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प्रकाशकीय 

बीतरागमार्ग प्रभावक आध्यात्मिक सत्पुरुष पूज्य श्री कानजीस्वामी 
के श्री समयसार गाथा ३२० की जयसेनाचाय्ये एवं श्रमृतचन्द्रा चा यक्तत टी का- 
पर, प्रवचनसार गाथा ११४ की श्रमृतचन्द्राचायंकृत टीकापर एवं समयसार 
कलश २७१ पर पांडे राजमलजी की टीकापर हुए प्रवचनों का हिन्दी 

अनुवाद “प्रध्यात्म रत्लत्रय” के रूप में पाठकों के कर-कमलों में प्रस्तुत करते 
हुए हमें भ्रत्यन्त प्रसन्नता का अनुभव हो रहा है । 

पूज्य श्रो कानजी स्वामी इस युग में परमपुज्य आचार्य कुन्दकुन्द 
आदि दिगम्बर संतों एवं आत्मज्ञानी विद्वानों द्वारा लिपिबद्ध जिनवाणी 
के सरलतम व्याख्याक्रार तथा आ्रात्मानुभवी महापुरुष हो गये हैं । उनके 
अंतम खी पुरुषार्थप्रेरक प्रवचनों ने लाखों लोगों को मुक्तिमार्ग का स्वरूप 
समभने का जिज्ञासा एवं उसपर चलने की प्रेरणा प्रदान की हैं। उनके 
द्वारा प्रारंभ आध्यात्मिक क्रान्ति के फलस्वरूप जनसाधारण में भी जिना- 
गम का अध्ययन करने की रुचि, उसे समभने को क्षमता एवं जीवन में 
उतारने की प्रेरणा प्रस्फुटित हुई है। पूज्य गुरुदेव श्री ने समयसार एवं 
प्रवचनसार पर अनेक बार प्रवचन किए हैं । श्री समयसार की ३<०वीं 
गाथा की जयसेनाचार्यक्रत टोका में परमपारिणामिक भाव की महिमा 
का विशेष वन किया गया है, तथा अ्रमृतचन्द्राचार्य कृत टीका में चक्षु के 
उदाहरण से कर्त्ता-कर्म सम्बन्धी भ्रज्ञान को दूर किया गया है । प्रवचनसार 
की ११४वीं गाथा में दोनों नयों से झ्रात्मा का स्वरूप स्पष्ट किया है । 
इसीप्रकार समयसार के २७१वें कलश में ज्ञान-ज्ञेय सम्बन्धी भ्रान्ति को 
दूर किया गया है। ये सभी विषय श्रात्महित में अभ्रत्यन्त उपयोगी होने से 
माननीय पं. लालचन्द भाई की भावनानुसार श्री कुन्दकुन्द-कहान परमागम 
प्रवचन प्रकाशन ट्रस्ट, बम्बई द्वारा दो वर्ष पूर्व गुजराती में प्रकाशित किय्ने 
गये थे । 

इन प्रवचनों का लाभ हिन्दीभाषी अध्यात्मरसिक पाठक भी लें, इस 
भावना से श्रीमान् शान्तीभाई जवेरी, बम्बईवालों ने पं. राजकुमारजी 
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शास्त्री, मौ वालों से इनका हिन्दी भ्रनुवाद करने का श्राग्रह किया, जिसे 
स्वीकार करके उन्होंने ग्रल्प समय में ही उनका शब्दश: अनुवाद कर दिया । 

विद्वढ्वय माननीय श्री लालचन्दभाई ने इसके प्रकाशन के संबंध में 
जब मुभसे चर्चा की तो पंडित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट की ओ्रोर से इसके 
श्रकाशन का निर्शाय किया गया तथा पंडित भ्रभयकुमारजी शास्त्री से 
इसका सम्पादन करने का अनुरोध किया, जिसे उन्होंने सहर्ष स्वोकार 
करके हिन्दी भाषा के प्रवाह एवं पूज्य गुरुदेवश्ली के गम्भीर भावों तथा 
रसोत्पादक शैली का ध्यान रखते हुए यह काये सम्पन्न कर दिया । 

इस संकलन में दो गाथायें एवं एक कलश - इसप्रकार तीन प्रकरणों 
पर प्रवचन होने से इसका नाम गुजराती में “अ्रध्यात्म प्रवचन-रत्तत्रय 
रखा गया है, तथापि संक्षिप्त नाम उच्चारण में सरल होने से तथा शीक्ष 
प्रचलित होने से हिन्दी में इसका नाम "अध्यात्म रत्नत्नय” रखा गया है । 

हिन्दीभाषी समाज अ्रधिक से भ्रधिक संख्या में इन प्रवचनों का लाभ 
ले - इस पवित्र भावना से श्रीमान् शांतीभाई जवेरी, बम्बईवालों की और 
से इसका विक्रयमूल्य लागतमूल्य से लगभग आधा कर दिया गया है । एतदर्थ 
वे हादिक धन्यवाद के पात्र हैं । 

तीर्थंकर भगवंतों एव दिगम्बर संतों का जितना उपकार माना 
जाय, उतना ही कम है । इन प्रवचनों द्वारा जिनवाणं। का रहस्य खोलकर 
पूज्य कानजी स्वामी ने हम सब पर अनन्त उपकार किया है । इन प्रवचनों 
के गुजराती संकलन में श्री रमणलाल माशिकलाल शाह, रखियालवालों 
का भी विशेष योगदान रहा है, एतदर्थ मैं उनका तथा अनुवादक एबं 
सम्पादक महोदय का हादिक ग्राभारी हूँ । 

मुद्रण व्यवस्था में श्री अखिल बंसल ने तथा मुद्रण कार्य में 
श्री कपूरचद ज॑न कपूर श्रार्ट प्रिन्टसेबालों ने महत्वपूर्ण योगदान दिया है, 
अतः वे भी धन्यवाद के पात्र हैं । 

इन प्रवचनों का मर्म समभकर सभी जन शुद्धात्मस्वभाव की श्रद्धा- 
ज्ञान एवं लीनता प्रगट करें - यही मंगल भावना है । 

- नेमीचन्द पाटनी 
weal, पण्डित टोडरमल स्मारक टूर्ट 

( fw)



सम्पादकीय 

परमपृज्य तीर्थंकरों एवं दिगम्बर संतों द्वारा बताये गये मुक्तिमार्गं 
की सरल एवं सरस व्याख्या करके पूज्य श्री कानजी स्वामी ने हम सब 
ot ara उपकार किया है। यद्यपि वे आज हमारे बीच नहीं हैं, तथापि 
उनके प्रवचनों की अमूल्य निधि टेपों एवं पुस्तकाकार रूप में हमारे बीच 
उपलब्ध हैं । उनके अधिकांश प्रवचन गुजराती भाषा में हुए हैं, भ्रतः हिन्दी 
भाषा में उनके भ्रनुवाद एवं प्रकाशन श्रत्यन्त आवश्यक हैं, ताकि हिन्दी- 
भाषी धर्मप्र मी समाज भी उन प्रवचनों के माध्यम से जिनागम का मर्म 
समभ कर आत्मकल्याण कर सके । 

पूज्य गुरुदेवश्री के गुजराती में हुए प्रवचनों को अनुवादित एवं 
सम्पादित करके हिन्दीभाषी पाठकों तक पहुँचाने का काम महान सौभाग्य 
एवं गौरवपूर्णा होते हुए भी अ्रत्यन्त उत्तरदायित्वपूर्णा है, क्योंकि किसो एक 
भाषा का दूसरी भाषा में अनुवाद करते समय अनेक बातों को ध्यान में 
रखना पड़ता है । 

पूज्य गुरुदेवश्री के प्रवचनों को टेपों से शीक्षलिपिक (स्टेनो) द्वारा 
गुजराती में लिखा जाता है, तदनन्तर गुजराती भाषा में ही उन प्रवचनों 
को व्यवस्थित करके प्रकाशित किया जाता है। गुजराती में प्रकाशित 
प्रवचनों के भ्रक्षरशः अ्रनुवाद को भी हिन्दोभाषा के प्रवाह की दृष्ठि से 
सम्पादित करना श्रावश्यक हो जाता है, ताकि पूरी बात स्पष्टरूप से पाठकों 
तक पहुँच सके । 

‘ प्रस्तुत कृति में संकलित प्रवचनों का गुजराती से हिन्दी में अनुवाद 
करने का सौभाग्य शास्त्री कक्षा में मेरे सहपाठी पं. राजकुमा रजी शास्त्री 
मी वालों को प्राप्त हुआ है | श्रादरणीय श्री नेमीचंदजी पाटनी ने मुझे इस 
के सम्पादन का ग्रवसर प्रदान किया, एतदर्थ मैं उनका आभारी हूँ। 
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सम्पादन के संदर्भ में विह्वद्वये माननीय श्री लालचंदभाई से अनेक 
प्रकार के मार्गदर्शन प्राप्त हुए हैं। उनकी यह विशेष भावना थी कि 
गुरुदेवश्री के प्रवचनों में चाहे जितनी भी पुनरावृत्ति हो, परन्तु कोई भी 
अंश हटाया न जाय । मात्र हिन्दीभाषा के प्रवाह एवं सम्प्रेषणीयता को 
ध्यान में रखते हुए वाक्यों के गठन में झ्रावश्यक परिवर्तन किए जाएँ, ताकि 
हिन्दी भाषी लोग सरलतापूर्वक गुरुदेवश्ली का अभिप्राय समझ सकें । 

इस संदर्भ में पं राजकुमार शास्त्री ने भी अपनी भावना व्यक्त करते 
हुए कहा कि पूज्य गुरुदेवश्री की शेली की टोन कायम रखी जाय तो भ्रच्छा 
है, ताकि पढ़ते समय पाठकों को ऐसा लगे कि हम साक्षात् गुरुदेवश्नी का ही 
प्रवचन सुन रहे हैं । 

मैंने उक्त दोनों महानुभावों के अ्भिप्राय का पूरा-पूरा ध्यान रखते 
हुए यह कार्य सम्पन्न किया है तथा इस बात का विशेष ध्यान रंखा है कि 

गुरुदेवश्री की शैली की सरलता, सहजता, करुणा एवं आ्ाल्हाद आदि 

विशेषताओं को कायम रखते हुए भी भाषा प्रवाहपूर्णों हो, वाक्य सरल एवं 

पूरे हों, तथा कर्ता-कर्म, क्रिया आदि का प्रयोग नियमानुंसार हो, ताकि 

भविष्य में सैकड़ों वर्षों तक भी पाठकगरा इन प्रवचनों को पढ़कर गुरुदेवश्री 

के भावों को यथार्थरूप से समझ सकें । 

अतः यह कार्य सम्पन्न करते हुए निम्न तथ्यों पर विशेष ध्यान दिया 
गया है । 

(१) गुरुदेवश्री के प्रवचनों की सर्वाधिक महत्वपूर्ण विशेषता यह 
थी कि उनमें विषय प्रदिपादन के साथ-साथ भ्रध्यात्मरस से उत्पन्न श्राल्हाद 

एवं ज्ञान से दु:खी प्राशियों के प्रति करुणा का भरना भी भरता था । 
उक्त दोनों परस्पर विरुद्ध भावों की अ्रभिव्यक्ति वे प्राय: 'अहाहा''।' “०! * 
शब्द द्वारा किया करते थे, जिसे उनके स्वरों के उतार-चढ़ाव के द्वारा 
श्रोताजन सरलता से समभ लेते थे । स्वरों के उतार-चढ़ाव को लिपिबद्ध 
नहीं किया जाँ सकता, अतः शुद्धात्मतत्त्व की महिमा जैसे झआल्हादोत्पादक 
स्थलों में हो 'अहाहा""" | ' शब्द का प्रयोग किया गया है। 

(२) सम्बोधन एवं महिमापरक शब्दों का यदिं हर वाक्य में प्रयोग 
हो तो भाषा के प्रवाह में व्यवधान उत्पन्न होता है, श्रतः झ्रावश्यक स्थलों 
पर ही इसप्रकार के शब्दों का प्रयोग किया गया है । 
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(३) कहीं-कहीं कोई वाक्य तथा उदाहरण अधूरे भी रह गये हैं, 
जिन्हें संदर्भ के अनुसार पूरा किया गया है। 

उदाहरणाथथ - “देखो - एक राजा की रानी भरोखे में रहती थी, 
एक बार रानी साहब भरोखे में से बाहर निकलीं, तो उत्तको देखने के लिए 

लोगों के टोले के ठोले उमड़ पड़े, ऐसे यहाँ कहते हैं - यह भगवान आत्मा 
अनादि काल से राग और पर्यायबुद्धि के श्रोभल में पड़ा है, इसे देखने के 
लिए एकबार ग्रन्तमुख होकर प्रयत्त तो कर ।” इस अंश को निम्नानुसार 
व्यवस्थित किया गया है :-- 

देखो - जैसे राजा की रानी पढें में रहती है श्रौर लोग उसे देखने 
के लिए उत्सुकता से उमड़ पड़ते हैं, वेसे भगवान आत्मा अ्रनादि काल से 
पर्यायबुद्धि और राग के पर्दे में ढका है। तू उसे देखने की उत्सुकता से 
श्रन्तमु ख होकर प्रयत्न तो कर । 

(४) कहीं-कहीं अधूरे वाक्य प्रयोग के कारण पभिप्राय स्पष्ट नहीं 
हो पाता, अ्रतः उन वाक्यों को पूरा करके अ्भिप्राय स्पष्ट किया गया है । 
जैसे - “अहाहा ! क्या ज्ञान का निरावलंबी स्वभाव ।” इस वाक्य को 
“अ्हाहा ! ज्ञान के निरावलंबी स्वभाव की महिमा का क्या कहना ।” इस- 
प्रकार व्यवस्थित किया गया है । 

(५) कहीं-कहीं विशेषणों का विशेष्य के साथ में प्रयोग न होने से 
वाक्य अटपटा लगता है, Ha: facut को विशेष्य के साथ रखा गया है, 
जैसे - “जयसेनाचार्य महापुनिराज दिगम्बर संत की यह टीका है” - इस 
वाक्य को - “महा मुनिराज दिगम्बर संत जयसेनाचार्य की यह टीका है” 
इस रूप में प्रस्तुत किया गया है । 

(६) इसीप्रकार कर्ता-कर्म के अव्यवस्थित प्रयोग को भी सुधारा 
गया है, जेसे उदाहरणार्थ - “जिनागम का मर्म खोलकर अहो ! आचायें 
देव ने महान उपहार किया है ।” इस वाक्य को “अहो ! आचार्यदेव ने 
जिनागम का मर्म खोलकर महान उपहार किया है ।” इस रूप में प्रस्तुत 
किया गया है । 

(७) “क्या कहा ?” “लो ऐसी बात” जैसे सम्बोधन शब्दों को 
भी मात्र आवश्यकतानुसार ही रखा गया है । 

( vii )



(5) बार-बार पर्यायवाची शब्दों का प्रयोग भी प्रवाह में व्यवधानत 

उत्पन्न करता है, भरत: ऐसे शब्दों को भी आवश्यकतानुसार ही स्थान दिया 
गया है । 

इस कार्य में तत्त्व-प्रचार में योगदान के साथ-साथ आत्महित का 

भी विशेष अवसर प्राप्त हुआ जिसे, मैं अपना सौभाग्य मानता हूँ । ऐसे 

अवसर बार-बार मिलते रहें यही मेरी भावना है । 

पूज्य गुरुदेवश्ली की वाणी का मर्म युगों-युगों तक भव्य जीव प्राप्त 

करते रहें - इसी भावना से मैंने यह कार्य किया है। यदि पाठकगणा पूज्य 

गुरुदेवश्री के भावों एवं शैली से परिचित हो सके तो मैं अपना श्रम सार्थक 
समभूगा | ् 

- भ्रभयकुमार जन शास्त्री 
एम. काम, जैनदशनाचार्य 

  

ag UT दहै सदा, तातें समामृत सेइते। 

चिर भजे विषय-कषाय अरब तो, त्याग निज-पद बेइये ॥ 

कहा रच्यौँ पर-पद में न तेरा, पद यहै क्यों दुख सहै । 

wa ata ! होउ सुखी स्व-पद रचि, दाव मत चूको यहै ।॥। 

- पण्डित दौलतराम : agate, geal eta 

 



ग्रध्यात्म रत्नत्रय 
समयसार गाथा ३२० : तात्पय॑वृत्ति टीका 

सुल गाथा एवं संस्कृत छाया 

विट॒ठी सं पि णशाणं' अ्रकारयं तह अभ्रवेदयं चेव । 
जाणदि य बंधमोकक््खं कम्मुदय॑ रिज्ज॒रं Fan 

efez: यथेव ज्ञानमकारकं॑ तथा5उवेदकं चेव । 
जानाति च बँधमोक्ष nated fast चेब ॥३२०॥ 

जयसेनाचार्य कृत संस्कृत टीका एवं उसका हिन्दी श्रनतुवाद 
तमेव श्रकत् त्वमोक््तृत्वाभाव॑ विशेषेश समर्थयति; 

[ बिट्ठो सयं पि णाणं श्रकारयं तह अवेदय चेव] यथा दृष्ठिः 
  

ज्यों नेत्र त्यों हो ज्ञान; नहिं कारक नहों वेदक श्रहो । 
जाने हि कर्मोदिय निरजरा, बन्ध त्यों ही मोक्ष को ॥३२०॥ 

गाथार्थ : (जह एवं दिट्ठी) जंसे नेत्र दुश्य पदार्थ को 
देखता है लेकिन पदार्थ का कर्त्ता भोक्ता नहीं है, (तह) उस्तो 
प्रकार, (णाणंसयंपि) ज्ञान स्वयं भो, (ग्रकारयं) ग्रक्रारक, 
(श्रवेदय च एवं) तथा भ्रवेदक है, (ये) और, (बंधसोक्खं ) 

. बंधमोक्ष, (कम्मुदयं) कमदिय, (णिज्जरं च) तथा fase 
को, (जाणदि एब) जानता ही है । 

भ्रब इसी कत् त््व व भोक्तृत्व के भ्रभाव का दृष्टान्त- 
पूर्वक समर्थन करते हैं - 

टीका - (feast adit unig श्रकार तह श्रवेदयं 
चंव) जेसे चक्षु श्रग्निर्प दृश्य को देखता है किन्तु जलाने वाले 

१. श्रात्मख्याति टीका में “दिट्ठी जहैव शाणं/ पाठ है, तदनुसार संस्कृत छाया 
व गाथार्थ दिया गया है।
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wat दृश्यमग्निरूपं वस्तुसंधुक्षणं पुरुषवन्न करोति तथैव च 
तप्ताय: पिडवदनभवरूपेश न वेदयति तथा शुद्धज्ञानमप्यभेदेन 
शुद्धज्ञानपरिशत जीबो वा स्वयं शुद्धोपादानरूपेणा न करोति न 
च वेदयति । श्रथवा पाठान्तरं [विट्ठी खयंपि शाणं] तस्य 
व्यास्यानं - न केवल दृष्टि: क्षाय्रिकज्ञानसपि निश्चयेन क्मं- 
णामकारक॑ तथंबावेदकसमपि । तथाभूत: सन् कि करोति ? 
[जारबि य बन्धसोक्खं ] जानाति च। कौ? बन्धमोक्षोौ न 
केवल बन्धमोक्षौं [कम्मुदयं शिज्जरंचेव] शुभाशुभरूप॑ कर्मोदय 
सविपाकाधिपाकरूपेशा सकामाकामरूपेरा वा द्विधा तिर्जरां चेव 
जानाति इति । 

एवं सबंविशुद्धपारिणामिकपरमभावग्राहकेश शुद्धो- 
पादानभूतेन शुद्धद्रृव्याथिकनयेन कतृ त्व-मोक्तृत्व-बन्ध-सोक्षा- 
  

पुरुष के समान वह उसे जलाता नहीं है, तथा तप्तायमान 
लोहपिण्ड के समान वह उसे भ्रनुभवरूप से वेदता (भोक्ता) 
भी नहीं है, वंसे शुद्ध ज्ञान भी भ्रथवा अभेद विवक्षा से शुद्धज्ञान 
में परिणत हुआ जीव भी शुद्ध उपादान रूप से, ( भ्रन्य द्रव्यों को ) 
न करता ही है भ्रौर न वेदता ही है, (अनुभवता ही है) 
अ्रथवा पाठान्तर से, (दिदूठी खयंपि णाणं) केवल दृष्टि 
हीं नहीं किन्तु क्षायिक ज्ञान भी निश्चय से कर्मों का अ्रकारक 
है श्रौर अ्रभोक्ता है। ऐसा होता हुआ वह क्या करता है ? 
(जाणदि य बंध मोकक््खं) बंध और मोक्ष को जानता है । 
केवल बंध श्रौर मोक्ष को ही नहीं किन्तु (कमस्मुदयं णिज्जरं 
चेब) शुभाशुभ रूप कर्म के उदय को तथा सविपाक, अ्रविपाक 
रूप भ्रथवा सकाम और अकाम रूप से होने वाली दो प्रकार 
की निर्जरा को भी जानता है । 

इस प्रकार शुद्ध पारिणामिकभाव ग्राहक, शुद्ध उपा- 
दानभूत शुद्ध द्रव्याथिक-नय के द्वारा यह जीव कर्तापन
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विकारणपरिशामशन््यों जीव इति सूचितं । समुदायपातनिकायाँ 
पश्चाद्गाथाचतुष्टयेन. जीवस्थाकतृ त्वगुणव्याख्यानमुख्यत्वेन 
सामान्यविवरणं क्ृतं । पुनरपि गाथाचतुष्ठ्येन शुद्धस्यापि 
यत्प्रकृतिभिबेन्धी भव॒ति तवज्ञानस्य माहात्म्यभित्यज्ञान- 

सामथ्यंकथनरूपेण विशेषनिबरणं कृत । पुनश्च गाथाचतुष्टयेन 
जीवस्यामोक््तृत्वगुराव्याख्यानमुख्यत्वेन व्याख्यान कृतं | तदनन्तरं 
शुद्धनिश्वयेन तस्येब कतृ त्वबन्धमोक्षादिकका रणपरिणामवर्जन- 
रूपस्य द्वादशगाथाव्याख्यानस्थोपसंहाररूपेरण गाथाद्वयं गतं ॥ 

इति समयसारव्याख्यायां. शुद्धात्मानुभूतिलक्षणायां 
तात्पयंबुत्ती मोक्षाधिकारसम्बन्धिनी चूलिका समाप्ता श्रथवा 
द्वितीयव्याख्यानेतात्र सोक्षाधिकार समाप्त: । 

भोक्तापन तथा बन्ध, मोक्षादि के कारण और परिणाम से 
रहित है - ऐसा सूचित किया है। 

इस प्रकार समुदाय पाततनिका में पीछे की चार गाथाश्रों 
द्वारा जीव के श्रकर्तापन गुण के व्याख्यान की मुख्यता से 
सामान्य वर्णन किया है । फिर चार गाथाओं में यह बताया है 

कि निश्चय से शुद्ध जीव को भी जो कर्मप्रकृतियों का बन्ध 
होता है वह भ्रज्ञान का माहात्म्य है - इस प्रकार प्रज्ञान की 
सामथ्यं का विशेष रूप से वर्णन किया है । फिर चार गाथाश्ं 

में जीव के भ्रभोक््तापन के व्याख्यान की मुख्यता से कथन किया 

है । तत्पश्चात् शुद्धतिश्चय-नय से कर्तापन, aes मोक्षादि का 
कारण और परिणाम. की निषेधरूप बारह गाथाओं का 
उपसंहार दो गाथाओओरों में हुआ है । 

इस प्रकार श्री जयसेनाचायं कृत शुद्धात्मानुभूति 
लक्षणवाली तात्पर्य॑वृत्ति नाम की श्री समयसारजी की व्याख्या 
के हिन्दी श्रनुवाद में मोक्षाघिकार सम्बन्धी यह by sil 
समाप्त हुई, waar द्वितीय व्याख्यान से मोक्ष भ्रधिकार 
समाप्त हुआ | 
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कि व विशेष - श्रौपशमिकादिपंचभावाना मध्ये केन 
भाबेन सोक्षों मवतोति विचारयंते ॥ ततन्नौपशमिकक्षायोपशसिक- 
क्षायिकोदयिकभावचतुष्टयं पर्यायरूपं मवत्ति, शुद्धपारिणासिकस्तु 
व्रव्यकूप इति। तच्च परस्परसापेक्ष द्रव्यपर्यायद्रच्य मात्मा 
पदार्थों भष्यते । 

तत्न तावज्जीवत्वभव्यत्वाभव्यत्वनत्रिविधपरिशासिक मा व- 
मध्ये शुद्धजीवत्वं शक्तिलक्षणं यत्पारिशासिकत्व॑ तच्छुदधद्रव्या- 
थिकनयश्चितत्वान्निरावरणं शुद्धपारिणामिकभावसज्ञं ज्ञातव्यं 
ae बन्धमोक्षपर्यायपरिणतिरहितं । यत्पुनदंशप्राणरूप॑ जीवत्बं 
भव्याभव्यत्वदयं तत्पर्यायाथिकनयाश्चितत्वाद शुद्ध पारिणासिक- 
भावसंज्ञनमिति । 

अब यहाँ पर विचार किया जाता है कि जीव के 
ओऔपशमिक आदि पाँच भावों में से किस भाव के द्वारा मोक्ष 
होता है ? सो वहाँ औपशमिक, क्षायोपशमिक, क्षायिक और 
ओदयिक ऐसे चार भाव तो पर्यायरूप हैं और एक शुद्ध 
पारिणामिक भाव द्रव्यरूप है । वह परस्पर सापेक्ष द्रव्य-पर्याय 
दयरूप आत्मा पदार्थ है । 

वहाँ जीवत्व, भव्यत्व और श्रभव्यत्व तीन प्रकार का 
पारिणामिक भाव है। उसमें भी शक्ति लक्षण शुद्ध जीवत्व 
पारिणामिक भाव है, वही शुद्ध द्रव्याथिक नय के अश्चित होने 
से निरावरण शुद्ध पारिणमिक भाव है नाम जिसका 'ऐसा 
जानना चाहिए जो कि बन्ध और मोक्षरूप पर्याय की परिणाति 
से रहित है और दश प्राण रूप जीवत्व और भव्यत्व 
अभव्यत्वद्यय ये सब पर्यायाथिक बय के आश्चित होने से wa 
पारिणामिक नामवाले है ।' 

यहाँ प्रश्न होता है कि ये तीनों अशुद्ध पारिणामिक 
क्यों है ? इसका उत्तर यह है कि दश प्राणरूप जीवत्व,भव्यत्व



समयसार गाथा ३२० | े ts 

__ कथमशुद्धमिति चेत्, संसारिणां शुद्धनयेन सिद्धानां 
सर्वरथेव दशप्राणरूप जीवत्वभव्याभव्यत्व दच्याभावादिति' । 

तत्र शत्रयस्य सध्ये भव्यत्वलक्षण पारिणासिकस्तु यथा- 
संभव सम्यक्त्वादिजीवगुणधातक॑ देशघातिसवंधातिसंज्ञ मोहा- 
दिकमंसामान्य पर्यायाथिकनयेन प्रच्छादक भवति इति विज्ञेयं । 
तत्र च यदा कालादिलब्धिवशेन भव्यत्वशक्तिव्यक्तिमवति 
तदाय॑ जीबः सहजशुद्धपारिणामिकमावलक्षरानिजपरमात्मद्रव्य- 
सम्यकश्नद्धानज्ञानानुचरणपर्यायरूपेणा परिणमति । तच्च परिण- 
सनमागमभाषयौपशमिकक्षायोपशमिकक्षायिक भावत्रयं भण्यते । 
अ्रध्यात्ममाषया पुनः शुद्धात्माभिमुखपरिणामः शुद्धोपयोग 
इत्यावि पर्यायसंज्ञां लभते । 

और अभव्यत्व इन तीनों का सिद्धों में तो सर्वथा श्रभाव है, 
किन्तु संसारी जीवों में भी शुद्ध निश्चयनय से इनका ware 
होने से ये भ्रशुद्ध हैं । 

वहाँ इन तीनों में से भव्यत्व लक्षण वाले पारिणामिक 
भाव का तो पर्यायार्थिक नय से यथा-सम्भव सम्यक्त्वादि जीव 
गुणों का घातक, देशघाती श्रौर सर्वंधाती संज्ञावाला मोहादि 
कर्म-सामान्य प्रच्छादक है - ऐसा समभना चाहिए। वहाँ 
जब काल भआ॥रादि लब्धियों के वश से भव्यत्व शक्ति की अ्रभि- 
व्यक्ति होती है तब यह जीव सहज aa ofertas wa 
लक्षण निज परमात्म-द्रव्य के सम्यक् श्रद्धान-ज्ञान और 
आ्राचरण पर्याय रूप में परिणामन करता हे, उसी परिणमन 
को आगम भाषा में औपशमिक, क्षायोपशमिक और क्षायिक 
भाव इन तीनों नामों से कहा जाता है तथा उसे अध्यात्म 
भाषा में शुद्ध आत्माभिमुख परिणाम, शुद्धोपयोग इत्यादि 
पर्यायरूप संज्ञा दी जाती है । 

१. “दृद्याभावादिति” के स्थान पर ““त्रभाभावादिति'' होना चाहिए ।
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aa cata: शुद्धपारिणामिकभावलक्षशशद्धात्मद्रव्या- 
त्कथंचिद्भिन्न: । कस्सात् ? भावनारूपत्वात् । शुद्धपा रिणासि- 
कस्तु भावनारूपोी न भ्रवति। यधा कानतेन शुद्धपारिणासि- 
क।दशिन्नो मवति तदास्य शावनारूपस्य सोक्षकारणभृतस्य 
मोक्षप्रस्तावे विनाश जाते सति शुद्धपारिणासिकभावस्यापि 
नाश: प्राप्नोष्ति; न च तथा । ततःस्थितं - शुद्धपारिणामिक- 
_भावविषये या भावना तत्रपं यदोपशसिकादिशावत्नयं तत्सम- 
स्तरागादिरहितत्वेन शुद्धोपादानका रणत्वात् मोक्षकारणं भावति, 
न च शुद्धपारिणासिकः । यस्तु शक्तिरूपो सोक्ष: स शुद्धपारिणा- 
मिकपूर्वमेव तिष्ठति । श्रयं तु व्यक्तिरूपसोक्षविचारों व्तंते। 
  

वह शुद्धोपयोगरूप पर्याय शुद्ध पारिणामिक भाव लक्षण 
शुद्धात्म द्रव्य से कथंचित् भिन्न है, क्योंकि वह भावनाझप है; 
किन्तु शुद्ध पारिणामिकभाव भावनारूप नहीं है। यदि इस 
भावनारूप पारिणाम को एकान्तरूप से शुद्ध पारिणामिकभाव 

से अभिन्न ही मान लिया जाए तो मोक्ष की कारणभूत भावना 
रूप परिणाम का तो मोक्ष हो जाने पर नाश हो जाता है, तब . 
उसके नाश हो जाने पर शुद्ध पारिणामिकभाव का भी नाश 
हो जाना चाहिए, सो ऐसा हैं नहीं, इसलिये यह निश्चित हें 
कि शुद्ध पारिणामिक भाव के विषय में भावनारूप जो 
झौपशमादिक तीन wag Fane रागादिक विकारभावों 
से रहित होने से शुद्ध उपादान कारणरूप हैं इसलिये मोक्ष के 
कारण होते हैं, किन्तु शुद्ध पारिणामिकभाव मोक्ष का कारण 
नहीं है ! हाँ, जो शक्तिरूप मोक्ष है वह तो शुद्ध पारिणामिकरूप 
पहले से ही प्रवर्तमान हैं किन्तु यहाँ पर तो व्यक्तिरूप मोक्ष का 
विचार चल रहा हे। ऐसा ही सिद्धान्त में लिखा है कि 
“निष्क्रिय: शुद्ध पारिणामिकः श्रर्थात् शुद्ध पारिणामिक भाव 
तो निष्क्रिय होता हे ।
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तथा चोक्तं सिद्धान्ते - “निष्क्रिय: शुद्धपा रिणाप्तिक:* निष्किय 
इति को5थे: ? बन्धकारणभूता या क्रिया रागाविपरिणतिः 

तद् पो न शवति, मोक्षकारणभूता व क्रिया शुद्धशावनापरि- 
णतिस्तद्र् पश्च न भावति । ततो ज्ञायते शुद्धपारिणाम्िकभावों 
ध्येयरूपो भावति ध्यानरूपो न भावति । कस्मात् ? ध्यानस्थ 
विनश्व रत्वात् तथा योगीच्द्रदेवे रप्युक्तं - 

णवि उपज्जद णवि मरइ बंध ण मोक्खु करेइ । 
जिउ परमत्थे जोइया जिणबर एड भाणेइ ॥ 

faa विवक्षितेकदेशशुद्धनय श्चितेयं शावना निविकार- 
स्वसंवेदनलक्षणक्षायोपशमिकनज्ञानत्वेन. यद्यप्येकदेशव्यक्तिरूपा 
भावत्ति तथापि ध्यातापुरुष: यदेव सकलनिरावरणमख्ंडेक- 
  

प्रश्न - निष्क्रिय का क्या श्रथ है ? 
उत्तर - रागादिमय परिणतिवाली बन्ध की कारणभूत 

क्रिया रूप नहीं होना तथा मोक्ष की कारणभूत शुद्ध भावतारूप 
-परिणति रूप भी नहीं होना । इससे यह जाना जाता हे कि 

शुद्ध पारिणामिक भाव ध्येयरूप हे परन्तु ध्यानरूप नहीं हे 
क्योंकि ध्यान विनाशशील हें । जेंसा कि योगीन्द्रदेव ने भी अपने 
परमात्मप्रकाश में लिखा हें :- 

हे योगी ! परसाथ्े से, जन्मे मरे न जीव । 
बन्ध-मोक्ष करता नहीं, जिनवर कहें सदीव ॥ 
अर्थात्-हे योगी ! सुन, परमाथ्े दृष्टि से देखने पर यह 

जीव न तो उपजता हे, न मरता है, न बन्ध ही करता हें, न 
मोक्ष ही प्राप्त करता है - ऐसा श्री जिनेन्द्र भगवान कहते हैं । 

और विशेष कहते हैं कि विवक्षित एक देश शुद्धनय के 
ग्राश्चित होने वाली यह भावना निविंकार स्वसंवेदन लक्षण 

. क्षायोपशमिक ज्ञानरूप होने के कारण यद्यपि एक देश ब्यक्ति-
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प्रत्यक्षप्रतिभासमयमविनश्वरं॑ शुद्धपारिणामिकपरमभावलक्षणं 
निजपरमात्मद्रव्यं तदेवाहमिति भावयषति, a a खंडज्ञानरूप- 
समिति भावार्थ: । 

इद_ तु॒ व्याख्यान परस्परसापेक्षागमाध्यात्मनयद्तया- 
सिप्रायस्याविरोधेनेव कथित सिद्धच्रतीति ज्ञातव्यं 
विवेकिशि: ॥३२०॥। 
  

रूप है, फिर भी ध्यान करने वाला पुरुष यही भावना करता हें 
कि जो सकलनिरावरण gave, एक, प्रत्यक्ष प्रतिभासमय 
अविनश्वर श्रौर शुद्ध पारिणामिक लक्षण वाला निज परमात्म 
द्रव्य है, वही मैं हूँ श्रपितु खण्ड ज्ञानरूप में नहीं हे । । 

विवेकी जनों को ऐसा जानना चाहिए कि यह 
व्याख्यान परस्पर सापेक्ष आगम और अध्यात्म दोनों नयों के 
भ्रभिप्राय के श्रविरोध से कहा गया सिद्ध होता हे। 

        

आहन्तमुक्तमनघं परमात्मतत्त्वें, 
नि न्मक्षय विशालवर प्रबोधम् । 
तद भावनापरिणातो भुविभव्यलोक:, 
सिद्धि प्रयाति भवसम्भव TAWA I 

परमात्मतत्त्व श्रादि अन्त रहित है, दोष रहित है, 
निढ नह है और अक्षय विशाल उत्तम ज्ञान स्वरूप है । जगत में 
जो भव्य जन उसकी भावनारूप परिणत होते हैं, वे भवजनित 
दुःखजनित दु:खों से दूर ऐसी सिद्धि को प्राप्त करते a | 

_ नियमसार, शुद्धभाव प्रधिकार कलश-६८ 
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पूज्य कानजी स्वामी के प्रवचन 

भगवान आत्मा तो ज्ञानस्वभावी है । राग को करना या 
राग को भोगना आत्मा का स्वभाव नहीं हैं । आत्मा इन 
शरीरादि पर पदार्थों का तो करता हे ही नहीं, पर रागादि का 
करना और रागादि का वेदना भी आरात्मा के ज्ञानस्वभाव में 
नहीं हें । इस गाथा में यह बात दुष्टान्त से समभाते हैं । 

जिस प्रकार ग्रांख दृश्यमात अग्निरूप वस्तु को देखती 
है, परन्तु संधुक्षण करने वाले (अग्नि को जलाने वाले) पुरुष 
के समान श्रग्नि को करती नहीं हें । पुरुष भ्रग्नि श्रादि दृश्यमान 
पदार्थों को करता हें, परन्तु आँख दृश्यमान पदार्थों को मात्र 
देखती हे, करती नहीं हैं । तथा तपे हुए लोहे के गर्म गोले की 
तरह आँख अग्नि को अनुभवरूप से नहीं बेदती । लोहे 
का गर्म गोला अ्रग्नि को ऊष्णता को वेदता हे परन्तु आँख 
RUT FT वेदन नहीं करती । उसीप्रकार ज्ञायक स्वभावी 
आत्मा पुण्य-पापरूप भावों को करता और वेदता नहीं हें । 
लोग दया पालते हैं, ब्रतादि करते हैं, दान करते हैं, परन्तु 
भाई ! यह सब तो राग है । इस राग का करना और बेदना 
आत्मा के ज्ञानस्वभाव में नहीं है | भ्रपना ऐसा स्वभाव जब तक 
दृष्टि में नहीं ग्राता, तब तक यह जीव भज्ञानी रहता हे । 

आँख की तरह शुद्ध ज्ञान (ग्रभेदनय से शुद्धज्ञानपरिणत 
जीव) भी स्वयं शुद्ध-उपादानरूप से राग को करता नहीं और 
वेदता भी नहीं । देखो, यहाँ शुद्ध ज्ञानहप परिणमित जीव 
की बात हे । शुद्धज्ञान श्र्थात् गुण और शुद्धज्ञाव परिणत जीव 
भ्र्थात् द्रव्य । में एक शुद्ध ज्ञानस्वभावी पआ्ात्मा हूँ - ऐसा जिसे 
अन्तर में शुद्ध्ञानमय परिणमन हुआ, वह॒ जीव शुद्ध-उपादान 
रूप से दया, दान, ब्रत आ्रादि रागभाव को करता नहीं और
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वेदता नहीं, क्योंकि आत्मा का शुद्ध-उपादान तो एक शद्ध 
चेतन्यमय हे । 

यहाँ त्रिकाली ज्ञानगुण तथा शुद्ध ज्ञानरूप परिणमित 
जीव, इन दोनों को राग का अकर्त्ता और अवेदक कहा हैं । 

बापू ! यह बाहर के सब काम में व्यवस्थित कर सकता 
हूँ - ऐसा मानने वाला जीव मिथ्यादृष्टि है । यहाँ कहते हैं कि 
स्वभावसन्मुख दृष्टि द्वारा शुद्ध्नानरूप से परिणमित हुआ जीव, 
बाहर के काम करना तो दूर रहो, पुण्य और पापरूप भावों का 
भी कर्त्ता और भोक्ता नहीं हैं | अहाहा ! ज्ञान गुणा भी ऐसा नहीं 
और शुद्ध ज्ञान परिणत जीव भी ऐसा नहीं है | यहाँ शुद्धज्ञान 
परिणत जीव द्रव्य क्यों कहा ? क्योंकि त्रिकाली शुद्धद्रव्य तो राग 
को करता भी नहीं और वेदता भो नहीं, ऐसा ही उसका स्वभाव 
हे, परन्तु परिणमन शुद्ध हुए बिना राग का अकर्त्तापना और 
ग्रवेदकपन सिद्ध केसे होगा ? द्रव्य शुद्धज्ञानरूप से परिणमे 
तब वह राग को करता नहीं और वेदता नहीं - ऐसा सिद्ध 
होता हे । यह तो सव्वेज्ञ के घर की, भ्रनन्तर की बात हे । ज्ञान- 
स्वभावी आत्मा मात्र ज्ञानरूप से ही परिणमित होता है। राग 
को करना और वेदना ज्ञानस्वभाव में है ही नहीं, परन्त जब 
ज्ञान FT WANT STM ae TAHA aA a? AeA 
परिणत जीव को ही ऐसा निर्णय होता है कि जीव राग का 
कर्त्ता और भोक्ता नहीं है । 

भगवान आत्मा ज्ञानानन्दस्वरूप प्रभ त्रिकाल शुद्ध और 
पवित्र है। उसे ध्येय बनाकर उसके लक्ष्य से जब पर्याय में 
शुद्ध परिणमन होता है, तब वह जीव राग का कर्त्ता और हषें- 
शोक का भोक््ता नहीं होता | शुद्धरूप से परिणमन हुए बिना 
द्रव्यस्वभाव राग .का कर्त्ता-भोक्ता नहीं है - ऐसा निर्णय किस 
प्रकार हो ? गुण और गुणी दोनों का शुद्ध ज्ञानमय परिणमन
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हो तभी वह जीत्र व्यवहार के विकल्पहूप शुभभावों का कर्ता 
और भोक्ता नहीं है - ऐसा यथार्थ निर्णय होता है । ज्ञानी को 
अशुभ राग भी आता है, पर वह उसका कर्त्ता-भोक्ता नहीं है । 

धर्मी अर्थात् भगवान आत्मा का धर्म ज्ञान और आनन्द 
है। जिसकी पर्याय में ज्ञात और आनन्दरूप परिणमन हुआ 
वह जीव या उस जीव का ज्ञान दया, दान, ब्रत, तप आ्रादि के 
om का कर्त्ता और भोक्ता कभी नहीं होता । ऐसी सूक्ष्म 
बात है । 

पाठान्तर - 'दिट्ठी खबं पि णाण्' मात्र दृष्टि ही नहीं 
परन्तु क्षायिक ज्ञान भी निश्चय से कर्मों का अ्रकारक और अवेदक 
है | जेसे नेत्र पर का कर्त्ता या भोक्ता नहीं हैं वेसे ही क्षायिक 
ज्ञान या ज्ञानपरिणत जीव भी दया, दान आदि विकल्पों का 
कर्त्ता भोक्ता नहीं है । 

देखो, पहले दो बोलों में दृष्टि का (व्रव्यदुष्टि का) 
जोर दिया है । अरब यहाँ क्षायिक ज्ञान की बात करते हैं । 
जेसा शक्तिरूप से सर्वज्ञपता है, बेंसा पर्याय में प्रगट होने वाले 
सर्वज्ञपने को क्षायिकज्ञान कहते हैं। वह क्षायिकज्ञान भी 
निश्चय से राग का अकारक तथा अवेदक है। ग्रहा ! सर्वज्ञ 

भगवान को योग का कम्पन है, परन्तु वे उसके भी अ्रकारक 
और अवेदक हैं । 'क्षायिकज्ञान भी'- यहाँ “भी' शब्द क्यों 
लिया ? क्योंकि प्रथम दो बोलों में कहे गए शुद्धज्ान और शुद्ध 
ज्ञान रूप परिणमित जीव के समान क्षायिकज्ञान भी निश्चय 
से कर्मों का भ्रकारक तथा अवेदक है - ऐसा कहना है । यहाँ 
कर्म शब्द से राग-द्व ष झ्रादि भाव-कर्म समझना चाहिए | 

बहुत वर्ष पहले एक भाई ने प्रश्न किया था कि 
भहाराज ! सिद्धभगवान क्या करते हैं ? इतने बड़े भगवान हैं 
तो वे जगत का कुछ न करें ?
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तब हमने sae war ar fe भाई ! सिद्ध भगवान 
जगत का कुछ नहीं करते, वे तो अपने ग्रतीरिद्रिय ज्ञान और 
आतलन्द को वेदते हैं।वे जगत के पदार्थों के gaat az 
अभोक्ता हैं | अज्ञानी मानता है कि हम संसार में पाँच-पच्चीस 
लोगों का निर्वाह करते हैं, पर भाई ये तेरी मिथ्या मान्यता हे 
वस्तुस्थिति ऐसी नहीं है। तुझे बाह्य स्थूल दृष्टि में ऐसा 
लगता है कि हम पर का काम करते हैं, पर वास्तव में पर का 
कार्य कोई (भझ्रात्मा) कर सकता ही नहीं । आ्रात्मा पर को 
छूता भी नहीं है, वह पर का क्या कर सकता है ? क्षायिकज्ञान 
पर का कुछ करे - ऐसा तो नहीं है, पर वह रागादि भाव-कर्मों 
का भी भ्रकारक और अवेदक है। 

इस प्रकार क्षायिकज्ञान की बात करके, अब फिर से 
शुद्धज्ञानपरिणत साधक जीव की बात करते हैं | जो ग्रभी 
स्वयं सिद्ध नहीं हुआ, wat fae केवलज्ञान नहीं हुआ - ऐसा 
शुद्धज्नापपरिणत साधक जीव अवस्था में (पर्याय में) होने 
वाले राग-द्वष कों करता नहीं, मात्र जानता है| 

सुबह के प्रवचन में श्राया था कि राग और पर से 
भिन्न त्रिलोकीनाथ भगवान हमने तुझे बताया तो तीन लोक 
में ऐसा कौन सा जीव होगा जिसे ज्ञान का परिणमन न हो ? 
समयसार गाथा ३१, ३२, ३३ में विकल्प से भिन्न चेंतन््यघन 
प्रभु आत्मा बताया Ft अ्रहा ! उसे जानकर ऐसा कौन पुरुष 
है जिसे भेदज्ञान न हो ? (प्र्थात् भेदज्ञान अवश्य होगा) 

इस शास्त्र की पाँचवीं गाथा में भी ग्राचायंदेव ने कहा 
है कि - 'जदि दाएज्ज पमा्ण जो मै' शुद्धज्ञानचन एकत्व- 
विभक्त प्रात्मा को दिखाऊँ तो हे शिष्य ! तू प्रमाण करना | 
प्रमाण करना भ्रर्थात् स्वाभिमुख होकर स्वानुभव करके प्रमाण 
करना “में तुझे दिखाऊँ तो” - आ्राचायंदेव के इस कथन से
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सिद्ध होता हैं कि वहाँ शुद्धात्मा को देखने वाला, स्वानुभव 
से प्रमाण करने वाला पात्र शिष्य भी है। अहो ! ऐसो अद्भुत 
अलौकिक बात करके आ्राचायंदेव ने जगत को निहाल कर दिया 
emer! wae में जहाँ खबर पड़ी कि में स्वयं महाप्रभु- 
चेतन्यमहा प्रभु आत्मा हूँ तो उसकी संभाल करके उसका अनुभव 
क्यों न करें ? अवश्य ही करें। 

देखो, यहाँ भी स्वानूभवमण्डित शुद्धज्ञानपरिणत जीव 
की बात की है, भ्रकेला सुनने वाला जीव नहीं लिया। यह 
शुद्धज्ञानपरिणत जीव क्या करता है ? जानता है। किसे ? 
बन्ध और मोक्ष को । 

wget ! अन्दर में चेंतन्यमहाप्रभु शुद्धज्ञानप्रकाश का 
पुज्ज आत्मा विद्यमान है। ऐसा श्रात्मा ज्ञानरूप से प्रकाशे 
कि राग में श्रतक कर राग को करे और राग को वेदे ? जो 
राग हे, वह भावबन्ध हे और जड़ कर्म-बन्ध का निमित्त हे। 
यहाँ कहते हैं कि - ज्ञानपरिणत जीव राग और जड़ कर्म-बन्ध 
से दूर रहकर उन्हें पृथक्रूप से जानता हे । 

अभी ऐसी बात कहाँ हे ? अरे ! लोगों ने तो aed 
स्थूल मान लिया है कि वस्त्र सहित हो वह श्वेताम्बर और 
वस्त्ररहित हो वह दिगम्बर | परन्तु बापू ! दिगम्बर धर्म तो 
वस्तु का स्वरूप हे । अन्दर में राग से नग्न - शुन्य बिनमूरत 
चिनमूरत प्रभु आत्मा विराज रहा है, वह यथार्थ दिगम्बर स्वरूप 
है। जिसे ऐसे निज स्वरूप का भान हुआ हे - ऐसा शुद्धज्ञान- 
परिणत धर्मी पुरुष पर्याय में होने वाले बन्ध को मात्र जानता 
ही है अर्थात् करता नहीं है । 

जिस प्रकार ज्ञानस्वरूपी भगवान आत्मा मात्र ज्ञान- 
प्रकाश का पुज त्रिकाल अस्तिरूप हैं, उसी प्रकार रागादि बन्ध 
भी वर्तमान अ्स्तिरूप है। अवस्था में बन्ध है ही नहीं - ऐसा
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नहीं हैं, परन्तु सम्यग्दुष्टि धर्मी जीव उस रागादि बन्ध भाव 
को दूर रहकर जानता है, वह उसे करे या उसे वेदे - ऐसा 
नहीं है । 

राग में तन््मय होकर राग को करने और वेदनेबाला 
जीव भिथ्यादृष्टि है । क्या कहा ? इन दया, दान, ब्रत, तप 
आ्रादि के शुभ विकल्पों को जीव करता है और वेदता है - ऐसा 
जिसने माता है उसको तो दृष्टि ही भिथ्या है, क्योंकि उसे 
राग से ग्रधिक (भिन्न) ज्ञानस्वरूपी भगवान आत्मा का भान 
नहीं हुआ । वह तो राग में ही एकत्व करता है और राग में ही 
एकत्व करके उसे वेदता है - ऐसे जीव की यहाँ बात नहीं है । 
यहाँ तो जिसके ज्ञान और प्रतीति में आया कि मैं राग से भिन्न 

. पूर्णनज्नानघनस्वरूप भगवान ग्रात्मा हूँ - ऐसे शुद्धज्ञानपरिणत 
जीव की बात है। अहाहा ! उसने ज्ञान के व्यक्त ग्रंश में 
ऐसा जाना कि यह व्यक्तरूप ज्ञान तो अंश है, पर मेरी वस्तु 

तो अंदर ध्रव परिपूर्ण है। aaa oa नहीं जाना जाता, 
पर प्रूबव के लक्ष्य से जों परिणमन हुआ उसमें sls AAT 
जाता है। अहा ! वह ज्ञान का श्रृश अवस्था में होने वाले राग 
और बंध को भी जानता हें। ज्ञान जंसे स्व को जानता हैं, बसे 
ही राग को भी जानता हे । 

भाई ! यह बात कठिन लगे पर सत्य बात तो यही 
हैं । आजकल तो यह बात सुनने को मिलना भी दुलंभ हे । 

अहाहा ! भगवान आत्मा सदा ज्ञानस्वरुपी प्रज्ञाब्रह्म- 

स्वरूप हे। जिसने उसका पूर्ण आश्रय किया उन सर्वज्ञ पर- 
मात्मा को एकसमय में तीन लोक श्र तीन काल का ज्ञान 
होता है। उनका शरीर नग्न होता है और उन्हें श्राहार-पानी 
नहीं होता। वें तो श्रतीन्द्रिय श्रानन्द के कर्त्ता-भोक्ता हैं। 

' जिसे क्षायिकज्ञान प्रगट होता है, उसे परमात्मा कहते हैं । वे
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सर्वज्ञ परमात्मा पूर्ण आनन्दमयी दशा के बेदन में रहते हैं । वे 
किसी का कुछ करें या किसी को कुछ दें - यह बात ही कहाँ 
रहती है ? 

