਿਚ ਰਖੇ 

! ਬਿਨਾਂ ਦਿਖਾਈ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ ਦਿੰਦਾ । (੩) ਕੋਈ ਚੀਜ਼ ਅਤਿ ਦੂਰ ਹੋਕੇ 
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ਭੀ ਦਿਖਾਈ ਨਹੀਂ ਦਿਆ ਕਰਦੀ । (8) ਬਾਹਲੀ ਨੈੜੇ ਦੀ 
ਵਸਤੂ ਭੀ ਅੱਖਾਂ ਕਰਕੇ ਨਹੀਂ ਦਿਸਦੀ । ਜੈਸੇ ਨੇਤ੍ਰਾਂ ਦਾ ਸੁਰਮਾਂ । 
(੫) ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਕੰਧ ਦੇ ਓਥਲ ਵਿਚ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਭੀ ਨਹੀਂ 
ਦਿਖਾਈ ਦਿੰਦੀ । ਇਸ ਤਰਾਂ ਇਹ ਨਿਯਮ ਨਹੀਂ' ਕਿ ਈਸ਼ਰ 
ਪ੍ਰਤੱਛ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਹੋਂਦ ਵਾਲਾ ਨਹੀਂ | 
ਬਲਕਿ ਕਿਸੇ ਭੀ ਮੈਸਾਰੀ ਪ੍ਰਮਾਣ ਤੋਂ ਅਗੋਚਰ ਹੋਣਾ ਉਸ | 
ਦੇ ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਹੋਣ ਵਿਚ ਦਲੀਲ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਜੋ ਨਾਸਤਿਕ ਹਨ 
ਉਹ ਪਰਮ ਸੁਖ ਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਧਰਮ ਤੋਂ ਅਸਾਂਧ 
ਸਮਝਕੇ ਭੀ ਸਭ ਈਸ਼ਰ ਨੂੰ ਹੀ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਿੱਧ ਹੁਦੇ ਹਨ । 
ਤੀਜੇ ਈਸ਼੍ਰ ਨੂੰ ਨਾ ਚਾਹੁਣ ਵਾਲੇ ਭੀ ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਧਰਮ 
ਜ਼ਰੂਰ ਅੰਗੀਕਾਰ ਕਰਦ ਆਏ ਹਨ। ਭਾਵ ਕਿਸੇ ਦੇ ਮਤਿ 
ਵਿਚ ਧਰਮ ਦਾ ਸਾਧ੍ਨਾ ਈਸ਼ੂਰ” ਹੈ । ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਵਿਚ 
(ਪਰਮ ਸੂਖ ਹੈ। ਹਰ ਸੁਰਤ ਪਰਮ ਸੁਖ ਦੇ ਸਾਧਨ ਧਰਮ 
ਵਿਚ ਸਿਆਣੇ ਦੀ ਪ੍ਰਵਿਰਤੀ ਹੋਣੀ ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ। 

ਈਸ਼ਰ ਪਰਮ ਸੁਖ ਸੱਤਾਂ ਰੂਪ ਹੋਣ ਕਰਕੇ “ਉਸ 
ਸੈਥੈਧੀ ਨਿਸਚਾੰ ਵਹਿਮੀ ਆਗੂਆਂ ਦੀ ਕਲਪਣ: ਭੀ ਨਹੀਂ । 
ਕਿੰਤੂ ਪਰਮ ਸੁਖ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖਾਂ ਦੇ ਅਨੁਭਵ 
ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੈ। ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਹੀ ਨਾ ਸਮਝਕੇ ਅਗਿਆਨੀ 
ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਬਦਨਾਮ ਕਰ ਛਭਿਆ ਹੈ। ਸੋ ਪੂਰਬੋਕਤ ਵਿਚਾਰ 
ਤੋਂ ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਸੱਚਾ ਧਰਮ ਕਿਸੇ ਇਨਸਾਨੀ ਤਜਰਬੇ 
ਯਾ ਕਲਪਣਾ ਦੀ ਕਾਢ ਨਹੀਂ_। ਬਲਕਿ ਧੁਰ ਤੋ ਆਈ 
ਮਹਾਂ ਜੋਤਿ ਨ “ਮਹਾਂ ਅਗਨਿ ਤੇ ਆਪ ਉਬਾਰਿਆ? ਅਨੁ- 
ਸਾਰ ਆਪਣੀ ਪੂਜਾ ਨੂੰ ਬਚਾਉਣ ਖਾਤਰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿਤਾ | 



ਉਆ 
੨੬ 

; ਹੈ । ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਅਕਚਲ ਅਤੇ ਅਇ- 
ਨਾਸ਼ੀ ਜੋਤਿ ਦਾ ਨਾਟ “ਗੁਰੂ” ਹੈ । ਉਹ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ 

` “ਗੁਰੁ ਨਾਨਕੁ ਨਾਨਕੁ ਹਰਿ ਸੋਇ? ਦੁਆਰਾ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
` ਦੇਵੀ ਨਾਮਧਾਰੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਗਾਹੀਂ ਪ੍ਰਗਟੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

! ਦੇ ਦਸਵੇਂ ਰੂਪ ਦੇ ਗਹੀ ਜਗਮਗ ਜੋਤਿ ਬਿਰਾਜ ਰਹੀ 
 ਅਬਚਲ ਨਗਰ ਮਬਾਤ” ਕਰਕੇ 'ਗੁਰੂ ਗ੍ਕ ਪੰਥ ਵਿਚ 
! ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਵਾਨ ਹੈ। ਉਨਹਾਂ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸਾੜ ਸਤੀ 
ਸਿ ਅਤੇ ਨਿਗੂਰ ̀ਦੇਹਧਾਰੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਬਣਨ ਦਾ ਹੱਕ ਅਤੇ 
[! ਮਜਾਲ ਨਹੀਂ । ਏਸੇ ਹਸਤੀ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਅਤੇ ਮਹਿਮਾ ਵਿਚ 

` ਹੋਰ ਪ੍ਰਮਾਣ ਭੀ ਹਨ:- 
“ਗੁਰ ਸਰ ਸਾਗਰ ਬੋਹਿਥੋ ਗੁਰ ਤੀਰਥ ਦਰਿਆਊ”। 
ਪੂਨਾ-“ਤੁਧ ਆਪੇ ,ਐਪਿ _ਗੰਖਆ ਸਤਿਗੁਰੁ ਵਿਚ 

[ 

੪ 
:] 

1 

੧੦੨੧ ਪੁਨਾ “ਗੁਰੂ ਪ੍ਰਮੇਸ਼ਰ ਕਰਨੇ ਹਾਰ ।? 
2 ਨ 10੬ ਮ: ੫ ਸ਼ਬਦ ੨੨੨) 
(6 ਵਰ ਵੇ ਵੇਚ ਨ ਕੋਈ 

ਪੇ ਆਪਿ ਊ ਨ (ਮਾਰੂ ਮ: ੩) 

ਜਨਿ 9,.#- 



੨੭ 

ਪੁਨਾ-'“ਅਗਮ ਅਗੋਚਰ ਗੁਰੂ ਦਿਖਾਇਆ । ਭੂਲਾ 
ਮਾਰਗਿ ਸਤਿਗੁਰ ਪਾਇਆ 1” (ਮਾਰੂ ਮ: ੫ ਸ: 8) 

ਤਬਾ-“ਗੁਰ ਕੁਜੀ ਪਾਹੂ ਨਿਵਲ ਮਨ ਕੋਠਾ ਤਨ ਛਤ॥ 
ਨਾਨਕ ਗੁਰ ਬਨ ਮਨ ਕਾ ਤਾਕ ਨ ਉਘੜੈਅਵਰ ਨ ਕੁਜੀ ਹਥ ਊਂ 

(ਵਾਰ ਸਾ: ਸ: ੧) 
ਇਤੁਆਦਿਕ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਜਾਣਿਆ ਜੀਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਸਤਿਗੁਰੂ ਵੈਦ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਬਿਨਾਂ ਅੰਦਰਲੇ ਕਿਵਾੜ ਨਹੀਂ 
ਖੁਲ੍ਦੇ। । ਗੁਰੂ ਹੀ ਅਗਮ ਅਗੋਚਰ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਦਿਖਾ- 
ਜੈਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਸਰੂਪ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਧਾਰਨ ਯੋਗ ਹੈ। 

“ਗੁਰਮੁਖ ਹਰਿ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦਿ ਜਪਿ ਹਰਿ ਗੜਿ ਪਾਈ। 

ਗੁਰਮੁਖਿ-ਜਨਕ ਹਰਿ ਨਾਮ ਲਿਵਲਾਈ। ਗੁਰਮੁਖ 
ਵਿਸ਼ਿਸਟ ਹਰਿ ਉਪਦੇਸ਼ ਸੁਣਾਈ । ਬਿਨ ਗੁਰ 
ਕਿਨੇ ਨਾਮੁ ਨ ਪਾਇਆ ਸੈਰੇ ਭਈ ॥” 

(ਵਾਰ ਵਭਹੰਸਪਉੜੀ ੧੩) 
ਭਾਵ-ਚਹੁ ਜੂਗਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 

ਵਡਿਆਈ ਹੈ । 
ਪੁਨਾ-“ਗੁਰ ਕੇ ਸਬਦਿ ਤਰੇ ਮੁਨਿ ਕੇਤੇ ਵਿੰਦ੍ਰਾਦਿਕ 
ਬ੍ਰਹਮਾਦਿ ਤਰੇ॥ ਸਨਕ ਸਨੰਦਨ ਤਪਸੀ ਜਨ ਕੇਤੇ 
ਗੁਰਪ੍ਰਸਾਦੀ ਪਾਰਿ ਪਰੇ॥”(ਭੈਰਉ ਮ੬੧ ਅਸਟਪਦੀ ੨ 
ਤਬ-“ਗੁਰ ਸਤਿਗੁਰੁ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ ਪੁਛਿ ਸਿਮ੍ਰਿਤਿ 
ਕੀਤਾ ਸਹੀ॥ ਸਿਮ੍ਰਿਤਿ ਸਾਸਤ ਸਭਨੀ .ਸਹੀ ਕੀਤਾ 
ਸੁਕਿ ਪ੍ਰਹਿਲਦਿ ਸ੍ਰੀ ਰਮ ਕਰਿ ਗੁਰੁ ਗੋਬਿੰਦ 
ਧਿਆਇਆ ॥” ਛੈਝ ਤੁਖਾਰੀ ਮੂ ਹੈ ਅਨ 

ਭਿ 



੍ ਇਹਨਾਂ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨੂੰ 
। ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਮੰਨ ਕੇ ਸਭ ਜੁਗਾਂ ਵਿਚ ਰਿਖੀਆਂ ਦੇਵ 

` ਨੇ ਸਲਾਹਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰਾਂ ਨੂੰ ਭੀ ਮੰਨਣਾ ਪਿਆ ਹੈ। 
“ਗੁਰ ਬਿਨ ਘੋਰ ਅੰਧਾਰ ਗੁਰੂ ਬਿਨ ਸਮਝਿ ਨਾ ਆਵੈ ॥ 
ਗੁਰ ਬਿਨੁ ਸੁਰਤਿ ਨ ਸਿਧਿ ਗੁਰੂ ਬਿਨੁ ਮੁਕਤਿ ਨਾ ਪਾਵੈ ॥ 

। ਗੁਰੁ ਕਰੁ ਸਚੁ ਬੀਚਾਰੁ ਗੁਰੂ ਕਰ ਰੇ ਮਨ ਮੇਰੇ ॥ 
` ਗੁਰ ਕਰੁ ਸਬਦੁ ਸਪੁੰਨ _ਅਘਨ _ਕਟਹਿ ਸਭਿ ਤੇਰੇ ॥ 
ਗੁਰ ਨਯਣਿ ਬਕਣਿ ਗੁਰੁਗੁਰ ਕਰੋ ਗੁਰੂਸਤਿ ਕਵੀ ਨਲ ਕਹਿ॥ 
ਜਿਨੀ ਗੁਰੂ ਨ ਦੇਖਿਓ ਨਹੁ [ ਕੀਅਉ ਤੈ ਅਕਥ ਸੈਸਾਰ ਮਹਿ॥? 

(ਮ: ੪ ਸਵੈਕੇ) 
[| ਭਾਵ-ਗੁਰੂ ਬਿਨਾਂ ਅਗਿਆਨ ਅੰਧੇਰ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ 
। ਹੈ । ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਚਾ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਨਹੀਂ' ਕੀਤਾ ਉਹਨਾਂ 
ਦਾ ਸੰਸਾਰ ਤੇ ਆਉਣਾ ਨਿਸਫਲ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ ਅਤਿ ਜਰੂਰੀ ਹੈ। ਮੂਕਦੀ ਗਲ “ਮੇਰੇ ਮਨ 
ਗੁਰ ਗੁਰ ਕਰਤ ਸਦਾ ਸੁਖਿ ਪਾਈਐ। ਗੁਰ ਉਪਦੇਸਿ ਹਰਿ 

` ਹਿਰਦੇ ਬਸਿਉ ਸਾਸਿ ਗਿਰਸ ਆਪਣਾ ਖਸਮੁ ਧਿਆਈਐ॥” 
ਇਤਿ ਆਦਕ ਮਹਾਂ ਵਾਕਾਂ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਦੀ 

 ਸਰਣ ਲੈਣੀ ਜਗਿਆਸੂ ਲਈ ਮੁਖ ਸਾਧਨ ਹੈ ਪਰੰਤੂ ਉਹ 
. ਗੁਰੂ-ਪੂਰਨ ਗੁਰੂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਹੀ ਸਨ। ਹੁਣ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਹੀ 
] ਗੁਰੂ ਮੰਨਣ ਯੋਗ ਹਨ, ਭਾਵ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੈ। 
ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣ ਦੀ ਲੌੜ ਨਹੀਂ। 

ਕਣ 'ਤਾਂ “ਤਾ... ਦਰ ੩ 2੨, 5੫੬੩੬ =੦ਡ੧੨<5. -.. - ਦਾ. 

ਅਤ ੨ 

ਪ੍ਰ 



੨੯ 

(ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਕਰਣ) 
ਏਸ ਕਥਨ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਸਭ ਵਿਚ ਬੈਹਸ ਦਾ ਰੰਗ 

ਬੱਝ ਗਿਆ । ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾੰ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 

ਮੰਨਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਸੱਜਣ ਜੋਸ਼ ਵਿਚ ਆਕੇ “ਸ਼ਬਦ ਹੀ 

` ਗੁਰੂ ਹੈ? ਅਤੇ “ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਦੀ ਹੁਣ ਕੋਈ ਲੋੜ ਨਹੀਂ 

ਰਹੀ? ਇਸ ਗਲ ਦੇ ਵਿਰੁਧ ਇਉਂ ਬੋਲਣ ਲਗਾ । ਯਥਾ:- 

ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਆਖਜਾਨ ਵਿਚ ਬੜੇ ਵਿਸਥਾਰ 

ਨਾਲ਼ ਕਥਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਇਕ ਇਨਸਾਨ ਸਿਖਿਆਂ 

ਦਾ ਮੁਹਤਾਜ ਹੈ । ਏਸ ਲਈ ਜਦੋਂ ਤਾਈਂ ਉਹ ਦੂਜੇ ਤੋਂ 
ਗਿਆਨ ਨ ਹਾਸਲ ਕਰੇ ਉਦੋਂ ਤਕ ਉਸਦੇ ਸੰਸੇ ਅਤੇ 

ਭਰਮ ਦੂਰ ਨਹੀਂ ਹੂਦੇ । ਸੰਸੇ ਅਤੇ ਭਰਮ ਦੇ ਨਾਸ ਬਿਨਾਂ 
ਯਥਾਰਥ ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਸੋ _ਯਥਾਰਥ ਗਿਆਨ 
ਆਪਣੈ ਅਪ ਤੋਂ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਉਸ ਦੀ ਪੂਪਤੀ 
ਲਈ ਕਿਸੇ ਪੁਰਣ ਮਹਾਤਮਾ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ । ਏਸ ਲਈ 
ਉਹ ਗਿਆਨ ਦਾਤਾ ਗੁਰੂ ਦੇਹ ਵਿਚ ਹੋ ਕੇ ਹੀ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਤੁਸੀਂ ਭੀ ਮੰਨਦੇ ਹੋ ਕਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 

ਪਸੋਂ ਹੀ ਗਿਆਨ ਲੈਣਾ ਪੈਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਹੁਣ ਭੀ ਕੋਈ 
ਵਕਤ ਦਾ ਗੁਰੂ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਮੰਨਣਾ ਪਵੇਗਾ । 



ਦ੍੍ਤਾ 

ਡਨੰਕ ਆਓ 
| : 'ਊ 

ਰ੍ 
॥ 

੩੦ 
ਤੱਤ ਖਾਲਸਾ ਉੱਤਰ:- 

ਆਪ ਦਾ ਕਥਨ ਬਿਲਕੁਲ ਯੁਕਤੀ ਹੀਣ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਜਦੋ' ਸਭ ਮਨੁਖ ਪਰਮਾਰਥ ਵਲੋਂ ਅੰਧੇ ਅਤੇ ਸਿਖਿਆ 
ਦੇ ਮੁਹਤਾਜ ਹਨ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਤਾਂ ਕੋਈ ਭੀ ਗੁਰੂ 
ਨਹੀਂ ਹੋਸਕਦਾ, ਜੋ ਜਗਯਸੂ ਦੇ ਸੰਸੇ ਭਰਮ, ਨਿਵਿਰਤ 
ਕਰੇ । ਜੇ ਕਿਸੇ 4ਮਾਦਿ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਬਿਨਾਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਗਿਆਨ 
ਹੋਣਾ ਮੰਨੌਗੇ ਤਾਂ ਆਪ ਦੇ ਮੁਲ _ਸਿਧਂਤ ਦੀ ਹਨੀ 
ਹੋਵੇਗੀ । ਜੇ ਉਸਦਾ ਭੀ ਗੁਰੁ ਹੋਣਾ ਮੰਨੋਗੇ ਤਾਂ ਉਸ 
ਦਾ ਕੋਈ ਹੋਰ ਮੰਨਣਾ ਪਵੇਗਾ । ਏਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਗਹਾਂ ਤੋਂ 
ਅਗਾਹਾਂ ਅੰਨ੍ਰਿਆੰ ਦੀ ਹੀ ਪਰੰਪਰਾ ਬਣਦੀ ਜਾਵੇਗੀ । 
ਕਿਉਂਕਿ ਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋ ਕੋਈ ਭੀ ਅਜੇਹ ਨਹੀਂ ਜਿਸ ਨੇ 
ਕਿ ਯਈਰਬ_ ਗਿਆਨ ਵਾਦੀ (ਅਪਤ ਪੁਰਖ) ਤੋਂ ਗਿਆਨ 
ਲਿਆਂ ਹੋਵੇ _ ਅਰਥਾਤ _ਕਹਿਣ ਨੂੰ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਚੇਲੇ 
ਦੀ ਸੰਪੂਦਾਇ ਮਾਲੂਮ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਮਗਰ_“ਕਾਚੇ ਗੁਰ ਤੇ 
ਮੁਕਤ ਨਾ ਹੋਆ ॥ ਕੇਤੇ ਗੁਰ ਚੇਲੇ ਫੁਨ ਹੋਆ ॥? 
ਅਨੁਸਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਮਾਨੂਖਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਭੀ ਗੁਰੂ ਪਦ ਦਾਂ 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦਾ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰੂਪ ਹੋਣਾ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਮਨੁੱਖ ਸਰੀਰ ਅੰਦਰ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ 
ਖਾਸ ਜੋਤਿ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਭੀ ਕੋਈ ਮਨੂੰਖ 

& ਗੁਰੁ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ । ਕੇਵਲ ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਗਿਆਨ 
ਵਾਨ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਜਗਜਸੂ “ਗੁਰੂ ਭਾਵਨਾ”? ਕਰਦੇ ਰਹੇ । 
ਅਸਲ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਸ੍ਰੇਣੀ ਸਾਰੀ ਦੀ ਸਾਰੀ ਅੰਧੀ ਅਤੇ < 



੩੧ 
ਵਿਕਾਰੀ ਆਤਮਾਂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ 
ਭੀ ਗੁਰੂ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । 

ਦਾ ਗੁਰੂ ਹੋਣਾ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਉੱਤਰ:-ਆਪ ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰ ਇਕ 

ਪੁਰਖ ਆਪਣੇ ਪਹਿਲੇ ਪੁਰਖ ਦਾ ਚੇਲਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਭ 
ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਦਾ ਚੇਲਾ ਹੋਣਾ ਭੀ ਸਿੱਧ ਹੋ ਗਿਆ । ਇਸ ਲਈ 
ਆਪ ਦਾ _ ਹੇਤੂ ਗਲਤ ਹੈ ਅੰਤੇ ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਦੀ 
ਸਾਧਿਕਤਾ ਅਰ ਬਾਧਿਕਤਾ ਸਮ ਹੋਂਣ ਕਰਕੇ ਆਪ ਦੇ 
ਪੱਖ ਪੱਖ ਨੂੰ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਯੂਕਤੀ ਨਹੀਂ' । 

ਹੋਰ ਭੀ ਹੈ । ਆਪ ਦੇ ਉਕਤ ਕਥਨ ਤੇ ਇਹ 
ਵਿਕਲਪ ਹੁਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦੇ _ਸਾਰੈ ਮਨੂਖ 
ਗੁਰੂ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕੋਈ ਇਕ ਅੱਧਾ $ ਜੇ _ ਸਾਰੇ ਹੀ 
ਗੁਰੂ ਕਹੋ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਕੁਬ ਸਿਖਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ 
ਰਹਿਣੀ ਚਾਹੀਦੀ । ਪਰ ਐਸਾ ਨਹੀਂ ਦੇਖਿਆ ਜਾਂਦਾ । ਜੇ 
05 - ਕਲਿ 

ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੇ ਜਦ ਕਿ ਉਹ ਭੀ ਕਈਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਚੇਲੇ ਬਣਾਈ ਫਿਰਦੇ ਹੋਣ। 

ਸ਼ੌਕਾ:-ਸਾਂਡਾ ਮਤਲਬ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਕੋਈ 
ਸ਼ੂਧ ਆਤਮਾ ਗੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਸਾਰੇ ਨਹੀਂ । 

ਉੱਤਰ-ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਤਮਾ ਸੁਧ ਹੋਣ ਦਾ ਕਾਂ 
ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਗਿਆਨ ਲੈਂਣਾ ਹੈ ਯਾ ਅਚਾਨਕ 

ਹੀ 
। = 



` ਦੋਸ਼ ਫੇਰ ਆ ਜਾਵੇਗਾ । ਜੇ ਕੇਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਦਾ 
ਫੁਰਨਾਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਦਾ ਕਾਰਣ ਮੰਨੌਗੇ ਤਾਂ ਨਿਯਮ ਕਰਕੇ 
ਸਭ ਦੇ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਦਾ ਪੱਖ ਖੰਡਿਤ ਹੋਵੇਗਾ । 

ਸ਼ੌਕਾ-ਹਰ ਇਕ ਮਨੁਖ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਚੇਲੇ ਦਾ 
ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਮਨੁੰਖ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ 
ਜ਼ਰੂਰ ਹੈ । 

ਰ ਉੱਤਰ-ਆਪ ਨੇ ਹੀ_ ਪਹਿਲਾਂ ਆਖਆ ਹੈ ਕਿ 
ਮਨੁਖ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਸਾਰੀ ਅੰਧੀ ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਗਿਆਨ ਕਰਨ 

` ਵੇਲਾ ਕੋਈ ਦੂਜਾ “ਗੁਰੂ”? ਚਾਹੀਏ । ਕੀ ਉਹ ਦੂਜਾ 

!! ਭਵ ਇਹ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਮਨੁਖ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਨੂੰ ਗੁਰਤਾ ਦਾ ਅਧਿ- 
_ 

ਸ਼ੰਕਾ-ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ੨ ਪੁਰਖਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਹੋਣ 
! ਫੀ ਲੜੀ ਨੂੰ ਮੁਕਉਣ ਲਈ “ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੋਂ” ਕਿਸੇ 

ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਹੀ ਗੁਰੂ ਮੰਨ ਲਵਾਂਗੇ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਦੇਹ 
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ਜ਼ਰੂਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਦੇਹਧਾਰੀ ਮੋਨਣਾ ਪਵੇਗਾ। 

ਉੱਤਰ-ਇਸ ਤੈ ਭੀ ਵਿਕਲਪ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ 
ਆਦਿ ਪੁਰਖ ਨੇ ਭੀ ਆਪਣੇ ਸ਼ੌਕੇ ਕਿਸੇ ਤੋਂ _ਨਿਵਿਰਤ 

ਕਰਾਏ ਸਨ ਤਾਂ ਪੂਸ਼ਨ ਹੁਦਾ ਹੈ ਕਿ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਤੋਂ | 
ਜਾਂ ਦੇਹ ਰਹਿਤ ਤੋਂ ? ਜੇ ਦੇਹਧਾਰੀ ਤੋਂ ਕਹੋ ਤਾਂ ਉਹ 
ਆਦ ਪੁਰਖ ਨਾ ਰਿਹਾ।ਜੇ ਕਹੋ ਦੇਹ ਰਹਿਤ ਤੋਂ ਤਾਂ [ 
ਆਪ ਦਾ ਮੂਲ ਸਿਧਂਤ ਉਡ ਜਿਆ । ਜੇ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੈ 
ਸੌਸੇ ਨਿਵਿਰਤ ਨਹੀਂ` ਕਰਾਏ ਤਾਂ ਦੂਜਿਆਂ ਨੂੰ ਕਿਸਤਰਾਂ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਸੰਕਿਆ ਹੋਵੇਗਾ। 

ਸ਼ੋਕਾ-ਉਸ ਨੂੰ _ਪਰਮਾਤਮ ਪੁਰਖ _ਨੇ ਕਿਰਪਾ 

ਮਾਤਮ ਪੁਰਖ ਤਾਂ ਦੇਹ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ, ਨਾਲੇ ਉਸ ਆਦਿ 
ਪੁਰਖ ਦਾ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਅਜ ਤਕ ਨਾਉਂ ਮਾਲੂਮ ਨਹੀਂ 
ਹੋਇਆ, ਇਹ_ਤਾੰ ਖੂਹ ਵਿਚ ਇੱਟ ਭਲਣ ਦੀ ਤਰ 
ਕਪੋਲ ਕਲਪਣਾ ਹੀ ਹੈ । | 

ਸ਼ੋਕਾ-ਹੱਛਾ ਅਸੀਂ ਕਿਸੇ ਭੀ ਆਦਿ ਪੁਰਖ ਦੇ 
ਹੋਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦੇ ਚਲੋ, ਹਰ ਇਕ ਮਨੁਖ | 
ਗੁਰੂ ਭੀ ਹੈ, ਚੇਲਾ ਭੀ ਹੈ, ਪਰ ਹੈ ਤਾਂ ਦੇਹਧਾਰੀ । 

ਉੱਤਰ-ਹਾਂ ਜੀ ! ਇਕ ਆਦਮੀ ਸੱਚਾ ਭੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਝੂਠਾ ਭੀ ਹੈ, ਲਾਇਕ ਭੀ ਹੈ, ਨਾਲਾਇਕ ਭੀ ਹੈ, ਇਸ | 
ਕਬਨ ਦੀ ਤਰਾਂ ਆਪ ਦੇ ਪੱਖ ਵਿਚ ਵਿਰੁਧ ਧਰਮਾਂ ਦਾ [ 



। ਆਰੋਪ ਹੋਣ-ਕਰਕੇ ਆਪ ਦਾ ਕਥਨ ਖੰਡਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਸ਼ੈਕ-ਜਿਸ ਪਦਾਰਥ ਵਿਚ ਅਪੇਖਿਆ ਤੋਂ ਰਹਿਤ 

! ਵਿਚ ਉਕਤ ਦੋਸ਼ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਮਗਰ ਅਸੀਂ ਤਾਂ ਇਕ 
` ਪਦਾਰਥ ਦੀ ਨਿਸਬਤ ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਵਿਰੁੱਧ ਅਨੇਕ ਧਰਮ 
 ਮੈਨਦੇ ਹਾਂ ਜੈਸੇ:-ਪਿਤਾ ਦੀ ਅਪੇਖਿਆ ਇਕੋ ਪਰ 
` ਤੂ ਆ ਦਰ ਦੀ ਅਖ ਤੇ ਪਿਤਾ ਭੀ ਹੈ 

| ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ । 
ਉੱਤਰ-ਇਹ ਆਪ ਦਾ ਸਿਧਾੰਤ ਸੰਭਾਵਨਾ ਰੁਪ 
ਕਰਕੇ ਅਨੈਕਾਂਤਿਕਾਂ ਹੈ। ਸੋ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਪੁਤ ਪਣ! 

ਪਤਾ ਪਾ ਅਦਿ ਧਰਮ ਵਿਰੁਧ ਭੀ ਹਨ। ਤੇ ਸੱਚ 
ਭੀ ਹਨ। ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਹ ਸਿਧਾਂਤ _ਨਿਕਲਿਆ ਕਿ ਸੰਭਵ 

| ਹੈ ਕਿ 'ਨੁੱਖ ਗੁਰੂ ਹੋਵੇ। ਸੈਭਵ ਹੈ, ਮਨੁੱਖ ਚੇਲਾ ਹੋਵੇ । 
। ਸੋ ਇਹ ਆਪ ਦੀ ਸੰਭਾਵਨਾ ਯਾ _“ਸਿਆਦ ਵਾਦਾ?-ਹੈ 

ਸ਼ੌਕਾ:-ਅਸੀਂ' ਅਪੇਖਿਆ ਤੋਂ_ਬਿਨਾਂ ਭੀ _ਇਕ 
ਪਦਾਰਥ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਧਰਮਾਂ ਦਾ ਹੋਣਾ ਸਿੱਧ ਕਰ ਸਕਦੇ 

| ਹਾਂ । ਜੈਸੇ--ਇਕ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖਤਾ, ਜੀਵਤਾ ਅਤੇ 
1 ਚੇਤਨਤਾ ਆਦਿਕ ਅਨੈਕਾਂ ਹੀ ਸਚੇ ਧਰਮ ਹਨ । ਇਕ 
ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਵਿਰੂਧ ਭੀ ਹਨ । ਇਸੇਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ 

1 
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ਸੁਭਾਵ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਪਣਾ ਤੇ ਚੇਲਾ ਪਣਾ, ਸਚੇ ਤੇ ਵਿਰੁਧ 
ਧਰਮ ਰਹਿ ਸਕਦੇ ਹਨ । 

ਉੱਤਰ-ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਜੀਵਤਾ ਆਦਿਕ ਭਾਵ ਅਪੇਖਿਆਂ 
ਨੂੰ ਲੈਕੇ ਅਰਥਾਤ ਨਿਰਜੀਵਤਾ ਆਦਿ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਉਤੇ ਹੀ ਊ 
ਹਨ।ਅਪੈਂਖਿਆ ਰਹਿਤ ਨਹੀਂ ਹਨ।ਅਤੇ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਵਿਰੁਧ ਊਂ 
ਨਹੀਂ ਹਨ । ਕਿੰਤੂ ਵਿਲੱਛਣ ਹਨ। _ਵਿਰੁਧ _ਤਾਂ ਹੋਣ 
ਜੇ ਇਕ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖਤਾ ਹੋਵੇ ਤੇ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨਾਂ | 
ਭੀ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਇਕੋ ਆਦਮੀ ਕਿਸੇ ਦੀ _ਅਪੈਂਖਿਆ ਤੋਂ 

ਬਿਨਾਂ 'ਪੁਤ੍ਹ ਭੀ ਹੋਵੇ ਤੇ ਪਿਉ ਭੀ ਹੋਂਵੇ । 
ਸੋ ਉਕਤ ਧਰਮ ਐਸੇ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਪੇਖਿਆ 

ਵਾਲੇ ਹੀ ਹਨ । ਜੇ ਮੰਨ ਭੀ ਲਈੇ ਤਾਂ ਜਿਸ ਪੂਕਾਰ 
ਰਤ ਨੂੰ ਇਕ ਚੀਜ਼ ਵਿਚ ਖੁੰਢ ਅਤੇ ਚੋਰ ਆਦਿਕ ਕਈ 
ਚੀਜ਼ਾਂ ਦੀ ਪੂਤੀਤੀ ਹੁੰਦੀ, ਹੈ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਪਦਾਰਥ 
ਵਿਚ ਵਿਰੁਧ ਯਾ _ਵਿਲਖਣ ਪੂਤੀਤੀ ਦਾ _ਹੋਣਾ ਸਚਾ 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਨਹੀ' । ਬਲਕਿ ਸੰਸੇ ਗਿਆਨ ਹੈ । ਏਸੇ ਤਰ੍ਹਾ 
ਮਨੂਖ਼ ਵਿਚ “ਚੇਲ਼-ਪਣ” ਤੇ 'ਗੁਰੂ-ਪਣ” ਦਾ ਗਿਆਨ 
ਸਚ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾਂ ਸਕਦਾ । ਕਿੰਤੂ ਸੈਸ ਹੀ ਕਹਾਵੇਗਾ ।| 
ਸੋ ਆਪ ਦਾ ਮਨੁਖ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣਾ ਬਿਲਕੁਲ ਅਗਿ- 
ਆਨ ਹੈ । ੍ | 

ਸ਼ੈਕਾ-“ਸਤਿਪੁਰਖ ਜਿਨ ਜਾਣਿਆ ਸਤਿਗੁਰ ਤਿਸਕਾ | 
ਨਾਉ? । ਅਤੇ “ਬ੍ਰਹਮ ਬਿੰਦੇ ਸੋ ਸਤਿਗੁਰ ਕਹੀਐਂ” ।| 
ਅਰਥਤ ਜੋ ਬ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਜਾਣ ਲਵੇ ਸੋ ਗੁਰੂ ਹੇ । ਤਾੰਤੇ | 
ਝ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਜਾਨਣ ਵਾਲਾ ਅਥਵਾ ਬ੍ਰਹਮਸ੍ਰਤ੍ੀ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮ ਨੇਸਰੀ | 
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ਟ੍ ਜ਼ਰਾ ਟੂ ਐਂ ਲਾ 1 

ਲਉ ਕਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ “ਯਥਾਰਥਾ) 
ਇੰਨ ਬਿੰਨ ਗਿਆਨ ਕਿਵੇਂ ਅਤੇ ਕਿੰਨਿਆਂ ਕੁ ਨੂੰ ਟ੭ ਜੋ 

% ਲਛੁਤਾ ਦਾ ਵਿਆਪਕ ਧਰਮ ਪਸੂਰੂਪ ਲਛਣ” 

: ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 1 ਲਛਿਤਾ ਦਾ ਸਾਮਾਨਾਧਿਕਰਣ ਧਰਮ ਤਟਸਥ 
[ਲੱਗਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 
॥ 



੩੭ [ 

ਸਕਦਾ ਹੈ $ ਪਹਿਲਾੰ ਉਸ ਦੇ ਬਣਾਏ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੀ ਸਿ 
ਗਿਣਤੀ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਹ [ 
ਹੈਕਿ ਅਨੰਤ ਸਤਿਪੁਰਖ ਦਾ ਗਿਆਨ ਭੀ ਅਨੰਤ ਹੀ 8 
ਹੋ [ਸਕਦਾ ਹੈ । ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਜਾਨਣ ਵਾਲੀ ਭੀ ਅਨੰਤ ਡਰ 
ਦੀ' ਜੋਤਿ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਸੋ “ਜੋ ਜਲੇ ਸੋ ਤਿਸ ਹੀ ਊਂ 

ਜੇਹਾ? ਅਤੇ “ਏਵਡ ਊਚਾ ਹੋਵੈ ਕੋਇ । ਤਿਸ ਉਚੈ ਕੋ ਜਾਣੈ ] 
`ਸੋਇ। ਇਤਿਆਦਿ ਵਾਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈਕਿ ਸੰ 
` “ਜੇਵਡ ਆਪ ਜਾਣੈ ਆਪ ਆਪਿ? ਅਰਥਾਤ ਸਤਿਪੁਰਖ ਆਪ 
`` ਰੈ ਅਪ ਨੂੰ ਜਣਦਾ ਹੈ। ਹੋਰ ਕੋਈ ਉਤਨਾ ਵੱਡ ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ 
` ਜੋ'ਉਸ ਨੂੰ ਜਾਣ ਸਕੇ। ਤਾਂ ਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਜਾਨਣ ਵਾਲਾ | 
` ਅੰਤੇ ਜਨਾਰਣ ਵਲਾ ਸਤਿਪੁਰਖ ਅਪ ਹੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਹੈ। | 

` ਇਸੇ ਲਈ ਆਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ-“ਸਤਿਗੁਰ ਬਾਝਹੁ ਗੁਰੂ 
ਨਹੀਂ ਕੋਈ ਨਿਗੁਰੇ ਕਾ ਹੈ ਨਾਉ ਬੁਰਾ ।? ਅਰਥਾਤ 
“ਕਰਮਧਾਰਯ ਸਮਾਸ” ਦੁਆਰਾ ਸਤਿਗੁਰ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
ਅਰਥ ਸਤਿਪੁਰਖ ਰੂਪੀ ਗੁਰੂ ਹੋਣ _ਕਰਕੇ ਅਕਾਲ 

`ਪੁਰਖ ਦਾ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੋਣਾ ਸਿਧ ਹੂੰਦਾ ਹੈ । ਅਤੇ “ਸਤਿ- 
ਗੁਰੂ ਮੇਰਾ ਸਦਾ ਸਦਾ ਨਾ ਆਵੈ ਨਾ ਜਾਇ । ਉਹ | 
ਅਬਿਨਾਸੀ ਪੁਰਖ ਹੈ ਸਭ ਮਹਿ ਰਹਿਆ ਸਮਾਇ” ਆਦੀ 
ਮਹਾਂ ਵਾਕ ਭੀ ਉਕਤ _ਤਾਤਪੂਯ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦੇ ਹੈਨ 

_ ਇਸ ਲਈ ਉਕਤ ਪੂਕਾਰ ਦਾ ਨਿਰਤਿਸ਼ਯ (ਸੁਤੰਤ-ਬੈਹਦ) 
ਗਿਆਨ ਵਾਲਾ ਸਿਵਾਇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ ਕੋਈ ਭੀ ਨਾ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਜਣਾ ਕਣਾ ਗੁਰੂ ਲਛਣ ਤੋਂ _ਲਛਤ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦਾ । ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਉਹੋ ਅਬਿਅਕਤ (ਸੂਖਮ) ਰੂਪ 



ਤੋਂ ਬਿਅਕਤ (ਪ੍ਰਗਟ) ਹੋਣ ਲਈ ਜਿਸ ਮਾਧਯਮ (ਮੀਡੀ- 
ਨੂੰ ਅੰਗੀ ਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਤਾਂ ਉਪਚਾਰ (ਗਉਣ 

` ਸੰਬੰਧ) ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ਼ ਉਸ ਜੋਤਿ ਦਾ ਬਿਰੈਹਾਰ ਉਸਦੇ 
ਸਾਧਨ (ਮਾਧਯਮ )ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਅਰਥਾਤ ਜਿਸ ਤਰਾਂ 
ਵਿਆਕਰਣ ਵਿਦਿਆ ਨੂੰ ਜ਼ਾਹਿਰ ਕਰਣ ਵਾਲ਼ਾ ਕਾਗਜ਼ਾਂ 

`। ਦਾ ਪੁੰਜ “ਵਿਆਕਰਣ” ਹੀ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸੇ 
! ਤਰਹ ਗੁਰੂ ਤਾਂ ਖਾਸ ਜੋਤ ਦਾ ਨਾਮ ਹੈ । ਮਗਰ ਜਿਸ 
ਸਰੌਰ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਕਰਕੇ ਉਹ ਆਪ ਨੂੰ ਜ਼ਾਹਿਰ ਕਰਦੀ 

` ਹੈ, ਉਸਨੂੰ ਭੀ ਜੋਤ ਵਾਲਾ ਮੰਨਕੇ “ਗੁਰੂ? ਹੀ ਆਖਿਆ 
ਜੰਢਾ ਹੈ । ਅਜਿਹ ਗੁਰੂ ਸਮੇਂ ੨ ਸਿਰ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ 

`ਤੇ ਪੂਗਟ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਕਲਜੁਗ ਵਿਚ ਮਨੁਖ 
: ਰੂਪ ਤੇ ਪੂਗਟ ਹੋਇਆ ੨ “ਕਲਿਜੁਗ ਪੁਮਾਣ ਗੁਰੁ 
! ਨਾਨਕ ਅੰਗਦ ਅਮਰੁ ਕਹਾਇਉ ”! ਅਨੁਸਾਰ ਕੇਵਲ ਇਕੋ 
| ਇਕ ਹੀ ਗੁਰੂ ਲਛਣਾਂ ਵਲ਼ਾ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ” ਦੇਵ ਹੈ । 

। ਜਿਸ ਦੇ ਸੈਂਗਿ ਸਿਖ ਦਾ ਉਧਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
]। ਸ਼ੰਕਾ-ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਬਣੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 

` “ਜਕੈ ਅੰਤਰਿ ਵਸੈ ਨਿਰੰਕਾਰ । ਤਾਕੀ ਸੀਖ ਤਰੈ ਸੰਸਾਰੁ? 
।। ਅਰਥਾਤ ਜਿਸ _ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਪੁਰਖ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ 
(। ਵਹਿਗੁਰੂ ਵਸ ਜਾਵੇ ਉਸ ਦੇ ਹੀ ਉਪਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰ 

। ਤਰ ਜੰਦਾ ਹੈ । ਸੋ ਇਸ ਤੋਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-ਜੋ 

1 

॥ 

# ਕਿਸੇ ਨਿਮਿਤੂ ਨੂੰ ਨੂੰ ਲੈਕੇ ਅਤਦਭਾਵ ਵਿਚ ਤਦ ਭਾਵ 
ਜਦ 

] [ਦੀ ਕੁਲ ਉਪਰ ਹੈ। ਰੋ। 



੩੯ 
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ਕੈ ਕਾ 

ਹੋਰ ਭੀ ਹੈ-ਗੁਰੂ, ਸੰਤ, ਸਾਧੂ, ਗਿਆਨੀ 0. [ 
ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ ਆਦੀ ਸ਼ਬਦ _ਭੇਖਵਾਨੀਆਂ ਨੂੰ 
ਇਕੋ ਵਸਤੂ (ਸਿਧ ਅਵਸਥਾ ਵਲਿਆੰ) ਦੇ ਨਾਉ' ਭਾ 

੩ 

` ਕਰਕੇ ਸਾਧਾਰਣ ਯੋਗਿਕ ਪਦ ਹਨ ਕਿਸੇ ਖਾਸ ਪੁਰਖ 
ਲਈ ਰੁਢ ਜਾਂ ਯੋਗ ਰੁਢ ਨ ਹੋਣ ਕਰਕੈ ਪੁਰ੍‌ਤਨ 
ਭਗਤ, ਸਾਧੂ, ਸੰਤ ਜੋ ਕਬੀਰ ਆਦਿ ਹੋਏ ਹਨ, ਉਹ 
ਭੀ ਵਕਤ ਦੇ ਗੁਰੂ ਸਨ । ਫੇਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਆਦਿਕ 

_ ਅਪਣੇ, ਸਸੇਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਹੋਏ । ਏਸੈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੁਣ ਭੀ ਜੋ 
_ ਸਯੂ ਸੰਤ ਆਦਿ ਹੋਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹੀ ਕਹਿਣਾ ਪਵੇਗਾ। 

ਉਤਰ-“ਜਾਂਕੈ ਅੰਤਰਿ ਵਸੈ ਨਿਰੰਕਾਰ? ਦਾ ਭਾਵ 
ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਪਣੇ ਆਪ _ ਨੂੰ ਪੂਗਟ 
ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਰਖੀ ਹੋਂਵੇ । ਉਸ ਨਾਮ 
ਅਤੇ ਰੁਪ ਧਾਰੀਂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਨਾਲ ਹੀ ਉਧਾਰ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ । ਅਰਥਾਤ “ਸਤਿਗੁਰ ਵਿਚ ਆਪ _ਰਖਿਓਨ ਕਰਿ 
ਪਰਗਟ ਆਖਿ ਸੁਣਾਇਆ ।” ਅਤੇ “ਭਗਿਤ ਜਨਾ ਕੈ 
ਮਨਿ ਬਿਸ੍ਹਾਮ /7 ਤਥਾ “ਗੋਬਿੰਦ ਭਗਤਿ ਕੈ ਮਨਿ ਬਿਸ੍ਰਾਮ”? 
ਆਦਿ ਵਾਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪੂਰੇ ਸਤਿਗੁਰ ਅਥਵਾ ਸਚੇ ਭਗਤਾਂ 

_ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਹੀ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਜੋਤਿ ਦਾ ਨਿਕਾਣਾ 
_ ਦਸਿਆ ਹੈ । ਜਣੇ ਕਣੈਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਉਪ- 
` ਦੇਸ਼ ਲਕੋ ਸਮਾਨ ਤੌਰ ਤੇ ਵਸ ਜਣ ਦਾ ਭਵ ਨਹੀਂ 

੭ ̀ਐ ਕੇ ਕਿ; ਉਸਨੂੰ ਪਟ ਕਲਾਂ ਚੇ- ਪ੍ਰੋ 
ਹਨ 

91 
2 
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੪੦ ੬ 

ਫ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਦੇਹੀ ਦੀ ਲੋੜ ਅਵੱਸ਼ ਹੈ ਤਾਂ ਉਤਰ ਹੈ 
ਕਿ ਇਹ ਜ਼ਰੁਰੀ ਨਹੀਂ । ਕਿਉਕਿ ਜਿਸਤਗੰ ਕਰਤਾ 
ਕਿਸੇ ਕਾਰਜ ਦੇ ਕਰਨ ਲਈ ਦੇਸ _ਕਾਲ ਵਸਤੂ ਦੀ 
ਅਪੈਂਖਿਆ ਨਾਲ਼ ਵਖੋ ਵਖ ਸਾਧਨ ਵਰਤ ਲੈਂਦਾ ਹੈ । ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੀ ਕਲਾ ਨੂੰ ਸਾਧਨਾਂ ਵਲੋਂ ਕੋਈ ਬੋਧਨ ਨਹੀਂ । ਬਲਕਿ 
ਸਾਧਨਾਂ ਨੂੰ ਕਰਤਾ ਦੀ ਕਲਾ ਦਾ ਹਰ ਸਸੇਂ' ਬੰਧਨ ਹੈ । 
ਓਸੇ ਤੀ ਸਤਿਗੁਰਾਂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦੇਹ ਦਾ 
ਕੋਈ ਬੰਧਨ ਯਾ ਛੋਹ ਨਹੀਂ । ਬਲਕਿ ਜਦੋਂ ਚਾਹੁਣ 
“ਬਾਬਾ ਬਕਾਲੇਂ” ਕਹਿਕੇ ਦਿੱਲੀਓ' ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਭੇਜਣ 
ਵਾਂਗ ਦੇਹ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਕੇਵਲ ਕਲਾ ਨਾਲ਼ ਹੀ ਸਭ ਕਾਰਜ 
ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਨ । ਸੋ ਦੇਹ ਦਾ ਹੋਣਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਰੂਪ 
ਵਿਚ ਬਗਾੜ ਭੀ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। 

ਦੂਜੇ “ਸਤ, ਸਾਧੂ? ਅੰਤੇ “ਬ੍ਰਹਮ _ਗਿਆਨੰ? 
ਪਦ ਯੋਗਿਕ ਅਤੇ ਸਰਬ ਸਾਧਾਰਣ ਲਈ ਹਨ ਪਰ ਜੋ 
ਠੀਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੱਛਣਾਂ ਵਾਲ਼ੇ ਹੋਣ । ਅਤੇ “ਗੁਰੂ” ਸ਼ਬਦ 
ਯੋਗਿਕ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਭੀ ਖਾਸ ਇਕੋ ਹਸਤੀ ਲਈ ਰੂਢ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਯੋਗ ਰੂਢ ਹੈ। ਜਿਸ ਤਗਾਂ ਕਿ “ਆਕਾਸ਼? ਯੌਗਿਕ 
ਪਦ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਕੇਵਲ ਇਕੋ ਹਸਤੀ ਵਾਚਕ _ਹੂੰਦਾ 
ਹੈ । ਏਸੇ ਤਗੰ ਗੁਰੂ ਪਦ ਵੀ ਇਕੋ ਹਸਤੀ ਲਈ ਰੁਢ 
ਹੈ । ਅੰਤੇ “ਸਧੂ” ਸੰਤ, ਸਿੱਧ ਅਵਸਥਾ ਵਾਲ਼ੇ ਭਾਵੇਂ 
ਮੁਕਤਿ ਹੀ ਕਿਉਂ ਨਾਂ ਕਹੇ ਜਾਣ, ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਬਣ 
ਸਕਦੇ । ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਜਨਮ ਮਰਨ ਧਰਮ ਵਾਲੇ ਹਨ। 
ਤੇ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ “ਜਨਮ ਮਰਨ ਦੋਹੂੰ ਮਹਿ ਨਾਹੀ ਜਨ 
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ਪਰਉਪਕਾਰੀ `ਅਏ'-ਤਬਾਂ “ਗੁਰੁ ਕਰਿ' ਪੁਰਖ ਅਜ- ਹਿੰ 
ਨਮਾੰ” ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਅਬਿਨਾਸੀ ਹਸਤੀ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਸ੍ਰ 
4ਸਾਧੁ ਸੰਤ? ਆਦਿ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਨਾਲੋਂ ਗੁਰੁ ਸ਼ਬਦ ਅਧਿਕ ਸ੍ਰ 
ਵਿਆਂਪਕ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਹੈ। ਭਾਵ ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਇਕ ਸੋਨਾ ਤ੍] 
ਆਪਣੇ ਵਿਆਪਿਯ ਮੁੰਦੀ ਅਤੇ ਕੜੇ ਆਦਿ ਵਿਚ ਮੁੰਦੀ ਰਿ 
ਅਤੇ ਕੜਾ ਆਦਿ ਹੁਦਾ ਹੋਇਆ ਭੀ ਸੋਨਾ ਹੈ । ਕਿਉਂਕਿ ] | | 
ਵਿਆਪਕ “ਹੈ । ਅੰਤ ਮੁੰਦੀ ਅਰ ਕੜਾ ਅਦਿ ਸੋਨਾ ਰੂਪ ਊ | 

ਪਪੂਗ ਗੁਰੂ ਅਖਯਉ ਜਾਂਕਾ ਮੰਤੁ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵਘ੬-. 
ਹੋਇ ਸੰਤ” ਅਦਿ ਪੂਮਣਾਂ ਤੋਂ ਭੀ ਜਾਣਿਆ ਜੰਦਾ ਹੈ | ॥ 
ਕਿ ਗੁਰੂ ਤਾਂ ਸਾਧਾਂ ਸੰਤਾਂ ਨੂੰ ਪੈਂਦਾ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਮਗਰ 
ਕਿਸੇ ਸਾਧ ਨੇ ਅਜ ਤਕ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਬਣਾਇਆ । ਸੋ 
ਸੈਤਾਂ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੌਤ ਪਣਾ ਗਊ 
ਅਤੇ ਸਾਧ ਪਣ ਹੇਤੂ ਵਿਆਪਤ੍ਰਾਸਿੱਧ (ਵਿਆਪਤੀ ਦੇ ਅਭਾਵ 
ਵਾਲੇ) ਹਨ। ਅਤੇ 'ਗੁਪਤ੍ਰੰ ਹੇਤੂ ਸੰਤਪਣੇ ਆਦਿ ਵਿਚ ਭੀ 
ਵਿਆਪਕ ਹੈ । ਤੱਤੇ ਸਤ, ਸਾਧ, ਭਗਤ _ਅੰਤੇ ਬ੍ਰਹਮ ਉਊ 
ਗਿਆਨੀ ਪਦਵੀ ਨਾਲੋਂ 'ਗੁਰੂੰ” ਪਦਵੀ ਉੱਚੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ (ਊ 
ਸਭੇ ਲਈ ਸਾਧਾਰਣ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੀ । ਕਿੰਤੂ ਵਿਸੇਸ 
ਜੋਤਿ ਦੀ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਸੋ ਕਬੀਰ ਆਦਿ ਪੂਰਾ- 
ਤਨ ਸਤ, ਭਗਤ ਅਤੇ ਹੁਣ ਦੇ ਭੀ ਸਾਧ _ ਸੰਤ 'ਗੁਰੂ” 
ਪਦਵੀ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ। [ 



[ 

ਤੁੰ ਵਾਉ 

ਨਵ ॥ਲਢਭੁਚੇ ਡ ਵਵਲ ਚਲਤ ਨ :੮੨੭ 

` ਯਾ ਸਤਤਿਗੁਰੂ ਪਦ ਸਾਧਾਰਣ _ਹਸਤੀਆਂ ਲਈ ਨਹੀਂ 

ਤਕ ਸਭ “ਗੁਰੂ” ਹੀ ਆਖਦੇ ਹਨ । ਇਸ ਲਈ “ਗੁਰੂ” ਪਦ 

ਭੈ ਦਾ ਪਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੋਏਆ ਸਾਰੇ ਜਹਲਨ ਦਾ ਪਿਤ ਬਣ 

ਜੇ ਸੌਤ ਅਤੇ ਸਾਧ ਆਦਿ ਦੀ ਤਗੰ ਗੁਰੂ ਪਦਵੀ 
ਭੀ ਸਰਬ ਸਾਧਾਰਣ ਦੀ ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

! ਜਿਸ ਤਰਾੰ “ਆਵਹੁ ਸਿਖਹੁ ਸਤਿਗੁਰੂ ਕੇ _ਪਿਆਰਿਉ? 
। ਅਤੇ ਆਵਹੁ ਸੰਤਹੁ” ਅਥਵਾ 'ਸਾਧੋ ਮਨ ਕਾ ਮਾਨ ਤਿਆਗੋ 
. ਆਦਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ । ਓਸੇ ਤਰਾਂ ਆਓ ਗੁਰੂਓ! ਜਾਂ “ਆਓ 

ਸਤਿਗੁਰੋਂ? ! ਅਜੇਹਾ ਕਥਨ ਭੀ ਹੁੰਦਾ । ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ 

ਕਿੰਤੂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਇਕੋ ਜੋਤਿ ਲਈ ਹੈ। 
ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਗੋਰਖ ਆਦਿ ਲਈ ਭੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 

ਚੇਲਿਆਂ ਵਲੋਂ “ਗੁਰੂ” ਪਦ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਅਤੇ 
ਹੋਰ ਸੰਪੂਦਾਵਾਂ ਵਿਚ ਆਪੋ ਆਪਣੇ ਅਚਰਯਾਂ_ਨੂੰ ਹੁਣ 

ਸਾਧਾਰਣ ਹੈ । ਤਾਂ ਉੱਤਰ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਕੋਈ ਖਾਸ 
ਆਦਮੀ ਕਿਸੇ ਖਾਸ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਖਾਸ 
ਦਾ ਪੁਤ੍ਰ ਭੀ ਹੂੰਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਪਿਤਾ 
ਵਲੋਂ ਪੁਤੁ ਕਹਿਆ ਜਾਣਾ, ਅਤੇ ਪੁਤ ਵਲੋਂ ਬਾਪੂ ਕਹਿਆ 
ਜਾਣਾ ਪਦੇਵੀ ਯਾ ਸੰਗਿਆ ਨਹੀਂ ਕਹਾ _ਸਕਦਾ । ਓਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਿਸੇ ਦੇ ਚੇਲੇ ਵਲੋਂ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ 'ਗੁਰੂ ਕਹਿਣ 
ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਪਦ ਸਾਧਾਰਣ ਨਹੀਂ ਬਣ _ਜੰਦਾ । ਕਿੰਤੂ 
ਅਪੇਖਿਆ ਵਾਲ਼ਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਸਾਧਾਰਣ ਹੀ ਰਹੇਗਾ । ਜੇ 
ਇਉਂ' ਨਾ ਮੈਨਿਆ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖ ਅਪਣੇ ਪੁਤ 

ਜਾਂਵੇ । ਅਥਵਾ ਕਿਸੇ ਦਾ ਪੁਤ੍ਰ ਸਾਰੇ ਜਹਾਨ ਦਾ ਪੁਤ੍ਰ > 



੬੩ । 

ਬਣ ਜਾਵੇ । ਤਾਂ ਆਪੋ ਆਪਣੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਗੁਰੂ ਆਪਣੇ ] 
ਆਪਣੇ ਚੇਲਿਆਂ ਦੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਰਬ ਸਾਧਾਰਣ ਦੇ । 
ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੇ । ਏਸੇ ਲਈ ਗੋਰਖ ਅਦਿ ਦੀ 
ਵਿਸ਼ੈਸ਼ ਸੰਗਿਆ 'ਨਾਬੰ ਆਦਿ ਹੈ ਗੁਰੂ” ਨਹੀਂ । ਮਗਰ [ਰੰ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਲਈ “ਸਾਧੂ ਅਤੇ ਸੰਤ _ਆਦਿ ਝ 
ਸਾਧਾਰਣ ਪਦ ਯੌਗਿਕ ਹਨ। ਅਤੇ “ਗੁਰੂ” ਪਦ ਉਹਨਾਂ 

- ਲਈ ਰੁਢ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪਦਵੀ ਲਈ ! 
ਹੈ, ਏਸੇ ਲਈ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਪੰਥ ਦਾ ਨਾਮ “ਗੁਰੂ ਮਤਿ” ਹੈ। ਊ 
ਸੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ ਸਿਵਏ ਕੋਈ ਪੁਰਾਤਣ ਅਥਵਾ 
ਨਵੀਨ ਪੁਰਖ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ । 

'ਸ਼ੈਕ-ਆਪ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਦਾ ਇਟ ਭੀ ਖੋਡਨ 
ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ। ਕਿਉਂਕਿ:- | 

੧. ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਭੀ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਹੀ ਹੋਏ 
ਹਨ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੰਗੁਪਤ ਨਾਮ ਪੂਗਾਬਾ? ਅਨੁਸਾਰ ਦੇਹ ਧਾਰੀ 
ਹੋਕੇ ਹੀ ਨਾਮ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

੨. ਸਤਿਗੁਰਾਂ ਦੇ ਵੇਲੇ ਭੀ ਦੇਹ ਧਰੀ ਗੁਰੂ ਹੁੰਦੇ 
ਰਹੇ ਹਨ । ਦੇਖੋ “ਸੂਰਜ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਗੁਰੂ ਕਲਗੀਧਰ ਨੇ ਭਾਈ ਸੌਤ ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਤੇ ਭਾਈ 
ਨੰਦ ਲਾਲ ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਦਿਤੀ। 

੩. ̀ ਗੁਰੂ ਦਸਮ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਨੇ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਹੋਣ 
ਦਾ ਨਿਸ਼ੇਧ ਭੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। 

ਉੱਤੁਰ- 
੧. ਪਹਿਲੇ ਕਥਨ ਕਰਿ ਆਏ ਹਾਂ ਕਿ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 



।। “ਮਹਾਂਭਾਰਤ ਦਾ ਜੁਧ” ਇਸ ਨਾਮ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਅਸਲ 
ਰੂਪ ਤਾਂ ਉਹ ਪੁਸਤਕ ਹੈ ਮਗਰ ਉਸ ਨੂੰ (ਜੁਧ ਨੂੰ) ਕਬਨ 
ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 'ਪ੍ਰਤਿ-ਵਾਦਜ ਪੂਤ-ਪਾਦਿਕ” ਮੈਈ 
ਰੂਪ ਉਪਚਾਰ ਨਾਲ਼ ਉਹ ਪੁਸਤਕ _ਹੀ “ਮਹਾ ਭਾਰਤ 
ਦਾ ਜੁਧ? ਆਖੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀਦਾ ਨਿਜ ਰੂਪ ਤਾੰ ਜੋਤਿਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੀ ਹੈ । ਮਗਰ 
ਉਹ ਜੋਤਿ ਜਿਸ ਨਮ ਅਤੇ ਰੂਪ ਦੁਅਰਾ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਈ 
ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਭੀਂਅਧਾਰ-ਆਧੈਯਤਾ ਸਬੰਧ ਰੂਪ ਉਪਚਾਰ 
ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਆ'ਖਆਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੇਹ 
ਦਾ ਬੈਧਨ ਨਹੀਂ । ਕਿਉਂਕਿ ਪਿਛਲੇ ਜੂਗਾਂ ਵਿਚ “ਗੁਣ 
ਗਾਵੈ ਜਨਕਿ ਆਦਿ ਜੁਗਤ ਜੋਗੇਸਰ”? ਅਤੇ “ਸੁਖ ਦੇਓ 
ਪ੍ਰੀਖਯਤ ਗੁਣ ਰਵੈ ਗੋਤਮ ਰਿਖਿ ਜਸ ਗਾਇਓ ॥ ਕਵਿ 
ਕਲਸੁਜਸ ਨਾਨਕ ਗੁਰ ਨਿਤ ਨਵ ਤਨ ਜਗ ਛਾਇਉ ॥” 
ਅਨੁਸਾਰ ਦੇਹ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਹੀ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਰਹੇ । ਏਸ ਜੂਗ 
ਵਿਚ “ਚਹੁ ਜੁਗਾ ਕਾ ਹੁਣ ਨਿਬੇੜਾਂ? ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਗਿਆਨਨੂੰ ਪੂਰਨ ਰੀਤੀ ਨਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਲੀਲ੍ਹਾ 
ਕਰਕੇ ਹੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਧਾਰਨ ਕੀਤਾ । ਉਨਹਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ 
ਹੋਰ ਕੋਈ ਭੀ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ, ਜਿਸ ਨੇ ਲੀਲ੍ਹਾ 
ਨਾਲ਼ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਦੇਹ ਵਿਚ ਪੂਗਣ ਕੀਤੀ ਹੋਵੇ ! 
ਇਸ ਲਈ ਏਸ ਦਾ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ ਗੁਰੂ ਜੋਤ ਲਈ 
ਹੋਰਨਾਂ ਵਾਂਗ ਜ਼ਰੂਰੀ ਅਤੇ ਬਾਨ੍ਹ ਦੇ ਕਾਰਣ ਨਹੀਂ'। 

ਹੇ ਗੁਪਤ ਨਾਮ ਭਾਵੇਂ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਹੀ ਪੂਗਟ 
ਕੀਤਾ । ਅਤੇ 'ਭਾਵੇਂ ਦੇਹ ਨਾਲ _ਹੀ_ ਪ੍ਰਗਣ ਕੀਤਾ । 

(ਤਦ “ਆਲ ਦੇ ਨ ਚਲ ਨ 1 

₹ ਵਾਜ ੪ ਲਢਭਦੂ ਣ ਦੇ ਵਟਤ 
੨< 

.. - = ੩੬੩ 

੮੨੩੩੬ ਤਰਾ ਹੈ ------- 



੪੫ [ 

ਮਗਰ ਪੁਰਾਤਨ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਭੀ ਏਹੋ ਨਾਮ ਭਗਤਾਂ ਦੀ 

(ਪਰਾ ਬਣੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਸੀ । ਅੰਤੇ ਊਂ 
4ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਇਨ੍ਹਾਂ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਉਹ ਨਾਮ ਨਾਂ ਆਉਣ ਡੰ 

ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਹ' ਹੈ ਕਿ ਪਾ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅੱਖਰ ਨਹੀਂ 
ਦੇ । ਕਿੰਤੂ ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਮੂਲ ਅਰਥ ਮੰ _ਦੇ ਕਾਰਣ ਗਰ 



ਪੰਜਵੇਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਸਮੇਂ ਭਗਵਾਨ ਗਿਰ 
ਲਉ ੬੫0੧੮ ੫੧6-- 

ਜੀ ਦਾ ਸ 
ਦੇ ਬਾਰ ਬਾਰ ਕਹਿਣ ਤੇ ਭੀ ਬੰ ਭਰਤ ਜੀ ਨੇ ਉਹਨਾਂ 
(ਆ ਰੋ ਗਇ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦਾ ਹੀ_ਸਿਖ ਬਣਾ- 

| `ਰਮਰਇ ਜੀ ਅਦਿ ਸਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਸਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭਈ ` 
। ਨੰਦ ਲਾਲ ਜੀ ਤੇ ਭਈ ਸੰਤ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵਾਂਗ ਗੁਰੂ ਨਾ 
ਬਣਾਇਆ । ਅਤੇ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵਰਗੇ ਪੁਰਨ 

ਸਿਖ ਅੰਤੇ ਬਾਬੇ ਮੋਹਰੀ ਵਰਗੇ _ਆਗਿਆਕਾਰ ਗੁਰੂ 

। ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਕਿਉ” ਨ ਗੁਰੂ _ਬਣਾਏ ਗਏ ਬਲਕਿ 
ਗੁਰਦਿਤਾ ਜੀ ਵਰਗੇ ਪੂਰਨ ਆਗਿਆਕਾਰ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ 
ਕੇਵਲ _ਕਰਮਾਤਾਂ _ਦਿਖਾਉਣ _ ਪਿੱਛੇ _ਹੀ_ ਪ੍ਰਲੋਕ 
ਗਮੀ ਕੀਤੇ ਗਏ ਤਾਕਿ ਕਮਲੀ ਦੁਨੀਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆੰ । 
ਕਰਮਾਤ/ ਦੇਖਕੇ ਗੁਰੂ ਹੀ ਨਾ ਮੰਨ ਬੈਠੇ । ਇਸ ਲਈ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਦਾ 

(` ਗੁਰੂ ਹੋਣਾ ਗੁਰੂ ਆਸ਼ਯ ਤੋਂ ਵਿਰੁਧ ਹੈ । ਅੰਤੇ ਇਸ 

ਅੰਤੇ ਹੋਰ ਥਾਂ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਲੇਖਾਂ ਤੋਂ ਭੀ ਵਿਰੁਧ ਹੋਣ 
1 ਕਰਕੇ ਮੰਨਣ ਯੋਗ ਨਹੀਂ । ਇਸ ਲਈ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ 
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ਜੀ ਆਦ ਨੂੰ ਦਸਮੇਸ਼ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਵਲੋਂ _“ਗਰੂ” ਥਾਪਣ 

ਦਾ ਕਬਲ ਬਿਲਕੁਲ ਬੂਠ ਹੈ । ਜੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਅਜੇ 

ਨਿਸਚਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਜੀ ਦੀ ਬਣੀ ਨੂੰ ਤ 



ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਦੇਵਤੇ ਤੇ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ । ਨਾ ਕਿ ਗੁਰਾਂ ਦਾ ਦੇਹਧਾਰੀ ਹੋਣਾ । 
ਕਿਉਂਕਿ ਏਸ ਜਗ੍ਹਾ ਕੇਵਲ “ਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਦੇਹਧਾਰੀ ਜਾਂ ਦੇਹ ਰਹਿਤ ਹੋਣ ਦਾ ਅਧਿਕਰਣ 
ਹੀ ਨਹੀਂ। ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਉਨਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਦੇਹ 
ਹੋਵੇਗੀ ਤਾਂ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿਤਾਂ । ਤਾਂ ਇਸ ਤੇ 
ਸਪਾ ਕਿਉ ਦੇ ਗੁਰੂਆਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਭੀ, 
ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਨਹੀਂ` $` ਜੇ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਟਲ 
ਤਾਂ ਉਸਦਾ ਭੀ ਗੁਰੂ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਮਨੋਂਗੇ ਕਿ ਨਹੀਂ 
ਏਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਗਾਹ ੨ ਵਿਕਲਪ ਹੁਦਾ ਜਾਵੇਗਾ । ਅੰਤੇ 
ਜੋ ਅੰਤਿਮ ਵਿਕਲਪ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਹੋਵੇਗਾ ਜੇ ਓਸ ਮੂਲ 
ਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਕੋਈ ਗੁਰੂ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਨ ਮੰਨੀਏ ਤੀ ਦੇਹ 
ਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਉਡ ਜਾਂਵੇਂਗਾ । ਜੇ ਉਸ 

ਦਾ ਗੁਰੂ ਭੀ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਮੰਨੋ ਤਾਂ ਉਹ ਅਦਿ ਗੁਰੂ ਨ 

ਰਹੈਗਾ । ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਅਦਿ ਗੁਰੂ ਨਾ ਰਿਹਾ ਤਹ ਕਿਸੇ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਤੋਂ _ਗਿਆਨ ਲੈਣ ਦੀ 
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ਜ਼ਰੂਰੀ ਬਾਨ੍ਹ ਨਾਂ ਰਹੇਗੀ । ਅਰਥਾਂਤ ਜੋ _ਭੀ ਕਿਸੇ 
ਪਲ ਗਿਆਨ ਨਾ ਲੈਦਾ ਹੋਯਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ ਪਮਾਦਿ 

ਗੁਰੂ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ । ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਲੋਰ ਉਸ ਸਸ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਪਈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਰਨਾਂ ਦੂੰ ਭੀ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗੀ । ਇਸ ਤੋਂ ਗੁੰਰਂ ਦੇ ਜ਼ਰੂਰੀ ਤੌਰ 
ਤੇ ਦੇਹ ਧਾਰਨ ਦਾ ਖੰਡਨ ਹੋ ਗਿਆ । ਅਰ ਜਿਹੜੇ 
ਇੰਦ ਅੰਤੇ ਮੁਨੀ ਆਦਿਕਾਂ ਦਾ_ ਗੁਰੂ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੁਆਰਾ 
ਰਤ ਜੀ ਉਸ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪੂਰਨ 
ਗੁਰੂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਜਦੋਂ 
'ਪਰਾ ਬਾਣੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਗਿਆਨ ਪਦ ਕਕ ਤਾਂ 
ਉਹੋ _ਹੋਰ ਸਧਨਾਂ ਨੂੰ ਛਡਕੇ ਉਸ ਗੂਰੂ ਨੂੰ 

ਕਦੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬਖੋਰੇ ਵਿਚ ਪਾਕੇ ਛਕਾ ਦੇਵੇ _ਤਾਂ ਦੂਹਾਂ 
ਸਮਿਆੰ ਵਿਚ ਦੁਧ ਇਕੋ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ 
ਕਿ ਗਲਾਸ ਵਿਚ ਪਾਇਆ ਦੁੱਧ ਹੀ ਦੁਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਸੇ 
ਤਗੰ ਜੇ ਗੁਰੂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਆਪਣਾ _ ਗਿਆਨ _ਬੈਖਰੀ 
ਬਾਣੀ ਦੁਆਰਾ ਨਾ ਚਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਪਰਾ ਬਾਣੀ ਦੁਆਰਾ 
ਹੀ ਕਰ ਦੇਂਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਯਾ ਗਿਆਨ ਵਿਚ 
ਕੋਈ ਫਰਕ ਨਹੀਂ' ਪੈਂਦਾ । ਸੋ ਪੁਰਾਤਨ ਸਾਧਕ ਪੁਰਸ਼ਾਂ 
ਦਾ ਗੁਰੂ ਅਕਸ ਪੁਰਖ” ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਕਤ ਪੁਮਾਣ 
ਦਾ ਭਵ ਕਿਸੇ ਦੇਹ ਵਲ ਦੇ 'ਘੁਰੂ' ਹੋਣ ਵਿਚ ਨਹੀਂ। 

ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਪਹਿਲੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚਲੇ ਹੋਰ ਸਾਧਨ _ਕਰਨ 

ਰ੍ 
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: ਵਾਲਿਆੰ ਦਾ ਉਧਾਰ ਕਿਉ' ਨਾ ਹੋਇਆ $ ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਅਪ੍ਰ 
| ਸੰਗਕ ਹੈ ਤਾਂ ਭੀ ਇਸ ਦਾ ਉਤੱਰ ਆਪ ਦੇ ਦਿਤੇ ਹੋਏ 

ਪ੍ਰਮਾਣ “ਭਾਈ ਗੁਰ ਬਿਨ ਤਰਿਆ ਨਾਂ ਕੋਇ”? । ਇਸ 
ਵਿਚ ਹੀ ਆ ਜਾੰਦਾ ਹੈ । 
- ਬਿਨਾਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨੇ ਕਿਸ ਤਰਾਂ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ $ 
ਉੱਤਰ-ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਗੁਰੂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇਹ 

ਗਹਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਆਪਣੀ ਅਦਭੁਤ ਸ਼ਕਤੀ ਅੰਤੇ ਪ੍ਰੈਰਨਾ 
ਆਦਿ ਦੁਆਰਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਤਪਤੀ, ਧਾਰਨ ਅਤੇ 
ਨਿਵਿਰਤੀ ਕਰਦ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰੈਰਨਾ ਨਾਲ 
ਹੀ ਪੁਰਾਨ ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ 'ਗੁਰ 
ਗਿਆਨ! ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਦੇਹਧਾਰੀ ਸਰੋਤਿਆਂ ਦੇ 
ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਠੰਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸੁਣਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਹੀ ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚ ਪਰਾਂ ਰੂਪ ਤੇ ਗੁਰੂ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾਂ 
ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਕਿਉਂਕਿ ਕੇਵਲ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸੂਵਣ 

; ਮਾਤਰ ਹੀ ਕਿਸੇ ਨਾਮੀ ਦੇ ਸਰੂਪ ਸਾਖਿਆਤ ਦਾ ਕਾਰਨ 
` ਨਹੀਂ । ਕਿੰਤੂ ਸਬਦ ਦੀ ਉਪਸਥਿਤੀ (ਗੁ ][ਹਣ) ਹੋਕੇ-“ਅਰਥ 
ਗਿਆਨਾੰਦੁਆਰਾ ਹੀ ਵਸਤੂ ਦਾ ਸਾਖਆਤ ਹੂੰਦਾ ਹੈ। ਸੋ 
ਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨੇ ਦੇਹ ਧਾਰਨ ਬਿਨਾਂ ਹੀਂ 

ਪ੍ਰਤਨ ਪੁਰਖਾਂ ਨੂੰ ਨੂੰ ਗਿਆਨ ਦੇਕੇ ਕਿਤਾਰਬ ਕੀਤਾਂ । ਜੈ 
ਇਉਂ ਨਾ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ “ਗਜਾਂ ਅਦਿ ਪਸੂਆਂ ਅਤੇ ਬੰਬੀਹੇ 
ਆਦਿ ਪੰਛੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ੨ ਸੁੰਦਰ ਕਾਰਜ ਕਰਨ ਦਾ ਸ੍ਰਭ- 
ਵਿਕ ਗਿਆਨ ਕਦੇ ਭੀ ਨਾ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਅਰਥਾਤ “ਗਜ? | 



੫੧ 

ਦਾ ਕਿਹੜ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਵੀ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਪਾਸ ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਿਮ 

ਅਤੈ ਪੰਛੀਆਂ ਨੂੰ ਕਿਹੜਾ ਗੁਰੂ ਮਿਲਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਉ 

ਨੇ ਅਜਿਹੇ ਅਦਭੁਤ ਕਾਰਨ ਦਾ ਬਲ ਸਿਖਿਆ £ 
ਸ਼ੰਕਾ-ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਧਰ ਪੂਹਿਲਾਦ ਆਦਿਕ ਦਾ ਦ ਇੰ 

ਗੁਰੂ “ਨਾਰਦ? ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਗੁਰੂ “ਬ੍ਰਹਸਪਤੀ” ਅਤੇ 

ਕਰੀਆੰ ਵੇ ਇਮ ਆਦਿਕ 

ਇਸ ਤੋਂ ਪੂਰਬ ਉਕਤ ਸਭ ਗੁਰੂ ਦੇਹਧਾਰੀ ਹੀ ਸਿਧ 
` ਹੁੰਦੇ ਹਨ ? 