शंका : परन्तु भगवान करुणा करते हैं या नहीं ? 
भगवान करुणा-सागर तो कहलाते हैं ? 

समाधान - नहीं, भगवान किसी की करुणा नहीं 
करते । भाई ! करुणा का भाव तो विकल्प (राग) है, श्र 
भगवान को करुणा का विकल्प नहीं होता । 

भगवान की ate ध्वनि सुनकर अथवा भगवान के 
वीतरागस्वरूप को जानकर कोई भव्य जीव स्वय ग्रपनी करुणा- 
दया करे और अपने हितरूप प्रवर्ते तो वह भगवान की करुणा- 
दया है - ऐसा व्यवहार से कहा जाता है। भगवान करुणासागर 
हैं - यह कथन व्यवहार का ही समभना चाहिए । भगवान तो 
क्या, निश्चय से कोई जीव किसी श्रन्य जीव की दया कर 
सके - ऐसी वस्तुस्थिति ही नहीं है। इसलिए तो प्रव नसार 
झास्त्र की गाथा ५५ में कहा है कि - 

श्रयथार्थ ग्रहण पदार्थ का, करूणा मनज तियंञ्च में । 
श्ररु संग विषयों का कहा, ये चिन्ह जानो भोह के ॥ 

पदार्थों का अ्रयथार्थग्रहण (sag पदार्थों का जेसा है 
वेसा सत्यस्वरूप न मानना, उसके विषय में श्रन्यथा समझना 
और तियेज्च-मनुष्यों के प्रति करुणाभाव, तथा विषयों का संग 
(अर्थात् इष्ट विषयों के प्रति प्रीति और अ्रनिष्ठ विषयों के 
प्रति भ्रप्रीति) ये मोह के लिंग - चिन्ह हैं । बापू ! यह तो मार्ग 
ही जुदा है । नाथ ! अपने को राग का कर्त्ता माननेवाला तो 
सिथ्यादृष्टि है ही, परन्तु जो भगवान को पर का श्लौर राग 
'का करनेवाला और भोगनेवाला माने - वह भी मिथ्यादृष्टि है।
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यहाँ तो कहते हैं कि जिसकी अवस्था में किडज्चित् राग 
विद्यमान है ऐसा शुद्धज्ञाग परिणत धर्मी जीव भी राग का 
अकर्ता तथा अवेदक है। सूक्ष्म बात है प्रभु ! शक्तिरूप में तो 
श्रात्मा त्रिकाल ज्ञानानन्दस्वरूप है - ऐसे आत्मा का आश्रय होने 
प्र जिसे ज्ञान और आनन्द की रचना करने वाला वीये पर्याय 
में जागा और अत्ी रिद्रिय ज्ञान-आनन्द रस का स्वाद आया - ऐसा 
धर्मी साधक जीव बन्ध और मोक्ष को जानता है । 

केवली भगवान पूर्ण वीतराग है, इसीलिए उन्हें तो 

राग भी नहीं है श्नौर बन्ध भी नहीं है, पर यहाँ ऐसा कहते है 
कि जिसे सच्चिदानन्दस्वरूप पूर्णाननन््दश्रभु आत्मा का श्रन्तर में 
भान हुआ्ला है - ऐसा आ्रांशिक शुद्धतारूप परिणमित धर्मी जीव 
भी राग का अ्रकारक और अवेदक है । Ber! ag aT at 
ae aa Bl - जातता है, करता नहीं । धर्मी पुरुष राग को 
ज्ञान की दशा में जानता हें कि यह राग हे, (दूसरी वस्तु है) 
यह मेरा है और इसका वेदन मुझे है - ऐसा नहीं मानता । 

अहो ! धर्म का स्वरूप अलौकिक है। भाई ! घधर्मी 
जीव बन्ध को भी जानता है और मोक्ष को भी जानता है। 
बह राग को तथा राग के ग्रभाव को भी मात्र जानता है, उसे 
करता नहीं है । समझ में झआया' “ * *? जिसे चिच्चमत्कार प्रभ् 
भगवान ग्रात्मा का भान हुआ उस धर्मी पुरुष की अन्तरदशा 
कोई अ्रदूभुत अलौकिक होती है । 

कलकत्ता के एक समाचारपत्र में श्राया है कि - कानजी 

स्वामी तो सबको भगवान आत्मा' कहकर सम्बोधन करते हैं । 
भाई हम तो सबको भगवान आत्मारूप में देखते हैं भगवान ! 
हम तो तुझे बालक, जवान या वृद्धरूप देखते ही नहीं । 

अ्रहाहा ! अन्दर में तू पूर्ण ज्ञानानन्दरूप है न प्रभु ! तू 'भग'
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ग्र्थात् ज्ञानानन्दरूप लक्ष्मी का oa भण्डार है न ताथ ! ऐसे 

निजस्वरूप का अनुभव करने वाले की अन्तरदशा अलौकिक 

होती है । 

देखो, वीतराग सर्वज्ञदेव की इच्छा बिना ही श्रोम् 
घ्वनि निकलती है । अहाहा ! ओम्-श्रो मू-झ्रो मू-ऐसी दिव्यध्वनि 
छुटती है | कहा है कि - 

“मुख प्रोंकार धूनि सुनि, अर्थ गणधर विचार। 
रचि wine उपदेश, भविक जीव संशय fart 

अहाहा ! भगवान की वाणी छद्मस्थ जंसी क्रमवाली 
नहीं होती, वह सर्वांग से स्फ्रती हुई निरक्षरी होती है । 
सर्वेज्ञपरमात्मा श्री सीमंघरनाथ की ऐसी अ्रमृत वाणी विदेह में से 

यहाँ भरतक्षेत्र में आई है | war! sa वाणी में ऐसा आया 
कि शुद्ध्ञाग परिणत जीव बन्ध और मोक्ष को जानता है। 
बस ! जिसे अन्तर में स्वरूप के अवलम्बन से धर्म प्रगट हुआ 
है - ऐसा धर्म परिशत जीव,जो राग ञ्राता है उसे भी जानता 2 
और जो राग टल॥ है उसे भी जानता है, पर राग को करता 
भी नहीं और राग को टालता भी नहीं। अहा ! जिसे अन्दर 
wate We gat है वह समकिती धर्मी पुरुष ऐसा होता है । 

अ्रब कहते हैं - मात्र बन्ध-मोक्ष को नहीं, कम्मदय॑ 
णिज्जरंं चेव शुभ-अशुभरूप कर्मोदय को तथा सविपांक- 
अविपाकरूप और सकाम-अकामरूप दो प्रकार की निर्जरा को 
भी जानता है | 

जहाँ तक पूर्ण वीतराग सर्वज्ञ नहीं हुग्ना वहाँ तक 
साधक जीव को आंशिक बाघकपना भो है । कर्म के उदय के 
निमित्त से उसे शुभ और अशुभ भाव होता है, पर इन दोनों 
को साधक धर्मी जीव मात्र जानता है, करता नहीं । किसी को
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लगे कि यह तो नया मार्ग निकाला है, पर अरे भाई ! यह तो 

अनादि की परम्परा में चला आया अनंत तोर्थड्भूर भगवन्तों के 
द्वारा प्रर्पित सनातन मार्ग है । एकबार धीरज ओर शान्ति 
से सुन तो सही प्रभु ! श्रनादि का जो सत्य मार्ग है वही यह 
है | भगवान आत्मा स्वयं सहज ही ज्ञानस्वरूप है, वह क्या 
करे ? बस जाने । अरे ! अनन्तकाल में धर्म क्या चीज है ? 
उसे समझने की कभी दरकार नहीं की । कदाचित् सुनने गया तो 
सुनाने वाले भी दया, दान, ब्त, भक्ति आदि के शुभभाव से 
धर्म होता है - ऐसा मानने वाले और कहने वाले मिले । वहाँ 
यह नया क्या करे ? अरे | ऐसे ही बेचारा स्वरूप को भूलकर 
चार गतियों में रखड़कर मरण कर रहा है । 

देखो न ! कोई पाँच-पच्चीस लाख का दान दे तो लोग 
उसे धर्म-धुरन्धर की उपाधि दे देते है। क््यः कहें ? ऐसे जीवों 

को धर्म क्या चीज है? इसकी खबर ही नहीं है। एक 
करोड़पति ते एकबार पचास हजार का दान दिया तो उसे 
श्रावक शिरोमणि की उपाधि दे दी। ae arg! saa 
शिरोमणि किसे कहते है इसकी खबर हीं नहीं । श्रावक की 
व्याख्या तो ऐसी है कि - 'श्रञ्नरर्थात् वास्तविक तत्वस्वरुप जेसा 
है, वेंसा श्रवण करके उसकी श्रद्धा की हो, व श्रर्थात् राग से 
ग्रात्मा भिन्न है - ऐसा विवेक किया हो और “क' अर्थात् 
स्वानुभव की क्रिया का करने वाला हो - इसका नाम श्रावक 
है । भाई ! यह तो वस्तु स्थिति है । 

यह सुनकर उस करोड़पति सेठ ने यहाँ कहा महाराज ! 
मुझे तो एक भी ब्रत या प्रतिमा नहीं, आत्मा का भान भी 

नहीं, लोगों ने समझे बिना ही मुझे 'श्रावकशिरोमणि' की 
उपाधि दे दी है । तब हमने कहा कि भाई ! लोग तो पेंसा 
खर्च करने वाले को धर्म-घुरंधर नाम दे देते है, पर बापू ! धर्म
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का स्वरूप इससे जुदा है । धर्म तो अन्तर के आश्रय से प्राप्त 
होता है, पेसे से नहीं । 

प्रभावना के लिए लाखों रुपये दान में देने का, बड़ा 
मन्दिर बनाने का, जिनप्रतिमा पधराने का, इत्यादि भाव 
गृहस्थ को अवश्य आते है और आना ही चाहिये, पर वहाँ राग 
की मन्दता की हो तो शुभ राग के कारण पुण्यबन्ध होता है, पर 
धर्म नहीं । धर्मी जीव तो पुण्यबन्ध का भ्रकारक और ग्रवेदक gl 

भगवान AAT aA TY daa 21 Ht 
आँख दृश्यमान पदार्थ को देखती है, परन्तु दृश्य में नहीं जाती, 
वेसे ही चेतन्यचक्षु प्रभु आत्मा पर को जानता है, परन्तु पर में 
नहीं जाता, पर से भिन्न रहकर पर को जानता है - यह सर्व 
तत्वज्ञान का निचोड़ है। अज्ञानी इसे नहों जानता, समकिती 
ही उसे यथार्थ जानता है । 

सम्किती जीव अकेला बन्च और मोक्ष कों जानता 
है - ऐसा नहीं है, वह कर्म के उदय में जो शुभाशुभ भाव होते है, 
उन्हें भी जानता है । धर्मी को शुभभाव होता है और अशुभभाव 
भो होता है | चारित्रमोह के उदय में उसे श्रार्त-ध्यान और 
रोद्रध्यान के परिणाम भी अपनी कमजोरी के कारण हो जाते 
है । स्त्री सम्बन्धी विषय का राग भी आता है, परन्तु ज्ञानी 
उन शुभाशुभ कर्मोदय से भिन्न रहकर उन्हें जानता है। 
अ्रह्हा ! ज्ञान क्या करे ? बस जाने | आँख है, वह अन्य चीज 
का क्या करे ? बस देखे, पर आँख श्रन्य चीज को रचे या 
तोड़े - यह आ्राँख का कार्य नहीं । उसी प्रकार शुभाशुभ भाव 
को करे या छोड़े - यह ज्ञान का कार्य नहीं । धर्मी जीव कर्म 
के उदय में जो शुभभाव होते है उन्हें भी जाने और देह की 
जो क्रिया होती है उस्ते भी जानता है, क्योंकि ज्ञानी अपनी
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भूमिका में रहता है पर वह राग की भूमिका में प्रवेश नहीं 
करता । 

हमारी छोटी उम्र के समय मूलजी नाम का एकब्राह्मण 
हमारे पड़ोस में रहता था। हमारी माँ भूभली की थी, वह 
भी भूभली का रहनेवाला था । हम उसको मूलजी मामा कह 
कर बुलाते थे। वह सबेरे उठ कर नहाने के बाद 

बोलता था कि - 

“अनुभवी को इतना कि आनन्द में रहना रे, 
भजना परिब्रह्म को, अन्य कुछ न कहना रे ॥” 

यह बात ७७ वर्ष पहले की है, उस समय हम तो 
छोटे बालक थे, पर हमको लगा कि मामा जो बोलता है वह 
कुछ जानने जेसा है। मामा को तो कहाँ खबर थी कि इसमें 

क्या भाव है ? पर हमें ख्याल रह गया कि मामा जो बोलता है 
उसमें कुछ रहस्य भरा है । वह रहस्य यह है कि - अनु भवी को 
अर्थात् सम्यर्दृष्टि-धर्मी ज्ञानी को बस आनन्द में सदा रहना । 
भले शरीर हो, सगा हो, परिवार हो - ये सब रहा अपने घर, 

अनुभवी को तो बस इतना कि सदा अतीन्न्द्रिय आ्रानन्द के 
ग्रनुभव में मस्त रहता । भगवान आत्मा परिब्रह्म नाम समस्त 
प्रकार आनन्द का नाथ है । अहाहा ! ऐसा. जो अपना आत्मा 
है, उसको भजना-श्रनुभवना, बस ये ही धर्मी का कार्य है । 

यहाँ भी ऐसा कहते हैं कि चौथे गुणस्थान में समकिती 

धर्मात्मा को कर्म के उदय के निमित्त से जो जो शुभ-अ्रशुभ भाव 
आते हैं उनका वह HTH श्र भ्रवेदक है, वह उनसे भिन्न 
रहकर उन्हें जानता मात्र है। अहाहा ! मिथ्यादृष्टि कर्मोदय 

में और शुभाशुभ भाव में एकरूप-तद्बप रहकर उसका कर्त्ता और 

भोक्ता होता है, जब कि सम्यरज्ञानी धर्मी पुरुष उन्हें दूर से मात्र 
जानता है, उनमें एकरूप नहीं होता ।
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ज्ञानी जैसे क्मोद्य को जानता है वेसे सविपाक- 
अविपाक निर्जरा को भी जानता है, करता नहीं है | आत्मा 

अकेला ज्ञान और आनन्दस्वरुप है । अहाहा ! ऐसा जिसे अन्तर 
में भान हुम्रा वह ज्ञाता-दृष्टा हुआ, जानने वाला, देखने वाला 
हुआ । वस्तु सहज ज्ञाता-दुष्टा स्वभावी है। उसका भान होने 
Ge AGATA दशा में ज्ञाता-दृष्टापना प्रगटा। अहाहा ! ऐसा 

ज्ञाती सविषपाक-ग्रविपाकरुप और सकाम-अ्कामरुप - ऐसी दो 
प्रकार की निर्जरा को बस जानता है । 

देखो, वर्तमान में यह मनुष्यगति है तो भी अन्दर 

नरकगति, देवगति आदि चार गति उदय होता है | पूर्व का 

बाँधा हुआ कर्म पड़ा है इसलिए देवगति ar gaa al oat 

है पर वह खिर जाता है, उसे सविपाक निर्जरा कहते हैं । इस- 
प्रकार पाक आकर कर खिर गया, उसे ज्ञानी जानता है । जिसे 
ग्रात्मा का भान होने पर शान्ति और आनन्द का परिणमन 
हुआ है, उस जीव को पूर्व में बाँघें हुए गति आदि कर्म उदय में 

ग्राकर खिर जाते हैं, उसे सविपाक निर्जरा कहते हैं और ज्ञानी 
उसे जानता है | विपाक श्रर्थात् कर्म का फल देकर खिर जाना । 
स्थिति पूरी होने पर उदय में श्राकर कर्म का खिर जाना, उसका 
नाम सविपाक निर्जेरा है। विपाक अग्र्थात् विशेष पाक, सत्ता 
में पड़े हुए कर्म पक कर खिर जाते हैं wat alana frre 
को ज्ञानी जानता है। ४ 

अब अविपाक निर्जरा की बात करते हैं। ज्ञानानन्द 

स्वभावी भगवान आत्मा के अनुभवरुप उम्र पुरुषार्थ होने पर, 
कर्म का उदय में आए बिना खिर जाना अविपाक निजंरा है। 
कर्म की उदय में आने की योग्यता है, परन्तु तत्काल उदय में 
नहीं आया श्रौर खिर गया - यह अविपाक निर्जरा है ।
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वर्तमान में यहाँ मनुष्यगति का उदय है | वर्तमान एक 
गति विपाकरूप है, दूसरी-तीसरी गति विपाकरूप नहीं हैं, पर 
अन्दर उदय में झराए बिना उसका खिर जाना अ्रविपाक निर्जरा 

है। ज्ञानी उसे जानता है | आनन्द का नाथ प्रभु त्रिकाली आत्मा 
है, उसमें अन्त:पुरुषार्थ करने पर झ्राने वाला कर्म पुरुषार्थ से 
खिर जाता है उसे अविपाक निजेरा कहते हैं, उसे भी ज्ञानी 
पुरुष बस जानता है, करता नहीं । 

ज्ञानी सकाम-अकामरूप दो प्रकार की निर्जेरा को भी 
जानता है | अहो ! धर्मी जोव ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव से परिणमता 

है । किसी दिन दस बजे भोजन करने का टाइम हो पर प्रसद्भवश 
किसी समय विघ्न ञ्रा जाए श्रौर दोपहर दो-तीन बजे भोजन 
लेना पड तो वहाँ वह श्राकुल-व्याकुल नहीं होता, पर सम-भाव 
से सहन करता है | तब जो निर्जरा होतो हे, वह श्रकाम निजजंरा 
कहलाती है । अज्ञानी को भी श्रकाम निजेरा होती है, पर वह 
सम-भावपूर्वक नहीं होती । यहाँ कहते हैं - ज्ञानी को जो अ्रकाम 

निजेरा होती है उसे वह जानता है - करता नहीं है । 
समकिती को पुरुषार्थपृ्वकं तप वगेरह के द्वारा जो 

निर्जरा होती है वह सकाम निर्जरा है | ज्ञानी उसका भी ज्ञाता 
है, कर्त्ता नहीं । राग होता है, उसे भी ज्ञानी जानता है, करता 
नहीं, श्रौर राग टलता है उसको भी ज्ञानी जानता है पर करता 
नहीं । अहा ! ज्ञातास्वभावरूप परिणमित ज्ञानी जीव की 
अन्तरद्शा अद्भुत अलौकिक होती है । 

लोग तो बाहर दानादि में पेंसा खर्च करके श्र राग 
की मन्दतारूप परिणाम से धर्म होना मानते हैं, परन्तु भाई ! 

धर्म का ऐसा स्वरूप नहीं । धर्म तो अ्रन्तर की चीज है और 
वह णुद्ध ज्ञातादृष्टा स्वभाव के अ्वलम्बन से प्रगट होता है । अब 
यह बात कठिन भले पड़े, तो भी बापू ! सत्य तो यही है ।
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जेसे, भगवान कंवली का आत्मा एक ज्ञानमात्र भाव में 
तन््मय है, वेसे धर्मी-समकिती भी एक ज्ञानमात्र भाव में तनन््मय 
वर्तता है | श्रह्मयहा ! देखो तो सही ! भगवान का ये समवशरणा, 
ये बारहसभा, ये दिव्यध्वनि ! अकेला पुण्य का ढेर ! पर 
बापू ! भगवान इसके कर्त्ता नहीं है। भगवान ने इसमें कहीं 

प्रवेश नहीं किया, स्पर्श नहीं किया । भगवान की वाणी - ऐसा 
उपचार से कहा जाता है, वाणी के काल में भगवान केवली 
का ज्ञान निमित्त है बस इतना ज्ञान कराने के लिए उपचार से 
“भगवान की वाणी” - ऐसा कहा जाता है । wer! wa ara- 

स्वरूप भगवान को जो यथार्थ देखे, वही भगवान को यथार्थ 

देखता है । 

तीर्थद्भूरों को वाणी का ग्रदूभुत दिव्य योग होता 
है - यह सत्य है, दूसरों की वेसी वाणी नहीं होती, तो भी 
वह वाणी जड़ वर्गणाओं का परिणमन है, वह भगवान का 

कार्य नहीं है । वाणी कार्य और क्षायिकज्ञान उसका कर्त्ता, ऐसा 

नहीं है । तथा गणाधर देव को, उस वाणी के काल में जो 

बारह अज्भुरूप भाव-श्र् तज्ञान खिला, वहाँ वाणी कर्त्ता और 
गणधरदेव का ज्ञान उसका कार्य - ऐसा भी नहीं है। श्रह्महा ! 
ज्ञान के निरालम्बी स्वभाव की महिमा का क्या कहना ? ज्ञान 

वाणी को उपजाता नहीं। भले दिव्यध्वनि होने में भगवान 
केवली का केवलज्ञान ही निभित्तहूप हो, ग्रज्ञानी का ज्ञात 
निमित्त न हो, तो भी ज्ञान का और वाणी का कर्त्ता-कर्मपना 
नहीं है | दोनों ही तत्त्व जुदे-जुदे हैं । 

प्रश्न -- आत्मा यदि नहीं बोलता तो अब हम नहीं 
बोलते, मौन ही रहेंगे ? 

उत्तर - अरे भाई ! पहले भी तू कहाँ बोलता था, जो 

ग्रब नहीं बोलने का श्रभिमान करता है ? मैं वाणी न बोलू
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अर्थात् भाषा को नहीं परिणमाऊँ - ऐसा माने, उसे भी जड़ 

की कर्त्ता-बुद्धि खड़ी ही है : बापू ! जेसे भापा बोलना जड़ की 
क्रिया है वेसे ही भाषा नहीं बोलना भी जड़ की ही क्रिया है। 
ज्ञानी तो दोनों में से एक का भी कर्त्ता नहीं हैँ । समभ में 
ग्राया' ?अहाहा ! ज्ञानी कहते हैं कि हम वाणी में या विकल्प में 
तहीं रहते,हम तो हमारे ज्ञानमात्र भाव में ही रहते हैं। वाणी 

के या विकल्प के कर्त्तारूप हम को न देखना, देखोगे तो तुम्हारा 

ज्ञान मिथ्या होगा । अहो ! भगवान केवली की तरह शुद्धज्ञान 
परिणत धर्मी पुरुष, शरीर को, मन को, वचन को, कम के 

बन्ध-मोक्ष को, कर्मोदय को झ्ौर निर्जरा को भी नहीं करता, 

तो क्या करता है ? मात्र जानता ही है भ्रर्थात् शुद्धज्ञानपने ही 
रहता है। यह “जानता ही है” - ऐसा जो भाव है, वह मोक्ष- 
मार्ग है । श्रहय ! वस्तु स्थिति जेसी है वेसी जाननेरूप रहनेवाला 
में तो एक ज्ञायक भाव मात्र आत्मा हूँ - ऐसा श्रपने को जानना- 
अनुभवना वह मोक्षमार्ग है - 

बीतराग का मार्ग यह कहते श्री भगवान । 
समवशरण के मध्य में सीमन्धर भगवान ॥। 
देखो, यहाँ पहले पेराग्राफ में तीन बातें ग्राई - 

१. शुद्ध ज्ञातस्वरूप आत्मा का णझुद्धज्ञान,पुण्य-पाप आदि भावों 
को करता नहीं और वेदता नहीं । 

२. इसमें शुद्ध ज्ञानपरिणत जीवद्रव्य लिया है। जिसे पर से और 
राग से भिन्न शुद्ध ज्ञानधन प्रभु आत्मा का निमंल श्रद्धान 
हुआ है, वह शुद्ध ज्ञानपरिणत जीव है और ag राग का 
कर्त्ता या भोक्ता नहीं है । वह छद्मस्थ है, इसलिए उसे राग 
ग्राता है पर उसका भी वह अ्रकारक और अवेदक ही है । 

३. क्षायिकज्ञान - केवलज्ञान जिसे प्रगट हुआ है, ऐसे केवली 
परमात्मा रागरहित पूर्ण वीतराग हैं, इसलिए वे भी कर्मों
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के अ्रकारक तथा अवेदक हैं, उनके शरीर की दशा नग्न होती है 
और उन्हें ग्राह्दर-पानी भी नहीं होता | ऐसे केवली भगवान राग 
को करते नहीं तथा वेदते भी नहीं । 

इस प्रकार तीन बातें करके फिर साधक जीव की बात 
करते हैं कि शुद्धज्ञान परिणत जीव क्या करता है ? कि जानता 
है । किसे ? बन्ध और मोक्ष को, मात्र बन्ध-मोक्ष को नहीं, शुभ- 
अशुभ करमदिय को तथा सविपाक-अविपाक रूप और सकाम- 
भ्रकाम रूप दो प्रकार की निजंरा को भी जानता है । ग्रह्महा ! 
चौथे, पाँचवे और छठवें गुणस्थानवाला जीव रागरूपी भाव- 
TT को जातता है और राग का प्रभाव हो, मोक्ष हो - उसे 
भी जानता है। वह शुभाशुभ कर्मोदिय को और प्रतिसमय 
होने वाली सविपाक-अ्रविपाकरूप श्रौर सकाम-अ्रकामरूप 
निर्जरा को भी जानता है। वह उनका करने वाला या बेदने 
वाला नहीं रहता, मात्र जानने वाला ही रहता है। ये सब 
ग्रलौकिक बातें हैं । 

wa ate पदार्थों को मात्र देखती है, उसे अपने में 
ग्रहण नहीं करती वेसे ग्रात्मा की अ्राँख श्र्थात् शुद्ध ज्ञानपरिणति 
भी राग-द्वंष को, पुण्य-पाप को करती-भोगती नहीं, उन्हें 
ग्रहण नहीं करती, उनसे जुदी ही वर्तती है। जिस प्रकार यदि 
ग्रांख श्रग्ति को करने और भोगने जाए तो आँख अग्निरूप al 
जाए श्रर्थात् जल जाए, उसी प्रकार यदि ज्ञानचक्षु रागादि को 
करने-भोगने जाए तो वह रागदिरूप हो जाए श्रर्थात् उसकी 
शान्ति जल जाए, पर निर्मल ज्ञानपरिणति रागादि भावों को 
स्पशती ही नहीं, उसे करती या वेदती भी नहीं । ज्ञानपरिणात्ति 
का ऐसा सहज स्वभाव ही है । शुद्धन्ान परिणत आत्मा शुद्ध 
उपादानरूप से ज्ञान को करता है, पर रागादि को या कर्म को 
नहीं करता, नहीं भोगता, उसे मात्र जानता ही है ।
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भाई ! केवली को तो राग होता ही नहीं, इसलिए वह 

उसे न करे, पर साधक को तो राग होता है, इसलिए वह 
उसका कर्त्ता होता होगा ? ऐसी शंका न करना । साधक का 

ज्ञान - भावश्र तज्ञान भी केवलज्ञान की तरह हीं पर से - राग 

से जुदा वर्तता है, उसके लिए राग पर ज्ञेय रूप ही है, ज्ञान 

उसमें तन््मय नहीं होता । अरहा ! केवली का ज्ञान (केवलज्ञान) 
हो या साधक का ज्ञान (भाव-श्र् तज्ञान) हो, ज्ञान का स्वभाव 
हो ऐसा है कि उसमें राग नहीं समाता, वह तो राग से भिन्न 
सदा ज्ञायक ही है । 

अब भगवान आत्मा कैसा है, उसका त्रिकाली स्वरूप 

कसा है? वह बताते हैं। ग्रह्महा ! सम्यग्द्शन का विषय 
(लक्ष्य) सम्यर्दर्शन का ध्येय, परमात्मस्वरूप ऐसा त्रिकाल 
ग्रात्मा कसा है ? वह अब कहते हैं । 

“सर्वविशुद्ध-पारिणासिक-प्रसभावपग्नाहक शुद्ध उपा- 
दानभुत शुद्ध-द्वव्याथिकनय से जोब कतृ त्त्व-भोकतृत्त्व से तथा 
बन्ध-मोक्ष के कारण और परिणाम से शुन्य है - ऐसा समुदाय 
पातनिका में कहा गया था 

आचार्य श्री जयसेन स्वामी ने ३०८ से ३२० तक की 

गाथाओं को मोक्ष-अधिकार की चूलिका के रूप में वर्णन किया 

है । उसके उपोद्घात में - समुदाय पातनिका में कहा था कि 
“सबंविशुद्ध-पारिणामिक-परमभावग्राहुक शुद्ध उपादानभूतशुद्ध- 

द्रव्याथिकनय से जीव कतु त्त्व-भोकतृत््व से तथा बन्घ-मोक्ष के 
कारण और परिणाम से शुन्य है ।' 

अहाहा ! यह इस श्रात्मा के सहज एक शुद्ध स्वभाव 
की बात है । 'सर्वविशुद्ध - पारिणामिक” - अर्थात् आत्मा का 
aes wefan एक शुद्ध स्वभाव जो सम्यग्दर्शन का विषय है । 
“प्रमभावग्याहक” अर्थात् त्रिकाली एक ज्ञायक स्वभाव को
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ग्रहण करने वाले अर्थात् जानने वाले शुद्ध-द्रव्याथिकनय से 
जीव कर्म के करत त््व-भोकतृत्व से और बन्ध-मोक्ष के कारण 
ग्रौर परिणाम से रहित है। परमात्मप्रकाश में (दोहा १६१ 
की टीका में ) परमानन्द स्तोत्र का शलोंक आता है कि- 

mare ब्रह्मणों रूपम् निजवेहे व्यवस्थितम् । 

ध्यानहोंना न पश्यन्ति जात्यंधा इब भास्करम् ॥ 
ग्रहाहा ! देह में, शरीर में, भिन्नपते विराजमान ब्रह्म 

नाम परम स्वभाववान आत्मा अतीन्न्द्रिय आनन्दस्वरूप है । 
परन्तु जिस प्रकार जन्मान्ध पुरुष सूर्य को नहीं देख सकता उसी 
प्रकार अन्तरदृष्टिपूर्वक ध्यान से रहित प्राणी आनन्दकन्द प्रभु 

आत्मा को नहीं देख सकता | आत्मा अन्दर में अतीन्द्रिय 

ग्रातन्दरूप परम स्वभाव, भावरूप हैं, उसे मिथ्यादृष्टि नहीं 
देख सकते । 

यहाँ भी कहते हैं कि- परमभावग्राहक शुद्ध उपादानभूत 
शुद्ध्वव्याथिकनय से, जीव कतु त््व-भोकतृत्व से और बन्ध- 
मोक्ष के कारण और परिणाम से शुन्य है। यह एक, आनन््द- 

रूप, ज्ञायकरूप, ध्र् वस्वभावभावरूप, शुद्ध उपादानभूत त्रिकाली 
परम स्वभावभाव की बात है । पर्याय में जो सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 

चारित्र रूप वीतरागी दक्षा प्रगठ होती है, उसे भी (क्षरिगक) 

शुद्ध उपादान कहते हैं, पर यहाँ त्रिकाली द्रव्य को शुद्ध-उपा- 
दानरूप से ग्रहण करना है । 

अहाहा ! महामुनिवर दिगम्बर सन्त जयसेनाचार्य को 

यह टीका है । वे वनवासी मुनि थे, मुख्यपने निजानन्दरस में 
लीन रहते थे | वे इस टीका में कहते हैं कि परमपारिणामिक 
परमभावरूप ऐसा जो शुद्ध-द्रव्यस्वभाव है उसे ग्रहण करने वाले 

अर्थात् जानने वाले शुद्ध उपादानभरूत शुद्ध-द्रव्याथिकनय से जीव 
कतृ त््व-भोकतृत््व से शुन्य है । यहाँ शुद्ध-द्रव्याथिकनय से कहा
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न ? अर्थात् शुद्ध उपादान तो कर्त्ता-भोक्तापने से त्रिकाल शून्य 
.है, पर उसके लक्ष्य से जो वर्तमान दश्षा प्रगट होती है, वह भी 
कर्त्ता-भोक्तापने से शून्य है | अहाहा ! त्रिकाली वस्तु को पकड़ने 
वाली आनन्द की दज्षारूप परिणमित जीव भी शुभाशुभ राग 
के और पर पदार्थ के कर्त्ा-भोक्तापने से शून्य है | श्रभी लोगों 
को यह बात सुनने को नहीं मिलती इसलिए कठित लगती है, 
परन्तु भाई ! यह बात परम सत्य है | 

दया, दान, पूजा, ब्रत, भक्ति इत्यादि करते-करते निश्चय 
सम्यक्त्व और निश्चय चारित्र प्रगट हो जाएगा - ऐसा मानने' 
वाले को शुद्ध अ्रन्त:ःतत्व की खबर नहीं है । कितने ही लोग तो 
इस शुद्ध अन्त:तत्व की बात को एकान्त मानकर उड़ा देते हैं । 
पर भरे प्रभु ! ऐसे भाव से तुझे संसार का परिभ्रमण होगा । 
भाई ! यह तो तेरे हित को बात है, इसकी उपेक्षा करने से 
तुमे बहुत नुकशान होगा। श्ररे ! सर्वज्ञ परमेश्वर भगवान 
केवली यहाँ रहे नहीं, तीन ज्ञान और चार ज्ञान की दशा वाले 
मूनिराज भी रहे नहीं। इस सत्य का हकार किसके पास 
कराना ? तू माने, न माने, पर मार्ग तो यही है, भाई ! 

शुद्ध चेतन्यमृति भगवान सच्चिदानन्द प्रभु परमभाव - 
स्वरूप है । वह वतंमान निर्मल निविकार वीतरागी ज्ञान पर्याय 
से जानने योग्य है । ऐसा श्रात्मा जिसे दृष्टि में आया, अ्रनुभव 
में ग्राया, वह व्यवहार का, राग का कर्त्ता नहीं, भोक्ता भी नहीं, 
ऐसा वस्तु का स्वरूप है। राग की वृत्ति उठे, उसका कर्त्ता- 
भोक्ता तो नहीं पर बन्ध-मोक्ष के कारण और परिणाम से भी 
ग्रात्मा शून्य है । 

अहाहा ! भगवान ! तू कौन है ? कि पूरणाननन््द का 
ताथ सच्चिदानन्दस्वरूप परमात्मा है। त्रिकाली चेतन्य का 

दल है न॒प्रभू तू! तुझे जानने वाले शुद्ध-द्वव्याथिकनय से
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देखने पर कहते कि तू बन्ध और बन्ध के कारणा से तथा मोक्ष 

ait मोक्ष के कारण से रहित है। अहाहा ! संम्पग्दशन का 
caged त्रिकाली शुद्ध आत्मा सम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्र के 
परिणाम से रहित है। यह बात सूक्ष्म है। प्रभु ! तू बन्ध के 
कारणा से रहित है पर मोक्ष के कारण से भी रहित है । 

भाई ! यह तो मूल मुद्दा की रकम की बात है । 
त्रिकाली ध्येयस्वरूप पूर्ण शुद्ध चिन्मात्र वस्तु भगवान आत्मा 
बन्धरूप परिशामों का और बन््ध के कारणा जो मिथ्यात्व, 

ग्रविरति, प्रमाद, कषाय और योग का करता नहीं हे | तथा बह 

केवलज्ञान, केवलदर्शन, अनन्त Alara, अनन्त ala arfe 

मोक्षरूप परिणामों को नहीं करता, और मोक्ष के कारण जो 

निर्मल रत्नत्रय, सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप परिणामों को 

भी नहीं करता । क्यों ? क्योंकि भगवान आत्मा जिकाली एक- 
रूप ध्रव वस्तु है श्रौर बन्ध-मोक्ष ग्रांदि एक समय की पर्याय 

है | भाई ! यह मार्ग सर्वज्ञ से सिद्ध है। शुद्ध द्रव्याथिकनय से 
ग्रात्मा बन्ध-मोक्ष के कारण और बन्ध-मोक्ष के परिणाम 

से शून्य है | मोक्ष है, वह॒ परिणाम है - पर्याय है, उसे एकरूप 
ध्र्वद्रव्य कुछ करता नहीं । 

भाई ! जिनेश्वरदेव त्रिलोकनाथ तीथेद्धुर परमात्मा को 
सर्वज्ञदशा प्रगट होती है, उसमें भगवान को तीनकाल-तीन 

लोक ज्ञान होता है । भगवान को उन्हें जानने की इच्छा नहीं 
होती । उनको बारहवें गुणस्थान में पूर्ण बीतरागता प्रगठ होती 
है श्रौर उसके बाद तेरहवें गृणस्थान में केवलज्ञान प्रगट होता 

है । केवलज्ञात की पर्याय ध्र् बंद्रव्य नहीं करता है । सम्यग्दर्शन 

का विषय जो श्र् व त्रिकाली चेतन्यद्रव्य है, वह बन्ध-मोक्ष के 
कारणों का करता नहीं हे ।
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ग्रहो ! ऐसी बात अन्यत्र कहाँ है ? एक दिगम्बर धर्म 
में ही है। पर उसमें भो (दिगम्बर सम्प्रदाय में भी) war ag 
बात इस प्रकार नहीं चलती, आजकल बहुत फेरफार हो गया 
है । सम्यग्दर्शन के विषयभूत श्रूव दश्ावान पदार्थ में पलटती 
हुई, बन्ध-मोक्ष की दशाओं का श्रभाव है। बन्ध-मोक्ष का 

परिणाम तो उत्पाद-व्ययरूप पलटता हुआ परिणाम है, उसका 
घ्रूव में अभाव है । तत्वार्थसूत्र में 'उत्पाद्रव्यय श्र वयुक््तं सत्- 
ऐसा श्राता हैन ? sat eva जो त्रिकाली सत् है, उसमें 

उत्पाद-व्यय का अभाव है अर्थात् Ba उत्पाद-व्यय को 
(पलटती पर्याय को) नहीं करता - ऐसा कहते हैं। बापू ! 

भगवान का मार्ग ही जुदा है भाई ! 
मोक्ष महल की परथम सीढ़ी - अ्रहाहा ! ऐसा 

सम्यग्दर्शन कोई अलौकिक चीज है, तो मुनिदशा की तो बात 
ही कया ? जिसे तीन कषाय के अभाव सहित अन्तर में प्रचुर 
आनन्द का स्वाद - अनुभव है और बाहर में वस्त्र का एक धागा 
भी नहीं है, जड्ल में जिध्बधका वास होता है - ऐसे दिगम्बर 

सन््तों की कया बात करना ? छटठ्ठे-सातवें गुणस्थान में ऋूलते 
इन मोक्षमार्गी मुनिवरों की दशा महा भ्लौकिक होती है । 
बापू ! मुनि तो साक्षात् धर्मस्वरूप हैं - ऐसी मोक्षमा्गं की 
दक्शा को त्रिकाली शभ्र् बद्रव्य नहीं करता । अ्रहों ! किसी भाग्य- 
शाली को रुचे - यह ऐसी बात है । (कहने का झाशव यह हे 

तू इस बात की रुचि कर ) 

शुद्ध-द्र्याथिकनय से आत्मा ज्ञायकभावरूप शुद्ध पारि- 
णामिक परम स्वभावभावरूप हें। ऐसे परमस्वभावभाव की 
भावना से मोक्षमागे प्रगट होता है। यह भावनारूप मोक्षमार्ग 
पर्याय हे । बन्ध-मोक्ष की पलटना तो पर्याय में ही होती हे द्रव्य 
में नहीं। ध्र्व द्रव्य बन्ध-मोक्ष की पर्यायरूप नहीं होता । पर्याय
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का कर्ता पर्याय धर्म हें । पर्याय हें अ्रवश्य,पर वह त्रिकाली श्र व 
द्रव्यरूप नहीं हें । द्रव्यदुष्ठि का विषय भो वह नही हैं, अर्थात् 
द्रव्य को देखने वाली दृष्टि में पर्याय गौण हे। इस प्रकार 
द्रव्याथिकनय से जीवद्रव्य बन्ध-मोक्ष के कारण और परिणाम 
से रहित हूं । 

बन्ध और मोक्ष के कारण, ये दोनों पर्यायरूप हैं। जीव 
का अशुद्ध परिणाम बन्ध का कारण हे और शुद्ध परिणाम मोक्ष 
का कारण हें -ये दोनों प्रकार के परिणाम, पर्यायरूप हैं । 
वहाँ परद्रव्य तो बन्ध-मोक्ष का कारण नहीं, शुद्ध-द्रव्यरूप 

पारिणासिक परमभाव भी बन्ध-मोक्ष का कारण नहीं हूं, 

यदि शुद्ध द्रव्य बन्ध का कारण हो तो त्रिकाल ara et gat 
करे तथा यदि वह मोक्ष का कारणा हो तो त्रिकाल मोक्ष हो 
अथवा पारिणामिकभाव स्वयं सर्वेथा पर्यायरूप हो जाए तो 
पर्याय के साथ उसका भी नाश हो जाए । इस प्रकार इस न्याय 
से सिद्ध हुआ कि बन्ध-मोक्ष के परिणाम और उसका कारण 
पर्याय में हे, पर त्रिकाली प्र् वद्रव्य शुद्ध एक परमभावस्वरूप 
वस्तु इनसे yea Zi fasta श्वूव में बन्ध-मोक्ष नहीं हैं। 
wel ! यह तो चमत्कारी गाथा श्रोर चमत्कारों टीका हे । 

एक भाई कहते थे कि “तुम जो अरिहंत का और सिद्ध 
का ध्यान करते हो, वह फूँठा हें, क्योंकि अरिहंत और सिद्ध 

यहाँ हैं नहीं ? 
अरे भाई ! तू सुन तो सही जरा प्रभु ! जो अहंन्तदशा 

श्र सिद्धदशा अन्दर में शक्तिरूप से पड़ी हें, उसका जो ध्यान 
करता हैँ, वह अ्रहेन््त का और सिद्ध का ध्यान करता है । क्या 
कहा ? केवली को जो केवलज्ञान श्रादि अनन्त चतुष्टय प्रगट 
हुआ है, वह अन्दर में शक्ति में है,इसी लिए तो कहा कि - “सिद्ध 
एमान सदा पद मेरो” | भगवान आत्मा वीतरागी दशा प्रगट



३९ | [ श्रध्यात्म रत्नत्रय 

होने योग्य पूर्ण निर्मल वीतरागी अनन्त शक्तियों का पिण्ड हे । , 
भाई ! यह परम सत्य की प्रसिद्धि है। war! त्रिकाली शुद्ध ... 
द्रव्पयस्वभाव के आश्रय से निर्मल वीतरागी परिणति प्रगट होती 

है, इस अपेक्षा से (आ्राश्नय अपेक्षा से) उसे मोक्ष और मोक्षमार्ग 
का कारण भले कहो, पर शुद्ध-द्रव्याथिकनय से उसमें बन्ध-मोक्ष 

नहीं है अर्थात् शुद्ध त्रिकाली द्रव्य बन्ध-मोक्ष का कर्त्ता नहीं है। 
कुछ लोग कहते हैं कि - परिणाम श्रशुद्ध हैं इसलिए 

द्रव्य भी अशुद्ध हो गया । 
अरे प्रभु ! यह तू क्या कहता है ? इस काल के साधारण 

बुद्धि वाले जीवों को कुछ खबर नहीं पड़तो इसलिए 'हाँ जी 
हाँ, कहते हैं । परन्तु बापू ! आत्मा की एक समय की पर्याय में 
बन्ध का अशुद्ध भाव है, इसलिए द्रव्य अशुद्ध हो गया - ऐसा 
नहीं है । 

पर्याय की अशुद्धता के काल में भी अ्रन्दर त्रिकाली 
द्रव्य तो ऐसा का ऐसा शुद्ध चेंतन्य का दल है। उसमें अशुद्धता 

अर्थात् बन्ध की पर्याय का तो प्रवेश नहीं, पर उसमें शुद्धतारूप 
मोक्ष की पर्याय का भी प्रवेश नहीं है | श्रह्महा ! त्रिकाली शुद्ध 
चेतन्यद्रव्य तो बन्ध-मोक्ष के कारण और परिणाम से रहित 

है । किसी को यह बात एकान्त लगे, पर भाई ! यह सम्यक् 
एकान््त है | यह तो महामुनिवर दिगम्बर सन्त श्री जयसेनाचार्य 

देव का कथन हैं| अ्रह्महा ! अन्तर में जिन्हें रागरहित वीतराग 
दशा थी, ग्रोर बाहर में जिन्हें वस्त्ररहित नग्नदशा थी, जिन्हें 
अतीन्द्रिय आनन्द का प्रचुर संवेदन था, वे मुनिराज कहते हैं 
कि हमारी यह जो मुनिपने की - मोक्ष मार्ग की दशा है, उसे 
थ्र्वद्रव्य नहीं करता है, वह दशा ध्रूव में नहीं है । 

अहा ! भगवान आत्मा पूण्णानन््द का नाथ प्रभु पूर्ण 
एक शुद्ध ज्ञानस्वकूप हें । वह श्रनन्त शाक्तियों का पिण्ड हूं। 
उसकी एक-एक शक्ति पूर्ण शुद्ध हें। जो शक्ति शुद्ध हे, वह
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के उत्पाद को भी वह नहीं करती - ऐसा कहते हैं, क्योंकि द्रव्य 

उत्पादरूप पर्याय को स्पर्श भो नहीं करता । 

देखो, समयसार की ४६वीं गाथा की टीका में अव्यक्त 

के छह बोल हैं,उसके पाँचवें बोल में आता हूं कि - व्यक्तता तथा 

अ्रव्यक्तता एकम्रेक मिश्रितरूप से प्रतिभासित होने पर भी वह 

केवल व्यक्तपने को ही स्पर्श नहीं करता, इसलिए अव्यक्त है ।* 

व्यक्त पर्याय अव्यक्त द्रव्य को स्पर्शती नहीं और व्यक्त द्रव्य व्यक्त 

पर्याय को स्पर्शता नहीं । व्यक्त अर्थात् प्रगठ पर्याय और अ्व्यक्त 

ग्र्थात् श्र वद्रव्य - दोनों को एक साथ जानने पर भी वह व्यक्त 

को स्पर्श नहीं करता । द्रव्य प्र व है, वह मोक्ष-मार्ग की पर्याय 

को स्पर्श नहीं करता । 

प्रवचनसार की १७२वीं गाथा में अ्लिज्भग्रहणा के बीस 

बोल हैं, उसमें श्रन्तिम बोल में कहा है कि- “लिज्ञ अर्थात् 

प्रत्यभिज्ञान का कारण ऐसा जो ग्रहण अर्थात् ग्र्थाववोध सामान्य 

जिसके नहीं हैं, वह अलिज्धश्रहण है, इस प्रकार आत्मा द्रव्य से 

नहीं ग्रालिज्धित ऐसी शुद्ध पर्याय है, ऐसे अर्थ की प्राप्ति होती 

है ।” अहाहा ! आत्मा शुद्ध पर्याय है, वह श्र्व को स्पर्शती 

नहीं । पर्याय और द्रव्य दो चीज हैं, वे दोनों अस्तिरूप हैं। दो 

वाचक के वाच्य भी दों हैं । वे दो रूप ही रहना चाहिए, वहाँ 

az (aa) इस (पर्याय) को कैसे करे ? दोनों अपने-अपने में 

सत् हैं न प्रभु ! भाई ! यह समभकर अन्दर में (शुद्ध श्रन्त:तत्त्व 

में) रुचि करना चाहिए । अन्दर की रुचि (सम्यग्दर्शन) बिना 

ब्रत, तप आदि बाहर के श्राचरण करे, पर ये तो सब बिना 

एक की बिन््दी जसे हैं। समभ में श्राया * ' श्र 

अहा ! जो श्रूव है, वह तो सदा एकछूप सदुश है AIX 

पर्याय (उत्पाद-व्यय ) विसदुश हैं । क्या कहा ? ध्रूब एक
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परमभाव - ज्ञायकभाव त्रिकाली एकरूप सदुश चीज है, उत्पाद- 
व्यय तो भाव-भ्रभावरूप विसदृश हैं | अब जो सदुश हें, वह 
विसद॒द को कंसे करे ? विदृसश को स्पर्श नहीं करने वाला सदृद् 
त्रिकाली ध्र् व,विसद्श पर्याय को किस प्रकार करे ? “परिणाम 
परिणाम में रह गया, में तो भिन्न वस्तु हुँ - ऐसा सोगानीजी ने 

द्रव्यदृष्टि प्रकाश में कहा है न ? यह वही बात है ।। तेरा ATT 
जुदा है प्रभु ! तुझे धर्म करना है न ? तो कहते हैं-धर्म की पर्याय 
को परद्रव्य तो नहीं करे, पर तेरा त्रिकाली ध्र् व द्रव्य भी नहीं 
करता । अहाहा ! राग तो धर्म पर्याय को न करे; TAT Hat 
और धर्म को पर्याय उसका कर्म, ऐसा तो नहीं है, पर श्र वद्रव्य 
कर्त्ता और पर्याय इसका कार्य - ऐसा भी नहीं है। अहो ! 
पर्याय-पर्याय स्वतन्त्र सत् है | इसमें तो गजब की बात है भाई ! 

ये सब पेंसे वाले घूल में (पंसे में) फेंस गए हैं, उन्हें 
wa a aa aa fea दिन सुनने को मिलें ? बेचारों को 
फ्रसत मिले तब न ? यहाँ कहते हैं - सुन तो प्रभु ! ये तेरा 

चेतन्यदल है, इसमें अनन्त शक्तियाँ हैं । ऐसी अनन्त शक्तियों का 

एकरूप पिण्ड वह द्रव्य है । उसे जानने वाला शुद्ध-द्रव्याथिकनय 

है । शुद्ध-द्रव्याथिकनय से ध्रूव द्रव्य मोक्ष-मार्ग और मोक्ष की 

पर्याय को नहीं करता । गजब को बात की है, सर्वविशुद्धज्ञान 
ग्रधिकार की समुदायपातनिका में यह बात पहले कही गई है । 

Wa कहते हैं - “पहले चार गाथाओं द्वारा जीब के 

व्याख्यान की मुख्यता से सामान्य वर्णन किया गया । उसके बाद 
चार गाथाग्रों द्वारा “शुद्ध को भी जो प्रकृति के साथ बन्ध 

होता है, वह श्रज्ञान का माहात्म्य है” इस प्रकार श्रज्ञान का 
सामथ्यं कहनेरूप विशेष वर्णान किया गया है । 

भगवान आत्मा शुद्ध आनन्दकन्द प्रभु है, उसे राग का 
बन्ध होता है, यह अज्ञान का माहात्म्य है। क्या कहा ? अपने
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स्वरूप का भान नहीं, ऐसा जो अज्ञान है, वह बन्ध का कारण 
है । भगवान आत्मा शुद्ध चेतन्यघन प्रभु सदा अबन्ध-स्वरूप है, 

वह राग को नहीं स्पर्शता, तथापि प्रक्ृृति के साथ उसका जो 
बन्ध होता है, वह अज्ञान का माहात्म्य है | 

भाई ! तेरी पर्याय में तेरी भूल से तु बन्ध है । भूल 
क्या है ? कि स्वयं ने स्वयं को नहीं जाना, अपने स्वरूप को 
नहीं जाता, यही भूल है और इसी से बन्धन है, इसीलिए तो 
उससे छूटनेरूप मोक्षमार्ग का उपदेश दिया जाता है। यदि 
बन्धन हो ही नहीं तो “मोक्ष के लिए शुद्धात्मा को ध्याग्रो” 
ऐसा उपदेश क्यों देते ? पर्याय में बन्धन है और उससे छूटने का 
उपाय भी है | पर उतना ही सम्पूर्ण आत्मा नहीं । उन पर्यायों 
के समय ही सम्पूर्ण परमभावस्वरूप परम पवित्रता का पिण्ड 
प्रभु आत्मा अनन्त शक्तियों से परिपूर्ण अन्दर विराज रहा 
है, जिसका लक्ष्य करने से बन्चन टलता है और मोक्ष प्रगट 

होता है । ऐसे पवित्रस्वरूप प्रभू आत्मा का ज्ञान नहीं - ऐसे 

श्रज्ञान की यह महिमा है कि इसे पर्याय में बन्ध है | 

अरे ! लोग तो बाह्य किया में धर्म मानते हैं । दया 

पालना, सामायिक करना, उपवास करना, चौविहार करना, 

कन्दमूल न खाना इत्यादि मन्दराग की क्रिया में धर्म मानते हैं, 

पर भाई ! इसमें धूल बराबर भी धर्म नहीं है । क्रिया का राग 

तो क्लेश है, दुःख है और उसे धर्म मानना यह स्व-स्वरूप का 

अज्ञान है | अहा ! शुद्ध द्रव्य को जड़कम की प्रकृति के साथ जो 

बन्ध है, वह इस अज्ञान का माहात्म्य है । श्रह्म ! मारग तो एक 

वीतराग स्वरूप है और दुनिया कहीं और (रागमय ) मान बेठी 

है - ये अज्ञान का माहात्म्य है । इस प्रकार (चार गाथाग्रों में ) 

अज्ञात का सामथ्य कहनेरूप से विशेष वर्णन किया है ।
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ग्रव कहते हैं - “उसके बाद चार गाथागझ्रों द्वारा जीव 
के श्रभोकक्तृत्व-गुण के व्याख्यान की मुख्यता से व्याख्यान 
किया है 

पहले अ्कतृ त्वगुण कहा, फिर ग्रभोकतृत्व के व्याख्यान 
की मुख्यता से व्याख्यान किया है । 

उसके बाद दो गाथाएँ कहीं जिनके द्वारा, पूर्व में बारह 
गाथाग्रों में शुद्ध निएचय से कतृ त्व-भोक्तृत्व के ग्रभावरूप तथा 
बन्ध-मोक्ष के कारण श्रौर परिणाम के अ्रभावरूप जो व्याख्यान 
किया था; उसका ही उपसंहार किया गया है । 

इसप्रकार समयसार की शुद्धात्मानुभ्रूति लक्षण 
तात्पयंबृत्ति' नाम की टीका में मोक्षाधिकार सम्बन्धी चूलिका 
समाप्त हुई । अथवा दूसरी रीति से व्याख्यान करने पर यहाँ 

मोक्षाघिकार समाप्त हुआ | 
देखो, इस टीका का नाम शुद्धात्मानुभूति लक्षण 

तात्पर्यवृत्ति' है। श्री अमृतचन्द्राचायंदेव की टीका का नाम 
“आत्मख्याति” है। श्री जयसेनाचार्यदेव की अपेक्षा से मोक्षा- 

घधिकार सम्बन्धी चूलिका समाप्त हुई अथवा अन्य प्रकार 
व्याख्यान करने पर मोक्षाधिकार यहाँ समाप्त हुआ । 

अ्रब विशेष कहा जाता है - 
ओपशमिकादि पाँच भावों में किस भाव से सोक्ष होता 

है - यह विचार किया जाता है । 
वहाँ औपशमिक, क्षायोपशप्तिक, क्षायिक और औदबिक 

ये चार भाव पर्यायरूप हैं तथा शुद्ध पारिणामिक (भाव) 
द्रव्यरूप है | ये परस्पर सापेक्ष ऐसा द्रव्य-पर्यायद्वय (द्रव्य और 
पर्याय का जोड़ा ) वह आात्मा-पदार्थ है । 

देखो, पाँच भावों में उपशमादि चार भाव पर्यायरूप 
हैं । उनमें श्रथम तीन भाव निर्मल पर्याय छप हैं, औदयिकभाव
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मलिन विकाररूप हैं और पारिणामिक भाव प्र व द्रव्यस्वरूप 
है | वह ग्रात्मा का ग्रहेतुक अ्क्त्रिम सहज स्वभाव है । 

१. औपशमिकमाव - पाँच भावों में एक श्रौपशमिक- 

भाव है, वह निर्मल है । जेसे पानी में मैल नीचे बंठ जाए और 
ऊपर पानी निर्मल हो जाए, वेसे कर्म का उदय रुके और ग्रन्दर 
पर्याय में निर्मेलभाव प्रगट हो, उसे औपशमिकभाव कहते हैं । 
अनादिकाल का अज्ञानी जीव जब सर्वेप्रथम अपने शुद्ध स्वभाव 
का भान करता है, तब चौथे गुणस्थान में औपशमिक सम्यग्दर्शन 
होता है। इस आऔपशमिकभाव से धर्म को शुरूआत होती है, 
पश्चात् चारित्र में उपशमभाव मुनि की श्रेणी के समय होता 
है । यह उपशमभाव निर्मेलभाव है। उसमें मोह का वर्तमान 
उदय नहीं है, तथा उत्तका सवंथा aa wi adi gar Fa 
नितरे हुए स्वच्छ पाती के नीचे मैल बंठ गया हो, बेसे जीव की 

स्वच्छ निर्मल पर्याय में भी सत्ता में मोहकर्म पड़ा है - इस 
अवस्था को औपशमिकभाव कहते हैं । 

२. क्षायोपशमिकभाव - इस भाव में कुछ विकास और 
कुछ आवरणा है, ज्ञानादिका सामान्य क्षयोपशमभाव तो सभी 

छद्मस्थ जीवों को अ्रनादि से होता है, पर यहाँ मोक्ष के कारण- 

रूप क्षयोपशमभाव बताना है - अर्थात् यहाँ सम्यग्दशैन पूर्वक 
क्षयोपशमभाव की बात है । 

कर्म के उदय का उदयाभावी क्षय और प्रनुदय उपशम - 
रूप से अन्दर सत्ता में रहें, उसके निमित्त से जीव का जो भाव 

हो, उसे क्षयोपश मभाव कहते हैं । 
३. क्षाथिकभाव - आत्मा के गुण की सम्पूर्ण शुद्ध दशा 

प्रगटे औ्ौर कर्मों का सर्वथा क्षय हो जाय - ऐसी दक्षा वह 

क्षायिकभाव है। दर्शनमोहनीय का क्षय हाने पर क्षायिक 

सम्यग्दर्शन, ज्ञानावरणी का क्षय होने पर क्षायिकज्ञान, दर्शना-
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वरणी का क्षय होने पर क्षायिक दर्शन - ऐसे जो भाव प्रगट 
होते हैं, वे क्षायक भाव कहलाते हैं । 

ये तीनों भाव निर्मल पर्यायरूप हैं, ये अनादि के नहीं 
होते; पर आत्मा के आश्रयपूर्वक नये प्रगट होते हैं, सादि हैं । 
ये भाव मोक्ष का कारण होते हैं - ऐसा आगे कहेंगे । 

४. औदयिकभाव - जिसमें कर्म का उदय निमित्त 
होता हैं, जीव के ऐसे रागादि विकारी भाव औदयिक भाव हैं । 
दया, दान, ब्रत, भक्ति आ्रादि तथा हिसा, ws, art, getter 
ग्रादि रूप भाव औदयिकभाव हैं । 

एक श्रपेक्षा से इसे पारिणामिक भाव भी कहा है । 
जीव स्वयं भाव करता है, इस श्रपेक्षा से उसे पारिणामिकभाव 

कहा है | अब ऐसी बात ओघे-ग्रोघे (विपरीत अभिप्राय से) जो 

सुने उसे क्या समझ में आये ? भाई ! दया पालो, दान करो, 

ब्रत पालो - ऐसी प्ररूपणा करे,पर बाप ! ये सब भाव औदयिक- 

भाव हैं, बन्ध के कारणरूप हैं, ये भाव मोक्ष के कारण 
नहीं होते । 

अनादि से सब संसारी जीवों को औदबिकभाव होता 
है और मोक्षदशा होने पर उसका सर्वथा अभाव होता है । 

५. पारिणामसिकभाव - आत्मा का त्रिकाली सहज 
एकरूप शाश्वत् स्वभाव वह पारिणामिकभाव है, वह श्र व द्रव्य- 
रूप है । उसे 'परमभाव” कहा है । अन्य चार भाव क्षणिक हैं, 
इसलिए उन्हें “'परमभाव' नहीं कहा । पारिणामिकरूप परम- 

स्वभाव प्रत्येक जीव को सदा विद्यमान है | 
इन पाँच भावों में सर्वविशुद्ध परम पारिशामिकभाव 

जो शाश्वत् a — अ्रचल है, वह द्रव्यरूप-वस्तुरूप है,ग्रौर श्रन्य 
चार भाव प्रगट पर्यायरूप हैं। उनमें तीन भाव निर्मेलरूप हैं 
और ग्रौदयिकभाव मलिनरूप है। परस्पर सापेक्ष ऐसा द्रव्य-
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पर्यायद्यरूप आत्मा है, अर्थात् द्रव्य-पर्याय दोनों एक होकर 
सम्पूर्ण आ्रात्मा-पदार्थ है । द्रव्य वह निश्चय, पर्याय वह व्यवहार 
तथा दोनों मिलकर प्रमाणरूप सत् वस्तु है । 

द्रव्य-पर्यायरूप सम्पूर्ण पदार्थ प्रमाण का विषय है । 
उसमें परम पारिणामिक-स्वभावरूप त्रिकाली प्रा वद्रव्य 

निश्चयतय का विषय है, और वत्तेमान वतेंती पर्याय व्यवहा रनय 

का विषय है | निश्चयनय त्रिकाली द्रव्य को स्वीकार करता है 

ग्रौर व्यवहारनय वर्तमान वर्तंती पर्याय को स्वीकार करता है । 
निश्चय का जो ज्ञान किया, उसके साथ पर्याय का ज्ञान मिलावें 
तो वह प्रमाणज्ञान है, पर निश्चय को उड़ाकर व्यवहार को 

मिलाये तो प्रमाणज्ञान नहीं रहता । 

भाई ! तेरी वस्तु को (आत्मा को) देखने के तीन 
प्रकार हैं - 
१. त्रिकाली ध्रू व द्रव्यझप परमभाव को देखने वाली दृष्टि 

वह द्रव्याथिकनय है । 
२. वस्तु को पर्यायरूप में देखने वाली दृष्टि वह पर्यायथिक- 

नय है । 

३. द्रव्य-पर्यायरूप वस्तु को समग्रपने देखने वाली दृष्टि वह 
प्रमाणज्ञान है । 

ग्रध्यात्मदृष्टि में शुद्ध द्रव्य, वह निश्चय है और उसको 
शुद्ध पर्याय द्वारा मोक्षमार्गं को साधना, वह व्यवहार है। 
रागादिक तो परमार्थ से अनात्मा हैं,क्योंकि वे शुद्ध आत्मा नहीं, 

अशुद्धभाव हैं, इसलिए शुद्ध दृष्टि में वे अनात्मा हैं। अभेद 
आत्मा की भ्रनुभूति में उनका अ्रभाव है अर्थात् शुद्धात्मानुभूति 
से वे (रागादि) बाह्य हैं। 

देखो, शुद्ध जीव अन्तःतत्त्व हे और रागादि बाह्मयतत्त्व 
हैं । अ्रभेद तत्त्व की अनुभूति में निर्मेलपर्याय का भेद भी नहीं,
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इप अपेक्षा से उसे भी बाह्यतत्त्व कहा है । तियमसार गाथा 

३८ में एक शुद्ध आत्मा को ही अन्तः्तत्त्व कहा है और जीवादि 

तत्त्वों को बाह्यतत्त्व कहा है । इसका मतलब यह कि जीवादि 
तत्त्वों सम्बन्धी भेदविकल्प के द्वारा शुद्ध आत्मा प्रनुभव में नहीं 
आता, इसलिए वह बाह्मतत्त्व हैं, हेय हैं। भाई ! पर्याय के भेद 

ग्रादरणीय नहीं हैं, श्राश्रय करने योग्य नहीं हैं । एकमात्र शुद्ध 

त्रिकाली एक ज्ञायकतत्त्व में अभेद होकर अनुभव करना योग्य 
है । तथा जो ग्रनुभव है, वह स्वयं पर्याय है,पर वह द्रव्यस्वभाव 
HAS होकर उसका ग्राश्रय करती है । इस प्रकार शाश्वत 
शुद्ध ज्ञायक वस्तु और उसको वतंमान अवस्था, दोनों परस्पर 
सापेक्षपने सम्पूर्ण ग्रात्मा हैं । 

भाई ! तुझे दुःख मिटाकर सुखी होना है न ? तो दुःख 
किस भाव से है और सुख किस भाव से होता है - उसे तू 
जान । सुख-दुःख तेरे स्वयं के भाव से ही हैं, श्रन्य॒ के कारण 
नहीं । बापू ! वस्तु के स्वरूप को जाने बिना अनन्त काल से तू 
चौरासी लाख योनियों में जन्म ले-लेकर भटक रहा है। वहाँ 
तू अकेला तेरे भाव से दुःखी है, कोई अन्य से नहीं । पाप के 
उदय में एकेन्द्रियादि में जाता है; वहाँ भ्रकेला दुःखी है, श्रौर 
पुण्योदय से स्वर्गादि में जाता है तो वहाँ तू अकेला कल्पना से 
(वास्तविक नहीं) सुखी है, इसमें किसो को सहायता - अपेक्षा 
नहीं है । तथा शुद्ध श्रन्त:तत्त्व के आश्रय से ज्ञान-दर्शन-चा रित्र- 

रूप परिणत होने पर मोक्षमार्ग में भी तू अकेला ही सुखी है 
या होगा, उसमें भी किसी पर द्रव्य का साथ या अपेक्षा 
नहीं है । 

पर्यायरूप चार भावों में औपशमिकादि तीन भाव 
निर्मल हैं, मोक्ष के कारण हैं और ग्औौदयिकभाव मलिन है, 
बन्ध का कारण है | तथा जिसके आश्चय से निर्मेलभाव प्रगट
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होता है वह शुद्ध पारिणामिकभाव त्रिकाल द्रव्यरूप है। ऐसा 

परस्पर सापेक्ष द्रव्य-पर्याय के एकत्व रूप वह सम्पूर्ण आत्मा-पदार्थ 

है। श्रहों ! यहाँ तो अमृत परोसा है | कहा भी है “अमृत 
वरस्या रे प्रभु ! पंचम काल में |” 

“वहाँ, प्रथम तो जीवत्व, भव्यत्व और शअ्रभव्यत्व ऐसे 
तीन प्रकार के पारिणामिक भावों में, शुद्ध जीवत्व ऐसा जो 
शक्ति लक्षण पारिणासिकपना वह शुद्ध-द्रव्याथिक नयाश्चित होते 
से निरावरण श्रौर 'शुद्ध पारिशामिकभाव' संज्ञावाला जानना । 
वह तो बन्ध-मोक्ष पर्याय रहित है ।' 

देखो, यहाँ जीवत्व, भव्यत्व और ग्रभव्यत्व - ऐसा तीन 

प्रकार का पारिणामिकभाव कहा, वहाँ “शुद्ध शब्द का प्रयोग 

aa feat, wala a ala भेद करना अशुद्ध पारिणामिक है 

और वह व्यवहारतय का विषय है; परन्तु वहाँ इन तीन प्रकार 

के भावों में शुद्ध जीवत्व ऐसा जो शक्ति लक्षण पारिणामिकपना 

है, वह ध्रूव त्रिकाली है और जुद्ध-द्रव्या्थिकनयाश्रित होने से 
निरावरण और शुद्ध-पारिणामिकभाव संज्ञावाला जानना। 
ग्रहाहा ! कितना स्पष्ट किया है ? 

सम्यग्दर्शन का विषयमभूत त्रिकाली प्र वद्रव्य, चार भावों 
से रहित तथा शक्ति लक्षण शुद्ध-पारिणामिकभाव है। वह शुद्ध 
द्रव्यार्थिकनय का विषय है श्रौर वह निरावरणा है । अहाहा ! 
भव्य हो या अभव्य, उसमें शक्तिरूप त्रिकाल शुद्ध जीवत्व शुद्ध 
पारिणामिकभाव है और वह शुद्ध-द्रव्या्थिकनय का विषय होने 
से निरावरण है। अ्रहा ! जिसमें चार पर्यायें नहीं उसमें ग्रावरण 

केसे ? (आवरणा तो पर्याय में होता है) ऐसा जो शुद्ध चेतन्य 
के प्रवाहरूप चेतन्य-चेतन्य-चेतन्य, शुद्ध चेंतन््य के श्र्व प्रवाहरूप 
बुद्ध जीवत्व है, वह निरावरण शुद्ध पारिशणामिकभाव है और
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वह बन्ध-पोक्ष के परिणाम से रहित है, गर्थात् वह बन्ध-मोक्ष 
के परिणाम का कारण नहीं है । 

कुछ लोग कहते हैं कि पर्याय में अशुद्धता हो ता द्रव्य 

अशुद्ध हो जाता है । उनकी इस मान्यता का इसमें निषेध हों 

गया । भाई | द्रव्य तो त्रिकाल शुद्ध निरावरण ही हे । आवरण 
है तो पर्याय में है । पहले ऐसी बात चलती नहीं थी और बाहर 
श्राई तो कितनों में खलबलाहट हो गई कि अरे ! हमारा यह 

सब क्रियाकाण्ड उड़ जाएगा । पर बाप ! ये तेरे हित की बात 

हैं | भाई ! चौरासी के अवतार का अन्त करके जन्म-मरण 
रहित होने की यह बात है । 

शुद्ध जीवत्वरूप त्रिकाली शक्ति लक्षण पारिणामिकभाव 
की दृष्टि करने से सम्यदर्शन प्रगठ होता हे, यह बाद में कहेंगे । 
यहाँ कहते हैं - वस्तु का स्वरूप जो त्रिकाली झक्तिरूप सत् है, 

सत् का जो सत्व है - वह् त्रिकाल निरावरण है। त्रिकाली 
श्रूव शुद्ध द्रव्य में जेसे उदय, उपशम, क्षयोपशम और क्षायिक, 
ये पर्यायरूप भाव नहीं हैं, वेसे ही उसमें आवरण भी नहीं है । 
एकबार सुन तो सही नाथ ! ग्रन्दर में भगवान आत्मा आनन््द- 
ब्रह्मणोरूप॑ श्रर्थात् ज्ञानानन्द स्वरूप की लक्ष्मी से महा प्रतापवंत 

त्रिकाल विराज रहा है | उसकी दृष्टि करना सम्यदर्शन है, जो 
धर्म की पहली सीढ़ी है । 

ग्ज्ञानी मानता है कि कषाय की मन्दता, ब्रत, नियम 
आदि क्रियारूप साधन से साध्य सिद्ध होगा; परन्तु ऐसा नहीं 
है | कपाय तीत्र हो या मनद, वह ऑदयिकभाव है और वह 
सलित-विकारी परिणाम संसार का-बन्ध का कारण है, मोक्ष 
का नहीं | मोक्ष का कारणरूप तो ऑऔपशमिक, क्षायोपशमिक 
और क्षायिक - ऐसे निर्मल पर्यायरूप त्तीन भाव हैं; श्रौर जो 

चारों ही भावों से रहित त्रिकाल शुद्ध पारिणामिक भाव है, वह
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ग्रक्रिय है। उसमें क्रिया नहीं हें, उत्पाद-ब्यय नहीं है। इसमें 
कुछ करना नहीं और छोड़ना नहीं है | मोक्ष करना इसमें 
नहों है, राग करना इसमें नहीं, तथा राग छोड़ना भी इसमें 
नहीं है। अ्रहा ! ऐसा शुद्ध पारिणामिकभाव निरावरण है। 
उसका ग्राश्रय लेने पर सम्यर्दर्शन आदि धर्म प्रगट होता है । 

अरेरे ! ऐसी बात जिसके कान में भी न पड़े वह बेचारा 

क्या करें ? मैं कौन हूँ ? मेरा क्या स्वरूप है ? यह पाँच भाव 
किस प्रकार हैं ? किस भाव से बन्धन है और किस भाव से 
मोक्ष का उपाय तथा मोक्ष होता है ? कौन भाव शुद्ध हे और 
कौन भाव अशुद्ध है ? कौन-सा भाव आश्रय करने योग्य उपादेय 
है और कौन हेय हे ? इन्हें समकने की Brad a faa ag 
बेचारा क्या करें ? अरेरे ! वह चौरासी के अवतार में कहीं 
डूब मरेगा | क्या करें ? भाई ! तुझे यह समझने का अवसर 

है । इसमें तू खाने-कमाने के पीछे, कुटुम्ब-परिवार को प्रसन्न 
रखने के पीछे और इन्द्रियों के विषय-भोगों के पीछे ही रुक 
जायेगा तो अवसर हाथ से चला जायेगा और तू संसार में ही 
परिभ्रमण करेगा। 

देखो, श्द्ध पारिणामिकभाव जो त्रिकाल है, उसे भी 
भाव कहते हैं। पर्याय को भी भाव कहते हैं । राग भी भाव 
कहलाता है और द्रव्य (वस्तु) को भी भाव कहते हैं | यहाँ 
द्रव्य को श्द्ध पारिणामिकभाव संज्ञा दी है| उसे बन्ध-मोक्ष 
परिणति से रहित कहा है । 

अहाहा ! भगवान आत्मा त्रिकाल ध्रूव अस्तिरूप है । 

है, है और है। आत्मा ध्रुव भ्रूव ध्र्व ऐसा अनादि अनन्त शुद्ध 
चेतन्य के प्रवाहरूप है। वह बन्ध-मोक्ष की परिणति से रहित है, 

रागादि भाव से रहित और मोक्षमार्ग तथा मोक्ष की पर्याय से 

भी रहित है। अहाहा ! त्रिकाल स्वभाव में पर वस्तु नहीं,
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राग नहीं, मलिन पर्याय नहीं, और अपूर्ण या पूर्ण निर्मल 
पर्याय भी नहीं wal अपनी चीज का जिसे अन्दर दुष्टि में 
स्वीकार हुआ है, उसे ही शुद्ध आत्मा के अतीन्द्रिय आनन्द का 
स्वाद आता है | बाकी तो सब थोथा (व्यर्थ) है । 

भाई ! जन्म-मरण के अन्त का उपाय यह एक ही है । 
दुनिया माने या न माने, दुनिया को जो रुचे वह कहे, पर सत्य तो 

यही है | आत्मा शुद्ध चेतन््य-महाश्रभु बन्ध-मोक्ष की पर्याय से 
रहित वस्तु है। उस एक के ग्राश्य से धर्मरूप निर्मेल परिणति 
प्रगट होती है । 

wa fata कहते हैं - “परन्तु जो दशप्राणरूप जीवत्व 
प्रौर भव्यत्व-ग्रभव्यत्वदय वह पर्यायाथिकनयाश्रित होने से 
“अशुद्ध पारिणामिकमाव संज्ञावाला हैं।' 

लोगों को यह समभना कठिन पड़ता हें । wat at @ 
शरीर से रहित हूँ - यह स्वीकार करना कठिन पड़ता है। 

पर भाई ! ये शरीर आदि की क्रिया तो इसके काल में जो 
होना हो वह होती है, उममें तुम्हारा अधिकार हो नहीं है । 

में ध्यान रख तो शरीर व्यवस्थित रहे, नहीं तो बिगड़ जाए - 

ऐसा तू मानता है, पर ऐसा कोई अधिकार तेरा शरीर पर नहीं 

है, क्योंकि शरीर पर वस्तु है | अहाहा ! शरीर से जुदा, राग 
से जुदा और एकसमय की पर्याय से भी जुदा, श्रन्दर में ऐसा 
जो त्रिकाली ध् वद्रव्य है, इसे ध्येय बनाना है - ऐसा यह मार्ग 
है । भाई ! यह पूर्व बात है। ग्रनन्तकाल में इसने भ्रन्तदू ष्टि - 
द्रव्यदृष्टि की हो नहीं, पर इसके बिना मात्र बाहर की क्रिया 

से धर्म नहीं होता । 
ग्रे भाई ! तुरे तेरे कायमी - त्रिकाल जीवन की खबर 

नहीं है तो तू सच्चा जोवन किस प्रकार जियेगा ? ग्राह्ार-पानी 
वा शरीरादि जड़ पदार्थों से तू जीवन माने, पर ये कुछ सच्चा
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जीवन नहीं है | अ्रहा ! शरीर स्वयं हो जड़ मृतक-कलेबर है 

तो उसके द्वारा तू कंसे जियेगा ? भाई ! अपने शुद्ध चेतन्यप्राण 

से त्रिकाल जिये, और शुद्ध चेतन्यस्वभाव के ग्राश्रय से मोक्ष - 
स्वरूप सिद्धपद को साधकर सादि अनन्त पूर्ण आनन्दमय जीवन 
जिये वही जीव का सच्चा जीवन है स्तुति में झ्राता है कि- 

तारू जीवन खरू जोवन, जीवी जाण्यु नेमनाथे जीवन 
अहाहा ! भगवान केवली, जेसा पूर्ण वीतराग-विज्ञानमय 

जीवन जीते हैं, वह यथार्थ जीवन है - सच्चा जीवन है। बाकी 

अज्ञानपूवंक रागादिमय जीवन जिये, उसे जीव का जीवन कौत 

कहे ? ये तो भयद्भूर भावमरण है। आता है न कि - 
“तू क्यों भयंकर मावमरण प्रवाह में चकचूर है 

बापू ! राग से धर्म माने अर्थात् राग को जीवन माने 
उसे तो सच्चा जोवन जीना भी नहीं श्राता, उसे तो निरन्तर 

भावमरण ही होता रहता है । समझ में आया : * ? 

दश्प्राणुरूप जीवत्व और भव्य-अभव्यत्वद्वय पर्याया- 

थिक्रनय के आश्ित हैं और इसलिए “'ग्रशुद्ध पारिणामिकभाव' 

संज्ञावाले हैं। val! ae at अकेला मक्खन' दिया है । दश- 

प्राणरूप जीवत्व और भव्यत्व-अभव्यत्वद्वय - यें तीनों अवस्था- 

दुष्टि से - पर्यायदृष्टि से - व्यवहार से कहे जाते हैं । 

दशप्राणरूप जीवत्व अशुद्धप्राण है । जीव जड़प्राणों से 

जीता है - यह बात तो नहीं, परल्तु पाँच इन्द्रियाँ ( भावेन्द्रियाँ) 
मन, वचन, काय, आय और श्वांस (अन्दर जीव की योग्यता- 
रूप) - ऐसे दशप्राणरूप श्रशुद्ध जीवत्व से जीव जीता है - यह 
भी व्यवहार से कहा है और वह “अशुद्ध पारिणामिकभाव” 
है । तथा भव्यत्व और अभव्यत्व भी पर्यायाथिकनयाश्ित होने 

५ सारपभूत तत्व
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से “अशुद्ध-पारिणामिकभाव हैं। त्रिकाली ध्रुव एक चेतसन्प- 
स्वभाव से भरी हुई, . शुद्ध-परमपारिणामिकभाव स्वरूप वस्तु 
में यह “अशुद्ध-पारिणामिकभाव” नहीं है - ऐसा मानने में 
एकान्त व्यवहार के पक्षवालों को बाधा होती है । परन्तु वस्तु 

का स्वरूप ही ऐसा है, उसमें कोई क्या कर सकता है ? यहाँ तो 
स्पष्ट लिखा है कि दशप्राणरूप जीवत्व, भव्यत्व और ग्रभव्यत्व, 

ये तीनों पर्यायाथिकनयाश्रित होने से अशुद्ध पारिणामिकभाव 

संज्ञावाले हैं । 

प्रश्न - ये भाव 'अशुद्ध' कंसे हैं ? 
उत्तर - संसारियों को शुद्धनय से और सिद्धों को तो 

सर्वंथा ही दशप्राशणरूप जीवत्व तथा भव्यत्व-ग्रभव्यत्वद्वय का 
अ्रभाव होने से ये अशुद्ध हैं । 

यद्यपि पर्यायाथिकनय से अशुद्धरूप दश भावप्राण,भव्यत्व- 

अभव्यत्वद्वय - ये तीनों जीव के कहे जाते हैं तथापि “सब्वे 

सुद्धा हु शुद्धशया” - इस वचन से शुद्धनय से संसारी-जोब को 
ये तीनों भाव नहीं हैं। weet वस्तु जो त्रिकाल शुद्ध 

एकरूप है, उस वस्तु में इनका ग्रभाव है, और छिद्धों को दश- 

ays भावप्राण सवंथा नहीं हैं, अर्थात् पर्याय में भी नहीं है। 

संसारी को ये तीनों पर्यायें हैं, परन्तु वस्तु में नहीं, जबकि सिद्धों 
में इन तीनों का स्वंथा श्रभाव है। अहाहा ! सिद्ध भगवान 

भव्य भी नहीं हैं, और अभव्य भी नहीं हैं, यह पर्याय की बात 
है । भव्यत्व ग्रर्थात् मोक्ष होने लायक, मोक्ष तो हो गया इसलिए 
भव्यत्व का सिद्धों में ग्रभाव है, और श्रभव्यों को तो मोक्ष है 
gl wat | 

संसारी प्राणी को शुद्धनय से देखें तो उसमें दशभाव- 
प्राण नहीं हैं। पाँच भावेन्द्रियाँ, मन, वचन, कायके निमित्त से
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कम्पनदशा, शरीर में रहने की योग्यतारूप आयु और श्वासो- 

च्छवास होने की पर्याय की योग्यता - ये दश-अशुद्ध भावप्राण 
yeaa से सभी संसारी जीवों के नहीं हैं। और सिद्धों को 

तो दशप्राणरूप जीवत्व सर्वथा नहीं है। उसी प्रकार भव्यत्व- 
ग्रभव्यत्व का भी सिद्ध भगवान के अभाव है, क्योंकि उन्हें 

साक्षात् मोक्षदरशा है, अतः वहाँ मोक्ष होने की योग्यतारूप 
भव्यत्व कहाँ रहा ? और अभव्य को तो मोक्ष है ही कहाँ ? 
इसप्रकार भव्यत्व-अभव्यत्व को भी भेदरूप व्यवहार जानकर 
अशुद्ध-पारिणामिकभाव कहा हे । 

आत्मा का सच्चा प्राण और उसका सच्चा जीवन तो 

शुद्ध-चेतना है, इसके दशप्राण कहना तो व्यवहार से है । इनसे 

कुछ आत्मा का परमार्थ जीवन नहीं है। इनके बिना भी 
आत्मा जी सकता है| देखो, सिद्धों को पहले (संसारदशा में) 
दशप्राण थे, पर भ्रभी तो वह सर्वथा ही नहीं हैं, द्रव्य गुण में 

तो पहले से ही नहीं थे, अब पर्याय में भो उनका अभाव हो 
गया है। अहो ! भगवान सर्वेज्ञवेव का कहा हुआ तत्व परम 
अलौकिक है। भाई ! द्रव्य-पर्याय का तथा पाँच भावों का 
स्वरूप समभाकर आचार्यदेव ने मोक्ष का उपाय बताया है। 
वीतरागी सन््तों ने महान्ू-महान् उपकार किया है । 

अब कहते हैं - “उन तीनों में, भव्यत्वलक्षण पारि- 

णामिक को तो यथासम्भव सम्यकत्वादि जीव गुणों का घातक 

“देशघाती और सर्बधाती” नामवाला मोहादि sda 
पर्यायाथिकनय से ढांकता है - ऐसा जानना । ' 

देखो, दशभावप्राणरूप अशुद्ध जीवत्व, भव्यत्व और 
अभव्यत्व, इन तीन में, मोक्ष होने को योग्यतारूप भव्यत्व लक्षण 
पारिणामिकभाव है । उसे सम्यकत्वादि गुणों का घातक देशघाती ' 

झर 'सर्वधाती' नामवाला मोहादिकर्मंसामान्य पर्यायाथिकनय
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से ढांकता हे । यहाँ द्रव्यघातीकर्म न लेकर भावघातीकर्म ढांकता 
है, ऐसा समझना । द्रव्यघाती कर्म जड़ है, बाह्य निमित्त है । 

सम्यक्त्वादि जीवगुणों का घातक तो अन्दर में मोहादि भाव- 

घातीकर्म है और वह भव्यत्वलक्षण पारिणामिक भाव को 
ढांकता है - ऐसा पर्यायाथिकनय से जानना । 

अहा ! यह तो सर्वेज्ञ वीतराग परमेश्वर की वाणी में 

से सार-सार मक्खन निकालकर आचार्यदेव ने जगत को जेन- 
दर्शन का रहस्य दिया है | भव्यत्वलक्षण पारिणामिकभाव को 

पर्यायाथिकनय से सम्यक्त्वादि गुणों का घातक 'देशघाती-सर्ब- 
घाती' नामवाला मोहादिकर्म सामान्य पर्यायाथिनय से ढांकता 
है । अर्थात् श्राउछादन पर्याय में है, शुद्ध वस्तु में नहीं | वस्तु 
शुद्ध पारिणामिकभावरूप सदा निरावरण एकरूप है। शुद्ध- 
द्रव्याथिकनय से इसमें ढांकना या उघाड़ना ऐसा कुछ है ही 

नहीं । अहाहा ! आत्मा आनन्दकन्द प्रभु त्रिकाल निरावरण है । 
उसमें ढांकना या उघड़ना कहाँ है ? है ही नहीं । 

परमात्मप्रकाश में कहा है कि - 
आनन्द ब्रह्मणों “eq निजदेहे व्यवस्थितम् । 
ध्यान हीना न पश्यन्ति जात्यन्धा इबव भास्करस् ॥ 

ग्रहाहा ! निज देह में भगवान सच्चिदानन्द प्रभु आत्मा 

(भिन्न) विराजता है। उसे ध्यान रहित पुरुष नहीं देख सकता । 
जंसे सू सदा विद्यमान है, उसे जात्यन्ध पुरुष (जन्म से अन्धा ) 
नहीं देख सकता, वैसे जिसको आत्मा का लक्ष्य नहीं है, वह 
आत्मा को नहीं देख सकता । 

अन्धे से किसो ने पूछा - “भेया ! सूर्य है कि नहीं ? 
तब वह बोला - “जिसे कभी नजर से देखा नहीं, वह है - ऐसा 
कंसे कहूँ ?” महा प्रतापवन्त उज्ज्वल प्रकाश का गोला सूर्य 
ग्रन्धे को नहीं दिखता । जात्यन्ध है न ! बसे आत्मा चेतन्यसूरय्ये
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प्रभु सदा अन्दर विराजता है, परन्तु इसकी दृष्टि (सम्यद्शन ) 
बिना, इसके ध्यान बिना वह नहीं दिखता । जेसे जात्यन्घ को 

सूर्य नहीं दिखता, वेसे राग और पर्याय की रुचिवाले जन्मान्ध 
को चेतन्यचमत्कार प्रभु श्रात्मा नहीं दिखता श्रर्थात् उसका 
आत्मा पर्यायाथिकनय से भावधाती आवरण द्वारा ढंक गया है। 

“वहाँ, जब कालादिलाब्धि के वश भव्यत्वशक्ति की 
व्यक्ति होती है, तब यह जीव सहज शुद्ध पारिणामिकभाव 
लक्षण परमात्मद्रव्य के सम्बकश्रद्धान-ज्ञान-श्राचरणरूप पर्यायों 

में परिणमित होता है। वह परिणमसन श्रागस भाषा से 
“आपशमिक'', “क्षायोपशसिक' तथा “क्षायिक' ऐसा भावत्रय 
कहलाता है,और ग्ध्यात्मभाषा से “शुद्धात्माभिमुख परिणाम, 
“शुद्धोपयोग इत्यादि पर्यायसंज्ञा पाता है । 

देखो, यहाँ कालादि पाँच लब्धियों की बात की है, 

अकेली काल की बात नहीं की, काललब्धि, पुरुषार्थ, स्वभाव 
भवितव्यता और उसी समय निमित्त (कर्म के उपशमादि) इस- 
प्रकार पाँचों समवाय एक साथ ही होते हैं । 

प्रश्न - कलश टीका में (कलश चार में) कहा है कि 
सम्यक्त्व वस्तु यत्नसाध्य नहीं, सहजसाध्य है। इसका क्या 
ग्राशय है ? 