ਉੱਤਰ-ਧ੍ਰ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਆਦਿ ਦੇ ਗੁਰੂ ਨਾਰਦ 
ਅਦਿਕ ਮੰਨਣਾ ̀  ਬਿਲਕੁਲ ਗਲਤ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਅੱਵਲ 
ਤਾਂ “ਨਾਰਦ ਪੰਚਾਰਤ੍ਹ”! ਗ੍ਰੰਥ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਨਾਰਦ ਦੀ 
ਹਸਤੀ ਹੀ ਸਿਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । ਭਾਵ ਨਾਰਦ ਕੋਈ ਹੋਇਆਂ 

ਹੀ ਨਹੀਂ । ਇਹ ਕੇਵਲ “ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਸੁਆਮੀ” ਆਦਿ ] 
ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਮਨ ਘੜਤ ਹੀ ਰਿਸ਼ੀ ਹੈ । (੨) ਉਨ੍ਹਾਂ ਗੰਥ 
ਤੋਂ ਹੀ ਮਾਲੂਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨਾਰਦ ਪੱਥਰ ਪੂਜਾ ਦਾ ] 

ਪ੍ਰਵਰਤਕ, ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਚੁਗਲ ਖੋਰ ਅਤੇ _ਦੈਵਤਿਆਂ 
ਦੀ ਠੁੱਠੇ ਮਖੌਲ ਦੇ ਬੰ ਰੱਖਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਅਜੇਹੀਆਂ 

ਹਸਤੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੰਨੇਣਾਂ ਭੋਲਿਆਂ ਦਾ ਕੌਮ ਹੈ। ਇਸ 

ਯਈ ਪੁਰਟੈ ਭਗਤਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਗੁਰੂ (ਪੂਰ ਗੁਰੂ) ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ] 



[| ੫੨ 
; ਹੀ ਸੀ । ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਅਨੁਭਵ 
: ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ । 

ਜੋ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਨਾਰਦ _ਕਹਿਤ ਸੁਨਤ 
!` ਧੁ ਬਾਰਕ”! ਇਤਿਆਦਿਕ _ਭਗਤਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ “ਨਾਰਦ! 
। ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਸਿਧਾਂਤ 

` ਨਹੀ” । ਕਿੰਤੂ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿਧ ਮਨਉਤ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ 
ਸਿਧਾਂਤ ਮਨਾਇਆ ਹੈ । ਜੇ ਇਉਂ ਨ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਪਹਿੰਦੁ 
ਮੂਲੇ ਅਖੁਟੀ ਜਾਹੀ ॥ ਨਾਰਦ ਕਹਿਆ ਸੇ ਪੂਜ ਕਰਾਹੀਂ। 
ਅੰਧੋ ਗੁੰਗੇ ਅੰਧ ਅੰਧਾਰ ॥ ਪਾਥਰ ਲੈ ਪੂਜਹਿ ਮੁਗਧ 
ਗਵਾਰ ॥” ਤਥਾ “ਭਗਤ ਨਾਰਦੀ ਰਿਦੈ ਨ ਆਈ ਕਫ਼ 
ਕੂਛ ਤਨ ਦੀਨਾ” ਆਦਿਕ ਦੁਆਰਾ “ਨਾਰਦ! ਦਾ ਅਤੇ 
'ਨਾਰਦੀ ਭਗਤਾਂ! ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਿਉ' ਕਰਦੇ । 

ਪ੍ਰਸ਼ਨ-ਜੇ ਸਨਕ ਆਦਿ ਨੂੰ ਅਥਵਾ ਬ੍ਹਮਂ ਨੂੰ ਆਦਿ 
ਗੁਰੂ ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇ, ਤਾਂ ਕੀ ਹਾਨੀ ਹੈ। 

| ਉੱਤਰ-ਸਨਕ ਆਦਿ ਦਾ ਗੁਰੂ ਬ੍ਰਹਮਾ ਅਤੇ ਉਸ । 
!` ਦਾ ਗੁਰੂ ਕਿਸੇ ਮੱਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਨੂ ਅਤੈ ਕਿਸੈ ਵਿਚ ਅਕਾਲ 
 ' ਪੁਰਖ ਹੈ ਸੋ ਵਿਸ਼ਨੂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਭੀ ਅਕਲ ਪੁਰਖ ਅਥਵਾ | 

ਝ੍ਰਹਮਾਂ ਦਾ ਭੀ ਗੁਰੂ (ਸਿਧੇ ਯਾ ਪੁਠੇ ਤ੍ਰੀਕੇ ਨਾਲ ਅਕਾਲ 
ਪੁਰਖ ਹੋਣ ਕਰਕੇ “ਆਦਿ ਗੁਰੂ ਦੇਹ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੀ 
ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਹੋਰ ਭੀ ਹੈ, ਗੁਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ- 
| #0੬ਮ ਮੋਹੇ ਦੇਵੀ ਸਤ “ਦੇਵ ॥ ਕਲ ਨ ਫੋਰ ਬਿਨ 
| ਗੂਰ ਕੀ ਸੇਵਾ ॥ ਉਹ ਅਬਿਨਾਸੀ ਅਲਖੁ ਅਭੇਵਾ ॥” 



੫੩ 1! 

ਅਰਤਾਤ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ ਮਾਇਆ ਦੇ ਮੋਹੇ ਹੋਇ ਹਨ। ਅਤੇ ਇੰ 

ਗੁਰੂ ਅਬਿਨਾਸੀ ਪਦਾਰਥ ਹੈ। ਪੂਨਾ-““ਸਿਵ ਬਿਰੰਚ ਅਸੂਰ ਰ੍ 
ਸੁਰ ਜੇਂਤੇ ਕਾਲ਼ ਅਗਨਿ ਮਹਿ ਜਰਤੇ? ਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਹੈਂ 
ਤੋਂ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਦੇਵ3 ਭੀ ਕਸ਼ ਦੇ ਵਸ_ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ][ 
ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ । 

ਸ਼ੌਕਾ-ਪੂਛਹੁ ਬ੍ਰਹਮੈ ਨਾਰਦੈ ਬੇਦ ਬਿਆਸੈ ਕੋਇ”? 
ਦੂਆਰਾ ਬ੍ਹਮਾ ਨਾਰਦ ਤੇ “ਵੇਦ ਬਿਆਸਾਂ ਤੋਂ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਲੈਣਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਸੋ ਐਸਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਗੁਰਾਂ 
ਤੋਂ ਹੀ ਲਿਆ ਜਾੰਦਾ ਹੈ । ਤੱਤੇ ਉਕਤ 
ਬ੍ਰਹਮਾ ਆਦਿਕ ਦਾ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੋਣਾ ਸਿਧ ਹੂੰਦਾ [ 

ਉੱਤਰ-ਏਸ ਪ੍ਰਮਾਣ _ਦਾ ਭਾਵ ਬਰੀ ਅਤੇ ਭਿ 
ਬਿਆਸ ਅਦੀ ਤੋਂ ਤੋਂ ਉਪਦੇਸ਼ ਲੈਣਾ ਅਥਵਾ ਸੰਮਤੀ ਲੈਣਾ | 
ਨਹੀਂ । ਕਿੰਤੂ “ਅਰਥ ਵਕੋਕਤੀ ਅਲੰਕਾਰ” ਦੁਆਰਾ ਇ 
ਇਹਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਗੁਰੁ ਬਿਨਾ ਕੋਈ ਤਰਿਆ 
ਹੀ ਨਹੀਂ । ਦੇਂਖੋ-ਬ੍ਹਮਾਂ ਆਦਿ ਐਂਡੇ ਵਡੇ ੨ ਭੀ ਨਹੀਂ ਉ 
ਤਰੈ। ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਪੁਛੇ ਵੇਖੋ । ਅਰਥਾਤ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੋਈ 



| ਓਸ ਤੋਂ , ਬ੍ਹਮ ਵਿਦਿਆ ਦੀ ਪੁਘਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 

੫੩ 

ਮਗਰ ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਹਨਾੰ ਤੇ! ਗੁਰੂ ਲੱਛਣ ਨਾ ਘਟਨ 
| ਕਰਕੈ ਉਹ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਮੰਨੇ ਜਾ ਸਕਦੇ । ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਤਰਨਾ ਆਮ ਪੂਸਿੱਧੀ ਕਰਕੇ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ'ਹੈ,। । 
ਸਿਧਾਂਤ ਕਰਕੇ ਨਹੀਂ । 

ਸ਼ੰਕ- ਬ੍ਰਹਮ ਸ੍ਰੋਤਹੀ ਬ੍ਰਹਮ ਨੇਸ਼ਟੀ ,ਹੋਣਾ ਗੁਰੂ 
ਦਾ ਲਖਸ਼ਣ ਹੈ । ਅਰਥਤ ਜਿਸ ਨੇ ਬ੍ਰਹਮ ਵਾਦ, ਨੂੰ 
ਸਾਂਗਪਾਂਗ_ ਸੁਠਿਆ _ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਅਦੁਤੀ ਬ੍ਰਹਮ ਵਿਚ 
ਨਿਸ਼ਚਾ ਅਰਥਾਤ ਅੰਤਿਮ ਇਸਥਿਤੀ ਹੋਵੇ ਉਰ ਗੁਰੂ 
ਹੈ । ਸੋ ਬ੍ਰਹਮਾ ਅਤੇ ਬਿਆਸ ਆਦੀ ਨੇ ਤਾਂ ਵੇਦ ਅਤੇ 
ਵੇਦਾਂਤ ਆਦਿ ਬ੍ਰਹਮ ਵਿਦਿਆ ਦੀ ਰਚਨਾਂ ਕੀਤੀ ਹੈ 
ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਗੁਰੂ ਕਹੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਸਨ । 

ਉੱਤਰ-ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੀ ਰਚਨਾ “ਵੇਦ” ਮੁਖਤਾ ਕਰਕੇ 
ਅਗਨੀ, ਵਾਯੂ, ਸੂਰਜ, ਵਰਣ, ਰੁਦੂ; ਮਰੁਤ ਅਤੇ ਇੰਦ੍ਰ 
ਅਦਿ ਕ੍ੌੜਾਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਅਰੁ ਯੱਗ _ਆਦਿਕ 
ਕਰਮ ਕਾਂਡ ਨੂੰ ਹੀ ਦਸਦੇ ਹਨ । ਉਹਨਾਂ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ 

[| ਵਿਦਿਆ ਦ। ਨਾਉਂ ਭੀ ਨਹੀਂ ਸੂਣੀਦਾ । ਅਤੇ ਬਿਆਸ 
।। ਜੀ ਦੇ ਬਣਾਏ ਹੋਏ ਵੇਦਾਂਤ ਦਰਸ਼ਨ ਤੋਂ ਕਹਿਣ ਮੜ੍ਹ 
ਹੀ ਬ੍ਰਹਮ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਅਸਲ 
ਵਿਚ ਨਾ ਤਾਂ ਉਹ ਬ੍ਰਹਮ ਵਿਦਿਆ ਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ 

ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਬ੍ਹਮੇ ਵ੍ਦ 
ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਗਾਸੀ ਮਾਇਆ ਮੋਹਿ ਪਸਾਰਾ”। ਤ੍ਰੈ ਗੁਣ ਬਾਣੀ ਵੇਦ । 
ਬੀਚਾਰ ॥ ਬਿਖਿਆ ਮੈਲ ਬਿਖਿਆ ਵਾਪਾਰ ॥” ਅਤੇ “ਬਿਆਸ 
ਵੀਚਰਿ ਕਹਉ ਪਰਮਾਰਥ ਰਾਮ ਨਾਮ ਸਰ ਨਾਹੀਂ? ਅਰ- 
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ਥਾਂਤ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦਾ ਵੈਦਿਕ ਗਿਆਨ ਤੈ ਗੁਣ ਰੂਪ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਮਬਿਖ ਰੂਪ ਹੈ । ਅਗਿਆਨ ਫੈਲਾਉਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਵਿ 

[ 

ਅਤੇ ਵੇਦਾਂਤ ਦਾ ਗਿਆਨ ਭੀ ਰਾਮ ਨਾਮ ਤੁੱਲ ਨਹੀਂ' । 

ਇਸ ਲਈ ਬ੍ਰਹਮਾ ਅੰਤੇ ਬਿਆਸ ਕਹਿਣ ਮਰ ਹੀ! 

ਬ੍ਹਮਸ੍ੋਤੀ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮਨੇਸਠੀ ਹਨ । 
_ ਭਲ, ਜੇ ਮੰਨ ਭੀ ਲਈਤੇ, ਤਾਂ ਭੀ ਇਹ ਲੱਛਣ ! 

ਗੁਰੂ ਦੇ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੈ । ਕਿਤਂਕਿ ਬ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਸੂਵਣ ਅਤੇ 
ਮੰਨਣ ਕਰਨ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਨਿਸ਼ਠਾ ਵਲਾ ਪੁਰਸ਼ 

1 
ਜਦ ਤਕ ਬ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਲੈਂਦ, ਓਦੋਂ 
ਤਕ ਅਧੁਰ ਹੀ ਹੈ ਅੰਤੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈਣ ਵਾਲਾ ਭੀ 
ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ । _ਕਿਉਂ,ਕ ਉਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾਂ 
ਜਨਮ-ਮਰਦੇ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਸਾਧਨਾ ਕਰਕੇ ̀ “ਬ੍ਹਮਪ੍ਰਾਪਤੰ” 

ਗੁਰੂ ਭੀ ਅਜੇਹੇ ਹੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ । 
ਇਸ ਲਈ ਬ੍ਰਹਮਾਂ ਆਦਿਕ ਨਿਗੁਰੇ ਹੀ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਸ਼ੈਕਾ-ਮੈੱਨਾਮਾ ਛੀਪਾ ਕਬੀਰ ਜੁਲਾਹਾ ਪੂਰੇ ਗੁਰ 

( 
[1 
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ਜੋ. ਤੇ ਗਤਿ ਪਾਈ ॥? ਇਤਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਵਰ ਕਰਤੀ ਪਰ ਜੱਦ ਹਉ. 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਹੋਏ ਹਨ। ਅਤੇ 
ਦੇਹਧਾਰੀ ਭੀ ਸਨ । ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ 
ਬਿਨਾਂ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਹੋਰ ਭੀ ਗੁਰੂ ਸਿੱਧ ਹੁਦੇ ਹਨ। 

'ਉੱਤਰ-ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਇਕ ਸੂਰਜ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੋਰ 
ਸੂਰਜ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਉਸੇ ਤਰਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ_ ਦੇਵ 

ਪਤੇ ਕੋਈ ਪੂਰਨ ਗੁਰੂ ਐਸਾ ਨਹੀਂ” ਹੋ 
। ਇਸ ਲਈ ਉਹਨਾਂ ਭਗਤਾਂ 

ਦੇ ਪਹਿਲੇ 'ਗੁਰੂ” ਨਾਮ ਧਰੀਕ ਗੁਰੂ ਸਨ । ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਿਲਣ ਤੇ ਪੂਰਨ ਗੁਰ ਗਿਆਨ 

ਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ । ਇਸ ਲਈ _ਉਕਤ ਪ੍ਰਮਾਣ 
ਵਿਚ ਭੀ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਵਲ ਇਸ਼ਾਰਾ ਹੈ । ਉਸ ਦਾ ਸਬੂਤ 

ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਜਨ ਪਹਿਲੀ ਅਵਸ੩/ ਵਿਚ ਪਥਰਾਂ 
ਦੇ, ਜਪ ਮਾਲੀਆਂ _ਜਪਦੇ ਅਤੇ ਵੇਸ਼ਨਵ ਕਰਮ 

ਕਾਂਢ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰਾਂ ਮੰਨਦੇ ਅੰਤੇ ਕਮਾਰਂਦੇ ਸਨ । ਮਗਰ 
। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਕੇ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚ ਪੂਰਨ ਗਿਆਨ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋਇਆ । ਇਸ ਦਾ 
ਸਬੂਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਕਬੀਰ ਕਸੌਟੀ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਸਹਿਬ 
ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਗੋਸ਼ਟ ਕਰਦੇ ਹੋਇਆਂ 
ਅਪ ਮੌਨਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮੁਕਤੀ ਦਾਤਾ ਨਾਨਕ ਗੁਰੂ ਕਿੰਚਤ 
ਰਆ ਨੰਦ? ਤਬ=“ਹਜ ਹਮਾਰੀ ਗੋਮਤੀ ਤੀਰ ॥? 

(ਗਉੜੀ ਕਬੀਰ ਜੀ) 



ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ ਵੀ ਜੀ ਦੀ ਗੁਰਿਆਈ [। 
ਸੈਕਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ_ ਨੂੰ ਕਿਸ ਨੇ ਇੰ 

ਅਤੇ ਕਿਥੇ ਗੁਰਿਆਈ ਦਿੱਤੀ ? ਕੀ ਸਭ ਗੰ ਇਤਹਾਸ ਬਿ 
ਨ ਨ ਕੋ ਹੁਕਮਿ 3 

ਉੱਤਰ-ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਹਜ਼ੂਰ ਸ਼ਹਿਬ 
ਵਿਖੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾ-] 
ਉਣ ਲਗਿਆਂ ਗੁਰਿਆਈ ਦਿਤੀ । ਜਿਨ੍ਹਾ ਇਤਹਸਾਂ ਜਿ ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਕਿ ੧੭੫੬ ।ਬਕ਼ਮ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਟਰ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਥ 
ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਬਖਸ਼ੀ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਗ੍ਰਥਾਂ ਵਿਚ _ਫਰਕ ਤਾਂ! 



| ਅਨਤ ਹਨ-।-ਬਿਤਹਾਸੰਕ- ਦਿਸੀ “ਨਾਲ ਉਹ ਸਭ 
: ਇਤਹਸ ਪ੍ਰਮਾਣੀਕ ਹਨ । ਮਗਰ ਸਿਧਾਂਤ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
! ਨਾਲ ਜਿਸ ਅੰਸ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਤੋਂ_ ਵਿਰੁਧ ਹਨ, ਉਤਨੇ 

` ਅੰਸ ਵਿਚ ਅਪ੍ਰਮਾਣੀਕ ਹੋਣ ਕਰਕੇ “ਪਰਤੇ ਪਰਮਾਣ” ਕਹੇ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 

“ਗੁਰੂ ਮਾਨੀਉ ਗਰੰਥ” ਇਹ ਅਰਬ ਰੂਪ ਤੇ 
` ੫ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਹੇ ਸੇਵਿਕ ਜਨ ਮਾਨੈ ਪਰਤਖਿ ਗੁਰੂ ਨਿਸ 
! ਤਾਰੇ? ਅਤੇ “ਸਤਿਗੁਰ ਬਚਨ ਬਚਨ ਹੈ ਸਤਿਗੁਰ! ਇਤ- 

` ਆਦਿ ਗੁਰ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਜਗਾ ਆਇਆ ਹੈ । ਮਗਰ 
| ਉਕਤ ਅਰਥ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਅਤੇ ਆਸਰ' ਲੈਕੇ ਸਭ ਤੋਂ 
[ ਪਹਿਲਾਂ _ਭਾਈ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਪਣੇਂ ਰਹਿਤ 
[ ਨਾਮੇ ਵਿਚ:- 

“ਆਗਿਆ _ਭਈ ਅਕਾਲ ਕੀ ਤਬੀ ਚਲਇਉ 
ਪੰਥ ॥?! ਸਭ ਸਿਖਨ ਕੋ ਹੁਕਮਿ ਹੈ ਗੁਰੂ ਮਾਨੀਤੂ 

(ਗਰੰਥ ॥ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਜੀ ਮਾਨੀਉ ਪ੍ਰਗਟ ਗੁਰਾਂ ਕੀ ਦੇਹ॥ 
| ਜੰ ਕਾਂ ਹਿਰਦਾ ਸੁਧ ਹੈ ਖੋਜ ਸ਼ਬਦਿ ਮਹਿ ਲੇਹਿ ॥? 
[[ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਲਿਖਿਆ। ਅਤੇ ਫੇਰ ਸਰਬ ਲੋਹ 
ਅਰ ਪ੍ਰੇਮ ਸੁਮਾਰਗ ਦੇ ਵਿਚ ਜੋ ਪ੍ਰਭ ਕੋ ਮਿਲਬੋ ਚਹੈ 

। ਖੋਜ ਸ਼ਬਦ ਮਹ ਲੇਹਿ? ਅਦਿ ਕਰਕੇ ਕੁਬ ਕੁ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦੇ ਹੇਰ ਫੇਰ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਓਥੋਂ ਸੂਰਜ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਅੰਤੇ ਪੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਆਦਿ ਇਤਹਾਸਾਂ _ਵਿਚ ਅਤੇ 

ਪੰਥ ਦੀਆੰ ਰਵਾਇਤੀ ਵਿਚ ਅੱਜ ਤਕ ਪਰਸਿੱਧ ਚਲਿਆਂ 
ਆਉਂਦਾ ਹੈ । ਤਾਂਤੇ ਉਕਤ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਰਤੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਗ੍ਰੰਥ 
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ਇਤਹਾਸਿਕ ਅੰਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮਾਣੀਕ ਹਨ । ਸਭਨਾਂ ਅੰਸਾਂ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਣੇ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਕਰਦੇ। 

ਸ਼ਕਾ-ਭਾਈ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ ਨੂੰ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਕਹਿਕੇ 
ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਕੁਲ ਨੂੰ ਤਾਹਨਾ ਦਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਇਕ ਭੁਲੜ 
ਸੂਨਿਆਰਾ ਸ਼ੌਕਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਾ: ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰਹਿਤ- ਹੈਂ] 
ਨਾਮੇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਹਜ਼ੁਰ ਸਾਹਿਬ ਵਿਖੇ ਦਸਵੇਂ 
੫੬ ਮੈਨੂੰ ਆਗਿਆ 

ਤੀ ਕਿ “ਰਹਿਤਨਮਾ ਲਿਖੋ । ਫੇਰ ਅੰਤ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੇ ਕਹੇ ਮੈਂ _ਇਹ ਗ੍ਰੰਥ 8 
ਲਿਖਿਆ । ਸੋ ਉਕਤ ਲੇਖ ਤੋਂ ਦੋ ਸਕਾਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀਆਂ 
ਹਨ, ਇਕ ਇਹ ਕਿ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਖਣ ਤੇ 
ਇਸ ਦਾ ਅਰੰਭ ਕੀਤਾ ਗਿਆ_ਤਾਂ “ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਦੇ 
ਆਖੇ ਇਸ ਦਾ ਅਰੰਭ ਕਰਨਾ ਪਹਿਲੇ ਕਥਨ ਤੋਂ ਵਿਰੁਧ 
ਹੈ। ਦੂਜੀ ਇਹ ਕਿ ਗੁਰੂ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਅਗਿਆ ਤਾਂ 
ਕੀਤੀ ੧੭੬੫ ਬਿਕ਼ਮੀ ਵਿਚ ਮਗਤ ਸਮਾਪਤੀ ਦਾ ਸੰਮਤ 
੧੭੫੩ ਲਿਖਿਆ ਜਾੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂਤੇ ਇਹ ਗ੍ਰੈਥ ਪ੍ਰਮਾਣ ਨਹੀਂ'। 

ਉੱਤਰ-ਪਹਿਲੀ ਸ਼ੈਕਾ ਦਾ ਉੱਤਰ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਗੁਰੂ ਮਹਾਰਜ ਨੇ ਪਹਿਲੇ ਆਗਿਆ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ! 
ਭਈ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ ਨੇ ਲਿਖਣ ਵਿਚ ਕੁਝ ਚਿੱਲ ਕੀਤੀ ਰ੍ 
ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਭਾਈ ਗੁਰਮੁਖ ਸਿੰਘ ਯਾ ਕਿਸੇ “ਗੁਰਮੁਖਿ [ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਚੇਤੇ ਕਰਾਇਆ ਤਾਂ ਉਹਨਾਂ ਨੇ 
ਤਤ 24੨ 21 ਮਰ ਵੀ ਇ॥ ੨ ਪ੍ਹ ਤਰ £ ੬1 



ਪਿਛੋ ਇਹ ਗ੍ਰੰਥ ਰਚਿਆ ਤਾਂ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਉਸ ਦਾ 
[! 8ਮਤ ੧੭੬੫ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ̀ ਦਾ ਹੀ ਲਿਖਿਆ ਹੋਣਾ ਹੈ, 

` ਮਗਰ ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਦੀ ਗਲਤੀ ਨਾਲ ੧੭੫੩_ਲਿਖਿਆ 

! ਗਿਆ । ਕਿਉਂਕਿ ਭਾਈ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ ਅਜੇਹੀ ਮੋਟੀ 

। ਗਲਤੀ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ ਸੀ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ 

ਅਜੇਹਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਕੋਈ ਲਾਭ ਸੀ । ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ 

ਉਹਨਾਂ ਨੇ ੧੭੬੫ ਵਿਚ ਰਚੇ ਜਾਣ _ਦੀ ਆਗਿਆ 

! ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਦਾ ਉੱਤ੍੍‌ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। ਯਥਾ- 
| ਉੱਤਰ-ਉਚੀ ਕੁਲ ਵਾਲਿਓ ! ਸੁਣੋ, ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ 

ਸਿੰਘ ਨੇ ਜਿਵੇਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 



ਹੈ 
੮੧ ਵਿ 

ਰੁ ਕਾ ਥਾਨ”? ਅਦਿ ਵਾਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ 
ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ _ਸਾਖਿਆਤ ਰੂਪ ਇਹੋ ਫੀ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ) ਮੰਨੇ ਜਾਣ ਲਗੇ । ਜਿਸ ਮੈ 

ਹੂ । 

ਪੰ 
ਗਾ 
3 

<( ਇਤ 
ਭੀ “ਭਾਤ”” ਆਖੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਏਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿ 
ਕਿਸੇ ਪਦਵੀ ਵਿਚ ਅਧਿਕਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ [[ 

ਥਾਪਨਾ ਤੋਂ ਅਗੋਂ ਹੀ ਉਸ _ਪਦਵੀ ਦੀ 3 
ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਉਹਨਾਂ ਉਤੇ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਏਸੇ ਨਿਆਇ 
ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਸਿੰਘ ਹੋਗਾੰ ਨੇ ਰਹਿਤਨਾਮਾ 
ਲਿਖਣ ਲਗਿਆਂ ਆਪਣੇ ਫਰਜ਼ ਮੂਜਬ 'ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ 11 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ! ਨੂੰ 'ਗੁਰੂ” (ਪ੍ਰਗਟ ਗੁਰਾਂ ਕੀ' ਦੇਹ ̀ਲਿਖਕੋ ॥ 
ਸਮਝਾ ਦਿਤਾ । ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੰ ਦੀ ਆਤਮਾ ਪੂਗਟ ਡ੍੍‌. 
ਹੋਈ ਹੀ ਮੰਨੋ ਜੋ ਸੰਗਤਾਂ ਵਿਚ ਹੋਰ ਨਾਵਾਂ ਦੇ ਨਲ 
੨ “ਗੁਰੂ” ਕਹਿਣ ਦੀ ਪਰਥਾ ੧੭੫੩ ਬਿ: ਤੋਂ ਅਗੋਂ 
ਹੀ ਪੂਚਲਿਤ ਹੋ ਚੁਕੀ ਸੀ । ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਹਜ਼ੂਰ ਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ [ਸ 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਪਦਵੀ ਦੀ ਥਾਪਨਾ ਦਿਤੀ _$ਦੋਂ ਸ੍ਰੀ_ਗੁਹੂ ।ਊਊ 
ਗ੍ੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਪਰ ਗੁਰੂ ਪਦਵੀ ਦੀ ਰੂਵੀ ਪ੍ਰਸਿੱਬੀ) 1 

ਮ ਤੌਰ ਤੇ ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ ਅਤੇ ਪ੍ਰਮਾਣੀਕ ਠਹਿਰੀ। | 
ਫੇਰ ਇਕ ਜਗ੍ਹਾ “ਬੁਧੂ ਲਾਣੇ” ਦੇ ਗੁਰੂ ਅਤੇ! 

ਇਕ ਅਖੌਤੀ “ਫਿਲਾਸਫਰ” ਇਉ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿਊ 

; 2੮੨ ੬੦੧੧੩ ਗੂੰਜ: 
ਸੈ ੬ ਤੁ 



੬੨ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅਟਬ ਹੈ “ਸ੍ਰੀ ਗੁਰਾਂ ਕਾ 
ਗੌਥ? ਇਹ ਭੀ ਮਹਾਂ ਮੂਰਖਤਾ ਹੈ । ਕਿਉਕਿ ਵਹ 
ਤਤੀ ਮਧ ਵਿਚ ੱਟ ਕਰਕੇ ਅਪ ਦੇ ਲਹ 
“ਛੇਵੇਂ ਤਤਪੁਰਸ਼ ਸਮਾਸੰ? ਦਾ ਏਹੋ ਅਰਥ ਹੋਉਗਾ ਜਿ 
4ਸ੍ੀ ਗੁਰਾਂ ਦਾ ਸਬੈਧੀ ਗ੍ਰੰਥ? ਸੋ ਏਸ ਤੇ ਵਿਕਲਪ ਹੁਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਸੈਂਹਬ “ਸੰਜੋਗ ਸਬੰਧ” ਤੋਂ 
ਗੁਰ ਦਾ ਗਰੰਥ ਹੈ ਜੰ ਗੁਰ ਦਾ ਖਰੀਦਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ ? ਅਵਾ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਤੈ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਲਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ? ਅਥਵਾ ਗੁਰਾਂ ਨਾਲ਼ ਕਿਸੇ ਦੇਸ ਕਾਲ 
ਅਦਿ ਬੀ ਉਪਾਧੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧ ਰਖਣ ਵਾਲ਼ ਗ੍ਰੰਥ ਹੈ ? 
ਯਾ ਕਿਸੇ ਹੇਰ ਪਰੰਪਰਾ ਸੰਬੰਧ ਤੋਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰਾਂ ਦਾ ਸਬੋਧੀ 
ਪਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ ਸਾਹਿਬ” ਹੈ। 

`ਜੋ ਪੰਹਲਾ ਪੱਖ ਕਹੋ ਤਾਂ ਹੱਥ ਵਿਚ ਫੜੇ ਹੋਏ 
ਹਰੈਕ ਤਰਾਂ ਦੇ ਗੁਥ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਬਣ ਜਾਣ 
ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਰਹੂ ? ਜੇ ਗੁਰਾਂ ਦੇ 
ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਆਇਆ ਰ੍ਰੰਥ ਆਖੋ ਤਾਂ ਇਸ ਤੋਂ ਮਲੂਮ 

1! ਹੋਇਆ ਕਿ ਇਹ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ ਰਚਨਾਂ ਹੈ । ਜੇ ਕਿਸੇ 
ਉਪਾਧੀ ਦੁਆਰਾ ਗੂਰਾੰ ਦਾ ਸੈਬੰਧੀ ਗ੍ਰਥ ਕਹੋ ਤਾਂ ਇਸਤੋਂ 
ਇਹੂ ਸਿਧ ਹੋਇਆਂ ਕਿ ਇਸ ਗ੍ਰੇਥ ਦੀ ਨਾ ਤਾਂ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ 

:: 'ਦੈੱਸਿਰੂਪ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਸ ਹੈਂ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਇਸ 
: ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਕੋਈ ਅੰਸ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਉਪਾਧੀ 
“ਉਪਰਿਤੰ ਪਦਾਰਥ ਨਾਲੋਂ ਸਦਾ ਹੀ ਨਿਆਰੀ ਹੋਇਆ 
ਕਰਦੀ ਹੈ । ਜੇ ਕੋਈ ਪਰੰਪਰਾ ਸੰਬੰਧ ਕਹੋ ਤਾਂ ਭਈ 



ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਆਦਿ ਕਿਤ ਹੋਰ ਗੁਰੂ ਘਰ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥ ਭੀ 
ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਬਣ ਜਾਣਗੇ । 

ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ 'ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ [| 

ਅਪ ਰਚਿਆ ਹੋਇਆੰ ਹੈ । ਤਾਂ ਵਿਕਲਪ ਹੂੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਕੇਵਲ ਸ਼ਬਦ ਰੁਪ ਤੇ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਯਾ ਅਰਥ 

ਰੂਪ ਨੇ ? ਅਥਵਾ ਦੋਨੋਂ ਰੂਪ ਤੇ $ ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਸ਼ਬਦ 

ਰੂਪ ਤੇ; ਤਾੰ ਭਗਤਾਂ, ਭੱਟ; ਅਤੇ ਅਤੇ ਸਿਖਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਇਹ ਅਰਬ ਨਹੀਂ_ਘਫੇਗਾ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ 

ਤੇ ਗੁਰਾਂ ਨੇ ਨਹੀਂ ਰਚੀ । ਜੇ ਅਰਥ ਰੂਪ ਤੇ ਕਹੋ ̀ਤਾਂ 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਪੂਰਾਣਕ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਅਨੁਵਾਦ _ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ 

ਵਿਚ ਮਹੱਲਿਆੰ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੁਆਰਾ ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਉਹਨਾਂ 

ਵਿਚ ਇਹ ਅਰਥ ਨਹੀਂ_ਘਫੇਗਾ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹਨੀ ਦਾ 

ਅਰਥ ਗੁਰੂ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਆਪਣਾ ਨਹੀਂ। ਜੇ ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ 

ਅਰਬ ਦੋਨੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾਂ ਨੂੰ 4ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ? ਆਖੋ ਤਾਂ ਮਿਸ੍ਰਿਤ ਰਚਨਾ ਛਾ" ਕਰਕੇ ਉਪ੍ਰੋਕਤ 



॥ ਅਸੀਂ ਪ੍ਰਤਿਗਿਆ ਕਰਦੇ ਹਾੰ ਕਿ ਏਸ ਦਾ ਅਰਥ 'ਗੁਰਂ 
| ਦੀ ਰਚਨਾਂ ਨਹੀਂ । ਸਭਨਾ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨ ਹੋਣ 

` ਕਰਕੇ । ਸੋ ਸਾਂਡੇ ਹੇਤੂ ਨੇ ਆਪ ਦੇ ਹੇਤੂ 
! ਲਿਆ । ਏਸ ਲਈ ਆਪ ਦਾ ਹੇਤੂ ਪਸਤਿ- -ਪੁੰਤ ਪੱਖ? 

` ਅਰਥਤ ਝੂਠਾ ਹੇਤੂ ਹੈ । ਅਰਥਾਤ ਜੇ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਹੋਣ ਕਰਕੈ ਏਸ ਨੂੰ ਗੁਰਾਂ ਦਾ ਗ੍ਰੰਥ ਆਖਣਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਸਾਰਿਆਂ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ 

ਦੀ ਰਚਨਾ ਭੀ ਹੋਣ ਤੇ ਗੁਰਾਂ ਦਾ ਗਰੰਥ ਨਹੀਂ ਭੀ 
ਆਖਣਾ ਪਊ । ਜੇ ਕਹੋ ਭਾਵੇਂ ਦਸਾਂ ਤੋਂ ਘਟ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ । ਪਰੰਤੂ 'ਗੁਰਤ੍ਰਸਮਾਨਯ' ਤਾਂ 

ਸਭਨਾਂ ਵਿਚ ਉਹੀ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਤ੍ਰ ਜਾਤੀ ਵਾਲੇ 

ਗੁਰੂ ਪੁਰਖਾਂ ਦੀ ਰਚਨ! ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਜਾਤੀ _ਘਟਿਤ 

ਲਛਣ ਬਣਾ ਲੈਣ ਨਾਲ ਉਕਤ ਦੋਸ਼ ਨਹੀਂ । ਮਗਰ ! 
ਇਹ ਭੀ ਅਗਿਆਨ ਹੈ । ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਰਚਨਾਂ ਕੇਵਲ 

ਜਹ ਵਯ ੯ ਹੀਨ ਹੈ ਕਰਕੇ ਗਰ 

ਘੀਟਤ ਲਛਣ ਦਾ ਲੱਛ ਭਗਤਾਂ ਅਤੇ ਭੱਟਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਹੀਂ ਬਣ 

ਸਕਦੀ । ਅਰਥਾਤ ਭਗਤ, ਭੱਟ ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਇਹਨਾਂ ਵਿਚ 
ਜਾਤੀ ਦਾ “ਸੈਰ”! ਦੋਸ਼ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਦੀ | 

ਕੋਈ ਇਕ ਜਾਤੀ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੀ । ਤਾਂਤੇ ਜਾਤੀ 

ਘਟਿਤ ਲਛਣ ਅਸੁੱਧ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਪਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ” 

ਪਦ ਦਾ ਅਰਬ ਕਰਮ ਧਾਰਯਾ` ਸਮਾਸ ਨਾਲ਼ _“ਜੋਈ 

ਗੁਰੂ ਸੋਈ ਹ੍ਰੰਥ” ਭਾਵ-“ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਗ੍ਰੰਥਾਂ” ਐਸਾ ਕਰਨਾ 



੬ਪ ਰੈ 

ਠੀਕ ਹੈ । ਇਸ ਪੱਖ ਨਾਲ ਸ਼ਬਦ ਕਰਕੇ ਅੰਤੇ _ਉਭੇ ! 
ਰੂਪ ਕਰਕੇ ਰਚਨਾ ਭੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਵਲੋਂ ਬਣ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ । ਨਾਲੇ ਸਬਦਾਤਮ ਰੂਪ ਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਮੰ 
ਜੀ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਆਤਮਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕੁਝਕੂ ਗੁਰੂ ਵਿਅਕ- ਹੈ; 
ਤੀਆੰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨ ਹੋਣ ਤੇ ਭੀ ਕੇਵਲ ਦਸਮ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਮੈ 
ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਰਿ ਤੇ ਸਥਾਪਿਤ “ਗੁਰੂ”? ਮੰਨੇ ਮ 
ਤਉ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਭੀ ਸਾਰਿਆਂ ਵਲੋਂ ਸਿੱਧ ਹੁਦੀ ਹੈ ਅੰਤੇ ਇਕ ] 
ਸਹਿਬ ਵਲੋਂ ਹੀ ਥਾਪੇ ਗਏ ਸਭਨਾਂ ਵਲੋਂ ਥਾਪੇ ਗੁਰੂ | 
ਮੌਨਣੇ ਪੈਂਦੇ ਹਨ । ਅੰਤੇ ਏਸਤਗੰ ਮੈਨਣ ਨਾਲ਼ ਭਗਤਾਂ ਬ 
ਭੱਠ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾਂ ਦੀ ਪੂਮਾਣਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਵਾ 
ਤਾ ਗੁਰੂ ਸਹਿਬ ਵਲੋਂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਸ 
ਉਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅਭੇਦ ਦਾ ਨਿਸਚਾ ਦਾ ਹੈ । ਸੋ ਉਕਤ 
ਵਾਕ ਅੰਸ ਦਾ ਅਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰਾਂ ਦਾ ਗ੍ਰੈਥ' ਨਹੀਂ । ਕਿੰਤੂ [ 
4ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਹੀ ਗ੍ਰੰਥ” ਹੈ। ਪੁਨਾ-ਇਸ _ਵਾਕ ਅੰਸ 0. 
ਛੇਵੇਂ ਤਤ ਪਰਖ _ਸਮਾਸ ਮੈਨਣ' ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਦੇ ਵਿਆਕਰਣ ਤੋਂ ਵਿਰੁਧ ਹੈ ਕਿਰੂੰਕਿ ਸੰਬੰਧੀ ਅਤੇ 
ਸੰਬੈਧਮਾਨ ਦੇ ਯੋਗ ਤੋਂ ਛੇਵਾਂ ਤਤ ਪੁਰਖ ਸਮਾਸ ਬਣਨ ਊ 
ਕਰ ਕੇ ਸੈਬੈਧਮਾਨ ਦੀ ਵਿਭਕਤੀ ਦਾ “ਲੂਕ ਸਮਾਸਾ ਵਿਹ [' 
ਹੀ ਲੋਪ ਹੂੰਦਾ ਹੈ, ਪਰੰਤੂ “ਦੀਰਘ ਸੂਰ ਅੰਤ” ਪੂਰਬ ਊ 
ਪਦ ਦੀ ਵਿਭਕਤੀ ਦਾ ਏਸ ਸਮਾਸ ਵਿਚ _ਲੋਪ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦ ਕਿੰਤੂ ਦੀਰਘ ਦੇ ਥਾਂ ਵਿਕਲਪ ਤੇ ਲਘੁ ਆਦੇਜ਼ 
ਹੈ ਜੀਦਾ ਹੈ । ਏਸ ਨਿਯਮ ਅਨੁਸਾਰ 'ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ' ਦਾ 



ਸਮਾਸ ਬਣਾਰੈਣ ਲਈ 'ਗੁਰੂ ਗ੍ੰਥ'_ ਅਥਵਾ 'ਗਰ 
ਰਾ ਹੋ ਜੰਦਾ ਹੈ, ਮਗਰ ਉਕਤ ਪਦ “ਗੁਰ ਗਰੰਥ 

“ਕਰਮ ਧਾਰਯ! ਸਮਾਸ ਦੁਆਰਾ ਸਿੱਧ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਬ 
ਇਤ ਹੈ। 
॥ ਸ਼ੰਕ=ਕੀ ਸ੍ਰੀ ਗੂਗਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਰਚਿਆ ਨਹੀਂ ? 

`! ਲਈ ਰੀ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾਂ ਇਹ ਅਰਥ ਕਿਤ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ? 
ਉੱਤਰ-ਇਹ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਭਵੇਂ ਸੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ 

[| ਪੁਤੁ ਕਹਿਕੇ ਨਹੀਂ ਬੁਲਾਇਆ 
1 ! ਜਾਂਦਾ ਜਾਦਾ ਕਿੰਤੂ “ਰਯਾੰ” ਹੀ ਕਹਿਣ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 
1 ਏਸੇ ਤਰਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੁਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
[ਹਦ ਰੋਏ ਕਰਦੇ ਮਰਾ ਕਰਕ ਰਚਨ, ਨਹੀਂ ਆ 
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। 
ਪੰਸ ਨਹੀਂ । ਬਲਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ ਨੇ  ਇ 

ਣ ਕਰਕੇ “ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ? ਪਦ “ਸਖੈਡ 
ਹੈ । ਪਦਵੀ`ਭੀ ਹੈ । ਸੋ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ॥ 

ਅਸਲੀ ਰੂਪ ਭੀ “ਗੁਰੂ” ਹੋਣ ਕਰਕੇ 'ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ] 
! ਸਹਿਬ ਪਦ ਦਾ ਅਰਥ 'ਸ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੈ ਅੰਤੇ 

“ਗੁਰੂਆਂ ਦੁ ਗ੍ਰੰਥ”ਨਹੀਂ ਹੈ। 

੩ ੬47 ੫: 

ਸ਼ੌਕਾ, -“ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਹੈ ਸੇਵਕ ਜਨ ਮਾਨੈ ਪਰ- ] 
ਤਖਿ ਗੁਰੂ ਨਿਸਤਾਰੈ”? ਵਿਚਲੇ “ਪਰਤਖ ਗੁਰੂ? ਦਾ ਅਰਥ ] 
ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਹੀ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਅੰਤੇ “ਗੁਰੂ 
ਗੇਥ ਜੀ ਮਾਨੀਓ ਪੂਗਟ ਗੁਰਾਂ ਕੀ ਦੇਹ ॥” ਵਿਚ ਭੀ ਊ 
“ਮਾਨੀਓ” ਦਾ ਮੇਲ ਦੋਹੀਂ ਪਾਸੀਂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ 
ਅਰਥ .ਬਣਦਾ ਹੈ ਕਿ 'ਗੁਰੂ ਗੁਥ ਜੀ' ਅੰਤੇ ਪੂਗਟ 
ਗੁਰੂ ਅਰਬਾਤ ਦੇਹਧਾਰੀ ਦੋਹਾਂ `ਨੂੰ ਮੰਨਣਾ ਚਾਹੀਏ । 
ਭਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਮਝਣ ਲਈ ਤਾਂ _ਭਾਵਨਾ ਮਈ ਡ 
ਗੁਰੂ “ਗੁਰੂ ਗਰਬ? ਹੀ ਸਹੀ । ਮਗਰ ਨਿਰਾਵਰਣ (ਸੁਧ) ਉਊ 
ਝੋਧ ਕਰਾ ਕੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦ੍ਰਿਕਾਉਣ ਲਈ ਦੇਹਧਾਰੀ ਹੀ ] 



!। ਗਿਆ ਸ:॥. ਲੇ ਵਿ ਦੇਹ ਧਗ ਗੁਰੂ _ਦਾ ਨ 

ਤਾ 

ਦੇਰ ਗੁਰੂ ਕਾਹਦੇ ਵਾਸਤੇ ਮੰਨਣਾ ਹੈ ? ਇਸ ਲਈ 
1 ਪ੍ਰਤਥਿ' ਪਦ ਦਾ ਭਾਵ ਪੂਗਟ ਅਬਵਾ ਦੇਹਧਾਰੀ ਨਹੀਂ । 

:! ਕਿੰਤੂ ਉਕਤ ਪਦ “ਨਿਸਤਾਰੇ' ਕਿਆ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਮੰਨਕੇ 
! ਇਹ ਅਰਥ ਹੈ ਕਿ ਉਪਰ ਕਹੀ ਹੋਈ ਗੁਰਬਾਣੀ! ਹੀ 

| ਗੁਰੂ ਹੈ । ਉਹ ਸੇਵਕ ਜਨ ਨੂੰ ਪਰਤਖਿ ਤੌਰ ਤੇ ਤਾਰ 
ਵਿੰਟੀ ਹੈ । ਨਾਲੇ ਉਪਰਲੀ ਤੁਕ ਵਿਚ “ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ 

ਗੁਰੂ ਹੈ ਬਾਣੀ” ਦੁਆਰਾ _ਗੂਤਾਂ ਦਾ _ਬਾਣੀ _ਨਾਲ 

ਮੁਖ ਅਭੇਦ ਕਬਨ ਕਰਕੇ ਪਹਿਲੇ ਵਾਕ ਵਿਚ ਕਹੀ 

! ਹੋਈ ਵਸਤੂ ਦਾ ਫੇਰ ਵਿਧਨ ਕਰਨ ਲਈ ਦੂਜੇ ਵਾਕ 

। . ਵਿਚ 'ਗੁਰਬਣੀ ਸੀ ਏਸ ਵਾਕ ਅੰਸ ਸਰ ਰੀ 

॥॥ ਦੇ ਹੀ 'ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਦਾ “ਉਦੇਸ਼-
ਪ੍ਰਤਿ ਨਿਰਦੇਸ਼ 

[| ਇਸ _ਲਈ _ ਗੁਰੂ ਬਾਣੀ _ਹੀ _ਪਰਤਖਿ ਨਿਸਤਾਰਾ 
[| ਕਰਨ ਹਾਰੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 'ਗੁਰੂ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਜੇ 

ਤਾਂ ਭੀ ਗੁਰੂ ਬਾਣੀ ਰੂਪ ਸਾਧਨ 
ਦਾ ਹੀ ਵਿਧਾਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਪਰ ਕਹੀ ਹੋਈ 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਅਤ ਤੋਂ ਬਣੀ ਦੀ ਹੀ ਮਹਿਆ 

2, 
ਮੰਨਣਾ ਭੀ ਅਗਿਆਨ ਹੈ 
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ਗਉਣ ? ਜੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅੰਤੇ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਦਾ ਆਪਸ ! 
ਵਿਚ ਮੁਖ ਅਭੇਦ ਮੰਨੋਂ' ਤਾਂ ਭਾਵੇਂ ਦੇਹ ਹੋਵੇ ਭਾਵੇਂ 
ਬਾਣੀ ਦੋਗੰ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਦੀ ਹਸਤੀ ਹੀ ਬਾਤੀ ਰਹੇਗੀ। ਮਿ 
ਏਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇਹ ਦੀ ਕੋਈ ਖਾਸ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਨਹੀਂ ਰਹੇਗੀ। 
ਜੇ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਗਉਣ ਅਭੇਦ ਮੰਨੋਂ' ਤਾਂ ਮੁਖਤਾ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 
ਹੈ ਕਿ ਦੇਹ ਨੂੰ $ ਜੇ ਕਹੋ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਤਾਂ ਫੇਰ ਦੇਹ 
ਦੀ ਕੀ ਲੋੜ ਰਹੀ । ਜੇ ਦੇਹ ਮੁਖ ਹੈ, ਤਾਂ ਬਣੀ ਦੀ 
ਕੀ ਲੋੜ ਹੈ ? ਅਰਥਾਤ ਬਾਣੀ ਬਿਨਾਂ ਹੀ ਗੁਰੂ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਕੇ ਤਾਰ ਦੇਵੇ । ਮਗਰ ਏਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 
ਅਰਥਾਤ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਬਾਹਗਾ ਗੁਰੂ ਹੋਵੇਗਾ ਕੀ $ ਅਤੇ 
ਤਾਰੇਗਾ ਭੀ ਕਾਹਦੇ ਨਾਲ $_ ਜੇ ਕਹੋ ਬਾਣੀ ਬਿਨਾਂ 
ਆਪਣੀ ਕਲਾ ਨਾਲ਼ ਹੀ ਗੁਰੂ ਤਾਰ ਦੇਵੇਗਾ ਤਾਂ ਸਭੁ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਨਿਸਫਲ ਹੋ ਜਾਣਗੀਆਂ । ਅਤੇ 
ਪੰਗੁਰਬਣੀ ਕਹੈ ਸੇਵਕ ਜਨ ਮਾਨੈ”? ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਭੀ 
ਅਰਬ ਨਹੀਂ' ਹੋਣਗੇ । ਨਾਲੇ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ 
ਮੰਨਣ-ਦ। ਸਿਧਾਂਤ ਭੀ ਖੰਡਿਤ ਹੋ ਜਾਏਗਾ ਤਾਂਤੇ “ਪਰਗਟ 
ਗੁਗਂ ਕੀ ਦੇਹ ਦਾ ਅਰਥ ਤੇ ਭਾਵ ਭੀ ਏਹੋ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਹ੍ਰੌਥ ਸੰਹਬ ਜੀ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਦੇਹ ਰੂਪ ਤੇ ਪਰਗਟ ਹਨ। 

ਜੇ ਬਾਣੀ ਅਰ ਗੁਰੂ ਦਾ ਭੇਂਦ ਮੰਨੋ ਤਾਂ ਉਹਨਾਂ 
ਨੂੰ ਦਾ ਇਕਤੁ ਹੋਕੇ ਤਾਰਨਾ ਕਿਸੇ ਸਬੰਧ ਤੋਂ ਭੀ ਸਿੱਧ 
ਹੂ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਅਰਥਾਤ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਇਕਤ੍ਰ ਹੋਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ । 

ਸ਼ੌਕਾ-ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਰੁਦਿਆੰ ਬਣੀ ਦੇ 
ਇ ਨਾਲ਼ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦੈਹ ਦੀ ਭੀ ਪੂਜਾ ਹੁੰਦੀ ਸੀ, ਉਸ 

<੩4- =ਤ _<੩- ਤੋਤੇ #ਟਤੋਂ ਰੇ _=-- &% -== 2 
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ਕੋਈ ਬਾਣੀ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਹ ਅਧੁਰੇ ਗੁਰੂ 
। ਰਾਧਾ 
ਸੱ 

। ਸਿਧ ਹੋਏ । ਏਵੇਂ ਹੀ ਨਮਧਰੀ! ਅਥਵ ਹੰਕਾਰੀ 
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ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਸੁਣਾਵੇ ਅਥਵਾ ਸਮਝਾ ਦੇਵੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਤੁਸੀਂ 
ਚੋਲਾ ਹੀ ਮਨੋਗ ਜੰ ਗੁਰੂ ਜੇ ਕਹੋ ਚਲ, ਤਾ ਕੀ ਕਾਰਣ? ॥ 
ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਉਹ ਭੀ ਗੁਰੂ ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇਗਾ ਤਾਂ ਇਸ ਤਰਾਂ ਮਿਡ 
ਭੀ ਆਪ ਦਾ ਖਹਿੜ' ਨਹੀਂ ਛੁਟੇਗਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਜਿਤਨੇ ਭੀ 
ਦੇਹਧਾਟੀ ਦੇ ਚੇਲੇ ਉਸਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੰ ਸੁਨਾਉਣ ਤੇ ਸਮਬਾਉਣ 
ਵਾਲੇ ਹੋਣਗੇ ਓਹਨਾਂ ਸਭਨਾਂ ਨੂੰ ਸਮੇਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ 
ਵਿਚ ਭੀ ਆਪ ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੁ ਹੀਂ ਮੰਨਣਾ ਪਉ। 
ਯਾ ਅੱਧਿਅਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਅੱਧਿਅੰ ਨੂੰ ਚੇਲੇ ਮੰਨੋਗੇ ? 
ਏਸਤ੍ਹਾ ਭੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵੀ ਭਿੰਨਤਾ ਦੀ ਕੀ ਪਛਾਣ ਪਜੋਗੇ ! ਗੇ? 



। ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਪਹੁੰਚਾਉਣਾ ਮੰਨ ਲਿਆ ਜਾਵੇ 

ਤਾਂ ਕੀ ਹਾਨੀ ਵੈ ਦਲ ਉਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ 

ਪਿਆ ਹੀ ਨਹੀਂ ਜੰਦਾ ਤਾਂ ਏਸ ਤਰ੍ਹਾ"ਤਾਂ ਤੇਸ ਦੇ 

ਅਪਣੇ ਸਾਰੇ ਸਿਖਾਂ ਨੂੰ ਭੀ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਨਿਸਫਲ 

ਹੈ ਅਤੇ ਸਿਖਾਂ ਦਾ ਅਗਾਹਾਂ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਭੀ ਨਹੀਂ 

-. ੩੦ ਭਨ 

ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਦੇਹ ਆਪਣੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿਚ ਸਿਖਾਂ ਜਿਤਨਾ 

ਭੀ ਯੈਮ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੀ । ਏਸ ਤੋਂ ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ 

ਕਿ ਗੁਰੁ ਦੀ ਦੇਹ ਮੌਜੂਦ ਅਥਵਾ ਨਾ ਮੌਜੂਦ ਹੋਣ ਵਿਚ 

ਉਸ ਵੀ ਬਾਣੀ ਹੀ ਤਾਰ ਸਕਦੀ ਹੈ ਜੋ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ 

ਨਿਜ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਿਖ ਉਪਦੇਸ਼ਟੇ ਹੋਕੇ 

ਭੀ ਸਿਖ ਹੀ ਹਨ । ਏਸ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਮਹਾਰਾਜ ਜੀ 

ਨੇ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ:- 
“ਬਣੀ ਗੁਰੂ ਗੁਰੂ ਹੈ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 

ਸਾਰੇ ॥ ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਹੈ ਸੇਵਕ ਜਨ ਮਾਨੈ ਪਰਤਖਿ 

ਗੁਰੂ ਨਿਸਤਾਰੇ॥” 

`ਸੋ ਬਣੀ 'ਗੁੜ ਦੇ ਗਣੇਸ਼” ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੇਵਲ 

ਭਾਵਨਾ ਮਈ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ । ਕਿੰਤੂ ਪਰਤਖਿ ਤਾਰਨ ਵਲੀ 

ਅਰਥਾਤ ਸਾਖ਼ਿਆਤ ਗੁਰੂ ਹੈ ਅੰਤੇ ਓਹੀ ਅੰਤਹ ਕਰਨ 

ਵਿਚ ਵਸਕੇ ਨਿਰਾਵਰਣ ਬੋਧ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਮਰਬ ਹੈ । 

ਸਿਖ ਦੀ ਜੋਤਿ ਉਧਾਰੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕੇਵਲ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਸੁਣਾ ਤੇ ਸਮਝਾ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਤੱਤੇ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਵੀ 



੭੩ 

ਕੋਈ ਲੌੜ ਨਹੀਂ । 

ਸੰਕਾ-ਜਦੋਂ' ਗੁਰੁ ਸਾਹਿਬਾਂ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਬਾਣੀ ਦੇ 

ਨਲ ਦੇਹ ਭੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ । ਤਾਂ ਫੇਰ ਦੇਹ ਦੀ _ਘਟ [ 

ਲੋੜ ਕਿਵੇਂ ਹੋਈ। 
ਉਤਰ-ਗੁਰੂ ਘਰ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਦੇ ਨਾਲ਼ ਗੂਰੂ 

ਦੇਹ ਦਾ ਹੋਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ । ਜੇ ਇਸ ਮੰ 

ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਦਸਵੇਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਆਪਣੇ ਪਿਛੋਂ ਕੋਈ ਮੰ 

ਇਕ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਜ਼ਰੂਰ ਕਾਇਮ ਕਰਦੇ । ਇਸ ਲਈ ਏ 

ਖਾਸ ਸਸੇੱ ਤਕ ਅੰਤੇ ਖਾਸ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਲਈ ਦੇਹ ਦਾ ਹੋਣਾ ] 

ਮੰਨਿਅੰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਸਦਾ ਲੋਈ ਨਹੀਂ । ਸੋ ਪਹਿਲੀ 
ਪਾਤੁਸ਼ਾਹੀ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਬਾਣੀ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੋਰ ਦੇਹ ਧਾਰੀ 

ਗੁਰੂਆਂ ਦਾ ਹੋਣਾ ਖਾਸ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਲਈ ਸੀ ਜੋ ਦਸਵੇਂ 

ਪਤੁਸ਼ਾਹ ਨੇ ਪੂਰਨ ਕਰਕੇ _ਇਹ ਸਿਲਸਿਲ' ਬਦ 

ਕਰ ਦਿਤਾ । 
ਸ਼ੌਕ-ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਾਣ, ਵਹੇਂਦੜ ਅਤੇ ਨਿਸ਼ਾਨਾ 

ਅਫੋ ਅਭੀ ਤਿੰਨ ਪਦਾਰਥ ਹਨ, ਉਸੇਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ 

ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਤਿੰਨ ਅਤੇ ਅੱਭੀ ਹਨ । ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ | 

ਗੁਰੂ 

ਦੋਹ ਵਿਚੋਂ ਇਕ _ਹੀ_ ਬਾਕੀ _ਰਹਿਣਾ ਚੰਦ । 

4 ਤਾ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅੰਤਰ ਭਵ ਮੰਨੋ ] 

ਤਾਂ ਬਣੀ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਜੇ ਬਾਣੀ _ਵਿਚ_ ਗੁਰੂ ਦਾ 

ਅੰਤਰ ਭਾਵ ਮੰਨੋ _ਤੰ ਭੀ ਠੀਕ ਨਹੀਂ । ਕਿਉਂਕਿ 



ਕਰਣ! ਭਾਵ ਸੈਬੋਧ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦਾ ਰੂਪ 
ਹਮ ਕਰਕੇ ਕਿਸੇ ਸਮ ਭੀ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਨ 

।! ਦੇ ਅਭੇਦ ਵਿਚ ਸਮੁੰਦਰ ਵਿਖੇ ਨਦੀ ̀ਦਾ ਅੰਤਰ ਭਾਵ 
! ਕਿਹ, ਸੋ ਭੀ ਨਦੀ ਅਤੇ ਸਮੁੰਦਰ ਦੀ ਉਪਾਧੀ ਛਡਕੇ 
[ ਦੋਹ ਪਾਣੀਆਂ ਦਾ ਜੇ ਅਭੇਦ ਆਖੋ ਤਾਂ ਸਾਨੂੰ ਇਸ਼ਟ 

ਹੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਅਸੀਂ ਤਾਂ ਇਹੋ ਆਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਜਿਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮੁੰਦਰ ਅੰਤੇ ਨਦੀ ਇਹ ਦੋ _ਉਪਾਧੀਆਂ ਛਡਕੇ 

`! ਦੋਹਾਂ ਪਾਣੀਆਂ ਦੀ ਏਕਤਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਦਾ 
ਦੇਹ ਰਹਿਤ ਵਿਆਪਕ ਰੁਪ ਅਤੇ ਦੇਹ ਵਲ਼ਾ ਪਰਿਡਛਿੰਨ 

| ਰੂਪ ਦੋ ਉਪਧੀਆਂ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਅਗੀ ਹੈ ਜੋਤਿ ਕਰਕ 
[ ਵਾਸਤਵਿਕ ਰੂਪ ਇਕੋ ਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ 
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ਸ਼ੌਕ-ਭਾਵੇਂ ਬਾਣੀ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਗਿਆਨ ਦਾ ਹੀ 

ਤਕ ਦੇਹ ਵਲਾ ਮਨੂਖ ਨ ਬੋਲੇ ਓਦੋਂ ਤਕ ਉਸ ਤੋਂ 
ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ । ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਬਾਣੀ 
“ਸਰਪਰਕਾਸ਼ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਾਈਨ ਬੋਰਡ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਤਰ 



[| ਉੱਤਰ-ਕੀ ਉਸ ਨੂੰ ਸਮਝਾਰੇਣ ਵਾਲ਼ਾ ਦੇਹਧਾਰੀ 
(! ਅਪ ਭੀ ਸੁਜਖਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅੰਨ੍ਹਾਂ ਜੇ ਅਨ੍ਹਂ 

( :! ਕਹੋ ਤਾਂ ਠੀਕ ਨਹੀਂ । ਜੇ ਸੁਜਾਖਾ ਕਹੋਂ ਤਾਂ ਦੋਸ਼ ਰਹਤ 
`! ਅੱਖਾਂ ਤੇ ਜਿਹਬਾ ਵਾਲਾ ਜਾਂ ਦੁਸ਼ਟ ਇੰਦਰੀਆਂ ਵਾਲਾ ? 