समाधान -- वहाँ काललब्धि की मुख्यता से बात की है | 
सम्यग्दर्शन-पर्याय भी स्वयं सहज ही है- ऐसा वहाँ कहना है, 
परन्तु पाँचों समवाय वहाँ उसी काल में एक साथ ही होते हैं । 
अनेक स्थान पर पुरुषार्थ की मुख्यता से बात करते हैं | वहाँ 
सम्यक्त्व प्रयत्त से (पुरुषार्थ से) सिद्ध होता है - ऐसा कहना 
है। यह तो विवक्षाभेद है, परन्तु कार्यकाल में पाँचों समवाय 

एक साथ होते हैं ।
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चेतन्यमूर्ति प्रभु आत्मा ग्रतीन्द्रिय ज्ञान और आनन्द का 
रसकन्द है | अहाहा ! आत्मा अतीन्द्रिय आनन्द का दरिया है। 

इसके सिवा तीनकाल-तीनलोक में आनन्दरूप वस्तु अन्य कोई 
नहीं है । पर अज्ञानी जीव अपने आनन्द स्वभाव को भूलकर 
बाहर में अन्यत्र आनन्द मानता है । कोई मेरा बखान करे तो 
अच्छा लगे, मुझे कोई बड़ा कहे तो अच्छा लगे, कोई मुझे ज्ञानी- 

पण्डित कहे तो अच्छा लगे - इसप्रकार वह अनेक तरह की 
मिथ्या कल्पना करता है । परन्तु भाई ! तेरा ग्रानन्द बाहर में 
कहीं नहीं है, तू स्वयं Mt AL Blas aT aa ala SI war! 
अपनी ऐसी चीज को पाने के लिए जब यह जीव काललब्धि के 
वश (काललब्धि झञाने पर) स्वभाव की रुचि करता है तब 
अन्तःपुरुषार्थ जगता है, काललब्धि पकती है, भवितव्य - जो 
प्रगट होने योग्य है (सम्पक्त्व) वह होता है, और तब कर्म के 
उपशमादि भो होते हैं | इसप्रकार पाँचों समवाय एक ही साथ 

होते हैं । 
पहले अ्नादि से मोहकर्म के वश्य होकर परिणमित 

होने वाले जीव के अपने सम्यक्त्वादि ग्रुणों का घात होता था 
अर्थात् मोक्ष के कारणरूप तीन भाव उसे नहीं थे | अज्ञानदशा 
में मिथ्यात्वादि स्वंधाती और देशघाती-कर्म उसके सम्यकत्वादि 
गुणों के घातने में - ढाँकने में निमित्त होते थे | पर अब सद्- 
गुरु के उपदेश का निमित्त पाकर जब शुद्ध पारिणामिक परम 

स्वभावभाव के सनन््मुख होकर उसकी भावना रूप परिणमित 
हुआ, तब मोक्ष के कारणरूप औपशमिकादि भाव प्रगठ होते 

हैं, उसे पुरुषार्थ, स्वकाल, कर्म के उपशम शआरादि पाँचों लब्धियाँ 
gre at जाती हैं और यही भव्यत्वशक्ति की व्यक्ति है । 
भव्यत्व उस जीव में पहले से ही था, पर जब निजस्वभाव का 
भान हुआ, तब वह-पाक रूप होकर परिणामा, मोक्ष की जो
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योग्यता थी, वह तब कार्य में व्यक्त हुईं, और wa अल्पकाल में 
मोक्षदशा प्रगट हो जाएगी । 

अहो ! ये तो कोई अद्भुत अलौकिक बातें हैं। 

आचायंदेव कहते हैं - जब कालादि लब्धियों के वश से भव्यत्व 

शक्ति की व्यक्ति होती है, तब जीव सहज-शुद्ध पारिणामिक 
लक्षण निज परमात्मद्रव्य के सम्पकश्रद्धान-ज्ञान-पभ्रतुचरणरूप 
पर्याय में परिणमित होता है । 

नियमसार में (गाथा १५७ में) ग्राता है कि - 
fafa qi aaa aan बतन में गुप्त रह ज्यों भोगता । 
wat छोड़ परजन-संग ज्ञानी, ज्ञान निधि को भोगता ॥ 

जेसे कोई दरिद्र मनुष्य निधि को पाकर अपने वतन में 
गुप्तरूप से रहकर उसका फल भोगता है, वेसे ज्ञानी पर-जनों 
के संग को छोड़कर स्वरूप में गुप्त रहकर ज्ञान-निधि को भोगता 
है । इश्चकी टीका में कहा है - 

“सहज परम तत्वज्ञानी जीव क्वचित् झासन्नभव्य के 
(आसन्नभव्यतारूप) गुणों का उदय होने से सहज वेराग्य 

सम्पत्ति होने पर, परमगुरु के चरणकमलयुगल की निरतिशय 

(उत्तम) भक्ति द्वारा मुक्ति सुन्दरी के मुख के मकरन्द समान 
सहज ज्ञान-निधि को पाकर स्वरूपविकल' ऐसे पर-जनों के 

समूह को व्यान में विष्चन का कारण AMMA Bisa J 1” 

जंसे किप्ती दरिद्रो को भाग्यवश करोड़ों की निधि मिल 
जाय तो वह अपने वतन में जाकर उसे गुप्त रूप से BHAT 
भोगता है | हे भाई ! तुभे जो परम ग्रदूभुत ज्ञान-निधि प्राप्त 
हुई है, तो उसे अ्रकेले (स्वरूपगुप्त) रहकर भोगना । अर्थात् 

  

१. स्वरूपविकल्प-स्वरूप प्राप्ति रहित; अज्ञानी ।



५२ | [ अध्यात्म रत्नत्रय 

किसी के साथ वाद-विवाद न करना । जगत में स्वसमय और 
परसमय ऐसे अनेक प्रकार के जीव हैं । उनके साथ वाद-विवाद 
में नहीं पड़ना, क्योंकि वाद-विवाद से स्वरूप की ऐसी बात 
समझ में नहीं ग्राती । नियमसार गाथा १५६ में यही कहा 

है कि - 
णाणा जीवा णाणा कम्मं णाणाविहूं ga ast | 

तम्हा वयणविवादं सगपरसमर्णह वज्जिज्जों ॥ 

 नानाप्रकार के जीव हैं, नानाप्रकार के कर्म हैं, नाना- 
प्रकार की लब्धियाँ हैं, इसलिए स्वसमय और परसमय के साथ 
(स्वधर्मियों और परधर्िियों के साथ) वचन-विवाद छोड़ने 
योग्य है । 

लोग कहते हैं कि समाज में विघटन हो गया है, हम 
उसका संगठन करता चाहते हैं। परन्तु भाई ! भगवान जिनेश्वर 
का यह मार्ग ऐसे (बाद-विवाद करने से ) समभ में नहीं आता । 
वबाद-विवाद में तुझे एक को सच्चा और एक को भूठा करना 

है, परन्तु वहाँ तू एकबात करने जाएगा, तो वह दूसरी बात 
करेगा कि “व्यवहार को शास्त्र में साधन कहा है, तो तुम क्यों 
नहीं कहते हो ? तुम एकान्त हठ करते हो ।” बापू ! ऐसे इस 
बात का अन्त नहीं आएगा । वीतरागभाव से घेयें से स्वयं 
समभना चाहे, तो पार पावे, परन्तु तुम खोठें और हम सच्चे 
हैं - ऐसा सिद्ध करने के लिए बातचीत करने से विवाद होता 

है, और विवाद से पार पड़े (समझ में झ्रावे) ऐसी यह चीज 

नहीं हे | अरे ! अन्दर तेरा सत् ऐसा हे कि इसका काल पका 
हो और पुरुषार्थ करके तू स्वभाव का भान करे तो सहज ही 
यह समझ में आए - ऐसी चीज हें । वाद-विवाद से कोई समझ 
सके - ऐसी यह बात नहीं है ।
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समाधिशतक में आता है - अरे ! में किसे समभाऊं ? 
में जिसे समझाना चाहता हूँ, वह समभने वाला आत्मा, तो 
आँख से मुझे दिखता नहीं, और यह जो दिखता है, वह तो 
जड़ (शरीर) है, उसे में क्या समभाऊँ ? इसलिए मेरा समभाने 
का विकल्प तो पागलपन है, चारित्रदोष है | अहाहा ! बापू ! 
यह तो दिगम्बर सन््तों की वाणी है | उसमें कहते हैं कि वाणी 
से तुझे ज्ञान हो-ऐसा तू नहीं है। अहो ! सन्तों की यह 
अलौकिक चमत्कारिक बात है । 

यहाँ कहते हैं-जब कालादिलब्धि के वश से भव्यत्व 

शक्ति की व्यक्ति होती है, तब यह जीव सहज शुद्ध पारिणामिक 
भाव लक्षण निज परमात्मद्रव्य के सम्यकश्नद्धान-ज्ञान-भ्रनुच रण 

पर्यायरूप परिणमित होता है | यहाँ 'कालादिलब्धि के व्ञ से 
कहा है, परन्तु स्वभाव के वश से, पुरुषार्थ के वश से -ऐसे 
सभी समवाय साथ में लेना । अकेले काल की यह बात नहीं है, 
पर इसमें पाँचों समवाय की बात है। अहा ! जब मोक्षमार्ग 

की प्राप्ति का काल आता है, तब इसकी दृष्टि सहज शुद्ध 
ज्ञानानन्दस्वभाव पर जाती है और तभी उसे अन्दर में सम्य- 

Tala TE होता है । 

अहाहा ! आत्मद्रव्य एक सहज शुद्ध परम पारिणामिक- 
भाव लक्षण सदा परमात्मस्वरूप चिन्मात्र वस्तु है। ऐसे निज 

परमात्मद्रव्य के सम्यकृश्चद्धान-ज्ञान-भ्रनुच रणरूप पर्याय में जीव 
परिणमे, इसका नाम धर्म है और इसी का नाम मोक्ष का मार्ग 

है। देखो ! देव-शास्त्र-गुरु का भेदरूप श्रद्धान, ये कुछ वास्तविक 
श्रद्धात नहीं हैं, और श्ञास्त्र का ज्ञान वह कोई वास्तविक 

सम्यग्ज्ञान नहीं है, पर अपने अन्दर शुद्ध चेंतन्यमूर्ति प्रभु कारण 
परमात्मा सदा विराज रहा है, उसके सम्यकश्रद्धान-ज्ञान-अनु-
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चरणा पर्यायरूप परिणमता, सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र है श्नौर 

वही सत्यार्थ मोक्षमार्ग है । 

प्रश्त - आप कारणपरमात्मा-कारणापरमात्मा कहते हैं, 
यदि कारण हो तो कार्य होना चाहिए न ? 

उत्तर - भाई ! कारणापरमात्मा तो अन्दर त्रिकाल एक 

ज्ञायकस्वभावपने विराज रहा है, पर इसे अन्तरमुखपने प्रतीति 

में ग्रावे, तब में कारणखापरमात्मा हूँ - Gar wrt at प्रतीति 

में ग्राण बिना इसे कारशापरमात्मा कहाँ है? जिसे भगवान 

पूर्णानन्दस्वकूप निज परमात्मद्रव्य का सम्यकश्रद्धान हो उसे 
“में कारणपरमात्मा हूँ-ऐसा भासित होता है और उसे 
कार्ये (कार्यपरमात्मा) प्रगट होता है। जो एक समय की पर्याय 
गौर राग को श्रद्धा में अटका है, उसे कारणपरमात्मा केसे 

भासे ? उसे कार्य कहाँ से प्रगठ हो ? 
समयसार की १७-१८ गाथा की टीका में आया है कि 

ग्राबालगोपाल सब ग्रात्माओ्ों को वतंमान ज्ञानपर्याय में निज 

परमात्मद्रव्य ही भासता है, पर शअज्ञानियों की दृष्टि वहाँ नहीं 

है। अ्रहा ! सम्पूर्णद्रव्य अपने ज्ञान में जानने में श्राए, ऐसी 
ग्रपनी चीज है, क्योंकि ज्ञान की पर्याय का स्व-पर प्रकाशक 

स्वभाव है | परन्तु इसकी (भ्ज्ञानी जीव की ) दृष्टि स्व के ऊपर 
नहीं, पर के ऊपर है, पर्याय और राग पर है । इसलिए जो 

निज परमात्मद्रव्य जानने में ग्राता है, उसका वह भ्रनादर 

करता है और राग तथा अंशमात्र में हुँ - ऐसा मानता है, अतः 
उसे कार्य कंसे प्रगठे ? 

समयसार कलश टीका में भ्राता है - जैसे ढंकी हुई निधि 
प्रगट को जाती हैं, वेसे कर्म संयोग से ढंका हुआ और भावमरण 
को प्राप्त जीवद्रव्य,परमगुरु तीर्थद्धूर परमात्मा के उपदेश द्वारा 

अआन्ति मिटने से प्रगट किया जाता है । स्वभाव से तो जीव-
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द्रव्य प्रगट ही है। कर्मसंयोग से भिन्न शुद्ध जीवस्वरूप का 
अनुभव करना सम्यक्त्व है। जो आत्मा को एक समय की 
पर्याय और राग जितना मानता है, उसका प्रात्मा मरण को 
(भावमरण को ) प्राप्त हो रहा है, क्योंकि उसने जीवन्त . 
ज्योति निज परमात्मद्रव्य के सम्मुख होकर उसका स्वीकार 
नहीं किया । मात्र राग और वतंमान पर्याय को स्वीकार करने 

वाला जीव मरणा को प्राप्त हो रहा है। ग्यारह अंग और 
नवपूर्व का उघाड़ (क्षयोपशम ) भले हो, परन्तु जो उस विकास 
में सन्तुष्ट होकर रुक गया है, वह जीव स्वभाव को भूलकर 
मरणा को प्राप्त हो रहा है । अरे [ अ्रनन्तकाल में इस जीव ने 
स्वभाव की दृष्टि की ही नहीं । 

त्रिकाल आनन्दस्वरूप परमात्माद्रव्य के श्रद्धान-ज्ञान- 

अनुचरणरूप पर्याय में परिणमन भव्यत्व शक्ति की अर्थात् मोक्ष- 
मार्ग की योग्यतारूप शक्ति की व्यक्ति है, और वह घर्म है। 
ग्रे ! अन्दर में यह स्वयं भगवान स्वरूप हे, परन्तु इसने इसके 
गीत भी कभी सुने नहीं। पर भाई! यदि अन्दर शाक्ति से 

भगवानस्वरूप न हो तो पर्याय में श्राएणा कहाँ से ? बाहर में 

तो कुछ है नहीं ? बाहर में तो तू भगवान की भक्ति करे, पूजा 
करे या सम्मेद शिखर की यात्रा करे, पर इससे धर्म हो - ऐसा 

धर्म का स्वरूप नहीं, क्योंकि ये तो मात्र शुभराग है । यहाँ शुभ 

छोड़कर अ्रशुभ करना - यह बात नहीं है। धर्मी को विशेष 
शुभभाव आता है, वह धर्म या धर्म का कारण नहीं है । धर्म 
का कारण तो स्वद्रव्य के आश्रय से परिणमना हे । अरे भाई ! 
तू एकबार उसे देखने की भावना तो HT I 

देखो ! जेसे राजा की रानी परदे में ढंकी रहती है और 
लोग उसे देखने के लिए उत्सुकता से उमड पड़ते हैं, वेंसे भगवान
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ग्रात्मा अ्नादिकाल से पर्यायबुद्धि और राग के परदे में ढंका 
है । उसे देखने की उत्सुकता से अन्तरमुख होकर प्रयत्न तो कर । 
भाई ! तेरे दुःख का नाश करने का एकमात्र यही उपाय है। 

ग्रोहो ! आत्मा पूर्णानन््द का नाथ प्रभु सदा परमात्म- 
स्वरूप में अन्दर प्रगट मौजूद हे । अरे ! तू उसे भूलकर बाहर 
से सुख प्राप्त करने के लिए भपटठे मारता है। यहाँ से सुख 
लूं, कि वहाँ से सुख लू; राजपद में से सुख लू कि देवपद में 
से सुख लू - ऐसे तू कपट्ठे मारता है । पर सुख निधान तो तू 
स्वयं ही है न प्रभु | इसलिए ऐसा भिखारीपना - रंकपना छोड़ 
दे, भ्रौर श्रत्दर में अपने परमात्मद्रव्य को देख, जिससे सहज 
शुद्ध चिदानन्दमय परमात्मद्रव्य की प्रतीति होकर निराकुल 

सुख की प्राप्ति होगी । 
यहाँ, कालादि लब्धि के वश से भव्यत्वशक्ति की व्यक्ति 

होती है - ऐसा कहा है, इसमें अकेला काल वा अन्यरूप काल 
न लेना, पर पाँचों समवाय एकसाथ ही हैं - ऐसा यथार्थ 
समभना । मोक्षमार्ग की प्राप्ति का काल हो, तब - 

१. चिदानन्दघनस्वभाव ऊपर दृष्टि जाती है - यह 

स्वभाव समवाय हुआ । 
२. चिदानन्दघनस्वभाव की दृष्टि स्वभावसन्मुखता का 

पुरुषार्थ हैं | इसमें पुरुषार्थ नाम का समवाय आया । 

३. उसी समय निर्मल पर्याय होने का ज्ञान हुआ - यह 
काललब्धि नाम का समवाय हुथ्ना । 

४. उस काल में जो निर्मल पर्याय होने वाली थी, वही 

हुई - इसमें भवितव्य नाम का समवाय हुआ । 

५. तब प्रतिकूल निमित्त का अभाव हुझ्ना - इसमें 
निमित्त नाम का समवाय ATAT |
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इसप्रकार पाँचों समवाय एक साथ ही होते हैं - ऐसा 
जानना । 

वस्तुत: जिसे जिस काल में जो पर्याय होना हो, उसे 
उस काल में वही पर्याय होती है। सम्यग्दर्शन पर्याय भी अपने 
जन्मक्षण में उत्पन्न होती है । उस पर्याय की उत्पत्ति का वह 
नियत काल है । प्रवचनसार गाथा १०२ में पर्याय के उत्पन्न 

होने के जन्मक्षण की बात झ्ञाती है । यह बहुत सूक्ष्म बात है 
भाई ! यह तो सर्वज्ञ परमेश्वर के घर की बात है बापू ! अरे ! 
लोगों को यह बात सुनने को भी नहीं मिलती ओर ऐसे ही 
नपुनन््सक की तरह जिन्दगी चली जातो है, क्या करे ? 

ये करोड़पति और अरबपति सब बड़े नपुन्सक हैं । क्या 

कहा ? हम यह करते हैं, हम वह करते हैं - इसप्रकार राग 

और पुण्य-पाप के विकार को रचने में जिसने वीर्य को रोका है, 
परमात्मा उन्हें महा तपुन्सक कहते हैं। देखो, परपदार्थ की रचना 
तो कोई कर नहीं सकता, क्योंकि जगत के पदार्थ सब स्वतनत्र 
हैं, परन्तु जो वीय॑े पुण्य-पाप को रचे, शुभाशुभ राग को रचे वह 
नपुन्सक वीये है | क्यों ?, क्योंकि उससे धर्म की प्रजा उत्पन्न 
नहीं होती । जंसे नपुन््सक के सन््तान नहीं होती, वेसे जो वी 
शुभाशुभभाव की रचना की रुचि में पड़ा है, उससे धर्म की 
सन््तान उत्पन्न नहीं होती। अभी तक ऐसी बात दुनिया को 
सुनने नहीं मिली । भाई ! यह तो सर्वेज्ञ परमेश्वर की कही हुई 
परम सत्य बात है । ह 

विभाव में से रुकने वाला वीये जब स्वभावसन्मुख हुआ, 
तब उसमें भव्यत्व शक्ति की व्यक्ति होती है । जेंसे - लेण्डी- 
qiaa <q में काली और कद में छोटी होती है, पर उसमें 

चौंसठ पुटी ग्रर्थात् पूर्ण सोलह आने तीखास अन्दर में शक्तिरूप 
से भरी है| उसे घोंटने से उसमें से चौंसठ पुटी तीखास बाहर
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प्रगट होती है । भाई ! जो शक्ति है, वह प्रगट होती है, प्राप्त 
की प्राप्ति है। लकड़ी या कोयला घोंटने से तीखास प्रगट नहीं 
होती, उसमें तीखास है ही नहीं तो प्रगट कहाँ से होगी ? aa 
ही भगवान आत्मा अन्दर में चौंसठ पुटी अर्थात् सोलह आने 
पूर्ण ज्ञान और आनन्द के स्वभाव से भरा हुआ सत्व है । उस 
स्वभाव के सनन््मुख होकर परिणमन करने से दाक्ति की निर्मल 
व्यक्ति होती है । अन्दर शक्ति तो विद्यमान है ही, उस शक्ति के 
सनन््मुख होकर, जब उप्तका स्वीकार, सत्कार और आदर किया 
तब वह तत्काल पर्याय में व्यक्तरूप से प्रगट होती है। इसका 
नाम धर्म प्रौर मोक्षमार्ग है । 

अहाहा | wa कालादिलब्धि के वश से भव्यत्वशक्ति 

की व्यक्ति होती है, तब यह जीव शुद्ध पारिणामिकभाव लक्षण 

निज परमात्मद्रव्य के सम्यक् श्रद्धान-ज्ञान-अनुच रण रूप पर्याय से 

परिणमित होता है,वह परिणमन आगम भाषा से 'ग्रौपशमिक', 
'क्ञायोपशमिक' तथा 'क्षायिक ऐसा भावत्रय कहलाता है, और 

ग्रध्यात्म भाषा से 'शुद्धात्माभिमुख परिणाम, 'शुद्धोपयोग 
इत्यादि पर्याय संज्ञा पाता है। 

देखो, स्वभाववान वस्तु लक्ष्य है और शुद्ध स्वभावभाव 

लक्षण है। आत्मा एक ज्ञायकभावमात्र वस्तु सहज शुद्ध पारि- 
णामिक भाव लक्षण परमात्तद्रव्य है । वस्तु बहुत सूक्ष्म है, 

प्रभु ! इसे ज ने बिना तू अवतार (जन्मन्मरण) कर करके 
अनन्त काल से भटक रहा है । अरे ! अनन्तबवार जेन साधुपना 
धारण किया, महात्रत पाले, दया पाली, स्त्री-पुत्र, दुकान-धन्धा 

छोड़ा, पर भश्रांति न छोड़ो, ग्रात्मज्ञान न किया । में राग और 

ग्रल्पज्दशा रूप नहीं हूँ, में तो पूर्ण वीतराग-सर्वज्ञस्वभावी 

सहज शुद्ध पारिणामिकभाव लक्षण परमात्मद्रव्य हूँ- ऐसी 

अ्न्तरमुख दृष्टि नहीं की ।
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अहाहा ! आत्मा सहज शुद्ध पारिणामिकभाव लक्षण 
परमात्मद्रव्य है । बापू ! यह तो जहर उतारने के मन्त्र हैं। 

जेसे सर्प काटे और जहर चढ़े, तो वह मन्त्र द्वारा उतर जाता है, 
aa ag अनादि से चढ़े हुए राग में एकत्वबुद्धि का जहर उतारने 
का मन्त्र है। यह पुण्यभाव और पुण्य फल में जो धूल (पेसा 
ग्रादि) मिलती है, वह मेरी है - ऐसी मान्यता अ्राच्ति है, 
मिथ्यात्व के जहर ने इसके सहज शुद्ध स्वभाव का घात किया है। 

प्रश्न - तो क्या कर्मों ने घात किया है - ऐसा नहीं है ? 
उत्तर - नहीं, कर्मों ने घात किया ही नहीं । पूजन में 

आता है कि - 
कर्म बिचारे कौन, भूल मेरी अ्रधिकाई। 

अग्नि सहे घनघात, लौहकी संगति पाई ॥ 

भाई ! कर्म के रजकणा तो जड़ हैं, अन्य चीज हैं, वे 
तो आत्मा को छते ही नहीं, फिर उसका घात केसे कर सकते 
हैं ? अपने स्वभाव की विपरीत मान्यता,स्वभाव का घात करने 
वाली चीज है और उसे मिथ्यात्व कहते हैं। अश्रब यह जीव 
ऐसी बात समभने में तो रुकता नहीं और कमाने-धमाने में 
समय गवां देता है । पर इसमें क्या है ? पुण्योदय हो तो करोड़ों 
रुपये कमाये, पर ये तो धूल की (पुण्य को) धूल है। समझ में 

भाई ! यहाँ तो आचायदेव तेरा सत्यार्थ स्वरूप बताते 

हैं । जेसे सकरकन्द के ऊपर जो पतली लाल छाल है, उसे नजर. 

में न लो तो अन्दर अकेली सकर की मिठास का पिण्ड है। 
सकर की मिठास का पिण्ड है इसलिए तो इसे सकरकन्द कहा 
जाता है | वेसे भगवान आत्मा सच्चिदानन्द प्रभु के ऊपर, पर्याय 
में शुभाशुभभाव रूप लाल छाल को लक्ष्य में न लो तो आत्मा 
अकेला ज्ञानानन्दरूप ग्रमुतरस का पिण्ड है। अहाहा ! शुभा-
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शुभभाव रूप लाल छाल के पीछे अन्दर श्रकेला ज्ञानानन्दरस 
का दरिया भरा है । ऐसा पूर्ण परमांत्मस्वरूप इसे कंसे बेठे ? 

भाई ! जो पर्याय में परमात्मा हो गये उनकी यह बात नहीं है, 

यह तो अन्दर स्वभावरूप निज परमात्मद्रव्य की बात है। 

तीर्थड्भूरादि पर परमात्मा का लक्ष्य करेगा तो तुझे राग ही 
होगा । 'परदव्वाओ्रों दुग्गइ' - ऐसा शास्त्रवचन है। परद्रव्य के 
प्रति लक्ष्य जाना दुर्गंति है भाई ! 

कुछ लोग ऐसा मानते हैं कि, व्यवहार से निश्चय 

होता है ? परन्तु उनकी मान्यता यथार्थ नहीं है | दया, दान, 
ad, uf इत्यादि के परिणाम द्वारा पुण्यबन्ध होता है, धर्म 
नहीं | शुभराग - मन्दराग का परिणाम धर्म का कारण नहीं है। 
शुभराग धर्म नहीं है और धर्म का कारण भी नहीं है । 

प्रश्न - शास्त्र में शुभ राग को मोक्ष का परम्परा कारण 
कहा है ? 

उत्तर - हाँ, कहा है, पर इसका अर्थ क्या है ? जिसे 

अन्तर में चिदानन्द्घन सहज शुद्ध पारिणामिकभाव लक्षण निज 
परमात्माद्रव्य का भान वते रहा है, ऐसे धर्मी जीव को शुभ के 

काल में अशुभ (मिथ्यात्वादि) टल गया है, और क्रम से बढ़ते 
हुए अ्रन्तःपुरुषार्थ और वीतराग-भाव के कारण वह शुभ को भी 
टाल देता है, इस अपेक्षा से इसके शुभ राग को मोक्ष का 

परम्परा कारण कहा है | यहाँ वास्तव में तो क्रम से बढ़ती हुई 

वीतरागता ही मोक्ष का परम्परा कारण पर उस-उस काल में 

अभावरूप होता हुआ शुभराग ऐसा होता है, उसका ज्ञान 
कराने के लिए उपचार से उसे मोक्ष का परम्परा कारण कहा 
गया हे। वास्तव में तो वह मोक्ष का कारण या परम्परा 
कारण नहीं हैं, यथार्थ में तो राग अनर्थ का ही कारण 
है, वह अर्थ का (हित का) कारण कंसे हो सकता है ?
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कभी नहीं हो सकता | ऐसी बात है भाई ! जगत माने या न 
माने, सत्य तो यही है । 

अरे ! यह जीव श्रनादि काल से भटक रहा है। अपना 
सत् कितना महान् और कितनी सामर्थ्य वाला है, इसको इसे 
खबर नहीं । यहाँ कहते हैं - भगवान ! तुम स्वयं सहज शुद्ध 
पारिणामिकभावलक्षण परमात्मद्रव्य हो । बहिरात्मा, अन्तरात्मा 
और परमात्मा -ये तो पर्याय की बात है, यह बात यहाँ नहीं 
हैं। यहाँ तो स्वयं शुद्ध-बुद्ध-चेतन्यघन त्रिकाली ध्रव परमात्म- 
द्रव्य की बात हें। अरे ! अनन्तकाल में इसे आत्मा का प्रमाण 
अर्थात् माप करना भी नहीं ग्राया,इसका मापदण्ड ही खोटा है । 

एक बार एक छोटे से बालक का पिता ५० हाथ का 
कपड़े का थान घर लाया । बालक को लगा कि में इसे मापू, 
उसने अपने हाथ से कपड़ा मापा और पिता से कहा - “बापूजी, 
यह कपड़े का थान तो १०० हाथ का है।” तब उसके 
पिता ने समकाया कि -बेटा ! यह तेरे छोठे से हाथ का 
माप हमारे व्यापार के काम में जरा भी नहीं चलेगा । इसी- 
प्रकार परम पिता सर्वेज्ञ परमेश्वर कहते हैं- भाई तू अ्रपनी 
कल्पना से चेतन्यमूर्ति भगवान आत्मा का माप करता है, परन्तु 
मोक्ष के मार्ग में तेरा यह माप नहीं चलेगा । तेरे कृत से 
भगवान चेतन्यमूर्तिस्वरूप ग्रात्मा का माप नहीं निकलेगा 1 at ! 
धर्म के बहाने ब्रत, भक्ति, पूजा, दया, दान ग्रादि शुभराग में 
रुककर लोग उल्टे रास्ते चले गए हैं। भ्रशुभभाव से बचने 
के शुभभाव होता जरूर है, पर वह भाव धर्म या धर्म का 
कारण नहीं है । 

सहज शुद्ध निजपरमात्मद्रव्य का अ्रन्तःश्रद्धात करना 
सम्यग्दशन है । क्या कहा ? देव-शास्त्र-गुरु की भेदरूप श्रद्धा 
करना सम्यग्दर्शन नहीं है, क्योंकि वह तो राग है । “अप्पा सो
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परमप्पा/ अर्थात् भगवान आत्मा अन्दर सदा परमात्मस्वरूप में 
विराजता है, उसके सन्मृख होकर जेसी और जितनी चीज है, 
बसी और उतनी इसकी प्रतीति करना सम्यग्ददंन है । वर्तमान 

ज्ञान की पर्याय में त्रिकाली द्रव्य को ज्ञेय बनाकर में यह (शुद्ध- 

बुद्ध-चेतन््यघन परमज्योति सुखधाम) हूँ - ऐसी प्रतीति करना, 
इसका नाम अन्न्तःश्रद्धान है। इसी को आत्मा का अ्रन्तःश्रद्धान 
कहो, रुचि कहो कि सम्यर्दर्शन कहो -- एक ही बात है। समझ 
में झ्राया  / “व 

वर्तमान ज्ञान की पर्याय में त्रिकाली द्रव्य को ज्ञेय बनाने 
पर निज परमात्मद्रव्य का जो परिज्ञान हुआ, उसका नाम 
सम्यग्ज्ञान है । अनेक शास्त्रों का ज्ञान (पढ़ाई) वह सम्यग्ज्ञान 
नहीं, क्योंकि ये तो परलक्षी ज्ञान है। cag wat A 
भगवान आत्मा पूर्ण एक ज्ञानस्वभावी परमात्मद्रव्य है । उसके 
सन््मुख होने पर “में यह हूँ - ऐसा ज्ञान होता सम्यग्जान है । 

दशा में भले राग हो, अल्पज्ञता हो, परन्तु बस्तु east भ्रन्दर 
पूर्ण परमात्मस्वरूप है। ऐसा अपना परमात्मस्वरूप का ज्ञान 
होना उसे सम्यग्ज्ञान कहते हैं । वीतराग का मार्ग लौकिक मार्ग 
से कहीं मेल न खाए- ऐसा है । 

ओ्रहो ! “निज परमात्मद्रव्य का सम्यक्श्चद्धान' - ऐसा 
कहकर एक समय की पर्याय, राग या देव-शासच्त्र-गुरु कोई इसके 
श्रद्धान का विषय ही नहीं - ऐसा सिद्ध किया है। गजब बात 

है । भाई ! जेसा अपना त्रिकाली सत् है, वेसा उसका श्रद्धान- 
ज्ञान होना, उसे यहाँ सम्यग्दर्शन-सम्यरज्ञान कहा है । 

निजपरमात्मद्रव्य का अभ्रनुचरण चारित्र है। महाब्रतादि 

पालना चारित्र नहीं, क्योंकि यह तो राग है। चिदानन्दघन 

स्वरूप में चरना - रमना इसका नाम सम्यक् चारित्र है। श्रोहो ! 
अन्दर पूर्ण ज्ञानानन्दस्वरूप आनन्द का नाथ विराजता है, उसे
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श्रनुसरण कर के उसमें चरना, उसमें रमना और उसमें ही 
ठहरना इसे आत्मचरणा ग्र्थात् सम्यक्चारित्र कहते हैं। 

पहले अनन्तकाल में कभी जानी नहीं - ऐसी यह अपबे 
बात है | भाई ! तू एक बार रुचि से सुन । जिसने अन्तर में 
आ्रात्मा देखा है, 'में यह हूँ'- ऐसे प्रतीति में लिया है, ऐवा 
समकिती धर्मी पुरुष इसे ही (आत्मद्रव्य को ही) श्रनसरण 
करके इसमें रमें, इसका नाम सम्यकचारित्र है। जिसने अपने 
अ्न्तःतत्त्व को जाना नहीं, श्रद्धा नहीं की, वह रमे तो रमे किस 
में ? वह राग में और वतंमान पर्याय में रमेगा, और यह तो 
मिथ्यात्वभाव है । कोई महात्रत का भाव पालकर इसे धर्म माने, 
पर बापू ! इसमें धर्म मानना मिथ्यात्वभाव है । बहुत कठिन बात 
है, पर क्या करें ? वस्तुस्वरूप ही ऐसा है । 

जेसे, सोना एक वस्तु है, पीलापन, चिकनापन, वजन 
आदि उसकी शक्तियाँ हैं, उसमें कुण्डल, कड़ा, अर गृठी वगेरह 
अवस्था हो, वह पर्याय कहलाती है | वेसे, यह भगवान आत्मा 
सोने के समान त्रिकाली श्र्व वस्तु है, परमपारिणामिकभाव 
शुद्ध ज्ञानानन्दस्वभाव उसका भाव है, उसकी ज्ञान, दर्शन आदि 
निर्मलदशा प्रगट हो, वह पर्याय है। वस्तु और वस्तु का स्वभाव 
त्रिकाल श्र व है, पर्याय परिणमनशील है । 

प्रवचनसार में (गाथा १६०) आता है कि - बालक, 
युवान और वृद्ध - ये तो शरोर की अवस्थायें हैं, उसका में 
wat नहीं । इस शरीर की युवान अवस्था हो या वृद्ध, सरोग 
हो कि निरोग - एसी कोई भी अवस्था हो, उत्तको मैने किया 
नहीं, कराया नहीं, में उसका अनु मोदक नहीं, वेसे हो उन-उत्त 
ग्रवस्थात्ों का में कारण भी नहीं। अहा ! में ऐसा शुद्ध चेतन््य- 
घन प्रभु परमात्मद्रव्य हूँ। उसका सम्यकश्रद्धान, सम्यरज्ञान 
और अनुचरण हो, वह पर्याव है। आगम भाषा से कथन करें
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तो उसे उपशम, क्षयोपश्म और क्षायिक ऐसे भावत्रयरूप से 
कहा जाता है । 

जेसे, पानी में मैल नीचे बंठ जाए श्रर्थात् पानी नितर 
at fader gt war at, aa fae Hoe sq गई at (sata 
उसका उदय में ग्रभाव हो ) ऐसी निर्मल पर्याय को उपशमभाव 
कहते हैं | कुछ निर्मेलता और कुछ मलिनता का अंश अभी 
विद्यमान है, ऐसी दश्शा को क्षायिकभाव कहते हैं तथा राग का 
जिसमें सर्वेथा क्षय हो जाए, उस पर्याय को क्षायिकभाव कहते 
हैं। इन तीनों को भावत्रथ कहा जाता है। ये तीनों भाव 

मोक्षमार्गरूप हैं, उसमें (मोक्षमार्ग में। उदयभाव नहीं समाता। 
व्यवहार-रत्वत्रय'. का परिणाम उदयभाव है, वह मोक्षमार्ग में 
नहीं समाता | फिर इससे (व्यवहार से। निश्चय हो, ये बात 
कहाँ रही ? वास्तव में निश्च-र॒त्नत्रयः परम निरपेक्ष है, उसमें 

व्यवहार-रत्नत्रय की कोई श्रपेक्षा नहीं । नियमसार की दूसरी 

गाथा में यह बात आई है । 

भाई ! यह बात अभी अन्यत्र कहीं नहीं चलती इसलिए 

तुझे कठिन लगती है, पर यह परम सत्य है | दो सौ वर्ष पहले 

पण्डित दीपचन्दजी भ्रध्यात्म पंचसंग्रेह में लिख गए हैं कि - बाहर 

देखता हूँ, तो वोतराग के आागमानुसार किसी की श्रद्धा नहीं 
दिखती, वेसे ही आगम के सिद्धान्त के रहस्य को कहने वाला 
कोई वक्ता भी देखने में नहीं आता, तथा किसी से मुख से 

यह बात कहें तो वह मानता नहीं । इसलिए में यह॒तत्त्व की 

बात लिख जाता हूँ । आजकल तो इस बात की हाँ पाड़ने वाले 

रुचि वाले जीव पके हैं, दिगम्बरों में से तथा श्वेताम्बरों में से 

भी हजारों लोग यह बात समभने वाले हुए हैं। मानो इस 

बात की जागृति का यह काल है ।
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भगवात आत्मा जिकाली परमस्वभावभावरूप परम- 
पारिणामिकभाव लक्षण निज परमात्मद्रव्य है, उसके श्रद्धान, 

ज्ञान और चारित्र की जो निर्मलदशा प्रगट हो, उसे उपशम, 
क्षयोपश्म और क्षायिक - ऐसे भावत्रय कहते हैं । 

यह तो पहले कहा जा चुका है कि शपशमिक, क्षायों- 
पश्ममिक, क्षायिक और श्रौदयिक ये चार भाव पर्यायरूप हैं, 

और शुद्ध पारिणामिक भाव द्रव्यरूप है। इत चार पर्यायरूप 

भावों से मुक्ति होती है ग्रर्थात् तीन भाव मोक्षमार्गेरूप हैं, जब 
कि चोथा ग्रौदयिकभाव मोक्षमार्ग से बाहर है प्रर्थात् श्रौदयिक- 
भाव से मुक्ति नहीं होती । व्यवहार करते-करते मोक्ष हो 
जाएगा - ऐसा मानने वाले केवल व्यवहार की रुचि वालों को 
ऐसी बात नहीं रुचती है | क्या करें ? व्यवहार का जो राग 

है, वह औदयिकभाव है और श्रौदयिकभाव मुक्ति का - मोक्ष 
का कारणा नहीं है । 

एक करोड़पति मुमुक्षुभाई एक बार ऐसा बोला - 
“महाराज ! आपको बात मुझे ऐसे तो ठीक लगती है, पर मुझे 

यह अनेक भव पीछे समझ में आएगी । अरे भाई ! जिसे 

यह बात ठीक लगती है, उसके अनेक भव कंसे होंगे ? इसलिए 

तू ऐसा कह कि मुभे यह ठीक नहीं लगती | बहाने क्यों 
बनाता है ? क्या करें ? लोगों को ऐसा परम तत्त्व समझना 
कठिन पड़ता है, पर बापू ! यह तो देवाधिदेव सर्वेज्ञ परमात्मा 

से आई हुई परम सत्य बात है । 
ग्रहा | चौरासी के ग्रवतार में कहीं एकेन्द्रियादि में 

रखड़ते-रखडते मुश्किल से यह मनुष्यभव मिला है। इसे तू 
बाहर की मस्ती करने में, कमाने-धमाने में बिता दे तो जिन्दगी 
व्यर्थ चली जाएगी । पुण्योदय हो तो पैसे का ढेर हो जाए, पर 

इसमें क्या है ? ये तो घूल है बापू ! जिससे जन्म-मरण का
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फेरा न मिठें ये चोज क्या काम की ? अहो ! सर्वज्ञ परमेश्वर 
की ऐसो वाणी भाग्य हो तो सुनने को मिले । 

महाविदेह क्षेत्र में अभी साक्षात् सर्वेज्ञ परमात्मा सीम- 
न्धर विराजते हैं, पाँच सो धनुष की देह है, करोड़ पूर्व की आय 
है, त्रिकालज्ञानी हैं और स्वयं तीर्थद्भूर पद में विराजते हैं। 
अन्य लाखों केवली भगवान भी वहाँ विराजते हैं । वहाँ से आई 
हुई यह वाणी है। उसमें कहते हैं कि आगमभाषा से जो 

उपशमादि भावत्रय कहलाते हैं, वे मोक्ष के कारण हैं, और 

उदयभाव मोक्ष का कारण नहीं है। क्या कहा ? ae sar, aa, 

तप, पूजा, भक्ति इत्यादि जो शुभवृत्ति उठती है, वह राग है, 
विकार है, और वह मोक्ष का कारण नहीं है | भावपाहुड की 

गाथा तेरासी में कहा है कि ब्रत, पूजा, भक्ति आदि का राग 
वीतरागतामय धर्म नहीं, ये तो सब राग की क्रियायें हैं, इनसे 
पुण्यबन्ध होता है, घर्मं नहीं होता । 

वास्तव में शुद्ध पारिणामिकभाव विषयक जो भावना- 
रूप औपशमिकादिक तीन भाव हैं, वे रागादि से रहित होने से 
शुद्ध उपादान कारणभूत होने से मोक्ष के कारण हैं, चाहे उप- 
शमभाव हो, क्षयोपशमभाव हो, कि क्षायिकभाव हो - ये तीनों 
भाव रागरूप विकल्प से रहित शुद्ध हैं और इसीलिए उन्हें 

मोक्षमार्गरूप भावत्रय कहा जाता है । 

इस जीव को अपनी चोज की तो खबर ही नहीं और 
उल्टा-उल्टा मानता है कि भगवान की भक्ति करो तो भगवान 
मोक्ष दे देंगे। पर भाई ! जरा विचार तो कर, भगवान तुभे 
क्या देंगे ? तेरी चीज तो तेरे पास पड़ी है, भगवान तुझे कहाँ 
से देंगे ? तथा भगवान तो पूर्ण वीतरागी हैं, निजानन्दरस में 
लीन होकर परिणमित हो रहे हैं । उनको कुछ देना-लेना तो है 
नहीं, तो फिर वे तुझे मोक्ष क्या देंगे ?
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प्रश्न - भगवान को मोक्षदातार कहा जाता है न ? 
उत्तर - हाँ, ऐसा कहने में आता है । भगवान ने स्वयं 

अपने में अपने से निजानन्दरस में लीन होकर मोक्षदशा प्रगट 

की और अपने को ही वह दशा दी इसलिए उनको मोक्षदातार 
कहते हैं । तथा कोई जीव उन्हें देखकर, उनका उपदेश पाकर 
स्वयं अ्न्तर्लीन होकर ज्ञान-दर्शन प्रगट करे तो उसमें भगवान 

निमित्त हैं। ग्रतः निमित्त की मुख्यता से भगवान को मात्र 
उपचार से मोक्षदातार कहा जाता है| 

देखो, जो एक समय में तोनकाल-तीनलोक को प्रत्यक्ष 

जानते हैं, वे सर्वज्ञ वीतराग परमेश्वर हैं, उनके शरीर को दशा 

नग्न होती है | उनको अरिहंत' भगवान कहते हैं | 'अरिहंत' 
अर्थात् क्या ? अरि' अर्थात् पुण्य और पाप के विकारी, भाव 
ओर उन्हें जिसने हना है वे अरिहंत हैं। जहाँ पुण्य-पाप भाव 
को भी भरि भ्र्थात् बेरी कहा है, वहाँ वे भाव धर्म प्रगठ होने 
में मदद करें, यह कंसे हो सकता है ? भाई हर प्रकार से यह 
स्पष्ट है कि ये पुण्यभाव ग्रौदयिकरूप है और मोक्ष का कारण 
नहीं है, मोक्ष के कारणरूप तो उपशमादिभाव कहे जाते हैं । 

यहाँ कहते हैं - निजपरमात्मद्रव्य के सम्यकश्द्धान-ज्ञान- 
आचरणरूप परिणाम, अध्यात्मभाषा से “शुद्धात्माभिमुख- 
परिणाम ', “शुद्धोपयोग” इत्यादि नाम से कहे जाते हैं । देखो, 
क्या कहते हैं ? कि आत्मा का दर्शन, आत्मा का ज्ञान और 
आत्मा का अ्रनुचरण ये तीनों भाव जुद्धात्मा के सन््मुख परिणाम 

हैं । लोगों की बातों में और यह वीतराग के तत्त्व की बातों में 
इतना बड़ा फेर है। श्राता है न कि- 

AMA FF IAAL AWA AWA FT | 
एक लाखे तो ना मले, एक तांबियाना तेर ॥ 
Waal की मानी हुई श्रद्धा में और भगवान वीतराग 

द्वारा कहे गये तत्त्व की श्रद्धा में प्रत्येक बात में अ्रन्तर है ।



| [ श्रध्यात्म रत्नत्रय 

सर्वज्ञदेव जिलोकीनाथ अरिहंत परमात्मा ऐसा फरमाते हैं 

कि सम्यरदशेन-ज्ञान-चारित्र के परिणाम, शुद्धात्माभिमुख, 
परिणाम हैं, श्रर्थात् वे राग से और पर से विमुख तथा स्वभाव _ 
की सन्मुखतारूप परिणाम हैं। अहाहा ! जिसे आरागमभाषा से 
उपशम, क्षयोपशम और क्षायिकभाव कहते हैं, वह शुद्धात्मा- 

भिमृख अर्थात् स्वभावसन्मुखतारूप परिणाम है और उसी को 
मोक्षमार्ग कहा जाता है । 

प्रभु तू अनन्तकाल से दुःखी होने के रास्ते पर चढ़ गया 
है । यहाँ तुझे सुखी होने का पन्थ बताते हैं | क्या कहते हैं ? 
कि पर से विमुख और स्व॒ से सन््मुख ऐसे निज परिणाम का 
नाम मोक्ष का मार्ग है । साक्षात् सर्वज्ञ परमेश्वर हों तो भी वे 
तेरे लिए परद्रव्य हैं। भाई ! उनके प्रति तुके जो भक्ति होती 
है, उससे विमुख और इस राग को जानने वाली एक समय की 
पर्याय से भी विमुख शुद्ध-आ्रात्मद्रव्य की सन््मुखतारूप परिणाम 
को भगवान मोक्ष का मार्ग कहते हैं| अ्रजानकार लोगों को तो 
ये बातें पागलों की बातें जेसी लगें, पर क्या करें नाथ ! तुमे 
तेरी खबर नहीं है। 

शुद्ध-आत्मवस्तु सहजशुद्धपारिणामिकभाव लक्षण निज- 
परमात्मद्रव्य है । उसकी सन््मुखता के परिणाम को आगम भाषा 

से उपशमादि भावत्रय कहते हैं, अध्यात्ममाषा से उसे शुद्धा- 
त्माभिमुख कहते हैं और उसे ही मोक्ष का मार्ग कहते हैं। 
भाई ! दया, दान, ब्रत, भक्ति आदि का परिणाम तो औदबयिक- 

भाव है और वह परसन्मुखतारूप भाव है | इसलिए वह घम्म 

नहीं, तथा धर्म का कारण नहीं । स्वाभिमुख स्वदशा ही एक 

मोक्ष का कारण है। ऐसा सूक्ष्म मार्ग है भाई ! 

एक पण्डितजी कहते थे कि पर्याय में अशुद्धभाव हो 
तो सम्पूर्ण द्रव्य अशुद्ध हो जाता है । श्ररे भाई ! तू यह क्या
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कहता है ? शुद्ध-आत्मद्रव्य तो त्रिकाल शुद्ध है। त्रिकाली द्रव्य 
कभी भी अशुद्ध नहीं होता । पर्याय में अ्रशुद्धता होती है। शुभा- 
शुभ के समय द्रव्य की पर्याय उसमें तनन््मय है, पर इससे कहीं 
त्रिकाली द्रव्य अशुद्ध नहीं हो जाता । परिणाम भले शुभ हो 
या अशुभ हो, उस काल में त्रिकाली ध्र्वद्रव्य तो शुद्ध ही है । 
अनादि-अनन्त वस्तुतत्त्व तो शुद्ध ही है, और जहाँ जीव शुभा- 
शुभ भाव से हटकर त्रिकाली शुद्ध द्रव्य की दृष्टि करता है, वहाँ 
तत्काल ही पर्याय भी शुद्ध हो जाती है । समझ में आया ? 
“पर से खस, स्व में बस, ट्का ने टच, इतना करो बस”, बस 
इतनी बात है। 

इन्दौर के सेठ सर हुकमचन्द यहाँ झ्राये थे, ८३ वर्ष की 
उम्र में उनका देह छठ गया था । वे ऐसा कहते थे -'जेंसा श्राप 
कहते हो वेसा मार्ग तो श्रन्यत्र कहीं सुनने को नहीं मिलता” लोगों 
को यह बात कठिन मालुम पड़ती है। कितनों को तो इसमें अपना 
अपमान जेसा लगता है, पर बापू ! यह तो वास्तविकता है। तेरी 
अवास्तविक मान्यता टले और सत्यार्थ बात समझे इस हेतु से 
तेरे हित की बात कहते हैं । भाई ! किसी के अनादर के लिए 
यह बात नहीं है | यह तो स्व-स्वरूप के आदर की बात है । 

प्रम भावस्वरूप त्रिकालो निज-परमात्तमद्रव्य के 
सम्पकृश्चद्धान-ज्ञान-अआचरणरूप परिणाम को 'शुद्धो पयोग' पर्याय- 
संज्ञा से कहा जाता है, और वह स्वराभिमुख परिणाम है । पुण्य 
गऔर पाप भाव तो अशुद्धोपयोग हैं और वह परसन्मुख परिणाम 
है । आत्मा की सन्मुखतावाले स्वाभिमृख परिणाम को शुद्धो- 
पयोग' कहते हैं और वह शुद्धोपयोग मोक्ष का मार्ग है - ऐसा 
कहते ही व्यवहाररूप शुभोपयोग मोक्षमार्ग नहीं है - यह स्पष्ट 
हो जाता है। 

अरे भाई ! तू थोड़े दिन शान्त चित्त से धीरज से यह 
बात सुत । बापू ! यह कोई वाद-विवाद करने का विषय नहीं हैं,
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और हम किसी के वाद-विवाद में पड़ते भी नहीं हैं । यह तो 

शुद्ध वीतराग तत्त्व की बात है । वाद-विवाद से अन्तर का तत्त्व 
प्राप्त हो - ऐसा नहीं है । 

भगवान आत्मा पूर्णानन्न्द का नाथ शुद्ध चेतन््यमय 
अ्रनन्तगुणनिधान प्रभू एक समय में परिपूर्ण वस्तु है। उसके 
सन््मुखतारूप परिणाम को यहाँ शुद्धोपयोग कहते हैं, और उसे 
ही मोक्षमार्ग कहा है | तथा उसे ही शुद्धात्मबावना,णशुद्धरत्नत्रय, 
बीतरागता, स्वच्छता, पवित्रता, प्रभुता, साम्यभाव इत्यादि 
कहते हैं । इसके भ्रतिरिक्त (स्वसन्मुख परिणाम के अतिरिक्त) 
दया, दान आदि के परिणाम वास्तव में जेनधर्म नहीं है । लोग 
मन्दिर में ओर शास्त्र के प्रकाशन में लाखों रुपयों का दान देते 
हैंन ? परन्तु वह परिणाम धर्म नहीं है | पेस्ला तो अपने काल 
में अपनी क्रियावती शक्ति के कारण से grat ate ara है। 
वहाँ पर का स्वामी होकर तू मानता है कि मेने पंसा दान में 
दिया, तो यह तेरी भ्रम भरी मूढ़मति है । 

साह शान्तिप्रसादजी प्रान्तिज में आए थे, तीन व्याख्यान 

सुने थे। पिछले वर्ष इस शरीर के ८७ वर्ष पूरे होने पर जन्म- 

जयन्ती के समथ दादर में उन्होंने ८5७ हजार रुपये अपनी तरफ 

से दिए थे। उस समय उनसे हमने कहा - सेठ, दान देनें में 
राग मन्द हो तो पुण्यबन्ध का कारण हो, पर ये कुछ धर्म का 
कारण नहीं है । 

भाई ! धर्म तो एक शुद्धात्म सन््मुख परिणाम ही हैं। 
उसको यहाँ शुद्धोपपोग कहा है । उसे शुद्धोपयोग कहो, वीतराग- 
विज्ञान कहो, स्वच्छता का परिणाम कहो, अनाकुल आनन्द का 
परिणाम कहो, शुद्धात्माभिमुख परिणाम कहो या शान्ति का 

परिणाम कहो- वह ऐसे अनेक नामों से कहा जाता है । 
अहाहा ! भगवान आत्मा पूर्ण शान्ति से भरा हुआ चेतन्यतत्त्व
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है। उसकी सन्मुखता का परिणाम भी शान््त-दश्वान्त-शान्त 
अकषायरूप श्ान्त, वीतरागी शुद्ध परिणाम है। वस्तु स्व 
पूर्ण अकषाय श्ञान्त स्वरूप है, और उसकी प्रतीति, ज्ञान और 
रमणता भी अकषायरूप शान््त परिणाम है । इसे ही मोक्ष का 

अर्थात् पूर्ण परमानन्द की प्राप्ति का उपाय कहते हैं। इसके 
सिवा दूसरा कोई उपाय है ही नहीं । 

भाई ! अनादि-शभ्रतन््त सदा एकरूप परम स्वभावभाव- 
स्वरूप निज-परमात्मद्रव्य श्रव त्रिकाल है, और मोक्षमार्ग परम 

स्वभावभाव के आश्रय से प्रगट हुई वर्तमान पर्याय है। एक 
त्रिकाली भाव और एक वतंमान पर्याय भाव, ऐसे द्रव्य-पर्यायरूप 

दोनों स्वभाव वस्तु में एक साथ हैं। वस्तु कभी पर्याय बिना 
नहीं होती, उसमें प्रत्येक समय नई-नई पर्याय परिणमित होती 
रहती है + वह पर्याय यदि अन्तरमुख होकर स्वभाव में ढली हुई 

हो तो मोक्ष का कारण है, और बहिमुख होकर परभाव में 
ढली हुई हो तो बन्ध का कारण है | इस प्रकार बन्ध-मोक्ष का 
खेल तेरो पर्याय में ही होता है, श्रन्य कोई तेरे बन्ध-मोक्ष का 
कारण नहीं । अपने परम स्वभाव में एकाग्र होकर आनन्द को 

अनुभवने वाली, LAA seit हुई और श्र व में मिली हुई जो 
दशा होतो है, वह मोक्षमार्ग है और वही धर्म है | ध्रूव सामान्य 
को ध्यान में लेकर जो दशा प्रगठ होती है, वह नवीन है, श्र व 

नया नहीं प्रगटा, पर निर्मल अवस्था नवीन प्रगटी है श्नौर उसी 
समय मिथ्यात्वादि पुरानी अवस्था का नाश हुआ है । नाश 
होना और उपजना वह पर्याय धर्म है और टिका रहना वह 
द्रव्यस्वरूप है। इसप्रकार वस्तु द्र॒व्य-पर्यायस्वरूप है। अहो ! 
द्रव्य और पर्याय का ऐसा अलौकिक सत्यस्वहूप सर्वेज्ञ भगवान 
ने साक्षात् देखकर उपदेश दिया है | war! sa awa तो 
तू निहाल हो जाए और उसके फल में केवलज्ञान फले - ऐसी 
यह अलौकिक बात है ।
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निज-परमात्मद्रव्य के ग्राश्नय से मोक्षमार्ग है, पर के 
ग्राश्नय से मोक्षमार्ग नहीं है। क्या कहा ? सम्यग्दर्श न-ज्ञान- 

चारित्र के परिणाम, ये तीनों स्वाश्वित परिणाम है, उसमें पर 

का या राग का जरा भी अवलम्बन नहीं है। वे तीनों ही भाव 

शुद्धात्माभिमुख हैं और पर से विमुख हैं। इसप्रकार मोक्षमार्ग 
अत्यन्त निरपेक्ष है, परम उदासीन है। जितना परसन्मुखता 
का पराश्चित रागादि व्यवहार भाव है,वह कोई भी भावमोक्षमार्गं 
नहीं है । स्वाभिमुख स्वाश्वित परिणाम में व्यवहाररूप राग की 
उत्पत्ति ही नहीं होती । इसलिए रागादिभाव मोक्षमार्ग नहीं, 

स्वाश्वित निर्मल रत्नत्रयरूप भाव ही मोक्षमार्ग है, और वही धर्म 
है । उसे ही ग्रागमभाषा से उपशमादि भावत्रय कहा गया है | 

इसप्रकार पाँच भावों में से मोक्ष का कारण कौन है ? 

यह बताया, उसके अनेक नामों को पहचान कराई। अब 

कहते हैं - 
“बहु पर्याय शुद्ध-पारिणासिकमाव लक्षरा शुद्धात्मद्रव्य 

से कथंचित भिन्न है 
क्या कहा ? कि जो शुद्ध-पारिणामिकभावलक्षण 

त्रिकाली श्र व द्रव्य है, उससे वह मोक्षमार्ग की पर्याय कथंचित् 
भिन्न है । जिस परिणाम को आरगमभाषा से उपशमादि भावत्रय 
कहा शोर अ्रध्यात्म भाषा से जिसे शुद्धात्माभिमुख परिणाम या 
शुद्धोपपोग कहा, वह परिणाम त्रिकाली परम स्वभाव भावरूप 

निज-परमात्मद्रव्य से कथंचित् भिन्न है। देखो, द्रव्यसंग्रह में 
मोक्षमार्ग के ६५ नाम दिए हैं । ये सब स्व-स्वभावमय चेंतन्यमूर्ति 
भगवान आत्मद्रव्य के आश्रय से प्रगठे शुद्धोपयोगरूप परिणाम 
के नामानन््तर हैं । यहाँ कहते हैं-वह परिणाम शुद्ध-पारिणा मिक- 

भावलक्षणा शुद्ध-आत्मद्रव्य से कथंचित भिन्न है, यह बात सूक्ष्म 

है प्रभु !



समयसार गाथा ३२० ] [ 8 

रागादि पुण्य-पाप के भाव तो त्रिकाली शुद्ध-आत्मद्रव्य 
से भिन्न ही हैं, क्योंकि रागादि भाव दोष हैं, उदयभाव हैं, और 
बन्ध के कारण हैं, जबकि भगवान आत्मा सदा निर्दोष, निरपेक्ष 
और अबन्ध तत्त्व है। भाई ! व्यवहार-रत्नत्रय का भाव - देव- 
शास्त्र-गुरु की भेदरूप श्रद्धा, शास्त्र का ज्ञान और पंच-महाब्रत 
का परिणाम इत्यादि जो मन्द राग का परिणाम है, वह कर्म 
के उदय से उत्पन्न हुआ औदबयिकभाव है । वह उदयभाव बन्ध 
का कारण है गौर इसलिए वह परिणाम शुद्ध-प्रात्मद्रव्य से 
भिन्न है, अर्थात् उस परिणाम में शुद्ध-आ्रात्मद्रव्य नहीं है । 

यहाँ तो विशेष ऐसा कहते हैं कि पूर्णानन््दमय, परमा- 

नन््दमय मोक्ष का उपाय जो शुद्धोपयोगरूप मोक्षमार्ग है, वह 
भाव एक समय की पर्यायरूप है, और वह भाव शुद्धात्मद्रव्य से 
कथंचित् भिन्न है । सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र ये तीनों पर्याय हैं, 
gaat भी पर्याय है | यह पर्याय शुद्ध-पारिणामसिकभालक्षण 

निज-परमात्मद्रव्य से कथंचित् भिन्न है। अहा ! जिसमें कुछ 
पलटना नहीं, बदलना नहीं, ऐसी अपनी त्रिकाली ध्रूव चीज 
शुद्ध-आ्रात्मवस्तु, जिसे यहाँ शुद्धपारिणामिकभावलक्षण कहा है, 
उससे स्वसन्मुख मोक्षमार्ग का परिणाम कथंचित् भिन्न है । अहो ! 
जेनतत्त्व बहुत सूक्ष्म है भाई | 

कर्मोदय के निम्षित्त से जो भाव होता है, वह विकार 
है और बन्ध का कारण है। उपशमभाव कम के अनुदय के 

fafaa से होने वाली दशा है, वह दकज्षा पवित्र है; पर अन्दर 

अभी कर्म की सत्ता पड़ी है, अतः उसे उपशमभाव कहते हैं । 
जिसमें कुछ निर्मल और कुछ मलिन अंश हो - ऐसी मिश्र दक्ा 
को क्षयोपशम कहते हैं। जो दशा कर्म के क्षय के निमित्त से 
प्रगट हो उसे क्षायिकभाव कहते हैं। इन भावों में तो कर्म के 
उपज्ञम, क्षय आदि की अपेक्षा आती है, जबकि त्रिकाली स्वभाव
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में कोई अपेक्षा लागू नहीं पड़ती । ओहो ! त्रिकाली चेतन्यमात्र 
द्रव्यस्वभाव, चिदानन्द, सहजानन्द, नित्यानन्द प्रभु परम 
निरपेक्ष तत्त्व है। 

wer | ag at aren dt mead जुदा है प्रभु ! तेरे 
अन्दर जो त्रिकाली श्रूव सदा एक रूप पड़ा है, वह सहजाननन्द- 
मूर्ति प्रभु अकेला ज्ञान और आनन्द का दल है । वह सम्यादर्शन 
का विषय है। प्रवचनसार में कहा है कि ज्ञेय-तत्व की और 
ज्ञातृ-तत्व की तथाप्रकार (जेंसी है वेसी ) प्रतीति जिसका लक्षण 
है, वह सम्यर्दशन पर्याय है । ऐसा सम्यदर्शन जो इसने अनन््त- 
काल में प्रगट नहीं किया और जो मोक्ष की पहली सीढ़ी है, 

वह त्रिकाली श्र व एक ज्ञायक द्रव्य से भिन्न है । 

  

भगवान ! तेरा ग्रात्मा परमात्मद्रव्य है । प्रत्येक ग्रात्मा 

स्वरूप से ऐसा है | उसे शरीर की अवस्था से न देखो, उसे 

राग की गअ्रवस्था से न देखो, अरे ! इसमें निर्मल अ्रवस्था है, 

ag 'मैं' ऐसा भी न देखो । निर्मल waco में एक त्रिकाली 
द्रव्य मैं हूँ - ऐसा देखो | त्रिकाली श्र व ज्ञायक तत्त्व से वर्तमान 

निर्मल अवस्था भिन्न है । 

लोगों ने यह मार्ग कभी सुना नहीं इसलिए नया लगता 
है | परन्तु भाई ! यह मार्ग तया नहीं निकाला, यह तो अनन्त 

जिनेश्वर भगवन्तों के द्वारा आदर किया और कहा हुग्रा 

सनातन मार्ग है। इसने पंचमहाव्रतादि का पालन ग्नन्तबार 

किया, यह अनन्तबार नग्न दिगम्बर साथु हुआ, पर एक समय 

के पीछे (भिन्नपने) सम्पूर्ण परमात्म-तत्त्वक्या है, इसका ज्ञान 

कभी प्रगट नहीं किया । एक समय की पर्याय में सब रमत TAT, 

पर अन्दर विराजमान आत्माराम चेतन्यमहाप्रभु में कभी 

रमणता नहीं की । अ्रन्दर का मांगें अत्यत्त निराला है भाई |
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दया, दान, ब्रत, भक्ति, पूजा इत्यादि सब शुभराग है, 
वह विकल्प है और उदयभाव है, बन्ध का कारण है । उपशम, 
क्षयोपशम और क्षायिक भावत्रय उदयभाव से रहित हैं । इन 

तीनों भावों को यहाँ शुद्धोपयोग कहा है । वह शुद्धोपयोग दशा 
(जिसमें आनन्द की दशा का वेदन है) त्रिकाली चीज (द्रव्य ) 

से कथंचित् भिन्न है। एक समय की पर्याय उत्पाद-व्ययरूप 
क्षणिक है । इस अपेक्षा से शुद्धोपपोग की दशा त्रिकाली शुद्ध- 
आत्मद्रव्य से भिन्न है । 

समयसार के संवर अधिकार में आया है कि पुण्य-पाप 

के भाव और व्यवहार-रत्नत्रय का जितना विकल्प है, वह सब 
राग त्रिकाली द्रव्य से भिन्न है । wat! ara at faa है, पर 
राग के प्रदेश भी भिन्न हैं -ऐसा कहा है। ग्रात्मा अकेला 

आनन्द का दल हैं | इसमें से विकार उत्पन्न नहीं होता। अर्थात् 
विकार का क्षेत्र त्रिकाली द्रव्य के क्षेत्र से भिन्न है। अनन्त 
गुणधाम प्रभु आत्मा त्रिकाल शुद्ध असंख्यातप्रदेशी वस्तु है। 
इसकी पर्याय में जो दया, दान झादि के विकल्प उठते हैं, वे 

त्रिकाल स्वभाव से तो भिन्न हैं, परन्तु क्षेत्र से भी भिन्न हैं; यहाँ 
दोनों को भिन्न-भिन्न वस्तु कहा है । एक वस्तु की वास्तव में 
अन्य वस्तु नहीं - ऐसा वहाँ कहा है | प्रवचनसार गाथा १०२ 
की शेली के अनुसार “चिद्विलास” में भी ऐसा कहा है कि 
पर्याय के कारण से पर्याय होती है,द्रव्य-युण के कारण से नहीं | 

इसप्रकार मोक्षमार्ग की पर्याय का कर्त्ता पर्याय स्वयं है। 
उस पर्याय का कर्म भी वही है, पर्याय का साधन, पर्याय का 
सम्प्रदान, श्रपादान और अधिकरण भी वही पर्याय ही है । 
पर्याय एक समय की सहज सत् है । वीतराग का ऐसा मार्ग 
शूरों का मार्ग है। जो यह मार्ग सुनकर भी काँप उठते हैं - 

ऐसे कायरों का यहाँ काम नहीं है ।
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देखो, आत्मभान होने के बाद भी ज्ञानी को शुभ या 
अशुभ भाव भी आता है। उसे कदाचित् श्रार्त-रौद्रष्यात का 
तथा विषयभोग का भाव भी होता है। वह भाव कमजोरी के 

कारण होता है, पर ज्ञानी को इन भावों की रुचि नहीं है, उसे 
इन भावों में ग्रानन््द नहीं आता । वह तो जानता है कि मेरे 
स्वरूप में ही आनन्द है, इसके सिवा बाहर में, निमित्त में या 
राग में कहीं भी सुख नहीं है । राग और तिमित्त में सुख है, 
ऐसी दृष्टि का उसको अ्रभाव है। 

जो सारे दिन पेसा कमाने-धमाने में फँस गया हो, वह 

ये बातें किस दित समभझेगा ? पर बापू ! ये पैसे-वैसा तो जड़- 
मिट्टी, धूल है । इसमें कहाँ आत्मा है? ये मेरा है- ऐसी 
मान्यता ही मिथ्यात्व है, क्योंकि जो जड़ है,वह कभी चेतनरूप 

नहीं होता । यहाँ तो कहते हैं- जिसमें अपूर्व-श्रपूर्व आनन्द 
का स्वाद आता है, ऐसी मोक्ष मार्ग पर्याय भी द्रव्य से 

कथंचित् भिन्न है | जहाँ ग्रतीन्द्रिय आनन्द का पूर्ण स्वाद ATA, 
बह मोक्ष है और वह भी एक पर्याय है | वह पर्याय द्रव्य से 
कथंचित् भिन्न है । द्रव्य क्या ? गुण क्या ? और पर्याय क्या ? 
ऐसा अपना द्रव्य-पर्याय स्वरूप जानने की लोगों ने कभी दरकार 

ही नहीं को । 
त्रिलोकीनाथ अ्ररिहृंत परमेश्वर ऐसा फरमाते हैं कि - 

व्यवहार-रत्तत्रय का विकल्प कथनमात्र मोक्ष का मार्ग है। यह 

विकल्प तो भगवान ग्रात्मा से भिन्न है ही, पर त्रिकाली श्र व 

के ग्रालम्बन से अन्तर में प्रगट होने वाली मोक्ष के मार्ग की 
पर्याय भी त्रिकाली शुद्ध-पा रिणामिकभाव लक्षण निज-परमात्म- 
द्रव्य से कथंचित् भिन्न है, क्योंकि वस्तु द्रव्यरूप है, वह त्रिकाल 

है और पर्याय का काल तो एक समय है । निहालभाई ने तो 
“द्रव्पदुष्टिप्रकाश में पर्याय को द्रव्य से सर्वेथा भिन्न कहा
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है - यह बात ख्याल में है, पर यहाँ अ्रपेक्षा रखकर कथंचित् 
भिन्न कहा है । मोक्ष दशा का कारणरूप निश्चय-पोक्षमार्ग की 
पर्याय शुद्धात्मद्रव्य से कथंचित् भिन्न है- इसप्रकार यहाँ 
ग्रपेक्षा से बात है । 

सम्यग्दश्ैन पर्याय है । उसका विषय त्रिकाल सत्यार्थे, 
भूतार्थ, मौजूद चीज, सच्चिदानन्द प्रभु भगवान आत्मा है। यहाँ 

कहते हैं, विषयी (पर्याय) अपने विषय (त्रिकाली प्रूव) से 

कथंचित् भिन्न है । क्योंकि विषयी (पर्याय) भावनारूप है श्र 
विषय (शुद्ध पारिणामिक भाव) भावनारूप नहीं हैं । 

श्रहों ! जंगल में बसने वाले सन््तों ने कसा काम 
किया है। अन्दर में सिद्धों के साथ गोष्ठी को है, अर्थात् अन्दर 
में निज सिद्धस्वरूप का अनुभव प्रगट करके स्वयं भगवान सिद्ध 
के साधर्मी होकर बेंठे हैं, उनकी यह वाणी है । 

भगवान आत्मा शुद्ध-पारिणामिकभाव लक्षण एक पूर्ण 

चेतन्यमय वस्तु है, वह त्रिकाल भावरूप है, भावनाहछप नहीं, 

जबकि उसके ग्राश्रय से जो मोक्ष का मार्ग प्रगट हुआ है, वह 
भावनारूप है, त्रिकाल भावरूप नहीं । सूक्ष्म बात है प्रभु ! 

mart as site af स्टत्री-पुत्रादि मेरे हैं, यह बाग- 

बंगला मेरा है तथा मैं यह करू और वह करू - इसप्रकार पर 
की सम्भाल करने में फेस गया है । वह तो मोक्ष के मार्ग से 
बहुत ही दूर है । यहाँ तो ऐसा कहते हैं कि मोक्षमागगं की पर्याय 
वर्तेमात भावनारूप होने से त्रिकाली ध्रूव निज-परमात्मद्रव्य से 
कथंचित् भिन्न है - ऐसा भेद अन्तर में जिसे भासित नहीं हुआ, 
वह भी मोक्ष के मार्ग से दूर है । अब जहाँ यह बात है, वहाँ 
व्यवहार से निश्चय प्रगठ होता है - यह बात कहाँ रही प्रभु ! 

१. निर्मल पर्याय और त्रिकाली द्रव्य में भिन्नता की बात है ।
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त्रिकाली पारिणामिक को भावरूप कहो, पारिणामिक 
कहो, ध्रूव कहो, नित्य कहो, एकरूप कहो; और पर्याय को 

अनित्य, अ्रध्नू व, विसदृश कहो, क्योंकि उसमें प्रतिसमय उत्पाद- 
व्यय होता है। मोक्ष का मार्ग भी उत्पाद-व्ययरूप है। श्रर्थात् 
वर्तमान समय में जिसका उत्पाद होता है, दूसरे समय में उसका 

व्यय होता है, दूसरे समय जिसका उत्पाद हो उसका तीसरे समय 
में व्यय होता है। इसप्रकार उत्पाद-व्ययरूप होने से मोक्ष मार्ग 

की पर्याय शुद्ध-पारिणामिकभावलक्षण द्रव्य से कथंचित् भिन्न 
है । क्यों ? क्योंकि वह पर्याय भावनारूप है । 

बारह भावनायें कहीं है न ? वे पहले तो विकल्परूप 
होती है, फिर विकल्प का व्यय होकर निरविकल्प दश्ला होती है। 
यह निर्मल निविकल्प पर्याय भावनारूप है। भाव भ्रर्थात् 
त्रिकाली एक रूप परमात्मद्रव्य, उसके सन्मुख होकर प्रगट होने 
वाली दशा भावनारूप है, त्रिकाली भावरूप नहीं । भाई ! ये 

शब्द तो जड़ हैं, उनका वाच्य (भाव) यथार्थ समझना चाहिए। 
शुद्ध-पारिणामिकभावरूप त्रिकाली स्वभाव परमानंदमय 

प्रभु है, वह भावनारूप नहीं, अर्थात् वह वर्तमान पर्यायरूप नहीं 
है । उसके ग्राश्नय से प्रगट हुई मोक्ष के कारणरूप दक्षा भावना- 
रूप है । यह बात न समभक्कर कितने ही लोग दया, दान, ब्रत, 
भक्ति आदि व्यहार करते-करते निश्चय मोक्षमार्ग प्रगठ हो 
जाता है - ऐसा कहते हैं | भरे प्रभु ! इसप्रकार तुभे सत्य नहों 
मिलेगा, अ्रसत्य ही मिलेगा, क्योंकि राग के सर्व भाव असत्यार्थ 

ही हैं। त्रिकाली द्रव्य की अपेक्षा से मोक्षमार्ग की वर्तमान 

पर्याय को उससे कथंचित् भिन्न कहकर असत्या्थ कहा है तो फिर 

राग के विकल्पवाली मलिन दुःखरूप दशा का क्या कहना ? 

भाई ! मोक्षमार्ग की पर्याय तो पवित्र है, आनन्दरूप है, wart 

है। वह भी त्रिकाली शुद्ध-द्रव्य से कथंचित् भिन्न है तो फिर
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बन्धरूप राग की दशा का क्या कहना ? राग करते-करते निश्चय 

(वीतरागता) प्रगटेगा, यह तो तेरा भ्रतादिकालीन भ्रम है । 
भाई ! वीतरागभाव शुद्धात्मा के आश्रय से प्रगट होता है । 

ग्रहा ! मोक्ष के कारण॒रूप अबन्ध परिणाम भावनारूप 

हैं, त्रिकाली शुद्ध द्रव्यस्वभाव भावनारूप नहीं है । श्रहों ! ऐसी 

शुद्ध तत्त्ववृष्टि करके चक्रवर्ती और तीर्थद्धूर के भ्राठ-भ्राठ वर्ष 
के पुत्रों ने केवलज्ञान प्रगट करके ग्रल्पकाल में मोक्ष पद पाया 
है । उनको शरीर की अवस्था कहाँ रोकती है ? यह तो पुण्य- 

शालियों की बात है, नहीं तो लकड़ी बेचकर गुजारा चलाने 
वाले गरीब कठियारे के आाठ-अाठ वर्ष के पुत्र भी अन्तःतत्त्व 

का भान करके, जहाँ मनुष्य के चलने का पगरव भी नहीं होता, 

wa aya में जाकर एकान््त स्थान में निजस्वरूप की साधना 
करके अल्प समय में ही परमपद की प्राप्ति कर लेते हैं | अहो ! 
ग्रन्तर का ऐसा कोई अलौकिक मार्ग है । 

बाहर की चीज - निभित्त और राग तो कहीं दूर रह 

गया, यहाँ तो निर्मल द्रव्य-पर्याय के बीच कथ्थंचित् भेद होने की 
सूक्ष्म बात है। जेनतत्त्व बहुत सूक्ष्म और गम्भीर है भाई ! 
यहाँ विशेष कहते हैं - 

“यदि वह (पर्याय) एकान्त से शुद्ध-पारिणामिक से 
अभिन्न हो. तो सोक्ष का प्रसंग बनने पर इस भावनारूप 
(मोक्ष की कारणभूत) पर्याय का विनाश होने पर शुद्ध पारि- 
णामिकभाव भी विनाश को प्राप्त हो, पर ऐसा तो होता नहीं 
है। (कारण कि शुद्ध पारिणासिक भाव तो अविनाशोी है) 

देखो, क्या कहते हैं ? वीतरागभावरूप निर्मल पर्याय 
यदि त्रिकाली भाव से एकमेक हो तो मोक्ष का प्रसज्भ बनने पर 
मोक्षमार्ग की भावनारूष पर्याय का विनाश होता है, उस समय 
ही शुद्ध पारिणामिकभाव - त्रिकाली भाव भी विनाश को प्राप्त
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हो जाए। यहाँ क्या कहता है ? कि मोक्ष मांगे में क्षायिक- 
भावरूप जो निर्मल पर्याय हुईं, बह पर्याय त्रिकाली द्रव्य के साथ 
सवंथा अभिन्न नहीं है। यदि दोनों सर्वंथा अभिन्न हों तो दो 
धर्मों की सिद्धि ही न हो और एक धर्म का (पर्याय का) व्यय 
होने पर सम्पूर्ण द्रव्य का ही नाश हो जाए | देखो, पूर्ण शुद्ध 
ज्ञान और ग्रानन्द की प्राप्तिरू्प मोक्ष की प्रगठता होने पर 
मोक्षमार्ग की भावनारूप पर्याय का व्यय होता है । तो क्या 
उस समय आत्मद्रव्य का ही नाश हो जाता है ? नहीं होता, 
क्योंकि वह पर्याय द्रव्य के साथ सर्वथा अभिन्न नहीं है, कथंचित् 
भिन्न है। मोक्षमार्ग की भावतारूप पर्याय यदि त्रिकाली पारि- 
णामिकभाव के साथ एकान््त से एकमेक हो तो मोक्ष के प्रसद्भ 
में मोक्षमार्ग को पर्याय का व्यय होने पर त्रिकाली द्रव्य का भी 
नाश हो जाए पर ऐसा कभो बनता नहीं, क्योंकि त्रिकाली 
द्रव्य स्वभाव तो शाश्वत् अविनाशी तत्त्व है। समभ में आ्राया ? 
भाई ! यह बात न्याय से कही गई है, न्याय से तो समझना 
चाहिए न ? वाद-विवाद से क्या पार पड़े ? 

भाई ! केवलज्ञान की पर्याय भो नाशवान है। नियम- 

सार, शुद्धभाव अधिकार में नवतत्त्वों को नाशवान कहा है । 

जीव की एक समय को पर्थाय नाशवान है, श्रजीव का ज्ञान 
करने वाली पर्याय नाशवान है । आख्रव, बन्ध, पुण्य BIT ITT 
संवर, निजंरा और मोक्ष - इन सब तत्त्वों को वहाँ नाशवान 

कहा हैं। गजब की बात है भाई ! शरीर नाशवान, पेसा 
नाशवान, रागादि नाशवान, संवर-निजेरा श्रर्थात् मोक्षमार्ग 
की पर्याय नाशवान और केवलज्ञान की पर्याय भी नाशवान है, 

क्योंकि प्रत्येक पर्याय की स्थिति ही एक समय की है । केवल- 
ज्ञान की पर्याय दूसरे समय रह नहीं सकती, क्योंकि वह॒ एक 

समय की स्थिति वाली क्षण विनाशी चीज है, जबकि भगवान
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अन्दर नित्यानन्द प्रभु निज-परमात्मद्रव्य शुद्ध पारिणामिक 
भावरूप वस्तु अविनाशी शाश्वत् चीज है। इस्तप्रकार दोनों के 
बीच कथंचित् भिन्नता है। भ्रनादि अनन्त ऐसी ही वस्तुस्थिति है । 

प्रश्न - पंचास्तिकाय में पर्यायरहित द्रव्य नहीं, और 
द्रव्यरहित पर्याय नहीं - ऐसा कहा है न ? 

उत्तर - हाँ, वहाँ तो पर से भिन्न द्रव्य का अस्तिकाय 
स्वरूप सिद्ध करना है, इसलिए कहा है कि पर्यायरहित द्रव्य 
नहीं और द्रव्य रहित पर्याय नहीं । वहाँ सम्पूर्ण द्रव्य का (द्रव्य- 
पर्यायमय ) भ्रस्तित्व सिद्ध करता है । पर यहाँ तो श्रनादिकालीन 
पर्यायमूढ़ जोव को भेदविज्ञान कराने का प्रयोजन है । इसलिए 
पर्यायदृष्टि छड़ाने के लिए कहा है कि पर्याय की त्रिकाली द्रव्य 
से कथंचित् भिन्नता है, यदि दोनों सवंथा एकमेक हों तो पर्याय 
का नाश होने पर द्रव्य का भी नाश हो जाए। पर ऐसा नहीं 
होता । इसलिए त्रिकाली भाव से वह भावना छप पर्याय कथंचित् 

भिन्न है। 

भाई ! यह तो अन्दर को बातें हैं। बापू ! यदि तुभे सत् 
शोधना हो तो वह शाश्वत् सत् अ्रन्दर में है, इसे शोधने वाली 
पर्याय भी इस सत् से कथंचित् भिन्न है, अर्थात् पर्याय में जिसे 
अहंभाव है, उसे वह सत् हाथ नहीं लगता - ऐसी चीज है भाई ! 

तुझे किसमें अ्रहंपता करना है ? किसे अधिकपने मानना है ? 
में पर्याय से श्रिक (भिन्न) हूँ- ऐसा मानने से अन्दर द्रव्य जो 
अधिक है, उसका अनुभव होता है। समयसार गाथा ३१ में 
आता है - 

“जो इंदिये जिशित्ता शाणसहावाधियं मुणदि झादं । 

ग्रहाहा ! ज्ञानस्वभाव जो त्रिकाल है, वह अधिक है । 

प्रमस्वरभावभावरूप एक ज्ञायकभाव, राग और एक समय की 
पर्याय से भ्रधिक अर्थात् भिन्न है। यहाँ यही कहते हैं कि श्र ब-
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स्वभाव के लक्ष्य से प्रगठ होने वाला सत्यार्थ मोक्ष का मार्ग 
भावनारूग है और वह त्रिकाली भाव से भिन्न है। भावतारूप 
मोक्षमार्ग और त्रिकाली परमभाव - दोनों चीजें सर्वथा एक 
नहीं, वे दोनों चीजें सवेथा एक हों तो जब भावनारूप मोक्षमार्ग 
का व्यय होकर मोक्ष हो, तब त्रिकाली भाव के भी नाश होने 
का प्रसंग आएगा । भगवान ! मारग तो ऐसा सूक्ष्म है । 

are | ag AT, TH Far है वेसा यथार्थ समझना 

पड़ेगा । इसे समझे बिना ही तू अ्नन्तकाल से रखड़ता हुआ दू:खी 
हो रहा है | यहाँ कोई बड़ा अरबपति सेठ हो, करोड़ों के बंगले में 
रहता हो, और क्षण में देह छटकर फ् हो जाए' तब मरण 
करके बकरी की कूख में चला जाएगा, वहाँ जन्म हौने पर 
बें-बें-बें करेगा । पर अरे ! इसे विचार ही नहीं कि मरकर में 

कहाँ जाऊँगा ? में कहाँ हूँ ? और मेरा क्या हाल-हवाल होगा ? 
भाई ! इस अवसर में जो स्वरूप की समझ नहीं को तो कौए, 

कुत्त ,कीड़ा इत्यादि पर्याय धारण करके तू संसार में खो जाएगा। 

यहाँ भावनारूप पर्याय का मोक्ष की कारणभूत पर्याय 
कहते हैं । wey जगह ऐसा भी कहा है कि मोक्ष पर्याय, मोक्ष 
की कारणाभूत मोक्षमार्ग पर्याय से प्रगट नहीं होती । वास्तव में 

उस समय की केवलज्ञान और मोक्ष की दशा अपने स्वयं के षट्- 
कारकरूप परिणमन से स्वतन्त्र उत्पन्न होती है, उसे पूर्व की 

मोक्षमार्ग की पर्याय की अपेक्षा नहीं है | मोक्ष की पर्याय के 

पहले मोक्षमार्ग की पर्याय अवश्य ही होती है, तो भी मोक्ष की 
पर्याय उस समय का स्वतन्त्र सत् है। मोक्षमार्ग की पर्याय के 
कारण मोक्ष की दशा हुई - ऐसा नहीं है | ऐसा मार्ग है भाई ! 

यहाँ ऐसा समभना है कि मोक्ष होने के पहले जो मोक्ष- 
मार्गकी पर्याय थी, वह पर्याय त्रिकाली चीज से एक्रमेक नहीं,पर 
भिन्न है । यदि अ्रभिन्न हो तो मोक्षमार्ग की पर्याय का नाश होने 

१. मरगा हों जाए । 
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पर शुद्ध पारिणामिकभाव भी विनाश को प्राप्त हो, पर ऐसा 

कभी बनता नहीं क्योंकि वस्तु - त्रिकाली द्रव्य अविनाशी है । अ्रहा! 
सत् अर्थात् एक सदृशरूप स्वभाव - ग्रविरुद्धस्वभाव त्रिकाली है, 
वह कहाँ जाए ? विप्दुद्यपता और उत्पाद-व्यय तो पर्याय में है, 

उपजना और विनसना तो पर्याय में है । वस्तु तो उत्पाद-व्यय 
रहित त्रिकाल शाश्वत् सत्पने विद्यमान चीज है। आगे कहेंगे 
कि मोक्ष के मार्ग को पर्यायपने आत्मा नहीं उपजता । अरे ! 
वह मोक्ष के मार्ग की पर्याय के अभावपने (मोक्षपने ) भी नहीं 
उपजता । बापू ! यह मांगें ही जूदा है नाथ ! 

wee | ag sta wat स्व के भान बिता दुःखी है - ऐसी 

इसको कहाँ खबर है ? भरे ! दुःख क्या है, इसकी भी इसको 

कहाँ खबर है ? शास्त्र में दुृष्टान्त श्राता है कि वन में दावानल 
लगने पर पशु-पक्षी भस्म हो जाते हैं। उस समय कोई मनुष्य 

वन के बीच वृक्ष पर चढ़कर बेठा है श्रौर अपने चारों तरफ वन 
को जलता हुग्ना देखता है, तो भी ऐसा मानता है कि में सकुशल 
हूँ, में कहाँ जलता हूँ ? पर भाई ! ये वन जल रहा है तो वह 
प्रभी ही इस भाड़ को जलाएंगा और तू भी क्षण में ही जलकर 
भस्म हो जाएगा । जेंसे, भाड़ के ऊपर बेंठा हुआ वह मनुष्य 
“मैंसलामत हूँ” ऐसा मानता है - यह उसकी मुढ़ता है, क्योंकि 

क्षण में ही गश्रग्ति खुलगती-सुलगती झाएगों और भाड़ को 

पकड़ेगी तब उसकी ज्वाला में वह तत्काल भस्म्त हो जाएगा । 

बसे, यह भवरूप वन कालाग्नि द्वारा जलता हुग्रा देखते हुए भी 

/'में सलामत (सुरक्षित) हूँ, सुखी हूँ, ऐसा कोई मानता है, 
यह उसकी मृढ़ता है । अरे | जलने पर भी इसे जलने की 

खबर नहीं है । 
अहा ! मोक्षमार्ग की पर्याय भी नाशवान है। प्रभु ! 