ਦੋਸ਼ ਰਹਿਤ ਕਹੋ ਤਾਂ ਭੀ ਅੰਧੇਰੇ ਵਿਚ ਰਖੀ ਪੁਸਤਕ 
ਸਾਈਨ ਬੋਰਡ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਾਤੇਣ ਵਾਲ਼ਾ ਜਾਂ ਚਾਨਣੇਂ ਰਖਿਆਂ 

ਟੇ ਨੂੰ ਦਸਣ ਵਾਲ਼ਾ ਆਖੋ ਤਾਂ 
ਉਹ ਆਪ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗਿਆਤਾ ਚਾਹੀਏ 

[ਗਿਆਨੀ । ਜੇ ਗਿਅਨੀ' ਕਹੋ ਤਾਂ ਵਿਕਲਪ ਹੂੰਦਾ 
ਉਸ਼ ਗਿਆਨੀ ਨੇ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਕੋਲੋਂ ਇਹ ਪੜ੍ਹਿਆ 

ਤੋਂ ? ਜੇ ਕਹੋ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆਂ ਤਾਂ 

ਰ੍ ਕਰ ਸਕਦਾ । ਜੇ ਕਰ ਸਕਦਾਂ 
ਧਾਰੀ ਦੀ ਕ। ਲੋੜ ਰਹੀ ? ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ 

ਕੋਲੋਂ ਹੀ_ ਸਿਖਿਆ ਹੈ 
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।। ਕਹੋ ਸੈਕੇਤ ਨਾਲ, ਤਾਂ ਵਿਕਲਪ ਹੁੰਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਿਖ੍ਕ 

| ਦੇ ਸੈਕੇਤ ਨਾਲ ਸਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੈ ਸ਼ੌਕੇਤ ਨਾਲ $ । 

37 ਪੀ ਉਪਰ ਦੇਹ ਧਾਰੀਆੰ ਦੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਬੈਦ ਹੋ ਗਈ । 
ਕਹੋ ਉਸ ਨੂੰ ਭੀ ਕਿਤੋਂ ਆਇਆ ਹੈ । ਤਾਂ ਉਹ ਸੰਕੈਤ 

ਜਾ ਉਸ ਬਾਣੀ 

ਸਬੰਧ ਹੈ ਜੰ ਸੰਜੋਗ] ਅਥਵਾ ਜਨਜ ਜਨਕ ਭਾਵ ? ਜੋ ਸੂਰੂਪ 
ਆਖੋ ਤਾਂ ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਕਿ ਬਾਣੀ ਅਪ ਹੀ ਸੂਪ੍ਰਕਾਸ ਸਿ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਸੰਕੇਤਾਂ ਨਾਲ ਸ੍ਰੋਂਤੇ ਨੂੰ _ਆਂਪ ਹੀ 



% .= 
ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸੰਕੇਤਾਂ ਦਾ ਆਪੋ ਵਿੱਚੀ ਕੀ ਸੰ 
ਹੈ ? ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਪਰਸਪਰ ਸਮਾਨ ਕਾਲਿਕ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਦੋਵੇਂ ਪਰਸਪਰ ਪੂਤਿਪਾਦਜ ਅਤੇ ਪੂਤਿਪਾਦਿਕ ਹਨ ਤਾਂ 
ਪਅਨਜੋਅਨਯਅਸ੍ਰਿਤ” ਦੋਸ਼ ਆਵੇਗਾ ।_ਤਾਂਤੇ ਸਾਫ਼ ਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ ਕਿ ਸੰਕੇਤ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸਹਜ ਹੋਣ ਕਠਕੇ ਬਾਣੀ 

| ! ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਹਜ” ਸਬਧ ਹੈ । ਅਰਥਾਤ ਜਦ ਤੋਂ 
ਬਾਣੀ ਹੈ ਉਦੋਂ ਤੇ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਨਿਜ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਪਣੇ 
ਸੈਕੇਤ ਭੀ ਹਨ । ਅੰਤੇ ਜਦ ਤੋਂ ਸੰਕੇਤ ਹਨ ਉਦੋਂ ਤੇ 
ਉਹ ਆਪ ਭੀ ਬਾਣੀ ਰੂਪ ਹੀ ਹਨ । ਇਸ ਪ੍ਰਕਰਣ 
ਦਾ ਨ ਇਕਿ ਸੈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਬਾਣੀ ਅਪਣੇ ਸੰਕੇਤਾੰ 



(ਇਤਫਾਕੀਆ) ਕਾਰਣ ਹਨ ਅਤੇ ਨਿਯਮਤ ਕਾਰਣ ਤਾਂ 1. 
ਉਸ ਦੇ ਅਪਣੇ ਸੈਕੇਤ ਹੀ ਹਨ ਜੋ ਕਿ ਉਸਦੇ ਆਪਣੇ ! 
ਰੁਪੰਤਰ ਹਨ । ਭਾਵ ਉਹ ਗੁ [ 

ਸਾਧਨ ਹਨ । ਇਸ ਲਈ ਬਾਣੀ ਜਾਂ ਗਿਆਨ ਬਿਨਾਂ ਮ 
ਕੋਈ ਗੁਰੂ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅੰਤੇ ਗਿਆਨ ਨਾਲ ਦੇਹ 
ਦਾ ਮੂ ਮੈਜੁਗਤ ਸਹਜਾਂ ਸਬੰਧ ਹੈ ਲਈ ਦੇਹ 
ਪਗਿਆਨ ਰੂਪ ਗੁਰੂ” ਪਦ ਦੀ ਅਧਿਕਾਰੀ_ਨਹੀਂ' ਹੋ 
ਸਕਦੀ ਅੰਤੇ ਗਿਆਨ ਦੀ ਕੋਈ ਦੇਹ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਗਿਆਨ ਰੂਪ ਨੂੰ ਦੇਹ ਦੀ ਹਾਜਿਤ ਨਹੀਂ। 

ਸ਼ੱਕ--ਗੂੰ ਅਨੂਹਰੇ ਦਾ ਨਮ ਹੈ ਅਤੈ 'ਗੂਾੱ ਦਾ 
ਅਰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ । ਸੋ ਅਨ੍ਹੋਰ ਵਿਚ ਚਾਨਣ 
ਕਰਨ ਵੇਲਾ _ਅਰਥਾਤ _ਗਿਆਨ ਕਰੌਣ ਵਾਂ 'ਗੁਰੂ 
ਰਗ ਦਹ ਸੱ ਵਰ 

ਗੁਰੂ” ਹੈ। 
ਉਤਰ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨ' ਹੋਰ ਗੱਲ ਹੈ ਨਾ ਬੋਲਣਾ 

ਹੋਰ ਕੁਬ ਹੈ ਅੰਤੇ ਦੇਹ ਵਾਲਾ ਹੋਣਾ ਕੁਝ ਹੋਰ ਗੱਲ ਹੈ। 
ਅਰਬਾਤ ਇਥੇ “ਪ੍ਰਕਾਸ਼? ਦਾ ਭਾਵ ਦੀਵੇ ਆਦੀ ਦਾ ] 
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! ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਅਥਵਾ ਦੀਵੇ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ' ਹੈ । 
[| ਕਿੰਤੂ ਗਿਆਨ ਦਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੈ । ਸੋ ਗਿਆਨ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

`! ਭੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਿਅਨ ਹੀ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ਐਬਵ 
। ਗਿਆਨ ਰੂਪ ਜੋਤਿ ਕਰਿ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਜੋ (ਦੀਵੇ ਵੱਗ) 
ਕਿਸੇ ਕੋਲੋਂ ਗਿਆਨ ਲੈਕੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਭੀ 
ਠੀਕੁ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਕ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰੌਕੇ ਗਰੂ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ। 
ਗਿਆਨ ਅਥਵਾ ਗਿਆਨ ਜੋਤਿ ਚਾਹੇ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਕਰੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਕ ਓਹੀ ਕਹਾਵੇਗੀ, ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਬਾਰ 
ਕੋਰੇ ਵਿਚ ਪਇਆ ਦੁੱਧ ਰੜਵੇ ਵਿਚ ਪੌਣ ਤੋਂ ਬੇਦੁੱਧ 
ਨਹੀਂ_ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਪਾਇਆ ਕੋਈ ਵਧੀਆ 
ਦੂਧ ਨਹੀਂ ਬਣ ਜਦ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਦੇਹ- 
ਧਾਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਭੀ ਗੁਰੂ ਹੀ ਸੀ ਅਤੇ ਦੇਹ ਧਾਰੀ 
ਹੋਣ ਨਾਲ ਵੈਸੀ ਹੀ ਰਹ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਅਰਥਾਤ ਏਸ 
ਤਰ੍ਹਂ ਕਰਨ ਨਲ ਉਸਦਾ ਹੋਰ ਲੱਛਣ ਨਹੀਂ ਬਣ 
ਜੰਦਾ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਕੋਈ ਦੇਹ 'ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਧਾਰਨਾਂ ਤੋਂ | 
ਪਿਛੋਂ “ਦੇਹ ਲਛਣ” ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ 
ਗੁਰੂ ਬਣ ਜੀੰਦੀ ਹੈ । ਏਸੇ ਤਰ੍ਹੇਂ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਹੋਕੇ ਭੀ 
“ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ! ਲਈ ਬੋਲਣਾ ਜਾਂ ਨ ਬੋਲਣਾ ਦੋਵੇਂ ਗੱਲਾਂ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਜੇ ਬੋਲਣਾ ਗੁਰੂ ਦਾ ਲੱਛਣ [ 
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ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਨਲ ਕੀ ਵਾਧਾ ਘਾਟਾ ਜੈ ? ਕਿਉਂਕਿ ਜੇ 
ਕੇਵਲ ਦੇਹ ਹੀ ਲੋੜੀ'ਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਕੋਲ 
ਹੈ । 'ਗੁਰੂ ਦੇਹ ਦੀ ਕੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਰਹੇਗੀ ? ਬਲਕਿ 
'ਨ ਬੋਲਣ ਵਾਲੀ ਗੁਰੂ ਦੇਹ ਨਾਲੋਂ ਤਾਂ ਪੁਸਤਕ ਹੀ 
ਚੇਤੰਨ ਹੈ ਜੋ ਸਿਖੇ ਹੋਏ ਅਥਵਾ_ਸਿਖਣ ਵਲੋ ਨੂੰ 
ਅਪਣਾ ਭਾਵ ਸਮਝਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਕਿ ਉਸਦੇ 
ਸੰਕੇਤਾਂ ਦੇ ਮਗਰ ਲਗੇ ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇਹ ਵਲ ਭੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਬੋਲਕੇ ਗਿਆਨ ਭੀ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਭੀ ਇਹ ਨਿਯਮ ਨਹੀਂ 
ਕਿ ਉਹ ਅਪਣਾ ਗਿਆਨ “ਬੋਲਕੇ ਹੀ" ਕਰਾਵੇ ਅਤੇ ਕਰਤੱਬਯੋ 
ਆਦੀ ਦੁਆਰਾ ਨ ਕਰਾਂਵੇ ਅਤੇ ਇਹ ਭੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਕਿ 
ਕੋਈ ਆਦਮੀ ਨਿਯਮ ਕਰਕੇ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਕਥਨ ਕਰਤੱਬ ਨੂੰ ਠੀਕ 
ਨੀਕ ਸਮਝ ਸਕੇ ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਦੇਹ ਨਾਲ ਹੀ ਆਪਣਾ ਗਿਆਨ 
ਕਬਨ ਕਰਨ ਅੰਤੇ ਹਰੇਕ ਮਨੁੱਖ ਉਨਾਂ ਨੂੰ ਝੁਲਾ ਨਹੀਂ ਸਕਦ। 
ਸਮਝਣ ਵਾਲ਼ਾ ਭੀ ਉਹਨਾਂ ਦੇ _ਨਿਜ ਸੰਕੇਤ (ਨਿਯਮ) 
ਨੂੰ ਜਾਣੇ ਬਿਨਾਂ ਸਮਝ _ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ, ਇਸਤੋਂ' ਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ ਕਿ ਪੁਸਤਕ ਭਾਵੇਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨਹੀਂ' ਬੋਲਦਾ, 
ਮਗਰੁ ਦੇਹ ਧਾਰੀ_ ਗੁਰੂ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਸਕੇਤ ਜਾਠੇਣ 
ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਪੂਰਾ ਗਿਆਨ ਕਰਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਬਲਕਿ 
ਸੇ ਦੀ ਦੇਹ ਸਦਾ ਤਾਂ ਕੀ ਰਹਿਟੀ ਸੀ ਢਾਹਲਾ ਚਿਰ 
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ਵਿਚ ਰਹਿਕੇ ਜਦ -ਕੋਈ ਚਾਹੇ ਪੂਕਾਸ਼ ਕਰ ਸਕਦੀ ਹੈ । 
ਹੋਰ ਭੀ ਹੈ-ਵਸਤੂ ਦੇ ਸ੍ਰਰੂਪ ਜਾੰ ਸੂਭਾਵ ਅਨੁਸਾਰ 

ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਕਾਰਯ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜੇ ਕੋਈ ̀ਉਸਦੇ ਸਰੂਪ 
ਤੋਂ ਉਲਟ ਕਾਰਜ ਕਰਾਇਆ ਲੋੜੇ ਜਾਂ ਸਮੰਥੇ ਤਾਂ ਉਸ 

ਤੀ ਕਉ ਅਤਿ ਮਕਰ 
ਕਿਹ ਜਾਂਦਾ । । ਬਲਕਿ ਉਸ ਆਦਮੀ ਦੀ ਮੂਰਖਤਾ 

ਜੋ ਉਸਦੇ ਸ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਉਲਟ ਕੌਮ ਭਾਲਦਾ ਹੈ । 
ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਸਰਬ_ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ_ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ 
ਰਹੀਂ ਸਕਦਾਂ । ਕਿਉਬਿ,ਉਹ ਲੱਤ ਹੈ ।ਤ 
ਦੇ ਨ ਮਰ ਸਕਣ ਵਿਚ ਨਿੱਤਤ ਅਵਗਣ ਨਹੀਂ 
ਰੀ 

ਵਿ 
,॥ 'ਤੇ ਕੇ 

ਹੈ ੂ  
80 

੩ 

1 ਯੋ ੫ 02੧੨ ਹੀ 
੫੬ ਤੈ 

। ਫ਼ 
2੪ 

ਪੰਗਆਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਾ ਰੂਪ ਕਾਰਜ ਨਹੀਂ' ਕਰਦਾ। 
ਉਸ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਔਣ 

| ਜੜ੍ਹ ਬਣਾ ਦਿਉਗੇ £ ਇਸ ਲਈ _ “ਗਿਆਨ | 
£” ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਨਿਯਮ ਬਿਨਾਂ ਨਾ ਬੋਲਵੀ ਹੋਈ ਭੀ 



ਜਰ ਨਹੀ/ਰਰਿਰ ਜਕਦ:/ਕੰਤੂਰੇਤਨ-ਲੇਗੰਟ ਚੋਦੀ, ਉ 
ਹੀ'ਹੈ। [ 

ਜੇ ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਬਣਾਉਣ ਜਾਂ ਸਮਝਾਉਣ ਵਾਲਾ 
ਹੀ ਗੁਰੂ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਇਸਤ੍ਰੀ ਦੇ ਪਤੀ ! 
ਵਲੋਂ ਘੱਲੀ ਹੋਈ ਚਿੱਠੀ ਪੜ੍ਹਕੇ ਸੁਣਾਉਣ ਵਲ ਉਸ ਹਉ 
ਦਾ ਪਤੀ ਬਣ ਜਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । ਭਾਵੇਂ `ਉਸ ਦਾ । 
ਪੁਤ ਹੀ ਕਿਉਂ ਨਾਂ ਹੋਂਵੇ । ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਏਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਾਂ 
ਗਿਣੀ ਲੇਨ ਗਮ ਰਸਿ [ 

8 “5 ੬ 

1 
ਮੁਖ ਅਭੇਦ ਹੈ । ਅਰਥਾਤ ਅਕਾਲ ਪੂਰਖ ਹੀ ਮੂ 

ਆਪਣਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਣ ਲਈ ਗੁਰੂ” ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੈ 
ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਇਆ ਹੈ । [ਕਿ 

ਕੀ_ਆਪ ਦੀ ਚਿੱਠੀ ਪੜ੍ਨ ਵਾਲਾ ਪੁਤੂ ਭੀ | 
ਪਿਉ ਹੀ ਹੈ | 

ਸ਼ੌਕਾ:-ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ 'ਸਾਡਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ । ਕਿ ] 
ਗੁਰੂ ਉ ਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਇੰਨ ਬਿੰਨ ਸੁਨਾਤੇਣ ਵਾਲੇ ਸਿਖ ਅਤੇ [" 
ਗੁਰੂ ਦਾ ਕੋਈ ਭੇਦ ਨਹੀਂ ਪਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ । ਇਸ ਲਈ ] 
ਚੂਸ ਗੁਰੂ ਹੀ ਮੰਨਣਾ ਠਕ ਹੈ । ਤਾਂ ਅਸੀਂ ਅਖਦ | 

ਪਿਤਾ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਅਬਵਾ ਨਾ ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿਚ | 
ਭਰਾ ਰਾ ਛੋਟੇ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਇੰਨ ਬਿੰਨ ਪਿਤਾ | 

ਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਤੁਸੀਂ ਪਿਉ ਮੰਨ 

ਸੁਣਾਉਣ ਵਾਲੇ ਗੁਰਾਂ ਨੂੰ 'ਗੁਰੂ” ਕਿਉ' ਮੰਨਦੇ ਮਿ 
ਤਾ ਉਤਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਾਡੇ ਮਤਿ ਵਿਚ ਤਾਂ ਸਿ 
ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ ਸੂਰਜ ਅਰ ਕਿਰਣ ਦੀ [ਊ 
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ਓਂ ਮਕ:-ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਸਦਾਂਜੀਊਂਦੀ ਜਾਗਦੀ ਚਾਹੀਦੀ 14 
ਹੈ। ਏਸ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਦਾ ਜੀਂਵਦੇ ਪੁਰਖ [ 

ਚੁਕਿਆ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਕਹਾਵੇਗਾ ?$ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ [ਊਂ 
ਕੀ ਲਾਭ ਹੋਵੇਗਾ ?$ਤਾੰਤੇ ਜੀਂਵਦਾ ਅਰਥਾਂਤ ਦੇਹਧਾਰੀ 1 
ਹੀ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣਾ ਚਾਹੀਏ । ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਦਾ ਅੰਗ | | 
ਸੰਗ ਹਨ ਤਾਂ ਇਹ ਭੀ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਦੇਹ ਤੂ 
ਕਰਕੇ ਤਾਂ ਅੰਗ ਸੌਗ ਹੀ ਨਹੀਂ । ਕੇਵਲ ਆਪ ਦੀ ਹੈ 
ਭਾਵਨ ਹੈ ਜੋ ਕਿ ਕਲਪਿਤ ਹੈ । ਅਰਥਾਤ ਏਸ ਤ੍ਹ 
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: ਰੱਖ ਲੈਂਦੇ ? ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਬਾਰ ਬਾਰ ਨਵਾਂ ਦੇਹਧਾਰੀ 
| ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਦੀ ਮੁਸੀਬਤ ਹੱਟ ਜਾਵੇ । ਜੇ ਦੇਰ ਵਿਚ 

ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ ਅਤੇ ਬਾਰ ਬਾਰ ਨਿਕਲ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਦੀ 
ਭਲ ਕਰਦੇ ਹੋ ਤਾਂ ਉਹੋ ਜਿਹੀ ਹੋਰ ਜਿਉਂਦੀ ਫੋਲੋਗੇ 
ਨਾ ? ਜੈਸੀ ਅੱਗੇ ਟੋਲੀ ਸੀ । ਅਰਥਾਤ ਜਿਵੇਂ ਆਪ 
ਦੀ ਮੰਨੀ ਹੋਈ ਦੇਹ ਵਾਲ਼ੀ ਜੋਤਿ ਅਗੇ ਜਿਉਂਦੀ ਨਹੀਂ 

ਹੋਕੇ ਪੂਰਨ ਗਿਆਨ ਪੂਕਾਸ਼ ਕਰ ਗੋਈ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਮੰਨੋਗੇ ? ਜਾਂ ਬਿਆਪਕ ਨੂੰ ? ਜੇ ਵਿਆਪਕ ਨੂੰ ਕਹੇ 
ਤਾਂ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਆਪਕ ਅਗਨੀ 
ਤੋਂ ਕੋਈ ਲਾਭ ਨਹੀ' ਪਹੁੰਚਦ, ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਜੋਤਿ ਤੋਂ ਭੀ ਕੁਬ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ । ਜੇ ਪੂਗਣ ਹੋਏ 
ਰੂਪ ਨੂੰ ਕਹੋ ਤਾਂ ਉਹ ਸਦਾ ਲਈ ਰਿਹਾਂ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। 
ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਓਸਾਂ ਰੂਪ ਕਿਸੇ ਨਿਮਿੱਤ ਤੋਂ ਪੂਗਟ ਹੋਇਆ 
ਹੀ “ਗੁਰੂ? ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇਗਾ । ਤਾਂ ਪੂਸ਼ਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਉਹ ਜੋਤਿ ਅਗੇ ਕਦੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਈ ਹੈ ਜਾਂ ਨਹੀਂ 
ਜੇ ਕਹੋ _ਹੋਈ ਹੈ । ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣਾ _ਗਿਆਨ 
ਪ੍ਰਕਸ਼ਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨਹੀਂ ? ਜੇ ਕਹੋ ਪ੍ਰਕਾਜ਼ਿਆਂ ਹੈ 
ਤੋਂ ਉਸਦਾ ਫੇਰ ਬਾਰ ੨ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਦਾ ਕੀ ਪ੍ਰਯੋਜਨ 
ਹੈ £$ ਜੇ ਕਹੋ ਕਦੇ ਪ੍ਰਗਟ ਨਹੀਂ ਹੋਈ _ਤਾਂ ਇਉਂ 
ਕਿਉਂ ਲੈਂਕੇ ਭੀ ਗੁਰੂ 



ਹੋਈ ਭੀ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਆ 
ਨਾ ਸਫਲ ਹੋਈ ?' ਅਤੇ ਏਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਗਾਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰ 

, ਵਲੀ ਭੀ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਫਲ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਜੇ ਕਹੋ 
` ਕਿ ਭੂਲੀ ਦੁਨੀਆੰ ਨਾ ਜੰਮਨੋਂ ਹਟੀ ਨਾ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ 
“_ਔਣੋਂ ਹਟੀ । ਅਰਥਾਤ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਰ ਦੁਨੀਆਂ ਜੰਮਦੀ 
ਮਰਦੀ ਰਹੀ । ਓਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਭੀ ਜੈਮਦੀ ਮਰਦੀ ਹਊ 
ਉਪ ਦੁਨੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਦਾ ਕੀ ਫਰਕ [ 

$ ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਕਿਸੇ ਜੌਤਿ ਨੂੰ ਐਸਾ ਕੋਈ ਉਪਾਉ ਮੈ 

ਰੰ ਕਰੇ = ਭੂ ਉਨ ਕੈ 

੍ ੫. ਕੰ & ਹੈ 2 ਕੂ 5 ਲਹ 



40 ਰੀ 
ਹੋ ਹੈ ਕਿ ਉਹਗੁਰੂ-ਚੀ ਨੀਂ ।ਜਝ ॥ ਤੱ 

ਲਾ ਲੱਛਣ ਤੋਂ ਅਨਜਾਣ ਹੋਣ ਕਰ ਕੇ ਉਹਨਾਂ 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੰਨੀ ਦੇ ਹੋ । ਅਤੇ “ਹਰਿ ਜੀਵਦਾ ਪੁਰਖ 

` ਧਿਆਇਆ “ ਇਤਆਦਿ ਪਰਮਾਣ ਭੀ ਅਪ ਦੇ ਵਿਰੁਧ 

| ਹੈ ?! ਇਸ ਦਾ ਉੱਤਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਅਸੀ ਦੇਰ 
[| ਰਹਿਤ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਭਾਵਨਾ ਕਰਕੇ ਹੀ ਅੰਗ ਸੈਗ ਨਹੀਂ । 



/ ਨਲ ਪਿਆਰ ਕਰਦੇ ਹਨ ਉਹ_ਮੇਰੇ ਅਬਿਨਾਸੀ ਅਤੈ 
` ਸਦੀਵੀ ਰੂਪ ਦਾ ਸਾਖਿਅਤ ਕਰਦੇ ਹਨ ।” 

ਭੂ 7੬, (੩ 1 ਹਕ 
[੮ 
ਦੀ 

ਕੂ ਤੇ ਤੋ ਰੁ 
ਦੀ ਵਰ ਲਿਆ ਹੈ ਕਿ-“ਜੁਗ ਜੁਗ ਪੀੜੀ 

ਚਾਲੈ ਗੁਰ ਕੀ? ਤਬਾ-“ਜੁਗ ਜੁਗ ਧਰੈ ਗੁਰੁ ਅਵਤਾਰਾ” 
` ਅਰਥਤ ਪਿਤਾ ਪੁੱਤ ਦੀ ਪੀੜ੍ੀ ਵਾਂਗ ਗੁਰਾਂ ਦੇ ਚੇਲੇ ਭੀ 
` ਅਗੈ ਗੁਰੂ ਬਣਦੇ ਹੋਏ ਗੁਰੂ ਪੀੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਕਇਮ ਰਖਣਗੇ 
ਅਤੈ ਗੁਗੰ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਜੁਗ ੨ ਹੁੰਦਾ ਰਹੇਗਾ । ਸੋ 

` ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਕਾਂ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਗੁਰਾਂ ਦੇ ਹਰ ਵਕਤ ਅਵਤਾਰ ਹੋਣ 
` ਦਾ ਕੋਈ ਖੰਡਨ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। 
| ਉੱਤਰ:-ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ 
` ਗੁਰੂ ਬਾਰ ੨ ਦੇਹ ਧਾਰਦਾ ਰਹੇਗਾ ਕਿੰਤੂ “ਸਫਲ ਜਨਮ 
ਹਰਿ ਜਨਕਾ ਉਪਜਿਆ ਜਿਨ _ਕੀਨੋ _ਸਉਤ ਬਿਧਾਤਾੰ” 

ਰ੍ 
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| ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ ਪ੍ਰੰਤਨਿਧੀ (ਪੁੱਤ) ਗੁਰੂ ਅਵ- 

` ਤਾਰਦੇ ਸਫਲ ਜਨਮ ਹੋਣ ਤੋਂਵਾਹਿਗੁਰੂਸੇਤਾਨਵਾਲਾ ਹੋ ।ਗਆ। 

| ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਉਸਦਾ ਆਸ਼ਾ ਪੂਗਟ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੀ ਸੰਤਾਨ 

| ਨਾ ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ ਉਹ ਬੇ-ਔਲਾਦਾ ਹੀ ਰਹਿ_ਜੰਦਾ । ਸੋ 

“ਜੁਗ ਜੁਗ ਪੀੜੀ ਚਲੈ ਗੁਰੂ ਕੀ” ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ 

ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ ਪ੍ਰੀਤਨਿਧੀ “ਗਿਆਨ ਰੂਪ 

ਸ਼ਬਦ ਗਰ” ਦੇ ਸਦਾ _ਸਲਾਮਤ _ਥੀਣ_ਤੋਂ' ਉਸਦੀ 

ਪੜ੍ਹੀ ਸਦਾ ਲਈ ਕਾਇਮ ਹੋ ਗਈ ਅੰਤ ਦਸਮੇਂ_ਪਾਤ- 

ਸ਼ਾਹ ਦਾ ਪੰਥ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਰੁਪ ਬਨਾਉਣਾ _ਅਤੇ ਆਪ 

ਉਸ ਵਿਚ ਪੂਵੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਤੇ “ਖਾਲਸਾ ਮੇਰਾ ਰੂਪ ਹੈ ਖਾਸ॥ 

ਖਾਲਸੇ ਵਿਚ ਹਉ ਕਰੋ ਨਿਵਾਸ॥? ਆਦਿ ਵਾਕਾਂ ਦੁਆਰਾ 

ਗੁਰੂ ਪੰਥ ਦੀ ਦੇਹ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਦੇਹ ਥੀਪ ਕੇ ਗੁਰੂ 

ਪੀੜ੍ਹੀ &ਸਦਾ ਸਲਾਮਤ” ਅਤੇ “ਜੁਗ ਜਗ ਅਬਿਨਾਸੀ 

ਕਰ ਦੇਣਾ ਉਕਤ _ ਪੂਮਾਣ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ । ਸੋ ਏਸ 

ਤੋਂ ਭੀ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ (ਲੜੀ) ਸਿੱਧ ਨੀਂ 

ਹੁੰਦੀ । ਜੇ ਇਉਂ ਨਾ ਹੂੰਦਾ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਦਸਮੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ 

ਜ਼ਰੂਰੀ ਕਿਸੇ ਸਿਖ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਪਦਵੀ ਦਿੰਦੇ। 
ਸ਼ੈਕਾ:-ਆਪ ਦ ਕਥਨ ਤੋਂ ਇਹ ਮਾਲੂਮ ਹੋਇਆ ਰ 

ਕਿ ਆਪ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਨੂੰ , 

ਭੀ ਗੁਰੂ ਮੈਦੇ ਹੋ ਜੋ ਕਿ ਠੀਕ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਜਦੋਂ 

ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਹੋਈ ਤਾਂ “ਪੰਥ ਗੁਰੂ” ਮੰਨਣ ਦੀ ਕੀ ਲੋੜ 

ਹੈ ? ਜੇ ਇਕੱਲੇ ਪੰਥ ਨੂੰ ਹੀ ਗੁਰੂ _ਮੈਨੋ_ਤਾੰ_ਤੁਸੀਂ 
ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਵਾਲੇ ਸਿਧ ਹੋ ਗਏ, ਕਿਉਂਕਿ ਦੇਰਧਰੀਆਂ 



ਦਾ ਇਕੱਠ ਹੀ ਪੰਥ ਹੈ। 

ਉਤਰ -ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਦੇਹ ਸਹਿਤ ਹੁੰਦਿਆਂ ਸਤਿਗੁਰਾਂ ] [ 

ਦਾ ਆਤਮਾ ਅਥਵਾ ਜੋਤ '਼ਬਦ'_ਜਾਂ _ਗਿਆਨ ਸੀ, 

ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ _ਜੀ ਵਿਚ ਆਇਆਂ | 

ਹੋਇਆ ਸ਼ਬਦ ਜਾ ਗਿਆਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਤਮਾ ਅਥਵਾ ਹੂੰ 

ਜੋਤਿ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਤਮ ਸੂਰੂਪ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼] 

ਬਰਨ-ਜਈੀ ਬੋਰ ਦੀ, ਪੰਜ /ਗੌਰਕ=ਵੇਰ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਿ 

ਬਿਸ਼ਲ ਅਤੇ ਝੇ-ਹਦ ਦੇਹ ਹੈ ਅਤੇ ਪੂਛਿੰਨ ਦੇਹ ਗੁਗਂ [ 

ਦੇ ਨਿਜ ਸੰਕੇਤ ਦੁਆਟਾ ਪੰਥ ਵਿਚੋਂ_ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਦੀ | 

ਦੇਹ ਹੈ, ਜੋਕਿ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਅੰਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ | 

ਪ੍ਤਿਨਿਧੀ ਹਨ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕਰਕੇ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਪੀੜ੍ਹੀ ਸਦਾ ] 

ਲਈ ਚਲਦੀ ਰਹੇਗੀ । ਭਾਵ-ਅਗੇ ਤਾਂ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਜੋਤਿ 

ਏਂ ਫਿਕਾਣਾ ਦੇਹ ਅਤੇ _ਗਿਆਨ ਸਰੂਪ ਜੋ/ਤ ਦੋਵੇਂ 

ਸੈਯੁਕਤ ਸਨ, ਹੁਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਤਮਾ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 

ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਤ ਸੰਸਕਾਰ 

ਦੁਆਰਾ ਦੀਵੇ ਤੋਂ ਦੀਵਾ ਜਗਣ ਵਾਂਗ _ਸੈਸਕਾਰੀ _ਹੋਈ 

ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆੰ ਦੀ ਦੇਹ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਝ _ਸਾਹਿਬ ਜੀ 

ਤੋਂ ਭੰਨ ਭੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦਹ [ਹੀ ਹੈ ਤਕ ਗੁਰੂ ਗਿਆਨ 

ਦਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੇਹਧਾਰੀ _ਜਗਤ ਨੂੰ `ਉਸਦੇ ਹੀ ਤਰੀਕੇ 

ਅਨੁਸਾਰ ਸਦਾ ਕਰਦੀ ਰਹੇ । ਇਸ _ਲਈ ਦੋਹਾਂ 

ਰੂਪਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਪੂਰੀ ਹੋਣ ਲਈ ਦੋਵੇਂ ਰੂਪ ਮੰਨਣ ਯੋਗ 

ਹਨ । ਜੇਹੜਾ ਪੰਥ ਨੂੰ ਦੇਹਧਾਰੀ ਹੋਣ ਕ 

ਗੁਰੂ ਮੰਨਣ ਦੀ ਸ਼ੈਕਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਸੋ ਭੀ _ਠ 



][| ਪ੍ਰਸ਼ਨ-ਗੁਰੂ ਦਸਮੇਸ਼ ਜੀ ਨੇ ਅਪਨੇ ਪਿਛੋਂ ਕੋਈ 
ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਕਿਉਂ ਨਾ ਬਨਾਇਆ $ 

।ਉ ਉੱਤਰ-ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ ! ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਆਪ 
[| ਸ੍ਤੰਤਰ ਸਨ । 

| ਰਨ-ਕੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ 

[| ਉੱਤਰ-ਹਾਂ ! ਗੁਰੂ ਗੁਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਤੋਂ 
ਪਿਛੋਂ ਭੀ ਕਈ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ ਬਣੇ, ਮਗਰ ਉਦੋਂ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਥਾਪਿਆ ਗਿਆ ਸੀ । 

ਪੂਸ਼ਨ-ਫੇਰ ਗੁਰੂ ਦਸਮੇਸ਼ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਸਿਲਸਿਲਾ 



ਕਿਊ ਬੰਦ ਕੀਤਾ ? 
ਉੱਤੂ-ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ । ਨਾਲੇ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ 

ਹੋਣ ਦਾ ਕੁਝ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਭੀ ਨਾ ਸੀ । 
ਪ੍ਰਸ਼ਨ-ਹੁਣ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਠੀਕ ਠੀਕ ਅਰਥ 1: 

ਸਮਝਾਉਣ ਵਾਲਾ ਕੌਣ ਹੈ ਊਂ 
ਉੱਤ੍-ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ । 
ਪ੍ਰਸ਼ਨ-ਜਦੋ' ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਭੀ ਗੁਰੂ ਹੈ ਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ | 

ਸਹਿਬ ਭੀ ਗੁਰੂ ਹਨ ਤਾਂ ਇਹ ਦੋ ਗੁਰੂ ਕਿਉਂ ਹੋਏ 
ਉੱਤ੍ਰ-ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤਾਂ ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ (ਆਤਮਾ 1 ਦਲ "% <੩= 

ਵੱਗ) ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਆਗਿਆ ਵਿਚ ਬਿਧੀ ਮੈ 
ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਦੇਹ ਰੂਪ [ 

ਮਾਲਿਕ ਕੋਈ ਹੋਵੇ, ਇਸ ਲਈ ਸੰਗਤ ਪੰਜਾਂ ਦਾ ਇਕੱਠ 
ਨਹੀਂ, ਕਿੰਤੂ “ਸਾਧ ਦੀ ਸੈਗਤਾ ਅਤੇ 'ਗੁਰੂ ਕੀ ਸੰਗਤਾਂ 



| ` ਅਜਿਹੇ ਬਿਵਹਾਰ ਤੋਂ ਇਹੋ ਜਾਣਿਆਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ $ਗਤ ਰ 
ਵਾਲ਼ਾ ਕੋਈ ਇਕ ਪੁਰਖ ਗੁਰੂ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ 
ਇਕੱਠ ਨੂੰ ਮੰਗਤ! ਆਖੋ ਤਾੰ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਦੇ 
ਖਿਆਲ । ਮੂਜਬ ਸੈਗਤ ਭੀ ਸੁਤੌਤ੍ਰ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ, ਮਗਰ 
ਪੰਜਾ 'ਸੰਘਾਂ ਦਾ ਇਕੱਠ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੀ ਹੈ, ਵਖਰਾ 
ਨਹੀਂ, ਇਸ ਲਈ ਸੰਗਤ ਤਦੋਂ' ਹੀ ਗੁਰੂ ਬਣ ਸਕਦੀ ਹੈ 
ਜਦ ਕਿ ਉਹ ਸੁਕੰਤ ਹੋਵੇ ਉਸਦਾ ਮਾਲਿਕ ਕੋਈ ਇਕ ਗੁਰੂ 

। ਭੀ ਚਾਹੀਏ ਜੋ ਉਸ ਤੋਂ ਵਬਰਾ ਹੋਵੇ। 
ਰ੍ ਉੱਤੂ-ਇਹ ਗੱਲ ਥੋਹੜੀ ਤੋਂ ਥੋਹੜੀ ਸਮਝ ਵਾਲ਼ਾ ਭੀ 

ਜਾਣਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਇਹ ਆਖੀ-'ਫਲਾਣੇ ਥਾਂ ਬੜੀ 
ਸੰਗਤ ਆਈ' ਤੁਂ ਉਸਦਾ ਭਾਵ (ਸੰਗ੍ਰਹੀਤ ਨਾੜ ਮੰਨ ਕੇ) (ਇਹ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਬੜਾ ਇਕੱਠ ਹੈ । ਸੋ ਸੰਗਤ ਦੇ ਸਾਧ- 
ਰਣ ਅਰਥ ਇਕੱਠ ਹੀ ਹੁਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਿ ਓਹੋ 
ਇਕੱਠੇ ਹੋਣ ਵਾਲੇ) ਆਪ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਅਤੇ ਸਾਧਾਂ ਦੀ 
ਸੰਗਤ” ਦਾ ਭਾਵ ਭੀ ਇਕੱਠ ਹੀ ਹੋਵੇਗਾ । ਜਿਥੇ ਇਹ 
ਆਖਿਆ ਜਾਵੈ ਕਿ ਸਾਧੂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਕਰਨੀ ਅਥਵਾ ਸਿਖ ਦੀ 
ਸੰਗਤ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਏ ਦੁਥੇ ਭਾਵ ਵਾਚਕ ਨਾਮ ਮੰਨਕੇ “ਸੰਗਤਾ 
ਦਾ ਘਰ “ਮੇਲ! ਜਾਂ ਮੁਹੱਬਤ ਹੋਵੇਗਾ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ 
ਨਿਯਮ ਨਹੀਂ ਕਿ ਸੰਗਤ ਪਦ ਸਾਧ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ 
ਆਵੇ, ਇਸ ਲਈ 'ਸੌਗਤ? ਪਦ ਸੁਤੰਤੂ ਹੈ ਮਗਰ ਜਦੋਂ 
ਇਸ ਤੋਂ ਸੌਗਤ ਦੇ ਮਾਲਿਕ ਦਾ ਅਰਥ. ਲੈਣਾ ਹੋਵੇਗਾ ਤਾਂ 

। ਇਸ ਤੋਂ ਸਦਾ ਹੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੰਗਤ ਅਰਥਾਤ ਸੰਪ੍ੂਦਾਯ ਹੋਵੇਗਾ । 
ਸੋ ਗੁਰੂ ਘਰ ਵਿਚ ਤਾਂ ਸੰਗਤਾਂ ਦੇ ਮਾਲਕ ਪ੍ਰਤੱਖ ਗੁਰੂ 'ਗੁਰੂ 



੯੫ 

ਗ੍ਰੇਥ ਸਾਹਿਬ” ਜੀ ਹਨ, ਮਗਰ ਸਾਧ ਜਾਂ ਸੈਤ ਸਾਧਾਰਣ ਪਦ 

ਸੰਗਤ ਆਖੀਏ । ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਸਾਧਾਂ ਦੇ ਭੇਖ ਦਾ ਨਮਭੀ ! 
ਸੰਗਤ ਹੈ ਤਾਂ ਸਿੱਧ ਹੋ ,ਗਆ ਕਿ ਸੈਗਤ ਦੇ ਮਾਲਿਕ ਤੋਂ 
ਬਿਨਾਂ ਭੀ ਸਾਧਾਂ ਦੀ ਸੰਗਤ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਸਾਧ ਨੂੰ ੬ 

॥ ਭੀ ਨਿਆਰਾ ਨਹੀਂ ਸਮੜਿਆਂ ਜਾੰਦਾ । ਜੇ ਉਸ ਸੰਗਤ ਦਾ [4 
ਮਾਲਿਕ ਕੋਈ ਸਾਧ ਆਖੋ ਤਾਂ ਦਸੋ ਕਿ ਉਹ ਸਾਂਧ ਸੈਗਤ 11 
ਵਿਚ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਨਿਆਰਾ ਜੇ “ਵਿਚ ਆਖੋ ਤਾਂ ਉਹ ਮਾਲਿਕ ਮੰ 
ਨ ਠਹਿਰਿਆ ਸਗੋਂ' ਦੂਜਿਆਂ ਦੇ ਰਲੇ ਹੀ ਰਲ ਗਿਆਂ। 
ਜੇ ਅੱਡ ਆਖੋ ਤਾਂ 'ਸਾਧ ਦੀ ਸੌਗਤਾ ਤੋਂ (ਸਾਧ ਅੱਡ ਹੋਣ ਮ 
ਕਰਕੇ) ਇਹ ਅਰਥ ਕਦੇ ਭੀ ਨਹੀਂ ਨਿਕਲ ਸਕਦਾ ਕਿ ਡ 
ਸੰਗਤਾਂ ਵਾਲ਼ਾ ਕੋਈ ਖਾਸ ਸਾਂਧ ਹੋਇਆ ਕਰਦਾ ਹੈ ਮਗਰ ਮਮ 
ਇਸਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਤੇ ਗੁਰੂ ਕੀ ਸੰਗਤ ਬੜੀ ਦਿਆਲੂ ਹੈ। £ 
ਇਸ ਵਿਚ ਸੰਗਤਾਂ ਦਾ ਸਾਹਿਬ ਸੰਗਤ ਤੋਂ ਵਖਰਾ ਖਾਸ ਗੁਰੂ' 
ਸਮਥਿਆ ਜਾਵੇਗਾ ਅਤੇ ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ 'ਗੁਰੂ ਕੀ ਸੰਗਤ ਕਰ” 
ਤਾਂ ਭੀ ਗੁਰੂ” ਸੈਗਤ ਤੋਂ ਨਿਵੇਕਲਾ ਹੀ ਸਿਧ ਹੋਂਵੇਗਾ ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਹ ਖਾਸ।ਵਅਕਤੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਸਿੰਘਾਂ ਦਾ ਇਕੱਠ ਹੀ ] 
ਸੰਗਤ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹੀ ਪੰਥ ਗੁਰੂ ਹੇ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਪੰਜ ] 
ਪਿਆਰੇ 'ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਨਿਧ ਹਨ । 

ਜੋ ਇਹ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ “ਸਿੰਘ ਦਾ ਇਕੱਠ [ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਵੇ ਅੰਦਰ ਹੀ ਹੈ, ਕੋਈ ਸੁਤੰੜ੍ਹ ਇਕੱਠ ਨਹੀਂ” 
ਸੋ ਤੀ ਗਲਤ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਜੋ ਇਕੱਲਾ ਇਕੱਲ। ਮ 
ਸਿੰਘ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਂ ਦਾ ਇਕੱਠ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਵਿਲੱਖਣ ਵਸਤ ] 



2 ੬੩ ੩ ਭੂ, ਰਾਤ ਤੈਂ ਜਰ ੨ ਭਏ 
੩. ਹੈ 

੫/'. ਗ੍ ਨੋ 
ਬੀ 
੮ = 
੨ ਤੌ 

ਗਿਹਰ ਸਜਲਰਲਜਾਬਬਤ-. ਤਦ ਲਅ ੨੨੮੨... ੧... 



ਦਹ 

ਭੀ ਅਧਿਕਾਰਾਂ ਕਰਕੇ ਤਾਂ ਸੁਤੰਤਰ ਹੈ, ਮਗਰ ਵਿਅਕਤੀ ! 
ਗਤ ਆਪਣੇ ਅੰਗਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੀ ਹੈਦਾ ਹੈ ਅਰਥਾਤ " 
ਆਪ ਦੀ ਮੰਨੀ ਹੋਈ ਕਿਸੇ ਸਾਧ ਦੀ _ਸੌਗਤ ਆਪਣੈ 
ਮੈਂਬਗਂ ਤੋਂ ਬੜੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਬਣਤਰ ਵਿਚ ! 
ਸਾਧ ਦੇ ਅਧੀਨ ਨਹੀਂ ਅਰਬਾਤ ਉਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਸਾਧ ਦਾ ! 
ਨੱਕ ਮੂੰਹ ਤਾਂ ਨਹੀਂ_ਜੜਿਆ ਹੁੰਦਾ, ਕਿੰਤੂ ਅਧਿਕਾਰਾਂ 
ਕਰਲੇ ਉਸ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੋਇਆ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਸੋ ! 
ਵਿਆਂਪਰ ਦੇਸ ਦੇ ਭੇਦ ਤੋਂ “ਸੈਗਤ” ਪਦ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਦਾ 1; 

ਭੇਦੁ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਆਪ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦੇ । [ 
ਸ਼ੰਕਾ-ਬਹੁੰਤੇ ਰਲਕੇ ਤਾਂ ਅਭੋ ਅਭੀ _ਉਪਦੇਸ਼ 1 

ਕਰਨਗੇ । ਜਿਸ ਤੋਂ' ਸ੍ਰੋਤਿਆਂ ਨੂੰ ਭਰਮ ਹੀ ਟੋਵੇਗਾ । 
ਸੋ ਭੀ ਜੇ ਉਹ ਗਿਆਨੀ ਹੋਣਗੇ ਤਾਂ ਕੁਝ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਕਰਨਗੇ । ਜੇ ਉਹ ਅਗਿਆਨੀ ਹੋਣਗੇ ਤਾੰ ਭਾਵੇਂ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਹੱ 
ਹੋਣ ਤਦ ਭੀ ਉਂਹਨਾਂ ਤੇ ਕੁਬ _ਲਾਭੁ ਨਹੀਂ ਹੋਂਵੇਗ । 
ਇਸ ਲਈ ਧਿਆਨਵਾਨ ਇਕੋ ਹੀ ਬਹੁਤੇਰ ਹੈ ਨਾਲੇ 
ਉਸ ਤੋਂ' ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਸੈਸਾ ਨਹੀਂ' ਰਹੇਗਾ। 

ਉੱਤਰ-ਜੋ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਵਿਚ _ਸਮਰਬ ਅਤੇ 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਇਕ ਆਸ਼ੇ ਵਾਲੇ ਬਹੁਤੇ 
ਸਜਨ ਹੀ _ਉਪਦੇਸ਼ਟਾ ਹੋਣੇ ਠੀਕ _ਹਨ _ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਆਤਮਕ ਸ਼ਕਤੀ _ਜ਼ਿਆਦੇ ਹੁੰਦੀ ਹੈ _ਮਗਰ 
ਜੋ ਇਕ ਪੁਰਖ ਅਸਮਰਥ ਅਤੈ ਅਨਧਿਕਾਰੀ ਹੋਵੇ ਵੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਹੜਰ ਹੀ ਰਿ ਭਰਮ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਸ੍ਰੋਤਿਆੰ ਨੂੰ ਸੈਂਸੇ ਅਤੇ 

[2 



ਇੱ ਹੋਣਗੇ । ਨਾਲੇ ਉਸਦੀ ਆਤਮਕ ਸ਼ਕਤੀ 
(| ਬਿਲਕੁਲ ਕੈਹਰੀ ਹੋਣ ਕਰ ਕੇ ਜਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਜਿਉਂ 
[| ਕਾ ਤਿਉਂ ਅਪਨੇ ਵਰਗਾ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸੰਕਗਾ । ਜੋ 
| !| ਗਿਆਨ ਪਨੇ ਦੀ _ਗੱਲ ਆਖੀ ਹੈ ਉਹ ਭੀ ਆਪ ਦੀ 
(| ਬ੍ਰਿਬਾ ਹੀ ਡੀਂਗ ਹੈ ਅਰਥਾਤ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖ “ਗਿਆਨ 

[!! ਨਾਂ ਗਲੀਈਂ ਢੁਡੀਐ ਕਥਨਾ ਕਰੜਾਂ ਸਾਰ ॥ ਕਰਮ ਮਿਲੈ 
|. ਤਾਂ ਪਾਈਐ ਹੋਰ ਹਿਕਮਤ ਹੁਕਮ ਖੁਆਰ” ਆਦਿ ਮਹਾਂ 
| ਵਾਕਾਂ ਮੂਜਬ ਧੁਰੋਂ ਗਿਆਨ ਦੀ ਬਖਸ਼ਿਸ਼ ਬਿਨਾਂ ਪੂਰਾ 
[[ ।| ਗਿਆਨੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਸੋ ਪੂਰੇਂ ਬਖਸੇ ਹੋਏ ਪੂਰਨ 

।! ਉਹਨਾਂ ਵਿਚ ਪੂਰਾ ਗੁਰੂ ਸਭ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਪੂਤਖਸ਼ ਜੋਤਿ 
| ਕਰਕੇ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਪੂ ਸੱਧ ਹੈ । 

ਸੂ 
ਰ ਉਦੇ ਏਸ ਤਗੂ ਅਰਥ ਰੂਪ 
[ ਤੇ ਪਹਿਲੇ ਜੁਗਾਂ ਵਿਚ ਸੁਰਤੀ ਦੀ ਦੂਜੇ 
| ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ (ਉਸੇ ਅਰਥ ਵਾਲੀ) ਐਸ ਸਮੇਂ ਗੁਰਬਾਣੀ 



੯੯ ਨ 

ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਈ ਹੈ ਅੰਤੇ ਅਗੇ ਨੂੰ ਭੀ . 
ਏਸ ਦੀ ਅਰਥ ਰੂਪੀ ਆਨੁਪੂਰਬੀ ਪੂਗਟ ਕਰਨ ਲਈ ਦੇਹ- !: 
ਧਾਰੀ ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਸਦਾ ਲੋੜ ਹੈ । ।ਉ 

`ਉੱਤਰ-ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਾ ਸੁਰਤੀ ਰੂਪ ਹੈ, ਨਾ ਸਿਮਰਤੀ ! ਰ੍ 
ਰੂਪ ਅਰਥਾਤ “ਦਨਸੁ ਰੈਣ ਵੇਦ ਨਹੀ ਸਾਸਕੂ ਤਹਾ 
ਵਸੈ ਨਿਰੰਕਾਰ ਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸੁਰਤੀ-ਸਿਮ੍ਰਤੀ 

ਨਾਦ ਸਰੂਪ ਤਬ “ਸਿਮ੍ਰਿਤ ਸਾਸਤੁ ਵੇਦ ਵਖਣੀ? 1: 
ਇਤਆਦਿੰ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ _ਘਰ ਦਾ ਸਾਸਤ ਵੇਦ ਅਤੇ ! 
ਸਿਸ੍ਰਿਤੀ ਕਥਨ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅੰਤੇ ਰਿਗ ਆਦਿ ਮ 
ਵੇਦ, 'ਤੇਤ੍ਰੀ ਆਦਿ ਸੁਰਤੀਆਂ ਅਤੇ ਘਟ” ਆਦਿ ਸਿਸ੍ਰ- ॥ 
ਤੀਆਂ ਨੂ ੫ਵੇਦ ਕੀ`ਪੁਤ੍ਰੀ ਸਿਸ੍ਰਤਿ ਭਾਈ । ਸਾਕਲ 
ਜੇਵਰੀ ਲੈ ਹੈ ਆਈ /” ਤਥਾ “ਤ੍ਰੈ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵੇਦ ! 
ਵਿਚਾਰ । ਬਿਖਿਆ ਮੈਲ ਬਿਖਿਆ _ਵੇਪਾਰ _।? ਆਦਿ ! [.ੈ 
ਪ੍ਰਮਣਾਂ ਦੁਆਟਾ ਵੇਦ-ਸਮ੍ਰਤੀ ਨੂੰ ਸੈਗਲ ਜੇਵੜੀਆਂ ਅਤੇ | 
ਬਿਖ ਰੂਪ ਕਤਨ ਕੀਤਾ `ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਵੇਦ ਆ/ਦਕ [ 



1 ੧੦੦ 

[| “ਸਿਮਰਤੀਆਂ? ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈਆਂ । ਸੋ ਇਨਾਂ ਵਿਚ ਜੰਗਲੀ 
! ਮਨੁਖਾਂ ਵਲੋਂ ਸੈਸਾਰਿਕ ਗਿਆਨ ਕਰਕੇ ਇਹ ਗੁਰਬਾਣੀ 

| ਦੀ ਤੁੱਲਤਾ ਨਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦੀਆਂ । 
ਸੋ ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਿਸੇ ਦੀ ਆਨੁਪੂਰਬੀ (ਅਰਥ ਰੂਪ ਤੇ 

: ਨਕਲ) ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਏਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ ਲਈ 
| ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 

। ਹੂਣ ਏਸ (ਬਾਣੀ) ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪੂਰਨ ਰੂਪ ਤੇ ਹੋ ਜਾਣ ਕਰੇ 
ਕਿਸੇ ਭੀ ਗੁਰ ਅਵਤਾਰ ਦੀ ਲੌੜ ਨਹੀਂ । 

(॥ ਸ਼ੌਕਾ-ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ 
[| ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਅਨਕਰਣ 
] (ਨਕਲ) ਹੈ ਅਰਬਾਤ ਜੇ ਸੂਖਮ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਰਥ ਰੂਪ 
|| ਤੇ ਹੈ, ਉਸਦਾ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਲ ਅਭੇਦ ਹੈ ਮਗਰ ਗੁਰੂ 

। ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਕਿਸੇ ਜਗਿਆਸੂ ਨੂੰ ਉੱਤਰ ਭੀ 
" ਦੇ ਸਕਦੇ ਇਸੇ ਲਈ ਇਹ ਸਾਖਿਆਤ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ । 

ਉੱ ਤਰ-ਵਾਹ ਜੀ ਵਾਹ ! ਆਪ ਨੂੰ ਇਹ ਭੀ ਪਤਾ 
ਨਹੀਂ ਕਿ ਅਨੁਕਰਣ ਕੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ? ਭੁਲਾ ਦਸੋ ਤਾਂ 

੍ੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਅਸਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ 
ਅਨੁਕਰਣ ਹਨ ਯਾ ਅਰਥ ਰੂਪ ਤੇ ? ਜੇ ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ 
ਕਹੋ ਤਾਂ ਸੂਖਮ ਸ਼ਬਦ ਅਸਬੂਲ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਿਉ' 

੨7 & ੦7 07 
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੧੦੧ 
ਅਨੁਵਾਦ _ਕਹਿਣਾ ਚਾਹੀਏ । ਅਨੁਵਾਦ ਕਹਿਣ `ਤੋਂ 

ਸਿਧ ਕਥਨ ਅਨੁਵਾਦ” ਇਸ _ਲੱਛਣ ਤੋਂ _ਇਹ 

ਸਾਬਤ _ਹੋਇਆ ਕਿ ਇਹ _ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ! 

ਪਹਿਲਾਂ ਬਣੀ ਹੋਈ ਸੀ, ਮਗਰ ਇਹ ਗੱਲ ਪ੍ਰਤੱਖ 

ਪ੍ਰਮਣ ਤੋ ਵਿਰੁਧ ਹੈ । ਹੋਰ ਭੀ ਹੈ, ਕਿ ਇਹ ਅਨੁਵਾਦ 

ਇੰਨ ਬਿੰਨ ਏਸੇ ਸ਼ਬਢ ਦੀ ਅਪੇਖਿਆ ਕਰਕੇ ਹੈ ਯਾ 

' ਫੇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਨਿਰਪੇਖਸ਼ਕ ਹੈ । ਜੇ ਪਹਿਲਾ ਪੱਖ 

` ਕਹੋ, ਤਾਂ ਏਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅੰਤੇ ਅਸਲੀ (ਸੂਖਮ) ਬਾਣੀ 
॥ ਵਿਚ ਕੋਈ ਭੇਦ ਨਾ ਰਿਹਾ । ਜੇ ਸ਼ਬਦ ਨਿਰਪੇਖਸ਼ਕ ! 

ਕਹੋ, ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ ਕਿਵੇਂ ਹੋਈ £$ ਅਰਥਾਤ 
ਬਣੀ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ (ਨਕਲ) ਤਾੰ ਸ਼ਬਦ _ਕਰਕੇ ਹੀ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ _ਜੋ ਅਰਬ 'ਸਾਵੇਂ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਅਪੇਖਿਆਂ ਨਹੀਂ 

ਰਖਦਾ, ਉਸ ਨੂੰ ਬਾਣੀ ਜਾਂ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਨੁਕਰਣ ਕਹਿਣਾ 

ਖਤ ਹ। 21.,...47,4 07 
ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਕਿਸੇ ॥1-੦-1 

੍ਿਤੀ ਹੈ ? ਜੀ ਵਰਤਕ ਹੈ $ ਜੀ ਟੀਕਾ ਹੈ ? ਅਥਵਾ 

ਭਾਸ਼ ਰੂਪ ਤੇ ਹੈ $ ਜੇ ਪਹਿਲਾ ਧੱਖ ਕਹੋ ਤਾਂ ਉਹ ਸੂਖਮ 

ਬਣੀ ਕੇਹੜੀ ਹੈ ? ਜੋ ਕਿ ਸੂਤ ਰੂਪ ਤੇ ਪੂਗਟ ਹੋਈ ਹੈ। 



੧੦੨ 

ਕਰਣ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਬਾਣੀ ਜਾਂ ਤਾਂ ਤਦ ਰੂਪ ਹੀ 
ਮੰਨਣੀ ਪਏਗੀ ਯਾ ਅਸਲੀ ਬਾਣੀ ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ ਹੋ ਜਾਣ 
ਕਰਕੈ ਨਿੱਤ ਨਹੀਂ ਰਹੇਗੀ । ਜੇ 'ਭਾਸ਼ਾ ਕਹੋ ਤਾਂ ਅਮਨੂ- 

ਸ਼ੌਕ-ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ-“ਨਮ ਰੱਤਾ 
ਸਤਿਗੁਰੂ ਹੈ!” ਅੰਤੇ “ਸਤਿਗੁਰ ਹੋਇ ਦਇਆਲ ਤਾਂ ਸਰਧਾ । 
ਪੂਰੀਟੈ” ਤਥਾ “ਆਇਆ ਪ੍ਰਭ ਦਰਬਾਰਾ । ਤਾਂ ਮਿਟ ਗਈ 
ਸਗਲ ਪੁਕਾਰ”! ਇਤਿ ਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਬਾਬਾ ਦਿਆਲ; 
ਬਾਬਾ ਦਰਬਾਰਾ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਰੱਤਾ ਜੀ _ਦਾ ਗੁਰੂ ! 



ਨ 

` ਬਾਬਾ ਦਇਆਲ,ਬਾਬਾ ਦਰਬਾਰਾ ਅਤੇ ਬਾਬਾਂ ਰੱਤਾ ਕਿਥੇ ਸਨ? 

ਸਰ ਹੁਣ ਭੀ ਕਿਸੇ ਜਿਤੁੰਦੇ ਸੰਤ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ 
ਜਏ ਤਾਂ ਕੀ ਹਰਜ ਹੈ ?ਂ 

ਉੱਤਰ-ਐਸਾਂ ਮੰਨਣਾ ਮਹਾਂ ਮੂਰਖ ਮੂਰਖਤਾ ਹੈ। ਜਿਉਂਦਾ 

ਪੁਰਖ ਅੰਤੇ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤ ਇਕੋ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਹੈ । ਕੋਈ 

ਮੜ੍ਹ ਵਾਲਾ ਨਹੀਂ ਅੰਤੇ ਉਕਤ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹੇ ਹੋਏ 
ਪਦਿਮਲਾ? “ਦਰਬਾਰ? ਅਤੇ <ਰੱਤਾ? ਸ਼ਬਦ ਨਾਮ 

ਸੰਗਿਆ ਲਈ ਨਹੀਂ' ਹਨ ਕਿੰਤੂ “ਰੱਤਾ” ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ 

ਅੰਤੇ ਸੱਤਵੇਂ ਤੱਤ ਪੁਰਖ ਸਮਾਸ ਦਾ ਅੰਗ ਹੈ। ਏਸੇ ਤਰ੍ਹਾ 
4ਦਿਆਲਾ? ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪਦਾਰਬ ਅਤੇ “ਦਰਬਾਰਾ” ਨਾਮ 

ਵਾਕਾਂ ਦੇ ਵਿਧਯ ਅੰਸ (& 1੩੧੯ ੦ 7੬028) ਹੋਣ 

ਕਰਕੇ ਕਿਸੇ ਖਾਸ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਨਾਮ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦੇ। 
ਜੇ ਇਤੁ ਨਾਂ ਮੈਨੋ ਤਾਂ “ਮਨਮੁਖ ਮੁਗਧ ਰਤਾ” ਆਦਿ 
ਵਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਾਬਾ “ਰਤਾ ਨੂੰ ਕੀ ਸਮਬਿਆਂ ਜਾਵੇਗਾ ? 
ਫੇਰ ਤੁਸੀਂ ਇਹ ਭੀ ਦਸੋ ਕਿ ਜਦੋਂ ਇਹ ਵਾਕ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਚਾਰੇ ਸੀ ਓਦੋਂ ਆਪ ਦੇ ਗੁਰੂ 

ਨਾਲ਼ੇ ਹੋਰ ਭੀ ਦਸੋ ਕਿ ਹੁਣ ਜਦੋਂ 



` ਘਰ ਵਿਚ ਘਰ 

ਸ਼ੌਕ:-ਘਰ ਮਹਿ ਘਰ ਦਿਖਲਾਇ ਦੇਇ ਸੋ 
ਪੁਰਖੁ ਸੁਜਾਣ” ਅੰਤੇ “ਬ੍ਹਮ ਬਿੰਦੇ ਸੋ ਸਤਿ- 

ਗੁਰੂ ਕਹੀਐ ਹਰਿ ਹਰਿ ਕਥਾ ਸੁਣਾਵੈ? ਇਤ ਆਦਿ 
ਵਾਕਾਂ ਤੋਂ ਸਫ਼ ਸਾਫ ਜਾਣਿਆ _ਜਾਂਦਾ ਹੈ _ਕਿ ਘਰ 
ਵਿਚ ਘਰ ਦਿਖਲਾਉਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਹਰਿ ਕਥਾ ਸੁਣਾਉਣ 

3 ਵਲਾ ਦੇਹਧਾਰੀ ਮਨੁਖ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਗੁਰੂ 
[ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨਹੀਂ। 

ਉੱਤਰ-ਕੋਈ ਮਨੁਖ “ਕੇਵਲ ਦੇਹਧਾਰੀ” ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
“ਘਰ ਵਿਚ ਘਰ? ਦਿਖਾਉਣ ਲਈ ਸਮਰਬ ਨਹੀਂ ਹੂੰਦਾ 

][ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਸ਼ਬਦ ਯਾ ਬਣੀ ਬਿਨਾਂ ਆਪਣੇ ਅੰਦਰੋਂ 
ਯਾਂ ਗੁਪਤ ਤਾਕਤ ਨਾਲ਼ “ਨਿਜ ਘਰ” ਨਹੀਂ _ਦਿਖਲਾ 
ਸਕਦਾ । ਜੇ ਦਿਖਾ ਸਕਦਾ ਹੋਵ ਤਾਂ ਰਾਧਾ _ਸੁਆਮੀਆਂ, 
ਨਿਰੰਕਾਰੀਆਂ ਅਤੇ ਕੂਕਿਆਂ ਅਬਵਾ ਹੋਰ ਦੇਹ ਵਾੀਮਂ ਨੂੰ ਰ੍ 

| ਉੱਚੀ ੨ ਟਾਹਰਾਂ ਮਾਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਨਾ ਪਵੇ । ਨਾਲੇ 
ਹਜਾਗਾਂ ਕੋਹਾਂ ਤੇ ਬੈਠੇ ਹੋਏ ਆਪਣੇ ਸੇਵਕਾਂ ਦੇ _ਘਟਾਂ 
ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਵਿਗਾਸ ਕਰਿ ਦੇਣ _ਪਰ ਐਸਾ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦਾ । ਤਾਂਤੇ ਸਬਦ ਵਿਗਾਸਣ ਲਈ ਦੇਹਧਾਰੀ ਨੂੰ ਸਦਾ 
ਹੀ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਲੋੜ ਹੈ ਮਗਰ ਸਬਦ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਰ੍ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ।ਵਚ ਕਿਸੇ ਭੀ ਦੇਹਧਾਰੀ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਅਰਥਾਤ 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ (ਵੈਖਰੀ) ਧੂਨੀ ਦੀ ਲੋੜ ਭੀ ਦੇਹਧਾਰੀ ਨੂੰ ਹੀ 
ਹੈ ਵਿਦੇਹੀ ਨੂੰ ਨਹੀਂ' ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਤਾਂ ਉਸਦਾ ਆਪਣਾ 

ਆਂ - ਵਰ “ਓਰ ... ੬੩੩੦ ਛੱ ੩ &੦੬ % 40484 .੨ਅ੬੦੦੦੬-< ਵੀ . ਮਮ ਜਾ 
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ਅਰ ਤੋਂ 
ਲੰਘਿਆ ਹੋਇਆ ਸ਼ਬਦ ਆਪਣੇ ਨਿਜ ਰੂਪ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਕਿਸੇ ਦੇਹ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਰਖਦਾ ਕਿਤੂੰ ਕਿ 
ਦੇਹ ਓਥੇ ਠੀਕਰ ਹੈ । ਜੇ ਇਤਂ' ਨਾ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ “ਗਾਧਾ 
ਸੁਆਮੀ? ਆਦਿ ਦੇਹ ਵਾਦੀਆਂ ਦੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ 
ਵਲ ਵਿਰੁਧ ਧਰਮੀਆਂ ਨੂੰ ਭੀ “ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਿਸਚੇ ਅਨੁ- 
ਸਾਰ” ਯਥਾਰਥ ਅਤੇ ਪੁਰਾ ੨ ਬੋਧ ਹੇ ਜਾਣ। ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ ਮਗਰ ਇਸ ਤੋਂ ਉਲਟ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਿਖੇਧ ਗਿਆਨ 
ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੂੰਦਾ ਹੈ ਬਲਕਿ ਪੱਕੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਰਾਧਾ ਸੁਆਮੀ 
ਭੀ ੧੦੦ ਫੀ ਸਦੀ ਬੇਪਬਰ ਦੇਖੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਇਸਦਾ 
ਕਾਰਨ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜੈਸਾ ਕਿਸੇ ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਸ਼ਬਦ (ਬਾਣੀ) 
ਦਾ ਅਸਲੀ ਰੂਪ ਹੈ ਉਹ ਆਪਣਾ ਪੂ=ਾਸ਼ ਠੀਕ ੨ ਆਪ 
ਹੀ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ । ਤਾਂਤੇ ਘਰ ਵਿਚ ਘਰ ਦਿਖਲਾਉਣ ? 
ਵਾ ਸ਼ਬਦ ਆਪ ਹੀ ਹੈ । ਸੋਈ “ਗੁਰੂ” ਹੈ । ਕਿਸੇ 
ਤੋਂ ਸੂਣ ਕੇ ਕਥਾ ਵਾਰਤਾ ਸੁਣਾ ਦੇਣ ਵਾਲ ਗੁਰ ਨਹੀਂ 
ਬਣ ਜੰਦਾ ਕਿੰਤੂ “ਅਕਥ ਕਥਾ? ਸੁਣਾ2ਣ `ਵਾਲਾ ਹੀ 
ਸਤਿਗੁਰੂ ਹੈ ਜੋ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰਾਂ ਬਿੰਦਦਾ ਹੈ, 
ਭਵ ਕਿਸੇ ਦੀ ਕਈ ਹੋਈ ਹਰਿ ਕਥਾ ਨੂੰ ਸੁਣਾ ਦੇਣ 
ਵਲ਼ਾ ਨ ਤਾਂ ਬ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਹੀ ਜਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ 
ਪਮਕਬ ਕਬਾ? ਦਾ ਵਕਤਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਭਲਾ ਜੇ ਹਨ 
ਕਰਕੇ ਇਉਂ ਹੀ ਮੈਨੋ ਤਾਂ ਏਸ ਤਰਹ ਤਾਂ ਜਣਾ ਖਣਾ 
ਅਨੁਵਦਿਕ ਗੁਰੂ ਹੀ ਬਣ ਜਾਵੇਗਾ । ਤੁਹਾਫ਼ੇ “ਦੇਹਧਾਰੀ” 
ਅਥਵਾ “ਵਕਤ ਦੇ ਗੁਰੂ? ਵਿਚ ਕੀ ਵਧਾ ਰਹੇਗਾ ? ਜੇ 
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ਅੱਖਰੀ ਪੜ੍ਹਤ ਲਈ ਕਿਸੇ ਸਿਖ੍ਕ (ਉਸਤਾਦ) ਦੀ ਲੋੜ 
ਹੋਵੇ ਤਾਂ ।ਸਖ ਮਤ ਵਿਚ ਸਾਰਾ ` ਪੰਥ ਸਿਖੂਕ ਹੀ ਹੈ, ਓਥੋਂ 
ਇਆ ਲੋੜ ਪੂਰੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਮਗਰ ਜਿਸਦੇ ਮਤ 

ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਸੰਪੂਦ/ਏ ਉੱਕੀ ਹੀ ਥੋਬੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਘਰ 
ਪੂਰਾ ਨਾ ਕਰ ਸਕਦੀ ਹੋਵੇ ਉਰ ਪਦੇਹਧਾਰੀ”ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਢ੍ੇਢਣ 
ਦੀ ਪਿਆ ਝਖ ਮਾਰਦਾ ਫਿਰੇ । 

ਕਈ ਮੁਰਖ ਪੰਡੋਤ ਕਹਿੰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ̀ ਜੀ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹਨ, 
ਕਿੱਤੂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ” ਸਬਦ ਦਾ ਆਹਾਰਯ _ਆਰੋਪੁ 

ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਉਤਰ-ਇਹ ਭੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੁੱਜਤ ਹੈ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂਨੂੰ 

ਸਾਹਿਤ ਸ਼ਾਸਤਰ ਵਲੋਂ ਅਗਿਅਤ ਹੀ ਸਿੱਧ ਕਰਦੀ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ “ਆਹਾਰਯ ਆਰੋਪ” ਓਥੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਥੇ ਕਿਸੇ 
ਨੂੰ ਦੂਜੇ ਦਾ ਸ੍ਰਾਂਗ ਪਹਿਰਾਇਆ ਜਾਵੇ ਜੈਸੇ ਸੀਤਾ ਯਾਰਮ ' 
ਦ ਸਰਾਂਗ ਕਿਸੇ ਲੜਕੇ ਨੂੰ ਬਣਾਕੇ ਉਸ ਨੂੰ 'ਸੀਤਾ ਯਾ 
ਰਮਾ ਆਖ ਦੇਈਦਾ ਹੈ, ਏਥੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
ਕਿਸੇ ਦੇ ਸ੍ਰਾਂਗ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਦੂਜ ਕਿਸੇ ਦੀ ਪਰਤਿਆ ( (ਮੂਰਤੀ) 
ਦਾ ਕਿਸੇ ਵਿਚ ਆਹਾਰਯ ਆਰੋਪ ਵਿ 
ਵਾਲੇ ਬੇ ਨੂੰ “ਸਾਲਿਗ ਰਾਮ _ਮੰਨਕੇ! ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਆਖ 
ਦੇਈਦਾ ਹੈ । ਸੋ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਮਾ ਨਾਂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਸ 
ਤਰਾਂ ਦਾ ਆਹਾਰਯ ਆਰੋਪ ਭੀ ਨਹੀਂ ਕਿਹ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਤੌਜੇ ਸ਼ੇਰ ਵੇ ਬਹਾਦਰੀ ਆਦਿ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਕਿਸੇ ! 

ਹੀ ਤਾ. ੫ < . ਤੀ 0 ਲਹ ਉਆਨ੨੨”` - ` ਵਸਤ 
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ਲੜਕੇ ਵਿਚ ਆਰੋਪ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ੇਰ ਆਖ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ, ਇਸ ਤਰਾਂ ਦਾ “ਗਉਣ ਆਰੋਪ” ਭੀ ਕਿਸੇ ਪਦ 
ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਗੁਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਕਿਉਂਕਿ 
ਇਹਨਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਦੇ ਕੁਝ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਸਦ੍ਰਸ਼ਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਚੌਥੇ-ਕਿਸੇ ਸੰਬੈਧ ਕਰਕੇ ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਦਾ ਦੂਜੀ ਵਿਚ 
#ਉਪਚਾਰ ਦੁਆਰਾ ਆਰੋਪ ਭੀ ਕੀਤਾਜਾਂਦਾ ਹੈ;ਜੈਸੇਵਿਆਕਰਣ 
ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਨੂੰਵਿਆਕਰਣ'ਹੀ ਆਖਿਆ ਜਾੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਤਰਾਂ 
ਕਿਸੇ ਸੰਬੰਧ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਭੀ ਸੂਹੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ _ਸਾਹਿਬ ਰ੍ 
ਜੀ ਵਿਚਗੁਰੂ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਆਰੋਪ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਪੰਜਵੇਂ ਵੇਂ ਜਿਵੇਂ! 
ਸ਼ੇਰ ਦੇ ਚਿਤੁ ਨੂੰ ਹੀ/ਸ਼ੇਰਾ ਆਖ ਦੇਈਦਾ ਹੈ ਉਸ ਤਗੰ ਭੀ ਮੰ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਹ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ' ਪਦ ਦਾ ਮ 
ਆਰੋਪ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ ਸਾ ਹਬ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਕਤੀ 
(ਜ਼ਕਲ)ਯ ਅਨੁਕਰਣ (ਨਕਲ) ਨਹੀਂ । 
ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ 'ਗੁਰੂਾੰ ਪਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਰੂਢ ਹੀ ਹੋ ਗਿਆ 
ਹੈ, ਤਾਂ ਭੀ ਇਸ਼ਟਾ ਪੱਤੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਪਦੇਸ਼ਟਾ ਯਾਂ ਵਕਤਾ ]੍‌ 
ਦੀ ਇੱਛਾ ਯਾ ਸੈਕੇਤ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਨਾਉ ਰੂਢ ਹੋਇਆ ਕਰਦੇ 
ਹਨ, ਸੋ ਗੁਰੂ ਦਸਮ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਜੀ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ! 
ਜੀ ਨੂ ਗੁਰੂ ਪਦਵੀ ਵੇਲੇ 'ਗੁਰੂ” ਨਾਉਂ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕੀਤਾ, 
ਇਸ ਲਈ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਸੈਕੇਤਿਤ ਹੋ ਜਾਣ ਤੇ ਗੁਰੂ [ 
ਸਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰ _ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਲਈ ਕੇਵਲ ਰੂਵ ਹੀ ਨਹੀਂ । 
ਕਿੰਤੂ ਸਾਰਥਿਕ (ਅਰਥ ਵਨ) ਭੀ ਹੈ, ਤੱਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰ 1 

“ਅਤਦਗਵ ਵ ਵਿਚਤਦ ਭਾਵਦੀ ਕਲਪਣਾ ਣਾ ਦਾਨਾਉ' ਉਪਚਾਰਹੈ ! [ 



੧੦੮ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹਨ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਤਰਾਂ ਭੀ 
“ਗੁਰੂ” ਪਦ ਦੇ ਆਫੋਪ ਦਾ ਵਿਸ਼ਜ ਨਹੀਂ ਹਨ । 

1 

[ਨੋਟ-ਪਾਠਕ ਜੀ, ਏਸ ੧੦੮ਵੇਂ ਸਫੇ ਤੋਂ ਅਗੇ 
੧੪੫ ਗ਼ਲਤੀ ਨਾਲ਼ ਛਪਿਆ ਹੈ, ਏਥੋਂ _੧੦੯ ਸਫਾ 

ਪੜ੍ਹਾ ਸੁਰੂ ਕਰਨਾਂ] 
ਪੰਡਿਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ 
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ਸ਼ੰਕਾ-ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਸਿਖ ਪੰਥ ਨਵੀਂ ਨਹੀਂ `॥ 
ਚਲਾਇਆਂ; ਕਿੰਤੂ ਜੋ ਧਰਮ ਪਹਿਨ ਜੂਗਾਂ ਵਿਚ ਪੁਰਾਤਨ 

ਤਨ ਪ੍ਰਚਾਰਿਆ ਸੀ ਓਸੇ ਨੂੰ ਗੁਰਦੇਵ ਨੰ ਪ੍ਰਚਾਰਿਆ 
ਅੰਤੇ ਗੁਪਤ ਨਾਮ ਪਰਗਾਝਾ” ਆਦਿ ਵਾਕ ਇਸ ਵਿਚ 

(ਪ੍ਰਮਾਣ ਹਨ । ਜੇ ਨਵਾਂ ਧਰਮ ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇ ਤਾੰ ਹੁਣ 
ਇਸਤੋਂ ਭੀ ਨਵਾਂ ਕੋਈ ਹੋਰ ਪ੍ਰਚਲਤ ਹੋ ਜਾਣਾ ਭੀ 

ਮੰਨਣਾ ਪਵੇਗਾ । ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਸਿਖ 
ਮਤਿ ਦੇ ਬਾਨੀ ਯਾ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹਨ ਕਿੰਤੂ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਹਨ। 

ਉੱਤਰ-ਭਾਵੇਂ ਅਨਾਦੀ ਕਾਲ ਤੋਂ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਸ਼ਕਲ 
ਵਿਚ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਵਲੋਂ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਗਿਆਨ ਸਾਧਕਾਂ [1 

ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, _ਮਗਰ ਉਹ ਉ 
ਸਭੇ ਦੇ ਸਮਝਣ ਅਤੇ ਕਮਾ _ਣ ਯੋਗ ਪ੍ਰਗਟ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ 11 

ਸੀ; ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਹ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਭੀ ਸਭ 
ਸਾਧਾਰਣ ਪੁਰਖਾਂ ਤੋਂ ਗੁਪਤ ਹੀ ਸੀ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ 

“ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੇ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪੁਰੀ ਤਰਾਂ ਵੈਖਰੀ 

ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਚਰ ਦੁਵਾਰਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ । ਜਿਸ 
ਤੁਗੱ ਧਰਤੀ ਦਾ ਗੋਲ ਹੋਣਾ ਤਾਂ ਬੇਹੱਦ ਸਮੇਂ ਤ' ਸੀ, ਮਗਰ 

ਉਸਦਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਤਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਏਸ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਚਲਾ- 
ਉਣ ਵਾਲ਼ਾ ਨਟਟਨ ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਏਸੇ ਤਰਾਂ 

ਜੋ ਗਿਆਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾੰ ਸਰਬ 

ਸਾਧਾਰਣ ਲਈ. ਪ੍ਰਗਟ ਨਹੀਂ ਸੀ ਹੋਇਆ, ਉਹ ਗੁਪਤ 

ਅਰਥਾਤ ਨ ਹੋਏ ਦੇ ਤੁਲ ਹੀ ਸੀ । ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ 

ਵਲੇ ਗੁਰੂ _ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਉਸਦੇ ਚਲਾਉਣ ਵਾਲੇ 

ਹ 
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ਹੀ ਆਥੇ ਜਾਣਗੇ । ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਦਸੋ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਕੇਹੜਾ 
ਸਿਧਾਂਤ ਕਦੋਂ ਅਤੇ ਕਿਸ ਨੇ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਸੀ £ ਜੇ ਪ੍ਰਗਟ 
ਹੂੰਦਾ ਤਾਂ 'ਗੁਪਤ ਨਾਮ ਪਰਗਾਬਾਂ ਦੇ ਕੋਈ ਅਰਥ ਹੀ ਨ 

ਦੀ ਕੀ ਲੋੜ ਸੀ £ ਨਾਲੇ ਆਪ ਦੇ ਮੰਨੇ ਹੋਤੇ ਪੁਰਾਤਨ 
ਸੰਤਾਂ ਅੰਤੇ ਨਾਰਦ ਜੇਹੇ ਗੁਰੂਆੰ ਨੂੰ ਤਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਪਹਿੰਦੂ ਮੂਲੋਂ ਭੁਲੇ ਅਖੁਟੀ ਜਹੀ । ਨਾਰਦ ਕਹਿਆ ਸਿ 
ਪੂਜ ̀ਕਰਾਹੀ! ਅਦਿ ਵਾਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰਮਤਿ ਤੋਂ `ਬਿਲ- 
ਕੁਲ ਅਗਿਆਤ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਫੇਰ ਪੁਰਾਤਨ ਸਮੇਂ ਵਿਚ 
ਗੁਰਮਤਿ ਨੂੰ ਗੁਪਤ ਢੰਗ ਨਾਲ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲ਼ਾ ਬਿਨਾਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ ਹੋਰ ਕੌਣ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀ ? ਇਸ ਲਈ ਪੂਰਨ ਰੀਤੀ ਨਾਲ਼ ਗੁਰਮਤਿ 
ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਰਗਟ 
ਹੋਏ ਅੰਤੇ ਹੁਣ ਕਿਸੇ ਨਵੇਂ ਧਰਮ ਯਾ ਨਵੇਂ ਆਚਾਰਯ 
ਦੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਦਾ ਕੋਈ ਕੰਮ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਗਿਆ। ਸੋ 

ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਕ ਰਸ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਅਦਲਾ ਬਦਲੀ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦੀ, ਮਗਰ ਕਰਮ ਉਪਾਸਨਾ ਆਦਿ ਦੇ ਦੇ ਤ੍ਰੀਕੇ ਨੂੰ ਸਮੇੱ 
ਅਨੁਸਾਰ ਬਦਲਨ ਲਈ ਸੰਤਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਦੀ ਲੌੜ ਹੈ। 

ਉੱਤਰ-ਵਾਹ ਜੀ ਵਾਹ ! ਤੁਸੀਂ ਠੀਕ ਸਮਝਿਆ 

7 ਵਕ ਤਨ ਦਾਦ ਤਜ ਦਰ ਤਾ ਲਨਟ- ਸਾਗ ਨ-== ਵ7੨੨੧੮੨੨=੨੪ 
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ਹੈ । ਜਹਾ ਥੌਹੁ ਨਾਲ਼ ਤਾੰ ਗੱਲ _ਕਰਿਆ ਕਰੋ । ਜਦੋਂ 
੧। ਕਰਮ ਉਪਾਸਨਾ ਆਦਿ ਦੇ ਤੂਰੀਕੇ ਹੀ ਬਦਲ _ਗਏ ਤਾੰ 
ਕਰਮ ਉਪਾ) ਨਾਂ ਆਦਿ ਸਭ ਬਦਲ ਗਏ । ਕਰਮ ਉਪ= 
 ਸਨਾ ਆਦਿ ਦੇ ਬਦਲ ਜਾਣ ਨਾਲ ਧਰਮ ਭੀ ਬਦਲ ਗਿਆ, 
੧ ਕਿਉਂਕਿ ਕਰਮ ਉਪਾਸਨ/' ਆਦਿ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਕੇਹੜਾ ਰੱਬੀ 
੧. ਧਰਮ ਅਨਾਦਿ-ਅਨੰਤ ਹੈ, ਜੋ “ਇਕ ਟਸ/ ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇਗਾ ? 
। ਭਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸ਼੍ਰਤੀ ਸਿੰਮ੍ਰਤੀ ਦੁਆਰਾ ਕਬਿਤ ਉਪਦੇਸ਼ 
੧` ਹੀ ਧਰਮ ਹੈ ਅਤੇ “ਸਿੰਮ੍ਤੀ ਨੂੰ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾਂ ਜਾਣ ਲੈਣ ਤੇ 
! ਹੀ ਰਤੀ ਦ ਗਿਆਨ ਹੁਦਾ ਹੈ ਅਰਥਾਤ ਜੋ ਸ੍ਰਤੀ ਦਾ ਅਰਥ 
੧` ਸਿੰਮਤੋ। ਕਹ, ਓਹੋ ਪੂਮਾਣੀਕ ਹੈ। ਸਿੰਮ੍ਤੀ ਧਰਮ (ਕਰਮ- 
॥ ਉਪਸਨਾ ਆਂ ਦ ਦੀ ਵਿਧੀ) ਦੇ ਬਦਲ ਜਾਣ ਤੋਂ ਸ਼੍ਰਤੀ_ ਧਰਮ 
ਭੀ ਬਟ ਪਟ ਹੀ ਬਦਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ,ਇਸ ਲਈ ਸਮੇਂ ̀ ੨ ਸਿਰ 

੧ ਬਦਲਨ ਵਾਲਾ ਸਤੀ ਗਿਆਨ ਇਕ ਰਸ ਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
੧ ਰੱਈ ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ, ਫੇਰ ਉਸਦੇ ਬਦਲੌਣ ਵਾਲ਼ੇ 
੧ ਨੂੰ ਸਤੀ ਕਹਿਣਾ ਕਿੰਨੀ ਬੇਸਮਝੀ ਹੈ। ਉਹ ਸੰਤ ਕਾਹਦੇ 
ਸਿ ਹੋਏ ਜੋ ਸ਼੍ਰਤੀ, ਸਿੰਮੂਤੀ ਦੇ ਧਰਮ ਨੂੰ ਸਮੇ ਦੇ 
ਇੰ ਹੰਗ ਅਨੁਸਾਰ ਅਪਣੀ ਕਮਜ਼ੋਰੀ ਯਾ ਖੁਦਗਰਜ਼ੀ ਲਈ 
॥( ਦਿਗੜ ਦੇਣ । ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ ਸਭ ਗੱਲਾਂ ਧਰਮ ਤੋਂ 
ਇ ਭ੍ਰਸ਼ਟ ਹੋਏ ਹੋਏ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਜੋ ਆਪਣੇਂ ਧਰਮ ਛਡ ਦੇਣ 
ਹੁ ਨੂੰ ਸਮੇਂ ਅਨੁਸਾਰ ਕਹਿਕੇ ਸਚੇ ਹੋਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਥਵਾ 

ਹੈ ਪੂਰਬ ਸੰਮਤਂ ਗਿਅੜ੍ਾ ਸਤਰ ਵਿਗਜਾਯਤੇ ਤਤ:। 
੬ _ਇਤੀ ਕੁਮਸੈਰਲ ਭੱਟ ̀ ਕਿਤ ਤੰਤ੍ਰ ਵਰਤਿਕ:। 
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[ ਇਹ ਨਿਸਚਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਾ ਤਾਂ ਧਰਮ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੀ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਨਾ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਸਦੀ ਸਾਰ ਹੈ ਅਤੇ 
ਨਾ ਹੀ ਉਹ ਧਰਮ ਦੀ ਕੋਈ ਲੋੜ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਜੋ ਪੂਰਨ ਸੰਤ 
ਗੁਰੂ ਹਨ ਉਹ ਤਾਂ “ਏਕੋ ਧਰਮ ਦਿੜ੍ਹੈ ਸਚੁ ਕੋਈ ॥ ਗੁਰਮਤਿ 
ਪੂਰਾ ਜੁਗਿ ਜੁਗਿ ਹੋਈ ॥” ਦੁਆਰਾ ਧਰਮ ਨੂੰ ਸਦਾ ਇਕ ਰਸ 
ਅਤੇ ਅਫੱਲ ਦਸਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਘੜੀ 
ਘੜੀ ਬਦਲ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਧਰਮ ਦਾ ਅਤੈ ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਗਾੜਨ 
ਵਲੇਂ ਨਕਲੀ ਮੰਤਾ ਦਾ ਅੰਗੀਕਾਰ ਨਹੀਂ । 

ਸ਼ੌਕਾ-ਅਸਾਤਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਤੁਸੀਂ ਤਾਂ #ਸਿੱਖੀ 
ਦਾਇਰੇ ਵਿਚ ਹੀ ਅਨੰਦ ਮੰਨਦੇ ਹੋ । ਕਦੇ ਕਿਸੇ 'ਗੁਰੂ! 

[ ਦੀ ਖੋਜ ਭੀ ਕਰ ਲਿਆ ਕਰੋ । 
ਉਤਰ-ਵਾਹ ਭਾਈ ਜੀ ! ਤੁਸੀਂ ਸੁਤੇ ਪਏ ਗੱਲਾਂ 

ਉ[ ਨਟਦ ਹੋ ਕਿ ਜਾਗਦੇ $ ਭਲਾ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਿੱਖੀ ਦਾਇਰੇ ਵਿਚ 
| ਆਨੰਦ ਲੱਤ ਪਵੇ ਉਸ ਨੇ ਹੋਰ ਪੱਥਰ ਲੈਣੇ ਹਨ $ ਭਈ 

ਛੂ ਜੀ ! 'ਹਾਜ ਨ ਚਾਹਉ ਮੁਕਤਿ ਨਾ ਚਾਹਉ ਪ੍ਰੀਤਿ ਸੰਗਿ ਚਰਨ 
|! ਕਮਲਾਰੇ' ਅਤੇ “ਹਮ ਕਾਹੂ ਕੀ ਕਾਣ ਨ _ਕਢਤੇ ਅਪਣੇ 
| ਗੁਰ ਪਰਮ“ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿਖ ਦਾ ਨਿਸਚਾ ਤਾਂ ਆਪਣੇ 
| ਗੁਰੂ ਪਰ ਰੱਬ ਨਾਲੋਂ ਭੀ ਵਧਕੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਫੇਰ ਉਸ ਨੂੰ 

ਕਿਸੇ ਪਾਖੰਡੀ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਨ ਦੀ ਕੀ ਲੋੜ ਪਈ ਹੈ ? 
<<. ੨੬..੬੨੫੯. ੬:੩- ੯੦੦੯੨ ..442,40448 

#ਇਹ ਇਕ ਗੁਰੂ ਡੰਮੀਏ ਸਾਧੜੇ ਦੇ ਕਹੇ ਹੋਏ 
| ਸਾਵੇਂ ਹੀ ਸਬਦ ਹਨ ਹੋਰ ਭੀ ਕਈ ਥਾਈਂ ਅਜੇਹੇ ਵਾਕ 

ਲਖੇ ਗਏ ਅਤੇ ਲਿਖੇ ਜਾਣਗੇ। 



ਰ ਮੈ ਪਰਵਰਿਤੇ ॥ਨਿਰੈਕਾਰਿ ਅਕਾਰ ਜੋਤਿ ਜਗ ਮੰਡਲ 1 
ਕਰਯਉ ॥ ਜਹ ਕਹ ਤਹ ਭਰਪੂਰਿ ਸਬਦ ਦੀਪਕ ਦੀਪਾਯਉ॥ 11 

ਸ਼ੌਕਾ-ਅਸਾਡਾ ਆਸ਼ਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਰੱਬ ਵਿਚ 
ਅਭੇਦ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇ, ਉਹੋ ਸੈਤ ਸਬਦ ਗਆਨ ਦਾ ਅਨੁਭਵ 
ਕਰਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਦੂਜਾ ਨਹੀਂ; ਇਸ ਲਈ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨਾਲ਼ 
ਮਿਲੈ ਹੋਏ ਸੌਤ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 

ਉਤਰ-ਤੁਸੀਂ ਆਖਦੇ ਹੋ ਕਿ ਰੱਬ ਨਾਲ ਮਿਲੇ ਹੋੇ ਦੀ ! ॥ 
ਖੋਜ ਕਰੋ, ਮਗਰ ਅਸੀਂ ਆਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਅਕਲ ਪੁਰਖ 
ਦੀ ਜੋਤਿ ਅਥਵਾ ਸਬਦ ਦੀ _ਖੋਜ ਕਰੋ, ਕਿਉਂਕ ਅਕਾਲ 
ਪੁਰਖ ਨਾਲ ਮਿਲੇ ਹਏ ਨਾਲੋਂ ਉਸਦੀ ਸਬਦ ਰੂਪੀ ਜੋਤਿ 

ਜਹ ਸਿਖਹ ਸੰਗ੍ਹਯੋ ਤਤ ਹੌਰਿਚਰਨ ਮਿਲਾਯਉ ।” ਤਥਾ [ 
“ਜੋਤਿ ਰੂਪ ਹਰ ਪਿ ਗਰਕ ਕਹਯਉ ਤੱਤੇ 
ਭਯੋ ਤਤ ਸਿਉ ਤਤੁ ਮਿਲਾਯਉ ॥ ਅੰਗਦਿ ਕਿਰਪਾ ਧਾਰਿ 



(ਵਾ ਉਤਰ ਥਿਰੁ ਕੀਅਉ ॥ ਅਮਰਦਾਸ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛੜ 

| ਗੁਰ ਰਮਹਿ ਦੀਅਉ । ਗੁਰੂ ਰਮਦਾਸ ਦਰਸਨ `ਪਰਸਿ 
ਉ ਕਹਿ ਮਥਰਾ ਅੰਬ੍ਰਿਤ ਬਯਨ ॥ ਮੂਰਤਿ ਪੰਚ ਪੂਮਾਣ ਪੂਰਖ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਣੁ ਪਿਖਹੁ ਨਯਨ ।” ਇਤਿ ਆਦੀ ਵਾਕਾਂ ਦੇ 

ਨੈਦਿਆਂ ਜੋ ਆਦਮੀ ਇਹ ਪੁਛੀ ਜਾਵੇ ਕਿ ਅਕਾਲ ਪੂਰਖ 
ਦਾ ਗਿਆਨ ਯਾਂ ਸਬਦ ਕਿਵੇਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਵੇ ? ਉਸ ਨੂੰ 
ਉੱਲੂ ਨ ਆਖੀਏ ਤਾਂ ਹੋਰ ਕੀ ਆਖੀਏ ?$ ਇਸ ਲਈ 
ਜਦੋਂ ਅਕਲ ਪੁਰਖ ਦਾ ਹਿਆਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 

ਲਿ ਹਜੇ ਯਾ ਮਨ ਦੇ ਤੁ 'ਮੰਤ' ਨੂੰ ਖੋਜਣ ਦੀ ਕੀ ਲੌੜ 
[ ਹੈ ? ਯਾ ਦਸੋ ਤਾਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨਾਲ ਮਿਲੇ ਹੋਏ ਦੀ 

ਵਿ ਸਰਬ ਸਾਧਾਰਣ ਦੇ ਮੰਨਣ ਯੋਗ ਕੀ ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਹੈ? ਤੁਸੀਂ 
ਰੇ [[ ਕੇਵਲ ਏਹੋ ਆਖੋਗੇ ਕਿ ਜੋ ਭੀ ਹਰਿ ਕਥਾ ਯਾ ਉਪਦੇਸ਼ 

[ਸੁਠਾ ਦੇਵੇ । ਇਸ ਪਰ ਅਸੀਂ ਕਹਿੰਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਇਉਂ 
ਤਾਂ ਸਾਰੇ ਹੀ ਗਿਆਨ ਸੁਣਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 

[ ਉਨ ਅਭੇਦ ਹੋੇ ਦੇ ਨਾਲ ਅਭੇਦ ਦੀ ਕੇਹੜੀ ਦਮ ਲਗੀ 
ਦੀ ਹੈ ? ਅਰਥਾਤ ਤੂਸੀਂ ਅਸਾਡੇ ਦੁਆਰਾ ਕੰਤੇ ਗਏ 

<੩੧੨ “੨੧੦੧੫ ਜੀ 



ਵਸ ੧੫੧ 

ਵੇਲੇ ਦੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਹਰ ਸਮੇ' ਲੋੜ __ ! 
ਸ਼ੰਕਾ-ਦੁਨੀਆਂ ਦੇ ਆਰੰਭ ਕਾਲ ਤੋਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ! 

ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 'ਹੋਇਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ![ਊ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭੀ “ਗੁਰਿ ਦੀਨੀ ਵਸਤੂ ਕਬੀਰ ਕਉ !7 
ਲੇਵਉ ਵਸਤੁ ਸਮਾਰ ॥ ਕਬੀਰ ਦੀਈ ਸੰਸਾਰ ਕਉ ਲੀਨੀ ! 
ਜਿਸ ਮਸਤਕਿ ਭਾਗ? ਆਦ ਵਾਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਜਾਣਿਆ ॥ 
ਜੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਭੀ ਅਨਾਦੀ 
ਹੋ ਨਕ ਰਗ ਗਰ-ਮਿ ਉਇ [1 
ਏਵੇਂ ਹੀ ਹੁਣ ਭੀ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂਆੰ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। 

ਉਤਰ-ਜੇ ਦੁਨੀਆਂ ਦੇ ਆਰੰਭ ਤੋਂ ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ ਵਿਅ- ਮ 
ਕਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋਇਆ ਹੂੰਦਾ ਤਾਂ ਉਸਦਾ ਨਾਰ ਭੀ 
ਸਾਰੇ ਪੂਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਹੁੰਦਾ । ਜੇ ਅਜੇ ਭੀ ਤੁਸੀ ਕਿਸੇ 
ਖਾਸ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਨਾੜ ਦਸ ਦੇਵੋ ਤਾਂ ਆਪਦਾ ਬੜਾ 

ਜੋ ਵਸਤੁ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਉਹ ਸਾਰੇ ਟੀ, ਨੂੰ ਸਤਿਗੁਰਾਂ 
ਨੇ ਬਖਸ਼ੀ, ਮਗਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸੋਂ ਭਾਗਾਂ ਵਾਲਿਆੰ ਨੇ ਹੀ 
ਲਈ । ਏਸ ਸ਼ਬਦੇ ਵਿਚ “ਕਬੀਰ” ਪਦ ਦਾ ਓਰ ਮੁਕਤਾ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਵਕਤਾ ਸੂਚਕ ਹੈ “ਕਰਤਾ ਕਾਰਕ” ਨਹੀਂ ਜੇ ਕਰਤਾ 



ਪਿ ੧੫੨ 

(1 ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ “ਰੰ ਨੂੰ ਸਿਹਾਰੀ ਹੁੰਦੀ, ਇਸ ਲਈ “ਦੀਈ” 
!! ਕਿਆ ਦਾ ਕਰਤਾ ਭੀ ਉਪਰਲੀ ਤੁਕ ਵਿਚਲਾ 'ਗੁਰਿ 
ਪਦ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਕਤ ਪੂਮਾਣ ਤੋਂ ਕਬੀਰ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 

1. ਗੁਰੂ ਹੋਣਾ ਨਹੀਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ, ਬਲਕਿ ਸਤਿਗੁਗਾਂ ਦੀ 
ਲੀ! ਦਾਤ ਦੀ ਮਹਿਮਾਂ ਦਾ ਕਬੀਰ ਸਾਹਿਬ ਦੁਆਰਾ ਡੌਕੇ ਦੀ 

ਚੋਣ ਨਾਲ਼ ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ ਪੂਚਾਰ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਧਨਵਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ ਹੀ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਇਸਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਦਾ 

। ਹੋਰ ਭੀ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਕਬੀਰ ਸਹਿਬ ਗੁਰੂ ਹਦੇ ਤਾਂ ਉਹ 
&ਿ ਆਪ ਐਨੇ ਜ਼ੋਰ ਨਾਲ ਆਪਦੇ ਹੀ ਮੂਹੋਂ ਆਪਣੀ ਮਹਿਮਾ 

॥ ਨਾ ਕਰਦੇ । ਜੈਂਸੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੇ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ। 
ਐਸਾ ਆਚਾਰ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖਾਂ ਦੇ ਯੋਗ ਨਹੀਂ । ਇਸ ਲਈ 
ਪੂਰਬੋਕਤ ਪੁਮਾਣ ਤੋਂ ਕਬੀਰ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਆਪ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਕਹਿਣਾ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁਦ, ਸਗੋਂ ਅਗੋਚਰ ਵਸਤੂ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਾਂਦਣ ਵਾਲੇ ਸਤਿਗੁਰਾਂ ਦੀ ਮਹਿਮੰ ਪਰਗਟ ਕਰਨ! 
ਹੀ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਤੱਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਹੀ ਗੁਰੂ 
ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੇ ਹਨ _ਅਤੇ ਉਹ ਆਪਣਾ ਕੰਮ ਮੁਕੌਮਲ ਕਰਿ 
ਗਏ ਹਨ । ਹੁਣ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ 

ਸ਼ੰਕ-ਅਸੀਂ` ਆਖਦੇ ਹਾੰ ਕਿ ਗੁਰਾਂ ਦਾ ਕੌਮ ਪੂਰਾ 
ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ । ਇਸ ਲਈ ਹਰ ਸਮੇਂ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਲੋੜ 
ਰਹਿਣ ਕਰਕੇ ਅਗੇ ਨੂੰ ਭੀ ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਬਣੀ ਹੀ ਰਹੇਗੀ। 

ਉੱਤਰ-ਕਿਸੇ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖ ਦਾ ਕੌਮ ਪੁਰਾ ਹੋਣਦੇ 
| ਇੱ ਦੱ, (੧ ਉਨ ਦੀਦੀ, ੨ (੨) ਉਸਵੀ 
] ਉੱਮਤ (ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ), (੩) ਬਾਣੀ ਦਾ ਰਿਸ਼ੀ ਹੋਣਾਂ, (੪) 



ਰ ੧੫੩ 
ਰੱ ਗਿਤ ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਹੋਣਾ। ਸੋ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਬਾਣੀ 
ਮੰਤ ਭੀ ਪਾਸ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸ੍ਰਤੰਤਰ ਅਤੇ ਸੁਤ ਪ੍ਰਮਾਣ 
ਹਨ । ਰਿਸ਼ੀ ਆਪ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਹਨ । (ਬਲਕਿ 

ਸਭ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਸ੍ਰਤੌਤਰ ਰਚਨਹਾਰ ਆਪ ਅਤੇ ਭਗਤ, 
ਰੋ ਭੁੱ ਆਦ ਬਾਣੀ ਦੇ ਦਿਸਹਾ ਦੀ ਹੈਸੀਅਤ ਵਿਚ ਰਚਨ- 
੧ ਹਰ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੇ ਹਨ) ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਅਤੇ ਉਸਦੀ ਰਹਿਤ 

ਮਰਯਾਦਾ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਚਿਰੋਕਣਾ ਹੋ ਚੁਕਿਆ ਹੈ ਤੱਤੇ _!1 
।! ਕੋਈ ਅਜੇਹ ਕੰਮ ਬੀ ਨਹੀਂ ਜਿਸਦੇ ਕਰਨ ਦੀ ਗੁਰ- 

ਮਤਿ ਵਿਚ ਲੋੜ ਹੋਵੇ। ਸੋ ਗੁਰਮਤਿ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
। ਹੁਣ ਕਿਸੇ ਤਰਾਂ ਭੀ ਗੁਰੂ ਹਸਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਦੀ 
ਰੱ ਲੋੜ ਅਤੇ ਸੈਭਾਵਨਾ ਨਹੀਂ, ਜੇ ਅਜੇ ਭੀ ਪੈਕੋੜ ਰਹੀ” ਮੌਨੋ 
| ਤੇ ਜਵੋਂ ਅਗੇ ਗੁਰਮਤ ਅਪੂਰਣ ੰਹ ਰਈ ਹੈ ਓਸੇ ਤਰ 
 ਅਗਾਗਂ ਨੂੰ ਅਪੂਰਣ ਹੀ ਰਹਿਣ ਕਰਕੇ ਉਸਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ 
। ਮੂੜ ਘਿੜ ਹੋਣਾ ਨਿਸਫਲ ਹੀ ਮੰਨਣਾ ਪਵੇਗਾ। 
| ਸ਼ੌਕਾ-ਜਿਸ ਤਗਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ 
ਉਤ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਭਿੰਨ ੨ 



। ਇਸ ਲਈ ਜਦੋਂ ਇਕੋ ਜੋਤਿ ਨੇ ਦਸ 

ਜਮਿਆਂ ਵਿਚ ਹਰ ਸਮੇਂ ਲਈ ਲਾਭਦਾਇਕ ਸਾਧਨਾਂ ਦੁਆਰਾ 
ਇਕ ਮੰਤਵਜ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰ ਦਿਖਾਇਆ ਅਤੇ ਪੰਥ ਨੂੰ 

ਹੀ = 

ਰਹਿਣਾ ਸਿਖਾ ਦਿਤਾ ਤਾਂ ਹੁਣ ਵਕਤ ਦੇ ਰਿਵਾਜੀ ਗੁਰੂਆਂ ਕੀ ਵੈ, 
ਨੇ ਕੀ ਖੋਹਣਾ ਹੈ ? ਜੋਕਿ ਹਨੇਰੇ ਦੇ _ਜੀਵਾਂ ਵੱਗ 
ਅੰਦਰੀ' ਲੁਕ ਕੇ ਆਪਣਾ _ਬੱਟ ਲੰਘਾਉਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਗੁਰਮਤਿ ਰੂਪੀ ਸੂਰਜ ਦੇ ੨ 

ਮੰਨਣ ਨਾਲ ਇਕ ੨ ਮਨੂਖ ਲਈ ਥਾਂ _ਅਤੇ ਸਮੇਂ ਦੇ 
ਭੇਦ ਨਾਲ਼ ਅਨੇਕ ਗੁਰੂਆੰ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਜਿਹੀ ਲਗ ਜਾਵੇਗੀ 

#ਜਿਉਂ' ਕਰ ਸੂਰਜ ਨਿਕਲਿਆ ਤਾਰੇ ਛਪੇ ਅੰਧੇਰ ਪਲੋਆ। 
ਸਿੰਘ ਬੁਲੇ ਮਿਰਗਾਵਲੀ ਭੌਨੀ ਜਾਇ ਨਾ ਧੀਰ ਧਰੋਆ। 



ਢ੩੭ <੨੩- ੨੧ “੩੬= =₹3੭ =੩੪੭= 

੫੨. ....... ਐਡ ਤਲ 

=<_ - ੫੬੬੦ -_-“ 

22242 ₹> ੫੬੧ ੧ਖਖ 
ਕਰਕੇ ਸਭ ਚਲਾਕ ਵਦੀ ਰੂ ਰੀ ਬਣ ਬੈਠਣਗੇ। 
ਮਗਰ 'ਗੁਰੂ ਸਦਾਏ ਅਗਿਆਨੀ ਆ ਅੰਧਾ ' ਕਿਸ ਉਹ ਮਾਰਗਿ ਪਾਏ” 
ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਦੀ ਅਗੇ ਅੰਧ ਪਰੰਪਰਾ (ਸੰਪੂਦਾਇ) ਹੀ 
ਚੱਲ ਪਵੇਗੀ । 

ਸ਼ੈਕਾ-ਕਈ ਸੱਜਨ ਆਖਿਆ ਕਰਦੇ ਹਨ ਨਾਮ ਦੇ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੂੰ “ਸੌਤ” ਤਾਂ ਕਹਿ _ਸਕਦੇ ਹਾਂ, 
ਮਗਰ 'ਗੁਰੂ” ਨਹੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ। ਭਲਾ ਜਦ ਪਤਾ ਆਖਦੇ 
ਹੋ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਆਖਣ ਵਿਚ ਕੀ ਹਰਜ ਹੈ $ 

'ਉਤਰ-ਇਹ ਤਾੰ “ਖਸਮ ਫਿਰੇ ਨੱਕ _ਵਢਾਤੇਣ ਨੂ 
ਰੰਨ ਫਿਰੇ ਨੱਥ ਕਰਾਉਣ ਨੂੰ ਇਹ ਗੱਲ ਹੋਈ ਅਰਥਾਤ 
ਅਸੀਂ ਤਾਂ ਕਹਿੰਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਹੋਰ 
ਕਿਸੈ ਨੂੰ ਪੂਰਨ ਸੈਤ ਕਹਿਣਾ ਠੀਕ ਹੀ ਨਹੀ''। ਤੁਸੀਂ ਆਖਦੇ 
ਹੋ ਕਿ 'ਸੰਤਾਂ ਦੇ ਥਾਂ 'ਗੁਰਾਂ ਆਖਿਆ ਕਰੋ ਜੋ ਸੱਜਨ 
ਕਿਸੇ ਸਿਖ ਨੂੰ ਸੰਤ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਉਹ ਰਿਵਾਜੀ ਆਖਦੇ 
ਹਨ ਸਿਖ ਲਈ (ਸਿਖਾ ਤੋਂ ਵਧਕੇ ਕੋਈ ਵਡੀ ਪਦਵੀ ! 
ਨਹੀਂ, ਗੁਰੂ ਘਰ ਵਿਚ ਮੁਢ ਤੋਂ ਹੀ ਬਾਬਾ ਬੁਢਾ ਜੀ ਆਦਿ 
ਨੂ ਨੂੰ 'ਸਿਖੇ ਅਤੇ (ਭਈ! ਹੀ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾਂ ਹੈ । 
ਮਤਾ ਨਾਮ ਸਿਖਾਂ ਲਈ ਥੋੜੇ ਚਿਰ ਤੋਂ ਗੁਰਿਆਈ ਦੇ 
ਭੂਖੇ ਅਤੇ ਜਗਿਆਸੂਆੰ ਦੀ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਠਗਣ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੇ ਰਸਤਾ ਚਲਾਇਆ ਹੈ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਬਲਕਿ ਪੁਰਾਤਨ 
ਸਿਖ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਅਤ ਯਾ ਗੁਰੂ ਕਹਾਉਣ 
ਕੁਫਰ ਸਮਝਿਆ ਕਰਦੇ ਸੀ । ਦੇਖੋ ਭਈ ਰਾਮ ਸਿੰਘ 
ਜੀ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਾਮਧਾਰੀ ਭਈ 'ਗੁਰੂ” ਯਾ ਸਤਿਗੁਰੂ” ਕਹਿਣ 



੧੫੬ 

ਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਆਪ ਨੂੰ “ਗੁਰੂ” ਕਹੇ ਜਾਣ ਤੇ ਸਖਤ 
ਉਲਟ ਸਨ । ਦੇਖੋ ਸਤਿਜੁਗ” ਦਾ ਮਈ ੧੯੩੪ ਮਹੀਨੇ ਦਾ 
ਪਰਚਾ । ਉਥੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਸਤਿਗੁਰੂ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 
ਕਿਸੇ ਸਿਖ ਨੂੰ ਆਖਿਆ ਕਿ ਜੇਂ ਤੂੰ ਅਗੇ ਨੂੰ ਮੈਨੂੰ “ਸਤਿਗੁਰੂ” 
ਯਾਂ ਗੁਰੂ” ਆਖੇਂਗਾ ਤਾਂ ਮੈਂ ਤੈਨੂੰ ਸੰਗਤ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕੱਢ 
ਦੇਤੇਂਗ, ਮਗਰ ਉਸ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਮਹਾਰਾਜ ਜੀ ਮੈ' ਨਹੀਂ 
ਹਫਣ ਮੈਨੂੰ ਭਾਵੇਂ ਮਾਰ ਦੇਵੋ। ਸੋ ਦੂਜੇ ਦਿਨ ਉਸਦੇ “ਸਤਿ- 
ਗੁਰੂ ਆਖਣ ਤੇ ਮਹਾਰਾਜ ਜੀ ਨੇ ਦੁਸ ਨੂੰ ਬੇਇਜ਼ਤ ਕਰਕੇ 
ਸੈਗਤ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕੱਢ ਦਿਤਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਪੁਰਾਤਨ ਬਜ਼ੁਰਗ ਸਿਖ ਤਾਂ ਆਪ ਨੂੰ ਰੁਾਰਾਂ ਦੇ ਸਿਖ ਮੰਨਦੇ 

1 
| ਸਨ, ਮਗਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੰਨਣ ਵਲੇ ਖਾਹ-ਮਖਾਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

[| 'ਗੁਰੂੱ ਕਤਿਗੁਰੂੰ ਅਥਵਾ ਅੰਤਾਂ ਆਦ ਅਸਾਧਾਰਣ ਪਦਵੀਆਂ 
ਉ ਦੇਈ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤਾਕਿ ਅਸਾਨੂੰ ਭੀ ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ ਕੋਈ ਇਹ 
| ਪਦਵੀ ਦੇ ਹੀ ਦੇਵੇ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭੀ ਜਿਥੇ ਸੰਤਾਂ ਤੋਂ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਲੈਣ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਆਇਆ ਹੈ ਉਥੇ 'ਸੌਤ' ਪਦ ਦਾ 

ਉ ਅਰਥ ਉੱਤਮ ਪੁਰਖ ਆਦਿ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਿਖਾਂ ਦੀ ਹੀ ਸਿਫਤ 
ਉਹ ਹੈ, ਨਾਉਂ ਨਹੀਂ । ਅਤੇ ਜਿਥੇ 'ਸੰਤਾੰ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਲਈ 

1 ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਦਥੇ ਇਹਦਾ ਅਰਥ ਗੁਰੂ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਥੇ ਭੀ ਇਹ ਪਦ ਗੁਰੂ ਪਦਵੀ ਬੋਧਕ ਨਹੀਂ ਕਿਤੂ ਸਿਫਤ ਦਾ 
ਬੋਧਕ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਦਵੀ 'ਸੌਤ' ਨਹੀਂ 
ਕਿੰਤੂ ਗੁਰੂ ਗੁਰੂ” ਹੈ ਅਤੇ ਸਿਖ ਦੀ ਪਦਵੀ ਸੰਤ” ਨਹੀਂ ਕਿੰਤੂ ਸਿਖ 
ਅਤੇ ਸੰਤ” ਪਦ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਉੱਤਮ ਸਿਫਤ ਲਈ ਆਇਆਂ 
. ਗਿਆ ਲਈ ਨਹੀਂ ਅਤੇ ਇਹ ਪੂਰਨ ਸੰਤ ਹੋਣ ਦੀ 
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ਸਿਫਤ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੀ ਘਟਣ ਕਰਕੇ ਉਹਨਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ' 
ਕਿਸੇ ਸਿਖ ਯਾ ਦੂਜੇ ਤੀਜੇ ਨੂੰ ਅਸੀਂ' ਜਦੋਂ ̀ ਸੈਤ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਕਹਿੰਦੇ ਤਾਂ ਗੁਰੂ” ਕਹਾਉਣ ਦੀ ਆਸਾਂ ਅਸੰਭਵ ਹੀ ਸਮਝੋ । 

ਸੰਕਾ- ਜੋ ਕੋਈ ਸੱਜਨ ਗੁਰਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਦੇਵੇ ਅਥਵਾ 
ਪਰਮਤਮਾਂ ਨੂੰ `ਮਿਲਾ ਦੇਵੇ ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਕਿਤੋਂ ਨ “ਊ 
ਮੈਨਿਆ ਜਾਵੇ $ [। 

ਉਤਰ-ਜੋ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਦੇਵੇ ਉਹ 'ਗੁਰੂ” ਕਿਵੇਂ 
ਹੋਇ $ ਸਿਖ ਹੀਂ ਹੋਇਆ । ਫੇਰ ਗਰਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲ ਜਾਣ 
ਤੇ ਪਹਦੀ ਕੀ ਲੋੜ ਰਹਿ ਗਈ ? ੀ ਚੂੰਹ ਕਹਿਣ ਮਾਤ 
ਹੀ ਗਰੂ' ਹੈ $ ਫੇਰ ਜਹੜਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਰਿਹਾਂ 
ਹੈ $ ਕਦੇ ਲੱਨ ਮਜਾ. ਉਸ_ਵਿਚ !! 

ਸਵ ਹੀ ਅੱਖ ਮੀਟਕੇ ਅੰਦਰ ਲਾਣਾ ਮਚਦੀਅੰ, ਅਨ 
ਹਦ ਸਬਦ ਦੀ ਧਨੀ ਹੁੰਦੀ ਅੰਤੇ ਅੰਦਰੇ ਕਰੋੜਾਂ ਯੋਜਨਾਂ | 
ਵਿਚ ਬਾਗ ਤੇ ਮੰਹਿਲ-ਮਾੜੀਆੰ ਦਸਣ ਵਾਲੇ ਯਾ ਗੁਰੂ ! 
ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲੇ ਅਥਵਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ? 
ਨੂੰ ਪ੍ਰਸਾਦ ਛਕਾਤੇਣ ਵਾਲੇ ਲੱਖਾਂ ̀ ਹੀ ਠੱਗ ਹਨ। ਜਿਨ੍ਹਾ ਰ੍ 
ਦੀਅੰ ਬੇਹਿਸਾਬੀਆੰ ਅਤੇ ਅਣਮਿਣੀਆਂ ਗੱਲਾ ਸੁਣ ੨ ਕੇ ਰਿਜੂ 
ਬੁੱਧੀ ਲੋਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੰਨ ਬੈਠਦੇ ਹਨ। ਚ 

ਸ਼ੈਕ-ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਇਸ ਕਾਇਆ ਅੰਦਰ ਨਉ 



੧੫੮ 
। ਖੰਡ ਪ੍ਰਿਬਵੀ ਹਫ ਪਟਣੇ ਬਾਜਾਰਾੰ ਆਦਿ ਕਰਕੇ ਅੰਦਰ 
| ਹੀ ਬ੍ਰਹਮੈਡ ਦੇ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ ਹੋਣਾ ਕਿਉ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਉਤਰ-ਏਥੇ ਉਪਮਾ ਆਦਿ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੁਆਰਾ ਬਾਹ- 

ਰਲੇ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ ਭਾਵ (4੧੧੦੦) ਰੂਪ ਤੇ ਅੰਦਰੇ ਹੋਣਾ 

ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਏਵੇਂ ਹੀ ਬਾਹਰਲੇ ਬਿਉਪਾਰ ਦੇ 
ਮੁਕਾਬਲੇ ਤੇ ਅੰਦਰਲੇ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਬਿਉਪਾਰ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ 

ਹੈ। ਕਿਸੇ ਪਦਾਰਥ ਦੇ £੧੧੧੧੦॥॥ ਅੰਦਰ ਹੋਣ ਦਾ ਮਰ 
44. ਅਰ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ ਸਮੁਚੇ 

ਹੋਰ ਭੀ ਪ੍ਰਮਾਣ ਲਿਖਦੇ ਹਾਂ। 
ਭਗਤ ਜਨਾ ਕੌ ਹਰਿ ਕਿਰਪਾ ਧਾਰੀ॥ 
ਗੁਰੁ ਨਾਨਠੁ ਤੁਠਾ ਮਿਲਿਆ ਬਨਵਾਰੀ ॥ ਰ 

ਬਿਲਾਵਲ ਮ$ ੪ ਸ: ੨ ਰ 

'ਗੁਰ ਕਾ ਸਬਦ ਗੁਰਬੈ ਟਕੈ ਹੋਰ ਥੈ ਪ੍ਰਗਟ ਨ ਹੋਵੈ” । 
ਵਾਰ ਸਾਰੰਗ ਪਉੜੀ ੩੨ ਰ 

ਸਾਰਕ ਬਧੇ ਹੋਇ ਗੁਰੂ 
| ਨੂੰ ਹੀ ਹੈ 

| ੬0 ਰਚ ਆਬ ॥ 
ਤੁਸਿ ਦੇਵੇ ਆਪਿ ਦਿਆਲਿ ਨ ਛਪੈ ਛਪਾਈਆ ॥ 
ਹਿਰਦੈ ਕਵਲੁ ਪ੍ਰਗਾਸੂ ਉਨਮਨਿ ਲਿਵ ਲਾਈਆਂ ॥ 
ਜੇ ਕੋ ਕਰੈ ਉਸ ̀ ਦੀ ਰੌਸ ਸਿਰ ਛਾਈ ਪਾਈਆਂ ॥ 



੧੫੯ 
। ਨਾਨਕ ਅਪੜਿ ਕੋਇ ਨ ਸਕਈ ਪੂਰੇ ਸਤਿਗੁਰ 
! __ਕੀ ਵਡਿਆਈਆ॥ (ਵ8 ਸ8 ੫੪ ੩੪) | 

ਭਾਵ-ਪੂਰੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਰੀਸ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਦੇ ਸਿਰ !? 
। ਸੁਆਹ ਪੈਂਦੀ ਹੈ । (6 
“ਹਰਿ ਕਾਂ ਚਿੰਨ ਸੋਈ ਹਰਿ ਜਨ ਕਾ ਹਰਿ ਆਪੇ 

ਜਨ ਮਹਿ ਅਪਿ ਰਖੱਤਿ॥ ਪੈਨ ਧੰਨਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਸਮਦਰਸੀ ਜਿਨਿ ਉਸਤਤਿ ਨਿੰਦਿਆ ਤਰੀ ਤਰਾਂਤ॥? 

(ਮਲਾਰ ਸ:੩ ਸ਼: ੫) _! 
ਅਰਥਾਤ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਅਤੇ ਉਸਦੇ ਸੇਵਕ ਦਾ ਰੂਪ !1 

ਇਕੋ ਹੀ ਹੈ, ਕਿਤੱਕਿ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਉਸ ? 
ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਸੋ ਐਸਾ ਗੁਰੂ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ [॥ 
ਦੇਵੈ ਹੀ ਹੈ । ।ਿ 

“ਜਿਸ ਘਰਿ ਵਿਰਤੀ ਸੋਈ ਜਣੈ ਜੁਗਤਿ ਗਰ 

ਨਾਨਕ ਪੂਛਿ ਕਰੋ ਵੀਚਰਾ॥” (ਸੂਹੀ ਮ: ੪ ਸ਼: ੮) [ 

ਰਹ ਭਾਵ-ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਹੀ ਜਗਤ ਗੁਰੂ ਹਨ । [ 
`_ਗਿਆਨ ਧਿਆਨ ਕਿਛੁ ਕਰਮ ਨ ਜਾਣਾ ਸਾਰ ਨ ਜਾਣਾ ਤੇਰੀ॥ | 

ਸਭਿ ਤੇ ਵਡਾ ਸਤਿਗੁਰ ਨਾਨਕੁ ਜਿਨ ਕਲ ਰਾਖੀ ਮੇਰੀ ॥ ਮ 
(ਸੂਹੀ ਮ: ੫) [॥ 

ਭਾਵ-ਸਤਿਗੁਰ ਨਾਨਕ ਸਭਨਾਂ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਹੈ। 
“ਸਤਿਗੁਰ ਮੇਰਾ ਸਦਾ ਸਦਾ ਨ ਆਵੈ ਨ ਜਾਇ॥ 
ਉਹ ਅਬਿਨਾਸੀ ਪੁਰਖ ਹੈ ਸਭਿ ਮਹਿ ਰਹਿਆ ਸਮਾਇ॥ 

(ਸੂਹੀ ਮ: ੩ ਅਸਟ: ੨) 
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ਭਾਵ-ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਪੁਰਖ ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
| “ਗੁਰੁ ਜਿਨਾਂ ਦਾ ਅੰਟੁਲਾ ਸਿੱਖ ਭੀ ਅੰਧੇ ਕਰਮ ਕਰੇਨਿ॥ 
| ਓਏ ਭਾਣੇ ਚਲਣਿ ਆਪਣੈ ਨਿਤ ਝੂਠੋ ਝੂਠਿ ਬੋਲੇਨਿ”॥ 

(ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ ਸ: ੧੦) ਰ 
ਭਾਵ-ਅੰਧੀ ਜੋਤਿ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਚੇਲੇ ਭੀ ਅੰਨ੍ਹੇ! 

8 ਕਰਮ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
“ਹਰਿ ਗੁਰ ਵਿਚ ਆਪ ਰਖਿਆਂ ਹਰਿ ਮੇਲੇ ਗੁਰ ਸਾਬਾਸਿ! ॥ 

(ਮਾਰੂ ਮ: ੪ ਸ: ੪) 
1 ਭਾਵ-ਰੁਰੂ ਅੰਤੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦਾ ਅਭਦ ਹੈ । 

| ਘ,ਰਿ ਮਹਿ ਘਰੁ ਦਿਖਾਇ ਦੇਇ ਸੋ ਸਤਿਗੁਰ ਪੁਰਖ ਸੁਜਾਨ॥' 
(ਵਾਰ ਸਾਹੰਗ ਸ: ੨੭) 

| ਭਾਵ-ਸਤਿਗੁਰ ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਘਟ ਪੂਗਟ ਕਰ ਦੇਵੇ। __ 
“ਕਬੀਰ ਮਾਇ ਮੂਤਉ ਤਿਹ ਗੁਰੂ ਕੀ ਜਾਤੇ ਭਰਮੁ ਨ ਜਾਇ ॥ 

| ਭਾਵ-ਅਗਿਆਨੀ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਦਫੇ ਕਰੋ। | 
“ਤੈ' ਜਨਮਤ ਬ੍ਰਹਮ ਪਛਾਨਿਉ”? ॥ (ਸਵਯੇ ੧ ਮਹਲਾ ੪) 

ਰ ਭਾਵ-ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਗੁਰੂ ਪਰਗਟ ਹੋਣ ਦੇ ਦਿਨ 
1 ਤੋਂ ਹੀ ਗੁਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ । 

“ਬਿਨ ਗੁਰ ਪੂਰੇ ਨਹੀਂ'_ਉਧਾਰੁ ॥ 
ਬਾਬਾ ਨਾਨਕੁ ਆਖਹਿ ਇਹ ਵੀਚਾਰ ॥ 
ਪੁਨ>#ਅਪਰੰਪਰ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਪ੍ਰਮੇਸ਼ਰ 
ਨਾਨਕ ਗੁਰ ਮਿਲਿਆ ਸੋਈ ਜੀਉ” ॥ 

ਭਾਵ-ਸੋਈ ਪ੍ਰਮੇਸ਼ਰ ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਹੋਕੇ ਮਿਲਿਆ ਹੈ । 
“ਦੈਤ ਪੁਤੂ ਪੂਹਿਲਾਦ ਕਰਮ ਧਰਮ ਕਿਛੁ ਸੰਜਮੁ ਨ 
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ਪੜੈ ਦੂਜਾ ਭਾਉ ਨ ਜਾਣੈ ॥ ਸਤਿਗੁਰ ਭੇਟੀਐ 
ਨਿਰਮਲ ਹੋਇਆ _ਅਨਦਿਨ _ਨਾਮਿ ਵਖਾਣੈ? ॥ 

ਇਨਾਂ ਤੋਂ ਭੀ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਹੀ ਰੂਰੁ ਸਿਧ ਹੋ 
ਹੈ । ਕਿਉਂਕਿ ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਕ ਨਾਰਦ ਆਦੀ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦਿ 
ਅਦਿਕਾਂ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹੋ_ਸਕਦੇ। 

“ਸਤਿਗੁਰ ਬਾਝਹੁ ਗੁਰ ਨਹੀ ਕੋਈ 
ਰ੍ ਨਿਗੁਰੇ ਕਾ ਹੈ ਨਾਉ ਬੁਰਾ ॥ 

ਭਾਵ ਸਤਿ ਪੁਰਖ (ਅਕਾਲ ਪੁਰਬ) ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
( 'ਗੁਰੂ ਜਿਨਾ ਕਾ ਅੰਧਲਾ ਚੇਲੇ ਨਾਹੀਂ_ਠਾਉ”॥ 

[ (ਸ੍ਰੀ ਰਗ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ੮) 

` ___ ਅਰਥਾਤ ਜਿਨਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਹੀ ਅਗਿਆਨੀ _ਹੋਂਵੇ 
ਚੇਲੇ ਨੂੰ ਥਾਂ ਕਿਥੇ । 

| ਸੱਭ ਕਮ ਗੁਰੂ ਕਰਤਾਰ” । 
(ਸ੍ਰੀ ਰਗ ਅਸ਼ਟਪਦੀ ੧੧) 

ਰ ਭਾਵ-ਸਭ ਮਨੁਖ ਭੁਲ ਵਿਚ ਹਨ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਪ੍ਮੇਸ੍ਹਰ 
ਅਭੁਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 

(ਇਹ ਨੀਸਾਣੀ ਸਾਧ ਕੀ ਜਿਸ ਭੇਤ ਤਰੀਐ॥ 
ਜਮ ਕੰਕਰ ਨੇੜਿ ਨ ਆਵਈ ਫਿਰਿ ਬਹੁੜ ਨ ਮਰੀਐ£?॥ 

(ਗਚੂੜੀ ਮ: ੫) 
ਭਾਵ-ਸਾਧੂ ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂ ਓਹ ਹੈ ਜੋ ਜਨਮ ਮਰਨ 

ਤੋਂ ਗਹਿਤ ਕਰ ਦੇਵੇ । 
(ਛਿਅ ਘਰ ਛਿਅ ਗੁਰ ਛਿਅ ਉਪਦੇਸ ਗੁਰ ਗੁਰ ਏਕੋ 
ਵੇਸ ਅਨੇਕ' ॥ (ਆਸਾ ਸ: ੧ ਸ਼ਬਦ ੩੦) 



੧੬੨ 
ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂਆਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਇਕੋ ਹੀ ਹੈ ਬਹੁਤੇ ਨਹੀਂ । , 

€ਕਰਿ ਹੁਕਮ ਮਸਤਕਿ ਹੱਥ ਧਰ ਵਿਚੋ ਮਾਰ ਕਢੀਆ 
ਬੁਰਿਆਈਆ ॥ (ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ) ਰ੍ 

॥ 

(. 

੍ 

ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂ ਓਹ ਹੈ ਜੋ ਮਥੇ ਤੇ ਹੱਥ ਰੱਖਕੇ ਬੁਰਿਆ- ” 
ਈਆੰ ਦੂਰ ਕਰ ਦੇਵੇ । 

ਵਿਣੁ ਪਾਰਸੈ ਪੂਜ ਨ ਹੋਵਈ ਵਿਣੁ ਮਨ ਪਰਚੇ ਅਵਰਾ 
ਸਮਝਾਏ ॥ ਗੁਰੂ ਸਦਾਏ ਅਗਿਆਨੀ ਅੰਧਾ ਕਿਸ ਉਹ 
ਮਾਰਗਿ ਪਾਏ ॥ (ਗੂਜਰੀ ਮ: ੩ ਸ਼ਬਦ੭) 

ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ ਬਿਨਾਂ ਗੁਰੂ ਸਦਾਉਣ /$ 
ਵਾਲ਼ਾ ਅੰਨ੍ਹਾਂ ਹੈ । ” 
“ਪਰਗਟ ਭਈ ਸਗਲੇ ਜੁਗ ਅੰਤਰਿ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਕੀ ਵਡਿਆਈ॥ ? 

(ਸੋ: ਮ: ੫ਸ: ੧੨) _ ਨੂ 

ਤੀਜਾ ਪੁਕਰਣ 
ਹਿੰਦੂ, ਸਿਖ (ਨਿਰਮਰ ਅਦਿਕ) ਦਾ ਪੱਖ 
ਉਪਰੋਕਤ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਠੀਕ ਮੰਨਦਾ ਹੋਇਆਂ ਇਕ ; 

ਹਿੰਦੂ ਸਿਖ ਆਪਣੀ ਵਿਦਵਤਾ ਦੇ ਮਾਣ ਵਿਚ ਭਰਿਆ, 
ਇਸ ਅੰਸ ਵਿਚ ਸ਼ੌਕਾ ਕਰਨ ਲਗਾ । 

ਸ਼ੈਕਾ-ਗੁਰੂ ਦੇ ੩ ਰੂਪ ਹਨ । (੧) ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ; 
(੨) ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ (੩) ਪੰਥ ਗੁਰੂ ਅਟਬਤ , 
ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ। ਸੋ “ਗਿਆਨ ਦਾਤਾ ਗੁਰੂ ਹੈ ਇਹ ਲੱਛਣ!” 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਘਟ ਸਕਦਾ ਕਿਉਂਕਿ । 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦੇਹ ਨਹੀਂ । ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸਭ 

। 



੧੬੩ 

ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰਦੇਵ ਭੀ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । 
ਉੱਤਰ-ਆਪ ਦੇ ਕਥਨ ਤੋਂ ਹੀ ਸਿੱਧ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ 

ਰ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਅਸਲੋਂ ਕੋਈ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ : 

ਅਪ ਹੁਣੈ ਹੀ ਕਹਿ ਚੁਕੇ ਹੋ ਕਿ ਗੁਰੂ ਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ! 

ਜੀ ਗੁਰੂ ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦਾ ਤੀਜਾ ਰੂਪ ਪੰਥ ਹੈ ਫੇਰ 

`ਦਹਧਾਰੀ ਪੰਥ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਕਿਸੇ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ 
. ਗੁਰੂ ਮੰਨਣ ਦੀ ਕੀ ਲੋੜ ਹੈ ? ਕਿਉਂਕਿ ਜੋ ਪੰਥ ਨੇ 

ਦਸਣਾ ਹੈ ਉਹ ਇਕ ਦੇਹਧਾਰੀ ਨਹੀਂ_ਦਸ ਸਕਦਾ । 

ਨਾਲੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸਿਖ ਬਣਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਰਾਬਰੀ 

ਸਕਦ। । ਕੀ ਕੋਈ ਯੋਗ ਪੁਤੁ ਹੋਣ ਤੇ ਭੀ “ਬਪਾੰ ਬਣ [ 

` ਸਕਦਾ ਹੈ $ 

ਸ਼ੈਕ-ਭਲਾ ਪੰਥ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਠਹਿਰਿਆ, ਮਗਰ ਜਿਸ 
ਤੋਂ ਅਧਿਆਤਮ ਵਿਦਿਆ ਸਿਖੀ ਜਾਵੇ ਉਸਨੂੰ ਕੀ ਆਖਿਆ 

ਜਾਵੇ $ ਅਰਥਾਤ ਪੰਥ ਵਿਚਲੀਆਂ ਸਭ ਵਿਅਕੀਆਂ ਆਤਮ 
ਵਿਦਿਆ ਤਾਂ ਜਾਣਦੀਆਂ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀਆਂ । ਜੋ ਅਧਿਆਤਮ 

ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਸਿਖ ਹੋਵੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਗੁਰੂ” ਹੀ ਆਖਣਾ 

ਯੋਗ ਹੈ । 

ਉੱਤਰ-ਵਿਦਿਆ ਸਿਖਾਉਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਸਿਖਜਕ 

(ਉਸਤਾਦ)ਕਹੋ,ਅਧਿਆਪਕ ਕਹੋ ਅਥਵਾ ਉਪਾਧਿਆਇ ਕਹੋ । 

ਪ੍ਰਸ਼ਨ-ਗੁਰੂ ਭੀ ਆਤਮ ਵਿਦਿਆ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ 

ਕਰਨੀ ਬੱਜਰ ਪਾਪ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਕੋਈ ਭੀ ਸਿਖ ਗੁਰੂ _!; 

ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਬਰਾਬਰ 'ਗੁਰੂ” ਨਹੀਂ ਥਾਪਿਆਜਾ_? 