तुझें किस चीज को दिकराये रखना है ? तू स्वयं नित्यानन्द प्रभु
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त्रिकाली टिकता तत्त्व है । इसमें नजर नहीं करता आरौर अनित्य 
को टिकाना चाहता है- यह तेरी मूढ़ता है | तू देहादि बाह्य 
विनश्वर वस्तु्रों को टिकाने की कोशिश करता है पर इसमें 
तुझे निष्फलता का दुःख ही प्राप्त होगा । 

बढवाण का एक भाई कहता था - महाराज ! यह सब 

उपाधि किसने की ? तब हमने कहा - भ्ररे भाई ! क्या इतनी 
भी तुझे खबर नहीं ? यह सब उपाधि तूने स्वयं हो खड़ी को 
है | अपने स्वरूप को भूलकर श्रनादि से राग और विकार की 
उपाधि तूने स्वयं बटोरी है । तू तुझे ही भूल गया है। अपने 
निरुपाधि शुद्ध चेतन्यतत्त्व को भूलकर यह सब उपाधि तूने स्वयं 
खड़ी की है | तू अनन्तकाल से पुण्य-पाप के विकल्प करता रहा 
और इससे तुभे बन्ध हुआ, उसके निमित्त से यह सब संयोग 
हुआ है । इन सबको अपना मानकर तूने स्वयं यह उपाधि 

ग्रहण की है । 
देखो, चमरी गाय की पूछ बहुत सुन्दर होती है। अपने 

बाल भाड़ में फस जाने पर वह गाय बालों के प्रेम में वहीं खड़ी 
रह जाती है शोर शिकारी के बाण से विधकर मारी जाती 
है; इसी प्रकार अज्ञानी संसारी प्राणी इस दुनिया के पदार्थों के 

प्रेम में फंसकर वहीं खड़ा रह गया 'है और स्वयं मर रहा है, 
लुट रहा है, इसका इसे भान नहीं है। नियमसार में ग्राता है, 

ये स्त्री-बच्चे, कुटुम्ब-कबीला वगेरह अपनी आ्राजीविका के लिए 

तुझे ठगों की टोली मिली है, तेरे मरण के समय तुझे कोई 
काम में नहीं आएगा । अभी भी वे किसी काम के नहीं हैं! 
तू अकेला विलाप करता हुआ कहीं का कहीं चला जाएगा, और 
इस भवश्नमण के प्रवाह में तू खो जाएगा । 

भाई ! यह श्रात्मा के अन्दर के भावों की बात है | शुद्ध 
पारिणामिकभाव त्रिकाल परमभाव है,उस में उत्पाद-व्यय नहीं हैं,
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ग्रौर उसका कभी अभाव नहीं होता - ऐसा शाश्वत aa UF 
रूप भाव उत्पाद-व्ययरूप है । अशुद्धता का व्यय होकर आंशिक 
शुद्धतारूप मोक्षमार्ग प्रगट होता है, और मोक्षमार्ग का व्यय 
होकर पूर्ण मोक्षदरशा प्रगट होती है, परन्तु जो परमभावरूप 
द्रव्य है, उत्तका व्यय भी नहीं होता और वह नया प्रगट भी 
नहीं होता । इसप्रकार पलटती पर्याय, और त्रिकाल टिकता 
(भ्रूव) द्रव्य - ऐसा वस्तु का स्वरूप है । द्रव्य अपेक्षा से वस्तु 
अपरिणामी और गअक्रिय है और पर्याय अपेक्षा से परिणमनशील 
और सक्रिय है । श्री सर्वज्ञदेव ने ऐसे द्रव्य-पर्यायरूप वस्तुस्वरूप 
का उपदेश दिया है । द्रव्य और पर्याय सर्वथा अभिन्न नहीं हैं, 
कथंचित् भिन्न हैं । सवेथा भिन्त नहीं और सर्वथा अभिन्न at 
नहीं-ऐसा वस्तु का स्वरूप है | स्वंथा भिन्न हों तो वस्तु अवस्था 

रहित होने से वस्तु हो न रहे, तथा सर्वथा श्रभिन्न हो तो पर्याय 
का नाश होने से द्रव्य का ही नाश हो जाए ञअर्थात् वस्तु ही न 

रहे । इसलिए द्रव्य-पर्याथ कयंचित् मिन्न हैं, यही यथार्थ है । 

शास्त्र में 'उत्पादव्य पश्नौव्ययुक्तं सत्' कहा है । श्र् वता 
अर्थात् टिकना, उत्पाद-व्यय अर्थात् बदलना। टिककर बदले, 

ग्रौर बदलकर टिका रहे - ऐसा वस्तु का आश्चयंकारी सत् 

स्वरूप है । द्रव्य अविनाशी है,और पर्याय विनाशी है - इस प्रकार 
द्रव्य-पर्याय दोनों सर्वंधा एक नहीं हैं | त्रिकाली शुद्ध द्रव्य के 
लक्ष्य से प्रगट होने वाली श्रद्धा-ज्ञान-रमणतारूप निर्मल पर्याय 
यद्यपि मोक्ष दशा का कारण है, तथापि वह मोक्ष दशा होने 

पर व्यय हो जाती है, जबकि द्र॒त्य टिककर त्रिकाल स्थिर रहता 

है । इसप्रकार वस्तु के द्रव्य और पर्याय दोनों अंशों में भिन्नता 

है। ऐसा वस्तुस्वरूप समभने पर अंश (पर्याय) बुद्धि हलकर 
द्रव्यदृष्टि होती है ।
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देखो, आत्मा में एक पर्याय अंश है। अज्ञान टलकर 
ज्ञान होना, अशुद्धता टलकर शुद्धता होना इत्यादि नया-नया 
कार्य पर्याय में ही होता है। जो जीव पर्याय का अस्तित्व ही 
नहीं मानता उसे तो नया कार्य होता ही नहीं, अर्थात् उसे 
अपने अज्ञानभाव के कारण संसार मिटता हो नहीं; तथा यदि 
कोई अ्रकेली पर्याय के सामने ही देखा करे और द्रव्य के शुद्ध 
स्वभाव का लक्ष्य न करे तो उसे भी अशुद्धता ठलकर शुद्धता 
नहीं होती । पर्याय की शुद्धता तो त्रिकाली शुद्ध द्रव्य के झ्राश्रय 
से होती है | द्रव्यस्वभाव में श्र्तमू ख होकर एकाग्र हुए बिना 

पर्याय की शुद्धता नहीं होती । द्रव्य को न माने तो भी शुद्धता 
न सथधे, और एकास्त से पर्याय को ही वस्तु मान ले तो पर्याय 

का व्यय होने पर ही वस्तु का नाश हो जाए, परन्तु ऐसा वस्तु- 
स्वरूप नहीं है; तथा पर्याय को न मानकर वस्तु को एकान््त 
नित्य-कूटस्थ माने तो पर्यायरूप पलटना बिना नया कार्य ही नहीं 

बन सकता, अतः तब संसार का भी अभाव नहीं होगा | इस- 

प्रकार वस्तु में द्रव्य और पर्याय दोनों अंश एक साथ रहते हैं और 
उन दोनों में कथंचित् भिन्नपता है, ऐसा स्याद्वाद मत है । 

मोक्षमार्ग की पर्याय त्रिकाली द्रव्य से कथंचित् भिन्न 
है । यह शरीर, मन, वचन इत्यादि आत्मा से स्वंथा जुदे हैं । 
कर्म भी आत्मा से सर्वंथा जुदे हैं । यहाँ कहते हैं - अपने में जो 
द्रव्य-पर्याय के अंश हैं, वे भी परस्पर कथंचित् भिन्न हैं। अहो ! 
यह तो भेदज्ञान की चरम सीमारूप सर्वोत्कृष्ट बात है | यह 

बात जिसके अन्तर में बेठे वह निहाल हो जाए । 
ग्रब कहते हैं - इसलिए ऐसा निश्चित हुग्ना - शुद्ध- 

पारिणासिकभावविषयक (शुद्ध-पारिशासिकभाव का अवलब्बन 
करने वाली) मावनारूप जो आ्रौपशमिकादि तीन भाव हैं, वे 
समस्त रागादि से रहित होने के कारण शुद्ध-उपादानकारण-
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भूत होने से मोक्ष के कारण हैं, परन्तु शुद्ध-पघारिणामिक नहीं। 
(अर्थात् शुद्ध-पारिणासिकमाव सोक्ष का कारर नहीं है।) * 

भगवान आत्मा नित्यानन्दमय सच्चिदानन्द प्रभु सदा 
एक ज्ञायकभाव वस्तु है, उसे शुद्ध-पारिणामिकभाव कहते हैं । 
यह पारिणामिकभाव मोक्ष का कारण नहीं है, इसे मोक्ष का 
कारण कहता व्यवहार-तय है, वास्तव में शुद्ध द्रव्य मोक्ष की 

पर्याय का कारण नहीं है | wat! Ha द्रव्य त्रिकाली सत् है, 
वेसे पर्याय भी सहज सत् है - ऐसा वस्तु का स्वरूप है। राग 
परिणाम हो या वीतराग परिणाम हो, वह परिणाम उस-उस 

काल में सहज सत् है | जहाँ एसा वस्तुस्वरूप है, वहाँ व्यवहार 

से - राग से निश्चय होता है, यह बात कहाँ रही ? 

व्यवहार रत्तत्रय करते-करते मोक्ष होगा, ऐसी बातें 

अभी चलती हैं, पर वे यथार्थ नहीं हैं। दया करो, ब्रत करो, 
दान, भक्ति, पूजा करो इत्यादि प्ररूपणा अ्रभी चलती है, पर 
भगवान ! ये तो सब राग की क्ियायें हैं। राग तो उदयभाव 

है, बन्ध का कारण है, वह मोक्ष का कारण कसे हो सकता है ? 

स्वयं पूर्णानन््द का नाथ प्रभु अन्तर में सदा शान्ति और आनन्द- 

भावरूप से विराजमान है, उसके लक्ष्य से स्वतन्त्रपनें अपने षट- 

कारकरूप परिणमन द्वारा निर्मल रत्नत्रय पर्याय प्रगटज्होती 

है। उस पर्याय को व्यवहार-रत्नत्रय की अपेक्षा नहीं है । 
निश्चय-मोक्षमार्ग की पर्याय व्यवहार की अपेक्षा बिना ही 
निरपेक्षपने अपने षघट्कारकरूप से परिणमती हुई प्रगठ होती , 
है । ऐसी सूक्ष्म बात है प्रभु ! 

भाई ! आत्मा त्रिकाली शुद्ध वस्तु है, वह परिणमित 
नहीं होतो । समयसार गाथा २८० के भावार्थ में आया है - 
“आत्मा जब ज्ञानी हुआ तब उसने वस्तु का ऐसा स्वभाव जाना 

कि आत्मा स्वयं तो शुद्ध ही है, 'द्रव्यवृष्टि से अपरिणमतस्वरूप
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है, पर्यायदृष्टि से परद्रव्य के निमित्त से रागादिख्य परिगमित 

होता है, इसलिये अब ज्ञानी स्वयं उन भावों का कर्त्ता नहीं 

होता, जो उदय आते है, उनका ज्ञाता ही है । ग्रहा ! सम्यग्दृष्टि 
उसे कहते हैं कि जो व्यवहार-रत्नत्रयरूप राग का कर्त्ताया 
भोक्ता नहीं होता, क्योंकि पर्याय में वह ज्ञानमावरूप परिणमित 

हो रहा है और द्रव्य अपरिणमनस्वरूप है । यह परमात्मा के 
घर की बात है भाई ! 

ग्रहाहा ! आत्मा अन्दर चिद्घन ध्र् ववस्तु परिण मनरहित 
और सदा एकरूप है, उसमें परिणमन ही नहीं है, और बदलने 
वाली विकारी या नित्रिकारी पर्याय एक समय का सत् है । 

रागादि बिकार रूप परिणाम भी जड़कर्म की अपेक्षा बिना 

स्वतंत्ररूप से अपने षट्कारक से प्रगट होने वाले परिणाम हैं । 
कुछ लोग कहते हैं - क्या कर्म से विकार नहीं होता ? 

यदि कर्म से विकार न हो तो वह स्वभात्र हो जायगा । 

ग्ररे भाई ! कर्म तो बिचारे जड़-अ्रजीव हैं, परद्रव्य हैं, 

ये तो स्वद्रव्य को छुते भी नहीं ! जब ऐसी बस्तु-स्थिति है तो 
परद्रव्य से स्वद्रव्य की विकारी पर्याय कंसे होगी ? नहीं होगी । 
“कर्म से विकार हुआ” यह तो निमित्त का ज्ञान कराने के 
लिए निमित्तप्रधान कथन है । 

मिथ्यात्वदि भावों को जीव स्वतंत्ररूप से अपनी पर्याय 

में उत्पन्न करता है। जेंसे त्रिकाली जीवद्रव्य इनका कारण 
नहीं है, वेसे परद्रव्य - कर्म भी इनका कारण नहीं है | मिथ्यात्व- 

भाव का कर्त्ता मिथ्यात्व पर्याय है | मिथ्यात्व की पर्याय कर्त्ता, 
मिथ्यात्व की पर्याय कर्म, मिथ्यात्व की पर्याय स्वयं साधन, 

मिथ्यात्व का परिणाम स्वयं संप्रदान, मिथ्यात्व में से मिथ्यात्व 

हुआ वह श्रपादान और मिथ्यात्व के आधार से मिथ्यात्व हुप्ना 
वह अधिकरणा; इसप्रकार मिथ्यात्व की विकारी पर्याय कर्त्ता-
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कर्म आदि ग्रपने घटकारक से स्वतंत्रपने उत्पन्न होती है, इसे 
निमित्त की या कर्म के षघटकारकों की कोई अपेक्षा नहीं है । 

देखो, जीव विकार की पर्याव को करे ऐसा उसका 

स्वभाव नहीं है, क्योंकि जीव में ऐसी कोई शक्ति नहीं जो 

विकार को करे आत्मा में ज्ञान, दर्शन, गआ्राननन््द, अस्तित्व, 
वस्तुत्व, प्रभुत्व आदि अनंत-ग्रनंत शक्तियाँ भरी हैं, पर इसमें 
ऐसी कोई झक्ति नहीं जो विकार को उत्पन्न करे | शक्तियाँ तो 
सब निर्मल ही निर्मल हैं । 

प्रश्न - पर्याय में विकार तो होता है । 

उत्तर - हाँ पर्याय में जो विकार होता है, वह अपने 
समय के पट्कारकरूप परिणुभन से स्व्रतंत्रपने होता है। जीव- 
द्रव्य उसका कारण नहीं है और निमित्त - कर्म भी इसका 

वास्तविक कारणा नहीं है । पंचास्तिकाय गाथा ६२ में यह बात 

आ्रायी है। लोगों को यह बात स्वीकार करना कठिन पड़ता है, 

परन्तु सत्य बात यही है । 

इसी तरह मोक्षमार्ग की जो पर्याय - सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 
चारित्ररूप निर्मल रत्नत्रय पर्याय निश्चय से अपने-ग्रपने काल 
में अपने घटकारक से उत्पन्न होती है, उसे परम प।रिणामिक- 

भावलक्षण त्रिकाली शुद्ध द्वव्य-गुणा को भी अपेक्षा नहीं है, और 
दया, दान, ब्रत,पूजा आदि व्यवहार-रत्तत्रय की भी अपेक्षा नहीं 

है। वीतराग का मार्ग ऐसा सूक्ष्म है भाई ! राग की क्रिया 
करते-करते धर्म हो जाये, वीतराग के मार्ग में ऐसा नहीं है । 
यह तो अज्ञानो लोगों द्वारा कल्पना करके खड़ी की हुई बात 
है । अरे ! लोगों ने मार्ग को भ्रष्ट कर दिया है । 

भाई ! मोक्ष का मार्ग ग्रर्थात् सम्यग्दर्शनादि निर्मल 
रत्नत्रय पर्याय स्वतंत्रपने प्रगट हुई है, इसे त्रिकाली द्रव्य की 

ग्रपेक्षा नहीं है और बाह्य व्यवहार-का रकों को अपेक्षा नहीं है ।



६० |] | अध्यात्म रत्नत्रय॑ 

apart TT अपने पट्कारक से स्वतंत्र उत्पन्न हुई है। 

सम्यग्दशन का कर्त्ता सम्यग्दर्शन पर्याय स्वयं है, इसका कर्म भी 

वही पर्याय है, इसका साधन, संप्रदान, अपादान और अधिकरण 

भी वह पर्याय स्त्रयं ही है। अहो ! संतों ने आढ़तिया होकर 
सर्वज्ञ परमात्मा के द्वारा कही हुई बात जगत के समक्ष जाहिर 
की है। 

ग्रहाहा ! आत्मा शुद्ध-पारिणामिकभावरूप सहजानंद 
प्रभु, पूर्ण ज्ञान, पूर्ण आ्रानंद, पूर्ण स्वच्छता, पूर्ण प्रभुता आदि 
पूर्ण शक्तियों से भरा हुआ पूर्णानन््दधन भगवान है। उसका 
ग्रवलंबन करने वाली ग्र्थात् उसे विषय करने वाली उपश्वमादि- 
भावत्रयरूप यह भावना समस्त रागादि से रहित है। देखो, 

क्या कहा ? जिसे आगम भाषा से उपशम, क्षयोपशम, क्षायिक- 
भावत्रयरूप कहा और अध्यात्म भाषा से “शुद्धात्माभिमुख 

“शुद्धोपयोग'' इत्यादि पर्यायसज्ञा दी है- ऐसी सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 

चारित्ररूप निर्मल रत्नत्रयभावना शुद्धपारिणामिक भाव का 
ग्रवलंबन करने वाली है ग्रौर समस्त रागादि से रहित है । 

यह टीका करनेवाले जयसेनाचार्यदेव, नग्न दिगम्बर सत 
थे, वे प्रन्तर में आत्ता के प्रचुर आानंदरस का स्वाद निरन्तर 
लेते रहते थे, वन में निवास करते थे । नौ सौ वर्ष पहले उन्होंने 

यह टीका बनाई है। टीका में वे कहते हैं - भगवान आत्मा 
त्रिकाल चिदानदघन, नित्यानंद प्रभु है, इसके आश्रय से - इसके 
ग्रवलबन से - इसके लक्ष्य से जो सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चा रित्ररूप 

निर्मल मोक्षमार्ग पर्याय प्रगट होती है, वह भावनारूप पर्याय 
उपशमादि भावत्रयरूय है | यहाँ चौथे, पाँचवें श्रौर छठवें गुण- 

स्थान के क्षायिकरमाव की बात है, केवली भगवान के क्षाथिक- 

भाव का बात नहों है । चाथे गुणसत्थान में भी क्षाय्रिकसम्यक्त्व 

प्रगट होता है, उप्तकी यहाँ बात है ।
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श्र णिक राजा को क्षायिक सम्यक्त्व था, उन्होंने तीर्थ- 

कर नामकर्म बांधा था, परन्तु पूर्व में नरकगति की आयु बंध गई 
थो इसलिये योग्यतावश नरक के संयोग में गये हैं, परच्तु उन्हें 

राग से भिन्न पूर्णानंदस्वछूप निज-परमत्माद्रव्य का अन्दर में भान 
है, और साथ में श्रानंद का वेदन भी है। शोलपाहुड में ग्राता 
है कि धर्मी जीव को नरकगति में भी शील है। अहाहा ! 
जिसने पूर्णानंद के नाथ को अन्दर में खोजकर प्राप्त किया और 

सम्यग्दर्शन-ज्ञान प्रगट किया, उसे स्वरूपाचरणारूप स्थिरता भी 

होती ही है। अपने स्वरूप की श्रद्धा, स्वरूप का ज्ञान और 
स्वरूप का आचरणा -ये तीनों मिलकर शील कहलाते हैं । 

शील श्रर्थात् मात्र शरीर से ब्रह्मचयय पालना नहीं है, क्योंकि यह 
तो अ्रकेली राग की क्रिया है, जबकि स्वरूप के श्रद्धान-ज्ञान- 
चारित्ररूप शील तो राग से भिन्न है। मार्ग तो ऐसा है भाई ! 

शुभराग में जितना अशुभराग टला वह शुद्धता है - 

ऐसा कहता यथार्थ नहीं है | सम्यग्द्शन और आत्मा का अनुभव 

होने के बाद शुभराग wat a, उसमें श्रशुभराग टलता है। 
सम्यादर्शन के बाद शेष रहने वाले शुभ राग का क्रमशः अभाव 
होते हुए पूर्ण श्रभाव होने पर मोक्ष प्रगट होता है | शुभराग 
रहे और मोक्ष प्रगट हो, ऐसा नहीं बनता । बापू ! शुभराग तो 

बंध का ही PITA FI 

इन उपदमादि तीनों भावों को सम्रस्त रागादि रहित 

कहा है | भाई ! राग का कोई भी अंश मोक्ष का मार्ग नहीं हो 
सकता । जिस भाव से तीर्थद्धुर प्रकृति बंधती है वह भाव भी 
राग है श्रौर बंध का ही कारण है । वह राग उपशम, क्षयोंप- 
शम या क्षायिकभावरूप नहीं है । वह शुभराग है, उदयभाव है, 

बंध परिणाम है, जबकि उपशमादि भावत्रय मोक्षमार्गरूप हैं, 
अबंधरूप हैं ।
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देखो, सोलह कारण भावना सम्यग्दुष्टि को हो होती 

है, अज्ञाती को नहीं होती । सम्यर्दुष्टि धर्मात्मा को षोडश- 

कारण भावनाओं का राग ग्राता है, पर वह बंध का ही कारण 

है, वह कोई अबंधच परिणाम नहीं । यहाँ तो ग्रह चोखी बात हे 
कि भावत्रयस्वरूप मोक्ष का मार्ग समस्त रागादि से रहित हे । 

प्रश्न - वर्मी पुरुष के उपशमादिभाव के समय भी राग 

तो होता है, तो उसे समस्त रागादि रहित कंसे कहा है ? 

उत्तर - भाई ! उपशमादि निर्मल भाव तो रागरहित 

ही हैं, उस काल में धर्मी को राग भले हो, पर वह तो उप- 
शमादि से भिन्न उदयभावरूप है, वह राग उपगञमा दिभावों में 

नहीं समाता । ग्रांशिक शुद्धता और ग्रांशिक राग दोनों एक- 
साथ होने पर भी दोनों भिन्न-भिन्न हैं। वहाँ उपशमादिभाव 
मोक्ष का कारणा हैं श्रौर जो रागांश है, वह बंध का ही कारण 

है, वह मोक्ष का कारण जरा भी नहीं है। इसप्रकार मोक्ष 
का कारण जो उपशमादि निर्मल भाव है, वह समस्त राग- 

रहित ही है । 

त्रिकालभावरूप शुद्ध-द्रव्य और उसका अवलम्बन करके 
प्रगट होने वाली भावनारूप परिणाति - ये दोनों शुद्ध हैं, पवित्र 
हैं । ज॑से तिकाली ध्रूव आत्मद्रव्य में राग नहीं हैं, वेसे उसमें 
wat es परिणति में भी राग नहीं है । श्रहा ! जिसमें शुद्ध 
चेतन्यभाव का भवन (परिणमन) हुआ हो, शुद्धात्मा की ऐसी 

भावना परम अमृतस्वरूप है । ऐसो भावनारूप परिणति चौथे 

गुणस्थान से शुरू होती है। उपशमादि तीनों भाव चौथे गुण- 
स्थान में भी होते हैं। सम्ग्रक्त्व प्रगट होने के काल में तथा 
उसके बाद भी जितनी शुद्ध परिणति हुई है, उसका नाम 

“भावना है गौर वह मोक्ष का साधन है |
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जो लोग कहते हैं कि, चौथे गुणस्थान में शुद्धोपयोग 

होता ही नहीं; उन्हें सम्यक्त्व क्या चीज है ? भगवान का मार्ग 
क्या है - इसकी खबर ही नहीं है। भाई ! शुद्धोपयोग बिना 
अकेले राग से तू मोक्षमार्ग मान ले परन्तु, वह वीतराग का मार्ग 
नहीं है । चौथे गुणस्थान में उपशम सम्यग्दर्शन शुद्धो पयो गपूर्वक 
ही होता हैं -- यह सिद्धान्त है ! शुभराग द्वारा सम्यग्दशन हो - 
ऐसा कभी होता ही नहीं | शुद्धात्मभावना शुद्धद्वव्य का अवलंबन 

करने वाली है, राग का नहीं । राग में ये ताकत नहीं कि वह 
शुद्ध द्रव्य को भा सके। राग की मन्दता द्वारा अन्तःप्रवेश 
करना शकक््य ही नहीं तो उससे सम्यग्दर्शनादि कसे हो सकता 
है ? नहीं हो सकता । भाई ! बीतराग का मार्ग तो रागरहित 

ही है । 
भगवान आत्मा निजस्वरूप प्रभु है। ग्राता है न कि- 

जिन सो हो है आत्मा, श्रन्य सो हो है कर्म । 
इसी बचन से समभले, जिन प्रवचन का मर्म ।। 

यह श्रात्मा सदा जिनस्वरूप - वीतरागस्वरूप - परमात्म- 

स्वरूप ही है | यदि आत्मा स्वयं वीतरागस्वरूप न हो तो पर्याय 
में बीतरागता आएगी कहाँ से ? भगवान अ्ररहन्तदेव को 
वीतरागता और केवलज्ञान प्रगट हुआ, वह शुद्धात्म भावना 
को पूर्णता द्वारा प्रगट हुम्ना है। मोक्षमार्ग रूप शुद्धात्मभावना 

समस्त रागादि से रहित है, राग का - विकल्प का अंश भी 

इसमें नहीं समाता । 

देखो, यह सस्क्ृत टीका नौ सौ वर्ष पहले श्री जयसेना- 

चार्यदेव ने रची है | इसमें ऐसी चोखी बात की है कि तीनभाव 

रूप शुद्धात्म भावना समस्त रागादि रहित होने के कारण शुद्ध- 
उपादान कारणाभूत होने से मोक्ष का कारण है। भाई ! चौथे 

गुणस्थान में भी जो निर्मल सम्यर्दशन-ज्ञान-चा रित्र का परिणाम
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प्रगट हुम्ना है, वह रागादि रहित परिणाम है । यह तो जिनेश्वर- 
जिनचन्द भगवान सर्वज्ञ परमात्मा के घर की बात है | बापू 

श्री सीमन्धर परमात्मा महाविदेह क्षेत्र में तीर्थद्भधूर पद में 
वर्तमान में विराजते हैं, उनकी दिव्यध्वनि के सार रूप यह बात 
है। श्रहों ! दिगम्ब्र सन््तों ने इसमें तो केवलज्ञान का कक््का 
(प्रारम्भिक उपाय) बताया है | 

यहाँ कहते हैं - यह भावना जों तीनभावरूप है वह 
समस्त रागादि रहित होने के कारण शुद्ध-उपादान कारणभूत 

होने से मोक्ष का कारण है। यहाँ पर्यायरूप शुद्ध-उपादान की 
बात है। त्रिकाली शुद्ध-उपांदान कि जो शुद्ध-द्वव्याथिकनय का 
विषय है, उसकी बात॑ तो पहले श्रा गई है। यहाँ पर्थाय के 
शुद्ध-उपादान की बात है। 

उपशम, क्षयोपशप और क्षायिक - ये तीनों वीतरागी 
निर्मल पर्यायें हैं। वह वीतरागी पर्याय समस्त रागादि से रहित 
शुद्ध-उपादान कारणाभूत है, इसलिए मोक्ष का कारणा है। 
wat! निर्मल gata esq gt शुद्ध-उपादान कारणाभुत है। 

क्या कहा ? यह पर्याय स्वयं ही स्वयं का उपादान का रणा है। 
ग्रहों ! यह तो कोई अलौकिक शैली से बात है। ऐसी बात 
भगवान केवली के मार्ग के सिवा अन्यत्र कहीं नहीं है । 

सम्पग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप निर्मल पर्याथ का विषय 
त्रिकाली द्रव्य है। वर्तमान भावनारूप जो निर्मल पर्याय वह 
शुद्ध त्रिकाली को अवलबती है । धर्म की ear ate ater की 
दशा शुद्ध पारिणामिकभावस्वरूप त्रिकाली (द्रव्य) का अ्रवलंबन 
करती है, वह राग का अभ्रवलंबन नहीं करती तथा वतंमान पर्याय 
का भी अवलंबन नहीं करती । निर्मल पर्याय का विषय पर्याय 
नहीं है ! सम्यग्दर्शन की पर्याय त्रिकाली को अवलंबती हुई 
भ्रपने पट्कारक से स्वतंत्रपने प्रगट होती है । यह तो .अ्नुपम
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अमृत है भाई | wet! आाचायदेव ने इस पंचमकाल में श्रमृत 

बरसाया है । 

देखो, नियमसार में ग्राचार्यदेव ने ऐसा कहा है कि, 
उपशम, क्षयोपशम और क्षायिकभाव जो निर्मल वीतरागी धर्म 
की पर्याव है, उसे हम परद्रव्य कहते हैं | अहाहा ! वह परभाव 
है, परद्र॒व्य है और इसलिये हेय है - ऐसा वहाँ कहा है । क्या 

कहा ? व्यवहार-रत्नत्रय का राग तो हेंथ है ही, पर शुद्ध श्रात्म- 

द्रव्य की दृष्टि होने पर जिसमें अ्रतीरिद्रिय भ्रानंद का स्वाद 
आता है, वह मोक्षमार्ग को निर्मेल पर्याय भी त्रिकाली द्रव्य की 
दृष्टि से परभाव है, परद्रव्य है और इसलिये हेय है, अर्थात् वह 
पर्याय भी अवलंबन योग्य नहीं है। अ्रह्महा ! निर्मेल पर्याय को 

उस पर्याय का अवलंबन नहीं है । जेंसे राग आश्रय योग्य नहीं 
है, वसे निर्मल पर्याय at area ane adi । 

ग्रे भाई ! तू दुखी होकर चारगति में रखड़ता हुआ 
जन्म-मरण कर रहा है। चारों गतियों में तुझे जो मिथ्यात्व 
का भाव हुआ वह संसार है, अन्य वस्तु, स्त्री-पुत्र, कृटुम्ब- 
कबीला वगैरह कोई संसार नहीं है। राग के साथ एकत्वब्रुद्धि 
रूप मिथ्यात्व का भाव ही संसार है । बापू ! तूने स्त्रो-पुत्र, छोड़े, 
दूकान वगेरह छोड़ी, इसलिये संसार छोड़ा - ऐसा तू मानता 
है, पर यह मान्यता मिथ्या है। भिथ्यात्व के छोड़े बिना सवार 
कभी छूटता ही नहीं है । ऐसे तो श्रनंतकाल में श्रतंतबार नग्न 

दिगम्बर मुनि हुग्रा, पर इससे क्या ? छहुढाला में आता है- 

सुनिन्नत धार श्रनंतबार, ग्रीवयक उपजञायों । 

पे निज श्रातमज्ञान बिना, सुख लेश न पायो । 

ऐसी बात कड़क लगती है, इसलिये लोग विरोध करते 

हैं, पर भाई ! तीन काल में कभी फिरे नहीं ऐवी यह परम
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सत्य बात है | विरोध करो तो करो, पर तेरे ऐसे परिणाम से 

तुके बहुत नुकसान होगा । 

व्यवहार-रत्नत्रय मोक्षमार्ग है ही नहीं, वास्तव में वह 
बध का ही कारण है । मोक्षमार्ग दो नहीं, इसका निरूपण दो 
प्रकार से है। निश्चय से मोक्ष का मार्ग तो समस्त रागादि से 
रहित है और वह शुद्ध-उपादानका रणभ्ूत है । राग मोक्षमार्ग 
भी नहीं, और उसका कारणा भी नहीं है । 

समाधितंत्र श्लोक &१ के विशेष अर्थ में लिखा है कि 

fafaa होने पर भी, निमित्त से निरपेक्ष उपादान का परिण- 
मन होता है । जयघवल पृष्ठ ११७, पुस्तक सात में लिखा है - 

वज्भकारणा-नि रपेक््खो बत्थुपरिणामों । 

वस्तु का परिणाम बाह्य कारण से निरपेक्ष होता है । 
यहाँ यह बात समभने के लिये दुृष्टान्त देते है । 

देखो, दशमें गुणस्थान में लोभ का परिणाम एक है, 
तो भी कर्मों की स्थिति में फेर पड़ता है। निमित्तरूप से लाभ 

का एक ही परिणाम होने पर at fal aa at feafa ars 

aga at ate feat की स्थिति अन्तरमुह॒ते की पड़ती है | 
इसका कारणा क्या ? नीचे के गुणस्थानों में भी ऐसा है, यहाँ 
तो लोभ के अन्तिम परिणाम की बात करते हैं। लोभ का 

एक ही परिणाम निमित्त कारण होने पर भी कम के स्थिति- 
बन्च में फेर पड़ता है। नाम और गोज्रकर्म की स्थिति आठ 

Ged की बन्धती है, जबकि ज्ञानावरण और दर्शनावरण कर्म 
की स्थिति का बन गअन्तरमुहूर्त का पड़ता है । ऐसा क्यों ? तो 
कहते हैं - वह स्थितिबन्ध की पर्याय स्वतन्त्र है, उसे कोई 

बाह्य कारण की अपेक्षा नहीं है अर्थात् वस्तु का परिणाम बाह्य 
कारण से निरपेक्ष होता है ।



समयसार गाथा ३२० |] [ ६७ 

हम तो यह बात बहुत समय से कहते हैं । किसी कम 
की प्रकृति में परमाणु कम आते हैं, तो किसी कर्म की प्रकृति 
में परमाणु श्रधिक ग्राते हैं। वहाँ मिथ्यात्व और रागादि 
परिणाम तो एक ही है, तो भी ऐसा बनता है, उसका क्या ? 
बस यही कि वस्तु के परिणाम बाह्य कारण से निरपेक्ष हैं। 
प्रत्येक कार्य भंतरंग कारण से ही होता है, उसे बाह्य कारणों 

की अपेक्षा है ही नहीं । अहाहा ! मोक्ष का मार्ग जो अंदर 
प्रगट होता है उसे बाह्य कारण की - व्यवहाररत्नत्रय की 
कोई अपेक्षा नहीं, मोक्षमार्ग की पर्याय शुद्धउपादानका रणभूत 
है । अहो ! सर्वज्ञ के मार्गपर चलनेवालों ने सर्वज्ञ होने की ऐसी 
अलोकिक बात की है। जिसका परम भाग्य हो उसे यह बात 
सुनने मिलती है । 

अहाहा ! शुद्ध एक ज्ञायकस्वभाव को अवलंबने वाली 
भावना रागादि रहित होने से शुद्ध उपादान कारणभूत होने 

से मोक्ष के कारणरूप हैं। उस भावना को बाह्य कारण 

की - व्यवहा रकारण की अपेक्षा नहीं है। यह बात सुनकर 

केवल व्यवहार के पक्षवाले कहते हैं - निश्चय ale व्यवहार - 
ऐसे दो मोक्षमार्ग हैं । 

अरे भाई ! तुझे खबर नहीं भगवान । निश्चय मोक्ष- 
मार्ग एक ही सत्यार्थ मोक्षमार्ग है, व्यवहार मोक्षमार्ग वास्तविक 
मार्ग नहीं, वह तो उपचारमात्र है। वास्तव में तो वह राग 
है, बंध का कारण है। व्यवहारमोक्षमार्ग को ही सत्यार्थ 
मोक्षमार्ग मानकर श्रनंतकाल से तू रखड़ने के मार्ग पर चढ़ 

गया है। मार्ग का यथार्थ स्वरूप समभे बिना एकेन्द्रिय आदि 
में अनंत - अनंत अवतार धारण करके तू हैरान हो गया 
है प्रभु !
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विक्रम सम्बत् १६८० में एकबार बोटाद में हमने 
व्याख्यान में कहा था कि जिस भाव से तीथेड्धूर गोत्र बंधता 
है वह भाव भी धर्म नहीं है - यह बात स्वीकार करना बहुत 
कठिन है तो भी लोग सुनते थे, क्योंकि उन्हें हमारे ऊपर 
विश्वास था । उस समय व्याख्यान में पंद्रहसो - पंद्रहलौ लोग 
आते थे । तब हम स्थानकवासी सम्प्रदाय में थे । इस देह की 
उम्र कम थी । बाहर में नाम बहुत प्रसिद्ध था न ? इसलिए 
हजारों लोग आते थे । तब हमने यह बात कही थी कि तीर्थद्धूर 
प्रकृति का बंध सम्यग्दृष्टि को ही होता है, अज्ञानी को नहीं 
होता, तो भी तीथर्थद्धुर प्रकृति का कारणभूत परिणाम धर्म नहीं 
है। अहाहा ! जिस भाव से बंध हो, वह भाव धर्म या धर्म 
का कारण कंसे हो सकता है? नहीं हो सकता। भाई! 
मुनिराज को होनेवाला पंचमहात्रत का परिणाम राग है, 
इसलिए वह आख्रवभाव है, बंध का कारण है। यह बात 

सुनकर बहुत से लोगों को खलबलाहट हो जाती है, पर भाई ! 

यह त्रिलोकनाथ जेन परमेश्वर की वाणी में आई हुई परम 

सत्य बात है । 

ज्ञानी को शुभभाव आता जरूर है, जिसे आत्मज्ञान 
और स्वानुभव प्रगट हुआ है, उसे क्रम से आगे बढ़ाते हुए बीच 
में यथायोग्य शुभभाव ञ्ाता है, पर इससे धर्म होता है - ऐसा 
नहीं है । धर्म तो रागरहित शुद्धअपादानकारणभूत है । शुभ- 
भाव छोड़कर अन्दर आत्मानुभव में स्थिरता हो, तब आगे- 

आगे के गुणस्थान प्रगट होते हैं। साधक को बीच में भूमिका 
योग्य व्यवहार आता जरूर है, पर उसके लिए वह हेय है । 

नियमसार में तो मोक्षमार्ग की पर्याय को भी कहा है, 

क्योंकि वह आ्राश्चय योग्य नहीं है । वस्तुस्थिति ही ऐसी है बापू, 

किसी की कल्पना से वस्तुस्थिति नहीं बदलती । अहाहा !
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चिदानंदघन प्रभु अन्दर त्रिकाली सत्वस्तु है, उसके लक्ष्य से - 
उसके आश्रय से - उसके अवलंबन से जो शुद्धात्मभावना प्रगठ 
होती है, वह सर्वथा रागरहित है श्र शुद्धउपादानका रणभूत 

है । यह बात संप्रदाय बुद्धिवालों को (पक्षवालों को) कठिन 
पड़ती है, पर क्या करें ? फिर भी अ्रब तो लाखों लोग इस 

बात को समभकने लगे हैं । 
जिसे यह बात नहीं बेठती वे कहते हैं कि, ब्रत लो, 

प्रतिमा धारण करो, इससे धर्म हो जायेगा। पर भाई ! 
सम्यग्दशन बिना प्रतिमा होगी कहाँ से ? अ्रभी सम्यक्त्व दशा 
कसी होती है, और वह कंसे प्रगठें ? जिसे इसकी भी खबर 
नहीं, उसे प्रतिमा कसी ? उसे ब्रत कंसे ? यहाँ तो एकदम 
सच्ची बात है कि मोक्षमार्ग की भावनारूप पर्याय रागरहित 

शुद्ध-उपादानका रणभूत है ग्रर्थात् वह प्रतिमा आदि की अपेक्षा 
रहित है। 

कुछ लोग कहते हैं - कार्य उपादान से भी होता है और 
निमित्त से भी होता है, परन्तु भाई ! यह बात यथार्थ नहीं है । 
दो कारणों से कार्य होता है- War area में आ्राता है । निमित्त 
का ज्ञान कराने के लिये उपचार से दूसरी चोज को कारण 
कहा है, पर वह सत्यार्थ कारण नहीं है, सत्याथ कारण तो 
एक उपादान कारण है। इसप्रकार मोक्ष का मार्ग और उसका 
कारण एक ही प्रकार का है । 

चिद्विलास में पं. दीपचंदजी ने बहुत सरस बात कही 
है। वे कहते हैं - पर्याय का कारण पर्याय ही है। गुण बिना 
ही (ग्रुण की अपेक्षा बिना ही) पर्याय की सत्ता पर्याय का 
कारण है, पर्याय का प्रदेशत्व पर्याय का कारण है। जिन प्रदेशों 
में पर्याय उत्पन्न होती है, बे प्रदेश पर्याय के कारण हैं, ध्र्व के 
प्रदेश नहीं ।
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देखो, आत्मा के पांच भावों में कौन सा भाव मोक्ष का 

कारण है ? यह बात चलती है। एक शुद्ध चेतन्य स्वभाव की 

भावना से प्रगट हुए औपशमिकादि तीन भाव मोक्ष के कारण 
हैं, और वे तीनों भाव रागादि रहित शुद्ध हैं। राग औदयिक 

भाव है और वह मोक्ष का कारण नहीं है। इसप्रकार अस्ति - 

नास्तिरूप मोक्षमार्ग का स्वरूप कहा। ऐसे मोक्षमार्ग की 

शुरूप्रात चौथे गुणस्थान से होतो है। शुद्ध-आ्ात्मद्रव्य का 
अवलंबन चोथे गुणस्थान से ही शुरू होता है। वहाँ जितना 

शुद्धात्मा का अवलंबन है, उतनी शुद्धता है और उस शुद्धता 
को ही उपशमादि भावत्रय कहते हैं। उदयभाव - रागभाव तो 

इससे बाहर ही है । 

प्रश्न - परन्तु उपशमादि भावों के काल में राग 
होता है न? 

उत्तर - हाँ, होता है न ? उस काल में राग हो, पर 

इससे क्या ? सारी दुनिया है, पर जिसप्रकार ज्ञान इनसे जुदा 
है और इनका कर्त्ता नहीं है, उसीप्रकार ज्ञान राग का भी कर्ता 

नहीं और भोक्ता नहीं है, मात्र जानता ही है । भाई ! समकिती 
(सम्यरदृष्टि) के सम्यक्त्वादि निर्मेल भाव राग से मुक्त ही हैं, 
भिन्न ही हैं। अरहो । भगवान आत्मा तो राग से भिन्न है ही, 
और परिणति स्वाभिमुख हुई तो वह भी राग से भिन्न ही हुई । 
भाई ! राग, राग में हो, पर राग ज्ञान में नहीं है, क्योंकि 

ज्ञान ने राग को ग्रहण ही नहीं किया राग ज्ञान में जाना गया 

है, परन्तु मैं राग रूप हूँ इसप्रकार ज्ञान ने राग को पकड़ा 

नहीं है । मैं तो ज्ञान हूँ - इसप्रकार ज्ञान अपने को ज्ञानरूप 

ही वेदता है। ऐसे वेदन के साथ में श्रानंद है, पर इसमें राग 
नहीं है ।
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अरे जीव ! मोक्ष के कारणरूप तेरी निर्मेलदशा कंसी 
होती हे, उसे देख तो सही ! स्वरूप संपदा को देखनेपर वह 
प्रगट होती है । मोक्ष के कारणरूप वह दशा - 

१. एक शुद्ध परम स्वभाव भाव का ही अवलंबन करने- 
वाली है, पर का और राग का अबलंबन करने वाली नहीं है । 

२. देह, मन, वचन आ्रादि जगत के सर्व अ्रन्य पदार्थों 
से भिन्न है । 

३. पुण्य-पाप आदि भावकर्म से भी भिन्न है। उसमें 
राग का एक करा भी नहीं समाता । 

४. शुद्ध-उपादान कारणभूत है । 

अहा ! मोक्ष के कारणरूप वह दशा स्वरूप के श्रद्धान - 
ज्ञान - रमणता आ्रादि निज भावों से भरपूर है। समकिती की 
स्वावलंबन से प्रगटी चेंतन्यसंपदा के आगे जगत की जड़संपदा 

की कुछ कीमत नहीं है, क्योंकि पुण्य के अधीन यह सम्पदा 

परम - सुखमय मोक्ष देने में समर्थ नहीं है । 

बापू ! वीतराग का मार्ग राग से सदा ही भिन्न है। 
चौथे गुणस्थान में शुद्धता का जो अल्प अंश प्रगट हुआ, उसमें 
भी राग का अभाव ही है। शुद्धता में राग नहीं और राग में 

शुद्धता नहीं; दोनों की जाति भिन्न है। सम्यर्दृष्टि के द्रव्य में 
राग नहीं, ग्रुण में राग नहीं, और जो निर्मल परिणति हुई 

उसमें भी राग नहीं है । इसप्रकार उसके द्रव्य-गुण-पर्याय तीनों 
ही रागरहित शुद्ध वर्तते हैं। अ्रभेद एक “शुद्ध की भावना से 

उन्हें शुद्धता का परिणमन हुआ करता है ऐसी शुद्धता की 
पूर्णता होना मोक्ष है, और आंशिक शुद्धता मोक्षमार्ग है । 
श्रीमद् ने कहा है -
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“मोक्ष कह्मयो निज शुद्धता, ते पामे ते पंथ” 

ग्रात्मा की शुद्धता को मोक्ष कहा है, उसे प्राप्त करना 
ही मोक्ष का मार्ग है। इसप्रकार कारण - कार्य एक जाति के 
ही होते हैं। शुभराग कारण होकर अशुद्ध कार्य को ही करता 
है, पर वह शुद्ध कार्ये को करे - ऐसा कभी नहीं होता | शुद्ध 
कार्य का कारण तो शुद्ध ही होता है, रागरहित ही होता है । 
ऐसा वस्तुस्वरूप होने पर भी कोई बाह्य में होनेवाली जड़ की 
क्रियाश्रों को मोक्ष का कारण माने तो यह उसकी निरी 

मूढ़ता ही है । 
समकिती को स्व-आश्रय से जितनी शुद्ध-उपादानरूप 

परिणति हुई है उतना मोक्ष का कारण है। श्र् वभावरूप, 
अ्रक्रिय त्रिकाली शुद्ध-द्रव्य मोक्ष का कारण नहीं होता, तथा 
शुद्ध-द्रव्य से विमुखरूप वतते भाव भी मोक्ष के कारण नहीं 
होते, शुद्ध-द्रव्य के सन््मुख होकर वतंते निर्मेलभाव ही मोक्ष के 
कारण होते हैं । इसप्रकार यहाँ पर्याय में कारण-कार्यपना कहा 
है। ऐसे तो उस-उस समय की पर्याय अपने-अपने समय में 
शुद्ध-द्रव्य का अ्वलम्बन करके स्वयं पूर्ण शुद्धरूप से प्रगठ होती 
है, वह पूर्व पर्याय में से नहीं ग्राती । पर पूर्व में इतनी शुद्धि- 
पूर्वक ही पूर्ण शुद्धता होती है इसलिये उनमें कारण-कार्यपना 
कहा, ओर उनसे विरुद्ध भावों का निषेध किया है। इसप्रकार 
किस भाव से मोक्ष साधा जाता है - यह बताया है । 

ग्रौपशमिकादि भावत्रयरूप शुद्धात्मभावना मोक्ष का 
कारण है, परन्तु शुद्ध-पारिणामिकभाव मोक्ष का कारण नहीं 
है । यह बनिया माल लेने जाता है तो बुद्धि का प्रयोग करता 
है, मोल भाव कर करके माल खरीदता है, पर यहाँ घर्म की 

बात आए तो उसमें “जयनारायण ” करे, हाँजी हाँ करे, यहाँ 
बुद्धि का प्रयोग नहीं करता । पर भाई ! यह तो त्रिलोकनाथ
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जेन परमेश्वर सर्वज्ञदेव की वाणी है। अश्रहा ! जिनकी सभा में 
इन्द्र मुनिराज और गणधर विराजते हों, नाग और बाघ भी 
जिनकी वाणी सुनते हों वह वाणी केंसी होगी बापू ! दया 

करो, ब्रत पालो, भक्ति करो - ऐसी बातें तो कुभार भी करते 
हैं, इसमें क्या नया है ? पचास वर्ष पहले तो ऐसा रिवाज था 
कि श्रावणमास में कुभार अवा लगाना बन्द कर देता था, 

तेली घानी नहीं पेलता था । पर भाई ! यह धर्मरूप परिणाम 
नहीं है । 

मोक्ष का मार्गरूप निर्मल रत्नत्रय मोक्ष का कारण है, 
परन्तु त्रिकाली शुद्ध-द्रव्य मोक्ष का कारण नहीं है। अहाहा ! 