ਰ 

੧੬੪ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਪਾਧਿਆਇ ਭੀ, ਫੇਰ ਦੋਹੰ ਵਿਚ ਫਰਕ 
ਕੀ ਹੋਇਆ £ 

ਉੱਤਰ-ਪਹਿਲਾਂ ਆਪ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਹੀ ਅਰਥ 
ਸਮਥ ਲਵੋ, ਕੀ ਹਨ? ਅਰਥਾਤ ਉਪਦੇਸ਼ ਉਸ 
ਵਿਧੀ ਦਾ ਨਾਉਂ ਹੈ ਜੋ ਅਗੇ ਕਿਸੇ ਨੇ ਨਾ ਜਣਾਈ ਹੋਵੇ 
ਅਤੇ ਨਾਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਂਵੇ ਕਿਉਂਕਿ ਅਗਿਆਤ ਅਰ ਨੂੰ 
ਜਣਾਉਣ ਵਾਲ਼ੀ ਸਰਬ ਤੋਂ ਆਦਿਲੀ ਵਿਧੀ ਹੀ “ਪ੍ਰਮਾਣ” ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ, ਉਹੋ “ “ਉਪਦੇਸ਼” ਹੈ, ਜੋ ਪਹਿਲੇ ਸਿੱਧ ਕਥਨ ਨੂੰ ਹੀ 

੍ ਦੁਹਰਉਣਾ ਹੈ ਉਹ ਅਨੁਵਾਦ ਕਹਉਂਦਾ ਹੈ, ਵਿਧੀ ਯਾ ਰੂਪ- 
ਦੇਸ਼ ਨਹੀਂ, ਸੋ ਗੁਰੂ ਹਸਤੀ ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਅਗਿਆਤ (ਨਾਂ ਜਾਣੀ 

| ਹੋਈ) ਵਸਤੂ ਨੰ ਜਣਵੇ ਅਤੇ ਅਪ੍ਹਾਪਤ ਦੀ ਪਰਾਪਤੀ ਕਰਾਵੇ । 

। ਉਹ ਅਗੇ ਜਾਣੀ ਗਈ” ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਵਸਤੂ ਦਾ ਅਨੁ- 1੧ 
ਵਾਦ ਯਾ ਵਿਆਖਿਆਨ ਹੀ ਕਰੇਗਾ । ਅਪਣੇ ਕੋਲੋਂ ਪਾਉਣ 
ਦੀ ਸਮਰਬਾਂ ਉਸਨੂੰ ਨਹੀਂ' । ਸੋ ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਸੂਰਜ ਅਪਣੇ 

| ਆਪ ਚਮਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਚੰਦ ਤੇ ਤਾਰੇ ਆੰਦਿ ਉਸ ਤੋਂ 
| ਚਾਨਣ ਲੈਂਕੇ ਹੀ ਚਮਕਦੇ ਹਨ, ਉਸੇ ਤਰਾਂ ਗੁਰੂ! ਉਹ ਹੈ, ਤ 
ਨ ਜਿਸਦਾ ਗਿਆਨ ਅਪਣਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਿਖਕਕ ਉਹ ਹੈ ਜਿਸਦਾ 
$ ਗਿਆਨ ਉਧਾਰਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਸਿਖਨਕ ਦਾ ੩ 

% ਉਪਦੇਸ਼ ਆਦਯੋਚਾਰਣਮ (ਛੇ ਸਿਧਾਂਤ ਕੌਮਦੀ) 
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੧੬੫ 
ਬੜਾ ਭੇਦ ਹੈ । 

ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਤੇ ਸ਼ੈਕਾ 
ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ ਭੀ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਗਿਆਨ ਲੈਕੇ ਹੀ 

ਪੂਕਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਕਿਉਂ ਮੰਨਿਆ ! 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਉੱਤਰ-ਬੇਸ਼ਕ ਉਹ ਗੁਰਾਂ _ਪਾਸੋ' ਹੀ ਗਿਆਨ ! 
ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਮਗਰ ਪੰਜ _ਪਿਆ।ਰੋਆਂ ਦੀ ਪੰਚਾਇਤ ਨੂੰ .1 
ਇਕੈ ਵਾਰ ਹੀ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਹੋਣ ਅਤੇ ਦੀਖਸਾ ਦਾ _ਅਧਿਕਾਂਰ 

ਓਮ ਤੋ 1੨੩੩ਡ 

ਕੈ ਭੂ 
2੨ £। 
2੨ ਲੈ ਲੋ ਪ੍ਰ ॥]| ਪੈ ਦੇ 

/੫ ਤੂ [04 ਤੋ ਹੈ 

ਰਜ ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ ਪਰਿਛਿੰਨ ਰੁਪ ਵਿਚ ਬਣ? 
ਰਲ ਬਾਰ ੨ ਤੇਜ ਯਾ ਪੂਕਾਸ਼ ਲੈਣ ਦੀ !1 
ਲੌੜ ਨਹੀਂ । ਉਸੇ _ਤਰਾਂ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਆ ਭੂ 0੨੭ “93 । ਡੀ 

ਜੋਤਿ ਨਹੀਂ' ਲੈਣੀ ਪੈਂਦੀ । ਅਰਥਾਤ ਜਿਸ _ਤਗਾਂ ਕਿਸੇ !! 
ਪੰਚਾਇਤ ਦਾ ਮੈਬਰ ਗੁਣ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਇਕਲਾ ਹੀ ਚੁਗਿਆ ! 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਮਗਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮੂੰਹ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਿਯੰਤਾ ਵਲੋਂ ਇਕੇ | 
ਵਾਰ ਹੀ ਅਧਿਕਾਰ ਦੀ ਪੂਵਨਗੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਫੇਰ 
ਅਦਲਾ ਬਦਲੀ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ । ਓਸੇ _ਤਗ ! 



੧੬੬ 
। ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਦੀ ਪੰਚਾਇਤ ਵਿਚ ਏਸ, ਦੇ ਮਾਲਿਕ ਨੇ ਆਪ 
ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੋਕੇ ਏਸ ਨੂੰ ਇਕੇ ਵਾਰ ਹੀ ਦੀਖਯਾ ਦੇਣਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਅਤੇ 

ਰ੍ ਅਧਿਕਾਰ ਬਖਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਬਲਕਿ ਆਪਣੇ ਅਮਲ ਨਾਲ ਸਾਰੀ 
ਇੰ ਦੁਨੀਆ ਨੂੰ ਪੁਤੱਖ ਕਰਕੇ ਦਿਖਾ ਦਿਤਾ ਕਿ ਪੰਚ ਸਮੂਹ ਦੇ 
: ਆ 4 

$ ਦੇ ਭੀ ਹਕਦਾਰ ਹੋ ਗਏ ਹਨ । ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਦੀਵੇ 
॥! ਤੇਂ ਦੀਵ ਪੁਕਾਸ਼ਤ ਹੋ ਜਾਣ ਤੇ ਪਹਿਲੇ ਦੀਵੇ ਦੀ 
(੬ ਦਇਆ 
| ਦੁਏ ਦੀਵੇ ਨਾ ਤਾਂ ਹਣ ਸਕਦੇ ਹਨ ਨਾਹੀਂ ਪਹਿਲੇ ਦੀਵੇ 
| ਬੁਝ ਜਾਣ ਤੋਂ' ਦੂ ਜੇ ਦੀਵੇ ਬੁਝ ਸਕਦੇ ਹਨ ਮਗਰ ਪਹਿਲੇ 

[ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਸਦਾ ਲਈ ਜਰੀ ਰਹਿੰਦੀ 
8 ਉਸੇ ਤਰਾਂ ਜੋ ਸੱਜਨ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚ ਆਈ ਗੁਰੂ 



ਜੋਤਿ ਦੁਆਰ ਸੈਸਕਾਰੀ ਹੋ ਚੁਕੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਸਕਾਰੀ , 
ਪਰੰਪਰਾ ਨਾਦੀ ਸੰਤਾਨ ਹੁਣ ਤਕ ਚਲੀ ਆਈ ਹੈ ਅਤੇ 
ਏਵੇਂ ਹੀ ਅਗੇ ਨੂੰ ਭੀ ਜਾਰੀ ਰਹੇਗੀ । ਨਿਆਇ ਅਨੁਸਾਰ 
ਸ੍ਰ ਜੋਤ ਅਵਛੇਦਕ ਸੈਸਕਾਰਤਾ ਅਵਛਿੰਨ ਪੰਚ ਪ੍ਰਮਾਣਤਾ 
ਧਰਮ” ਵਾਲ਼ਾ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ (ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ) ਗੁਰੂ ਹੈ ਅਰਥਾਤ 
ਸੂਜੋਤਿ ਤੋਂ ਭਾਵ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਉਸਦੈ ਭਿੰਨ ਕਰਨ ਵਾਲ਼ਾ ਜੋ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸੰਸਕਾਰ ਸਹਿਤ ਜੋ 'ਪੰਚ ਪ੍ਰਮਾਣਤਾ ਧਰਮਾ ਹੈ ਉਹ 
ਸਾਰੀ ਸਿਖ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਉਪਰ ਘਟਦਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਸਿਖ ਸੰਪ 
ਦਾਇ ਵਿਚੋਂ ਜੋ ਭੀ ਸੰਸਕਾਰੀ (ਅੰਮੂਤਧਾਰੀ) ਵਿਅਕਤ ਹੋਂਵੇ 
ਉਹ ਉਪਰੋਕਤ ਸੈਸਕਾਰ ਦੁਆਰਾ ਹੋਰ ਜੋਤਾਂ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ  'ਪੰਚ-ਪ੍ਰਮਾਣਤਾ' ਵਲੀ ਹੈ, ਉਨਹਾਂ ਦੇ ਪੰਜਾਂ ਦੇ ਸੰਮੂਹ 
ਦਾ ਨਾਮ ਪੰਚ ਪ੍ਰਮਾਣ” ਰੂਪ ਤੇ ਗੁਰੂ ਹੈ। 

ਇਸ ਤਰਾਂ ਪੰਥ ਦੀਆੰ ਸਾਰੀਅੰ ।ਵਅਕਤੀਆੰ ਦੇ ਸੰਗ੍ਰਹਿ 
ਦੀ ਸੁੰਕਾਂ ਭੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ । ਨਾਲੇ ਖਾਸ ੨ ਟਿਕੇ ਹੋਇਆੰ ੫ 
ਸਿੰਘਾਂ ਦੇ ਜਾ-ਨਸ਼ੀਨਾਂ (ਗੱਦੀ ਵਾਲੇ) ਦੀ ਲੋੜ ਭੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿ 
ਜੀਂਦੀ ਅੰਤੇ ਇਕ ਆਦਮੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੰਨ ਲੈਣ ਦੀ ਹੁੱਜਤ ਭੀ! 
ਉੜ ਜੰਦੀ ਹੈ। ਨਾਲੇ ਹੋਰ ਦੇਖੋ, ਜੇ ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ ਪਿਅਰਿਅੰ 
ਦੇ 'ਅਜ ਗੱਦੀ ਨਿਸ਼ੀਨ ਕੋਈ ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ? ਨ ਮਿਲਣ ਕਰਕੇ ੫ 
ਕਿਸੇ ਇਕ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਬਣਾਵਾਂਗੇ, ਤਾਂ ਕੇਹੜੇ ਗੁਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ 

ਮੰਨਦੇ ਹੋ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਮੋਟੇ ਡਾਢੇ ਜੇਹੇ ਅੱਖੀਂ ਮੀਟਣ ਵਾਲੇ ਝਣੌਟੀ 
4 ੨੬ _ ੯ ੯% ੩ ੩ 

ਸੰਤ,ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਕਿਵੇਂ ਮੰਨ ਲਵੇਗੇ $ ਜੋ ਕਿ ਆਪ ਨਿਗੁਰਾ ਹੈ 



੧੬ ੨੩ 

ਸ਼ੋਕ-ਪੰਥ ਦੀਆੰ ਸਾਰੀਆਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਪੰਜ ਪਿਅਮ 
। ਰਿਆੰ ਵਿਚ ਭਰਤੀ ਹੋਣ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਕਿਉਂਕਿ 
| ਪੰਜ ਪਿਅਰਿਆੰ ਵਰਗੇ ਗੁਣ ਕਿਸੇ ਵਿਚ ਭੀ ਨਹੀਂ 
। ਦਿਖਾਈ ਦਿੰਦੇ । 

ਉਤਰ=ਜੇ ਕੋਈ ਭੀ ਐਸਾ ਨਹੀਂ' ਜੋ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ 
ਵਿਚ ਹੋਣ ਯੋਗ _ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਤੁਸੀਂ ਕੇਹੜੇ ਦੇਹਧਾਰੀ ਇਕ 

ਗੁਰੂ ਬਣਾਓਗੇ ਸੱਜਨ ਜੀ ! ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਤੋਂ 
ਸਕਿਤ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਅੰਦਰ ਅਨੌਕਾਂ ਹੀ ਸਿੰਘ ਸੱਜਣ 

ਹਨ ਜੋ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਾਲ਼ੇ ਗੁਣ ਰਖਦੇ ਹਨ। ਆਪ 
ਨੂੰ 'ਬਿਖਮ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਚੰਦਰਮਾ ਦੇਖਣ” ਦੀ ਤਰਾਂ 
| ਨਜ਼ਰ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੇ । ਹਾਂ ਸਭ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਜਟੂਰ ਓਸੇ 
ਗੁਣ ਨਹੀਂ ਰਖਦੀਆਂ । ਸੋ ਭੀ ਉਪਰ ਕੀਤੇ ਗਏ (ਨਿਆਇ) 
ਲੱਛਣ ਦੁਆਰਾ ਪੰਥ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਤੂਪਤਾ ਨਿਰਦੋਸ਼ ਹੈ। ਦੂਜੇ 
। ਜਦ ਤੁਸੀਂ ਮੰਨਦੇ ਹੋ ਕਿ _ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਇਆ ਅਤੇ ਆਪ ਭੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
(ਛਕਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸਿਧ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਂਪ 

ਸ਼ੰਕ-ਸਭ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਮਤ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕੋਈ ਭੀ ਪਰਮਾਣੀਕ ਪੰਚਾਇਤ ਨਹੀਂ 
ਨੰ “ਗੁਰੂ” ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇ ਤਾਂਤੇ ਕਿਸੇ ਇਕ ਸੱਜਨ ਨੂੰ ਹੀ 
ਮੰਨਣਾ ਠੀਕ ਹੈ। 



ਓ ਉਤਰ-ਕਿਸੇ ਭੀ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਦੀ ਪੰਚਾਇਤ ! 
ਰ੍ ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਅਸੂਲਾਂ ਵਿਚ ਮਤ ਭੇਦ ਨਹੀਂ; ਵਿਧੀਆਂ 

ਦੈ ਕਿਸੇ ੨ ਅੰਸ ਵਿਚ ਫਰਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਉਹ ਹਾਨੀ ਕਾਰਕ ` 

ਵਰਤੇਗਾ ਦੂਜੇ ਦੀ ਮਤਿ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰੇਗਾ ਤਾਂ ਬਹੁਤੇ ! 
। ਗੁਰੂ ਹੋ ਜਾਣ ਕਰਕੈ ਊਹਿਡੀ ਆਪਣੀ ਦਿਤੀ ਦਲੀਲ .! 
 ਅਨੂਸਰ ਹੀ ਅਤਿ ਭੇਦਾਂ ਜ਼ਿਆਦੇ ਹੋ ਜਾਣ ਕਟਕੈ) ਠੋਈ _` 

ਭੀ 'ਇਕ ਗੁਰੂ” ਮੰਨਣ ਯੋਗ ਨਹੀਂ' ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂਤੇ ਪੈਜ : 
ਪਿਆਰਿਆਂ ਨੂੰ-ਹੀ ਪੰਥ ਗੁਰੂ' ਮੰਨਣਾ ਯੋਗ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਸਵੱਟੀ 
ਸ਼ੈਕਾ-ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਘੋਲਿ 

ਘੁਮਾਈ ਬਿਸੁ ਮਿਤ੍ਰ ਵਿਚੋਲੇ ਜੈ ਮਿਲਿ ਕੰਤੁ ਪਛਾਣਾ! ਅਰਥਾਤ 
ਦੂਸ ਵਿਚੋਲੇ ਦੇ ਵਾਰਨੇ ਜਾਵਾਂ ਜਿਸਨੂੰ ਮਿਲਕੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ 
ਨੂੰ ਪਛਾਣੀਏ । ਇਸ ਤੋਂ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨੂੰ ਜੋ ਭੀ ਮਿਲਵੈ 
ਦੂਹ “ਵਿਚੋਲਾ ਅਰਥਾਤ “ਗੁਰੂ” ਹੀ ਸਮੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਕੈ ਅੰਤਰਿ ਵਸੈ ਨਿਰੰਕਾਰ । ਤਾਕੀ ਸੀਖ ਤਰੈ ! 
ਸਾਰ । ਤਥਾ ਸਤਿ ਪੁਰਖ ਜਿਨ ਜਾਨਿਆ ਸਤਿਗੁਰ !: 
'ਤੁਸਕਾ ਨਉ? ਆਦਿ ਤੋਂ ਭੀ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈਕਿਜੋ ! 
ਪੁਰਬੋਕਤ ਗੁਣਾਂ ਵਲ਼ਾ ਹੋਵੇ ਊਹ “ਗੁਰੂ” ਹੈ। ਫੇਰ ਉਸ ਨੂੰ 
ਜੁਰੂ ਮੰਨਣ ਵਿਚ ਕੀ ਹਰਜ ਹੈ । 

ਉੱਤਰ-ਪੁਰਬੋਕਤ ਵਾਕ 'ਗੁਰੂ” ਦੇ ਲੱਛਣ ਲਈ 
ਨਹੀਂ ਵਰਤੇ ਗਏ ਕਿੰਤੂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਮਾਨਨ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਵਟ- 

ਨਹੀਂ` ਸਗੋਂ ਇਕੱਲਾ ਆਦਮੀ ਅਪਣੇ ਮਨ ਦੀ ਮਤਿ ਅਧਿਕ [ਊਂ 



੧੭੦ 

ਣਨ ਕਰਨ ਲਈ ਹਨ । ਜੇ ਮੰਨ ਭੀ ਲਈਏ ਤਾਂ ਨਿਆਇ 

ਅਨੁਸਾਰ ਹਰ 1 ਇਕ ਵਿਚ ਪੂਰਬੋਕਤ ਗੁਣ ਕਦੇ ਭੀ ਨਹੀਂ 
0 

। ਵਾਕਾਂ ਦਾ ਤਾਤਪੂਯ 
ਹੀ ਹੈ, ਤਾਂਤੇ ਜੇ” ਅਤੇ “ਜਿਸ ਆਦਿ ਪਦ ਪੂਰਬੇਕਤ ਗੁਣਾਂ 

ਵਲਿਆਂ ਦੇ ਸੈਂਬੰਧਕ ਪੜਨਾਂਵ ਹਨ ਨਾਂ ਕਿ ਜਣੈ ਕਣੈ 

ਅਨਿਸ਼ ਚਤ ਪੁਰਖਾਂ ਦੇ । ਨ 

ਸ਼ੌੰਕਾ-ਜੇਕਰ ਸਿਖ 'ਗੁਰੂ” ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ ਤਾਂ ਜਰ 

ਗੁਰੁ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਆਦਿਕ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖ (ਗੁਰ ਸਿਖ ਹੋ ਕੇ) । 

। ਫੇਰ ਗੁਰੂ ਕਿਵੇਂ ਬਣੇ ? ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਤੂ 

| ਗੁਗੀਸਖ ਸਿਖ ਗੁਰੂ ਹੈ । ਪੁਨਾ-ਗੁਰ ਚੇਲਾ ਚੇਲਾ ਗੁਰ ਤੂ 

। ਹੋਈ (ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ) ਇਤਆਦੀ ਵਾੜਾਂ ਤੋਂ ਜਾਣਿਆਂ ਸੇ 

॥ 

ਸ 
9 ਜੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਚੇਲਾ ਭੀ ਗੁਰੂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਕ 

। ਸਿਖ ਦੇ ਗੁਰੂ ਬਣ ਸਕਣ ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ । 

[| ਉੱਤਰ-ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 

ਜੋਤਿ ਰਖਕੈ ਗੁਰੂ ਬਣਾਇਆ ਉਹ ਗੁਰੂ ਬਣੇ, ਮਗਰ ਆਪਣੀ ਦੂ 

| ਕਮਾਈ ਦੇ ਆਸਰੇ ਕੋਈ ਸਿਖ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਬਣਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ॥ 

ਗੁਰੂ ਬਣਨਾ” ਸਿਖ ਹੋਣ ਦਾ ਮੌਤਵਜ ਨਹੀਂ। ਸੋ ਦਸਮ ਗੁਰੂ ॥ 

ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਦੋਂ 'ਗੁਰੂ ਗੈਬ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਦਿਤੀ ! 



੧੭੧ 

ਅਪ ਭੀ ਮੰਨਦੇ ਹੋ ਤਾਂ ਫੇਰ ਕਿਸੇ ਸਿਖ ਦਾ ਗੁਰੂ ਬਣਨਾਂ ਯਾਂ ! 
ਮੰਨਣਾਂ ਦਸਮ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਨਾਲ਼ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨਾਂ ਹੈ। 

ਗੁਰਸਿਖ ਸਿਖ ਗੁਰੂ ਹੈ ਏਕੋ ਗੁਰ ਉਪਦੇਸ ਚਲਾਏ 

ਇਤਿਆਦੀ ਵਾਕਾਂ ਦਾ ਅਰਥ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ 

ਰਹੀਂ ਗੁਰੁ ਅਤੇ ਚੇਲਾ ਦੋਵੇਂ ਤਦ ਰੁਪਤਾ ਕਰਕੇ ਅਭੇਦ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 

ਹਨ। ਜੇ ਸਿਖ ਦੇ ਗੁਰੂ ਬਣ ਜਾਣ ਦਾ ਤਤਪ੍ਹਯ ਹੂੰਦਾ ਤਾਂ ਇਨਹਾਂ 

ਦੋਗੱ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ ਸਮਾਨ ਉਦੇਸ਼ ਅੰਤੇ ਵਿਧੇਯ ਨਾਂ ਹੁੰਦਾ 

ਅਰਥਾਤ 'ਗੁਰੂ ਸਿਖ ਗੁਰੂ ਹੈੱ ਇਤਿਆਦੀ ਪਾਠ ਹੋਣਾਂ ਚਾਹੀਦਾ 

ਸੀ ਅਤੇ ਵੇਵੇਂ ਹੀ ਗੁਰ ਚੇਲਾ ਚੇਲਾ ਗੁਰ ਹੋਈ ਦੇ ਥਾਂ “ਚੇਲਾ 

ਗੁਰ ਹੋਈ! ਅਥਵਾ “ਗਰ ਚੇਲਾ ਗੁਰ ਹੋਈ” ਆਦਿ ਪਾਠ 

ਹਦ । ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਖ ਅਤ ਗਾ ਅਥਵਾ 'ਗੁਰੂ ਅੰਤੇ 

ਚੇਲਾ ਦੋ ਦੋ ਵਾਰ ਆਉਣ ਕਰਕੇ ਦੁ ਦੇਸ਼ ਵਿੱਧੇਯ ਭਾਵ ਦੀ 

ਏਕਤਾ ਦੁਆਰਾ ਦੇਹ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੀ (ਗਉਣ?” _ਅਭੇਦਤਾ 

ਦਾ ਏਥੇ ਵਿਧਾਨ ਹੈ ਹੈ ਨਾ ਕਿ ਸਿਖ ਦੇ ਗੁਰੂ ਬਣ ਜਾਣ 

ਦਾ । ਜੇ ਇਟ ਨਾਂ ਹੁਦਾ /ਸਿਥਾ ਅਕਵ “ਚੇਲਾ ਸਬਦ 

ਕਦੇ ਭੀ ਵਿਧੇਯ ਵਾਕ ਦਾ ਐਸ਼ ਨਾ ਹੁੰਦੇ ਅਰਝਤ ਦੁਦੇਸ਼ ! 

(5੫ 101) 

ਸਿਖ ਮੂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਬਣਨ ਦੇ ਉਕਾ ਹੀ ਵਿਰੁਧ ਹੈ। 

ਸਕਾ ਜੇ ਏਸ ਤਰਾਂ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਗੁਰ ਮੂਰਤਿ ਸਤਿ- 

ਗੁਰ ਸਬਦ ਸਾਧ ਸੈਗਤ ਸਮਸਰ ਪਰਵਾਣਾ! ਇਤਿਆਦੀ 

ਪਮਾਣਾਂ ਨਾਲ ਆਪ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਆਵੇਗਾ ਅਰਥਾਤ ਏਸ 

ਪ੍ਰਮਾਣ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦਾ ਇਕ ਰੂਪ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੀ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਦੂਜਾ ਰੂਪ ਸਾਧ ਸੌਗਤ ਭੀ ਹੈ। ਜੋ ਕਿ 

) ਵਿਚ ਹੀ ਰਹਿੰਦੇ । ਸੋ ਉਕਤ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦਾ ਭਾਵ ` 



੧੭੨ 

` ਉਨ੍ਹਾ ਦੇ ਤੁਲ ਹੀ ਪ੍ਰਵੇਣ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪ ਭੀ ਇਹ ਮੈਨਦੇ 

ਹੋ ਕਿ ਸਾਧ ਸੰਗਤ ਯਾ ਪੰਥ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦਸਮ ਪਾਤਸ਼ਾਹ 

ਜੀ ਨੇ 'ਗੁਰੂ' ਬੜਏਅ' ਫੇਰ ਇਸ ਤੋਂ ਮੁਕਰਦੇ ਕਿਉਂ 8 

ਹੋ ? ਅਰਥਾਤ ਸਾਧ ਸੰਗਤ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਕੋਈ ਗੁਰੂ ਬਣ 1 

ਸਕਦਾ ਹੈ । [ 

ਉਤਰ-ਆਪ ਉਕਤ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਤੋਂ ਬਿਲਕੁਲ [ 

ਘੂਬੇ ਹੋਏ ਹੋ ਅਰਬਾਤ ,ਏਸਦਾ ਅਰਥ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਰ 

ਗੁਗੰ ਦਾ ਨਿਜ ਰੂਪ ਤਾੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਹੈ ਮਗਰ 

ਸਾਧ ਸੈਗਤ ਆਪੋ ਵਿਚ ਇਕੋ ਜੈਹੀ ਮੌਨੀ ਗਈ ਹੈ ਅਰਥਤੁ 

ਲਨ ਘਟ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕੋਈ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਚੇਲਾ ਨਹੀਂ'। 

ਕੋਈ ਸਿਖ ਗੁਰੂ ਪਦ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੁਦਾ ਤਾਂ ਸੇਧ ! 

ਸੰਗਤ ਦੇ ਬੰ “ਸਿਖੀ ਯਾ ਸਾਧਾ ਪਦ ਹੁੰਦਾ ਅਥਵਾ ਸਾਧ 

ਸੰਗਤ ਦੇ ਨਾਲ “ਗੁਰ ਪਰਵਾਣਾ” ਯਾ ਭੀ ਗੁਰ ਜਾਣਾ 

ਆਦਿਕ ਪਦ ਹਦ ਭਲਾ ਜੇ 'ਦੂਰਜਨ ਤੋਸ਼ੰ ਕਰ ਕੇ 

ਸਾਧ ਸੈਗਤ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦਾ ਦੂਜਾ ਰੂਪ ਮੰਨ ਲਈਏ ਤਾਂ 

ਭੀ ਏਸ ਦਾ, ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਪੰਥ ਗੁਰੂ ਹੈ! ਨਾ ਕਿ 

। ਇਕ ਸਿਖ । ਰ 

ਸ਼ੌਕ-ਜੇ ਕੋਈ ਤਾਲ਼ ਲਗਵਾਕੇ ਇਹ ਆਖ ਜਾਵੈ ਕਿ 

। ਮੇਰੀ ਮੈਤਾਨ ਏਸਦੀ ਪੁਜਾ ਕਰਿਆ ਕਰੇ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਸੌਤਾਨ 

। ਤਾਲ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਆਪਣੇ ਬਜ਼ੁਰਗ ਦੀ ਭੀ ਪੂਜਾਂ 

ਕਰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, ਏਸੇ ਤਗਾਂ ਗੁਰਾਂ ਦੇ ਬਚਨਾਂ ਅਨੂਸਾਰ 

ਗੁਰੂ _ਗੈਬ ਸਹਿਬ ਜੀ ਨੂੰ 'ਗੁਰੂ” ਮੰਨੰਕੇ ਪੂਜਦਾ ਹੋਇਆਂ 

ਕੋਈ (ਸਿਖ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਭੀ ਪੂਜਦਾ ਰਹੇ ਤਾਂ ਕੀ ॥੨੧੭# 



ਉੱਤਰ-ਵਾਹ ਜੀ ਵਾਹ, ਖੂਬ ! ਦੇਖੋ ਇਹ ਸਭ 
ਕੋਈ ਜਾਣਦਾ ਹੈ ਕਿ ਦ੍ਰਿਸ਼ੂੰਤ “ਦਾਸ਼ਹਂਤ_ਦਾ ਹੀ 
ਪੂਤਿ ਬੰਬ ਹੋਇਆ _ਕਰਦਾ ਹੈ ਨਾ ਕਿ ਕਿਸੇ ਅਪੂਕਿਤ 
(ਅਪ੍ਰਾਸੈਗਿਕ) ਪਦਾਰਥ ਦਾ।ਮਗਰ ਆਪ ਨੇ ਦ੍ਰਿਸ੍ਹਾਂਤ ਤਾਂ 
ਦਿਤਾ ਤਾਲ ਲਵਾਉਣ ਵਾਲੇ” ਦਾ, ਅਤੈ ਉਸਦਾ ਦਜਲਹਂਤ 
ਆਪਣੇ 'ਗੁਰੂ” ਨੂੰ ਥਾਪਿਆ। ਇਤਨਾ ਅੰਧੇਰ |! ਭਾਵ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਤਾਲ ਦੀ ਪੂਜਾ ਦੀ ਤਗਂ ਉਸਦੇ ਲਵਾਉਣ 
ਵਾਲੇ ਦੀ ਪੂਜਾ ਨੂੰ ਦ੍ਰਿਸ੍ਹਂਤ ਦਾ ਅੰਗ ਮੈਨਦੇ ਹੋ ਮਗਰ 
ਦਾਰਸਾਂਤ ਦੈ ਅੰਗ ਵਿਚ ਤਾਲ ਲਵਾਉਣ ਵਾਲੇ ਦੇ ਥਾਂ 
ਆਪਣੈ ਗੁਰੁ ਨੂੰ ਰਖ ਦਿੰਦੇ ਹੋ। ਸੋ ਆਪ ਦੇ ਕਥਨ ਵਿਚ “ਹਤ 
ਵਿਖੇਯਾਂਦੋਸ਼ ਹੈ । ਫੇਰ ਜੇ ਕਿਸੇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬੜੇ ਦੀ ਪੂਜਾ 
ਕਰਨੀ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਉਸਦੇ ਬਣਾਏ ਹੋਏ ਦੀ ਆ 
ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਉਸਦੀ ਪੂਜਾ ਕੀ ਰਹਿ ਜਾਵੇਗੀ £ 
ਉਸ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੋਵੇ ਕਿ “ਏਸ ਵਸਤੂ ਨੂ ਰੇ ਯਾਂ ਸਮੇ 
ਪੂਜਾ ਕਰਨੀ ਹੋਵੇਗੀ? ਤਾਂ ਫੇਰ ਬਜੁਰਗ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਨੀ 
ਬੇ-ਅਰਥ ਹੀ ਹੈ । 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਵਿਚ ਤਾਲ ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਂਤ 
ਵਿਖਮ ਭੀ ਹੈ । ਕਿਉਂਕਿ ਤਾਲ ਤਾਂ ਉਸਦੇ 
ਵੈ ਤੋਂ ਤਟਸਥ (ਲਾਂਭੇ ਦ) ਪਦਾਰਬ ਹੈ ਅੰਤੇ ਉਸਦੀ 
ਪੂਜਾ ਬੜੇ ਦੀ ਆਗਿਆ ਹੋਣ ਕਰਕੇ _ਕੇਵਲ ਭਾਵਨਾ 
ਨਾਲ਼ ਹੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਵੇਗੀ ਮਗਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
ਦਾ ਗਿਆਨ ਤਾਂ ਗੁਗਾੰ ਦੀ ਨਿਜ ਆਤਮਾ ਅਥਵਾ ਆਪ 
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ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੀ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੀਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
ਦੀ ਪੂਜਾ ਕੇਵਲ ਗੁਰ ਦੀ ਆਗਿਆ ਕਰਕੇ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਉਹ ਗੁਰੂ ਹਨ ਭੀ । ਫੇਰ 

੍ ਭਲਾ ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਦੇ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਤੋਂ ਦਸਾਂ ਗੂਤਾਂ 
ਦੀ ਡ ਕਿਸੇ ਪੂਜਾ ਕਰਨੀ ਹੋਵੇ ਤਂ ਜੀਉ ਸਦਕੇ ਕਰੋ ਮਗਰ 
ਇਹ ਕੈਹੜੀ ਗੱਲ ਹੋਈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਲ਼ ੨ ਕਿਸੇ ਧੂਰਤ ਜੇਹੇ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਗੁਰੂ ਮੰਨਕੇ ਪੂਜਾ 
ਕਰਨ ਲਗ ਜਾਵੇਂ । 

ਨ ਇਤਿਆਦੀ 
| ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦਾ ਭਾਵ ਬਾਣੀ ਦੀ ਤਿ ਛ ਰੁਪਤਾੰ 
| ਵਿਚ ਨਹੀਂ' ਕਿੰਤੂ 'ਗਉਣ ਅਭੇਦਤਾਂ ਵਿਚ ਹੈ ਇਸ ਲਈ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੂੰ ਦਸਵੇਂ ਪਾਬਸ਼ਾਹ ਨੇ 'ਗੁਰੂ ਰੂਪ 
ਸਬਪਨ ਕੀਤਾ” ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਭਾਵਨਾ ਮਈ ਗੁਰੂ” ਹੀ 
ਮੰਨਣਾ ਠੀਕ ਹੈ ਅਤੇ “ਸਾਖਿਆਤ ਗੁਰੂ? ਦੇਹਧਾਰੀ ਹੀ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । 

ਉਤਰ-ਪੂਰਬੋਕਤ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ 
ਰੂਪ ਸਿਧ ਕਰਕੈ ਸ਼ਬਦ ਯਾ ਗੁਰ ਗਿਅਲਨ ਨੂੰ “ਗੁਰੂ ਦਾ 
ਲਛਣ” ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਦੇਹ ਨੂੰ ਗੁਰਤੁ ਵਿਚ ਅਨ- 

੍ਹ 

ਸਿ । 
।8 1 €੭ 

ਦੀ ਪੋਥੀ” ਨੂੰ ਹੀ ̀ ਪੰਵਆਕਰਣ” ਕੰਹਣ ਵਾਂਗ ਉਪਚਾਰ 
| ਦੁਆਰਾ 'ਗੁਰੂ ਬਿਉਹਾਰ” ਦਾ ਹੋਣਾ ਸਿਧ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 

ਜਥਾ ਸਿਧ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਦੇਹਧਾਰੀ ਰੂਪ ਵਿਚ 'ਪਵਿਆਕਰਣ ਰ੍ 
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ਹੈ ਅਤੇ “ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੁਰੂ ਹੈ ਬਾਣੀ” ਇਤਿਆਦੀ ਪੂਮਣਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਭੀ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦਾ ਓਤ ਪ੍ਰੌਤ ਭਾਵ ਹੋ ਜਾਣ 
ਕਰ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਯਾ ਗੁਰ ਸਬਦ ਨੂੰ ਐਖਿਆਤ ਗੁਰੂ 
ਰੂਪਤਾ ਸਿਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ “ਭਾਵਨਾ ਮਈ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹਨ ਕਿੰਤੂ `ਸਾਖਿਆਤ 
ਗੁਰੂ ਹਨ । ਮਗਰ ਆਪ ਸੜ੍ਹ ਸਤੀ ਦੇ ਮਾਰੇ ਹੋਏ 
ਕਿਸੇ ਉਚ ਗਿਆਨੀ ਨੂੰ ਹੀ ਸਖਿਆਤ ਗੁਰੂ ਮੰਨੀ ਜਦ 
ਹੋ ਜਿਸ ਦੇ ਗੁਰਿਆਈ ਦਾ ਲੱਛਣ ਨੇੜੇ ੨ ਭੀ ਨਹੀਂ 
ਗਿਆ ਬਲਕਿ ,ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਬਰਾਬਰੀ ਕਰਨ ਵਾਲਾ, ਪਤਿਤ, 
ਮਨਮੁਖ ਅਤੇ ਸੰਗਤ ਵਿਚ ਨਾ ਮਿਲਣ ਵਾਲ਼ਾ ਤਾਂ ਸਿਖ ਭੀ 
ਨਹੀਂ ਕਹਾ ਸਕਦਾ। 

(ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਕਿਰਣ ਦਾ ਦਿਹਾਂਤ) 
ਸ਼ੌਕਾ-“ਸੂਰਜ ਵਿਚ ਸੂਰਜ ਦੀ ਕਿਰਣ' ਦੇ ਅਭੇਦ ਵਾਂਗ 

ਗੁਰੂ ਰਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਭੇਦ ਮੰਨੋਗੇ ਤਾਂ 
ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਸੁਰਜ ਦੇ ਛਿਪ ਜਾਣ ਨਾਲ ਕਿਰਣ ਦਾ ਭੀ ਲੋਪ ਹੋ 7 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਓਸੇ ਤਰਾਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ ਨਾਲ ਹੀ ਗੁਰ- ।॥ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਲੋਪ ਮੰਨਣਾ ਪਏਗਾ। | 

ਉੱਤਰ-ਜੇਕਰ ਸੂਰਜ ਆਦਿ ਲੋਇ ਵਾਲੀਆਂ ਵਸਤਾਂ 
ਦੀਆਂ ਕਿਰਣਾਂ ਯਾ ਲੋਇ ਨੂੰ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਖਾਸ 
ਪਰਿੰਛੰਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਾਂ ਬੋਦ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਂਵੇ ਤਾਂ ਉਹ 
ਜਰੂਰ ਆਪਣੇ ਤੱਤ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਲੋਪ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ ਮਗਰ _ 
ਜੇਕਰ ਉਹ ਵਿਧੀ ਨਾਲ਼ ਕਿਸੇ ਖਾਸ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਕਰੁ 
ਲਈਆਂ ਜਾਣ ਤਾਂ ਤੱਤ ਦੇ ਲੋਪ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਲੋਪ ਨਹੀਂ ਹੋ 
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ਸਕਦਾ ਅਤੇ ਤੱਤ ਦੇ ਸੂਖਮ ਹੋਣ ਤੇ ਉਸਦਾ ਕੋਈ ਅੰਗ ਖਰਾਬ 
ਭੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਜੈਸੇ ਦੀਵੇ ਨਾਲੋਂ ਦੀਵਾ ਜਗਣ ਨਾਲ 

। ਨਾਂ ਤਾਂ ਪਹਿਲਾ ਦੀਵਾ ਘਟਦਾ ਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਉਸਦੇ 

ਫ ਧੁਖ ਜਾਣ ਤੋਂ ਦੁਜਾ ਬੁਝਦਾ ਹੈ। ਸੋ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਤੋਂ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ 
੧ । ਵਲੀ ਗੁਰਬਣੀ ਹੁਰਾਂ ਦੀ ਦੇਹ ਵਿਚਲੀ ਜੋਤਿ ਦੇ ਲੋਪ ਹੋ ਜਾਣ 

। ਤੇ ਲੋਪ ਨੂੰ ਪਾਪਤ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਨਾਲ 
। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਮੁਖ ਅਭੇਦ ਦਾ ਖੰਤਨ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । 

ਸੈਕ-ਅਸਾਡਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ 

| ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 'ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ! ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਸਲ ਗੁਰਬਾਣੀ 

ਲਿ ੦. ੨ਿੰ3 ਅਸਨੀ ਬਣੀ ਤਾਂ ਗੁਰਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੀ ਹੈ, 

97 ਨੂੰ ਪੁਗਟ ਕਹਨ ਵਾਲੀ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਰੂਪ' ਬਣੀ 

੯ ਅਨਿੱਤ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ “ਸਾਖਿਆਂਤ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ, 

੭ ਕਿੰਤੂ ਏਸ ਦਾ ਗਿਆਨ ਗੁਰੂ ਹੈ ਯਾ ਉਸ ਨੂੰ ਦਸਣ ਵਾਲ਼ਾ 

ਉੱਤਰ-ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਵਿਚ ਤਾਂ “ਗੁਰਬਾਣੀ” 
ਆਦਿਕ ਸਾਧਾਰਣ ਪਦ ਹੀ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਾਫ ੨ ਅਰਥ 

| ਏਹੋ ਬਾਣੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਸੀਂ ਅੱਖਾ ਨਾਲ਼ ਦੇਖਦੇ ਪੜਦੇ ਅਤੇ 

ਹੈ ਸੁਣਦੇ ਹਂਪ੍ਰੰਤੇ ਸੂਖਮ ਬਣੀ ਨੂੰ ਤੁਸੀਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਮੰਨਦੇ ਹੋ ਤਾ 

। ਏਸ ਦੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਹੋਣ ਤੋਂ ਭੀ ਤੁਸੀਂ ਮੁਕਰ ਨਹੀਂ' ਸਕਦੇ 

 ਕਿਉ'ਕਿ ਹਾਂ ਬਾਣੀ ਤੋ ਲੈਕੇ 'ਵੈਖਰੀ” ਤਕ ਸਭ “ਬਾਣੀਆਂ” 
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ਹੀ ਹੈ ਜੋ ਕਿ ਝੇਸਦਾ ਆਪਣਾ ਸਹਜ! ਹੈ। ਸੋ ਜਦ ਆਪ 
ਉਸਨੂੰ ਹੀ ਅਸਲ ਸਮਝਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ” ਕਹਿੰਦੇ ਹੋ ਅਤੇ 
ਉਸ_ ਗਿਆਨ ਰੂਪ ਅਸਲੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਗੁਰਾਂ ਨਾਲ਼ ਅਭੇਦ 
ਮੰਨਦੇ ਹੋ ਤਾਂ ਇਸ ਤੋਂ ਸਾਫ਼ ਸਿਧ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ ਗੁਰ 
ਦੀ ਰਿਆਨ ਰੂਪ ਬਾਣੀ ਹੀ ਸਾਖਿਆਤ ਗੁਰੂ ਹੈ ਅਤੇ ਕੋਈ 
ਦੇਹਧਾਰੀ ਨਹੀਂ ਜੋ ਕਿ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਤਟਸਥ (ਲਾਂਭ ਦੀ) 
ਹਸਤੀ ਵਾਲਾ ਹੋਵੇ। 

ਸ਼ਕਾ- ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਸਭ ਲੋਕ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ 
ਭੀ ਪੁੜ੍ਹ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਹੋਏ ਆਪੋ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾਵਾਂ ਦੇ ਪੁੜੂ ਹਨ 
ਉਸੇ ਤਰਾਂ ਇਕ ਗੁਰੂ ਦੇ ਚੇਲੇ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਭੀ ਇਕ ਦੂਜੇ 
ਦੇ ਸਿਖ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ ਇਸ ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਡੀ ਭਾਈ ਨਹੀਂ' ਕਹਾਵੇਗਾ, ਕਿੰਤੂ ਗੁਰੂ ਹੀ ਮੈਨਿਆ ਜਾਂਵੇਗਾ। 

ਉਤਰ-ਹੁਣ ਤੁਸੀਂ ਉਖੜ ਕੁਹੜੀਏ' ਪੈ ਗਏ' ਹੋ 
ਜੋ ਹਰ ਵਾਰ ਬਿਖਮ ਹੀ ਦਿਰਸ਼ਹਂਤ ਦਿੰਦੇ ਹੋ । ਅਰਥਾਤ 
ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਤਾਂ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਸਧਾਰਣ ਪਿਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਮਨੁਖ ਕਿਸੇ ਦਾ ਅਸਾਧਾਰਣ ਪਿਤਾ ਹੈ । ਸੋ ਆਪ ਨੇ ਇਕ 
ਤਾਂ ਸਾਧਾਰਣ ਅਤੇ ਅਸਾਧਾਰਣ ਦੋ ਅੰਸ ਮਿਲਾਕੇ ਦਿਰ- 
ਸ੍ਰੱਤ ਬਣਾਰੂਣ ਵਿਚ ਗਲਤੀ ਖਾਧੀ ਹੈ, ਦੂਜੇ ਦ੍ਿਸਰਾਂਤ 
ਦਾ ਮੁਖ ਰੂਪ ਸਾਧਰਣ ਅਤੇ ਦਸੂੰਤ ਦਾ ਰੂਪ ਅਸਾਧਾਰਣ 
ਥਪਕੇ ਦ੍ਰਿਸਾਂਤ ਨੂੰ ਬਿਖਮ ਬਣਾ` ਦਿਤਾ ਹੈ। ਭਾਵ ਇਹ 
ਕਿ ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਅਕਲ ਪੁਰਖ ਦੇ ਸਭ ਲੋਕ ਸਾਧਾਰਣ 
ਪੁੜ ਹਨ ਉਸੇ ਤਰਾਂ ਸਿਖ ਗੁਰੂ ਸਹਿਬ ਦੇ ਸਾਧਾਰਣ 

ਗਿਆਨ ਹੈ ਹੁਹ ਭੀ ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨਹੀ ਕਿੰਤੂ ਅੰਢਰ ਤੂ 



(੫੨ਵੀਂ 

| ਲਾਵੇਂ ਤਾਂ ਭੀ ਬਿਖਮਤਾ ਹੈ । ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਤਰਾਂ ਕਹਿਣ 

। ਨਾਲ਼ ਭੀ ਏਹੋ ਅਰਬ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਜਿਵੇਂ ਮਨੁਖੀ ਦਾ ਪਿਤਾ 

ਪੁਤ੍ਹ ਭਵ ਸੈਬੈਧ ਨਹੀਂ ਹਟ ਸਕਦਾ ਓਸੇ ਤਗਂ ਜੋ ਭੀ 

| ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰਾਂ ਦੇ ਸਿਖ ਹੋ ਗਏ ਉਹੀ ਦਾ ਗੁਰ ਸਿਖ 

। ਗਰਾਂ ਦੇ ਸਿਖ ਬਣ ਚੁਕਿਆ ਉਸ ਨੂੰ ਫੇਰ ਕਿਸੇ ਦਾ 

ਸਿਖ ਬਣਨ ਦੀ ਲੋੜ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਹੀ । ਨਾਲੇ ਆਪ ਦੇ 

| ਖਿਆਲ ਅਨੁਸਾਰ ਦਿਸ੍ਾਂਤ ਅਤੇ ਦਜ਼ਸ੍ਰਂਟ ਦੀ ਏਕਤਾ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਉਕਤ ਕਥਨ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ̀ਭੀ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਜਿਸ 

ਤਗੰ ਇਕ ਗੁਰੁ ਦੇ ਘਰ ਜੰਮਕੇ ਕੋਈ ਸਿਖ ਦੂਜੇ ਦੇ ਘਰ 

ਭੀ ਜੈਮ ਸਕਦਾ ਹੈ ਓਸੇ ਤਰਾਂ ਕੋਈ ਇਕ ਆਦਮੀ ਦਾ 

ਪੁਤ੍ਰ ਬਣਕੇ ਦੂਜੇ ਦਾ ਭੀ ਪੁਤ੍ਰ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਨਾਲੇ 

ਫੇਰ ਏਸ ਤਰਾਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ ਭੀ ਬਣਿਆ ਹੀ ਰਹਿ 

ਸਕਦਾ ਹੈ । ਵਾਹ ਜੀ ਵਾਹ, ਇਹ ਮੰਤਿਕ (ਨਜਾਇ) 

ਹੋਰ ਆਪ ਦਾ ਕਥਨ “ਸਾਧਸ ਸਮ ਹੋਣ ਤੇ ਭੀ 

ਦੂਸ਼ਿਤ ਹੈ । ਅਰਥਾਤ ਜੋ ਸਾਧਯ (ਜ਼ੋਰ ਬਹਸ) ਦੇ ਤੁੱਲ 

ਹੋਵੇ ਉਸਨੂੰ 'ਸਾਧਸ ਸਮਾ`ਕਿਹ' ਜਾੰਦਾ ਹੈ। ਸੋ ਐਸਾ ਹੀ 

ਆਪ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ । ਕਿਉਂਕਿ ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਆਪੋ ਆਪਣੇ 

ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਨਾਲ ਭੀ ਮੁਖ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸਿਖ ਬਣਿਆ ਰਹਿਣਾ” 



੧੭੯ ਸਿਤ 
੫, ਸਿਧ ਕਰਿ, ਰਹੇ ਹੋ ,ਉਸ ਦੇ ਸਮਾਨ ਹੀ ਇਕ ਗੁਰੂ 

ਦਿਆਂ ਖ 

ਸਕਦੇ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਆਪਣੀ ਸਿੱਧੀ ਦਾ ਮੁਹਤਾਜ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਘਰ ਵਿਚ ਸਭ ਉਪਦੇਸ਼ਟਾ ਪੂਰਖ 'ਗੁਰ- 
ਭਾਈ! ਹਨ, ਕੋਈ ਭੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ । 

ਸ਼ੈਕਾ-ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਯੋਗ ਪੁਤੁ ਆਪਣੇ ਬਾਪ ਦੇ ਠੀਕ 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਉਸੇ ਤਗਾੰ ਸੌਤ ਮਹਾਤਮਾੰ ਭੀ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪੁਤੁ ਅਤੇ ਗੁਰ ਉਪਦੇਸ਼ ਚਲਾਉਣ ਵਾਲੇ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ 'ਗੁਰੂ” ਹੀ ਹਨ । 

ਉੱਤਰ-ਗੁਰੂ ਸਹਿਬ ਦੇ ਸਭ ਯੋਗ ਸਿਖ ਪੁਤ ਅਤ 
ਸੌਤ ਮਹਾਤਮਾ! ਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਹ ਸਭ ਕ 
ਪਿਤਾ ਏਕਸ ਕੇ ਹਮ ਬਾਰਕ ਤੂ ਮੇਰਾ ਗੁਰ । ਹਾਈ! ਅਨੁ- ! 
ਸਾਰ ਗੁਰਭਾਈ ਹੀ ਹੁੰਦੇ ਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਜੋ ਅਜੇ ਸਿਖ ਨਹੀਂ ! 
ਬਣੇ ਅਥਵਾ ਸਿਖਿਆ ਦੇ ਮੁਬਾਜ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਗੰ ਦਾ 

ਰੈ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿਰੜਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ' ਬਣ ਜਾਂਦੇ ਕਿਉਂਕਿ 
ਗੁਰਾਂ ਤੋਂ` ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਭੀ ਗੁਰਿਆਈ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ 
ਅਤੇ ਤਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ। 

ਸਕਾ-ਜਿਸ ਤਗੀੰ ਰਜ਼ਾ ਦੇ ਸੇਵਕ ਰਾਜਾ ਦੇ ਥਾੰ ਪੂਰਾ 
ਕੌਮ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭੀ ਬੇਸ਼ਕ ਉਸ ਦੇ ਰਾਜ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ 
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। ਨਹੀਂ' ਬਣ ਸਕਦੇ ਮਗਰ ਉਸਦਾ ਪੁਤ ਤਾਂ ਰਾਜ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ 
ਜ਼ਰੂਰ ਹੂੰਦਾ ਹੈ,ਓਸੇ ਤਰਾੰ ਗੁਰਸਿਖ ਭਾਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੇ 

| ਮਗਰ ਜੋ ਸਤ ਮਹਤਮਾ ਹਨ ਉਹਾਂ ਼ਰੂਰਾਗਰਂ ਮੰ ਨਜੰਦੇਹਨਨ 

ਉਤਰ-ਇਹ ਭੀ ਤੁਹਾੜ਼ਾ ਕੋਰਾ : ਅਗਿਆਨ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 

ਗੁਰੂ ਘਰ ਵਿਚ ਸਿਖ ਅੰਤੇ ਸੰਤ ਦੋ ਅੱਤ ੨ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ 

ਹੀ ਨਹੀਂ ਹਨ ਅਰਥਾਤ ਸੰਤ; ਸਾਧ; ਸਿਖ, ਗੁਰਮੁਖਿ, 
। ਹਰਿ ਜਨ, ਜਨ, ਪੰਚ, ਮਿਤ੍ਰ ਅੰਤੇ _ਸਖਾਂ ਆਦਿ ਸਭ 
ਪਦ ਬਹੁ ਬਚਨੀ ਹੋਣ ਤੇ ਗੁਰ ਭਾਈਆਂ (ਸਿਖੀ) ਦੇ ਅਰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਹੀ ਵਰਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਜੈਂਸੇ ਆਵਹੁ ਸਿਖਹੁ ਸਤਿ- 

ਗੁਰੂ ਕੇ ਪਿਆਰਿਹੁ” ॥ “ਸਾਧੋ ਮਨ ਕਾਂ ਮਾਨ ਤਿਆਗਉ? 

ਅਤੇ 'ਸੌਤਹੁ ਰਾਮਦਾਸ ਸਰੋਵਰ ਨੀਕਾ! ਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ 

ਵਿਚ ਸਿਖ ਅਤੇ ਸੈਤ ਆਦ ਪਦ ਇਕੇ ਅਰਥ ਵਿਚੰ ਆਏ 

। ਹਨ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਇਕ ਬਚਨ ਸੈਤ ਆਦਿ ਪਦ ਆਉਂਦੇ ਹਨ 

ਓਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਰਥ 'ਖਾਸ ਸਤ ਅਥਵਾ ਸਾਧਾੰ ਅਰਥਾਤ 

ਗੁਰੂ' ̀ਹੀ ਹੈ ਜੈਸੇ ਅੰਚਲ ਗਹਿਕੇ ਸਾਧ ਕਾ ਤਰਨਾ ਇਹ 

ਸੰਸਾਰਾ ਮਤੇ “ਨਾਨਕ ਦਾਸ ਸੈਂਤ ਪਾਛੈ ਪਰਿਓ ਤਥਾ 'ਸੌਤ 

ਸੰਗ ਅੰਤਰਿ ਪ੍ਰਭ ਡੀਠਾ! ਆਦਿ ਤੋਂ ਖਾਸ ਹਸਤੀ ਅਰ- 
ਥਾਤ 'ਗੁਰੂ ਦਾ ਭਾਵ ਹੀ ਲਿਆ ਜਾਵੇਗਾ ਬਲਕਿ “ਕੋਈ 

ਜਨ ਹਰਿ ਸਿਤ ਦੇਵੈ ਜੋਰਿ' ਆਦਿ ਵਿਚ “ਜਨ ਆਦਿ 
ਪਦਾਂ ਦਾ ਅਰਥ ਭੀ 'ਗੁਰੂ” ਹੈ ਅਤੇ “ਜਨ ਪਰਉਪਕਾਰੀ 

ਆਏ' ਇਤਿਆਦੀ ਵਿਚ ਸਨਮਾਨ ਵਾਸਤੇ ਬਹੁ ਬਚਨ ਦਾ 

ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਕਿਤੇ ਸਾਧੋ ਅਤੇ “ਸੰਤਹੁ ਕਹਿਕੇ ਬਹੁਬਚਨ 
ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਹੈ ਭੀ ਓਥੇ ਜਗਿਆਸਾ ਦਾ ਆਸਰਾ ਆਪ ਨੂੰ ਬਣਾਕੇ 



। ਯਾ ਗੁਰੂ ਮਿਲਾਉਣ ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਕਰਨੀ ਸਿਖਾਈ ਹੈ ਮਗਰ 
[ ਇਹ ਕਿਤੇ ਭੀ ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ ਕਿ ਆਓ ਗੁਰੂਓ ਸਾਨੂੰ 
ਨਾਮ ਬਖਸ਼ੋ ਬਲਕਿ 'ਗੁਰੂ” ਲਈ ਸਭ ਜਗਾ ਇਕ ਬਚਨ 
ਯਾ ਸਨਮਾਨ ਵਾਚਕ ਪਰਯੋਗ ਆਉਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਬਹੁਤੇ 
ਹੋ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦੇ । ਕਿੰਤੂ ਇਕੋ ਹੀ ਹੈ । ਐਸੀ ਸੁਰਤ 
ਵਿਚ ਕੋਈ ਇਹ ਨਹੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦਾ ਕਿ 'ਗੁਰੂ ਘਰ ਵਿਚ 
ਸੰਤ ਅਤੇ ਸਿਖ ਦੋ ਸ਼ਣੀਆਂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਿਖ-ਸੇਵਕ ਤੱ 
ਚੇਲੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸੌਤ ਗੁਰਿਆਈ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੁੰਦ 

[ ਹਨ । ਇਸ ਲਈ ਸਿਖ ਅਤੇ ਸਤ ਆਦਿ ਸਭ ਗੁਗੰ 
ਦੇ ਪੁਤ ਹੋਕੇ ਭੀ 'ਗੁਰੂ” ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੇ। 

ਸ਼ੌਕਾ-ਜਿਵੇਂ ਮਾਲੀ ਦੀ ਔਲਾਦ ਵੀ ਮਲੀ ਹੀ_ਹੈਦੀ 
ਰ੍ ਹੈ ਓਸੇ ਤਰਾਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਿਖ ਭੀ 'ਗੁਰੂ!” ਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਉੱਤਰ-ਤਾਂ ਇਸ ਤੋਂ ਇਹ ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਕਿ ਜਿਹੜਾ 
ਭੀ ਸਿਖ ਬਣਿਆਂ ਉਹ ਗੁਰੂ ਪਣੇਂ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੋ ਗਿਆ 
ਤਾਂ ਸਰਾ ਪੰਥ ਹੀ 'ਗੁਗਾੰ ਦਾ ਹੋ ਗਿਆ । ਤੁਸੀਂ ਕੀਹਦੇ” 
ਗੁਰੂ ਬਣੌਗੇ ? ਕੀ ਕੋਈ ਤੁਹਥੋਂ ਘਟ ਭੀ ਹੋਵੇਗ $ 
ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਜਦ ਤਕ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਸਿਖ ਨਾ ਬਣਾ ਲਵੇ 
ਉਹ ਓਦੋਂ ਤੁਕ ਤਾਂ ਸਿਖ ਹੈ ਫੇਰ ਉਹ ਭੀ ਗੁਰੂ ਬਣ 
ਜਾਂਵੇਗਾ ਤਾਂ ਭੀ ਸੁਖਾਲੀ ਗੱਲ ਹੈ-ਉਹ ਬਹੁਤ ਕਾਹਲੀ ਨਾਲ 

੍ ਕਿਸੇ ਬੁੱਧੂ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸਿਖ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਹੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰੇਗਾ 
ਤਾਂ ਕਿ ਛੇਤੀ ਹੀ ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਫਰਦ ਵਿਚ ਆ ਜਾਵੇ । 

[ ਬਲਕਿ ਕਿਸੇ ਬਾਂਗਰੂ ̀ ਦੇ ਕਹਿਣ ਵਾਂਗ ਕਿ “ਮਾਰੋ ਛੋਹਰੋ 
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ਤੋ ਗੁਰੂ ਹੀ ਬਣੋਗੋਂ _ਇਸ ਪੂਕਾਰ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ਬਣਨ 
ਦਾ ਬੰਦੋਬਸਤ ਕਰਕੇ ਆਵੇਗਾ । ਏਸ ਹਾਲਿਤ ਵਿਚ ਗੁਰਿ- 

ਅਈ ਤੇ ਸਿਖੀ ਮਖੌਲ ਜਿਹੀ ਗੱਲ ਬਣ ਜਾਏੇਗੀ। 

ਸ਼ੈਕਾ-ਜੋ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੂੰ 'ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ 

ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਉਹ_ ਦਸਣ ਕਿ ਉਹ ਚੇਤੰਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹਨ 

ਯਾ ਚਮਕ ਦਮਕ ਵਾਲ ਪੂਕਾਸ਼ ? ਜੇ ਚਮਕ ਵਾਲੈ ਕਹੋ 
ਤਾਂ ਇਹ ਚਮਕਦੇ ਨਹੀਂ । ਜੇ 'ਚੇਤੌਨ ਪੂਕਾਸ਼' ਕਹੋ ਤਾਂ 
ਸਾਮਾਨਯ ਚੇਤੰਨ ਯਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਚੇਤੰਨ $ ਜੇ ਸਾਮਾਨਜ ਕਹੋ 

ਤਾਂ ਉਸ ਤੋਂ ਕੋਈ ਕਾਰਯ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਕਰਦਾ 

ਜੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਚੇਤਨ ਕਹੋ ਤਾਂ ਬੋਲਣ ਚਲਣ ਵਾਲੇ ਨਾਂ 

ਰੋਣ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਕੋਈ ਕਾਰਯ ਸਿੱਧ ਨਹੀ' ਹੁੰਦਾ $ਂ 

ਉੱਤਰ-ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾ- 

ਨਜ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਚੇਤਨ ਨਾਲੋਂ ਵਿਲੱਛਣ “ਸਹਜ ਚੇਤਨ” 

ਅਰਥਾਤ ਗਿਆਨ ਚੇਤਨ ਰੂਪ ਹੈ । ਜੋ ਆਪ ਦੇ ਸਾਮਾਨਜ 

ਚੇਭੰਨ ਯਾ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਭੀ ਬਪੂ ਹੈ । ਅਰਥਾਤ ਮਾਇਆ 

ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਤੋਂ ਅਤੀਤ ਅਰਥਾਤ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਤੁਸੀਂ 

ਸਮਾਲਜ ਚੇਤੰਨ ਮੰਨਦੇ ਹੋ। ਅਤੇ ਮਾਇਆ ਅਥਵਾ ਅਵਿਦਿਆ 

ਦੀ ਬ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਆਰੂਢ ਚੇਤਨ ਨੂੰ ਹੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮੰਨਦੇ ਹੋ 

ਫ ,,ਗਰ ਅਸੀਂ ਅਜੇਹਾ ਕੋਈ ਬ੍ਹਮ ਹੀ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ । 

| ਕਿਉਂਕਿ ਜਦੋ ਬ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਨਿਟਵਿਸੇਸ਼ ਮੰਨਿਆ ਜਾਦਾ ਹੈ 

ਫੇਰ ਉਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਚੇਤੰਨ ਕਿਸ ਤਰਾਂ ਹੋ ਗਿਆ £ ਅਰਥਾਤ 

। ਅਵਲ ਤਾੰ ਇਹਾਂ ਜਿਹਾ ਬ੍ਹਮ ਪਦਾਰਥ ਕੋਈ ਹੈ ਟੀ ਨਹੀਂ 

| ਕਿਉਂਕਿ 'ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ' ਅਤੇ ਤੇ ਪਿਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਰੂਪ ਦੇ ਵਿਰੂਧ 
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ਗੁਣ ਉਸ ਵਿਚ ਕਦਾਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਣੇ ਚਾਹੀਦੇ । ਇਸੇ ਲਈ 
ਪਝੀਘੈ ਉਰਗੁਣ ਉਪਘੈ ਸਰਗੁਣ ਕੇਲ ਕਰਤ ਵਿਚ ਸੁਆਸੀ 
ਮੇਗੰ? ਇਿਤਿਅਦਿ_ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਅਸੀਂ ਐਹੋ ਜਿਹ 
ਬ੍ਹਮ ਚੇਤੈਨ ਮੰਨਦੇ ਹਾਂ ਜਿਸ ਵਿਚ 4ਨਿਰਗੁਣਤਾ” ਅਤੇ 
'ਰਗੁਣਤਾਂ ਦੋਗੰ ਦਾ ਆਰੋਪ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਰਥਾਤ ਜਦੋਂ 
ਉਹ ਓੱਕਾਰ (ਆਪਣੇ ਅਸਬੂਲ ਰੂਪ ) ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਦਾ 
ਹੈ ਤਾਂ ਲੋਕ ਉਸ ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਸਬਲ _ਸਮਝਕੇ ਸਰਗੁਣ 
ਕਹਿ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਉਸ ਤੋੰ ਪਹਿਲੇ ਏਕੰਕਾਰ ਰੂਪ ਨੂੰ ਨਿਰ- 

। ਗੁਣ ਕਲਪ ਲੈਦੇ ਹਨ। ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਉਸਦਾ ਨਿਜ ਰੂਪ 
ਅਸਚਰਯ ਯਾ ਸਹਜ ਗਿਆਨ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਾਮਾਨਜਤਾ 
ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਦੀ ਕਲਪਣਾ ਲੋਕੀ ਕਹਿ ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਸੋ 
ਉਹ ਨਿਰਗੁਣ ਅਤੇ ਸਰਗੁਣ ਦਾ ਧ੍ਰਵ ਬਲਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਨਿਆਰਾ ਅਤੇ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਕਾਰਣ ਸਹੋਜ ਗਿਆਨ ਰੂਪੀ 

। ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਹੈ ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਉਹ ਆਪਣੇ _ ਆਪ ਦਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਆਪਣੀ 'ਸਹਜ ਗਿਆਨ ਰੂਪ 
ਯਾ ਅਸਚਰਜ ਗਿਆਨ ਸਰੂਪ ਕਲਾ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਕਰਦਾ 
ਹੈ ਅੰਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬਿਰਤੀ ` ਅਵਛਿੰਨ ਅਥਵਾ ਉਪਹਿਤ ਚੇਤੰਨ 
ਯਾਂ ਸਾਖੀ ਚੇਤਨ ਰੂਪ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਚੇਤਨ ਹੋਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ 
ਰਹਿੰਦੀ ਕਿਉਂਕਿ ਏਹ ਸਭ ਰੂਪ ਮਾਇਆ ਯਾ ਅਵਿਦਿਆਜਨ 
ਹਨ, ਦੂਜੇ ਆਪ ਦੇ ਮਤਿ ਵਿਚ ਭੀ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਕੋਈ ਬ੍ਰਿਤੀ 
ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਚੇਤਨ “ਬਹਮਾੰ ਹੋ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ 
ਜੋ ਕੁਝ ਕਾਰਯ ਕਰਿ ਸਕੇ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਮਤਿ _ਵਿਚ 
ਐਹੋ ਜੇਹੇ ਸੁੰਨ ਮੁੰਨ ਰੂਪ ਵਾਲੇ ਬਲਕਿ , ਅਗਿਆਨ ਦੇ 



ਉਸ ਨੂੰ ਨਾ ਹਫੌਂਦਾ ਹੋਇਆ ਸਗੋਂ ਉਸਦੇ ਚਰ ਵਿਚ 
| ਮੋਹਿਆ ਹੋਇਆ 'ਜੀਵ ਭਾਵ” ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਕੇ ਉਸਦੇ ਮਗਰ 

੨ ਹੀ ਫਿਰਦਾ ਰਹੇ । ਜਿਵੇਂ ਆਪਣੀ ਮਾੰ ਦੇ ਮਗਰ ਬਛੜਾ 

। ਵਿਗਸੈ ਕਰਿ ਵੀਚਾਰ” ਅਤੇ “ਠਾਕਰ ਹਮਰਾ ਸਦ ਬੋਲੰਤਾੰ 
ਇਤਿਆਦ ਗੁਣਾਂ ਵਾਲ਼ੀ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਦਾ ਅੰਗੀਕਾਰ ਹੈ। 

। ਜੋ ਵੇਖਦੀ, ਵਿਚਾਰ ਕਰਦੀ ਅਤੇ ਵਿਗਸਦੀ ਹੋਈ ਮ੍ਰੈ- 
। ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰੂਪ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸਦੀ ਮੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਤਾ ਉਸਦੇ ਨਿਜ 

ਸਿ ਹਿਆਨ ਹੁਪ ਕਰਕੇ ਹੀ ਹੈ। ਤਾਵ ਜੋ ਉਸ ਕਿਚ ਮੂ ' 
(੫ ਰੂਪਤਾ ਹੈ ਓਹੀ ਉਸਦੀ ਜੋਤਿ ਅਥਵਾ ਅਪਣਾ 

ਅਤੇ ਉਸੇ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਹੀ 'ਗੁਰੂ” ਕਿਹਾ ਜਾੰਦਾ ਹੈ। 
੧8 ਸ੍ਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਯਾ ਪਗਿਆਨ ਪੁ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਅਥਵਾ “ਸਹਜ ਸੂਰੂਪਾੰ 
ਚੇਤੰਨ ਹੀ 'ੁਰੁ ਜੋਤਿੰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 

| ਸਹਜ ਗਿਆਨ ਦਾ ਪੁੰਜ ਹਨ ਜੋ ਕਿ 'ਬ੍ਰਹਮ ਯ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੇ 
|| ਵਾਗ “ਸਹਸ ਤਵ ਨੈਨ ਨਨ ਨੈਨ ਗੰਹ ਤੂਹਿ ਕਉ ਸਹਸ 
[| ਮੂਰਤਿ ਨਨਾ ਏਕ ਤੋਹੀ! ਅਨੁਸਾਰ ਕੋਈ ਨੇਤੂ ਆਦਿ ਇੰਦ੍ਯ 

ਬਿਨਾਂ ਭੀ ਸਰਬ ਇੰਦ੍ਰਯ ਰਖਦੇ ਪਾ 
|| ਚਲਦੇ ਹੋਏ ਭੀ ਸ੍ਪਰਕਾਸ਼ਤਾ ਦੁਆਰਾ ਸਭ ਨੂੰ ਗਿ 

ਰਂ 
ਗਿਆ 

। ਬਖਸ਼ਦੇ ਹਨ । ਸੋ ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਵਾਹਿਰੁ ਰੂ ਅੰਗ ਰਹਿਤ ਹੋ 
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ਭੀ ਸਭ ਨੂੰ ਸੱਤਾ ਸਫੁਰਤੀ ਦਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਬਲਕਿ ਆਪ ਹੀ 
ਸਭ ਦੀ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਅਤੇ ਚੇਤਨਾਂ ਦਾ ਚੇਤਨ ਅਤੇ ਕਰਤਿਆੰ 
ਦਾ ਕਰਤਾ ਹੈਂਦਾ ਹੋਇਆ ਕਿਸੇ ਦੇ ਆਸਰੇ ਨਹੀਂ ਕਹਾ ਤੁੱਦਾ 
ਓਸੇ ਤਰਾ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਬਿਧੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਆਪਣਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਾਂ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭੀ ਜੜ ਨਹ'_ਬਣ ਸਕਦੇ, ਕਿੰਤੂ ` 
ਤੁਹਾਡੇ ਕਲਪਿਤ ਸਾਮਾਨਨ ਯਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਚ ਚੇਤੈਨ ਦੇ ਭੀ ਆਧਾਰ ` 

। ਗੁਰੂ ਗੁਥ ਸਾਹਬ ਜੀ ਸਹਜ ਚੇਤੈਨ ਜਗ ਮਗ ਜੋਤਿ ਰੂਪ 

ਤੇ ਵਿਰਜਮਾਨ ਹਨ । 
ਸੰਕ-ਅਸਲ ਵਿਚ ਸਾਮਾਨਜ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਭਾਵ ਬ੍ਰਹਮ 

ਵਿਚ ਕਲਪਿਤ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਜਦੋਂ ਉਹ ਸੱਤਾ ਮਾਕੂ ਤੇ ਪਰਕਾਸ਼ 
ਰੂਪ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸਨੂੰ “ਸਾਮਾਨਜ ਚੇ ਚੇਤੰਨ' ਆਥੀਦਾ ਹੈ, ਜਦੋਂ 

ਉਹ ਮਾਇਆ ਸਬਲ ਹੋ ਕੇ ਤੂਬ ਕੌਮ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 

'ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਚੇਤੰਨ ਆਖ ਦੇਈਦਾ ਹੈ, ਸੋਉਕਤ ਪੂਕਾਰ ਦੀ 
“ਸਮਾਨਤਾ ਅਤੇ 'ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਚੇਤੋਨ” ਰੂਪ ੮ਪਾਧੀਆੰ ਉਸਦੇ _ 

ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਕਲਪਿਤ ਹਨ । ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਹ ਦੇਹ ! 

“ਚਤਨ”! ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ “ਸਹਜ ਚੇਤਨ! ਯਾਂ ! 

ਗਿਆਨ ਚੇਤਨ ਕਦੇ ਸੁੜਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ _ ਆਇਆ । ਜੇ! | 

ਵਿਚਾਰਕੇ ਦੇਖੀਏ ਤਾਂ ਸਹਜ ਚੇਤਨ ਕੋਈ _ਪਦਾਰਥ_ਹੀ ! 

ਨਹੀਂ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ । ਕਿਉਕਿ ਜੇ ਇਸਨੂੰ “ਕਰਮ ਧਾਰਯੋ 

ਸਮਾਸਾ ਮੰਨਕੇ ਅਰਥ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਦੋਵੇਂ ਪਦ ਸਆਨਾਧਿਕਰਟੇ ॥ 

ਹੋਣ ਤੇ ਇਹ ਅਰਥ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਜੋ ਚੇਤਨ ਸਹਜ ਹੈ ਸੋ 

ਸਹਜ ਚੇਤਨ ਸੋ ਭਾਵ ਵਾਚਕ ਪਦ ਦਾ ਅਰਥ ਕੋਈ ਗੁਣ ' 

ਯਾਂ ਧਰਮ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਸਦਾ ਧਰਮੀ_ਕੋਈ ਹੋਰ ਮੰਨਣਾ ( 

[ 
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ਹੋਵੇਗਾ । ਜੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦੂਜਾ ਤਤ ਪੁਰਖ ਮੰਨਕੇ ਸਹਜ 
(. “੭੨ “ਇਆ ਨਿਰਾਰਥੁਕ 

। ਜੇ ਤੀਜਾ ਤਤ ਪੁਰਖ ਮੰਨਕੇ “ਸਹਜ ਕਰਕੇ ਜੋ ਚੇਤਨਾ 
ਰੀ ਨ ਕੀਤਾ ਸਹਜ ਪਦਾਰੇਬ ਉਸ ਤੋਂ'` ਭਿੰਨ 
ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦਾ ਧਰਮ ਜਾਣਿਆ ਜਾਵੇਗਾ । ਜੇ ਚੌਥਾ ਤਤੁ 
ਪੁਰਖ ਕਰੀਏ ਤਾਂ “ਸਹਜ ਵਾਸਤੇ ਚੇਤਨ” ਐਸਾ ਕੋਈ ਪਦ- 
ਰਬ ਹੀ ਨਹੀਂ । ਜੇ ਪੰਜਵਾਂ ਸਮਾਸ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਹਜ 
ਤੋਂ ਚੇਤਨ” ਏਸ ਅਰਥ ਤੋਂ ਸਹਜ ਦੀ ਅਪੈਖਿਆ ਉਸਨੂੰ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਸਦਾ ਸੂਤੰਤਰ ਰੂਪ ,ਕੋਈ ।ਸੱਧ ਨਹੀਂ' ਹੂਦਾ 
ਜੇ ਛੇਵੇਂ ਸਮਾਸ ਨਾਲ “ਸਹਜ ਦਾ ਚੇਤਨ” ਅਰਥ ਕਰੀਏ ਤਾਂ 
ਭੀ ਤੂੱਛ ਹੈ ਅਤੇ ਸਤਵੇਂ ਸਮਾਸ ਦੁਆਰਾ “ਸਹਜ ਵਿਚ ਚੇਤਨ” 
ਐਸਾ ਭੀ ਕੋਈ ਪਦਾਰਥ ਜਾਣਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦਾ ਅਰਥਾਤ 
ਆਪ ਦੇ ਮਤਿ ਵਿਚ ਸਹਜ” ਗਿਆਨ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਲਈਏ 

ਰ੍ ੬ “ਘੜੇ ਵਿਚ ਘੜਾ ਹੈ ਦੀ ਤਰਾਂ ਨਿਰਾਰਬਨ 
] ਜੇ ਸਰਭਾਵ' ਅਰਥ ਲਈਏ ਤਾੰ 'ਸਰਭਾਵ ਵਿਚ ਚੇਤਨ” 
| ਰਹਤ ਤਨ ਭਵ ਦਾ ਧਰਮ ਸਿੱਧ ਹੋਵੇ ਜੇ 

(ਬਹੁ ਬ੍ਰੀਹਿ' ਸਮਾਸ ਦੁਆਰਾ “ਸਹਜ ਹੈ ਚੇਤਨ ਜਿਸਦਾ” 
[| ਇਉਂ ਅਰਥ ਕਰੀਏ ਤਾੰ ਭੀ ਉਸ ਨੂੰ “ਸਹਜ ਤੇ ਚੇਤਨਾਂ 

ਦੋਗੱ ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋਂ ਨਿਆਰਾ ਤੀਜਾ ਪਦਾਰਬ ਮੰਨਣਾ ਪਵੇਗਾ 
ਸਿ ਜੇ “ਦੇਦ ਸਮਾਸ” ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਇਹ ਦੋ ਪਦਾਰਥ ਬਣ ਜਾਣ 
॥ ਕਰ ਕੋਈ ਭੀ ਕੰਮ ਨਹੀਂ ਸਰਦਾ ਇਸ ਲਈ ਸਹਜ 

ਚੇਤਨ” ਕੋਈ ਪਦਾਰਥ ਨਹੀਂ' ਹੈ। 
ਉਤਰ-ਜਦੋਂ' ਸਮਾਨਤਾ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਦੋਵੇਂ ਕਲਪਿਤ 

ਨ... ਇੰ -<, 
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ਧਰਮ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਪਾਧੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਤਾਂ ਉਸ ਚੇਤਨ ਦਾ 

ਸੂਤੰਤਰ ਅਥਵਾ ਅਸਲ ਧਰਮ ਕੀ ਆਖੋਗੇਂ ? ਕਿਉਂਕਿ 

ਸੈਬੈਧ ਅਤੇ ਧਰਮ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਕੋਈ ਵਸਤੂ “ਮਵਸਤੂ ਭੀ 

ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਸੋ ਆਪ ਦੇ ਚੇਤਨ ਦਾ ਕੋਈ ਭੀ 

ਆਪਣਾ ਧਰਮ ਆਪ ਦੇ ਮਤਿ ਵਿਚ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 

ਚੇਤਨ ਕੋਈ ਪਦਾਰਥ ਹੀ_ਸਿਧ ਨਹੀਂ' ਹੂੰਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਨਿਰ- 

ਗਣਤਾ ਅਤੈ ਸਰਗੁਣਤਾ ਆਦਿ ਧਰਮ ਉਸ ਵਿਚ ਸਾਪੇਖ- 

ਸੁਣਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਇਆ; ਉਸਦਾ ਕਾਰਣ ਆਪ ਦਾਂ 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਲੋਂ ਅਗਿਆਨ ਹੈ। ਕੀ ਪੰਡਤਾਂ ਦੇ ਗਿਆਨ 

ਵਿਚ ਸਿਧ ਵਸਤੂ ਦਾ ਅਨੜੀਆਂ ਦੇ ਬਿਆਲ ਵਿਚ ਨਾਂ 

ਆਉਣ ਕਰਕੇ ਅਪਲਾਪ (ਝੂਠ) ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ $ ਸੋ ਸਹਜ 

ਚੇਤਨ” ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਧ ਪਦਾਰਬ ਅੰਤੇ ਸ੍ਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 

ਰੂਪ ਗਿਆਨ ਕਲਾ ਦਾ ਨਾਉਂ ਹੈ। 

ਸਕਾ ਵਿਚ ਕਥਨ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਮਾਸਾਂ ਦਾ ਵਾਕ 

ਜਲ ਭੀ ਬ੍ਰਿਥਾ ਹੀ ਹੈ ਅਰਥਾਤ ਤੀਜੈ ਸਮਾਸ ਦੁਆਰਾ 

ਸਹਜ ਚੇਤਨਾ ਪਦ ਦਾ ਅਰਥ 'ਸੂਭਾਵ ਕਰਕੇ” ਚੇਤਨਾ! ਹੈ। 

ਅਥਵਾ “ਗਿਆਨ ਚੇਤਨ” ਵਿਚ ਕਰਮ ਧਾਰਯ ਸਮਾਸ ਕਰਕੇ 

ਪਗਅਨ ਰੂਪ ਚੇਤਨ” ਅਰਥ ਠੀਕ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਚੇਤਨ 

ਅਰਥਾਤ ਸੂ ਪੂਕਾਸ਼ ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸ੍ਰਭਾਵ ਅਥਵਾ 

ਸਹਜ ਦੀਅਪੈ'ਖਆ ਕਹੀ ਸੋ ਭੀ ਨਿਆਇ ਤੋਂ ਉਲਟ ਸਮਝੀ 

ਕਿਉਂਕਿ ਆਪਣੇ ਸਭਾਵ ਸਹਜ ਅਥਵਾ 4ਮਾਪੇ ਦੀ ਕਿਸੇ 



੧੮੮ 

ਪਦਾਰਥ ਨੂੰ ਭੀ ਅਪੇਖਿਆ ਨਹੀ ਹੋਇਆ ਕਰਦੀ ਇਸ 
ਲਈ ਉਕਤ ਅਰਬ ਨਿਰਦੋਸ ਹੈ । ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਫੇਰ ਸਹਜ 
ਤੋਂ? ਐਸਾ ਅੱਡ ਕਰਕੇ ਕਿਉ” ਆਖਿਆ ਤਾਂ ਉਤਰ ਇਹ 

_ ਹੈ ਕਿ ਕਈ ਪਦਾਰਥ (ਇੰਦਰਯਾਦਿ) ਸ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ _ ਚਤਨ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਅੱਤ ਕਰਨ ਲਈ ਉਕਤ ਪਦ ਕਬਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਇਸ ਲਈ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
ਮੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋਣ ਕਰਕੇ “ਸਹਜ ਚੇਤਨ” ਹਨ ਅਤੇ _ਏਵੇਂ 
ਹੀ ਪੰਗਿਆਨ ਚੇਤਨਾ ਪਦ ਭੀ ਨਿਰਦੋਸ਼ ਹੈ ਅਰਬਾਤ ਚੇਤਨ ਤਾਂ 
ਵਾਹਗੁਰੂ ਭੀ ਹੈ ਮਗਰ ਉਹਕੇਵਲ'ਗਿਆਨ'ਨਹੀਂਅਤੇ ਚੇ ਚੇਤਨਤਾਂ 
ਇੰਦਰਯਭੀਹਨਮਗਰਉਹ |ਗ: ਰੁਪਨਹੀਂ' ਚੇਤਨਜੀਵਭੀ ਹੈਮਗਰ 
ਕਿਸੇਮਤਿਵਿਚਤ੍ਹ'ਅਵਿਦਿਆ ਅਵਛਿੰਨ!? ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਮਤਿ ਵਿਚ 
/ਉਪਹਿਤ,ਚੇਤਨ” ਕਿਸੇ ਵਿਚ ਅਨਿਤ ਚੇਤਨ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਵਿਚ 
ਪਰਿੰਛੰਨ ਚੇਤਨ ਕਿਹਾ ਜਾਦਾ ਹੈ ਪਰੰਤੂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਹ੍ਰੈਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦਾ ਸੂਰੂਪ ਗਿਆਨ ਅਥਵਾ ਸੋਝੀ ਦੇਣ ਵਾਲਾ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਚੇਤਨ ਹੀ ਕਹਿਣਾ ਠੀਕ ਹੈ। 

ਸ਼ੌਕਾ-ਜੋ ਲੋਕ ਇਹ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਚਿਠੀ ਪੜ੍ਹਨ 
ਵਾਲ਼ਾ ਗੁਰੂ ਨਹੀ' ਬਣ ਜਾਂਦਾ। ਜੇ ਇਹ ਮੰਨ ਭੀ ਲਈਏ ਤਂ 
ਭੀ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਚਿੱਠੀ ਲਿਖਣ 
ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲਾ ਤਾਂ ਦੁਨਿਆਵੀ ਆਦਮੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 
ਮਗਰ ਪਰਮਾਰਥ ਦਾ ਗਿਆਨ ਤਾਂ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖ ਹੀ ਦਸ 
ਸਕਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਦੇਹ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਨੰਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਇਸ ਲਈ 
ਹਰ ਸੂਰਤ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਉੱਤਰ-ਜਦੋਂ ਆਪ ਸਾਧ ਰਣ ਤੋਂ ਸਾਧਾਰਣ ਗਿਆਨ 



ਦਾ ਹੋਣਾ ਭੀ ਜਾਣੂ ਬਿਨਾਂ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤ/ਕਕ 

ਗਿਆਨ ਕਾ ਹੋਣਾ ਕੇਵਲ ਅੱਖਰ ਪੜ੍ਹਨ ਤੋਂ _ ਕਿਵੇਂ ਹੇ 

ਸਕਦਾ ਹੈ $ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਭੀ ਖਾਸ ਅਤੇ ਕਠਿਨ ਵਿਦਿਆ 

ਹੈ । ਸੋ ਉਸਦੀ ਕਾਢ ਕਢਣ ਵਾਲੇ ਬਿਨਾਂ ਪੂਰੀ ਤਰਾਂ 

ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੀ ਅੱਖਰ ਪੜ੍ਹਿਆਂ ਹੋਇਆ ਉਸ ਨੂੰ ਅਪਣੀ 

ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਸਮੜਦਾ ਹੋਇਆਂ ਭੀ ਨਹੀਂ ਸਮਝ ਸਕਦਾ ਇਸ 

ਲਈ ਪਾਰਮਾਰਬਿਕ ਵਿਦਿਅ ਤਾਂ ਚ੍ਰੈਸਦੇ ਪੂਰਨ ਗਿਆਤਾ ਅਰ- 

ਥਾਤ ਗੁਰੂ ਬਿਨਾ ਨਹੀਂ ਆਂ ਸਕਦੀ । ਉਹ ਭਾਵੇਂ ਬੋਲ ਕੇ 

ਦਸੇ _ਭਵੇਂ ਲਿਖਕੇ ਸਮਝਾਵੇ ਅੰਤੇ ਭਾਵੇਂ ਦੇਹਧਾਰੀ ਹੋਂਵੇ 

ਭਾਵੇਂ ਦੇਹ ਰਹਿਤ ਹੋਕੇ ਆਪਣੀ ਲਿਖਤੀ ਬਾਣੀ ਪੋਥੀ, 

ਦੂਆਰਾ ਦਸੇ ।ਊਹ ਤਖਤ ਬਹੈ ਤਖਤੈ ਕੀ ਲਾਇਕ 

ਪੰਚ ਸਮਾਂਟੇ ਗੁਰਮਤਿ ਪਾਇਕੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਹ ਗੁਰੂ ਅਤੇ 

ਅਹੇ ਪ੍ਰਚਾਰਨ ਵਾਲੇ ਜੇਵਕ ਜਨ ਸਿਖ ਹੀ ਮੰਨੇ ਜਣਗੇ। 

ਭਾਵੇ ਉਹ ਪਰਮਾਰਥ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਭਾਵੇਂ ਸੈਸਾਰੀ 

ਵਿੰਦਅ ਦਾ । ਅਰਥਾਤ ਕਿਸੇ ਵਿਦਿਆ ਦੀ ਕਾਢ ਕਢਣ 

ਦਾ ਹੀ ਗੁਰੂ ਆ.ਖਆਂ ਜਾਂਵੇਗਾਂ । ਭਾਵੇਂ ਦੇਹਧਾਰੀ ਹੋਵੇ 

ਭਾਵੇਂ ਦੇਹ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਸਬਦ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਵੇ । ਇਸ ਤੋਂ 

ਭੀ ਸਾਡਾ ਮਤਿ ਹੀ ਸਿੱਧ ਹੂੰਦਾ ਹੈ। 
ਸ਼ੈਕਾ-ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਗੀਤਾ ਭਿਚ ਕਿਹਾ 

ਹੈ ਕਿ ਹੇ ਅਰਜਨ ! ਜਦੋਂ ੨ ਭੀ ਧਰਮ ਦੀ ਗਿਲਾਨੀ ` 

ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਮੈਂ ਧਰਮ ਦੀ ਬ੍ਰਿਧੀ ਕਰਨ ਲਈ ਹਾਧੂਆਂ 

ਦੀ ਪਾਲਨਾਂ ਅਤੇ ਦੁਸਟਾਂ ਦਾ ਸੈਹਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਜੂਗ! 

ਜੂਗ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੂੰਦਾ ਹਾੰ । ਓਸੇ ਤਰ ਅਰਥਾਤ ਰਾਮ 
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। ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਆਦਿ ਦੀ ਤਰਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਈ ਓਸੇ ਪੂਯੋਜਨ 

। ਦੀ ਰਖਿਆ ਲਈ ਕੋਈ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਉੱਤਰ-ਬਲੋ ਓਇ ! ਕਾਲ ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਲੋ ਲੌਂਕੜੀਓ !! 

ਸੀ ਖਲ ਤੇ ਖੰਡ ਨੂੰ ਰਲਾ ਦੇਣ ਦੀ ਚੰਗੀ ਜਾਚ ਰਖਦੇ ਹੋ 

ਕਹ ਵਰਗੀਆਂ ਕਿਤਾਬਾਂ ਨੂੰ ਭੀ ਪ੍ਰਮਾਣੀਕ ਮੰਨਦੇ 

[ ਜੋ ਕਿ ਕਿਸੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੇ ਬਣਾਕੇ ਕਿਸ਼ਨ ਦੇ ਨਾਉ' 

| ੩ ਮਰ ਛੱਡੀ ਹੈ । ਜਿਸ ਵਿਚ ਮਣ ੨ ਦੇ ਗੱਪ ਤੇ 

ਰ੍ ਅਹੰਕਾਰ ਦੇ ਪਲੰਦੇ ਬੰਨ੍ਹੇ ਹੋਏ ਹਨ । ਭਲਾ ਜੇ ਗੀਤਾ ਵਿਚ 

| ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਕਿਸ਼ਨ ਸਚ ਮੁਚ ਧਰਮ ਦੀ ਬ੍ਰਿਧੀ ਲਈ ਹੀ 
`] ੍ਗਟ ਹੋਇਆ ਸੀ ਤਾ ਇਸਪਾਲ ਵਿਚਾਰੇ ਵਿਚ ਕੇਹੜੀ ਦੁਸਟਤਾ 

0੧ ਦੇਪੀ ਸੀ ਜਿਸ ਤੋਂ ਰੁਕਮਣੀ ਬਚਾਉਣੀ ਪਈ । ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ 

ਅਜੇਹਾ ਉਪੱਦੂਵ ਕਿਹੜਾ ਹੋ ਰਿਹਾ ਸੀ ਜੋ ਗੋਪੀਆਂ ਦੇ ਮਨ ਅਤੇ 

ਮ ਕਪੜੇ ਹਰਨ ਬਿਨਾਂ ਦੂਰ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀ । ਨਾਲੇ 

ਲੋ| ਇਹਤੀ ਦਸੋ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਵਰਗਾ ਕੇਹੜਾਂ 

| ਕੰਮ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਤੁਸੀਂ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ 

| ਨਲ ਇੰਨ ਬਿੰਨ ਮਿਲਾਈ ਜਾਂਦੈ ਹੋ ? ਕੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਆਦਿਕ 
ਇ| ਕਿਸੇ ਅਵਤਾਰ ਦੀ ਬਣਾਈ ਕੋਈ ਧਾਰਮਿਕ ਪੁਸਤਕ ਸਤ 

ਕਰ ਸਕਦੇ ਹੋ ? ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਧਰਮ ਭਾਵ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 

| ਹੋ ਸਕੇ। ਕੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪੁਯੋਜਨ ਤੁਸੀਂ ਕ੍ਰਿਸਨ ਵਾਂ 
ਸਿ ਦਹ ਅਸਤ ਧਰਿ 
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ਸਿੱਧੀ ਲਈ ਅਵਤਾਰ ਹੋਏ ਸੀ । ਸੋ ਹੁਣ ਭੀ ਧਰਮ _ 
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ਰਹਿਕੇ ਗੁਰੂ ਗਿਆਨ ਦ੍ਰਿਕਾਉਂਣ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਪੂਰਾ ਕਰਕੇ ਅਤੇ 

`` ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਨੂੰ ਧਰਮ ਰੱਖਿਆ ਲਈ ਆਪਣਾ ਰੂਪ ਬਣਾਕੇ 
ਆਪਣੇ ਥਾਂ ਥਾਪਿਆ; ਤਾਂ ਉਸ_ ਨਾਲੋਂ ਕੇਹੜਾ ਦੇਹਧਾਰੀ 
ਸਤਾਣਾ ਹੈ ਜੋ ਧਰਮ ਦੀ ਰਖਿਆ ਕਰ ਸਕੇਗਾ ? ਕੀ ਤੁਸੀਂ 
ਸਿਖ ਕਹਉਂਦੇ ਹੋਏ ਭੀ ਦਸਵੇਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੀ ਬਰਾਬਰੀ 
ਕਰਨੋ' ਨਹੀਂ ਟਲਦੇ $ 

ਸ਼ੌਕਾ-ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਦੇਣ ਦਾ 
ਭਾਵ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਦਸਵੇਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਕੋਈ ਗੁਰੂ 
ਅਵਤਾਰ ਨਾਂ ਹੋਂਵੇ, ਨਾਲੇ ਦੈਭੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਬਣਨ ਤੋਂ ਰੋਕਣਾ 
ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ̀ਸਧੂਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਦਾ 
ਨਿਖੇਧ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ । 

ਉੱਤਰ-ਜਾਦੂ ਉਹ ਜੋ ਸਿਰ ਚੜ੍ਹ ਬੋਲੇ ! ਸਜਨ ਜੀ ! 
ਜੋ ਅਸਲ ਗਲ ਸੀ ਉਸ ਉਪਰ ਤੁਸੀਂ ̀ ਹੁਣ ਆਏ ਹੋ, ਮਗਰ 
ਅਜੇ ਭੀ ਕਮਲ ਵਿਚੇ ਹੀ ਰਖ ਲਿਆ ਹੈ ਅਰਥਾਤ ਆਪ ਦੇ 
ਕਥਨਾਨੁਸਾਰ ਠੀਕ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ “ਹੋਰ ਗੁਰੂ ਅਵਤਾਰ 

ਹੋਣ ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਏਸੇ ਲਈ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਅਗੇ ਵਾਂਗ ਦੰਭੀ 

ਗੁਰੂ ਨਾਂ ਬਣ ਬੈਠਣ, ਮਗਰ ਜਦ ਇਹ ਗੱਲ ਤੁਸੀਂ ਸਾਫ ੨ 
ਮੰਨਦੇ ਹੋ ਤਾਂ ਫੇਰ ਸਮਝ ਨਹੀਂ ਆਤ੍ਂਦੀ ਕਿ ਆਪ ਦੇਹਧਾਰੀ 

ਦੀ ਲੋੜ ਕਿਉਂ ਕੂਕੀ ਜਾਂਦੇ ਹੋ $ ਕੀ ਆਪ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ 
ਨੂੰ ਮਹਾਰਾਜ ਵਲੋਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੇਣਾ ਅਤੇ ਉਹਨਾਂ ਪਾਸੋਂ ਗੁਰੂ 

ਮਹਾਰਜ ਦਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣਾ ਤਬਾ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ 'ਗੁਰੂ ਦੀਬਜਾ 
ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਦੇਣਾਂ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ ? ਜੇ ਇਹ ਸਭ ਕੁਬ ਮੰਨਦੇ 
ਹੋ ਤਾਂ ਫੇਰ ਦੇਹਧਾਰੀ ਦਾ ਕੀ ਬਣਾਉਣਾ ਹੈ? ਨਾਲੋਂ ਆਪ ਦੇ 
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ਕਬਨਾਨੁਸਾਰ ਏਸ ਰਿਵਾਜ ਨਾਲ਼ ਦੰਭੀ ਸਗੋ ਵਧਣਗੇ ਨਹੀਂ $ 
ਸਕ-ਇਹ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪੰਜ 

ਪਿਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਾਕੇ ਫੇਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋ ਤੋਂ ਆਪ ਛਕਿਆ 
ਅੰਤੇ ਅਗਾਹਾਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋ ਤੋੱ ਅੰਮਿਤ ਲੈਣ ਦੀ ਆ ਗਆ 
੬0੬40 0 ੬ ਟਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਗਿਆਨਵਾਨ ਹੈ ਨੂੰ ਘਗੁਰਦੇਵ” ਮੰਨ ਲੈਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿ ਕੋ ਭੀ ਗਿਆਨਵਾਨ ਨਾਂ 
ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਪਿਛੋਂ ਕਿਸੇ “ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ” ਨੂੰ ਜਰੂਰ ਗੁਰੂ 
ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਟੇ । 

ਉਤਰ-ਵਾਹ ਭਾਈ ਜੀ ਵਾਹ ਇਹ ਤਾਂ ਉਹ ਗੱਲ 
ਹੋਈ ਕਿ ਪੰਚਾਂ ਦਾ ਆਖਿਆ ਸਿਰ ਸਥੇ ਤੇ ਪਰ ਪਰਨਾਲਾ 
ਓਥੇ ਹੀ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈਂ? ਭਲਾ ਜੇ ਕੋਈ ਸੁਤਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਹਕ 
ਮਾਰਕੇ ਜਗਾ ਲਈਦਾ ਹੈ ਜੇ ਇਉ' ਨਾ ਜਾਗੇ ਤਾਂ ਹਲੂੜਾ 
ਦੇ ਸਕਦੇ ਹੰ, ਅਜੇ ਭੀ ਨਾ ਜਾਗੇ ਤਾਂ ਮਚਲਾ ਸਮਝਕੇ ̀  
ਪਾਣੀ ਦੇ ਛਿਟੇ ਮਾਹੀਦੇ ਹਨ,_ ਜੇ ਫੇਰ ਭੀ ਨਾਂ ਜਾਗੇ ਤਾਂ 
ਉਸ ਢੀਠ ਦਾ ਕੀ ਉਪਇ ਹੈ £ ਅਰਬਾਤ ਜਦ ਤੁਸੀਂ 
ਇਏ' ਮੈਨਦੇ ਹੋ ਕਿ ਅੰਮ੍ਰਤ ਤਾਂ ਪੰਜਾਂ ਪਿਆਰਿਆਂ ਤੋਂ 
ਹੀ ਛਕਣ ਦਾ ਹੁਕਮ ਹੈ ਅਤੇ ਹੋਰ ਗੁਰੂ ਅਵਤਾਰ ਹੋਟ 
ਦਾ ਭੀ ਨਿਖੇਧ ਹੈ, ਫੇਰ ਭੀ ਕੋਈ ਇਕ _ਆਦਮੀ ਗੁਰੂ 
ਜਰੂਰ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਲੋੜ ਆਖਦੇ ਹੋ ਜੋ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮ 
ਗਿਆਨੀ ਹੋਵੇ । ਦੇਖੋ ਇਤਨ' ਲੋਹੜਾ ਕਿ ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ : ਪੂਰੇ 
ਸਿਖ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਭੀ ਅਜੇ ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ ਯਾ ਪਗਿਆਨ 
ਵਾਨ' ਭੀ ਨਾ ਹੋਣਗੇ ?ੱ ਪੂਰਨ ਸਿਖੀ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੋਰ ਗਿਆਨ 
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ਹੀ ਕਿਹੜਾ ਹੈ ? ਸਜਨ ਜੀ ! ਪੰਜਾਂ ਪਿਆਰਿਆਂ ਨਾਲੋਂ 
ਵਧਕੇ ਕੋਈ ਗਿਆਨਵਾਨ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਦੇਖੋ ਬ੍ਰਹਮ 
ਗਿਆਨੀ ਤੁਹਾਡੀ ਮਨੌਤ ਮੂਜਬ 'ਂ` ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ “ਕਫਰ 

ਕਲਮਾ” ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲੇ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ ਸਗੋਂ ̀  ਮਨਿ ਸਚ ਮੁਖਿ 
ਸਾਚਾ ਸੋਇ॥ ਅਵਰ ਨ ਪੇਖੈ ਏਕਸੁ ਬਿਨੁ ਕੋਇ॥ ਨਾਨਕ 
ਇਹੁ ਲਛਣ ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ ਹੋਇ॥' ਇਤਿਆਦੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਪੂਰੇ ਗੁਗੰਸਿਖ `ਰੀ “ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ ਸਿੱਧ ਹੁਦੇ ਹਨ ਬਲਕਿ 
ਗੁਰਸਿਖ ਦੇਵਤਿਆਂ ਅਤੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਨਾਲੋਂ ਭੀ ਕਿਤੇ ਉੱਚੇ 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਰਸਾਂਏ ਗਏ ਹਨ। ਜੈਸੇ ਆਇਆ ਸੋਹੈ 
ਦੇਵੀ ਸਭ ਦੇਵਾ ॥ ਕਾਲ ਨ ਛੋਡੇ ਬਿਨ ਗੁਰ ਕੀ ਸੇਵਾ ॥” 
ਅਤੇ “ਭਰਮੇ ਸੂਰ ਨਰ ਦੇਵੀ ਦੇਵਾ ॥ ਭਰਮੈ ਸਿਧ ਸਾਧਿਕ 
ਬ੍ਰਹਮੇਵ॥..... ਨਾਨਕ ਗੁਰਮੁਖਿ ਭਰਮ ਭਤੇ ਮੋਹੁ ਮਿਟਾਇਆ॥ 
ਨਾਨਕ ਤੇਹ ਪਰਮ ਸੁਖੁ ਪਾਇਆ॥” ਭਾਵ-ਜਿਸ ਮਾਇਆ 
ਵਿਚ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ ਫਸ ਗਏ ਗੁਰ ਸਿਖਾਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮਿਟਾ 
ਦਿਤਾ। ਕਿਉ! ਜੀ ਦੇਖੇ ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ ? 

ਭਰਮ [ਗਆਨੀ ਜੀ ! ਆਪ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਨੂੰ ਇਕ 
ਰਸਮ ਪੁਰੀ ਕਰਨਾ ਹੀ ਸਮਝਦੇ ਹੋ । ਇਹ _ ਲੇਖਾ ਕਢ 
ਦੇਵੇ । ਅੰਮ੍ਰਤਾ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਦੀ ਖਾਸ ਕਣੀ ਹੈ । ਜੋ ਗੁਰੂ 

ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਤੋਂ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਦੇ ਰਾਹੀਂ' ਪੰਜਾਂ ਪਿਆਰਿਆੰ 

ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਜੋ ਕਿ “ਰਹਸ ਦਾਇਕ! ਅਤੇ ਪਲੇ ਪੈਣ 
ਵਲੀ ਵਸਤੂ ਹੈ । ਉਸਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਕਿਸੇ ਪਾਸੋਂ ਗੱਲ 

ਮਾਤੂ ਪੁਛਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਜਾੰਦੀ । ਅੰਤੇ ਨਾਲੇ 

ਦੀਖਿਆ ਅਰੁ ਸਿਖਿਆ ਭੀ ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ 
੭ 
[ 
[? 
[` 

ਇਂ ॥ 
॥ 



। ਫੇਰ "ਤੱ “ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ” ਗੁਰੂ “ਮਿਟੀ ਦਾ ਸਧੋ 
ਜਿਹਾ ਕਾਹਦੇ ਲਈ ਕਰਨਾ ਹੈ ? ਜੋ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ 

ਅਰਬ ਲਿਖਣਾ ਅਲ ।ਉਹ ਸੌਸਾਰੀ ਵਿਦਿਆ 

ਵੰਗ ਹੀ_ਹੈ । ਉਹ ਗੁਰ ਭਾਈਆਂ ਤੋਂ ਜੈਮ ਜੇਮ ਸਿਖੋ। 

| ਹੋਰ ਭੀ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਅਸੂਲ ਪੰਜੀਂ ਪਿਆਰਿਆਂ ਤੋਂ' ਹੀ 

ਅੰਸ੍ਰਿਤ ਛਕਣ ਦਾ ਸਿਧ ਹੋ ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਕ ਤੋਂ ਛਕਣਾ 

ਗੁਰਮੰਤ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਕਿਵੇਂ ਹੋ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ $_ਅਤੇ ਇਹ 

| ਭੀ ਨਹੀਂ ਹੋਸਕਦਾ ਕਿ ਪੰਜ ਪਿਆਰਿਆਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ 

ਗਿਆਨੀ ਨਾਂ ਹੋਂਵੇ ਭਲਾ ਨਾ ਭੀ ਹੋਂਵੇ ਤਾਂ ਗੁਰਮਤ ਤੋਂ 

ਸਖਣਾ ਕੋਈ “ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ? (ਭ੍ਰਮ ਗਿਆਨੀ) ਭੀ ਕੀ 

ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਆਪ ਨੂੰ ਇਹ ਭੁਲੇਖਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ 

ਗਰਮਤ ਤੋਂ ਸਖਣੇ ਅਤੇ ਵੇਦਾਂਤ ਦੀਆਂ ਗਲਾਂ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 

ਹੀ ਗਿਆਨੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । ਅਸਲ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪਿਆਰੇ ਹੀ 

ਗੁਰਮਤ ਦੇ ਗਿਆਨੀ ਹਨ । ਹੋਰ ਅਨ੍ਰਮਤੀਏ ਨਹੀਂ 

ਹੋ ਸਕਦੇ । 
ਸ਼ੈਕਾ-ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਾਂ ਦੇ 

ਚਰਣ ਸੇਵੇ ਦਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਛਾਦਨ, ਭੋਜਨ ਦੇਵੋ, ਪੱਖਾ ਫੇਰੋ 

ਅਤੇ ਪਾਣੀ ਢੋਵੇਂ । ਇਸਤੋਂ ਸਾਫ ੨ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂ 

ਦਾ ਹੋਣਾ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਉੱਤਰ-ਜਿਸਤਰਾਂ “ਹਰਿ ਕੇ ਚਰਨ ਨਿਧਨ! ਆ.ਦ 

ਤੋਂ ਹਰਿ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਪੁਜਾ ਅੰਤੇ ਸਤਿਕਾਰ ਆਦਿ ਦਾ ਭਾਵ 

ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸੇ ਤਰਾਂ ਏਥੇ ਗੁਰਾਂ ਦੇ ਚਰਣ ਧੋਣੇ ਅੰਤੇ 

ਪੱਖਾ ਆਦਿ ਦਾ ਗਉਣ ਭਾਵ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਅੰਤੇ ਅਨਨ 
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ਸਰਧਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸੋ ਉਕਤ ਵਾਕ 
ਸਤਿਗੁਰਾਂ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਵਿਚ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਰਥਵਾਦ ਰੂਪ ਹਨ । 

ਸ਼ੈਕ-ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਲਿਖਦੇ ਹਨ 'ਸੈਤਨ ਹਥ ਰਾਖੀ 
ਕੁਜੀ'। ਇਸ ਤੋਂ ਸਾਫ਼ ਹੀ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਵਲ ਇਸ਼ਾਰਾ 

ਹੈ। ਅਤੇ “ਸੇਵਾ ਪੂਜ ਕਰਤੇ ਤਿਸ ਮੂਰਤ ਕੀ ਨਾਨਕ ਤਿਸੁ 

ਪਗ ਚਾਫੈ? ਇਸ ਤੋਂ ਭੀ `ਚਰਣਾਂ ਵਾਲ਼ੀ ਮੂਰਤੀ ਦੀ ਪੂਜਾ 
ਜਾਣੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਫੇਰ ਦੇਖੇ “ਸਤਿਗੁਰ ਦੇਉ ਪ੍ਰਤਖਿ ਹਰਿ 

ਮੂਰਤਿ ਜੋ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਬਚਨ ਸੁਣਾਵੈ ਇਸ ਤੋਂ ਪ੍ਰਤੱਖ ਗੁਰੂ ਦੇਹ 

ਧਾਰੀ ਹੀ ਜਾਣਿਆਂ ਜਾੰਦਾ ਹੈ । ਬਲਕਿ । ਸਤਿਗੁਰੂ 

ਪੇਤਣਾ ਸੁਰਵਣੀ ਸੁਣਨਾ ਹਰਿ ਨਾਦ ? ਇਤਿਆਦਿ ਵਾਕਾਂ ਤੋਂ 

ਅਖਾਂ ਨਾਲ਼ ਦਿਖਾਈ ਦੇਣ ਵਲ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਹੀ_ ਗੁਰੂ 

ਮੰਨਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। 
ਉੱਤਰ=ਸੈਤਨ ਹਥ ਕੁੰਜੀ! ਦਾ ਭਾਵ ਤਾਂ ਕੇਵਲ 

ਗੁਰਾਂ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਵਿਚ ਹੀ ਹੈ। ਅਰਥਾਤ ਇਸ ਵਿਚ ,ਏਹ 

ਨਹੀਂ ਦਸਿਆ ਕਿ ਗੁਰੂ ਹਰ ਸਮੇਂ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਹੀ ਹੇਂਵੇ। 

ਸਾਮਾਨਜ ਤੌਰ ਤੇ ਏਹੋ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਕੁਜੀ ਗੁਰਾਂ ਦੇ ਹੱਥ 

ਵਿਚ ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਅਤੇ ਜਣੇ ਕਣੇਂ ਦੰਭੀ ਦੇ ਕੁਬ ਵਸ ਨਹੀਂ 

ਹੂਦਾ। “ਪਗ ਚਟਣ” ਵਾਲੀ ਪੰਗਤੀ ਦਾ ਭਾਵ ਭੀ ਗੁਰਾਂ ਦੇ 

ਵਾਰਨੇ ਜਾਣ ਵਿਚ ਹੈ। ਜੇ ਪੈਰ ਚੱਠਣ ਦਾ ਸਾਮਾਂ ਅਰਥ ਹੀ 

ਲਈਤੇ ਤਾੰ ਭੀ ਪੈਰ ਚੱਟਣੇ ਨਿਸਫਲ ਹੀ ਹਨ । ਏਸੇਤਰਾਂ “ਤਿਸ 

ਮੁਰਤਿ! ਦਾ ਅਰਥ ਭੀ ਕੇਵਲ “ਵਜੂਦ” ਹੈ। ਨ। ਕਿ ਦੇਹ ਵਾਲੀ 

ਮੂਰਤੀ। ਸਤਿਗੁਰ ਵਉ ਪਰਤਖਿ ਹਰਿ ਮੂਰਤਿ ਇਸ ਤੁਕ ਵਿਚ 
ਪਪਰਤਖਾਂਪਦ/ਸਤਿਗੁਰਾੰਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣਨਹੀਂ ਕਿਉਂ” ਕਿਇਹ ਵਿਧੇਯ 



੧੯੬ 

(੧੦3੦੦) ਦਾਂ ਅੰਗਹੈ ਇਸ ਲਈ 'ਮੂਰਤੀ” ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ “ਸਤਿਗੁਰ ਅਤੇ “ਹਰਿ” ਦਾ “ਸਾਖਿਆਤ ਅਭੇਦ 

ਜਣਾਉੱਦਾ ਹੈ। ਤਾਂਤੇ ਇਥੇ ਪ੍ਰਤੱਖ ਗੁਰੂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਕਿੰਤੂ ਸਤਿਗੁਰਾਂ ਦੇ “੍ਤਖ ਹਰਿ ̀  ਮੂਰਤਿ ਹੋਣ” ਦਾ ਕਥਨ 

ਹੈ। ਏਸੇ ਤਰਾਂ “ਨੇਤਰੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜੋ 

ਗੁਰੂ ਦਾ ਅਸਬੂਲ ਰੂਪ ਹੋਂਵੇ ਉਸ ਨੂੰ ਦੇਖਠਾ। ਸੋ ਏਸ 

ਤੋਂ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਜੀ ਮਾਨੀਓ ਪ੍ਰਗਟ ਗੂਗਾੰ ਕੀ ਦੇਹ 

ਵੰਗ ਅੱਖੀਂ ਨਾਲ਼ ਦੇਖਣ ਵਾਲ਼ਾ ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਭਾਵ 'ਸ੍ਰੀਂ ਗੁਰੂ 

ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ” ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਵਿਚ ਤਾਤਪ੍ਰਯ ਹੈ । 

ਨਾ ਕਿ ਦੇਹ ਦੇ ਗੁਰੂ ਲੱਛਣ ਵਿਚ । 
ਸੌੰਕਾ-ਮੁਢ ਤੋਂ ਲੈਕੇ ਦੁਨੀਆਂ ਗੁਰੂ ੨ ਕਰਦੀ ਆਈ 

ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਜਾ.ਣੋਆਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਹਸਤੀ ਦਾ ਪੂਕਾਸ਼ 
ਪੁਰਾਣੇ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਆਇਆ ਹੈ। ਅਤੇ ਯੁਗ ਚਾਰੇ 

ਸਚਾ ਏਕੋ ਵਰਤੈ ਬਿਨ _ਗੁਰ ਕਿਨੈ ਨ ਪਾਇਆ ।” ਅਤੇ “ਜੁਗ 

ਜੂਗ ਸੈਤ ਭਲੋ ਪ੍ਰਭ ਤੇਰੇ” ਆਦਿ ਵਾਕ ਏਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮਾਣ 
ਹਨ। ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਹੋਣ ਦਾ ਨਿਖੇਧ ਕਿਵੈਂ ਹੋ 

ਸਕਦਾ ਹੈ 7 
ਉੱਤਰ-ਏਸ ਜੁਗ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਗੁਰੂ ਹਸਤੀ ਦਾ ਪੁਕਾਸ਼ 

ਮਨੁਖ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਕਦੇ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਕੇਵਲ ਕੁਝ 

ਸਿਆਣਿਆਂ ਯਾ ਠੱਗਾਂ ਨੂੰ ਦੁਨੀਆਂ 'ਗੁਰੂ' ਮੰਨਦੀ ਚਲੀ 
ਆਉਂਦੀ ਸੀ । ਅਤੇ ਪੁਰਾਤਨ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ 

| ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨੇ ਆਪਣਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰੋਛ ਰੀਤੀ _ਨਾਲ 

। ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਲਿਆਣ ਕੀਤੀ । ਇਸ ਲਈ ਚੌਹਾਂ 
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ਜੂਗਾਂ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਬਿਨਾਂ ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਦਾ ਨਾਂ ਪਾਉਣਾ? 
ਦਸਕੇ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਹਿਮਾਂ ਹੀ ਏਥੇ ਕਥਨ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਨਾ ਕਿ ਗੁਰ ਦਾ ਦੇਹ ਧਾਰਨਾ। ਅਤੇ ਜੁਗ ਜੁਗ ਸੰਤ ਭਲੇ” 
ਆਦਿ ਦੁਆਰਾ ਅਪਣੇ ਸਾਧੂਆਂ, ਭਗਤਾੰ ਨੂੰ ਉੱਤਮ ਆਖਿਆ 
ਰਿਆ ਹੈ। ਨਾ ਕਿ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਗੁਰੂਆਂ ਨੂੰ। 

ਖ਼ੋਕਾ-ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਤਿਜੁਗ ਤੇ _ਮਾਣਿਓ 
ਛਲਿਓ ਬਲਿ ਬਾਵਨ ਭਾਇਓ” ਆਦਿ ਵਾਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪਹਿਲੇ 
ਜੂਗਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ “ਬਾਵਨ ਅਤੇ “ਰਾਮਚੇਦਰ 
ਜੀ ਆਦਿ ਰੂਪ ਧਾਰਨਾ ਅਤੇ ਕਲਿਜੁਗ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਰੂਪ ਧਾਰਨਾ ਸਾਫ ੨ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਏਸਤੋਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਜਿਵੇਂ ਪਹਲੇ ਜੁਗਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ ਅਵਤਾਰ 
ਹੋਏ ਹਨ ਓਸੇਤਰਾੰ ਏਸ ਜੁਗ ਵਿਚ ਭੀ “ਨਾਨਕਾ ਨਾਮ 
ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਅਵਤਾਰ ਹੋਇਆ । ਏਵੇਂ ਹੀ ਹੁਣ ਭੀ ਕੋਈ 
ਗੁਰੂ ਅਵਤਾਰ ਜਰੂਰ ਮੰਨਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਉੱਤਰ-ਉਕਤ ਪੂਮਾਣ ਦਾ ਭਾਵ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ 
ਦੇ ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਗਟ _ਕਰਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ_। ਕਿੰਤੂ 
“ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਹਰ ਜੁਗ ਵਿਚ ਹੱ ਆ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਰਨਣ “ਖੜਗ ਖਾਲਸਾ' ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ) 
ਜੇ ਮੰਨ ਭੀ ਲਈਏ ਤਾਂ ਬਾਵਨ ਆਦਿ ਤਾਂ ਰੂ ਅਵਤਾਰ 
ਨਹੀਂ ਹੋਏ, ਕਿੰਤੂ _ਅੰਸਾਵਤਾਰ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ 
ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ _ਵਲ਼ਾ ਕੋਈ _ਕੌਮ ਹੀ ਕੀਤਾ ਹੈ 
ਬਲਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਕੋਈ ਨਾਂ ਕੋਈ ਹੋਰ ਗੁਰੂ ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ, 
ਇਸ ਲਈ ਨਾਂ ਤਾੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਅਗਲੇ ਜੂਗਾਂ ਵਿਚ 



੧੯੮ 

ਅਵਤਾਰ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਹੋਰ ਕੋਈ ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਤੇ ਪਗ 

ਹੋਇਆ। ਫੇਰ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 'ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਤੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ 

ਚੁਕੇ ਤਾੰ ਹੁਣ ਕੋਈ ਗੁਰੂ ਕਿਸ ਨਮਿਤ _ਲਈ ਪੂਗਟ ਹੋਵੇਗਾ । 

ਭਾਵ ਗੁਰੂ ਹਸਤੀ ਦਾ ਕੰਮ ਮੁਕੰਮਲ ਹੋ ਚੁਕਣ ਕਰਕੇ ਹੁਣ 

ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ ਹੋਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ। 
`ਸ਼ੈਕ-ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਜਾਣ 

ਨ ਦੇਸਾਂ ਸੋਦੀਆਂ ਹੋਰਸ ਅਜਰ ਨ ਜਰਿਆ ਜਾਵੇ । ਅਰਥਾਤ 

ਸਦਾ ਲਈ ਸੋਢੀਆਂ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਰਿਆਈ ਰਹੇਗੀ । 

ਸੋ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਨਾਦੀ_ ਸੰਤਾਨ ਹੈ। 

ਅਤੇ ਬਿੰਦੀ ਸੌਤਾਨ ਸੋਢੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ ਗੁਰਿ- 

ਆਈ ਰਹਿਣੀ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਿਸ ਤੋਂ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਗੁਰੂ ਦਾ 

ਨਿਖੇਧ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। 
ਉੱਤਰ-ਏਸ ਤੁਕ ਵਿਚ 'ਗਮਯੋਤਪ੍ਰੇਖਾਲੰਕਾਰ 

ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ੂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਹਿ ਗੋਬਿੰਦ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 

ਉਪਮਾ ਹੈ। ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਇਤਨੇ ਅਜਰ= 

ਵੌਰ ਹਨ ਕਿ ਮਾਨੋ ਹੋਰ ਕੋਲ ਗੁਰਿਆਈ ਜਾਣ ਦੇਂਦੇ ਹੀ 

ਨਹੀਂ'। ਸੋ ਇਹ ਕਥਨ ਤਾਂ ਆਨੋ ਕਰੋੜਾਂ ਸੂਰਜ ਚੜ੍ਹ ਗਏ 

ਹਨ ਦੀ ਤਰਾਂ ਅਲੰਕਾਰਿਕ ਹੈ ਜਿਸਦਾ ਤਾਤਪੂਯ ' ਸਿਰਫ 

ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਹੈ । ਜੇ ਇਓੱ 

ਨਾ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਦੂਜੇ ਗੋਤ ਦੇ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖਾਂ (ਬੇਦੀ, ਤ੍ਰੇਹਣ 

ਅਤੇ ਭੱਲਿਆੰ) ਦੀ ਨੰਦਾ ਹੋ ਜਏੇਗੀ। ਜੋ ਅਨਿਸ਼ਟ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਈ ਉਕਤ ਅਨਿਸ਼ਟ ਦਾ ਪ੍ਰਹਾਰ ਪੂ ਪੂਰਬੋਕਤ (ਅਸਾਫ਼ੀ 

ਦੱਸੀ ਹੋਈ) ਤਰਕ ਨਾਲ ਹੀ ਹੋ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਅਤੇ ਸੋਢੀ ਯਾ 

ਜਿਗ 1੧. 



੧੯੯ 
ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਖਾਸ ਘਰਾਣੇ ਦੇ ਦੇਹਧਾਰੀ ਨੂੰ ਸਦਾ ਲਈ ਗੁਟਿ- 

ਆਈ ਦੀ ਗੱਦੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਕਿਉਂਕਿ 

ਗੁਰਿਆਈ ਦਾ ਬਿੰਦੀ ਸੈਤਾਨ ਨਾਲ _ਨੀਯਤ ਸਬੰਧ 

ਨਹੀਂ ।ਜੇ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਆਦੀ ਕਿਵੇਂ-ਗੁਰੂ'ਬਣਦੇ। 
ਸੈਕ-ਅਸੀਂ ਤਾਂ ਇਤੋੱ ਸਮਝਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਖਾਲਸੇ ਨੂੰ 

ਗੁਰਿਆਈ ਮਿਲਣ ਦਾ ਭਾਵ ਹੀ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਦਸਮ ਪਾਤਸ਼ਾਹ 

ਨੇ ਗੁਰਿਆਈ ਤਾਂ ਖਾਲਸੰ ਨੂੰ ਹੀ ਦਿੱਤੀ ਮਗਰ ਖਾਲਸੇ ਵਿਚੋਂ 

ਕਿਸੇ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਹੀ “ਗੁਰੂ ਟਿਕਿਆ ਹੈ । ਜਿਸਦਾ 

ਸਬੂਤ “ਸੂਰਜ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ” ਆਦਿ ਗ੍ਰਥਾਂ ਵਿਚੋਂ ਭਾਈ ਸੰਤ ਸਿੰਘ 
ਅਦਿਗਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਦੇਠ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗਾਂ ਤੋਂ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 

ਉੱਤਰ-ਪੂਰਬੋਕਤ ਪ੍ਰਸੰਗ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਗੁਰ 

ਸੈਪੁਰਦਾਇ ਤੋਂ ਉਲਟ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਮੰਨਣ ਯੋਗ ਨਹੀਂ । 

ਜੇ ਕੋਈ ਇਕ ਵੇਹਕਾਈ ਖਾਲਸੇ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰੂ ਗੱਢ ਤੇ ਹੂੰਦਾ 

ਤਾਂ ਘੂਰਜ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਆਦਿ ਹ੍ਰੰਥਾੰ ਵਿਚ ਪੰਜਾਂ । ਪਿਆਰਿਆਂ ਨੂੰ 

ਗੁਰਿਆਈ ਦੇਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਨਾ ਲਿਖਿਆ ਜਾਂਦਾ । ਨਾਲੋ 

ਦਸੋ ਕਿ ਉਸ ਸਮੇਂ` ਦੇ ਦੇਹਧਾਰੀ ਗੁਰੂਆੰ ਵਿਚੋਂ ਭਾ8 ਸੰਤ 

ਸਿੰਘ ਤਾਂ ਚਮਕੌਰ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਯੁੱਧ ਵਿਚ ਸ਼ਹੀਦ ਹੋ ਗਏ 

ਸੀ, ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਇ ਤਾਂ ਚਲੀ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਫੇਰ ਬਾਬਾ 

ਬਲਕ ਸਿੰਘ ਯਾ ਭਾਈ ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਅਥਵਾ ਭਾਈ ਦਿਆਲ 

ਅਦਿ ਵਿਚੋਂ ਕੇਹੜ ਨੂੰ ੧੧ਵਾਂ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣਾ ਠੀਕ ਹੈ $ ਇਹ 

ਫੈਸਲਾ ਤਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕਰ ਲਵੋ । 

ਸ਼ੌੰਕ-ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਗੁਰੁ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਉਤਪਨ ਹੋਈ 

ਬਣੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੰਨਿਆ ਜੰਦਾ ਹੈ ਓਸੇ ਤਰਾੰ ਉਹਨਾਂ ਦੀ 



੨੦੦ 

ਸੰਤਨ ਅਰਥਾਤ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦਿਆਂ ਨੂੰ ਭੀ 'ਗੁਰੂ” ਮੰਨਣ (ਵਚ 
ਕੀ ਹਰਜ ਹੈ ? 

ਉੱਤਰ-ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਇਸ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ” ਨਹੀਂ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਕਿ ਉਹ ਗੁਠੂ ਸਹਿਬ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਹੈ 
ਅਥਵਾ ਉਹ ਸਚੀ ਹੈ ਬਲਕਿ ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਉਹ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਅਖੁਮਾਂ ਹੈ। ਅੰਤੇ ਸਾਹਿਬਜਾਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਤਮਾ 
ਨਹੀਂ ਬਲਕਿ ਦੇਹ ਦੇ ਸਬੈਧੀ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਭਾਵੇਂ ਉਹ 
ਵਡਭਾਗੀ ਸੱ ਸੱਚੇ ਭੀ ਹੋੜ ਤਾਂ ਭੀ ਪੂਰਬੇਕਤ ਹੇਤੂ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ” 
ਨਹੀਂ ਮੰਨੇ ਜਾ ਸਕਦੇ । ਏਸਤਰਾਂ ਮੰਨਣ ਨਾਲ਼ ਬਹੁਤੇ ਗੁਰੂ 
ਬਣਕੇ ਹਰੇਕ ਦੀ ਅੱਡੋ ਅੱਡੀ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਹੋ ਜਾਏਗੀ । ਬਲਕਿ 
ਦਸਾਂ ਗੁਰਾਂ ਦੀਆਂ ਦੇਹਾਂ ਭੀ ਅੱਡੋ ਅੱਡ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀਆਂ ਸੈਪ੍ਰਦਾਵਾਂ ਭੀ ਦਸ ਹੋ ਜਾਣਗੀਆਂ । ਅਤੇ ਸਭ ਪਾਤ- 
ਸ਼ਾਹੀਆਂ ਇਕ ਰੁਪ ਨਹੀਂ ਰਹਿਣਗੀਆਂ । ਮਗਰ ਨਾਦੀ 
ਸੌਤਾਨ ਅਰਥਾਤ ਸਿਖ ਸੰਗਤ ਵਿਚ ਸਭ ਇਕੋ ,ਹੀ ਗੁਰੂ ਦੇ 
ਸਿਖ ਕਹਾਉਣਗੇ। ਭੁ ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਕਿਸੇ ਭੀ ਪਤੁਸ਼ਾਹੀ ਦੇ ਸਿਖ 
ਹੋਣ। ਅਤੇ ਬਿੰਦੀ ਸੌਤਾਨ ਦਾ ਕੋਈ ਭੀ ਬਜ਼ੁਰਗ ਸਭ 
ਪੀੜ੍ਹੀਆਂ ਵਾ ਬਾਪ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ । /ਸ ਲਈ 'ਗੁਰ 
ਸਿਖ ਭਾਵਾਂ ਸਬੰਧ ਤੋਂ ਸਭੇ ਇਕੋ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸਿਖ ਹਨ। ਭਵੈ 
ਉਹ ਸਾਹਿਬਜ਼ਾਦੇ ਹੋਣ ਭਾਵੇਂ ਕੋਈ ਹੋਰ । ਮਗਰ ਦਸੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਇਕੋ ਜੋਤਿ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਭ ਤਰਾਂ ਦੀ ਨਾਦੀ ਅਤ 
ਬਿੰਦੀ ਸੈਤਾਨ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪਿਤਾ ਇਕੋ ਹੀ ਹਨ । ਸੋ ਇਕ 
ਸਿਖ ਦੋਇ ਸਾਧ ਸੰਗਤ ਪੰਜੀਂ ਪਰਮੇਸਰ” ਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ' 
ਇਕ ਸਿਖ ਪਸਖ' ਹੀ ਹੈ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਭਾਵੇ' ਉਹ ਕੋਈ ਹੋਂਵੇ। 



੨੦੨੧ 

ਸ਼ੈਕਾ-ਗੁਰਬਾਣੀ 'ਵਚ “ਸਾਧ! ਅਥਵਾ 'ਸੈਤ ਦੀ 
ਮਹਿਮਾ ਅਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਲੈਣਾ ਬਹੁਤ ਵਾਰ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ, 

ਇਸ ਲਈ “ਸਾਧ” ਅੰਤੇ “ਸੌਤ ਦਾ ਅਰਥ ਗੁਰੂ ਹੀ ਜਾਣਿਆਂ 

ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਸਾਧ ਨ 
ਦਿਸੈ ਜਗ ਵਿਚ ਕੋਆ ਅਦਿ ਤੋਂ ਭੀ ਇਹੋ ਨਿਸਚੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 

ਕਿ “ਸਾਧ ਯਾ ਔਤ ਗੁਰੂ ਬਣ ਸਕਦੇ ਹਨ। 
ਓੱਤਰ-ਏਸ ਭਾਵ ਦਾ ਖੰਡਨ ਉਪਰ ਭੀ ਅੱਛੀ ਤਰਾਂ 

ਕਰਿ ਆਏ ਹਾਂ । ਅਤੇ ਵੇਥੇ ਕੇਵਲ ਇਹੋ ਕਥਨ ਕਰਨਾਂ 

ਕਾਫੀ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ “ਸਾਧ” ਯਾ 'ਸੈਤੰ ਦਾ ਅਰਬ “ਨਾਮ ਦੇਣੇ” 

ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਹੀ ਹੇ । ਅੰਤੇ ਮਾਨਸ ਸੇਵਾ ਖਰੀ 

ਦੁਹੇਲੀ । ਸਾਧ ਕੀ ਸੇਵਾ ਸਦਾ ਸੁਹੇਲੀ ” ਆਦਿ ਪੂਮਣਾਂ ਤੋਂ 
ਜਣਿਆਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮਾਨਵੀ ਜੋਤ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਜੋ ਘਾਧਾ 

ਪਦ ਲਿਖਿਆ (ਗੁਆ ਹੈ, ਇਸਦਾ ਅਰਥ ਧੁਰਦੀ ਜੋਤਿ ਵਾਲਾ 
'ਗੁਰੂ” ਹੀ ਹੈ। ਅਤੇ ਉਹ 'ਗੁਰੂ” ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦ੍ਰਿਸਟਿ ਪੈਥੋ 

ਹੋਇ ਸੰਤ ਆ/ਦ ਤੋਂ ਸਤਾ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਟਨ ਵਾਲੇ ਹੀ 

ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਅਤੇ ਸਾਂਧਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਾਧਕਾਂ ਦੇ 
ਸਹਾਇਕ ਪੰਸਖਾ ਹੀ ਸਾਧ! ਯਾ 'ਸੈਤ ਕਰਕੇ ਆਖੇ ਗਏ 

ਹਨ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਕਥਨ ਕੀਤੇ “ਸਾਧ ਪਦ ਦਾਂ 

ਅਰਥ ਭੀ ਗੁਰੂ ਹੀ_ਹੈ । ਕਿਉਂਕਿ ਜੇਹੇ “ਸਾਧ ਤੁਸੀਂ 

ਆਖਦੇ ਹੋਓਹੋ ਜੇਹਿਆਂ ਦੀਆਂ ਤਾਂ ਉਸ ਸਮੇਂ ਹੇੜਾਂ ਫਿਰ- 

ਦੀਆੰ ਸਨ। ਪਰੰਤੂ ਗੁਰੂ-ਸਾਧਾੰ ਓਸ ਸਮੇ ਹੈ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

ਇਸ ਲਈ 'ਸਾਧ ਰੂਪ ਅਪਨਾ ਤਨ ਯਭੰਰਆ। ਮਹਾਂ ਅਗਨਿ 
ਤੇ ਆਪਿ ਉਬਾਰਿਆ।! ਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਸਿੱਧ ਹੂੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 



ਫੇਸ ਤੋ' ਪਿਛੋਂ ਇਕ ਦੋਟੁਕੀ ਐਨਕਾਂ ਵਲ ਜਿਸ ਨੂੰ ਅੰਗੇਜ਼ੀ 
ਫਿਲਾਸਫੀ ਪਰ ਡਾਢਾ ਮਾਣ ਸੀ, ਬੜੇ ਜੋਸ਼ ਵਿਚ ਆਕੇ ਖੰਤਨ 

ਮੰਭਨ ਕਰਨ ਲੱਗਾਂ 
ਸ਼ੌਕਾ-ਬੇਸ਼ੱਕ ਇਹ ਗੱਲ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਦੇਹ ਧਾਰੀ 

ਕੋਈ ਭੀ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ । ਗੁਰਮਤਿ _ਵਿਚ ਏਸਦਾ 
ਮੰਨਣਾ ਕੁਫਰ ਹੈ। ਮਗਰ ਆਪ ਨੇ ਇਹ ਜੇੜ੍ਹਾ ਆਖਿਆ ਹੇ 

ਦਾ ਰੂਪ ਹਨ । ਅਥਵਾ ਅਸਾਧਾਰਣ (ਖਾਸ ) ਜੋਤਿ ਹਨ। 
ਇਹ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਜਚਦਾ । ਦੇਖੋ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹਜੂਰ 
ਆਪ ਨੂੰ ਸਭ ਜਗਾ ਹਰਿ ਕਾ ਦਾਸੀ “ਹਰਿ ਜਨ ਅਥਵਾ 
ਸੇਵਕ” ਕਰਕੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ। ਮਗਰ ਜਿਸਤਰਾਂ ਧਰਮ ਦਾ 
ਲੋਪ ਹੋਣ ਤੇ ਪਿਛਲੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਹੋਰ ਅਵਤਾਰ ਯਾ ਪੈਗੰਬਰ 
ਅਦਿ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਵਲੋਂ _ਆਏ ਸੀ ਓਸੇ ਤਰਾਂ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਭੀ ਉਸਦੇ ਭੇਜੇ ਹੋਏ ਬੰਦੇ ਹਨ । ਏਸ ਪੱਖ 
ਵਿਚ 'ਜੈਸੀ ਮੈ ਆਵੈ ਖਸਮ ਕੀ ਬਾਣੀ” ਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣ ਇਹ 
ਸਿੱਧ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ ਗਿਆਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਆਉਣ ਕਰਕੇ ਉਹ ਆਪੇ ਆਪ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦੇ ਬਲਕਿ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਾਫ਼ ੨ ਲਿਖਿਆਂ 

ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਆਪ ਹੀ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਹਨ। ਯਾਉਸ 
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ਹੈ ਕਿ 'ਸੁਣੀ ਪੁਕਾਰ ਦਾਤਾਰ ਪ੍ਰਭ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਜਗ ਮਾਹਿ 
ਪਠਾਇਆ।” ਅਰਥਾਤ ਜਦੋਂ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨੇ ਦੁਖੀ ਦੁਨੀਆਂ 
ਦੀ ਪੁਕਾਰ ਸੂਣੀ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੂ ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ 
ਭੇਜਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਜਾਣਿਆਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਹੋਰ ਮਨੁਖਾਂ ਵਾਂਗ ਹੀ ਸਨ । ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ 
ਆਗਿਆਂ ਨਾਲ਼ ਖਾਸ ਕੌਮ ਲਈ ਪ੍ਰਗਟੇ ਸਨ। 