चिदानन्दघन प्रभु भगवान आत्मा, जिसे कारण जीव, कारण 
परमात्मा कहते हैं, वह मोक्ष का कारण नहीं है। भाई जहाँ 

जिस पद्धति से बात हो, वहाँ उसे यथार्थ सममभना चाहिए। 
यदि त्रिकाली भावरूप कारण परमात्मा मोक्ष का कारण हो तो 

मोक्षरूप कार्य सदा ही होना चाहिये, क्योंकि द्रव्य तो सर्देव 
विद्यमान है। परन्तु मोक्षरूप कार्य तो नया प्रगट होता है, 
इसलिये उसका कारण त्रिकाली शुद्ध-द्रव्य नहीं, परन्तु पर्याय 

है। अहाहा ! कारण परमात्म द्रव्य सदा ही शुद्ध है, इसका 
भान करके पर्याय जब इसकी भावनारूप परिणमी, इसमें 

एकाकार होकर परिणमी, तब वह शुद्ध होकर मोक्ष का कारण 
हुई । इसप्रकार मोक्ष का कारण पर्पाय है, शुद्ध द्रव्य नहीं । 

प्रश्न - आप कहते हैं कि कारण-परमात्मा श्रनादि से 

विद्यमान है, तो उसका कार्य क्यों नहीं होता ? कारण है तो 
उसका कारये होना चाहिए न ? 

समाधान - का रण परमात्मा तो त्रिकाल सत् है। पर 
तुने इसका अस्तित्व कहाँ माना है ? इसे स्वीकार किये बिना 

पर्याय में इसका कार्य कहाँ से होगा ? जब पर्याय स्वाभिमुख
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होकर वर्तती है, तब इसका काये आता ही है। कायें तो 

पर्याय में ग्राता है, परन्तु स्वाभिमुख हो तब। इसप्रकार 

स्वाभिमुख पर्याय मोक्ष का कारण होती है, त्रिकाली शुद्ध- 

द्रव्य नहीं, क्योंकि द्रव्य तो अक्रिय - अपरिणामी है । 

इसप्रकार मोक्ष का कारण दर्शाकर अब शक्तिरूप और 

व्यक्तिरूप मोक्ष की चर्चा करते हैं । 

“जो शक्तिरूप मोक्ष है वह तो शुद्ध पारिणामिक है, 
वह प्रथम से हो विद्यमान है। यह तो व्यक्तिरूप मोक्ष का 
विचार चलता है । 

भगवान आत्मा शुद्ध शक्तिरूप त्रिकाल मोक्षस्वरूप 
अबंधस्वरूप है। समयसार गाथा १४-१४ में ग्रात्मा को 

“ग्बद्धस्पुष्ट” कहा है। अबद्ध कहो या मुक्त कहो, -एक ही 
बात है। भगवान आत्मा तो शक्तिरूप से, स्वभाव से 
त्रिकाल मोक्षस्वरूप प्रथम से ही विद्यमान हैं। इसका मोक्ष 
करना है - ऐसा नहीं है, यह त्रिकाल मोक्षस्वरूप ही है, प्रथम 

से ही मोक्षस्वरूप है । 

पन्द्रहवीं गाथा में कहा है - Al BS AAT को अबद्ध- 
स्पृष्ट देखता है वह सकल जिनशासन को देखता है । देखो, 

यह जेनधर्म ! भगवान आत्मा राग और कर के संबंध से रहित 
अबद्धस्पृष्ट है । ऐसे शुद्ध चिदानंद भगवान का जिसने अ्रन्तमु ख 
होकर अनुभव किया, वह सर्व जिनशासन को देखता है । वह 
जिनशासन बाह्य में द्रव्यश्नू त तथा अभ्यन्तर में ज्ञानरूप भाव- 
श्र्तवाला है अ्रहा ! जिस पुरुष ने निज शुद्धोपयोग में झ्ात्मा- 
नुभव करके मोक्षमार्ग प्रगट किया उसने सकल जिनशासन 
देखा । यह जिनशासन एक वीतराग भावरूप है । 

वीतरागी संत, मुनिवर श्री जयसेनाचायंदेव कहते हैं - 

मोक्ष के दो प्रकार हैं - एक शक्तिरूप मोक्ष और दूसरा व्यक्ति-



समंयसार गाथा ३२० | [ १०५ 

रूप मोक्ष । पर्याय में परिणमन होकर आत्मा का व्यक्तिरूप में 
पूर्ण लाभ प्राप्त होना व्यक्तिरूप मोक्ष है और शुद्ध-पा रिणामिक 
स्वभावरूप वस्तु त्रिकाल शक्तिरूप मोक्ष है। त्रिकाल परम 
स्वभाव भावरूप जो शक्तिरूप मोक्ष है, उसमें मोक्ष करना है - 
ऐसा नहीं है, क्योंकि वह तो प्रथम से ही मोक्षस्वरूप है और 
उसका आश्रय करके परिपूर्ण स्वभावरूप प्रगट होने वाली पर्याय 
व्यक्तिरूप मोक्ष है। भाई ! फु्रसत निकालकर इस तत्त्व का 
परिश्रय करना चाहिए, यह तो वीतराग का मार्ग है बापू ! 

यहाँ कहते हैं - त्रिकाल शुद्ध - पारिणामिकभाव शक्ति- 
रूप मोक्ष है, वह प्रथम से ही विद्यमान है। यहाँ तो व्यक्ति- 
रूप मोक्ष का विचार चलता है । ग्रहा ! अनंतज्ञान, अनतदर्शन, 

अनंतसुख और अनंतवीय्य - ऐसा श्रनंत चतुष्टय व्यक्तिरूप मोक्ष 
है और वह मोक्षमार्ग की पर्याय से प्राप्त होता है । यह मोक्ष, 
द्रव्य से प्राप्त नहीं होता - ऐसा यहाँ कहना है। यह बात 
दुनियाँ को नहीं रुचेगी, परन्तु भाई ! पर्याय में जो मोक्ष होता 
है वह मोक्षमार्ग के कारण से होता है, जेसे पर-पदार्थ उसका 
कारण नहीं है, वसे त्रिकाली द्रव्य भी उसका कारण नहीं है । 

वास्तव में तो उस - उस पर्याय का शुद्ध-उपादान ही उस 
पर्याय का कारण है । 

यहाँ मोक्षमार्ग की पर्याय को मोक्ष का कारण कहा है, 
यह बात भी किसी अपेक्षा से है । मोक्षमार्ग की पर्याय का व्यय 
होकर मोक्ष की पर्याय प्रगठ होती है - इस श्रपेक्षा से उसे मोक्ष 
का कारण कहा है । 

अहो ! आचार्यदेव ने आत्मा का त्रिकाली ध्यू वस्वभाव 

Olt TAH AAA A WTS होने वाला मोक्षमार्ग समभाकर अंतर 

का खजाना खोल दिया है । हे भाई ! तेरा चेंतन्य खजाना अंदर 

मोक्षस्वभाव से भरपूर है। इसमें अन्दर उतर कर जितना
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चाहिये उतना निकाल, सम्यग्दर्शन निकाल, सम्यग्ज्ञान निकाल, 
सम्यकचा रित्र निकाल, केवलज्ञान निकाल और मोक्ष निकाल | 
ग्रहाहा ! सदाकाल इसमें से पूर्ण ज्ञान और आनन्द लिया ही 

कर, तेरा खजाना घठे - ऐसा नहीं है। तेरा आत्मद्रव्य अवि- 
नाशी अनन्त गुणों से भरा हुआ सदा मोक्षस्वरूप ही है । ऐसे 
निज स्वभाव का ज्ञान-श्रद्धान हुआ उसे मोक्ष प्रगट होने में 
क्या देर है ? जिसने अन्तर में शक्तिरूप मोक्ष देखा उसे मोक्ष 
का भणकार ग्रा गया और उसे अल्पकाल में ही व्यक्तिरूप 
मोक्ष होता है। वस्तु अर्थात् श्र्व आआत्मद्रव्य शक्तिरूप मोक्ष 
त्रिकाल है, और उसके आश्रय से व्यक्तिरूप मोक्ष नया प्रगट 
होता है। पर्याय में मिथ्यात्व हो या सम्यक्त्व हो, बन्धन हो 

या मोक्ष हो, द्रव्यस्वभाव तो त्रिकाल मोक्षस्वरूप ही है, उसमें 
बन्धन नहीं, आवरण नहीं, अशुद्धता नहीं और अल्पज्ञता भी 
नहीं है । अहाहा ! वस्तु तो सदा परिपूर्ण ज्ञानचन, आनन्दघन 
मोक्षस्वरूप ही है। ऐसे निजस्वभाव का अन्तमु ख होकर भान 

करने वाले की पर्याय में बन्चन टलकर पूर्ण शुद्ध मोक्षदशा 
प्रगट होने लगती है | श्रहों ! मोक्ष का मार्ग ऐसा भ्रलौकिक है 
ओर इसका ATA TA ZI 

aa कहते हैं - “इसीप्रकार छतिद्धान्त में कहा है कि 

“निष्क्रिय: शुद्ध पारिणामिकः” श्रर्थात् शुद्ध-पारिणासिक 
(भाव) निष्किय है . 

देखो, यह विशेष स्पष्ट करते हैं कि पारिणामिक श्र्व 
स्वभावभाव मोक्ष का कारण नहीं है क्योंकि वह निष्क्रिय है। 

अहाहा ! शुद्धपारिणामिक शुद्ध चेतना मात्र वस्तु में दृष्टि 

पड़ने पर जो निर्मल परिणमन होता है वह मोक्ष का कारण 
है, परन्तु शुद्ध पारिणामिक वस्तु मोक्ष का कारण नहीं है, 
क्योंकि वह उत्पाद-व्यय रहित निष्क्रिय चीज है। इसमें बन्ध-
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मार्ग या मोक्षमार्ग की क्रियायें नहीं होती, ऐसी वह निष्क्रिय 
चीज है। यह बात सूक्ष्म है भाई ! 

प्रमार्थ बचनिका में पं० श्री बनारसीदासजी ने कहा 

है कि “मोक्षमार्ग साधना व्यवहार और शुद्ध द्रव्य अक्रियरूप 

वह निश्चय है ।” तथा अन्त में वहाँ कहा है कि “यह वचनिका 

यथायोग्य सुमतिप्रमाण केवली वचनानुसार है । जो जीव यह 

सुनेगा, समभेगा, श्रद्धंगा उसे भाग्यानुसार कल्याणकारी 

होगी ।* 
देखो, इसमें क्या कहा ? कि मोक्षमार्ग साधना व्यवहार 

है। यह शुभराग रूप व्यवहार मोक्षमार्ग व्यवहार है - ऐसा 
नहीं कहा । भाई ! व्यवहार मोक्षमार्ग तो मार्ग ही नहीं है, 
यह तो उपचारमात्र, कथनमात्र है, वास्तव में तो यह राग- 

रूप होने से बन्धरूप ही है। यह तो सर्वेज्ञ परमात्मा से सिद्ध 

हुई बात है, यह कोई कल्पना की बात नहीं है । 

“मोक्षमार्ग साधता वह व्यवहार, और शुद्ध द्रव्य 

ग्रक्रिय वह निश्चय । इसमें शुद्ध द्रव्य को अक्रिय कहा है। 
अहा ! वस्तु त्रिकाली नित्यानन्द क्र्व प्रभु है, वह अक्रिय है। 
जिम्तमें मोक्षमार्ग की श्रथवा मोक्ष की पर्याय भी नहीं - ऐसी 
त्रिकाली ध्रूव वस्तु अक्रिय है। इसे अक्रिय कहो या निष्क्रिय 

कहो - एक ही बात है । 

त्रिकाली द्रव्य सदा श्रूव निष्क्रिय तत्त्व है। तथापि 
उसमें दृष्टि करने से, उसका आश्रय करके परिणमित होने से, 

शुद्ध अरागी - वीतरागी परिणमन होता है, उसे सम्यग्दर्शन- 
ज्ञान-चा रित्र कहते हैं । वह मोक्ष का मागे है। ऐसा मोक्षमार्गे 
साधना व्यवहार है। यह धर्मी का व्यवहार और धर्मी की 

क्रिया है। धर्मात्मा निर्मलरत्तत्रयरूप मोक्षमार्ग को साधता है, 

वह कहीं व्यवहार-रत्नत्रय को (रागको) नहीं साधता ।
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ग्ररे ! यह जीव चौरासी लाख योनियों में दुःखी होकर 
भटक रहा है। कोई शुभभाव हो जाये तो पुण्योदयबश वह 
एकेन्द्रिय पर्याय से बाहर त्रसपर्याय में आता है। एकेन्द्रिय 

पर्याय में भी जीव को क्षण में शुभ और क्षण में अशुभ भाव 

निरन्तर हुआ करता है, पर मनुष्यगति में आवे - ऐसा शुभ- 
भाव नहीं होता । मनुष्यपने में आये - ऐसा शुभभाव जीव को 
कभी-कभी होता है । भाई ! पुण्योदयवश तुभे मनुष्यपना मिला 
है । यदि इस अवसर में निज अन्तःतत्त्व मोक्षस्वरूप आत्मवस्तु 
में जाये तो सम्यग्दर्शन हो, सम्यग्ज्ञान हो, सम्यकचारित्र हो, 
मोक्षमार्ग हो । पर अन्दर न जाये तो ? तो वह अवसर तो 
चला जा रहा है और एकेन्द्रिय पर्याय से बाहर आये हुए अन्य 
जीव जेसे एक्रेन्द्रियादि में चले जाते हैं बसे तू भी एकेन्द्रियादि 

में चला जायेगा । छहढाला में आता है न - 

जो विमानवासी हूँ थाय, सम्यग्दर्शन बिन दुःख पाय । 
aga AT थावर तन धरे, यों परिवर्तन पूरे करें ॥ 

लोग तो बाह्य व्यवहार की- राग की (जड़) क्रियाश्रों 
में धर्म मानते हैं और मनवाते हैं। एकबार खाता या उपवास 
करना, वह तपस्या है और वह तपस्या मोक्ष का कारण है - 

ऐसी मान्यता जगत में चलती है। अरे भगवान् ! यह तू 
क्या करता है ? तूने पूरा मार्ग विपरीत कर दिया प्रभु ! यहाँ 
तो दिगम्बर सन्त पुकार करके कहते हैं कि त्रिकाली सहजानंद- 
स्वरूप अक्रिय आत्मवस्तु बह निश्चय है और उसके अवलम्बन 
से निर्मेल परिणमनरूप मोक्षमार्ग साधना वह व्यवहार है। 
ग्रहाहा ! अ्रक्रिय शुद्ध द्रव्य वह निश्चय और उसके आश्रय से 
मोक्षमार्ग साधना वह व्यवहार है । जेसी वस्तु है बसी समभना 

पड़ेगी । बाहर के जवाहरात आदि के धन्धे कुछ काम ग्रानेवाले 

नहीं हैं । उलठे इनकी एकत्वबुद्धि से परिणमित होने से कौआा,
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कुत्ता आदि की पर्यायों में संसार-समुद्र में गोता खाता Ear 
डूब मरेगा । 

कितने ही लोग कहते हैं कि आप किसी के साथ बात- 
ala (वाद) क्यों नहीं करते ? क्या आपको यह मतभेद खड़ा 

रखना है ? 

ग्रे भाई ! तू यह क्या कहता है ? बापू ! यह अध्यात्म 
की बात वाद-विवाद करने से समभ में श्राये - ऐसी नहीं है। यह 
तो अन्तर परिणमन से समभ में आनेवाली चीज है । देखो न, 
समयसार गाथा ११ के भावार्थ में पं० श्री जयचन्दजी ने कंसा 
सरस स्पष्टीकरण किया है - 

१. प्राणियों को भेदरूप व्यवहार का पक्ष तो अनादि- 

काल से ही है । 

२. और इसका उपदेश बहुध स्व प्राणी परस्पर 
करते हैं । 

३. जिनवाणी में व्यवहार का उपदेश शुद्धनय का 
हस्तावलंब (सहायक) जानकर बहुत किया है । 

४. पर, इसका फल संसार ही है । 

व्यवहार करते-करते निश्चय होगा - ऐसा व्यवहार 
का पक्ष तो जीवों की अ्रनादि से ही है। .एक दूसरे को इसका 
उपदेश भी करते हैं कि ब्रत, तप, दान, भक्ति, पूजा इत्यादि 
करो - इससे परंपरा मोक्ष होगा, तथा शास्त्रों में भी शुद्ध - 

नय का हस्तावलम्ब जानकर व्यवहार का उपदेश बहुत किया 
है, पर भाई ! इसका फल संसार ही है । तथा वहाँ कहा है - 

१. शुद्ध-नय का पक्ष तो कभी आया नहीं । 

२. और इसका उपदेश भी विरल है, कहीं-कहीं 

ग्राया है।
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३. इसलिये उपकारी श्रीगुरु ने शुद्ध-नय के ग्रहण का 
फल मोक्ष जानकर इसका उपदेश प्रधानता से दिया है कि - 

शुद्ध-नय भूतार्थ है, Aas है, इसका आश्रय करने 
से सम्यग्दृष्टि हो सकते हैं, इसे जाने बिना जहाँ तक जीव 
व्यवहार में मग्न है, वहाँ तक आत्मा का ज्ञान-श्रद्धानरूप 

निश्चय सम्यक्त्व नहीं हो सकता । देखो, गृहस्थाश्रम में रहने- 
वाले पं. श्री जयचन्दजी ने ऐसा भावार्थ लिखा है । 

यहाँ जयसेनाचार्यदेव कहते हैं - सिद्धांत में ऐसा कहा 
है कि शुद्धपारिणासिक (भाव) निष्क्रिय है। निष्क्रिय का 
क्या श्र है ? वह कहते हैं - 

“(शुद्धपारिणासिकमाव) बंध की कारणभूृत जो क्रिया 
रागादि परिणति उसरूप नहों होता प्रौर मोक्ष के कारणभूत 
जो क्रिया शुद्धभावना -- परिणति, उसरूप भो नहीं होता। 
इसलिये ऐसा जानने में पश्राता है कि शुद्ध पारिणासिकमाव 
ध्येयरूप है, ध्यानरूप नहीं 0” 

निष्क्रिय शर्थात् क्या ? जड़की और पर की क्रिया 
रहित चीज, क्या इसका नाम निष्क्रिय है ? ग्रात्मा शरीर 
ग्रादि पर की क्रिया नहीं कर सकता इसलिये वह निष्क्रिय है ? 
नहीं, ऐसा नहीं है। भाई ! तू जरा धेयें से सुन। बंध के 
कारणभूत जो क्रिया अर्थात् - रागादि मलिन भाव, उसरूप 
शुद्ध पारिणामिक नहीं है, इसलिए उसे निष्क्रिय कहते हैं। 
क्या कहा ? पुण्य-पाप का भाव बंध के कारणारूप क्रिया है 
ग्ौर उसका शुद्ध पारिणामिक में अ्रभाव है, इसलिये उसे 
निष्क्रिय कहा है । वह क्रिया पर्याय में तो है पर शुद्ध द्रव्य वस्तु 
में उत्तका अ्रभाव है, इसलिये शुद्ध द्रव्य वस्तु निष्क्रिय है। 
भाई ! यह जेनतत्व बहुत सूक्ष्म है ।
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लोक में तो धर्म के नाम पर अन्य मिथ्या मान्यताएँ 

चलती हैं। चलती हैं तो चलें, पर इनसे संसार में रखड़ने का 

mea adi waa | यहाँ तो सच्ची बात है कि निश्चय - 

सम्यग्द्शन का घ्येय जो त्रिकाली शुद्ध द्रव्य, वह रागरूप क्रिया 

की परिणति से भिन्न है अर्थात् राग की किसी क्रिया से वह प्राप्त 

हो - ऐसा नहीं है । जेनकुल में जन्म लेनेवाले को भी इस बात 

की खबर नहीं है । एकबार एक त्यागीजी प्रवचन सुनने आये । 

वे कहते थे कि ऐसी बात को हमें खबर नहीं थी, हमारी सब 

क्रियायें व्यर्थ गई । 

देखो, त्रिकाली शुद्ध-पारिणामिकभाव निष्क्रिय है 
ग्रर्थात् क्या - इसकी बात चलती है। शुद्ध-पारिणामिकभाव, 
जेंसे बंध के कारणभूत (रागादि परिश॒ति) क्रियारूप नहीं 
होता, वसे मोक्ष के कारणभूत (निर्मेल, निविकार शुद्धभावना 

परिणति) क्रियारूप भी नहीं होता, इसलिये वह निष्क्रिय है । 
अहाहा ! सम्यग्दशेन का विषय जो त्रिकाली शुद्ध द्रव्य है वह 
सम्यग्दशेन की क्रियारूप नहीं होता । भाई ! यह तो त्रिलोक- 
नाथ जेन वीतरागी परमेश्वर की दिव्यध्वनि में आया हुआा 
अमृत है । अ्रहो ! समयसार, प्रवचनसार इत्यादि द्वारा आचाये 
देव ने भ्रमृत बरषाया है। 

बोलना, चलना, खाना, पोना, लिखना इत्यादि जड़ 

की क्रियायें तो भगवान आत्मा में हैं ही नहीं; यहाँ तो कहते 

हैं -- इसकी पर्याय में जो रागादि विकार की क्रिया होती है 
उस क्रियारूप भी शुद्धदरव्य नहों होता । अ्रहा ! जो एक 
ज्ञायकभाव है वह तो वही है, वह कभी प्रमत्त - अश्रमत्तरूप 

नहीं हुआ । इसलिये त्रिकाली छुद्ध-द्रव्य अ्क्रिय है। अहो ! 
कोई अलौकिक शैली से वीतरागी संतों ने शुद्ध द्रव्यस्वभाव का 

रहस्य खोला है । बापू ! ये तो अन्तर के निधान खोले हैं ।
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यह तो पहले कहा जा चुका है कि शुद्ध-उपादानभूत 
शुद्ध-द्रव्याथिकनय से जीव कतुं त्व - भोकतृत्व से तथा बंध-मोक्ष 
के कारण और परिणाम से gael aa ate ga का 
कारण, मोक्ष और मोक्ष का कारण - ये चारों ही चीजें त्रिकाली 
शुद्ध-द्रव्य में नहीं हैं । 

दया, दान, ब्रत, तप के परिणाम बंध के कारणरूप 
क्रिया हैं, ये आत्मद्रव्य में नहीं हैं, और शुद्धभावना परिणति 
जो निर्मल सम्यग्दशन-ज्ञान-चा रित्ररूप है वह मोक्ष की कारण- 
रूप क्रिया है। वह भी आत्मद्रव्य में नहीं है इसलिये ऐसा 
जानने में आता है कि शुद्ध-पारिणामिकभाव ध्येयरूप हैं, 

ध्यानरूप नहीं हैं । 

 शुद्ध-पारिणामिकभावरूप त्रिकाली शुद्ध-द्रव्य नित्यानंद 
चिदानन्द प्रभु ध्यान का ध्येय है, ध्यान नहीं । जिसमें निराकुल 

ग्रानन्द का स्वाद आये ऐसा निर्मल सम्यर्दश्शत-ज्ञान-चारित्र 
प्रगट होने में त्रिकाली शुद्ध चिन्मात्र वस्तु ध्येय है, ध्यानरूप 
नहीं, क्योंकि त्रिकाली वस्तु अक्रिय है । अब ध्येय क्या और 
ध्यान क्या ? इसकी तो खबर नहीं और तेयार हो गये श्रासन 
लगाकर ध्यान करने, परन्तु इससे जरा भी ध्यान नहीं होने- 
वाला, सुन तो जरा ये तो सब भिथ्या क्रियाएँ हैं । 

यहाँ कहते हैं- शुद्ध-पारिणामिकभावरूप चितम्मूर्ति 

प्रभु प्रात्मा ध्यान का ध्येय है, वह ध्यानरूप नहीं। पर्याय को 

कथंचित् द्रव्य से भिन्न कहा है न? यही बात यहाँ सिद्ध 

की है। बे 
त्रिकाली वस्तु Ta Aaa का महा दरिया है। “शुद्ध- 

चेतनासिधु हमारो रूप है! - ऐसा आता है न ? अनंत-अनंत- 

अनंत गुणों का एकरूप दल प्रभु आत्मा है। वह ध्येयरूप है, 

ध्यानरूप नहीं । सम्यग्दर्शन पर्याय ध्यानरूप है और त्रिकाली
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श्र्व द्रव्य इसका ध्येय है। ध्यान तो ध्येय में एकाग्र हुई पर्याय 
है, और ध्येय त्रिकाल प्र वस््वभाव है। ध्यान की पर्याय की 
ध्येय को ध्याती है तो भी जो ध्येय है, वह ध्यानरूप नहीं 
होता । अहो ! यह तो अलौकिक बात है । 

भगवान् ! निज ध्येय को भूलकर अ्रपती नजर को तूने 
राग में रोक रखा है, इसलिये ध्येयरूप निज ज्ञानानंद का 
दरिया तुमे नहीं दिखाता । तूने नजर को वर्तमान पर्याय की 

रूचि में रोक दिया है, इसलिए अनंत ग्रुणनिधि शुद्धचेतना 
सिंधु भगवान आत्मा तुझे भासित नहीं होता । अरे भाई ! 
ध्यानरूप पर्याय रागरहित निर्मेल भावरूप है और इसका ध्येय 
परमस्वभावभावरूप त्रिकाली शुद्ध-श्रात्मद्रव्य है । इसलिये रुचि 
को पलट दे ait La स्वभाव में उपयोग को स्थिर करके 
उसका ध्यान कर। उपयोग को ध्येय में एकाग्र करके ध्याने 

पर जो ध्यान प्रगट होगा उसमें ग्रतीन्द्रिय श्रानन्द की धारा 
उल्हसित होगी | 

वास्तव में तो पर तरफ ढली हुई ज्ञान की पर्याय में 
भी ज्ञायक ही जानने में आरा रहा है। यह बात आचार्यदेव ने 
१७-१८ वीं गाथा में कही है। ज्ञान की पर्याय स्वभाव का 
स्व-पर प्रकाश है, इसलिये वतेमान ज्ञानपर्याय में त्रिकाल 
परम-पारिणामिकभाव में स्थित वस्तु जानने में गआ्राती है। 
ग्रज्ञानी के ज्ञान में भी वह त्रिकाली द्रव्य जानने में गाता है, 
पर उसको नजर इसके ऊपर नहीं है । दृष्टि का फेर है भाई ! 
घ्रूव की दृष्टि करने के बदले वह श्रपती नजर पर्याय पर, 
राग पर, निमित्त पर और बाहर के पदार्थों पर रखता है, 
इसलिये उसे अ्रन्दर का चेतन्यनिधान नहीं दिखता । 

अरे ! पेसे-वेसे में बिल्कुल सुख नहीं है । बापू ! ये तो 
सब धूल के ढेर हैं। और इसका ध्यान करके परिणमित होना



(१४ ] [ अ्रध्यात्म रत्नन्नय 

अकेला दुःख का ढेर है । पंचमहात्रत का विकल्प भी राग हें, 

दुःख है, बन्ध का कारण है। तू इसे भ्रम से संवर मानकर 

सेवन करता है, पर आचाय॑देव ने इसे “तत्त्वार्थसूत्र ' में आख्रव 

में गिना है। भाई ! आ्ासख़व से तुझे लाभ है - ऐसी दृष्टि 

स्वरूप के श्रद्धान-ज्ञान होने में बाधक है । 

यहाँ कहते हैं - “शुद्ध-पारिणामिकभाव ध्येयरूप है, 

ध्येयरूप नहीं । किसलिये ? कारण कि ध्यान विनश्वर है। 

और शुद्ध-पारिणामिकभाव तो अविनाशी है ।” 

देखा ? जो ध्यान है वह पर्याय है, औपशमिका दिभाव- 
रूप है और वह पलट जाती है इसलिये ध्येयरूप नहीं है । 
ध्येयरूप तो एक शुद्ध-पारिणामिकभाव है, क्योंकि वह अविन- 
एवर है, नित्य है, शाश्वत है, श्रूव है, एकरूप है, वह ध्यान- 
रूप कंसे हो सकता है ? भाई ! यह सम्यग्दशन-ज्ञान-चा रित्र 
स्वरूप जो मोक्षमाग्ग की पर्याय है वह नाशवान है, क्योंकि 
मोक्षदशा प्रगट होने पर मोक्षमार्ग की पर्याय का नाश हो जाता 
है - व्यय हो जाता है, इसलिये वह ध्येयरूप नहीं है । और 
त्रिकाली शुद्ध द्रव्य नित्य अविनाशी होने से ध्येयरूप है, परन्तु 
ध्यानरूप नहीं है। यह भाषा तो सादी है, पर भाव तो जो है, 
वही है । लोग कहते हैं कि सरल करो । पर सरल क्या करें ? 

यह सरल ही है। तू ब्रत,. तप, उपवास आदि के विकल्प को 
सरल मानता है, पर बापू ! यह तो मार्ग ही नहीं है, ये तो सब 
राग मंदता की क़्ियायें हैं और रखड़ने का मार्ग है । 

ध्यान पर्याय विनश्वर है। शुक्लध्यान की पर्याय भी 

विनश्वर है, इसलिये वह ध्येयरूप नहीं, ध्येय से भिन्न है । श्री 
योगीन्द्रदेव ने भी परमात्मप्रकाश की अड़सठवीं गाथा में 

कहा है -
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रवि उपज्जइ णवि मरईं बन्धु ण मोक््खु कोरेइ । 

जिउ परमत्थे जोइया जिखवर ws ame i 

है योगी, परमार्थ से जीव उपजता भी नहीं, मरता भी 
नहीं और बन्ध-मोक्ष भी नहीं करता - ऐसा श्री जिनवर कहते 

हैं। अहाहा ! त्रिकाली वस्तु रूप शुद्ध-द्रव्य रूप परमार्थ से 
नरकगति, मनुष्यगति, सिद्धनगति इत्यादि पर्यायों में उपजता 
नहीं तथा मरता भी नहीं । 

नियमसार की गाथा रे८ में कहा है कि त्रिकाली भ्र्व 
एक ज्ञांयकभाव मात्र शुद्ध-पारिणामिकभावमात्र वस्तु है, वही 
वास्तव में ग्रात्मा है । पर्यायरूप ग्रात्मा तो व्यवहार-प्रात्मा है, 

त्रिकाली की अपेक्षा यह अभूतार्थ - अ्रसत्याथ है । श्रहों ! यह 
तो अलौकिक बात है । 

भाई ! गणधर भगवान के रचे हुए शास्त्र कंसे होंगे ? 

केवली परमात्मा के श्रीमुख से जो ओमध्वनि निकलती है, 
जिसे सुनकर चार ज्ञान के धारक श्री गणधरदेव अन्तमु हुते में 
बारह अंग और चौदह पूर्व की रचना करते हैं, वह चीज कंसी 
होगी ? उसमें कोई लौकिक वार्ता नहीं होती । उसमें कहते हैं - 
नित्य ध्रूव एक चिन्मात्र वस्तु को हम आत्मा कहते हैं। ऐसा 
ग्रात्मा एक समय की पर्याय में नहीं श्राता | त्रिकाली ध्रव 

ग्रन्त:तत्त्व आत्मा मीक्षमार्ग या मोक्ष की समय की पर्याय रूप 
से उपजता और विनशता नहीं है । उस रूप से पर्याय उपजती 

है, पर शुद्ध जीव नहीं उपजता । 

ऐसी बात जिसने कभी सुनी न हो उसे लगता है कि क्या 

जेन का मार्ग ऐसा होंगा ? तथा किसी को यह सुनकर वेदान्त 

जेसा लगता है, पर वेदान्तों में तो ये बात ही नहीं है । आत्मा 
को एकान््त से नित्य एक सर्वेव्यापक मानना तो गुहीत मिथ्या- 
दर्शन है । भाई ! वेदान्त मत वाले पर्याय को कहाँ मानते हैं ?
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अनन्त आत्माश्रों को कहाँ मानते हैं ? ग्रनन््त परमाणुओ्रों को 
कहाँ मानते हैं ? Bara TI को कहाँ मानते हैं ? उनके मन 
में मूल वस्तुस्वरूप की बात ही कहाँ है ? तुझे वेदान्त जेसा 
लगता है, पर बापू ! वेदान्त दशैन में और जेन दशन में बहुत 
बड़ा (जमीन आसमान जेसा) अन्तर है । 

परमार्थ से जीव उपजता नहीं, मरता भी नहीं; यह 
उपजना-विनशना जिसमें होता है वह पर्याय है । अहा ! प्रत्येक 
द्रव्य की पर्याय प्रगठ होने का जन्मक्षण है । प्रत्येक पर्याय की 
उत्पत्ति का स्वकाल है और उसी काल में वह उत्पन्न होती है । 
यह बात प्रवचनसार में आ्राती है । वहाँ पहले अधिकार में ज्ञान 

तत्त्व का निरूपण है, दूसरा ज्ञेय अधिकार है। उसमें छहों 
द्रव्यों के स्वरूप का वर्णन है। जिस समय द्रव्य में जो पर्थाय 

होना हो उस समय वहीं पर्याय प्रगट होती है, वह पर्याय आगे- 
पीछे नहीं होती तथा वह किसी श्रन्य के कारण भी नहीं होती । 
प्रत्येक पर्याय अपने क्रमबद्ध अवसर में प्रगट होती है। वहाँ 
६६ वीं गाथा में कहा है जिस समय में जो पर्याय होने वाली 
हो वह अपने स्व अवसर में प्रगंट होती है, AAs we 
नहीं होती । यह जेनदर्शन की मूल बात है । द्रव्य में समस्त 
पर्यायें क्रबद्ध हो अपने-अपने अवसर में प्रगट होती हैं । 

प्रश्न - पर्यायें क्रमबद्ध ही होती हैं तो फिर पुरुषार्थ 
कहाँ रहा ? 

उत्तर - भाई ! तू जरा धेर्यधारश करके सुन । जीव 
जब स्वभाव सनन््मुख होकर स्वानुभव प्रगट करता है, तभी उसे 
क्रमबद्धपर्यायों का यथार्थ निर्णय होता है और यहो पुरुषार्थ है। 
अ्ज्ञानी का पुरुषार्थ है ही कहाँ ? क्रमबद्ध का निर्णय कहो कि 
स्वभाव-सन्मुखता का पुरुषार्थ कहो - एक ही बात है | क्रमबद्ध 
के निर्णय वाले को पुरुषार्थ का अभाव कभी नहीं होता और
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जिप्ते पुरुषार्थ का अभाव है उसे क्रमबद्ध का यथार्थ निर्णय कभी 
नहीं होता । यहाँ कहते हैं कि जिस पर्याय में केवलज्ञान हुश्रा 
उस पर्याय में भगवान प्र वस्वभाव नहीं ग्राता । 

परमार्थ से जीव बन्ध-मोक्ष को भी नहीं करता । ऐसा 
कौन कहता है ? तो कहते हैं - “जिणवर एउ भणेइ” भगवान 
जिनेश्वरदेव, जिन्हें एक सेकेण्ड के असंख्यातवें भाग में तीन- 
काल, तीनलोक दिखाई देता है, वे सर्वज्ञ परमात्मा ऐसा 
कहते हैं । 

देखो, भगवान ने एक समय में तीनकाल-तीनलोक 
देखा, ऐसा कहना भी व्यवहार है । केवलज्ञान की पर्याय में 
तीनकाल, तीनलोंक जानने में आता है - ऐसा कहना व्यवहार 
है, क्योंकि ज्ञान की पर्याय को जानते ही उसमें लोकालोक 
जानने में ग्रा जाता है, उसे देखने नहीं जाना पड़ता, तथा 

केवलज्ञांन उसमें (लोकालोक में) तनन््मय होकर नहीं जानता । 

यहाँ कहते हैं - अनन्त सर्वेज्ञ परमात्मा फरमाते हैं कि 
त्रिकाली श्रूव नित्यानन्द परमात्मद्रव्य बन्ध-मोक्ष के परिणाम 
ओ्रौर बन्ध-मोक्ष के कारण को नहीं करता, क्योंकि वह तो 
त्रिकाल सदृश एकरूप भाव है, जब कि बन्ध-मोक्ष का परिणाम 

विसदुश है, भाव-गअ्भावरूप है। उत्पाद भावरूप है और व्यय 
ग्रभावरूप है,परन्तु वस्तु में श्र्व भाव-ग्रभाव कहाँ है ? नहीं है। 

इसलिये बन्ध और मोक्ष के कारणरूप रागादि परिणाम और 
मोक्ष तथा मोक्ष के कारणरूप शुद्धभावना परिणति [निर्मल- 
रत्नत्रय | को णुद्धात्मद्रव्य नहीं करता । 

किसी को ऐसा लगे कि यदि आत्मा बन्ध-मोक्ष का 
भाव नहीं करता तो फिर यह दीक्षा केंसी ? यह ग्रानन्द की 
दशा का परिणमन कसे ?
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सुन, भाई ! अनंत तीथ्थद्धूर देवों नें यह कहा है कि 
परमार्थ रूप निश्चय जीव दीक्षा के परिणामरूप या आनन्द 
की दक्चारूप नहीं उपजता तथा - उस दशा का व्यय होने पर 
वह मरता भी नहीं है। मनुष्यरूप से उत्पाद और देवगति का 
व्यय - ये दोनों उत्पाद-व्ययरूप अ्रवस्थायें हैं जरूर, पर उस-उस 

अवस्था के काल में ध्रूव आत्मद्रव्य उत्पाद-व्ययरूप नहीं होता, 
वह तो त्रिकाल एकरूप शुद्ध ज्ञायकभावरूप से ही रहता है। 
ऐसा ही द्रव्य - पर्यायरूप वस्तुस्वरूप है । 

“जिणवर एउ भणेइ” भगवान जिनेश्वर देव दिव्य- 
ध्वनि द्वारा ऐसा कहते हैं कि बन्ध - मोक्ष के परिणाम को 

Jaca adi करता, श्रर्थात् शुद्धजीव नित्यानन्द चिदनन्द प्रभु 
बन्ध - मोक्ष की पर्यायरूप नहीं होता । अ्रहों ! ऐसा अलौकिक 
शुद्ध जीवतत्व सम्यग्दशन का विषय है । क्या कहा ? 
“सम्यग्द्शन का विषय नहीं, परन्तु त्रिकाली शुद्ध जीववस्तु 
सम्यग्दर्शन का विषय है श्लौर इसलिये उसे मुख्य करके समयसार 
की ११वीं गाथा में भृतार्थ कहा है । 

“और विशेष कहते हैं कि विवक्षित एकदेश शुद्धनयाश्रित 
यह भावना निथिकार स्वसंवेदनलक्षण क्षायोपशसिकज्ञानरूप 
होने से यद्यपि एकदेश व्यक्तिरूप है तो भी ध्याता पुरुष ऐसा 
ध्याता है कि जो सकल- निवारण अखण्ड एक - प्रत्यक्षप्रति- 
भासमय श्रविनश्वर - शुद्ध-पारिणापिक परभावलक्षण निज 

परमात्मद्रव्य है वही में हूँ, श्रपितु 'खण्डज्ञानरूप मैं नहीं हूँ । 

विवक्षित अर्थात् कहने में ग्रानेवाली आंशिक शुद्धिरूप 
परिणति एकदेश शुद्धनयाश्रित है। निश्चय सम्यग्दशन-ज्ञान- 

चारित्ररूप भावना एकदेश शुद्ध है, आंशिक शुद्ध है, पूर्ण शुद्ध 
नहीं । पूर्ण शुद्धि तो भगवान केवली को होती है। पं. श्री 
टोडरमलजी की रहस्पपूर्ण चिट्ठी में आता है - '“इसीप्रकार
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चौथे गुणस्थानवर्ती आत्मा को ज्ञानादिगुण एकदेश प्रगठ हुए 

हैं इसकी तथा तेरहवें गुणस्थानवर्ती आत्मा को ज्ञानादिगुण 

स्वदेश प्रगट हुए हैं उनकी एक ही जाति है। ऐसा समभना 
कि साधक को जो निर्मल रत्नत्रयरूप भावना प्रगठ हुई है वह 
एकदेश शुद्ध है, श्रांशिक शुद्ध है । 

ग्राकाश के प्रदेश अनंत हैं, इनसे अनंत-गरुणे एक जीव 

के गुण हैं। सम्यग्दशन होनेपर प्रत्येक गुण का जो आंशिक 
शुद्ध परिणमन होता है, उसे यहाँ एकदेश शुद्धनयाश्रित भावना 

कहा है । यहाँ प्रगट परिण॒ति को शुद्धनय कहा है । समयसार 
की चोदहवीं गाथा में शुद्धनय, अनुभूति और आत्मा को एकार्थ- 
वाची कहा है। त्रिकाली परमात्मस्वरूप भगवान ग्रात्मा को 
ध्येय बनाकर परिणमित होनेपर प्रगट होनेवाली निर्मल दशा 
एकदेश शुद्धनयाश्रित भावना है। ब्रव्यसंग्रह में मोक्षमार्ग की 

प्रगट पर्याय के ६५ नाम दिये हैं। यहाँ उसके दो नाम देकर 
कहा है कि वह अध्यात्मभाषा से “शुद्धात्माभिमुख परिणाम 
“शुद्धोपयोग” इत्यादि पर्यायसंज्ञा पाता है। द्रव्यसंग्रह में कहे 
गए ६४ नामों में से कुछ इसप्रकार कहे गए हैं - 

वह भावना परम ब्रह्मस्वरूप है, परम विष्णुस्वरूप है, 
परम शिवस्वरूप है, परम बुद्धस्वरूप है, परम जिनस्वरूप है, 

वह परम निभ आत्मोपलब्धिरूप हैं, वह निरंजनस्वरूप है, वह 

निर्मलस्वरूप हैं, वह स्वसंवेदनज्ञान है, वह परमतत्वज्ञान है, 
वह परमावस्थारूप परमात्मा का स्पंशन है, वह परमावस्थारूप 
है,वह परमात्मज्ञान है,वही ध्यान करने योग्य शुद्ध - पारिणामिक 
भावरूप है, वह ध्यान भावनारूप है, वही शुद्ध चारित्र है, वही 
अन्तरंगतत्व है, वही परमात्मतत्व है, वही शुद्धात्मद्रव्य है, वही 
परमज्योति है ।
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इसीप्रकार अन्य नाम भी हैं। मोक्षमार्ग एकदेश व्यक्त 

पर्याय है । यह आंशिक शुद्धिरूप परिणति निरविकार स्वसंवेदन 
लक्षण क्षायोपशमिक ज्ञानरूप होने से एकदेश व्यक्तिरूप है । 

एक समय की पर्यायरहित त्रिकाली द्रव्यस्वभाव - 
ध्र्वभाव को यहाँ निश्चय जीव कहा है, वह जीव (शुद्धजीव ) 
सिद्धपर्यायरूप उत्पन्न नहीं होता और पूर्व की मनुष्यगति का 
व्यय होने पर भी वह (शुद्धजीव) व्ययरूप नहीं होता , श्रह्म ! 
ऐसा जो नहीं उपजने और नहीं मरनेंवाला वह शुद्ध पारिणामिक 
'भावरूप शुद्धनीव, सम्यग्दशेत का विषय है - यह बात यहाँ 

सिद्ध करना हैं, इसलिए ऐसी भाषा में कहा - “शुद्धपारिणामिक 
साव ध्येयरूप है, ध्यानरूप नहीं । क्योंकि ध्यान विनश्वर है 
और शुद्ध पारिणासिकभाव श्रविनश्वर है । 

प्रश्न - वह शुद्ध पारिणामिकभाव केसे प्राप्त हो ? 

उत्तर - सम्यग्दर्शन के साथ प्रगट होने वाले सहज 
वीतरागी आनन्द की अनुभूतिवाले स्वसंवेदन ज्ञान से वह प्राप्त 
होता है। aa a श्रूव जानने में नहीं आता, क्योंकि श्र व में 

जाननेंरूप क्रिया नहीं है, निविकार स्वसंवेदन लक्षण ज्ञान से 
ध्रव जानने में ग्राता है । न 

वस्तु का त्रिकाली स्वरूप प्र वभावरूप है। वह श्र् व- 
भावरूप वस्तु पर्याय में प्राप्त होती है। कंसी है वह पर्याय ? 
तो कहते हैं - एकदेश प्रगट शुद्धनय की भावनारूप है । अहाहा ! 

ऐसी भाषा और ऐसा भाव | इसे कभी सुना नहीं । एकदेश 

शुद्ध नयाश्रित यह भावना अतीन्द्रिय आनन्द की अनुभूति 
लक्षणवाले निविकार स्वसंवेदन ज्ञानरूप है। यह निविकार 
स्वसंवेदन लक्षण ज्ञान क्षायोपशमिकभाव है । 

सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चा रित्ररूप मोक्ष का मार्ग तीनभावरूप 
है, उपशम, क्षयोपशम और क्षायिक । इन तीनों में स्वसंवेदन
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लक्षण ज्ञान क्षयोपशमभावरूप है। शुद्ध-प्रात्मतत्त्व की प्राप्ति 
क्षयोपशम ज्ञान में होती है। मोक्षमार्ग की पर्याय को तीन 
भावरूप कहा है, परन्तु वह ज्ञान क्षयोपशमभावरूप है, उपशम 
या क्षायिक भावरूप नहीं । ये तो सर्वज्ञ वीतरागी भगवान के 
पेट की बातें हैं भाई ! 