ਉੱਤਰ-ਜਿਸਤਰਾਂ ਕੋਈ ਆਦਮੀ ਦੁਕਾਨ ਦਾ ਮਾਲਕ 
ਹੋਕੇ ਆਪਣੀ ਦੁਕਾਨ ਦਾ ਇਸ਼ਤਿਹਾਰ ਦੇਣ ਲਗਾ ਅਪਣੀ 
ਵਡਿਆਈ ਨਹੀਂ_ਕਰਦਾ ਅਤੇ ਦੁਕਾਨ ਦੀ ਮਹਿਮਾਂ ਹਰ 
ਤਗਾਂ ਤੇ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਮਗਰ ਆਪ ਨੂੰ ਕਰਿੰਦਾ ਹੀ ਜਾਹਰ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਕਿਤ੍ੱਕਿ ਅਜੇਹਾ ਕਰਨਾ ਧੋਖਾ ਨਹੀਂ ਈਲਕਿ 
ਯੋਗ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸਰੂਪ ਤੇ ਸਿੱਧੀ ਵੀਚਾਰ 
ਕਰਨੀ ਨਿਸ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਭੀ ਹੈ। ਮਗਰ ਪਰੰਪਰਾ ਤੇ ਯੋਗ ਢੰਗ 
ਨਾਲ਼ ਓਹ ਕਰਿੰਦਾ ਆਪਣੀ ਅਸਲੀਅਤ ਭੀ ਦੱਸ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਸੋ ਜਿੱਥੇ ਆਪ ਨੂੰ ਹਰਿਜਨ” ਯ। ਸੇਵਕ” ਕਰਕੇ ਲਿਖਿਆਂ 
ਹੈ । ਓਥੇ ਆਪਣੇ ਪਰੋਖਜ ਸੂਰੂਪ ਦਾ ਵਰਨਣ ਕੀਤਾ 
ਹੈ । ਅੰਤੇ ਸਤਿਗੁਰ ਪਾਸ __ਬੇਠੰਤੀਆਂ ਮਿਲੇ 
ਨਾਮ _ਅਧਾਰਾ'......ਗੁਰੂ ਨਾਨਕੁ ਮਿਲਿਆ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ 

ਤੇਰਿਆ ਚਰਣਾਂ ਕਉ _ ਬਲਿਹਾਗ ਇਤਿਆਦਿ ਮਹਾਂਵਾਕਾਂ 
ਵਿਚ ਅਪਣਾ ਅਪਰੋਛ (ਸਾਖਿਆਤ) ਗਿਆਨ _ਕਰਾਇਆਂ 
ਹੈ । ਨਾਲੇ ਮੌਸਾਰ ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ ਸੇਵਕ ਜਨ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਣਾਤ੍ੇਣਾ ਸੀ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਪਨੂੰ 
“ਹਰਿਜਨਾ ਆਦਿ ਆਖਣਾ ਹੀ ਠੀਕ ਸੀ ।_ਜੈਸੀ ਸੈੱ 



ਆਵੈ ਖਸਮ ਕੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਭਾਵ ਕੇਵਲ ਅਪਣੇ ਗਿਆਨ 
ਦੀ ਪੂਮਾਣਤਾ ਵਾਸਤੇ ਹੈ ਅਰਥਾਤ “ਇਹ ਬਾਣੀ ਰੱਬੀ ਹੈ 
ਇਹ ਤਾਤਪ੍ਰਯ ਹੈ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਕਥਨ ਦਾ । 
ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਦਾਤ, ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨੇ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਨਾਮ ਵਾਲ਼ਾ? ਰੂਪ ਦੁਨੀਆ ਵਿਚ ਭੇਜਿਆ ਇਸ ਲਈ 
ਏਸ ਰੂਪ ਨੂੰ ਅਕਾਲ ਪੂਰਖ ਹੀ ਸਮਝੋ। ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ “ਅਕਾਲ 
ਪੁਰਖ ਦਾ ਪ੍ਰਤੱਛ ਰੂਪ ਤੋਂ ਕਿਤੇ ਨਾਂ ਆਖਿਆ ? ਤਾਂ 
ਉਤਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਏਸ ਨਾਲੋਂ ਭੀ ਸਾਤਜ _ਵਸਾਨਾੰ 
੧ ਨਾਲ਼ ਅਪਣਾ ਅੰਤਰੌਗ ਰੁਪ ਆਖਣਾ ਵਖੇਰੇ ਫਬਦਾ 
ਸੀ ਅਰਬਾਤ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ” ਇਚ੍ਂ' ਕਰਕੇ ਸਾਮਾਂ ਹੀ ਰੂਪ 
ਅਖਿਆ ।ਜੇ ਇਉਂ ਨਾ ਮੰਨੀਏ ਤਾੰ 'ਗੁਰ ਗੋਬਿੰਦ ਗੋਬਿੰਦ ਗੁਰੂ 
ਹੈ ਨਾਨਕ ਭੇਦ ਨ ਭਾਈ' ਤਥਾ “ਬਾਬਾ ਅਗਮ ਅਗਾਧ 
ਪੁਰਖ ਕੇਹੜਾ ਝਲੈ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਸ ਆਦਿ ਅਭੇਦ ਬੋਧਕ 
ਵਾਕਾਂ ਨਲ ਵਿਰੋਧ ਆਵੇਗਾ ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ “ਖਾਸ 

| ਜੋਤਿਂ ਹੈ ਜੋ ਕਿ “ਨਾਨਕ ਨਾਮ ਧਾਰ ਕੇ _ਪ੍ਰਗਣ ਹੋਈ 
ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਆਪ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ ਲੋਈ ਆਪ 

| ਪਠਾਇਆਂ _ਕਹਿਣਾ ਦੋਸ਼ ਨਹੀਂ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਈ 
| ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਥਾਂਈ' ਉਸਦਾ ਆਪ ਤੋਂ 
| ਆਪ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨਾਂ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅਲਖਰੂਪ ਨੂੰ ਆਪੇ ਲਖ- 
ਉਣਾ ਕਬੋਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਹੈ ਜੋ ਪਹਿਲੇ ਪੈਰੰਬਰ ਯਾ 
ਅਉਤਾਰ ਰੱਬ ਵਲੋਂ ਆਏ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਜੇਕਰ ਏਸ 
ਗੱਲ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੋਵੇ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਕਿਸੇ 
ਹਦ ਤਕ ਸੱਚਾ ਸੀ_ਤਾਂ ਕੋਈ ਹਾਨੀ ਨਹੀਂ । ਮਗਰ ਜੇ 
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ਮੰਨੀਏ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਨੇ ਮਥਕੇ ਪਰਮਾਰਥ 
ਦੇ ਕੋਮ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਸੀ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਇਕ ਦੁਜੇ ਤੋਂ 
ਵਿਰੁਧ ਗਿਆਨ ਦੇਕੈ ਦੁਨੀਆ ਨੂੰ ਕਿਉਂ'_ ਭਰਮਾਇਆ 
ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਉਹ ਅਜ ਤਕ ਇਹ ਕੌਮ ਕਰਦਾ ਕਰਦਾ 
ਬੱਕ ਭੀ ਗਿਆ ਹੋਵੇਗਾ ਜੋ ਆਪਣੇ ਮੰਤਵਜ ਵਿਚ ਕਾਮ- 
ਯਾਂਬ ਨਾਂ ਹੀ ਹੋਇਆ । ਇਸ ਤੋਂ ਉਸ ਵਿਚ “ਅਸਮਰੱਥਤਾੰ 
ਦੋਸ਼ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਹੋਰ ਦੇਖੋ, ਜਦੋਂ ਆਪ ਇਹ ਆਖਦੇ ਹੋ ਕਿ ਦੇਹ- 
ਧਰੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣਾ ਗੁਰਮਤਿ ਤੋਂ ਉਲਟ ਹੈ ਤਾਂ ਏਸ 
ਉਪਰਲੇ ਕਥਨ ਨਾਲ ਤਾਂ ਸਗੋਂ ਆਪ ਓਸ ਪੱਖ ਦੀ ਸਿਧੀ 
ਕਰਦੇ ਹੋ ਕਿਉਂਕਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਵਲੋਂ_ਸਭਨਾਂ ਮਹਾਂ 
ਪੁਰਖਾਂ ਦਾ ਸਮੇਂ ੨ ਪੂਗਣ ਹੋਣਾ ਜਰੂਰੀ ਸਮਬਦੇ ਹੋ ਤਾਂ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਤਗੰ ਕੋਈ ਦੇਹਧਾਰੀ ਹੁਣ ਤਕ ਗੁਰੂ 
ਹੋਣਾਚਾਹੀਦਾ ਹੈਕਿਉਂਕਿ ਹੁਣ ਕੇਹੜਾ ਅਗਿਆਨ ਮੂਕ ਗਿਆ 
ਇਸ ਲਈ ਉਕਤ ਨਿਸਚੇ ਦਾ ਪ,ਹਲੇ ਕਕਨ ਨਾਲ਼ ਵਿਰੋਧ ਹੈ 
ਇਸ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਜੋ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖ ਜਰੂਰੀ ਤੌਰ ਤੇ ਅਕਲਨ ਪੁਰਖ 
ਵਲੋਂ ਆਰਣ, ਓਹ ਸਾਧਾਰਣ ਪੁਰਖ ਕਿਸਤਰਾਂ ਹੋਏ $ ਜੇ 
ਅਸਾਧਾਰਣ ਭੀ ਮੰਨੋ ਤਾਂ ਦਸੋ, ਉਨਾਂ ਵਿਚ ਅਸਾਧਾਰਣਤਾ 
ਕਿਸ ਤਰਂ ਦੀ ਹੈ ਦੂਜ ਉਨਹਾਂ ਦ ਮੰਤਵਜ “ਜੀਅ ਦਾਨੁ ਦੇਇ 
ਭਗਤੀ ਲਾਇਅਨਾ ਅਨੁਸਾਰ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦੇਣਾ ਹੈ ? ਅਥਵਾ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧੂਰਦੀ ਜੋਤਿ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ -ਅਸਾਧਾਰਣਤਾ 
ਹੈ। ਜੇ ਪਹਿਲੀ ਗੱਲ ਕਹੋ ਤਾਂ ਠੀਕ ਨਹੀਂ $ ਕਿਉਂਕਿ ਦੇਹਾਂ 
ਸਭ ਇਕੋ ਜੇਹੀਆੰ ਪਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ ਜੇ ਕੋਈ ਕਹੇ ਕਿ 
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ਨਹੀਂ ਮਹ ਪੁਰਖਾਂ ਦੀ ਦੇਹ ਭੀ “ਦਿਬਯ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਸਾ- 

ਧਾਰਣ ਹੈ। ਤਾਂ ਭੀ ਸਾਨੂੰ ਇਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਅਸੀਂ ਤਾਂ ਇਹ 

ਸਮਬਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਅਵਤਾਰਾਂ ਅਤੇ ਪੈਰੀਬਰਾਂ ਦੀ ਦੇਹ ਖਾਕੀ ਸੀ। 

ਮਗਰ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਹੋਣ ਕਠਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂਦੀ ੧ ਹ 

ਭੀ 'ਦਿਬਸੀਹੇ ।ਜੈਕਰ ਉਨ੍ਹਂਦ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦਾਨ ਕਠਨਾਂ ਮੰਤਵ 

ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਖਾਸ ਜੋਤਿ ਕਹੇ ਤਾਂ ਭੀ ਸਿਵਾਇ ਗੁਰੂ ਜੋਤ ਦੇ 

ਕਿਸੇ ਪੈਰੈਬਰ ਯਾ ਅਵਤਾਰ ਦੀ ਜੋਤਿ ਦਾ ਉਕਤ ਮੰਤਵਜ ਨਾ 

ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੋਤ ਹੀ “ਖਾਸ ਜੋਤਿ” ਸਿੱਧ ਹੁਦੀ ਹੈ। ਜੇ 

ਕਹੋ ਮਹਾੰ ਪੁਰਖਾਂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਧੁਰ ਦੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਸਾਧਾਰਣ 

ਹੈ।ਤਂ ਭੀ ਸਾਧਾਰਣ ਰੀਤੀ ਨਾਲ ਤਾਂ ਸਭ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਜੋਤ 

ਧੂਰੋਂ ਹੀ ਆਈ ਹੈ। ਮਗਰ “ਗੁਰ ਜੋਤਿ! ਹ। ਧੁਰ ਲੈ ਜਾਣ 

ਵਾਲ਼ੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਭ ਤੋਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਤੇ ਖਾਸ ̀ਜੋਤਿ ਸਾਬਤ 

ਹੂਦੀ ਹੈ। ਤਾਂਤੇ ਗੁਟੂ ਸਾਹਿਬ ਸਾਧਾਰਣ ਮਨੂਖਾਂ ਵਰਗੇ ਨਹੀਂ 

ਸਨ। ਬਲਕਿ 'ਜੌਤਿ ਰੂਪ ਹਰਿ ਆਪ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਕਹਇਓਂ 

੫ਮ੫ ਨਰਾਇਣ ਕਲਾਧਾਰ ਜਗ ਮੈਂ _ਪਰਵਰਯਉ! ਆਦਿ 

ਵਾਕੀੰ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਜੋਤਿ ਹੀ 

ਸਾਬਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 
ਸ਼ੋਕਾ-ਉਕਤ ਪੂਮਣ ਤਾਂ ਭੱਠ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਹਨ। 

ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਰਥ ਵਾਦਾ ਦੇ ਢੰਗ ਨਾਲ਼ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਦੀ ਮੰਹਮਾ ਹੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸਿਧਾਂਤ ਨਹੀਂ' ਕੀਤਾ। 

ਉੱਤਰ-ਭੱਟ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੇਵਲ “ਸਤਿਗੂਰ 

ਮਹਿਮਾ ਲਈ ਹੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਕਿੰਤੂ ਜੋ ਕੁਝ ਭੱਠਾ ਨੇ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹਜੂਰੋਂ ਅਨੁਭਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਓਸੇ ਦਾ ਹਾ 
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ਅੱਗੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕੀਤਾ। ਅਰਥਾਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਥਨ 

ਉਸਤਤੀ” ਨਿੰਦਾਤੋ ਰਹਿਤ ਯਥਾਰਥ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਰਥਵਾਦ 

ਰੂਪ ਨਹੀਂ ਕਿੰਤੂ ਜੋ ਉਸ ਵਿਚ ਸਤਿਗੁਰਾਂ ਦੀ ਸਹਿਮਾ ਹੈ। 

ਉਹ ਸੈਸਾਰੀ ਰੁਪ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਹੋਰਨਾਂ ਦੀ ਅੰ 

ਖਿਆ ਕਰਕੇ ਹੀ ਮਹਿਮਾ ਹੈ। ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ ਪਦਾ ਦੀ 

ਸਹਿਮ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਸਲ ਰੂਪ ਹੀ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਜੋ 

ਕਬ ਕਬਨ' ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਓਹ ਸਿਯੰਂਤ ਰੂਪ ਹੀ ਹੈ। ਜੇ 

ਰਹ ਨ ਹੁੰਦ ਤਾਂ ਪਰਮ ਪੁਰਖ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਮਹਰਾਜ “ਬੀਤ ਰਾਗ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਪਦ 

ਦੀ ਕੇਵਲ ਪਰਚਾਂਵੇ ਵਾਲੀ ਉਪਮਾ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ 

ਦਰਜਾ ਨਾ ਦਿੰਦੇ । 
ਸੈਕ-ਜਦੋਂ' ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਅਜੋਨੀ ਹੈ। ਅਰਥਾਤ 

ਨਾ ਤਾਂ ਓਹ ਬੈਧਨ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਕਦੇ ਓਹ ਬੰਧਨ 

ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ। ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਹਿ ਸਕੀਏ 

ਇਸ ਲਈ ਮੁਕਤ ਅਤੇ ਬੱਧ ਦੋਵੇਂ ਰੂਪ ਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਦਾ 

ਹੀ ਜੂਨੀ ਰਹਿਤ ਹੈ। ਅੰਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭੀ ਅਜੂਨੀ” 

ਕਿਹ ਗਿਆ ਹੈ ਸੋ ਮੁਖ ਜਲਉ ਜੋ ਜੋ ਕਹਿ ਠਾਕਰ ਜੋਨੀ 

ਆਦਿ ਵਾਕਾਂ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੇ ਜੁਨੀ ਵਿਚ ਔਣ ਦਾ ਨਿਖੇਧ 

ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਮਗਰ ਗੁਰੂ ਸਹਿਬ ਹੋਰਨਾ ਢੰਗ ਹੀ 

ਜਨਮੈ) ਤੁਰਦੇ ਫਿਰਦੇ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਸਰੀਰਕ ਕਿਰਿਆ ਕਰਦੇ 

ਰਹੇ । ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਕਾਲ _ ਪੁਰਖ ਨਹੀਂ 

ਮੰਨਣਾ ਚਾਹੀਦਾ। 
ਉੱਤਰ-ਕੋਈ ਹਸਤੀ ਸਬੂਲ ਕਰਮ ਦੇ ਲਿਹਾਜ਼ 
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ਨਾਲ਼ ਕਿਸੇ ਦੂਜੀ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਅਤੇ ਅਭਿੰਨ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ ਕਿੰਤੂ 
ਮੰਤਵ ਕਰਕੇ ਹੀ ਭਿੰਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਜੈਸੇ ਸਾਧੂ ਪੁਰਖਾਂ ਦਾ 

ਸਵੇਰੇ ਉਠਣਾਂ ਤਾਂ ਦੁਸ਼ਟਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਮਿਲਦਾ ਜੁਲਦਾ ਹੈ। 
ਮਗਰ ਮੰਤਵਜ ਕਰਕੇ ਭਿੰਨ ਹੈ। ਅਤੇ ਜੇਹਲ _ਵਿਚ ਜਾਣ 
ਵਾਲੇ ਕੈਦੀ ਅਤੇ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਦਾ ਜਾਣਾ ਔਣਾ ਕਰਮ ਤਾਂ 
ਇਕੋ ਜਿਹ ਹੀ ਹੈ। ਮਗਰ ਮੰਤਵਜ ਅਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਆਦਿ 
ਦਾ ਅਤਯੰਤ ਭੈਦ ਹੈ। ਉਸੇ ਤਰਾਂ ਦੁਨੀਆਵੀ ਤੋ ਤੌਰ ਤੇ ਸਭ 
ਦਾ ਜਨਮ ਮਰਣ ਰੂਪ ਕਰਮ ਤਾਂ ਇਕੋ ਜਿਹਾ ਹੀ ਹੈ। ਮਗਰ 
ਮਹਾਂ ਪੁਰਖਾਂ ਦਾ ਆਉਣਾਂ ਜਾਣਾਂ ਜਨਮ ਮਰਣ ਨਹੀਂ 

ਕਹਾਉਂਦਾ। ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾ ਦੇ ਔਣ ਦਾ ਮੰਤਵਜ ਹੇਰਨਾਂ 

ਵਾਂਗ ਅਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲ ਭੋਗਣਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਕਿੰਤੂ ਬੱਧ 
ਪੂਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ “ਜੀਅ ਦਾਨ ਦੇ ਭਗਤੀ ਲਾਇਨ!” ਅਨੁਸਾਰ ਜ਼ਿੰਦਗੀ 
ਦੇਣਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ : ਟਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਉਣਾ ਜਾਣ ਜੋਨੀ ਵਿਚ 
ਔਣਾ ਨਹੀਂ'। ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭੀ ਜੋਨਿ ਵਿਚ ਮੰਨਿਆਂ ਜਾਵੇ 

| ਤਾਂ ਉਹ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦਾਨ ਨਹੀਂ ਦੇ ਸਕਦੇ । ਅਰਥਾਤ ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਨੂੰ ਜੋਨੀ ਦੇ ਬੰਧਨ ਵਿਚ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਛੁਡਾਉਣ 
[ ਸਮਰਥ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਹੀਂ । ਜੇ ਕਿਸੇ ਪਿਛਲੇ ਜਨਮ ਵਿਚ ਮੁਕਤ 

ਹੋਏ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਜੋ ਕਦੇ ਬੰਧਨ ਵਿਚ ਸੀ ਉਸ ਨੂੰ ਫੇਰ 
ਕਿਸੇ 

ਨੂੰ ਛੁਡਾਉਣ ਆਤੇਣਾ ਭੀ ਬੈਧਨ ਹੈ । ਜਿਸਦਾ ਕਾਰਨ ਕਿਸੇ 

ਜਨਮ ਦਾ ਫਲ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਜੀਅ-ਦਾਨ ਦੇਣ ਵਾ 

੪੯੧੧ ੧੪੦੩੩ ` ੨੧੭ ਤਤ” ੬੩ 
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ਬੋਧਨ ਦਾ ਕਾਰਣ ਹੈ ਸੋ ਅਜੂਨੀ ਸੰਭਵਤੇ” ਅਤੇ “ਮਲੁਖ 
 ਲਿਖਾਇਓ? ਆਦਿ ਵਾਕਾਂ ਤੋਂ ਜਣਿਆਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ 
ਨੇ ਜੂਨਿ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਅਤੇ ਅਗਮ ਅਗੋਚਰ ਤੇ ਅਲਖ ਗੁਰੂ 
ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਆਪਣਾ ਆਪ ਲਖਾਇਆ ਹੈ । ਸੋ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦਾ ਜਨਮ ਜੋਨੀ ਵਿਚ ਆਤੇਣਾ ਨਹੀਂ ਕਹਾਉ'ਦਾ। ਤਾੰਤੇ 
“ਗੁਰ ਕਰਿ ਪੁਰਖੁ ਅਜਨਮਾ! ਆਦਿ ਦੇ ਭਵ ਅਨੁਸਾਰ 
ਗੁਰੂ ਜੋਤ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਹੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਮਰਣ ਨਹੀਂ 

ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਮੁਕਤੇ ਅਤੇ 
ਬੱਧ ਭੇਦ ਤੇ ਦੋ ਤਰਾਂ ਦੇ ਹੀ ਪੁਰਖ ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਮੁਕਤ ਪੁਰਖ ਹਨ ਪਰਮ ਪੁਰਖ ਨਹੀਂ । ਤਾ ਅਸੀ 
ਪੁਛਦੇ ਹਂ ਕਿ ਉਹ ਮੁਕਤ ਪੁਰਖ ਸਚ ਖੰਡ ਵਿਚ 
ਹਨ ਕਿ ਓਸ ਤੋਂ ਹੇਠਲੇ ਮੰਭਲ ਵਿਚ $ ਜੇ ਕਹੋ 
ਸਚ ਖੰਤ ਵਿੱਚ ਤਾਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਸਟੂਪ ਹਨ ਕਿ ਉਸ 
“ਭਿੰਨ ਸਰੂਪ ਵਿਚ £ਂ ਜੇ ਪਹਿਲਾ ਪਖ ਕਹੋ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਆਖਣਾ ਹਾਨੀ ਕਾਰਕ ਨਹੀਂ ਜੇ ਕਹੋ 
ਹੇਠਲੇ ਕਿਸੇ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਤਾਂ ਉਹ ਮੰਡਲ ਇਕ ਤਰਾਂ ਦਾ 
ਸੰਸਾਰ ਹੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੇ ਮੁਕਤ ਪੁਰਖ ਲੀਲਾ ਨਾਲ਼ 
ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਦੀ ਸਮ੍ਰਬਾ ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਭੀ ਨਹੀਂ 
ਦੇ ਸਕਦੇ। ਇਸ ਲਈ ਮੁਕਤੀ ਦਾਤਾ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਗੁਰੂ 
ਜੋਤਿ ਇਕੋ ਹੀ ਹੈ। 

ਸ਼ੌਕਾ-“ਪੈਨੇ ਸੇਵਿਆ ਬਾਲ ਬੂਧ ਇਤਿਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ 
ਤੋਂ ਮਲੂਮ ਹੂੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਭੀ 
ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰਾਂ ਤੋਂ ਗਤਿ ਪਾਈ ਉਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
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ਦੇਵ ਤਾਂ ਨਹੀਂ ਸਨ । ਏਸੇ ਤਰਾਂ ਹੋਰ ਭੀ ਪਹਿਲੇ ਜੂਗਾਂ 
ਵਿਚ ਭੀ ਭਗਤ ਜਨ ਆਪਣੇ ੨ ਗੁਰੂਆਂ ਪਾਸੋਂ ਸੱਚ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਕੇ ਤਰ ਗੇ। ਕਿਉਂਕਿ ਸਚ ਸਭਨਾ ਪਾਸ ਹੈ । ਜਦੇ' 
ਉਸ ਦੀ ਗਲਤ ਵਰਤੋਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਕੋਈ ਭਲੀ 
ਆਤਮਾਂ ਉਸ ਦੀ_ਮੁੜ ਦਰੁਸਤੀ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਗਟ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਏਸ _ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਪੂਗਟ ਹੋਏ। ਸੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਹਤੱਤਾ ਇਸ ਕਰਕੇ ਨਹੀਂ ਕਿ 
ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਦੀ ਜੋਤਿ ਸਨ। ਬਲਕਿ ਏਸ ਕਰਕੇ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਸਚ ਦੀ ਬਿਗੜੀ ਹੋਈ ਹਾਲਤ ਨੂੰ ਦਰੁਸਤ ਕਰ ਦਿਤਾ। 

ਉੱਤਰ-ਵਾਹ ਜੀ ਵਾਹ !! ਲੋਕ ਕਹਿੰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸੀਕਿ ` 
ਅਸਾਡੇ ਸਕੂਲਾਂ ਕਾਲਜਾਂ ਦੇ ਮੁੰਡੇ ਪੜ੍ਹਕੇ ਸਿਖੀ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ 
ਕਰਨਗੇ। ਪਰ ਸਾਨੂੰ ਤਾਂ ਨੁਣ ਪਤਾ ਲਗਾ ਹੈ ਕਿ ਤੁਸੀਂ ਤਾੰ 
ਸਭਨਾ ਵਿਚ ਸੱਚ ਮੰਨਕੇ ਸਿੱਖੀ ਨੂ ਸਭਨਾ” ਵਠ਼ੀ ਟੋਕਰੀ 
ਵਿਚ ਹੀ ਸੁੱਟ ਦਿਤਾ ਹੈ। ਬੱਲੇ ਓਏ ਸੂਖ ਰਹਿਣੇ ਪੜ੍ਹਾਕੂਓ ! 
ਤੁਸੀਂ ਇਹ ਗਲ ਕੀਹਤੋਂ ਸਿਖੀ ਹੈ ? ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਤਾਂ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ “ਸਾਧ ਸੰਗਤ ਭਗਵਾਨ ਭਜਨ ਬਿਨੁ ਕਹੀ ਨਾ 
ਸਾਚ ਰਹਿਉ।/ ਤੁਸੀਂ ਕਹਿੰਦੇ ਹੋ ਕਿ ਸੱਚ ਸਭ ਕੋਲ ਹੈਸੀ। 
ਪਹਿਲਾਂ ਸੱਚ ਦਾ ਪਤਾਂ ਭੀ (ਹੈ ਕਿ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਹੂੰਦਾ ਹੈ 
ਆਸਾਂ ਦੀ ਵਾਰ ਕਦੇ ਗੌਰ ਨਾਲ ਪੜ੍ਹੀ ਹੈ ? ਉਥੇ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ “ਸਚ ਤਾਂ ਪਰ ਜਾਣੀਐ ਜਾਂ ਰਿਦੈ ਸਚਾ ਹੋਇ” ਆਦਿ ਪੰਜ 
ਕਸਵਟੀਆਂ ਸੱਚ ਪਰਖਣ ਦੀਆਂ ਦਿਤੀਆਂ ਹਨ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਪਹਿਲੀ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸੱਚ ਦੀ ਸਾਰ ਤਾਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 
ਜਦੋਂ ਚਿਤ ਵਿਚ ਸੱਚ ਵਸ ਜਾਵੇ। ,ਉਹ ਚਿਤ ਵਿਚ ਕਿਵੈੱ 
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ਵਸੇ ? ਤਾਂ ਉੱਤਰ ਇਹ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਸਤਿਗੁਰ ਮਿਲਿਐ ਤਾ 
ਸਚੁ ਪਾਈਐ ਅਤੇ “ਬਿਨ ਸਤਿਗੁਰ ਕਿਨੈ ਨਾ ਪਾਇਉ ਬਿਨ 
ਸਤਿਗੁਰ ਕਿਨੈ ਨ ਪਾਇਆ? ਦੁਆਰਾ ਨਿਯਮ ਕਰ ਦਿਤਾ ਹੈ 
ਕਿ ਬਿਨਾਂ ਸਤਿਗੁਰ ਦੇ ਉਹ ਪਾਇਆ ਨਹੀਂ ਜਾੰਦਾ । ਤਾੰ 
ਅਗਲੇ ਜੂਗਾਂ ਵਿਚ ਸਤਿਗੁਰ ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਸੱਚ ਦੀ ,ਕੀ ਸੂਬ ਸੀ $ ਏਸ ਕਰਕੇ ਤਾਂ ਵੇਦਾਂ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਕਰੋੜਾਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਰਬ ਸਮਝਕੇ ਪੂਜਿਆ। 

ਦੂ. 
ਪਥਗਾੰ ਨੂੰ ਪੂਜਿਆ। ਕਈਆਂ ਨੇ ਕਿਸੇ ਬਲਵਾਨ ਪੁਰਖ ਨੂੰ 
ਅਵਤਾਰ ਸਮਝਕੇ ਮੰਨਿਆਂ। ਅਤੇ ਅਨੇਕਾਂ ਤਰਾਂ ਦੇ ਬਗੜੇ 
ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਦਾ ਸਤਿਆਨਾਸ ਕੀਤਾ । ਤਾਹੀ ਤਾਂ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਲਿਖਣਾ ਪਿਆ । ਸਚ ਕਿਨਾਰੇ ਰਹਿ 
ਗਿਆ ਖਹਿ ਮਰਦੇ ਬਾਹਮਣ ਮਵ੍ਲਾਣੇ।' ਇਸ ਤੋਂ ਤਾਂ ਇਹ 
ਮਾਲੂਮ ਹੁੰਦ ਹੈ ਕਿ ਸਚ ਕਦੇ ਭੀ ਕਿਤੇ ਪ੍ਰਗਟ ਨਹੀਂ' ਹੋਇਆ 
ਸੀ। ਤੁਸੀਂ ਕਿਥੋਂ ਲੈਂ ਆਏ ? ਨਾਲੇ ਜੇ ਸਚ ਅਗੇ ਹੀ ਸੀ ਤਾਂ 
ਗੁਰੂ ਅਵਤਾਰ ਹੋਣ ਦੀ ਲੋੜ ਕੀ ਸੀ $ ਬਹੁਤੇ ਸਾਰੇ ਆਦਮੀ 
ਇਕੱਠੇ ਹੋ? ਬਿਗੜੀ ਹੋਈ ਗਲ ਸਵਾਰ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚਾਠਕੇ ਦੇਖੋ ਥੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ “ਸਚ ਕਾਲੁ ਕੂੜ 
ਵਰਤਿਆ ਕਲ ਕਾਲਖ ਬੇਤਾਲ / ਅਰਥਾਤ ਸਚ ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਸੀ।ਜੇ ਇਤੋਂ'` ਨਾ ਮੰਨੀਏਂ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਕਥਨ 
ਅਗਯਾਤ ਵਸਤੂ ਦਾ ਜਣਾਤੇਣ ਵਾਲ਼ਾ ਨਾ _ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਅਪ੍ਰਮਾਣ ਹੋ ਜਾਵੇਗਾ। ਬਲਕਿ ਗੁਰ ਪ੍ਰਮਾਣ ਕੇਵਲ ਸਚ ਦਾ 

ਜਣਾਇਕ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕਿੰਤੂ ਕਾਰਕ ਹੇਤੁ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸੱਚ ਦੀ 

ਛੁਹ ਲਾਕੇ ਜਗਯਾਸੂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਸਚ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਭੀ 



ਕਰ ̀ ਚਿੰਦਾ ਹੈ। ਏਸ ਲਈ ਹਜ਼ੂਰ ਨੇ ਫੁਰਮਾ/ਏਆਂ ਹੈ ਕਿ 
ਘੂਰ ਨਰ ਮੁਨ ਜਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਖੋਜਦੇ ਸੋ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਗੁਰ ਤੇ 
ਪਾਇਆ। ਪਇਆ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਗੁਰ ਕਿਰਪਾ ਕੀਨੀ ਸਾਚਾ ਮੰਨਿ 
ਵਸਾਇਆ ।” ਅਰਥਾਤ ਸਚਾ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਮਨ ਵਿਚ ਵਸਾ 
ਦਿਤਾ ਹੈ। ਮਨ ਬਿਰੜੇ ਨੂੰ ਸੂਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਹੋਰ ਧੰਨੇ ਭਗਤ ਆਦਿ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖਾਂ ਨੇ ਭੀ ਗੁਰ 
ਗਿਆਨ ਸਿੱਧਾ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਵਿਚ ਹੀ 
ਪਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਪਰਮ ਪਦ ਪਾਇਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਭੀ 
ਜੋਤਿ ਰੂਪ ਤੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਹੀ ਸੀ । ਕੋਈ ਲੰਘਿਆ ਲੰਘ 
ਇਆ।ਹੋਇਆ ਦੇਹ ਧਾਰੀ ਨਹੀਂ' ਸੀ। ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 
ਕੋਲ ਸੱਚ ਸੀ। ਸੱਜਨ ਜੀ ! ਤ੍ਸੀੱ ਪਿਛਲੀਆਂ ਗਲਾਂ _ਕੀ 
ਕਰਦੇ ਹੋ ਅਜ ਭੀ ਗੁਰਮਤਿ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਕੋਲ ਸਚ ' 
ਵਿਖਾ ਦੇਤੇ !! ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਅਨਯਤਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰੀਖਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਨਾਲ ਵਿਚਾਰਕੇ ਫੇਰ ਬੋਲਿਓ ਕਿ ਸਚ ਕਿਥੇਂ ਰਹਿੰਦਾਂ ਹੈ। 
ਬਿਦੇਸੀ ਢਾਈ ਟੱਪੇ ਸਿਖਕੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਰਵਗ ਨਾ ਮੰਨ ਲਿਆਂ 
ਕਰੋ । ਤੰਤੈ “ਜੋ ਜੋ ਤਰਿਉ ਨਵ ਤਨ ਅਉਰ ਪੁਰਾਤਨ ਭਗਤਿ 
ਭਾਇ ਹਰਿ ਦੇਵਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰਮਤਿ `ਦੇ ਦਸੇ ਹੋਏ ਭਗਤੀ 
ਭਾਵ ਨਾਲ਼ ਹੀ ਤਰਿਆ ਜਾਣਾ ਹੈ। 

ਸ਼ੌਕਾ-ਜੇਕਰ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਸੀ ਤਾਂ ਦਸੋ 
ਕਿ ਉਹ ਉਸ ਦੇ ਅਵਤਾਰ ਹਨ ? ਯਾਂ (੨) ਉਸ ਜੋਤਿ 
ਦਾ ਪੰਰਣਾਮ ਹੈ । ਯਾ (੩) ਉਸ ਦਾ ਅੰਸ ? ਯਾ (੪) 
ਉਹ ਸਾਰੀ ਦੀ ਸਾਰੀ ਜੋਤਿ ਹੈ ? ਯਾ (੫) ਉਸਦਾ ਭਾਸ 
(ਬਲਕ) ਹੈ £ ਅਥਵਾ (੬) ਅਕਸਮਾਤੀ ਪੂਗਟ ਰੂਪ ਹੈ $ 



੨੧੩ 
ਪਹਿਲਾ ਪੱਖ ਕਹੋ ਤਾਂ ਅਵਤਾਰ ਜੋ ਤੋ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

2੧7 317 

ਕਹੋ ਤਾੰ ਸ੍ਰਬੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਜੋਤਿ ਦਾ ਖੰਡ ਨਗ ਹੋਸਕਦਾ । 
ਜੇ ਮੰਨ ਭੀ ਲਈਏ ਤਾਂ ਘਟ ਜਾਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ ਜੇ ਸੌਪੂ- 
ਰਣ ਜੋਤਿ ਹੀ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਜੋਤਿ ਹੀਣ ] 
ਰਹਿ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । ਜੇ ਬਲਕ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਅਨਿਤ ਡਿੰ 
ਹੋ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਹੋਰਨਾਂ ਤੁਲ ਹੀ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਹੋ ਜਾਵੇਗੀ । 
ਜੇ ਅਕਸਮਾਤ ਹੀ ਹੋਈ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਪੂਤਖਜ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੇ 
ਵਿਰੁਧ ਹੈ । ਅਰਥਾਂਤ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਨਾਮ ਰੂਪ ਧਾਰੀ ਵਡ- 
ਭਾਗੇ ਪੁਰਖਾਂ ਦੇ ਘਰ ਹੋਰਨਾ ਪੁਰਖਾਂ ਵਾਂਗੂ ਹੀ ਪਗ 
ਹੋਈ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਕੋਈ ਸਮਝ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੀ ਕਿ ਗੁਰ 
ਜੋਤਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਸਾਵਂ' ਜੋਤਿ ਕਿਵੇਂ ਹੋਈ । 

ਉਤਰ-ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਗਯਾਨ ਕਲ! 

ਹੈ ਜਿਸ ਤਰਾਂ ਇਕ ਕਲਾ ਸਰਬ ਐਖਧਾਂ ਵਿਚ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਕਲਾ ਹੈ । ਚਮਕਦਾਰ ਵਸਤਾਂ ਵਿਚ ਚਾਨਣ ਅਤੇ ਬਲਵਾਨਾਂ 

ਵਿਚ ਬਲ ਰੁਪ ਤੇ _ਹੈ। ਮਗਰ 'ਪਾਰਬ੍ਹਮ ਕੇ ਸਗਲੇ ਠਾਉ । 

ਜਿਤੁਜਿਤੁ ਘਰਿ ਰਾਖੈਤੈਸਾ ਤਿਨ ਨਾਉ! 'ਅਨੁਸਾਰਉਸਦੇ ਟਿਕਾਟੇ ਛ 

ਅਡ ੨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਹਦੇ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਭਿੰਨਤਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ ਉਸ ਤਰਾਂ ਇਕੋ ਬੇਹਦ ਗਜਾਨ ਰੂਪ, ਜਗਤ ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ 
ਦਾਤੀ, ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਦੀ ਸਾਮੀ ਹੀ ਗਯਾਨ "ਰੂਪ ਜੋਤਿ ਇ 

(ਸਿਵ ਬਿਰੌਚ ਅਸੁਰ ਸੁਰ ਜੇਤੇ ਕਾਲ ਅਗਨ ਮਹਿ] 
ਜਰਤੇ! ਇਤਿਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੁਆਰਾ ਆਪ ਖੰਡਨ ਕਿਉਂ 
ਕੀਤਾ ? ਜੇ ਪਰਿਣਾਮ ਕਹੋ ਤਾਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਜੋਤਿ] 
ਬਦਲਦੀ ੨ ਕਿਸੇ ਦਿਨ ਖਤਮ ਭੀ ਹੋ ਜਾਏਗੀ। ਜੇ ਅੰਸ 

& [ 
[ | 
ਲੀ | 
| ੮ 

1: ਰ੍ 
`' 

ਨਾਵ ਦੇ” ਤਤੁ ਦਾਦ ਤਤ 
॥ 
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ਸ੍ਰੀਰ ਦੀ ਉਪਾਧੀ ਕਰਕੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ ਸਰੂਪ ਤੋਂ ਭਿੰਨ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਵਸਤਵ ਵਿਚ ਇਹ ਉਸਦਾ ਅਪਾ ਹੀ ਹੈ। 
ਅਤੇ ਉਪਰ ਕਹੇ ਹੋਇ ਦੋਸ਼ ਉਸ ਪਰ ਨਹੀਂ ਲਗਦੇ । ਉਹ 
ਅਵਤਾਰ ਇਸ ਲਈ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਸਦਾ ਨਾਂ ਤਾਂ ਅਵਤਾਗਾਂ ਵਾਂਗ 
ਦੂਜੇ ਜਨਮ ਨਾਲ਼ ਸੰਬੰਧ ਹੈ ਅਤੇ ਨ ਹੀ ਉਹ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ 
ਕਿਸੇ ਅੰਸ ਦੀ ਨਕਲ ਹੈ । (੨) ਜੋਤਿ ਦਾ ਪਰਿਣਾਮ ਇਸ 
ਲਈ ਨਹੀਂ ਕਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਪਰਮ ਬਿਭੂ (ਵਿਆਪਕ) ਤਤ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕ੍ਰਿਆ ਰਹਿਤ ਹੈ। (੩ ) ਜੋਤਿ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਇਸ ਲਈ 
ਨਹੀਂ ਕਿ ਓਹ ਅਖੰਡ ਹੈ। (8) ਸੰਪੂਰਨ ਅਤੇ ਸਾਮੀ ਹੁੰਦੀ 
ਹੋਈ ਭੀ ਇਹ ਜੋਤਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਵਿਚ ਘਾਟ ਨਹੀਂ' ਹੋਣ 
ਦਿੰਦੀ। ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਦਾ ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਦੀ ਜੋਤਿ 

। ਨਾਲ ਤਦਾਤਮਤਾ ਸਬੈਧ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਸੂਖਮ ਸੁਭਾਵ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਗਣਤਾ ਨਾਲ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਜੋਤ ਵਿਚ 
ਘਾਟਾਂ ਨਹੀਂ ਪੈ ਸਕਦਾ । ਘਾਣਾ ਤਾਂ ਪਵੇ ਜੇ ਕੋਈ ਜੋਤਿ ਅਸ- 
ਥੂਲ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਜੋਤਾਂ ਦਾ ਸੰਜੋਗ ਹੋਵੇ। (੫) ਭਾਸ ਯਾ 
ਝਲਕ ਤਾੰ ਹੋਵੇ ਜੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਦੂਜਾ ਕੋਈ ਗਯਾਨ ਰੂਪ 
ਪਦਾਰਬ ਹੋਰ ਹੋਵੇ । (੬ ) ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਪੂਗਟ ਹੋਣ ਵਾਲਾ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਰੀਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ “ਅਕਸਮਾਤ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣਾ ਭੀ 
ਨਹੀਂ ਕਿਹ ਜਾਂਦਾ। ਕਿੰਤੂ ਸਤਿਗੁਰ ਪਾਸ `ਝੇਨੰਤੀਆ' ਤਥਾ 
“ਚਹੁ ਜੁਗਾਂ ਕਾ ਹੁਣ ਨਿਬੜਾਂ ਇਤਿਆਦਿ ਨਿਮਿਤ ਕਰਕੇ ਗੁਰ 
ਜੋਤਿ ਦੀ ਪ੍ਰਗਟਤਾ ਹੈ। ਸੋ ਸਰੀਰ ਦਾ ਬਣਨਾ ਅਤੇ ਜੋਤ ਦਾ 
ਪਰਗਟ ਹੋਣਾ ਦੋਵੇਂ ਅਤ ੨ ਗੱਲਾਂ ਹਨ। ਅਰਥ ਗੁਰ ਜੋਤਿ 
ਦਾ ਸਰੀਰ ਨਾਲ ਸਬੰਧ ਹੋ ਜਾਣ ਤੇ ਪਹਿਲੇ ਵਿਆਪਕ ਰੂਪ 
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ਅਤੇ ਹੁਣ ਦੇ ਪਰਿਡਿੰਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਾਸਤਵਿਕ ਕੋਈ ਭੇਦ | 
ਨਹੀਂ। ਕੇਵਲ ਪੂਯੋਜਨ ਦੇ ਭੇਦ ਤੇ ਭੇਦ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤੀ ̀ਹੈ। ਸੋ 
ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਗਯਾਨ ਕਲਾ ਦਾ ਵਿਲੱਛਣ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੀ 
ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਕਤ ਪ੍ਰਕਾਰ ਤੇ ਕੋਈ ਦੋਸ਼ ਭੀ ਨਹੀਂ 
ਆ ਸਕਦਾ । 
ਸ਼ੋਕ-ਭਲਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤਾੰ ਧੁਰ ਦੀ ਜੋਤਿ 

ਵਾਲੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਲਾ ਗੂਰੜ੍ਰ ਰੂਪ ਹੈ। ਮਗਰ ਦੂਜੇ 
ਸਾਹਿਬਾਂ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਜਨਮ ਭੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਤਾਂ 
ਮਾਨਵੀ ਹੀ ਜੋਤਿ ਸੀ । ਫੇਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਕਿਵੇਂ ਗੁਰੜ੍ਹ 
ਰੂਪ ਹੋਈ । 

ਉੱਤਰ-ਜਿਵੇਂ ਦੀਵੇ ਨਾਲੋਂ ਜੋਤਿ ਜਗ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। 
ਪਾਰਸ ਨਾਲ਼ ਛੋਹ ਕੇ ਲੋਹਾ ਸੋਨਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਯਾ ਦੋਹਂ 
ਧ੍ਰਆੰ ਦੀ ਸੇਧ ਵਿਚ ਪਿਆਂ ਹੋਇਆ ਲੋਹਾ ਚੰਬੁਕ ਬਣ ਜਾਂਦਾਹੈ। 
ਦੰਉਸੇ ਤਗੰ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਨਾਲ ਇੰਨ ਬਿੰਨ ਛੋਹ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਕੇ ੯ ਗੁਰੂ ̀ ਸਾਹਿਬਾਂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਧਾਰਕੇ ਆਪਣੀ 

ਮਾਨਵੀ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਉਸ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰਨ ਹਾਰੀ ਹੋ ਗਈ । 

ਅਤੇ ਜਿਵੇਂ ਬੜੀ ਉਪਾਧੀ ਵਿਚ ਛੋਟੀ ਉਪਾਧੀ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 

ਹੈ ਓਸੇਤਰਾਂ ਵਿਆਪਕ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਦੇ ਆਵੇਸ਼ ਨਾਲ ਉਸ 

ਸਰੀਰ ਦੀ ਮਾਨਵੀ ਕਲਾ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਕੇ ਤਦ ਰੂਪ 

ਹੋ ਜਾਣ ਤੇ 'ਗੁਰੂ ਹੋ ਗਈ। ਸੋ ਇਸ ਤੋਂ ਭੀ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਦਾ 

ਅਸਾਧਾਰਣ (ਖਾਸ) ਹੋਣਾ ਸਿਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਕਿਉਂਕਿ ਜੇ 
ਮਾਨਵੀ ਜੋਤਿ ਦਾ ਅਤੇ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਦਾ ਭੇਦ ਨਾ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ੯ ਗੁਰੂ 

ਸਾਹਿਬ 'ਬਿਨਾ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਧਾਰਨ ਦੇ! ਐਵੇਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ਫਿੱਕੇ 
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ਜਾਂਦੇ ਇਸ ਲਈ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਸਾਰੇ ਗੁਰਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਅਤੇ 
ਅਸਾਧਾਰ੍ਹਣ ਹੈ। 

੯" ਸ਼ੰਕ-ਗੁਰੂ ਦਸਮੇ ਪਾਤਿਸ਼ਹ ਜੀਨੇ 'ਵਿਚਿਤ੍ ਨਾਟਕ 
| ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਕਥਾ ਸੁਨਾਏਣ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਜੋ ਮੂਬ ਕੋ 
ਪ੍ਰਮੇਸ਼ਰ ਉਚਰ ਹੈ। ਤੇ ਸਭ ਨਰਕ ਕੁਡ ਮਹਿ ਪਰ ਹੈ । ਅਤੇ 

ਐਂ ਹੂੰ ਪਰਮ ਪੁਰਖ ਕਾ ਦਾਸਾ । ਦੇਖਨ ਆਉ ਜਗਤ 
[ਤਮਾਸਾ।” ਤਥਾ ਮੁਹਿ ਦਾਸ ਤਵਨ ਕਾ ਜਾਨੋ ਇਤਿਆਦਿ 
ਵਾਕਾਂ ਦ੍ਰਾਰਾ ਆਪਣੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਰੂਪ ਹੋਣ ਦਾ ਨਿਖੇਧ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਕਿਸਤਰਾਂ ਅਕਾਲ 

[ਪੁਰਖ ਹੋਏ 
ਉੱਤਰ-ਸਜਨ ਜੀ ! ਉਸ ਪ੍ਰਸੰਗ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰੋ ਤਾੰ ਪਤਾ 

ਲਗ ਜਾਊਗਾ ਕਿ ਸਾਹਿਬਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ 
| ਵਰਨਣ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਬਲਕਿ ਆਪਣੇ ਪਿਛਲੇ ਜਨਮ ਵਾਲ਼ੀ 
[ਮਾਨਦੀ ਜੋਤਿ ਦਾ ਤਪ ਕਰਨਾ ਅੰਤੇ ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਕੇ ਭੀ ਫੇਰ ਆਗਯਾ ਅਨੁਸਾਰ ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ 
[ਆ ਤੇਣਾ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਜਿਸਦਾ ਸਪਸ਼ਟ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
।ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਏ ੨ ਮੁਕਤ ਸਰੂਪ ਹੀ 
ਗੁਰਿਆਈ ਦੇ ਹੱਟ ਦਾਰ ਹਨ। ਅਤੇ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਉ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਜੋਤਿ ਨਾਲੋ ਭੀ ਵਡੀ ਹੈ ਜਿਸਦੇ ਉਹ ਦਾਸ ਹਨ। ਏਸ ਗਲ 
| ਹੋਰ ਪੱਕ ਕਰਨ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਜੋਤਿ ਨੂੰ 
(ਸਭ ਸਿਖਨ ਕੋ ਸੁਖ ਦੀਓ ਜਹ ਤਹ ਭਏ ਸਹਇੰ ਅਤੈ 
[ਆਦਿ ਅੰਤ ਏਕੇ ੈ ਅਵਤਾਰਾ। ਸੋਈ ਗੁਰੂ ਸਮਝੀਉ ਹਮਾਰਾ” 



ਰੂਪ ਹੀ ਦਸਿਆ ਹੈ। 
ਸ਼ੈਕਾ-ਜੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਖਾਸ ਜੋਤਿ ਮੰਨੀਏ ਤੁ 

ਸਿਖਾਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਾਨ ਰੂਪ ਹੋ ਜਾਣ ਤੋਂ ਨਿਰਸਤਾਂ 

ਤਾਂ ਬਣ ਹੀ ਨਹੀਂ' ਜਣਾ ਤਾਂ ਤੇ ਗੁਰੂਆਂ ਦੇ ਦਸੇ ਰੋਏ 
ਸਾਧਨ ਕਿਉਂ ਕਗਾ $ 

ਉਤਰ-ਇਹ ਬਿਲਕੁਲ ਅਗਿਆਨ _ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ 
ਜਿਸ ਸਾਧਕ ਦਾ ਪੀਰ ਪੈਗੰਬਰ ਯਾ ਗੁਰੂ ਕੇਵਲ 5 ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਭੇਜਿਆ ਹੋਇਆ ਯਾ ਦੋਸਤ ਅਥਵਾ ਬੇਟਾ ਹੈ । ਅਥਵਾ 
ਜਿਸਦਾ ਇਸ਼ਟ ਦੇਵ “ਅੰਸ ਅਵਤਾਰ/ ਹੀ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਨਿਰ> 
ਸਤਾ ਹੋਵੇ ਕਿ ਸ਼ਾਇਦ ਮੈਂ ਬਖਸ਼ਿਆ ਜਾਵਾਂ ਕਿ ਨਾਂ ? ਅਥਵਾ 
ਉਸਦਾ ਗਿਆਨ ਸਚਾ ਰੱਬ ਨੇ ਭੇਜਿਆ ਹੈ ਯਾ ਨਹੀਂ $ਂ ਮਗਰ 
ਜਿਸਦਾ ਗੁਰੂ (ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ ਅਪਰੰਪਰੁ ਸੁਆਮੀ ਨਾਨਕ ਗੁਰੂ 
ਮਿਲਿਆ ਸੋਈ ਜੀਓ'। ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਂਖਿਅਤ ਹੀ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
ਹੋਵੇ, ਉਸ ਨੰ ਬੇਹਦ ਖੁਸ਼ੀ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਕੀ ਹੋਰ ਕੋਈ 
ਭੀ ਅਪਣੇ ੨ ਮਤਿ ਦੇ ਕਰਮ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਕਦੇ ਪੈਰੀ- 
ਬਰ ਯਾ ਅਵਤਾਰ ਬਣਿਆ ਹੈ $ ਇਸ ਲਈ 'ਗੁਰ 
ਕਹਿਆ ਸਾ ਕਾਰ ਕਮਾਵੋ, ਗੁਰ ਕੀ ਕਰਨੀ ਕਾਹੇ ਧਾਵਉ।' 
ਅਨੁਸਾਰ ਸਿੱਖ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਬਣਨ ਦੀ ਲਾਲਸਾ ਹੋਣੀ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਚਾਹੀਦੀ। ਦੂਜੇ ਇਹ ਸ਼ੌਕਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਪਰ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਜੋ 
ਇਉਂ ਮੰਨਦੇ ਹੋਣ ਕਿ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਬਹੁਤ ਜਨਮਾਂ ਵਿਚ ਸਾਧਨ 
ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਉੱਨਤੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਅਤੇ ਦੂਜਿਆਂ ਨੂੰ ਭੀ ਆਪਣੇ 
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ਉਪਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਵਰਗਾ ਬਣਾ ਲੈੱਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਗਾਰੂ ਤੇ ਸਿਖ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਏ। ਏਥੇ ਤਾਂ (ਗੁਰਮਤਿ 
ਵਿੱਚ) ਇਹ ਸਿਧਾਂਤ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਜਨਮੇ ਅਤੇ ਖਾਸ ਜੋਤਿ 
ਸੂਰੂਪ ਹੈਨ । ਬਲਕਿ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਭੀ “ਜਨਮ ਮਰਣ ਦੋਹੂ 
ਸੈ ਨਾਹੀ ਜਨ ਪਰ ਉਪਕਾਰੀ ਆਏ ਅਨੁਸਾਰ ਜਨਮ ਮਰਣ 
ਰਹਿਤ ਹਨ। 

ਤੀਜੇ ਜਿਸ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਤੁਸੀਂ ਜਨਮਾਂਤਰ ਵਿਚ 
ਉੱਨਤੀ ਕਰਨ ਵਾਲ਼ੀ ਅਤੇ ਅਪਣੇ ਸਮਾਨ ਅਧਿਕਾਰ ਵਾਲ਼ੀ 
ਮੰਨਦੇ ਹੋ। ਉਹ ਆਪ ਤਾਂ ਭਾਵੇਂ ਮੁਕਤ ਹੋਂਵੇ ਮਗਰ ਦੂਜਿਆਂ 
ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ ਹੁਦੀ। ਕਿਉਕਿ ਮੁਕਤੀ 
੮ਦਾਰਬ €ਸ ਨੇ ਗੁਰੂ ਪਾਸੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਭਾਂਵੇਂ ਲੱਖਾਂ ਜਨਮ ਟਕਰਾਂ ਮਾਰਦੀ ਰਹੇ ਉਹ ਜੋਤਿ ਮੁਕਤ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦੀ। ਸੋ “ਇਹ ਕਿਨੇਹੀ ਦਾਤਿ ਆਪਸ ਤੇ ਜੋ ਪਾਈਐ। 
ਨਾਨਕ ਸਾਂ ਕਰਾਮਾਤ ਸਾਹਿਬ ਤੂਨੈ ਜੋ ਮਿਲੈ।' ਅਤੇ ਨਾਨਕ 
ਜੈ ਕੋ ਆਪਹੁ ਜਾਣੈ ਅਗੇ ਗਿਆ ਨ ਸੋਹੈ। ਇਤਿਆਦਿ 
ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰੋ । ਫੇਰ ਪਤਾ ਲਰੇਗਾ ਕਿ ਮੁਕਤੀ ਦਾਤਾ ਗੁਰੂ 
ਖਾਸ ਜੋਤਿ ਹੀ ਹੈ। 

ਚੌਥੇ ਆਵਾ ਗਣ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲੀ ਜੋਤਿ ਬਿਕਾਰੀ 

ਅਤੇ ਅਦਿਵਜ (ਚਰਮ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਅੰਤੇ ਚੰਮ ਦੀ ਵੇਹ ਵਾਲੀ) 
ਪ੍ਰਕ੍ਿਤੀ ਵਾਲੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਅੰਤੇ “ਸਤਿਗੁਰ ਮਿਲਿਐ ਦਿਬ 

ਦ੍ਿਸਟ ਹੋਈ! ਅਨੁਸਾਰ ਉਸਦੀ ਮੁਕਤੀ ਹੋਈ ਜਾਣੀ ਜਾੰਦੀ 

ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਮਲੂਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਤਿਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਖਜ 

ਜੇ ਅਪਣੀ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਉਸ ਵਰਗੀ ਹੀ ਮੰਨਿਆਂ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਸ 
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ਵਿਚ ਭੀ ਅਪਣੇ ਜੈਸੇ ਵਿਕਾਰ ਅਤੇ ਜਨਮ ਮਰਣ ਦੇ ਵਿਸੂਰੇ 
ਮੰਨਣੇ ਪੈਠਗੇ। ਭਾਵੇਂ ਉਸ ਵਿਚ ਪਪਾਂ ਤੇ ਵਿਕਾਰ ਦਾ ਨਾਸ 
ਹੋਯਾ ਭੀ ਮੰਨਿਆਂ ਜਾਵੇ। ਮਗਰ ਜਿਸਤਰਾਂ ਦੀਵੇ ਆਦਿ ਦੇ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰੂਪ ਹੋਣ ਤੇ ਭੀ ਉਸ ਵਿਚ ਅੰਧੇਰੇ ਦੀ ਸੰਭਾਵਨਾ ਕਰ 
ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਉਸਤਰਾਂ ਆਵਾ ਗਉਣ ਵਿਚ ਆ ਸਕਣ ਵਾਲ਼ੀ 
ਜੋਤਿ ਵਿੱਚ ਪਾਪਾੰ ਅਤੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀ ਸੰਭਾਵਨਾ ਜ਼ਰੂਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦਿਬ ਰੂਪ ਸਾਧਨਾ ਜਨਮ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰੂਪ ਹੈ। ਮਗਰ 'ਜਵਂ ਸੂਰਜ ਵਿੱਚ ਸੂਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਤਾ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਉਸ ਵਿਚ ਅੰਧੇਰੇ ਦਾ ਆਰੋਪ ਭੀ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ। 
ਉਸੇਤਰਾਂ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਵਿਚ ਵਿਕਾਰਾਂ ਆਦਿ ਦੀ ਰੌਧ ਭੀ ਨ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਵਾ ਗਤੇਣ ਭੀ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ । ਇਸ 
ਲਈ ਉਹ ਖਾਸ ਜੋਤਿ ਹੈ। ਜੇ ਆਪ ਵਰਗੀ ਮੰਨੋਂ ਤਾਂ ਇਹਦਾ 
ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਵਿਚ ਭੀ ਅਸਾਤੇ ਵੰਗ ਹੀ ਵਿਕਾਰ 
ਤੇ ਪਪਾਂ ਦੀ ਕਲਪਣਾ ਮੰਨੀ ਜਾਵੇ । ਜੋ ਕਿ ਮਹਾਂ ਅਨਰਬ ਹੈ। 

ਪੰਜਵੇਂ ਆਵਾ ਗਉਣ ਵਾਲੀ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਧੁਰ ਲੈ ਜਾਣ 
ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਕਿਉਂਕਿ ਕੀ ਨਿਸਚਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 
ਧੁਰ ਪੁਜ ਗਈ ਹੈ ਯਾਂ ਕਿਤੇ ਅਜੇ ਵਿਚਕਾਰਲੇ ਮੰਡਲ ਵਿਚ 
ਹੀ ਹੈ। ਜੋ ਧੁਰੋਂ ਨਹੀਂ ਆਈ ਓਹ ਧੂਰ ਪੁਜ ਭੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦੀ । 
ਜੇ ਧੁਰ ਪੂਜੀ ਮੱਨੌਂ ਭੀ ਤਾਂ ਉਸਦਾ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਰੂਪ ਹੋਣਾ 
ਹੀ ਸਿਧ ਹੋਵੇਗਾ। ਅੰਤੇ ਉਸਦਾ ਧੁਰੋਂ ਆਉਣਾ ਭੀ ਮੰਨਿਆਂ 
ਜਾਵੇਗ । ਫੇਰ ਤੁਸੀਂ ਕਹੋਗੇ ਕਿ ਉਸਨੂੰ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
ਰੂਪ ਮੰਨਕੇ ਉਸਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਣ ਤੋਂ ਸਾਨੂੰ ਨਿਰ- 
ਸਤਾ ਹੋਂਵੇਗੀ । ਕਿਉਂਕਿ ਅਸੀਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਬਣਨੋਂ' ਰਹੇ। 



ਛੇਵੇਂ ਜੇ ਵਿਚ'ਰਕੇ ਦੇਖੀਏ ਤਾਂ 'ਗੁਰੂ ਬਣਨਾ” 

ਯਾਂ ਗਤ ਰੂਪ ਹੋ ਜਾਣਾ ਸਿਖ ਦਾ ਸਾਧਸ ਪਦਾਰਥ 

(ਨਿਸ਼ਾਨਾ) ਹੀ ਨਹੀਂ । ਬਲਕਿ ਪਰਮ ਸੂਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਅਥਵਾ ਸੰਸਾਰੀ ਬੰਧਨਾਂ ਦੀ ਨਿਵਿਰਤੀ ਹੀ_ਏਸਦਾ ਪਰਮ 

ਪਰਸ਼ਾਰਥ ਹੈ। _ਸੋ_ਉਹ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਦੀ ਛੋਹ ਨਾਲ 

ਰੀ ਸਿਧ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਜੋ ਕਿ ਸੂਭਾਵ ਤੋਂ ਹੀ ਮੁਕਤ 

ਹੈ।। ਸੋ ਸਾਧਨਾ ਨਾਲ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਜੋਤਿ ਦੀ ਗੁਰ 

ਜੋਤਿ ਨਾਲ ਸਮਾਨਤਾ ਕਦੇ ਭੀ ਨ ਹੋ ਸਕਣ ਤੇ ਅਪਣੇ 

ਪੁਰਸ਼ਾਰਬ ਸਿਧੀ ਦੀ ਸਿਖ ਨੂੰ ਨਿਰਾਸਤਾ ਕਦੇ ਭੀ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦੀ । 

ਸੰਕਾ- ਆਪ ਦੇ ਕਥਨ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 

ਸਿਖ ਪੂਰਣ ਪਦ ਤੇ ਪੁਜਿਆ ਹੋਇਆ ਗੂਗੰ ਦੇ ਆਸ਼ੇ 

ਨਾਲ ਏਕਤਾ ਰਖਦਾ ਹੋਇਆ ਭੀ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ 

ਅਤੇ ਮੁਕਤ ਹੋਕੇ ਸਚ ਖੰਡ ਵਿਚ ਅਬਵਾ ਗੁਰ ਚਰਨਾ 

ਨਾਲ਼ ਲਿਵਲੀਨ ਹੋਇਆ ਭੀ ਗੁਰੂ ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹੋ 

ਜਾਂਦਾ। ਇਹ ਗੱਲ ਪੂਤੱਛ ਤੋਂ ਉਲਟ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਜਦੋਂ' ਅਸੀਂ 

ਦੇਖਦੇ ਹਾ ਕਿ ਜਿਤਨਾ ਕੋਈ ਰਾਹ ਤੈਹ ਕਰਿ ਚੁਕਦਾ ਹੈ, ਉਤਨਾਂ 

ਹੀ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਦਸਦਾ ਹੋਇਆ ਓਥੇ ਹੀ ਲੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੋ ਦੋਵੇ 
ਇਕੋਂ ਜੇਹੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਦੇ ਕਬਨਾਨੁਸਾਰ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ 

ਕੀ ਫਰਕ ਹੈ 
ਉਤਰ-ਪੂਰਬੋਕਤ ਦੋਵੇਂ ਇਕ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦੇ ਕਿਉਕਿ 

ਭਾਵੇਂ ਕਰਮ ਵਿਚ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਏਕਤਾ ਹੈ ਮਗਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੰਤਵਰ, 
ਅੰਤੇ ਸਾਧਨ ਅਥਵਾ ਸ਼ਕਤੀ ਆਦਿ ਵਿਲੱਛਣ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਹ! 
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ਭਿੰਨ ੨ ਹੀ ਹਨ। ਜੇ ਭਲਾ ਕੋਈ ਸਰਬ ਅੰਸ ਵਿਚ ਦੂਜੇ ਵਰਗਾ 

ਹੋ ਜਾਂਵੇ ਤਾਂ ਉਹ ਪਹਿਲਾਂ ਤੇ ਹੀ ਦੂਜਾ ਨਹੀਂ ̀ ਹੁਂਦਾ ਇਸ 

ਲਈ ਅਪਣੇ ਪੁਰਬ ਰੂਪ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਨ ਵਾਲ਼ਾ ਉਹ ਆਪ ਹੀ 

ਹੋਵੇਗਾ । ਦੁਜੇ ਦੀ ਉਸ ਨੂੰ ਅਪੇਖਿਆ ਹੀ ਨਹੀਂ । 

ਦੂਜੈ ਇਸ ਤਰਾਂ ਦੇ ਸਾਧਯ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੇ ਇਕ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ 

ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਜਿਸ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਭੀ ਉਥੇ 

ਲੈ ਜਾੰਦਾ ਹੈ, ਉਸਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਉਸ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾਂ ਤੋਂ 
ਹੀ ਹੈਦਾ ਹੈ। ਅੰਤੇ ਜਿਬੇ ਕਿਸੇ ਦੇ ਜਾਣ ਦੀ ਸੰਭਾਵਨਾ ਹੀ 

ਨਹੀਂ ਉਸ ਨੂੰ ਓਥੇ ਲੈ ਜਾਣ ਵਾਲ਼ ਓਸ ਦਰਜੇ ਦਾ ਆਦਮੀ 

ਕੋਈ ਭੀ ਨਹੀਂ । ਜੈਂਸੇ ਕੋਈ ਆਦਮੀ ਵਡੀ ਪ੍ਰੀਖਿਆ ਪਾਸ 

ਕਰਕੇ ਉੱਚੇ ਪਦ ਤੇ ਪੂਜ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਤਾਂ ਉਹ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਢੰਗ 

ਤਾਂ ਦੱਸ ਢਿੰਦਾ ਹੈ । ਮਗਰ ਜਿਸਦੇ ਜਾਣ ਦੀ ਕੁਵਰੱਢਤਾ 

(ਹੋਣਹਾਰ) ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਉਸਨੂੰ ਲੈ ਜਾਣਾ ਉਸ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਤੋਂ 1 [. 
ਝਾਹਰ ਹੈ। ਉਥੇ ਖਾਸ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੀ ਲੈ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜਿਸ 

ਕੋਲ ਅਧਿਕਾਰ ਹੋਣ। ਇਸ ਲਈ ਕੇਵਲ ਰਾਹ ਦੱਸਣ ਵਾਲੇ 

ਅਤੇ ਪਦਵੀ ਤੇ ਪੂਜਾ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਵਿਚ ਬੜਾ ਫਰਕ ਹੈ। ਬਲਕਿ 

ਪੂਜਣ ਵਾਲੇ ਦਾ ̀ਅਭੇ ਰਹ ਦਸਣ ਵਾਲੇ ਦਾ ਭੀ ਭੇਦ ਹੈ। ] 

ਇਸ ਲਈ ਸਾਧਕ ਅਤੇ ਸਿੱਧ ਪੁਰਖ ਦੀ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਨਾਲ ॥ 

ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦੀ । ॥ 

ਦੇਖੋ ਗੁਰੂ ਘਰ ਵਿਚ ਬੇਅੰਤ ਪੂਰਨ ਸਿੱਖ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ 

ਭੀ ਸਭ ਗੁਰੂ ਰੂਪਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋਏ। ਕਿੰਤੂ ਭਵਜਲ 

ਵਿਚੋਂ ਕਢਕੇ ਮੁਕਤ ਪਦਾਂਰਬ ਮਾਹਿ ਸਮਾਇਆ।' ਅਨੁਸਾਰ ਛੂ 

ਅਪਣੇ ਪੂਰਨ ਪਦ ਰੂਪ ਸਿੱਖੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਵਿਚ ਪੂਰੇ ਤੌਰ ਂ 
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ਤੇ ਕਾਮਯਾਬ ਹੋਏ। ਇਸ ਲਈ ਸਿਖ ਦਾ ਗੁਰੂ ਪਦਵੀ ਦੀ 

ਇਛਾ ਕਰਨਾ ਮਨਮਤਿ ਹੈ । 

ਪ੍ਰਸ਼ਨ$-ਫੇਰ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਆਦਿਕ ਸਿਖ 

ਕਿਰ ਗੁਰੂ ਬਣੇ ? 
` ਉੱਤਰ8-ਉਹ ਮੁਕਤੀ ਦੇਣ ਲਈ ਮੁਕਤੀ ਦਾਤੇ 

ਬਣਾਤੇ ਗਏ। ਅਪਣੇ ਆਪ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਬਣਨਾ 

ਅਸਿੱਧ ਸਾਧਨ ਹੈ। ਅਤੇ ਅਪਣੈ ਕੀਤੇ ਪੁਰਸਾਰਬ ਦਾ ਫਲ ਭੀ 

ਨਹੀਂ'। ਕਿੰਤੂ ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੇ ਦਾਤੇ ਨੇ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਦੀ ਬਖਸ਼ਸ਼ 

ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਮੰਤਵਜ ਨੂੰ ਪ੍ਰਚਾਰਨ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣਾ 

ਖਾਸ ਰੂਪ ਬਣਾਇਆ। ਸੋਂ ਇਹ ਨਿਯਮ ਸਭ ਸਿੱਖੀ ਉਪਰ ਨਹੀਂ 

ਘਟ ਸਕਦਾ। ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਗੁਰੂਆਂ ਦਾ ਪੰਥ 

ਨਹੀਂ ਬਣਾਇਆ। ਕਿੰਤੂ ਸਿਖਾਂ ਦਾ ਪੰਥ ਚਲਾਇਆ ਹੈ । ਇਸ 

ਲਈ ਸਿਖ “_ਰਨ ਸਿਖੀ ਬਣਕੇ ਗੁਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤੱਛ ਰੂਪ ਵਿਚ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਸ਼ ਅਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਇਕ ਰੂਪ ਹੁੰਦਾ ਹੋਯਾਂ 

ਅਪੇਣੇ ਪਰਸ਼ਾਰਥ ਦਾ ਪੁਰਾ ਲਾਭ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ । 

`ਸੈਕ-ਜਨਮ ਸਾਖੀਆਂ ਤੋਂ ਸੁਣਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 

ਦੇਵ ਜੀ ਜਦੋਂ ਬੇਈਂ ਵਿੱਚ ਚੁੱਭੀ ਮਾਰਕੇ ੮ ਦਿਨ ਪਿਛੋਂ ਨਿਕਲੇ 

ਤਾਂ ਸਚ ਖੰਡ ਗਏ ।ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਕੇ ਫੇਰ 

ਆਪਣੇ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਗੇ । ਜਿਸਤਰਾਂ ਹਜ਼ਰਤ 

ਈਸਾ ਨੂੰ ੩੬ ਸਾਲੇ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਅੰਤੇ ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ 

ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ੦ ਸਾਲ ਦੇ ਉਪਰ ਇਲਹਾਮ ਹੋਇਆ । ਉਸੇ 

ਤਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ ੨੭ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 

ਰੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋਇਆ, ਮਗਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਾਂਗ ਹੀ ਬੜੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 
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ਹੋਇਆ। ਜਿਸ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧੁਰ ਦੀ ਜੋਤਿ ਹੋਣ ਦਾ ਨਿਖੇਧ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਉੱਤਰ-ਜਨਮ ਸਾਖੀਆਂ ਵਿੱਚ ਤਾਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ 
ਵਿਰੁਧ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਲਿਖੇ ਪਏ ਹਨ । ਕਿਤੇ ਖੁਆਜਾ 

ਖਿਜ਼ਰ ਕੋਲੋਂ ਉਪਦੇਸ਼ ਲੈਣਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਨਾਲੇ ਉਸੇ ਵਿਚ 
ਖੂਮਾਜਾ ਖਿਜ਼ਰ ਗੁਰਾਂ ਨੂੰ ਮੱਛੀ ਭੇਟ ਕਰਦਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 

ਜਿਥੇ ਸੱਚ ਖੰਡ ਵਿੱਖੇ ਜਾਕੇ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 
ਉਥੇ ਹੀ ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਕਿਤੇ ਆਪ ਹੀ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 

ਹੋਣਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਅੰਤੇ ਅਗਾਹਾਂ ਕਿਸੇ ਜਗਾ ਜਨਕ ਦਾ 
ਅਉਤਾਰ ਲਿਖ ਛਡਿਆ ਹੈ। ਸੋ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਵਿਚਾਰ ਦੇ ਨਾਲ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਪਣੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦੇ ਟੁਟੇ ਫੁਟੇ ਖਿਆਲ ਰਲਾਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਇਤਿਹਾਸਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਉਲਟ ਲਿਖ ਦਿਤਾ ਹੈ । ਇਸ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਵੇਈਂ ਵਿੱਚ ਚੁੱਭੀ ਮਾਰਨਾ ਅਤੇ ਉਸ 

ਜਗਾ ਗੁਰਦ੍ਰਾਰਾ ਹੋਣਾ ਤਾ ਸਭ ਦੇ ਮੰਨਣ ਜੋਗ ਹੇ। ਮਗਰ 
ਉਨਹਾਂ ਦਾ ਅਕਾਲ ਪੂਰਖ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ ਬਿਲਕੁਲ 

ਗਲਤ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਜਦੋਂ ਆਪ ਅਤਮੈਂਤ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 
ਹੀ ਬਾਲਕਾਂ ਨੂੰ ਸਮਾਧੀ ਲਗਵਾਕੇ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਖੇਡ ਦਸਿਆ 

ਕਰਦੇ ਸਨ। ਅਤੇ ਪਾੱਧੇ ਸੁੱਲਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਗਏ” ਪੜ੍ਾਕੇ 

ਆਉਂਦੇ ਸਨ। ਵੈਦ ਨੂੰ ਪੰਜ ਸਾਲ ਦੀ ਆਯੂ ਵਿਚ ਉਪਦੈਸ਼ 
ਕੀਤਾ ਸੀ। ਏਸੇਤਰਾਂ ਬਾਲ ਲੀਲ੍ਹਾ ਕਰਦੇ ਹੋਵੇ ਜੋ ਬਾਣੀ ਉਚ- 

ਰਦੇ ਰਹੇ ਉਹ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿੱਚ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਜੇ 

ਉਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਬਣਨ ਦੇ ਪਿਛੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਿਆਈ ਮਿਲੀ 
ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਓਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਤਾ ਓੜ ਜਾਵੇਗੀ। ਇਸ 
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ਲਈ ਚੁੱਭੀ ਮਾਰਨ ਦਾ. ਨਿਮਿਤ ਆਪਣੀ ਜੋ ਤੇ ਨੂੰ ਖਾਸ ਜੋਤਿ 

| ਜਣਾਉਣਾ ਅਤੇ ਲੋਪ ਹੋਣ ਦੀ ਲੀਲ੍ਹਾ ਨੂੰ ਅਪਣੇ ਕਾਰਯ ਫੇਤ੍ਰ 
ਵਿਚ ਇਕ ਰਸ ਪ੍ਰਵਿਰਤ ਹੋਣ ਦਾ ਮਮੂਲ ਬਣ ਗਇਆ ਸੀ। 

| ਸ਼ੌਕਾ-ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਦਾ ਖਿਆਲ ਤਾਂ ਵਹਮ ਹੈ। ਇਹ 
| ਕੋਈ ਚੀਜ਼ ਹੀ ਨਹੀਂ' ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਭ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ 
ਹੋਣ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਹੀ ਬਣੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਆਪਨੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
ਨੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਲਈ ਹੀ ਚੁਭੀ ਮਾਰੀ ਸੀ। 

| ਉਤਰ-ਜੇ ਕਰਾਮਾਤ ਵਹਮ ਹੈ। ਤਾਂ ਬੇਈਂ ਦੇ ਰਾਹੀ' 
| ਸੱਚ ਖੰਭ ਵਿਚ ਪਟੈਚ ਜਾਣਾ ਕੇਹੜੀ ਦਲੀਲ ਨਾਲ਼ ਹੈ ? 
[ ਕੀ ਬੇਈ ਸੱਚ ਖੰਡ ਵਿਚ ਦੀ ਹੋਕੇ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ? ਬੇਈਂ' ਵਿਚ 

| ਚਤੀ ਮਾਰਕੇ ੮ ਦਿਨ ਪਿਛੋਂ ਨਿਕਲਣਾ ਤਾਂ ਆਪਾਂ ਦੋਵੇਂ 
| ਮੰਨਦੇ ਹਾਂ। ਮਤ ਭੇਦ ਇਸ ਗੱਲ ਵਿਚ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਅਕਾਲ 
| ਪੁਰਖ ਕੋਲ ਗਏ ਯਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਪਣੀ ਵਲ ਨੂੰ ਲੋਕਾਂ 

ਨੂੰ ਆਕਰਖਣ ਕਰਨ ਲਈ ਕਰਾਮਾਤ ਦਿਖਾਈ ? ਯਾ ਅਪਣੇ 
ਕਾਰਯ ਛੇਕ ਦਾ ਆਰੰਭਕ ਮਾਮੂਲ ਬਣਾਇਆ ? ਸੋ ਅਕਾਲ 
ਪੂਰਖ ਕੋਲ਼ ਜਾਣ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਵਿਚ ਆਪਦੇ 
ਪਾਸ ਕੋਈ ਦਲੀਲ ਨਹੀਂ ਜੋ ਮਮੂਲ ਭੀ ਨ ਮਨੋ ਤਾਂ 
ਅਸਾਨੂੰ ਏਸ ਗਲ ਤੇ ਹਨ ਕਰਨ ਦੀ ਭੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ 
ਕਿਉਂਕਿ ਏਸਦੇ ਕਾਰਣ ਨੂੰ ਤਾਂ ਉਹ ਆਪ ਹੀ_ਜਾਣਦ 
ਹਨ। ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਅਤੇ ਸਚ ਖੰਡ ਜਾਣ 
ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਉਗਾਹ ਭੀ ਨਹੀਂ' ਅਤੇ ਜੋ ਆਪਨੇ 
ਗੁਰਿਆਈ ਮਿਲਣ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਬਾਣੀ ਬਣਾਈ ਆਖਿਆ ਹੈ 
ਉਹ ਭੀ ਸੋਲਾਂ ਆਨੇ ਗਲਤ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਜਦੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
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ਦਾ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨਾ ਹੀ ਸਿਧ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। ਤਾੰ ਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਫੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਭੀ ਖੰਡਨ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦਾ। ਬਲਕਿ ਪਾਂਧੇ ਨੂੰ ਪੱਟੀ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲੀ 
ਜਗਾ ਹੁਣ ਤਕ ਗੂਰਦ੍ਰਾਰਾ “ਪੱਟੀ ਸਾਹਿਬ” ਹੈ। ਜੋ_ਦਸਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਇਥੇ ਹਜ਼ੂਰ ਨੇ ਪੰਜ; ਛੇ ਸਾਲ ਦੀ ਆਯੂ ਵਿਖੇ ਹੀ ਇਹ 
ਪੱਫੀ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਆਪਣੇ ਸਿਖਨਕ ਪਾੱਧੇ ਨੂੰ ਦਿਤਾ। ਇਸ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਧੁਰ ਦੀ ਸਿਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਸ਼ੰਕਾ=ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 
(ਪਹਿਲਾਂ ਬਾਬੇ ਪਇਆ ਬਖਸ਼ ਦਰ ਪਿਛੋਂ ਦੇ ਫਿਰ ਘਾਲ 
ਕਮਾਈ! ਅਤੇ ਇਸਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਤਪੱਸਿਆ ਕਰਨਾ ਦਸਕੇ “ਬਾਬਾ 
ਪੇਧਾ ਸਚ ਖੰਡ ਨਉ ਨਿਧਿ ਨਾਮ ਗਰੀਬੀ ਪਾਈ! ਦੁਆਰਾ 
ਖੋਲ੍ਹਕੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ,ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਘਾਲਣਾਂ ਘਾਲਣ ਤੋਂ 
ਪਿਛੋਂ ਸੱਚ ਖੰਡ ਗਏ ਅਤੇ ਨਾਮ ਅਰ ਗਰੀਬੀ ਦੀ ਦਾਤ 
ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਤੋਂ ਲੈਂਕੇ ਆਏ। ਤਾੰ ਫੇਰ ਸਾਰੀ ਦੁਨੀਆਂ ਨੂੰ 

ਜਲਦੀ ਦੇਖ ਕੇ “ਬਾਬੇ ਭੇਖ ਬਣਾਇਆ ਉਦਾਸੀ ਕੀ ਰੀਤ 
ਚਲਾਈ । ਚੜਿਆਂ ਸੋਧਣ ਧਰਤ ਲੁਕਾਈ” ਦੁਆਰਾ ਬਾਬੇ ਜੀ 
ਦਾ ਭੇਖ ਬਣਾਕੇ ਉਦਾਸੀ ਦੀ ਰੀਤ ਦਾ ਚਲੌਣਾ ਅਤੇ ਧਰਤੀ 

ਨੂੰ ਸੋਧਣ ਚੜ੍ਹਨਾ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 

ਦਾ ਤਪ ਕਰਨਾਂ ਤੇ ਸਚ ਖੰਡ ਤੋਂ ਤੁਰਨਾ ਸਾਫ ੨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 

ਧੁਰ ਦੀ ਜੋਤਿ ਹੋਣ ਦਾ ਖਡਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਉੱਤਰ-ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਹੀ 

ਬੇਅੰਤ ਬਾਰ ਦਸਿਆ ਹੈ, ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਅਲਖ, ਅਗੋਚਰ, 
ਅਭੇਉ-ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਹੀ ਹਨ। ਅਤੇ 'ਇਕ ਬਾਬਾ ਅਕਾਲ 
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ਰੂਪ ਦੂਜਾ ਰਬਾਬੀ ਮਰਦਾਨਾੰ ਤਥਾ “ਬਾਬਾ ਅਗਮ ਅਗਾਂਧ 

ਪੁਰਖ ਕੇਹੜਾ ਬਲੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਬਾਲਾ ਇਤਿਆਦਿ ਵਾਕਾਂ ੪ 

ਜਾਣਿਆਂ ਜਾਦਾ ਹੈ, ਕਿ ਇਕੋ ਅਗਮ ਅਲਖ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 

ਨੇ ਗੁਰੂ ਰੁਪ ਧਾਰਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਲਖਾਇਆ ਹੈ। ̀ਤਤੈ 
ਗੁਰੂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਇਕ ਹੀ ਹੈ। ਫੇਰ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪੂਰਬ 

ਉਕਤ ਪ੍ਰਕਾਰ ̀ਦਾ ਲੇਖ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਕਾਂ !ਨਾਲ ਵਿਰੋਧ ਹੀ ਪੈਦਾ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਏਸ ਦਾ ਪਰਹਾਰ ਕਰਨਾ ਆਪ ਦੇ ਹੀ ਜੁੰਮੇ ਹੈ। 
ਸਾਡੇ ਖਿਆਲ ਵਿਚ ਤਾਂ ਇਹ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੀ 

ਨਹੀਂ । ਕਿਉਂਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਤਾਂ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਵਰਗੇ ਲਿਖਾਰੀ 
ਇਸਤਰਾਂ ਦਾ ਵਿਰੋਧੀ ਲੇਖ ਲਿਖ ।ਨਹੀਂ ਸਕਦੇ । ਦੂਜੇ ਜਦੋਂ 
(ਪਹਿਲਾਂ ਬਾਬੇ ਪਾਇਆ ਬਖਸ ਦਰ” ਆਖਿਆ ਗਿਆ ਤਾਂ 

ਫੇਰ 'ਪਿਛੋਂ ਦੇ ਫਿਰ ਘਾਲ ਕਮਾਈ” ਕਹਿਣ ਦਾ ਕੁਝ ਪ੍ਰਯੋਜਨ 
ਨਹੀਂ ਸੀ। ਤੀਜੇ ਸਭ ਕਾਰਜ ਕਰਕੇ “ਬਾਬ ਪੈਧਾ ਸੱਚ ਖੰਡ 
ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਏ ਜਾਣ ਤੋਂ ਆਪ ਪਹਿਨਾਏ 
ਗਏ. ਤਾਂ ਫੇਰ ਬਾਬਾ ਜੀ ਦਾ ਮੁੜ ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਤੇ ਦੁਬਾਰਾਂ ਜਨਮ 

ਹੋਣ ਵੰਗ “ਧਰਤੀ ਜਲਦੀਂ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਸੋਧਣ ਚੜ੍ਹਨਾ 

ਆਖਣਾ 'ਸਮਾਪਤ ਪੁਨਰਾਪਤਿੰ ਦੋਸ਼ ਹੈ । ਅਰਥਾਤ ਘੈਧਾਂ 
ਸ਼ਬਦ ਦਸਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚੋਂ (ਪੁਗ 
ਜਾਣ ਕਰਕੇ) ਸਿਰਪਾਉ ਮਿਲਿਆ। ਫੇਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਧਰਤੀ ਨੂੰ 
ਕਾਹਦੇ ਵਾਸਤੇ ਸੋਧਣ ਚੜ੍ਹਨਾ ਸੀ ? ਚੌਥੇ, ̀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 

#ਪੈਧਾ ਦਾ ਅਰਥ ਕਈ ਗਲਤੀ ਨਾਲ਼ 'ਪੈਂਹਚ£ 
ਸਮਝਦੇ ਹਨ । 



੨੨੭ 

ਤੁਪਸਿਆ ਆਦਿ ਕਰਮ ਕਾਂਡ ਦਾ ਸਖਤ ਤੋਂ ਸਖਤ ਖੰਡਨ 
ਕੀਤ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਕਦੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋਂ ਵਿਰੁਧ 
ਨਹੀਂ ਲਿਖਦੇ ਸਨ । ਫੇਰ ਉਦਾਸੀ ਦਾ ਭੇਖ ਧਾਰਨਾ ਅਤੇ ਨੀਲੇ 

ਬਸਤਰ“ਆਸਾ ਹਥ ਕਤੇਬਕਛ ਪੁਜਾਵਾਂਗ ਮਸਲਾ ਧਾਰੀ'ਬਣਕੇ 
ਪਖੰਡ ਕਰਨਾ “ਭੇਖ ਵਰਨ ਦੀਸਹ ਸਭ ਖੇਹ” ਤੋ ਆਪ ਹੀ 
ਹਜੂਰ ਨੇ ਕਿਉਂ ਵਿਰੂਧ ਕੀਤਾ। ਅਤੇ ਉਦਾਸੀ ਬਾਣਾ ਕਰਨਾਂ 

ਗੁਰਮਤਿ ਤੋਂ ਅਤਯੌਤ ਵਿਰੁੱਧ ਹੈ । ਅਤੈ ਅਗੇ ਭੀ ਉਦਾਸੀ 

ਕੋਈ ਫਿਰਕਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕੇਵਲ ਘਰ ਬਾਰ ਛਡਨ ਵਾਲੇ 

ਹਚੇਕ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦੇ ਫਕੀਗਾਂ ਨੂੰ ਉਦਾਸੀ ਕਹਿਣ ਕਰਕੇ ਆਪ 

ਨੂੰ ਓਹੋ ਜਹੈ ਫਕੀਰ ਬਣਨ ਦੀ ਕੀ ਲੌੜ ਪਈ ਸੀ $ ਸੋ ਇਹ 

ਪ੍ਰਸੰਗ ਪਤਿਤ ਉਦਾਸੀਆਂ ਦੇ ਵੇਲੇ ਤੋਂ ਲਿਖੇ ਗਏ ਪ੍ਰਤੀਤ 

ਹੁੰਦ ਹਨ। ਜੋ ਕਿ ਪਹਿਲਾ ਪਾਇਆ ਬਖਸ਼ ਦਰ” ਅਦਿ 

ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਲੁਕੋਕੇ ਚਾਲਾ ਭੇਖੀਆਂ ਵਲੋਂ ਓਹੋ ਜਹੀ ਬੋਲੀ 

ਅਤੇ ਓਹੋ ਜਹੀ ਚਾਲ ਵਿਚ ਫਕੀਰਾਂ ਵਾਲੇ ਔਲੇ ਮੌਲੇ ਜਹੇ 

ਲਿਬਾਸ ਲਿਖ ਮਾਰੇ ਹਨ 1 ਜੈਸਾ ਕਿ ਇਕ ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਵਿਚ 

ਗੁਰੂ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਕ ਪੈਰ ਖੜਾਵੀਂ ਅੰਤੇ ਇਕ ਪੈਰ ਵਿਚ 

ਜੁਤੀ ਪੌਣ ਬਕ ਛ'ਡਆ ਹੈ । ਤੰਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਉਦਾਸੀ 

ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇ । ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਇਹ ਕਦ ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀਕਿ 

ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਵਰਗੇ ਗੁਟਮੁਖਿ ਤੇ ਹਜੂਰੀ ਗੁਰਮਤਿ ਤੋਂ ਉਲਟ 

ਲਿਖਦੇ । ਅਤੇ ਫੇਰ “ਜੇ ਜੇ ;;ਰ ਸਾਂਗ ਪਲਟਿਆਂ [ਸਿਖ ਸਿਦਕ ਨ 

ਹਰੈ? ਕਹਿਣ ਤੋਂ ਸਿਖਿਆ ਦੇਣ ਵਾਂਗ ਗੁਟੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨ ਸਮਝੌਂਦੇ ? ਇਸ ਲਈ ਡਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼ ਹੈ ਕਿ 

ਅਜੈਹੇ ਵਾਕ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਸਤਜੁਗ 
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ਸਤਿਗੁਰ ਵਾਸਦੇਵ ਵਾਵਾ ਵਿਸ਼ਨਾ ਨਾਮ ਜਪਾਵੈ” ਵਾਂਗ ਹੋਰਨ 
ਨੇ ਹੀਂ ਲਿਖ ਦਿਤੇ ਹਨ। ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਪੂਰ 
ਪੂਰਾ ਜੀਵਨ ਬ੍ਰਿਤਾਂਤ ਵਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਦਿਤਾ ਹੈ। ਜੇ ਅਜੈਂਭੀ _ 
ਹਠ ਕਰੋ ਤਾਂ ਅਸੀਂ ਸਾਫ ਕਹਾਂਗੇ ਕਿ ਜੋ ਗਲ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ 
ਸਿਧਾਂਤ ਤੋਂ ਉਲਟ ਕਿਸੇ ਸਿਖ ਨੇ ਲਿਖੀ ਭੀ ਹੈ ਓਹ ਪ੍ਰਮਾਣੀਕ 
ਨਹੀਂ। ਸੋ ਭਈ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਉਕਤ ਅੰਸ ਵਿਚ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋਂ ਵਿਰੁਧ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਮੰਨਣ ਯੋਗ ਨਹੀਂ । ਹਂ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਪਰਤੇ 
ਪ੍ਰਮਾਣ ਰੂਪ ਤੇ ਪ੍ਰਮਾਣੀਕ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਸਾਧਨਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਬੜੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 
ਗੁਰੂ ਧਾਰਨਾ ਕਿਸੇਤਰਾਂ ਭੀ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁਦਾ । 

ਸ਼ੰਕਾ-ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ “ਹਰਿ ਕਰਤਾ ਆਪਿ ਮੂਹਹੁ 
ਕਢਏ! ਆਦਿ ਵਾਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਜਾਣਿਆਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਕਾਲ 

। ਪੁਰਖ ਗੁਰਾਂ ਦੇ ਮੂੰਹੋਂ ਗਲ ਕਢਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ ਭੇਦ ਹੈ। 

ਉੱਤਰ-ਇ੍ਹਂ ਮਣ ਦੇ ਵਿਰੁਧ 'ਗੁਰ ਪਰਮੇਸਰ 
ਏਕੋ ਜਾਣ” ਅਤੇ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਗੋਵਿੰਦ ਰੂਪਾੰ ਇਤਿਆਦੀ 
ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਭੀ ਜਾਣਿਆਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ̀  ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਤੇ 
ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ ਅਭੇਦ ਹੈ। ਸੋ ਇਹ ਵਿਰੋਧ ਆਪ ਦੇ ਹੀ 

| ਸਿਰ ਹੈ। ਪਰ ਅਸੀਂ ਤਾਂ ਆਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਓਹੀ ਪਰਮ ਪੁਰਖ 
ਮਨੁਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ “ਜਨਾ 
ਆਖਦਾ ਹੈ । 

ਖ਼ੈਕਾ-ਜਿਸਤਰਾਂ ਦੋ ਸੱਜਨ ਅਤਿ ਪਿਆਰੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
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ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ “ਆਸ਼ੇ ਦੀ ਏਕਤਾ ਤੋਂ ਇਕ ਹੋਣ ਦਾ ਵਿਉਹਾਰ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਸੇ ਤਰਾੰ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਗੋਵਿੰਦ ਵਿਚ ਪਿਆਰ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਗੌਣ ਅਭੈਂਦਤਾ ਹੈ ਮੁਖ ਨਹੀਂ ਅਤੇ ਦੂਜੇ 
ਪੂਮਾਣ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸਤਰਾਂ “ਇਹ ਲੜਕਾ ਸ਼ੇਰ ਹੈਂ 
ਇਸ ਤੋਂ ਲੜਕੇ ਵਿਚ ਸ਼ੇਰ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਆਰੋਪ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਉਸੇ ਤਰਾਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਗੁਰੂ ਹਸਤੀ ਵਿਚ 
ਆਰੋਪ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਉੱਤਰ-ਗੁਰੂ ਹਸਤੀ ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ ਨਿਜ 
ਰੂਪ ਜੋਤਿ" ਹੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਪਰਲੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਰਾਤ ਵਾਂਗ 
ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਦਾ 'ਗੁਰੂ' ਵਿਚ ਅਰੋਪ ਨਹੀਂ ਕਰ 
ਸਕਦੇ। ਸੋ ਜੋਤਿ ਰੁਪ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਅੰਤੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
ਦਾ ਮੂਖ ਅਭੇਦ ਹੀ ਆਖਿਆ ਜਾਵੇਗਾ । ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਤਿ ਰੁਪ ਹਰਿ ਆਪ _ਗੁਰੁ ਨਾਨਕ ਕਹਾਇਓ 
ਤਥਾ ਗੁਰ ਗੋਵਿੰਦ ਗੁਵਿੰਦ ਗੁਰੂ ਹੈ ਨਾਨਕ ਭੇਦ ਨ ਭਾਈ 
ਅਤੇ ਗੁਰ ਨਾਰਇਣ ਦਯ ਗੁਰ, ਗੁਰ ਸਚਾ ਸਿਰਜਨ ਹਾਰਾੰ 
ਆਦੀ ਪੂਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਸਾਫ ੨ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਪਰਸੇਸਰ ਦੀ ਏਕਤਾ 
ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਅਤੇ 'ਗਰ ਦਾਤਾ ਸਮਰਬ ਗੁਰ” ਇਸ ਪ੍ਰਮਾਣ 
ਵਿਚ 'ਗੁਰੂ” ਉਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਅਗੇ ਵਿਧੇਯ (ਨ੮੧੦੦) ਹੋ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਗੂਰੂ ਦਾ ਦੂਜਿਆਂ ਨਾਲ਼ ਆਰੋਪਜ ਆਰੋਪਮਾਨ ਭਾਵ 

ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ । ਕਿਉਂਕਿ ਉਕਤ ਪੂਕਾਰ ਦਾ ਭਾਵ 
“ਰੂਪਕ ਅਲੰਕਾਰ ਦਾ ਬੀਜ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਗਰ ਏਸ ਜਗਾ 
ਰੂਪਕ ਲੰਕਾਰ ਹੈ ਹੀ -ਨਰੀਂ ਮੈ ਅਰਬਾਤ ਜੇ ਉਕਤ ਸਬੈਧ 
ਕਰਕੇ ਰੂਪਕ ਲੰਕਾਰ ਹੂੰਦਾ ਤਾਂ “ਦਾਤਾ ਅਤੇ ਨਰਾਇਣ ਆਦਿ 
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0ਮਰੋਪ ਵਿਸ਼ੇ! ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੇ ਕੋਈ “ਮਰੋਪਮਾਨ” ਭੀ ਜ਼ਰੂਰ 

ਹੁੰਦੇ। ਮਗਰ ਏਥੇ ਤਾੰ “ਦਾਤਾਂ ਅੰਤੇ “ਨਾਰਾਇਣ ਆਦਿ 

ਪਦਾਰਥ 'ਗੁਰੂ” ਦੇ ਸਮਾਨਾਧਿਕਰਣ ਬਣਕੇ ਆਏ ਹਨ । ਇਸ 

ਲਈ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਦਾਤਾ ਅੰਤੇ ਸਾਖਿਆਤ _ਨਾਰੀਇਣ ਤੁਥਾਂ 

ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਕਹਿਕੇ ਅਕਲ ਪੁਰਖ ਨਾਲ ਅੰਭੈਦਤਾ ਸਿੱਧ 

ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਸ਼ੈਕ-ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਮਨੁਖ ਅਤੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੇ 

ਵਿਚਾਲੇ ਹੋਰ ਕੋਈ ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਅਰਥਾਤ ਯਾ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਹੈ 

ਯਾ ਮਨੁਖ ਹੈ। ਤੀਜੀ ਤਰਾਂ ਦੀ 'ਕੋਈ ਹਸਤੀ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੋ 

ਸਕਦੀ। ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਸਤੀ ਦੀ ਭੀ ਗਿਣਤੀ ਮਨੂਖ ਜਾਤੀ 

ਵਿਚ ਹੀ ਹੈ। ਜੋ ਲੌਕ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਨੂੰ ਖਾਸ ਕੋਟੀ ਵਿਚ ਮੰਨਦੇ 

ਹਨ ਉਹ ਵਹਿਗੁਰੂ ਅਤੇ ਅਪਣੇ ਵਿਚਾਲੇ ਕੌਧ ਖੜੀ 

ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਉੱਤਰ-ਆਪ ਆਖਦੇ ਹੋ ਕਿ ਮਨੁਖ ਅਤੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ 

ਦੋ ਹੀ ਹਸਤੀਆਂ ਹਨ। ਅਸੀਂ ਤਾਂ ਆਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਪਰਮਾਰਥ 

ਕਰਕੇ ਇਕੋ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੀ ਹਸਤੀ ਹੈ। ਮਗਰ ਕਾਰਯ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 

ਕਰਕੇ ਇਕੋ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਆਪੇ ਦਾਤਾ ਆਪੇ ਭੁਗਤਾ ਜੀ 

ਹਉ ਤੁਧ ਬਿਨੁ ਅਵਰ ਨ ਜਾਣਾੰ ਅਨੁਸਾਰ ਅਨੰਤ ਪੂਕਾਰ 
ਦੀਆੰ ਹਸਤੀਆਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸੋ ਜਦੋਂ ਮਨੁਖ 

ਅਦਿ “ਬੱਧਾ ਜੀਵ ਹੋਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਧਾਰ ਲਈ ਨਿੱਤ 

ਮੁਕਤ ਸ੍ਰਰੂਪ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ `ਭੀਂ ਆਪ ਦਾ ਗੁਰੂ ਟੂਪ ਧਾਰਨ 

ਕਰਦਾ ਹ। ਜੋ ਕਿ ਪਨੂਖ ਕਾ ਕਰ ਫੂਪ ਨ ̀  ਜਾਨ । ਮਿਲੀ 

ਨਿਮਾਨੇ ਮਾਨ।! ਆਦਿ ਕਰਕੇ ਜੋਤਿ ਰੂਪ ਤੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
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ਹੈ। ਅਤੇ ਸੈਸਾਰੀ ਰੂਪ ਤੇ ਮਨੁਖ ਹੈ ਜੋ ਕਿ ਅਸਲੀ ਅਰਥਾਂ 

ਵਿਚ ਵਿਚੋਲਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜਿਸ ਨੂੰ “ਘੋਲਿ ਘੁਮਾਈ ਤਿਸ 

ਮਿਤ੍ਰ ਵਿਚੋ ਨੇ ਜੈ ਮਿਲਿ ਕੌਤੁ ਪਛਣਾ! ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਚੋਲਾ 

(ਗੁਰੂ ਰੂ) ਰੂਪ ਤੀਜੀ ਤਰਾਂ ਦਾ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਰਥਾਤ ਨਿਤ 
ਮੁਕਤ ਅਕਾਲ ਪੂਰਖ ਆਪ ਦੇ ਵਿਆਪਕ ਰੂਪ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਨੂੰ 

ਉਪਦੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। 'ਅੰਤੇ ਮਨੁਖ ਜਾਤੀ ਸੂਭਾਵ ਤੋਂ 
ਹੀ ਗਿਆਨ ਹੀਣ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕੋਈ ਭੀ ਮਨੁਖ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ 

ਬਣ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਲਈ ਜੋਤਿ ਕਰਕੇ ਪਰਮ ਪੁਰਖ ਅਤੇ 

ਸ਼ਕਲ ਕਰਕੇ ਮਨੁਖ 'ਗੁਰੂ” ਨਾਮ ਵਾਲੀ ਹਸਤੀ ਤੀਜੀ ਕੋਟੀ 

ਵਿਚ ਹੀ ਮੰਨੀ ਜਾਵੇਗੀ। ਅਤੇ ਉਸਦਾ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਅਤੇ 

ਮਨਖ ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਖੜੇ ਹੋਣਾ ਕੌਧ ਦਾ ਰੂਪ ਨਹੀਂ ਬਣ 

ਸਕਦਾ । ਬਲਕਿ “ਪਿਤਾ ਹਮਾਰੇ ਪੂਗਟੇ ਮਾਬ। ਪਿਤਾ ਪੂਤ 
ਰਲਿ ਕੀਨੀ ਸਾਬ। ਕਹੁ ਨਾਨਕ ਜਉ ਪਿਤਾ ਪਤੀਨੇ। ਪਿਤਾ 

ਪੁਤ ਏਕੈ ਰੰਗਿ ਲੀਨੇ ! ਆਦਿ ਵਾਕਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਅਕਾਲ 

ਪੁਰਖ ਨਾਲ ਮੇਲਣ ਦਾ ਕਾਰਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਹਉਮੈਂ ਦੀ 

ਕੌਧ ਵਿਚਾਲਿਉ' ਢਾਹੁਣ ਵਾਲਾ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਬਲਕਿ 'ਗੁਰ 

ਵਿਚ ਦੇ ਤੂੰਥੇ ਧਿਆਈ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਚੋਲਾ ਬਣਾਉਣ ਲਈ 

ਜੋਤਿ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰੂਪ ਗੁਰੂ ਹਸਤੀ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਨੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। 

ਜੋ ਕਿ ਸੌਸਰੀ ਦਸ਼ਾ ਵਿਚ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਅੰਤੇ ਮਨੁਖ ਜੋਤਿ 

ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਤੀਜੀ ਕੋਟੀ ਵਿਚ ਹੈ । ਅਤੇ ਪਰਮਾਰਬ 'ਕਰਕੇ 

ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਹੀ ਹੈ। ਜੇ ਏਸ ਤੋਂ ਉਲਟ ਗੁਰੂ ਹਸਤੀ ਨੂੰ ਭੈ 

ਮਨੁਖ ਕੋਟੀ ਵਿਚ ਮੰਨਕੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਵਿਚੋਲੀ ਮੰਨੀਏਂ 

ਤਾਂ ਸਗੋਂ ਆਪਣੇ ਅਤੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ ਕੰਧ ਖੜੀ ਕਰ 
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ਲਈਦੀ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਰਥ ਕਰਕੇ ਤਾਂ ਮਨੁਖ ਨੂੰ ਤੁਸੀਂ 
ਗੁਰੂ ਮੰਨਦੇ ਨਹੀਂ। ਅਤੇ ਸਦਾ _ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਹੋਣਾ 
ਅਸੰਭਵ ਦਸਦੇ ਹੋ । ਤਾਂ ਇਸਦਾ ਭਾਵ ਸਾਫ ੨ ਇਹੋ 

ਜਾਣਿਆਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਦੋਹ ਤੋਂ ਕੋਈ ਅੱਡ ਹਸਤੀ ਹੈ। 

ਤੇ ਕੰਬ ਰੂਪ ਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਜ਼ਾਹਰ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਮਗਰ ਅਸਾਡੇ ਪਖ ਤੇ ਇਹ ਦੋ ਦੋਸ਼ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦਾ । 

ਸੈਕਾ-ਸਾਡਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਭ ਮਨੂਖਾਂ ਦੀਆੰ 

| ਜੋਤਾਂ ਇਕੋ ਜੇਹੀਆਂ ਹਨ ਮਗਰ ਜਿਸ ਵਿਚ “ਸਬਦ ਸਰੂਪ 
| ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ, ਹੈ। ਉਹ ਮਨੁਖੀ ਦੇਹ ਅੰਦਰ “ਗੁਰੂ” ਹੈ। ਭਾਵ 

। ਸਬਦ ਜੋਤਿ ਨੰ ਹੀ ਗੁਰਾਂ 7 ਮੰਨਿਆਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 'ਅਤੇ ਉਸਦੇ 

| ਰਾਹੀ' ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਮਿਲੀਂਦਾ ਹੈ। 
ਉੱਤਰ=ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣਾ ਅੰਤੇ ਉਸਦਾ ਕਿਸੇ 

ਖਾਸ ਮਨੁਖੀ ਜੋਤਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣਾ ਤਾਂ ਅਸੀਂ ਭੀ ਮੰਨਦੇ 

ਹੰ। ਮਗਰ ਝਗੜਾ ਏਸ ਗਲ ਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਦੋ ਮਨੁਖ ਦੇਹਾਂ 

ਅਤੇ ਜੋਤਾਂ ਇਕੋ ਜੇਹੀਆਂ ਦਿਸਦੀਆਂ ਹਨ ਤਾਂ 'ਗਰ੍ਹਾਂ ਪਦਵੀ 

ਦੀ ਅਧਿਕਾਰੀ ਦੇਹ ਅਥਵਾ ਜੋਤਿ ਦੀ ਕੀ _ਪਛਣ ਹੈ ? 

ਅਰਥਾਤ ਕਮਾਈ ਕਰਕੇ ਮੁਕਤ ਹੋਈ ਜੋਤਿ ਕੇਵਲ ਮੁਕਤਿ 

। ਤਾਂ ਹੋਸਕਦੀ ਹੈ ਮਗਰ ਮੁਕਤੀ ਦਾਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । 
ਅੰਤੇ ਮੁਕਤੀ ਦਾਤੀ ਅਬਵਾ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਉਹ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ 

ਜੋ ਜਨਮ ਮਰਣ ਦੂਹ ਹੂੰ ਮੈ ਨਾਹੀ ਜਨ ਪਰ ਉਪਕਾਰੀ ਆਏ। 

ਜੀਅ ਦਾਨ ਦੇਇ ਭਗਤੀ ਲਇਨਿ ਹਰਿ ਸਿਉ ਲੈਨਿ 

ਮਿਲਾਏ । ਅਨੁਸਾਰ ਜਨਮ ਮਰਨ ਤੋਂ'` ਰਹਿਤ ਅਤੇ ਕੇਵਲ 

ਜੀਅ ਦਾਨ ਦੇਣ ਲਈ ਹੀ ਪ੍ਰਗਣ ਹੋਵੇ । ਅਤੇ ਆਪ ਆਖਦੇ 



ਹੋ ਜੇਹੜੇ ਮਨੁਖ ਸਾਧਨਾ ਕਰਕੇ ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਏ ਹਨ ਉਹ 
ਗੁਰੂ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਦਾ , ਇਹ ਪੱਖ ਕੋਈ ਯੂਕਤੀ 
ਨਹੀਂ ਸਹਾਰ ਸਕਦਾ। ਅਰਥਾਤ ਆਪ ਦੇ ਮੰਨੋ ਹੋਏ ਮੁਕਤ 

ਪੁਰਖ ਅਸੰਥਾਂ ਹੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਭੀ ਅਸੈਖ ਮੰਨਣੇ 

ਪੈਣਗੇ। ਅਤੇ ਮੁਕਤ ਹੋ ਏਆਂ ਦਾ ਫੇਰ ਪ੍ਗਣ ਹੋਣਾ ਨਿਸ 

ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਭੀ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਤਰ ਮੰਨਣ ਦੇ ਮੁਕਤ 

ਪੁਰਖਾਂ ਵਿਚ ਰਾਗ ਆਦੀ ਬੰਧ ਦਾ ਪੁਨਰਾਵੇਸ਼ ਹੋ ਜਾਏਗਾ। 

ਤੀਜੇ ਜੋ ਵਸਤੂ ਅਭਿਆਸ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਹੈ ਉਚ 

ਅਨਭਿਆਸ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਫੇਰ ਲੋਪ ਗੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ 

ਪਤ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਮੁਕਤੀ “ਮਵਧੀ! ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਨ ਹੋ 

ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕੇਵਲ ਮੁਕਤ ਨ“ ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਦੇਣ 

ਵਿਚ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ' ਹੁਦੇ । ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਘਰ ਵਿਚ ਅਮੈਖ ਟੀ 

ਸਿਖ ਮੁਕਤ ਹੋਏ ਹਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ̀ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਭੀ ਆਪਣੀ 

ਕਮਾਈ ਦੇ ਤਾਣ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹੋ।ਏਆ। ਪੰਜਵੇਂ ਗੁਰ ਅੰਗਦ 

ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਗੁਰੂ ਬਣਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਪੂਰਨ ਸਿਖ ਅਤੇ 

ਮੁਕਤ ਸਨ। ਮਗਰ ਫੇਰ ਭੀ ਗੁਰੂ ਜੋਤ ਦਾ ਝਿਗਾਸ ਗੁਰੂ 

ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੀ ਖਾਸ ਕਿਪਾ ਤੇ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਿੱਧ ਹੁਦਾ 

ਹੈ ਕਿ ਘੁਕਤ ਜੋਤਿ” ਤੇ “ਗੁਰੂ ਜੋਤਿੰਦੋ ਹਨ। ਤਾਂਤੇਕੋਈ ਜੋਤ 

ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਬਣਦੀ ਕਿ €ਹ ਮੁਕਤ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਬਲਕਿ ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਉਹ ਨਿੱਤਸੁਧ ਮੁਕਤਧੁਰ ਦੀ ਜੋਤਿ ਹੈ 

ਸ਼ੈਕ=ਅਸੀਂ_ਕਹਿੰਦੇ ਹਾੰ ਕਿ ਭਾਵੇਂ ਸਬਦ ਜੋਤਿ 

ਹੀ ਗੁਰੂ ਹੈ। ਮਗਰ ਓਹ ਮਨੁਖ ਦੇਹ ਵਿਚ ਹੀ ਪੂਗਣ ਹੋਣ 

ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਮਨੁਖ ਕੋਟੀ ਵਿਚ ਹੀ ਗਿਣ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । ਦੂਰ 



ਵਿਚੋਂ _ਕਿਸਤਰਾਂ _ਨਿਕਲ _ ਸਕਦੇ ,ਹਨ ?£ ਅਥਵਾ 
ਜੇ ਮਨੁਖੀ ਜੋਤਿ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੀ ਤਾਂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 

ਤੋਂ ਬਨਾ ਨੌਂ ਗੁਰੂ ਕਿਸਤਰਾਂ ਗੁਰੂ ਕਹਾ ਸਕਦੇ ਹਨ ? 

ਉਤਰ-ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਆਦਿ ਨੌ ਗੁਰੂਆਂ 
ਦੀ ਜੋਤਿ ਭਾਵੇਂ ਮਨੁਖੀ ਹੀ ਸੀ ਮਗਰ ਜਤੋਂ' ਤਕ ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦ੍ਰਾਰਾ ਘੂਰ ਦੀ ਆਈ ਖਾਸ- 
ਗੁਰ ਜੋਤ ਨਾਂ ਰਖੀ ਗਈ ਓਦੋਂ ਤਕ ਓਹ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ 
ਕਹਾਏ । ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਮਨੁਖ ਜੋਤਿ ਹੀ ਉਨਤੀ 
ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਬਣ ਜਾਂਦੀ, ਤਾਂ 'ਰਮ ਦਾਸ ਗੁਰੂ ਜਗਤਾਰਨ 
ਕਉ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਸੂ ਅਰਜਨ ਮਾਹਿ ਧਰੀ” ਅਨੁਸਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਦਾ ਰਖਣਾ ਬਿਅਰਥ ਹੀ ਸੀ । ਇਸ 
ਲਈ ਭਾਵੇਂ ਸਭ ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਅਤੇ ਦੇਹ ਮਨੁਖੀ 
ਹੀ ਸੀ ਅੰਤੇ ਆਤਮਾਂ ਮੁਕਤ ਭੀ ਸੀ ਮਗਰ ਉਹ! ਗੁਰੂ 
ਇਸ ਲਈ ਨਹੀਂ` ਕਹਾਏ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਅਤੇ ਦੇਹ 
ਮਾਨਵੀ ਸੀ । ਅਬਵਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਤਮਾਂ ਮੁਕਤ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ 
ਇਸ ਵਿਚ ਦੇ ਦੋਸ਼ ਆਉਂਦੇ ਹਨ । ਪਹਿਲਾ ਇਹ ਕਿ 
ਇਸ ਤਰਾਂ ਮੰਨਣ ਨਾਲ਼ ਗੁਰ ਲਛੁਣ” ਦੀ ਅਸੰਖਾਂ ਸਿਖਾ 
ਦੀਆਂ ਮੁਕਤ ਆਤਮਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਤਿ ਵਿਆਪਤੀ ਹੋਵੇਗੀ । 
ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ ਜਦੋਂ ਮੁਕਤ ਆਤਮਾਂ ਗੁਰ ਹੋ ਸਕਦੀ ਸੀ 
ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਰਖਣੀ ਬਿਅਰਬ ਹੀ ਸੀ । ਇਸਲਈ 
ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਮਲਵੀ ਜੋਤਿ ਤੋਂ ਸਪਸ਼ਟ ਵਖਰੀ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 



੨੩੫ _] 
ਸ਼ੋਕਾ-ਜਿਸ ਸਿਖ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕਦੇਵ ਜੀਨੇ ਯੋਗਤਾ 

ਦੇਖੀ ਉਸ ਨੂੰ 'ਸੁਧੋ ਸੁ ਤਾ ਲਹਿਣਾ ਟਿਕਿਓਨ”॥ ਅਨੁਸਾਰ 1 
ਗੁਰਿਆਈ ਦੇ ਦਿਤੀ । ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੁ ਜੋਤਿਕੋਈ ਖਾਸ ਨਹੀਂ। 

ਉਤਰ-ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਆਦਿਕ ਮਹਾਂ ਫ੍ੰ 
ਪੁਰਖ ਸੁਧਾਈ ਵਚ ਯੋਗ ਨਿਕਲੇ ਤਾਂ ਆਪ ਦੇ ਕਥਨ 
ਅਨੁਸਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਿਰਫ ਗੁਰੂ ਟਿਕ ਦਿਤਾ ਅਤੇ ਕੋਈ 
ਖਾਸ ਗੁਰੂ ਜੋਤ ਦੂਹਨਾਂ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਰਖੀ ਗਈ । ਪਰੰਤੂ [ 
ਇਹ ਕਥਨ ਯੁਕਤੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਤੋਂ ਵਿਰੁਧ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਇਸ ਤਰਾੰ ਤਾਂ “ਰਾਮਦਾਸ ਗੁਰੂ ਜਗ ਤਾਰਨ ਕੋ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਸੁ 
ਅਰਜਨ ਮਾਹਿ ਧਰੀ',ਤੋੱ ਵਿਰਧ ਨੌ ਨੌਂ ਗੁਰੂ ਸਾਧਾਰਨ ਮਹੌਤਾ 
ਵਟਗੇ ਰਿਵਾਜੀ ਗੁਰੂ ਮੈਨਣੇ ਪੈਣਗੇ । ਦੂਜੇ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲੋਂ ਬਾਬ ਬੁੱਢਾ ਜੀ ਆਦੀ ਸਿਖਾਂ ਵਿਚ ਕੇਹੜੀ 
ਅਯੋਗਤ ਮੰਨੋਗੇ $ ਤੀਜੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
ਕੇਵਲ ਪੰਜ ਸਾਲ ਦੀ ਆਯੂ ਵਿਚ ਅਨੇਕਾਂ ਯੋਗ ਸਿਖਾਂ 
ਅਤੇ ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਾਦਿਆੰ ਦੇ ਹੁਦਿਆਂ ਕਿਵੇਂ ਯੋਗ ਸਮਝੇ 
ਗਏ? ਚੌਥੇ:-ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੈ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪਰਖ ਕਿਵੇਂ ਕੀਤੀ ? ਜੇ ਕਹੋ 
ਕਿ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਤੋਂ` ਪਿਛੋਂ ਗੁਰਿਆਈ ਦੀ ਬਿ 
ਯੋਗ ਪ੍ਰੀਖਿਆ ਨਹੀਂ ਰਹੀ ਸੀ ਤਾਂ ਬਾਬਾ ਧੀਰ ਮਲ ਤੇ ਭ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮ ਰਏਕ ਨੂੰ ਕਿਤ' ਅਯੋਗ ਠਹਿਰਾਇਆ ਗਿਆ ?' ਫਰ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਹਰਿ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੂੰ ਬਿਨਾਂ ਪੂੀਖਿਆ ਊ 
ਕਿਉਂ ਗੁਰਿਆਈ ਦਿਤੀ ਗਈ £ ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਉਸ ਵੇਲੇ ਇ 
ਘਰ ਦੀ ਘਰ ਵਿਚ ਰਖਣ ਵਸ਼ਾ ਕੋਈ ਯੋਗ ਸ।ਹਬ- 



੨੩੬ 
ਜ਼ਾਦਾ ਨਹੀਂ` ਸੀ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸਾਹਬ ਯੋਗ 
ਨਹੀਂ ਸਨ ? ਤਾਂ ਬਿਲਕੁਲ ਗਲਤ ਹੈ ਜੇ ਕਹੋ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਸਾਹਿਬ ਯੋਗ ਤਾਂ ਸਨ ਮਗਰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਨੇ ਇਹ ਦਸਣਾਂ ਸ਼ੀ ਕਿ ਪਰਮਾਰਥ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਆਪਣੇ 
ਪੋਤੇ ਦਾ ਭੀ_ਸਿਖ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਤੇਗ 
ਬਹਾਦਰ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਵਾਰੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਗਰੂ ਹਰਿ 
ਫ਼ਿਸ਼ਨ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਹੀ ਨੀਯਤ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਸੀ । ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਸਾਫ ਇਹੋ ਅਰਥ ਹਨ ਕਿ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਯੋਗਤਾ ਪਾਕੇ ਸੁੱਧ ਕੀਤਾ ਉਸ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਪਦਵੀ ਮਿਲੀ। ਇਸੇ ਤਰਾਂ ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਾਦਿਆੰ ਵਿਚ 
ਯੋਗਤਾ ਨਾ ਪਾਡੇਣ ਦਾ ਕਾਰਨ ਇਹੋ ਹੀ ਜਾਣਿਆਂ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਿਆਈ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਕੇਵਲ ਸੇਵਕ ਦਾ ਹੀ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਭਾਂਵੇਂ ਉਹ ਸਾਹਿਬ ਜ਼ਾਦਾ ਹੋਵੇ ਭਾਵੇਂ 
ਕੋਈ ਹੋਰ ਸਿਖ ਹੋਵੇ । ਮਗਰ ਉਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਵਲੋਂ 
ਖਾਸ ਯੋਗਤਾ ਦੇਣ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਸੋਧ ਹੋਣ ਤੇ “ਗੁਰੂ ਜੋਤ 
ਸੂ ਅਰਜਨ ਮਾਹਿ ਧਰੀ! ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਖਾਸ ਪੁਕਾਰ ਦੀ 
ਗੁਰਿਆਈ ਜੋਤਿ ਦਿਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ । ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਦਸਮੈਂ' 
ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਕੋਈ ਯੋਗ ਸਿਖ ਗੁਰਿਆਈ _ਟਿਕਾ ਦੇਣ 
ਲਈ ਮਿਲਦਾ ਹੀ ਨਾਂ ? ਇਸ ਲਈ _ਯੁਕਤੀ ਪੂਮਣ 
ਤੋਂ ਇਹੋ ਸਿਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 
ਚਾਹਿਆ ਉੱਸੇ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਯੋਗਤਾ ਦੇਕੇ ਗੁਰਿਆਈ 
ਦੀ ਜੋਤਿ ̀ਬਖਸ਼ੀ ਜੋ ਕਿ ਖਾਸ ਜੋਤ ਸੀ । 

ਸ਼ੋਕਾ-ਜੋ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖ ਯੋਗ ਸਨ । ਉਹੋ ਗੁਰੂ 
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੨੩੭ 

ਚੁਣੈ ਗਤੇ । ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਖਾਸ ਨਹੀਂ ਜਾਣੀ ਜਾਂਦੀ। 
ਉੱਤ 'ਤਰ-ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ! ਜ਼ਰਾ ਥਹੁ ਕਰੋ । ਗੁਰੂ ਚੁਣੇ 

ਨਹੀਂ ਜਾਇਆ ਕਰਦੇ। ਕਿੰਤੁ ਉਹਨਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ ਰਖੀ 

ਜੰਦੀ ਹੈ। ਨਾਲੇ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਅਪਨੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ 

ਬਲਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਖਸ਼ੀ ਹੋਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਨਹੀਂ ਤੁਂ 

ਜੋ ਪਹਿਲੇ ਹੀ ਯੋਗ ਹੈ ਉਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੋਤਿ" ਰਖਣ ਦਾ 

ਕੋਈ ਪੂਯੋਜਨ ਨਹੀਂ' ਹੋਵੇਗਾ । ਨਾਲੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਯੋਗ ਤਾਂ 

ਹੋਰ ਭੀ ਸਿਧ ਹੈਦੇ ਹਨ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਭੀ ਗੁਰੂ ਚੁਣਿਆੰ ਜਾਵੇਗਾ 

ਇਸਤਰਾਂ ਇਠੋ ਗੁਰੂ ਬਣਨ ਦਾ ਸਿਯੰਤ ਭੀ ਖੰਡਿਤ ਹੋ 

ਜਾਵੇਗਾ। ਪੁਰਬੋਕਤ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਭਲੀ ਭਾਂਤ ਸਿੱਧ ਹੋ ਗਿਆ 

ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਇਕੋ ਹੀ ਹਸਤੀ ਹਨ। ਅੰਤੇ 

ਇਸ ਦੀ ਸਿੱਧੀ ਵਿਚ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਹੋਰ ਭੀ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹਨ:- 

“ਗੁਰੁ ਦਾਤਾ ਸਮ੍ਰਬ ਗੁਰੂ ਸਭ ਮਹਿ ਰਹਿਆ ਸਮਾਇ। ਗੁਰੁ 

ਪੁਰਸੇਸਰੁ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ ਗੁਰ ਡੁਬਦਾ ਲਏ ਛਡਾਇ / ਪੂਨਮ 

'ਗੁਰੁ ਸਮਰਬੁ ਗੁਰੁ `ਨਿਰੰਕਾਰੁ ਗੁਰ ਊਚਾ ਅਗਮ ਅਪਾਰਾ 

ਸ੍ਰੀ ਰਾਗ ਮ: : ੫ ਸਲੋਕ ੯੯। ਇਨ੍ਹਾ ਸ਼ਬਦਾਂ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਅੰਤੇ 

ਨਿਰੌਕਾਰ ਦਾ ਅਭੇਦ ਨਿਸਚੇ ਹੂਦਾਂ ਹੈ। “ਗੁਰਦੇਵ ਸਤਿਗੁਰੁ 

ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ ਪ੍ਰੰਮੇਸਰੁ ਗੁਰਦੇਵ ਨਾਨਕ ਹੰਰਿ_ਨਮਸਕਰਾ / 

ਗਉੜੀ ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ੧ ਇਸ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨੂੰ 

ਪ੍ਰਮੇਸਰ ਨਾਲ ਅਭਿੰਨ ਮੰਨ ਕੇ ਨਮਸਕਾਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

“ਨਾਨਕ ਗੁਰ ਤੇ ਗੁਰ ਹੋਆ ਵੇਖਹੁ ਤਿਸ ਕੀ ਰਜਾਇ। ਇਹੁ 

ਕਾਰਣੁ ਕਰਤਾ ਕਰੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਇ।ਇਸ ਵਿਚ ਆਪ 

ਤੋਂ ਆਪਣੀ ਦੋਤਿ ਨੂੰ ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਰਖਕੇ ਗੁਰੂ ਬਣਾ ਦੇਣ ਵਾਲ ਊ 
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ਕਹਿਕੇ ਗੁਰੂ ਅੰਤੇ ਕਰਤਾਰ ਦਾ ਅਭੇਦ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । 

ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ ਪ੍ਰੇਸਰੁ ਸਤਿਗੁਰੁ ਸਭਨਾ ਕਰਤ ਉਧਾਰ ।” ਰਗ 

ਸੋ: ਮ: ੫ ਸ਼ਬਦ ੯ ॥ ਇਸ ਵਿਚ ਭੀ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਤੇ ਸਤਿਗੁਰੂ 

ਦੀ ਅਭੇਦਤਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ । “ਗੌਰ ਜੀਉ ਨਾਮਿ 

ਪਰਿਉ ਰਾਮਦਾਸ ਇਸ_ ਵਿਚ “ਰਾਮਦਾਸ 2ਵਲ ਚੌਥੀ 

ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦਾ ਨਾਮ ਹੀ ਪੈ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋਤਿ ਰੂਪ ਤੇ 

ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਹੀ ਹੈ ਹੈ। ਦਇਆਲ ਪੁਰਖ ਮਿਹਰਵਾਨਾ । । ਹਰਿ 

ਨਾਨਕ ਸਾਚ ਬਖਾਨਾ। ਇਸ ਵਿਚ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਗੁਰੂ ਰੂਪ 

ਧਾਰਕੇ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰਨ' ਦਸਿਆਂ ਹੈ। ਜੋਤਿ ਰੂਪ 

ਹਰਿ ਆਪ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕਹਾਇਉ।' “ਆਪ ਨਾਰਾਇਣ ਕਲਾ 

ਧਾਰ ਜਗ ਮਹਿ ਪ੍ਵਰਿਯਉ । ਨਿਰੰਕਾਰ ਅਕਾਰ ਜੋਤਿ ਜਗ 

ਮੰਡਲ ਕਰਉ ਤੋ ਭੀ ਨਿਰੰਕਾਰ ਦਾ ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਤੇ ਪ੍ਰਗਟ 

ਹੋਣਾ ਸਿੱਧ ਹੈਦਾ ਹੈ। 'ਗੁਰ ਪਰਮੇਸਰੁ ਏਕੋ ਜਾਨੂ। ਜੋ ਤਿਸ 

ਭਾਵੈ ਸੋ ਪ੍ਰਵਾਨ।” ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਨਾਨਕੁ _ਹਰਿ ̀ ਸੋਇੰ ਇਸ 

ਵਿਚ ਭੀ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਏਕਤਾ ਕਥਨ ਕੀਤੀ 

ਹੈ। “ਦੂਜਾ ਨ ਜਾਨੈ ਕੋਇ । ਸਤਿਗੁਰ ਨਿਰੌਜਨ ਸੋਇ! 

ਮਾਨੂਖ ̀ਕਾ ਕਰਿ ਰੂਪ ਨ ਜਾਨੁ । ਮਿਲੀ _ਨਿਮਾਨੇ ਮਾਨੁ। 

_(ਰਮਕਲੀ ਮ: ੫ ਸਲੋਕ ੩੯) 

ਭਾਵ-ਸਤਿਗੁਰ ਨੂੰ ਅਨੁਖ” ਕਰਕੇ ਨ ਸਮਝਣਾ ਗਿੰਤੂ 

ਸਾਮਾਂ ਹੀ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਸਮਝਣਾ। “ਗੁਰ ਪਰਮੇਸਰੁ ਗੁਰ 

ਗੋਬਿੰਦ। ਗੁਰ ਦਾਤਾ ਦਇਆਲ ਬਖਸਿੰਦ।' ਤਬ-ਸਿਥੀ 

ਅਤੇ ਸੰਗਤੀ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਕਰਿ ਨਮਸਕਾਰਿਆਂ ! ਤੋਂ ਭੀ 

ਪਾਰਬੂਹਮ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਏਕਤਾ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸਾਧ ਰੂਪ 
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੨੩੯ 
ਅਪੁਨਾ ਤਨੁ ਧਾਰਿਆ। ਮਹਾਂ ਅਗਨਿ ਤੇ ਆਪਿ ਉਬਾਰਿਆ। 
ਮਾਰੂ ਮ: ੫ ਸਲੋਕ ੧੯ ਵਿਚ ਸਾਫ ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਦਾ ਗੁਰੂ 
ਰੂਪ ਧਾਰਨਾ ਦਸਿਆ ਹੈ । ਨਾਨਕ ਸੋਧੇ ਸਿਮਰਤ ਬੇਦ। 
ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਗੁਰ ਨਾਹੀ ਭੇਦ ਭੈਰ ਤੇ ਮ: ੫ ਸਲੋਕ ੨੪ 
ਇਸ ਵਿਚ ਭੀ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦਾ ਅਭੇਦ ਹੀ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਜਾਕੀ ਧੂਰਿ ਕਰੇ ਪੁਨੀਤਾ । ਸੂਰ ਨਰ ਦੇਵ ਨਹ 
ਪਾਵਹਿ ਮੀਤਾ / “ਸਤਿ ਪੂਰਖ ਸਤਿਗੁਰ ਪਰਮੇਸਰੁ ਜਿਸੁ ਭੇਟਤ 
ਪਾਰ ਪਰਾਇਣਾ।” ਮਾਰੂ ਮ: ੫ ਸਲੋਕ ੭। ਇਸ ਵਿਚ ਭੀ 
ਸਤਿਗੁਰੂ ਨੂੰ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਅੰਤੇ ਸਤਿ ਪੁਰਖ ਆਖਿਆ ਹੈ। 
ਸਤਿਗੁਰ ̀ ਜੇਵਡ ਅਵੇਰ ਨ ਕੋਇ। ਗੁਰੁ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ ਪਰਮੇਸਰ 
ਸੋਇ। ਮਲਾਰ ਮ: ੫ ਸਲੋਕ ੨੨। ਅਜੋਨੀ ਸੈਭਵਿਉ।” 
ਪੁਨਾ-ਭਨ ਮਥਰਾ ਕਛੁ ਭੇਦ ਨਹੀ ਗੁਰ ਅਰਜਨ ਪਦ 
ਹਰਿ ।! ਤਥਾ- -ਤੂੰ ਸਤਿਗੁਰ ਚਹੁ ਜੁਗੀ ਆਪਿ ਆਪੇ ਪਰਮੇਸਰੁ। 
ਸੂਰ ਨਰ ਸਾਧਿਕ ਸਿਧ ਸਿਖ ਸੇਵੈਤ ਧੁਰਹ ਧੁਰ । ਅਤੇ 
'ਪ੍ਰਗਟੁ ਹਰਿ ਸਗਲ _ਭਵਨੁ ਮਹਿ ਜਨ _ਨਾਨਕੁ ਗੁਰੁ 
ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ।” ਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਭੀ ਗੁਰ ਜੋਤਿ ਸਾਖਿਆਤ 
ਪਰਮੇਸਰ ਸਰੂਪ “ਕਹੀ `ਗਈ ਹੈ । ਅੰਤੇ ਅਜੋਨੀ ਅਕਾਲ 
ਪੁਰਖ ਦਾ ਗੁਰੂ ਰੂਪ ਹੀ 'ਸਸੈਭਵਿਉ” ਅਤੇ “ਉਦਵਿਤੇ' ਆਦੀ 
ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣਾ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਪੁਰਬੋਕਤ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ 
ਆਸ਼ਾ ਹਰਿ ਆਪੇ ਸ਼ਬਦ ਸੁਰਤਿ ਧੁਨਿ 'ਅਧੇ।ਹਰਿ ਆਪੇ 
ਵੇਖੈ ਵਿਗਸੈ ਆਪੇ / "(ਗਉੜੀ ਮ: ੩ ਸਲੋਕ ੪- ੬੪੪) 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਆਪ ਹੀ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਆਪ ਇੰ 
ਹੀ ਗਿਆਨ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੈ ਅੰਤੇ ਆਪੈ ਹੀ ਵੇਖ ਵੇਖ ਕੇ ਡ 

੫=੨=੮੮- ੩੬--== -== - ਵ 
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ਖੁਸ਼ ਹੋਣ ਵਾਲ਼ਾ ਹੈ। ਭਾਵ ਇਹ ਕਿ ਸ਼ਬਦ ਗਿਆਨ ਅਤੇ 

ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਸੁਣਨ ਤੇ ਸਮਝਣ ਵਾਲ਼ਾ ਭੀ ਆਪ ਹੀ ਹੈ। 

ਬਲਕਿ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਸੁਰਤਿ ਧੁਨਿ ਚੇਲਾ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਨੂੰ 

ਸਾਖਿਆਤ ਹੀ ਸ਼ਬਦ ਸਰੂਪ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਪੁਨਾ- 

ਸਤਿਗੁਰ ਬਚਨ ਬਚਨ ਹੈ । ਸਤਿਗੁਰ ਤਬਾ “ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗੁਰੂ 

ਹੈ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸਾਰੈ' ਆਦਿ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਭੀ 

ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਗੁਰੂ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪੇ ਪਟੀ ਕਲਮ 

ਆਪ ਉਪਰਿ ਲੇਖ ਭੀ ਤਹਾ ਆਪੇ ਪਟੀ _ਕਲਮ ਆਪ 

ਲਿਖਣ ਹਾਰਾ ਹੋਆ।! ਅਗੰਦ ਪ੍ਰਮਾਂ ਤੋਂ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਅੰਤੇ 
ਅਕਾਲ਼ ਪੁਰਖ ਇਕੋ ਹੀ ਜਣੇ ਜੱਦੇ! 'ਹਨ । ਤਥਾ 'ਉੱਨ ਸੋ 
ਕਾਗਦ ਕਲਮ ਧੰਨ ਖੈਨ ਭਾਂਡਾ ਧਨ ਮਸੁ । ਧਨੁ ਲੇਖਾਰੀ 
ਨਾਨਕਾ ਜਿਨਿ ਨਾਮੁ ਲਿਖਾਇਆ ਸਚੁ।” ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ (ਜਗਤ ਗੁਰੂ) ਦੁਆਰਾ ਸਤ ਪੁਰਖ ਦਾ ਸਚ ਨਾਮ ਰੂਪ 
ਤੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣਾ ਸਿੱਧ ਹੈਦਾ .ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੂਜਾ ਨਾਰੂੱ' 

ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਥ ਸਾਹਿਬ ਕੀਨੇ। ਜੋ ਪੂਣੀ ਮਾਤਰ ਲਈ 
ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਨਾਮ ਦੇ ਬੋਹਿਥ ਅਤੇ ਪ੍ਰ੍‌ਤਖ ਗੁਰੂ" ਹਨ। 

ਪੁਰਬੋਕਤ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਸਰਵਣ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਸਮੂਹ 

ਸਭਾ ਸਦ 'ਸਬਦ ਗੁਰੂ” ਦੇ ਸਿੱਧੱਤ ਦਾ ਨਿਰਣ ਯ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਕਰਕੇ ਇਕੇ ਵਾਰ ਹੀ “ਪੈਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਧੰਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ' 

ਇਤਿਆਦੀ ਵਾਕ ਉਚਾਰਨ ਕਰਨ ਲਗੇ। ਅਤੇ ਤਹ ਖਾਲਸੈ 

ਦੀ ਵਿਜੈਂ ਦਾ ਨਿਸਚੈ ਕਰਕੇ ਆਖਣ ਲਗੇ “ਬੋਲੇ ਸੋ ਨਿਹਾਲ । 

ਸਤਿ ਸ੍ਰੀ ਅਕਾਲ !! ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜੀ ਕਾ ਖਾਲਸਾ । ਵਾਹਿਗੁਰੂ 
ਜੀ ਕੀ ਫਤੇ ਹੈ ।” ॥ ਇਤਿ ॥ 
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