यह भावना निविकार स्वसंवेदन लक्षण क्षायोपशमिक 
ज्ञानरू्प होने से एकदेश व्यक्तिरूप है। देखो, तीनों भावों में 
यह निरविकार स्वसंवेदन लक्षण ज्ञान क्षयोपशमभाव है । 

सम्यग्दर्शन होने पर जो ज्ञान प्रगट हुआ वह ज्ञान 
क्षयोपशमभावरूप है। भले सम्यग्दशंत उपशम हो, क्षयोपशम 
हो या क्षायिक हो, परन्तु उसके साथ होने वाला ज्ञान तो 

क्षायोपशमिक ज्ञान है। तथा कसा है वह ज्ञान ? निरविकार 
आनन्द का स्वाद जिसके अनुभव में आता है वह ऐसा स्वसंवे- 
दन लक्षण ज्ञान है। अहा ! वह ज्ञान स्व-स्वरूप के जानने 
अनुभवने में प्रवृत्त है | 

भावना सम्बन्धी यह वर्णन बन्ध-अभ्रधिकार तथा सबे- 
विशुद्धज्ञानाधिकार के भ्रन्त में श्री जयसेनाचार्यदेव की टीका में 
ग्राता है, तथा परमात्मप्रकाश में भी ग्राता है। यही बात यहाँ 

कही है । मिथ्यातत्त्व, श्रज्ञान और रागद्वेष से होने वाले बन्ध 
के विनाश के लिए विशद्वेष भावना है। अहा ! मैं तो एक 
त्रिकाली श्रूव परम स्वभावभावमय शुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूपी 
परमात्मद्रव्य ही हूँ। दया, दान का विकल्प भी मैं नहीं, गुण- 

भेदका विकल्प भी मैं नहीं, और एक समय को पर्याय भी मैं 

नहीं - इसप्रकार यह भावना ध्रूव में एकरूप रहकर ध्र्व का 
निर्णय करती है । इसका नाम जेंनदर्शन है और यह महा अद्- 
ya अ्रलोकिक चीज है ।
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जिसे स्वद्रव्य के आश्रय से अतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद 

ग्राता है ऐसा धर्मी जीव इसप्रकार भाता है कि मैं तो सहज 
शुद्ध सच्चिदानन्दमय परमानन्दमय परमात्मा ही हूँ और जगत 
के स्व जीवों का गअ्रन्तरंग में ऐसा ही स्वरूप है। परमात्म प्रकाश 
के अन्त में ग्राचार्यदेव कहते हैं - इस परमात्मप्रकाश वृत्ति का 
व्याख्यान जानकर भव्य जीवों को क्या करना ? भव्य जीवों 
को ऐसा विचार करना चाहिए कि “शुद्ध निश्चय से मैं एक 

(केवल) तीन लोक में, तीन काल में मन-वचन-काय से और 
कृत-का रित-ग्रनुमोदना से उदासीन हूँ, निज निरंजन शुद्ध आ्रात्मा 
के सम्यकृश्रद्धान, सम्यग्ज्ञान और सम्यकअनुष्ठानरूप निश्चय- 
रत्नत्रयात्मक निविकल्प समाधि से उत्पन्न वीतराग सहजानन्द- 

सुखानुभूतिमात्र लक्षणवाले स्वसंवेदनज्ञान से स्वसंवेद्य गम्य 
प्राप्प ऐसा परिपूर्ण हूँ, . राग, द्वंष, मोह, क्रोध, मान, माया, 

लोभ, पांच इन्द्रियो का विषय-व्यापार, मन-वचन-काय का 
व्यापार, भावकर्म, द्रव्यकम, नोकर्म, ख्याति, पूजा, लाभ, देखे, 
सुने शोर अनुभवे हुए भोगों की आकांक्षारूप निदान, माया, 

मिथ्यात्व ये तीन शल्य ग्रादि सर्व॑ विभाव परिणामों से रहित- 

शून्य हूँ । सभी जीव ऐसे हो हैं - ऐसी निरन्तर भावना करना। 
देखी, यह धर्मी की एकरसरूप (समरस) भावना । 

सम्वत् १६६४ में एकबार हम पालेज से बड़ोदरा माल 

लेने गये । उस समय १८ वर्ष की उमर थी। वहाँ रात में 
नाटक देखने गये । उस समय के नाटक भी वराग्यपूर्ण थे, अरब 
तो नाटक सिनेमा में नेतिक जीवन का खात्मा कर दिया है। 
वहाँ “सती ग्रनुसुइया नाटक हो रहा था, हमने ताटक की 
पुस्तक भी खरीदी थी। इस नाटक में ऐसा दृष्य आता है कि 

जब अनुसूइया स्व में जारही थी, तब देव ने उसे रोक दिया 
और कहा - “अपुत्रस्य गतिर्नास्ति” अर्थात् जिसका पुत्र न हो
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उसे स्वर्ग गति नहीं मिलती । (यह तो अन्य मत की बात है) 
इसलिए नीचे जा और जो मिले उसे वर | उस बाई ने नीचे 

ग्राकर एक अन्धे ब्राह्मण को वर लिया । उसके एक बालक हुआा । 
बालक को पालने में रुलाती हुई वह बाई कहती थी - “बेटा ! 
शुद्धोइसि, बुद्धोडसि, निविकल्पोडईसि, उदासीनोइसि ।” अर्थात् 
तू शुद्ध है, बुद्ध है, निविकल्प है, उदासीन है। यह बात तो 
नाटक में आई थी। यहाँ शुद्ध भावना का अधिकार बांचते 
समय वर्षों पहले देखे उस नाटक का भाव याद आ गया। 

ग्रहा ! सम्यरदृष्टि धर्मात्मा ऐसा भाता है कि मैं 
निविकल्प हूँ, शुद्ध हूँ, बुद्ध हूँ, परम-उदासीन हूँ, और जगत 
के सब जीव भी स्वभाव से ऐसे ही हैं। सूक्ष्म निगोद के जो 
अनन्त जीव हैं, उत सबका स्वरूप भी ऐसा शुद्ध सच्चिदानन्द- 
मय है। कनन््दमृल के एक अंश में असंख्य जीव हैं। इन सब 
जीवों का द्रव्य शुद्ध चिद्घन आनन्दघन ही है - ऐसा भाता है। 
जगत के सर्व जीवों को धर्मात्मा द्रव्यदृष्टि से ऐसा ही देखता है । 

अहा ! मैं ऐसा शुद्ध, बुद्ध, चेतन्यघन, ज्ञानमरूर्ति प्रभु 
आत्मा हँ - ऐसा किसमें जाता जाता है ? ग्रतीन्द्रिय आनन्द 
की अनुभूति जिसका लक्षण है। ऐसे स्वसंवेदन ज्ञान में ऐसा 
जाना जाता है । इसके सिवा वह शुद्ध-बुद्ध आत्मा भगवान से 
नहीं जाना जाता, भगवान की वाणी से भी नहीं जाना जाता 
और व्यवहार-रत्नत्रय के विकल्प से भी नहीं जाना जाता । 
वह तो निर्विकार स्वसंवेदन लक्षण क्षयोपशम ज्ञान से जाना 
जाता है। आत्मा स्वयं स्वसंवेद्य है न ? अर्थात् स्वानुभव की 
की दशा में जो ज्ञान स्वाभिमुख हुआ है उससे ही वह जानने 
में ग्राता है, wea feat ware & वह प्राप्त नहीं होता । लोगों 
को यह बात कठिन लगती है, पर कया करें ? वस्तु का स्वरूप 
तो जेसा है वसा ही है, इसे जाने बिना बाहर के ब्रतादि के
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व्यवहार से आत्मा प्राप्त हो जायेगा - ऐसे भ्रम में काल चला 

गया तो यह जीव चारगतिरूप संसार में डब जायेगा । 
ब्रतादि का व्यवहार तो राग है बापू ! भावपाहुड़ की 

तेरासी गाथा में आचायें भगवान कहते हैं कि प्रजा और ब्रत 
के भाव पुण्य हैं, धर्म नहीं, एक वीतराग परिणाम या 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान का परिणाम ही जेनधर्म है और वही 
मुक्तिमार्ग है । 

अ्रहा ! मैं अपनी केवलज्ञान आदि अनंत शक्तियों से 

भरा हुआ पूर्ण परमात्मा हूँ, निश्चय से मेरा आत्मा अ्रनंतदर्शन, 
अनंत आनन्द, अनन्त वीर्य, अनन्त स्वच्छता ग्रनन्त, प्रकाश, 

अनन्त प्रभुता site अनन्त शक्तियों से भरा हुआ है । धर्म की 
पहली सीढ़ीवाला सम्यर्दृष्टि जीव अपने आत्मा को इसप्रकार 
भाता है, ध्याता है। जगत के सभी आत्मा शक्तिरूप से भगवान 

हैं, रागढ् घादि विभाव से रहित-शुन्य हैं, भावकर्म-द्रव्यकर्म- 

ase a भिन्न हैंऐसा वह जानता है। अहा ! जिस भाव से 
तीर्थद्धूर नामकर्म बन्धे वह भाव भी विभाव अर्थात् विपरीत 
भाव है और इससे भगवान आत्मा शुन्य है - ऐसा समकिती 
जानता है। अ्रहों ! जिसमें जगत के सर्वजीव समानपने शक्ति 
से परिपूर्ण भासते हैं, ऐसे समकिती की भावना कोई अचित्य 

और अलौकिक है | अहा ! अनन्त शक्ति से भरा पूर्ण चेतन्य 
दरिया जिसमें भाषित हुआ, वह भावना श्रपूर्व है। पास में 

पांच-दस करोड़ का संयोग हो तो सेठ लोग मानते हैं कि हम 

भी कुछ हैं, पर बापू । ये तो सब धूल की (पुण्य की) धूल है । 

प्रश्न - परन्तु इस धूल के बिना काम नहीं चलता न ? 

समाधान - तुझे खबर नहीं भगवान ! इस धूल के 

बिना ही तेरा काम अ्रनादि से चल रहा है, क्योंकि तेरे द्रव्य-गुण 
पर्याय में वह कहाँ है ? भाई ! आत्मा में परद्रव्य का तीनोंकाल
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ग्रभाव है, और स्वभाव का सदा ही सद्भाव है। भाई ! तेरे 

स्वभाव में परद्रव्य तो क्या, एक समय की पर्याय भी प्रवेश 

नहीं पापती-ऐसा तेरा द्रव्य है । 
भगवान आत्मा निविकार स्वसंवेदन लक्षण क्षायोपशमिक 

ज्ञान में जाना जाता है। यह ज्ञान भावश्र तज्ञान होने से 

क्षयोपशम भावरूप है, सम्यक्त्व भले क्षायिक हो, पर ज्ञान तो 

क्षायोपशमिकभावरूप ही है । 
देखो, श्रेणिक राजा को क्षायिक सम्यक्त्व था, 

स्वानुभव मण्डित भावश्व त ज्ञान था। तीथ्थ॑ड्वूर प्रकृति बाँधी 
है, पूर्व में नरक की ग्रायु बन्ध गई थी इसलिए अभी पहले 
नरक के संयोग में गये हैं। वहाँ भी क्षायिक सम्यक्त्व वतंता 
है । वहाँ क्षण-क्षण तीर्थद्धूर प्रकृति बन्धती है। अहा ! नरक 
के ऐसे पीड़ाकारी संयोग में भी वह अपने आत्मा को शुद्ध-बुद्ध 

चिदानन्दस्वरूप परमात्मस्वरूप अनुभवता है। श्रज्ञानी को 
इसकी खबर कंसे पड़े ? यह करो, वह करो - एकान्त से ऐसे 
क्रियाकाण्ड में ही वह रुक गया है। उसे भगवान केवली की 

आ्राज्ञा की खबर ही नहीं है | बापू ! यह तो जगत से अत्यन्त 

निराली बात है, जगत के साथ इसका मेल बेठे-ऐसा नहीं है । 

समकिती को जो भावश्व तज्ञान है वह क्षयोपशमरूप 
है और एकदेश व्यक्तिरूप है, क्षायिक की तरह पूर्ण व्यक्तिरूप 
नहीं है, सर्वदेश व्यक्तिरूप क्षायिकज्ञान तो केवली परमात्मा को 
होता है । सम्यग्दृष्टि को तथा भावलिंगी मुनिवर को जो ज्ञान 
अन्दर प्रगट है वह क्षाप्रोपश्ठमिक है और इसलिये वह एकदेश 
व्यक्तिरूप है । 

अ्रहाहा ! भगवान ! तू जिन है, जिनवर है, जिन सो 
जिनवर, और जिनवर सो जिन । ऐसा जिनस्वरूप भगवान 

ग्रात्मा जिसमें जाना जाये वह भावश्व् तज्ञान क्षायोपशमिक है
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mit une प्रगटरूप है। आत्मा में अ्रनन्त शक्तियां हैं । 

आत्मानुभव होने पर वे सब शाक्तियाँ पर्याय में अंशरूप प्रगट 
होती हैं। सम्यग्दर्शन होने पर जो क्षयोपशम ज्ञान प्रगट होता 
है वह अंशरूप व्यक्त होता है, पूर्ण व्यक्त नहीं । सर्वेज्ञ परमेश्वर 
को जो अनन्त शक्तियाँ हैं वे सब पूर्ण व्यक्तिरूप हैं, परल्तु 
साधक को तोवे शरक्तियाँ मोक्षमार्ग के काल में आंशिक 

व्यक्तिरूप हैं, ज्ञान भी एकदेश व्यक्तिरूप है | 
अ्रभी तो जेनकुल में जन्म लेनेवालों को भी खबर नहीं 

है कि जेंन परमेश्वर कौन है ? और उनके ज्ञान की कंसी 

ग्रलौकिकता है ? बापू ! यह बात समझे बिना ही तू ग्रनंतकाल 
से रखड़-रखड़कर मर रहा है। भाई ! चौरासी लाख योनियों 

में ग्रनन््तबार जन्म-मरण करके तू चकचूर हो गया, श्रब तो 
अरे ! यह बात समझे बिना ये करोड़पति और अरबपति लोग 
सब दुःखी ही हैं। भाई ! दिल्ली से सेठ साहू शान्तिप्रसादजी 
यहाँ पन्द्रह दिन पहले आश्राये थे, तीन व्याख्यान सुने फिर एकान्त 
में मिलने आये | तब हमने उनसे कहा था - श्ररे सेठ ! दुनिया 
के पाप के धन्धे में पड़कर यह आत्मा क्या चोज है, यह सुनने 
का भी तुम्हें समय नहीं मिलता, ऐसा तुम्हारा जीवन कितना 

दुःखमय है ? कुछ विचार तो करो । बापू ! यह समझे बिना 
संसार में भले किसी भी स्थान में रहे तो भी जोव दुःखी 
ae | 

पांच-दस करोड़ रुपये मिल जायें परन्तु यह तो सब 
धूल है | यह धूल तेरे आत्मा में कहाँ है ? कदाचित् इसमें से 
पांच-पच्चीस लाख रुपये मन्दिर बनाने में तथा प्रतिष्ठा वगेरह 
कराने में दान दे दे तो भी धर्म नहीं होता । देखो, भावनगर 

से सत्साहित्य प्रकाशित होता है । उसके प्रकाशन के लिए एक 
मुमुक्षु ने एक लाख रुपये का दान दिया, लाख तो क्या, एक
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करोड़ रुपयों का दान दे तो भी इसमें मन्द राग हो तो पुण्य 

बन्धेगा, धर्म जरा भी नहीं होता । भाई ! वीतराग का धर्म 

तो वीतराग भाव से ही प्रगठ होता है। (राग से धर्म होना 

मानना तो मिथ्याभाव है । 

यहाँ कहते हैं - यह भावना निविकार स्वसंवेदन लक्षण 
क्षायोपशमिक ज्ञानरूप होने से यद्यपि एकदेश व्यक्तिरूप है तो 
भी ध्याता पुरुष ऐसा भाता है कि “जो सकलनिरावरणा, 
अ्रखण्ड, एक, प्रत्यक्ष प्रतिमासमय, अविनश्वर, शुद्ध पारिणा- 

सिक परमभाव-लक्षण निजपरसात्मद्रव्य है, वही में हूँ, परन्तु 
ऐसा नहीं भाता कि “मैं खण्ड-ज्ञ।नरूप हूँ ।” 

ग्रहाहा धर्मी जीव को आनन्द की अनुभूति सहित 
स्वसंवेदन ज्ञान प्रगट हुआ । वह ज्ञान एकदेश व्यक्तिरूप है । 
उसमें अपना पूर्ण परमात्मद्रव्य जाना जाता है। परन्तु ज्ञानी 
उस खण्डज्ञानरूप दशा का ध्यान नहीं करते । लोगों को यह 
बात कठिन लगे, पर क्या करें ? जेन परमेश्वर FT BAT aT 
मार्ग तो ऐसा है। अन्य मत में तो यह बात है ही नहीं । एक 
पद में ञ्राता है - 

“धुन रे धुनियाँ अपनी धुन, जाकी धुन में पाप न पुन्न ।” 
अहा ! भगवान आत्मा की जिसे धुन लगी है उसे पुण्य-पाप 
के तरफ का लक्ष्य नहीं होता । आआरात्मा की धुन में पाप-पुण्य के 

भाव बिलकुल नहीं होते । है भाई ! तू निर्मेल श्रानन्द का नाथ 

प्रभु परमात्मद्रव्य है। एकबार इसकी धुन तो aI, TH 
सम्यग्दर्शन होगा, सुखी होने का मार्ग प्रगट होगा ars | 
यह सर्वेज्ञ-परमात्मा की कसी हुई बात है, यह बात अन्य कहीं 
नहीं है । 

कोई जगतकर्त्ता ईश्वर को माने या स्वेग्यापी एक ईश्वर 

को माने,पर ऐसा वस्तुस्वरूप नहीं है। सर्वज्ञ वीतरागदेव के सिवा
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आत्मा कंसा है, वह किसी ने देखा नहीं, जाना नहीं । भले 
अन्य मतवाले आत्मा को बातें करें, पर ये सब कल्पित बातें 
हैं। सर्वज्ष परमेश्वर ने जिस आत्मा को देखा और दिव्यध्वनि 

में कहा है वही यथार्थ है। अहा ! ऐसे अ्रनन्तगुणमण्डित 
अख़ण्ड एक परम जिनस्वरूप आत्मा का जिसे स्वानुभव में 

भान हुआ, उसकी स्वानुभव की दशा एकदेश प्रगटरूप है। 

भाई ! धर्मात्मा को निज परमात्मद्तब्य के लक्ष्य से जो 
सम्यग्दशन-ज्ञान-चा रित्र की दशा प्रगट हुई, वह दशा एकदेश 
व्यक्तिरूप है | धर्मी पुरुष उस दशा का ध्यान नहीं करता, पर 
अखण्ड एक प्रत्यक्ष प्रतिभासमय परमात्माद्रव्य मैं हूँ - ऐसा 
ध्यान करता है। 

war! त्रिलोकीनाथ सर्वज्ञदेव ऐसा फरमाते हैं कि 

अनन्त शक्तिस्वरूप आत्मा का अनुभव करने पर अनन्त शक्तियों 

का एक अंश पर्याय में प्रगट होता है। सम्यग्दशंन के रूप में 
श्रद्धा का अंश प्रगट होता है, भावश्र् तज्ञान के रूप में ज्ञान अंश 
प्रगट होता है, चारित्र का अंश प्रगट होता है, वीये का अंश 

प्रगट होता है, स्वच्छता और प्रभुता का अंश भी पर्याय में 
व्यक्त होता है। वे सब निर्मल पर्यायें, ध्याता पुरुष के ध्यान 
का ध्येय नहीं हैं । ध्याता पुरुष उन प्रगट पर्यायों को जानता 

जरूर है, पर उन पर्यायों का ध्यान नहीं करता, उन पर्यायों 
को ध्याता नहीं है । 

यह बात आठ दिन से चल रही है । श्राज यह आखिरी 
प्रवचन है। अहा ! सच्चिदानन्दमथ निज भगवान के स्वरूप 
को कहने वाली भगवान के घर को यह भागवत् कथा है । स्त- 
द्रव्य के अवलम्बन से प्रगट होने वाली वीतराग-विज्ञानमय car 

को धर्मात्मा पुरुष नहीं ध्याता, तो किसे ध्याता है ? धर्मी पुरुष 
किसका ध्यान करते हैं ? त्रिकाल विद्यमान सकल निरावरण



समयसार गाथा ३२० ] [ Re 

अखण्ड, एक, प्रत्यक्ष प्रतिभासमय शुद्ध-पारिणामिक परमभाव- 

स्वरूप निज-परमात्मद्रव्य का ध्यान करते हैं । 
श्रहाहा ! अन्दर शक्तिस्वरूप जो आत्मवस्तु है वह 

त्रिकाल निरावरण है। भाई ! तेरा द्रब्य, स्वभाव से सदा ही 
निरावरण है, पर्याय में राग के साथ और कम के साथ एक 

समय का सम्बन्ध व्यवहार से भले हो, पर अन्दर जो शभ्ृृतार्थ 
वस्तु है, चिदानन्दमय सदा विद्यमान वस्तु है वह निरावरण 
है । भगवान ! तेरी परमानन्दमय वस्तु अन्दर सदा निरावरण 
Zz, HH और राग के सम्बन्ध से रहित है । परन्तु यह सब केसे 
बेठे ? तु मान या न मान, पर अन्दर ज्ञानबन वस्तु सकल 
निरावरण है, और उसे धर्मी पुरुष ध्याता है । 

अनन्त-अनन्त शक्तियों का पिण्ड प्रभु आत्मा सकल 
निरावरण है | तथा वह अनन्त गुणों से भरा होने पर भी गुण- 
भेद से रहित अखण्ड एक है, खण्डरूप नहीं, भेदरूप नहीं, 

पर्याय भेद से भी भेदरूप नहीं होता, ऐसा अभेद एक है। तथा 
स्वसंवेदन ज्ञान में प्रत्यक्ष जाना जाये, ऐसा प्रत्यक्ष प्रतिभासमय 
है ! आत्मा स्वभाव से ही प्रत्यक्ष प्रतिभासमय है । 

प्रश्न - परन्तु ऐसा जानने में तो नहीं आता ? 

उत्तर - तू राग में या निमित्त में इसे शोधे तो वह 
केसे जानने में आये ? आत्मा जहाँ है वहाँ श्रन्तमुं ख होकर देख 
तो अवश्य जानने में आये - ऐसा वह प्रत्यक्ष प्रतिभासमय है । 

ग्रात्मा चेंतन््यप्रकाश का बिम्ब है । ज्ञान को उप्तमें एकाग्र करके 
देखने वालों को वह अ्रवश्य जानने में आता है। अहाहा ! 
आत्मा अन्तमु ख उपयोग में - निज स्वसंवेदन ज्ञान में जाना 
जाये, ऐसा प्रत्यक्ष प्रतिमासमय है । भले मतिज्ञान हो या श्र् त- 
ज्ञान हो, सम्यग्ज्ञान की एक समय की पर्याय में सम्पूर्ण आत्मा 

एक अखण्डरूप से ज्ञात हो जाये, ऐसा ही इसका प्रत्यक्ष स्वरूप है ।
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वह ॒ न जाना जाये यह बात ही कहाँ है ? भाई ! तू बाहर खोजे 
और वह ज्ञात न हो तो इसमें हम क्या करें ? 

निज परमात्मतत्त्व सकल निरावरण अखण्ड एक प्रत्यक्ष 

प्रतिभासमय त्रिकाल अविनश्वर वस्तु है, और वही ध्याता 
पुरुष के व्यान का ध्येय है। सम्यग्दर्शन का विषय भी यही है 
ग्रौर कल्याणकारी ध्यान का ध्येय भी यही है । 

ग्ररे | यह जीव चेंतन््य निधानस्वरूप अपने भगवान को 

भूलकर श्रनादि से उल्टे रास्ते चढ़ गया है ! स्वयं चेतन्य लक्ष्मी 
से भरा हुआ त्रिकाल विद्यमान होने पर भी यह बाह्य जड़ लक्ष्मी 

और पुण्य की भावना करता है । तीन लोक का नाथ जिनस्वरूप 
प्रभू, ऐसा भिखारी होकर डोले - यह कंसे शोभे ? भगवान ! 
तू यह क्या करता है ? अपने उपयोग को अन्तर में ले जा, तुभे 
सुख निधान प्रभु आत्मा प्राप्त होगा । भाई ! तेरे सुख का यह 
एक ही उपाय है | धर्मी पुरुष अ्न्तमु ख होकर परमभावस्वरूप 

इस एक को ही घ्याते हैं । 

पर्याय की अपेक्षा से केवलज्ञानादि को परमभाव कहते 

हैं, पूर्ण दशा को परमभाव कहते हैं, परन्तु द्रव्यस्वभाव की 
अपेक्षा से तो त्रिकाल एकस्वरूप शुद्ध-पारिणामिकभाव ही 
परमभाव है । छठवीं गाथा में जिसे एक ज्ञायकभाव कहा, वही 
परमभाव है। ऐसा परमभावस्वरूप अखण्ड एक ज्ञायकभाव 

जिसका भाव है वह निज परमात्मद्रव्य मैं हूँ - ऐसा धर्मात्मा 
ध्याता है। धर्मात्मा अपने को अ्ररहन्तादि (अपने से अन्य ) 
सर्वज्ञ परमात्मारूप ध्याते हैं- ऐसा नहीं है, वे तो अपने ही 
त्रिकाली शआरात्मा को “'मैं परमात्मद्रव्य हूँ- ऐसा ध्याते हैं ग्रर्थात् 
ग्रनुभव करते हैं | प्रगटरूप सर्वज्ञ परमात्मा तो परद्रव्य हैं, इन्हें 
ध्याने से तो राग होगा बापू ! 

प्रश्न - भगवान को तारण-तरण कहा जाता है न ?
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उत्तर - हाँ, भगवान को व्यवहार से तारण-तरण कहते 
हैं । जब तरनेवाला स्वयं अपने स्वरूप का अनुभव करके तरता 
है तब भगवान को निमित्त होने के कारण व्यवहार से तारण- 
तरण कहा जाता है। ध्याता अपने आत्मा Hl wag aw 
ध्यावे, यही मोक्ष के कारणरूप ध्यान है। कोई एकान्त से पर 
भगवान का ध्यान धरकर मोक्ष होना माने, तो इसमें तो बहुत 
फेर हो गया भाई ! ध्याता के ध्यान का ऐसा स्वरूप नहीं है । 

भाई ! यह तो अनन्त तीर्थद्धूरों ने गणधरों और मुनि- , 
वरों के समक्ष धर्मंसभा में जो फरमाया है वही यहाँ दिगम्बर संत 
जगत के सामने प्रगट करते हैं। भगवान का यह संदेश है कि 
आत्मा स्वयं चिदानन्दघन प्रभु, सकल निरावरण, अखण्ड, एक 
प्रत्यक्ष प्रतिभमासमय, अविश्वर है; शुद्ध-पारिणामिक परमभाव 
लक्षण परमात्मद्रव्य है । Hal! मैं ऐसा निज परमात्मद्रव्य हूँ, 
ध्याता पुरुष ऐसा ध्याते हैं, भाते हैं और यही मोक्ष के कारण 
रूप ध्यान है। जिसमें भ्रपना त्रिकाली शुद्ध श्रात्मा ही ध्येयरूप 
है, वह परमार्थे ध्यान है और वही मोक्ष के कारणरूप है । 

देखा ? निज परमात्मद्रव्य ही मैं हूँ, परन्तु संवेदन की 
पर्याय मैं नहीं हूँ । सम्यग्दशन-ज्ञान की प्रगठ पर्याय में निराकुल 
आनन्द का वेदन साथ मैं ही है । परन्तु वह पर्याय ऐसा भाती 

है कि यह त्रिकाली शुद्ध निज-परमात्मद्रव्य ही में हूँ, में यह 
प्रगट पर्याय नहीं gi यह बात सूक्ष्म है भाई ! परन्तु इसका 

स्वीकार किए बिना जन्म-मरण का अन्त नहीं आयेगा । 

gar! धर्मी ऐसा भाता है कि अखण्ड एक निज 

परमात्मद्रव्य में हूँ, परन्तु ऐसा नहीं भाता कि में भावश्र् तज्ञान 
हूँ । आनन्द के अनुभव सहित जो श्र् तज्ञान प्रगट हुआ वह एक 

समय की पर्याय है, इसलिये धर्मी पुरुष इसका ध्यान नहीं 

करता । पर्याय खण्डरूप विनश्वर है न ? इसलिये घर्मात्मा
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सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र की पर्याय का ध्यान नहीं करता। 
wel! ध्यान करनेवाली पर्याय है, परन्तु वह पर्याय का - भेद 
का ध्यान नहीं करती । वह अखण्ड अभेद एक परमात्मद्रव्य को 
ही ध्याती है। धर्मात्मा की ध्यान की दशा एक प्रव को ही 
घ्याती है, वह भेद के सामने देखती ही नहीं । इसप्रकार धर्मी 
पुरुष निज-परमात्मतत्त्व को भाकर, ध्याकर, ध्यात के फलरूप 
अविचल मोक्ष दशा को प्राप्त हो जाता है । 

अरेरे ! इसने अपने अन्तरंग परमात्म स्वरूप का-इंकार 
करके अपने को मरण तुल्य कर दिया है ! इसने अनंतकाल में 
अपनी दया नहीं की । जेसा अपना पूर्ण त्रिकाली ध्रू व चेंतन्य- 
तत्त्व है, वेंसा उसे नहीं माना उसने अ्रपने को रागवाला और 
पुण्यवाला माना है, पर्यायदृष्टि करके अपने को पर्थायरूप माना 
है। पर भाई ! इसप्रकार तूने cae Tar घात ही किया है, 
क्योंकि वस्तु पर्यायप्रात्र नहीं है । 

यहाँ कहते हैं - में निज कारण परमात्मद्रव्य हूँ। 
धर्मात्मा ऐसी भावना करता है, परन्तु में खण्डज्ञानरूप हूँ, ऐसी 
भावना नहीं करता । अहा ! समकिती को ज्ञान और आनन्द 
की निर्मल पर्याय प्रगटी है, उसे वह जानता है, पर उसकी 
भावना नहीं करता । निर्मल पर्याय के प्रति भी वह उदासीन 

है | भाई ! शास्त्र की यह भाषा और भाव जिसकी समभ में 
आता है उसे भवनाशिनी शुद्धात्म भावना प्रगठ होती है और 
यही इस “तात्पय॑वृत्ति” का तात्पय है । 

श्रव श्रन््त में कहते हैं - “विवेकी जनों को ऐसा जानना 
चाहिए कि यह व्याल्यान परस्पर सापेहू आगम-अध्यात्म दोनों 
नयों के श्रभिप्राय के अविरोध से कहा गया सिद्ध होता है 

देखो, भगवान के कहे हुए शास्त्रों में आगम Aix 
अध्यात्म के शास्त्र हैं। भगवान के द्वारा कहे हुए द्॒व्यों का
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जिसमें निरूपण हो, उसे श्रागम कहते हैं। अनंत श्रात्मा हैं, 
अनंतानंत पुद्गलद्रव्य हैं, एक धर्मास्तिकाय, एक अर्धास्तिकाय, 
एक आकाश और असंख्यात कालाणु - इसप्रकार जाति से छह 
द्रव्य हैं, और संख्या से अ्रनंत हैं। जिसमें इन सबका निरूपण 
हो, वह झगम है; तथा जिसमें शुद्ध निश्चयस्वरूप आत्मद्रव्य 

आर उसकी निर्मल .पर्यायों का निरुपण हो, वह अध्यात्मशास्त्र 
है। आचार्य कहते हैं-यहाँ इन दोनों का सापेक्ष कथन 

किया है । ; 

नयद्वय के अ्रभिपष्राय के अविरोधपूर्वक ही यहाँ कहने में 
आया है। इसलिये यह कथन सिद्ध है, निर्बाध है - ऐसा विवेकियों 
को जानना चाहिए। वतंमान पर्याय में आनन्द का अनुभव 
होकर जो निविकल्प निर्मेल भावनारूप दशा प्रगठ हुई वह 
पर्यायाथिकनय का - व्यवहारतय का विषय है, और जिसका 
लक्ष्य करके वह (निर्मेलपर्याय) प्रगट हुई वह त्रिकाली शुद्ध- 
परमात्मद्रव्य शुद्धनिश्चयनय का - द्रव्याथिकनय का विषय है। 
ऐसे नयद्वय के अविरोधपुर्वक सर्व कथन परस्पर सापेक्ष है । 
इसलिए यह कथन सिद्ध है, निर्दोष है, निर्बाध है - ऐसा विवेकी 
पुरुषों को जानना चाहिए । जिसे विवेक नहीं, वह भले जंसे 
रुचे वेसा माने, पर विवेकी पुरुषों को तो इसे प्रमाणरूप जान 
कर जेंसे भवनाशिनी शुद्धात्ममावना प्रगठ हो वेसे प्रवर्तना, 
क्योंकि छेसी भावना द्वारा ही भव का नाश होकर सिद्धपद की 
की प्राष्ति होती है । 

इसप्रकार आज आठ व्याख्यान द्वारा इस गाथा को 
जयसेनाचाये कृत टोका पर प्रवचन पूरा होता है ।



| | ; 

|» भेद ज्ञान «« 
(मंदाक़ान्ता ) 

भेदज्ञानोच्छलनकलनाच्छुद्ध तत्त्वो पलं भा- 
द्रागग्रामप्रलयकरणात्कमं णां संवरेण । 

बिश्ञत्तोंष परमममलालोंकमम्लानमेकं, 

ज्ञानं ज्ञाने नियतमुदितं शाश्वतोंद्योतमेतत् ॥। 

श्लोंकार्थ - भेदज्ञान प्रगट करने के अभ्यास से शुद्ध 
तत्त्व की उपलब्धि हुई, शुद्ध तत्त्व की उपलब्धि से राग 

समूह का विलय हुआ,राग समूह के विलय करने से कर्मों का 
संवर हुआ और कर्मों का संवर होने से, ज्ञान में ही निश्चल 
हुआ ऐसा यह ज्ञान उदय को प्राप्त हुआ - कि जो ज्ञान 
परम सनन््तोष को (परम अतीन्द्रिय आनन्द को) धारण 
करता है, जिसका प्रकाश निर्मल है (ग्रर्थात् रागादिक के 
कारण जो मलिनता थी वह ग्रब नहीं है), जो अम्लान है 
(अर्थात् क्षायोपशमिक ज्ञान की भाँति कुम्हलाया हुआ - 
निबल नहीं है, सर्वे लोकालोक को जाननेवाला है ),जो एक 

है (अर्थात् क्षयोपश्म से जो भेद था वह अब नहीं है) 
और जिसका उद्योत शाश्वत है अर्थात् जिसका प्रकाश 
अविनश्वर है। 

| 

- झ्राचाय अ्रमृतचन्द्र, ससमयसार कलश १३२ 
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समयसार गाथा ३२० : आत्मख्याति टीका 
उत्थानिका, मुलगाथा, संस्कृत छाया, अमृतचन्द्राचाय॑ कृत 

संस्कृत टीका एवं उसका हिन्दी अनुवाद 
कुत एतत ? 

fecal aga रणारं श्रकारयं तह श्रवेदयं चेव । 

जाणाइ य बन्ध सोक्खं कम्मुदयं रिएज्जरं चेब ॥३२०।॥ 
दृष्टि: यथव ज्ञानमकारक॑ तथा<्वेदक॑ चेव 
जानाति च बन्धमोक्ष कर्मोद्यं नि्जेरां चेव ॥ 

यथात्र लोके दृष्टिह श्यादत्यंतविभक्तत्वेन तत्करणावेद- 
नयोरसमथ्॑त्वात् रृश्य॑ न करोति न वेदयते च, अन्यथा ग्नि- 
दशनात्संधुक्षणवत् स्वयं ज्वलनक र एस्घ,लोहपिडवत्स्त॒यस्रो 5णया नु- 
  

ग्रब प्रश्न होता है कि यह (ज्ञानी कर्त्ता-भोक्ता नहीं है 

मात्र ज्ञाता ही है) कैसे है ? इसका उत्तर दुष्टान्तपूर्वक कहते हैं - 

ज्यों नेत्र, त्यों ही ज्ञान नहि क्नारक, नहीं वेदक अहो । 
जाने हि कर्मोद्य, निरजरा, बंध त्यों ही मोक्ष को ॥ 

अन्वयार्थ - [यथा एव दृष्ठि: | ज॑से नेत्र (दृश्य पदार्थों 
को करता-भोगता नहीं है, किन्तु देखता ही है), [तथा | उम्ती 
प्रकार [ज्ञानम् ] ज्ञान [अ्रकारक॑ ] अकारक [अवेदक aca] 
तथा अवेदक है, [च ] और [ बंधमोक्ष ] बन्ध, मोक्ष, [ कर्मोदयं | 
कर्मोदय [निर्जेरां च एव] तथा निर्जरा को [जानाति] 
जानता ही है । 

ठीका - जेसे इस जगत में नेत्र दृश्य पदार्थ से अत्यन्त 
भिन्नता के कारण उसे करनें-वेदने (भोगने) में अ्रसमर्थ होने 

से,दृश्य पदार्थ को न तो करता है और न भोगता है - यदि ऐसा 
न हो तो अग्नि को देखने पर, संधुक्षण' की भांति, अपने को 

१. संधुक्षण -संध्रूकण; अग्नि जलानेवाला पदार्थ; अग्नि को चेतानेवाली वस्तु ।
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भवनस्य च दुनिवारत्वात्, किन्तु केवल दर्शनमात्रस्वभावत्वात् 
तत्सर्व॑ केवलसेव पश्यति; तथा ज्ञानसपि स्वयं व्रष्टुत्वात् 
क्मंणोउत्यंतब्भिक्तत्वेन निश्चयतस्तत्करणबेदनयो रस मर्थत्वात्कमे 
न करोति न वेदयते च, किन्तु केबल ज्ञानसात्रस्वभावत्वाकमे- 
बन्धं सोक्षं वा कर्मोदय निर्जरां वा केबलसेव जानाति । 
    

(नेत्र को) अग्नि का कर्तृत्व (जलाना), और लोहे के गोले 
की भांति अपने को (नेत्र को) अ्ग्ति का अनुभव दुनिवार 
होना चाहिए ।' किन्तु केवल दर्शनमात्र स्वभाववाला होने से 
वह (नेत्र ) सबको मात्र देखता ही है; इसीप्रकार ज्ञान भो, स्वयं 
(नेत्र की भांति) देखनेंवाला होने से कर्म से अत्यन्त भिन्नता के 
कारण निश्चय से उसके करने-वेदने (भोगने ) में असमर्थ होने से, 
कम को न तो करता है और न बेदता (भोगता) है, किन्तु 
केवल ज्ञानमात्र स्वभाववाला (जानने का स्वभाववाला) होने 
से कर्म के बन्ध को तथा मोक्ष को, और कर्म के उदय को तथा 
निजेरा को मात्र जानता ही है । 

पूज्य कानजी स्वामी का प्रवचन 
श्रब॒पुछते हैं कि ज्ञानी करता-भोगता नहीं - यह 

किस प्रकार है? शिष्य पूछता है श्रर्थात् वह बहुत जिज्ञासा 
से बात सुनता है। भाई ! मात्र सुनने के लिए सुनना जुदी चीज 
है । शिष्य का आशय है कि ज्ञानी अनेक तरह के विकल्प 
करता हुआ, उन्हें वेदता हुआ दिखता है और आप कहते हैं कि 
वह करता नहीं, भोगता नहीं -ऐसा कैसे हो सकता है? 
अहा ! झ्रात्मा पर को, राग को, करता नहीं और वेदता नहीं - 
यह क्या चोज है ? ऐसे विस्मयकारी स्वभाव को जानने की 
    

१. यवि नेत्र दृश्य पदार्थ को करता और भोगता हो तो नेत्र के द्वारा अग्नि 
जलनी चाहिए; और नेत्र को अग्ति की ऊष्णताका अनुभव अवश्य होना 
चाहिए; किन्तु ऐसा नहीं होता, इसलिए नेत्र दृश्य पदार्थ कर्त्ता और भोक्ता 
नहीं है ।
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जिसे भ्रन्तर में जिज्ञासा जगी है उस शिष्य को इस गाथा में 
दृष्टांतपूर्वक उत्तर देते हैं । 

“जिसप्रकार इस जगत में नेत्र दृश्य पदार्थ से श्रत्यन्त 
भिन्नता के कारण उसे करने-बेदने में प्रसमर्थ होने से दृश्य पदार्थ 
al Tal At lt Azar age” 

पहले जगत का अस्तित्व सिद्ध किया है, छह द्रव्यमय 
जगत की मौजूदगी बताई है। जगत है - इसप्रकार उसकी 
ग्रस्ति सिद्ध करके बात करते हैं कि यह नेत्र दृश्य अर्थात् देखने 
योग्य पदार्थ से अत्यन्त भिन्न है । भाई ! यह ate faa cary 
को देखती है, उस देखने योग्य पदार्थ से अत्यन्त भिन्न है, 
इसलिए वह (आँख ) उन्हें करने श्रौर वेदने में असमथथे है। 
देखो, यह सिद्धान्त कहा कि दृश्य पदार्थ से आँख भिन्न है और 
श्रांख से दृश्य पदार्थ भिन्न हैं। जहाँ ऐसी परस्पर भिन्नता है, 
वहाँ आँख भिन्न वस्तु को करे और वेदे कंसे ? जो अपने से 
ग्रभिन्न हो उसे करे और वेदे, परन्तु भिन्न वस्तु को - पर को 
करे और वेदे, यह केसे बने ? जिसे आँख स्पर्ण भी नहीं करती 
उसे वह करे और भोगे यह कंसे बने ? भाई ! आँख जगत की 
चीज को देखती है, पर वह जगत की दृश्य वस्तु को करती 
नहीं और वेदती भी नहीं । 

भ्रब॒ कहते हैं - यदि ऐसा न हो तो श्रग्नि को देखने से, 
संधुक्षण की तरह, धपने को (नेत्र को) श्रग्नि का कतृत्व 
(जलाना) और लोहे के गोले की तरह शअ्रपने को (नेत्र को) 
अग्ति का अनुभव दुनिवार होना चाहिए । 

“देखा ? भिन्नपने के कारण ग्राँख दृश्य पदार्थ को 

करे और वेदे तो नहीं, परन्तु यदि करे और वेदे तो अग्नि को 
देखने से, सन्धुक्षण अर्थात् श्रग्नि को चेताने वाले - सुलगाने वाले 
की तरह आँख को अग्नि का कर्त्तापना आ जायगा।
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जेसे, सन्धुक्षण सुलगाता है वेसे (पर से भिन्न होने 
पर भी श्राँख यदि पर को करे तो) ग्राख को भी पर को 
सुलगाने (जलाने) का प्रसंग आ जाएगा, अर्थात् जिस पदार्थ 
पर नजर पड़ेगी उस पदार्थ के सुलगाने का प्रसंग आएगा; और 

यदि आँख पर को वेदे तो जेंसे लोहे का गोला अग्नि में ऊष्ण 

हो जाता है वंसे अग्नि को देखने मात्र से आँख अग्निमय हो 
जाएगी, जल जाएगी। यदि ग्राँख भिन्न वस्तु का अ्रतुभव 
(aat) et at ata से भिन्न अग्नि के देखनें मात्र से आँख 
अग्निमय हो जाएगी; उसे लोहे के गोले की तरह अग्नि का 
अनुभव दुनिवार हो जाएगा । 

देखों, यहाँ दो बातें की हैं- एक तो यदि ग्राँख 
पर को - भिन्न वस्तु को करे तो जेसे सन्धुक्षण अग्नि को करता 

है, वंसे आँख की जहाँ नजर पड़े वहाँ पदार्थ में अग्नि प्रगट हो 
जाए । यदि श्राँख पर को करे तो ज॑ंसे सन्धुक्षण द्वारा अग्नि 
जलती है वंसे श्रांख के द्वारा श्रगम्ति जलना चाहिए | 

दूसरी बात यह है कि यदि झ्ाँख पर को वेदें तो अ्रग्नि 
को देखने मात्र से ही श्राँख को अ्रग्ति की उष्णता का अनुभव 
होना चाहिए, पर ऐसा नहीं है, श्रर्थात् आँख अग्नि को देखती 
तो है, पर वह अग्नि का अनुभव नहीं करती । यदि वह उसमें 

एकाकार हो तो अनुभव हो, पर अग्नि तो आँख से भिन्न चीज 
है | श्रांख भिन्न वस्तु को करती भी नहीं और वेदती भी नहीं । 

ग्राचायंदेंव कहते हैं - 'ऐसा तो नहीं होता" श्रर्थात् 
ग्रांख से कोई जलता भी नहीं, और आँख अग्नि को बेदती भी 
नहीं । देखने योग्य पदार्थ को आँख देखे; देखे इतना सम्बन्ध तो 
है, पर उसे करे और भोगे - ऐसा सम्बन्ध नहीं है। इसलिए 
दृश्य पदार्थ को नेत्र करता भी नहीं और वेदता भी नहीं ।
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“परन्तु केवल दर्शनसातन्न स्वभाववाला होंने से वह 
सबको केवल देखता ही है । देखो ? आँख का तो केवल देखना 
मात्र स्वभाव है और इसलिए वह सबको केवल देखती ही है; 
किसी को करे या वेदे - ऐसा नहीं है। यदि करे और वेदे तो 
देखने मात्र से ही वह दृश्य पदार्थ में अग्नि को करे और स्वयं 
ही अग्नि को वेदे; परन्तु अग्नि को ata azar adi, aan 

ग्रग्नि को देखने पर जलती भी नहीं, इसलिए, आँख सबको 
देखती ही है, किसी को करती नहीं, वेदती भी नहीं । यह 
दृष्टान्त कहा, अरब इसे सिद्धान्त में उतारते हैं । 

“उसीतरह ज्ञान भी, स्वयं (नेत्र को तरह) देखनेवाला 
होने से, कर्म से श्रत्यन्त भिन्नपने के कारण निश्चय से उसे 
करने-वेदने में भ्रसमर्थ होने से कर्म को करता नहीं और 
बेदता नहीं । 

ज्ञान श्रर्थात् ज्ञान स्वभावी आत्मा नेत्र की तरह देखने 
वाला है, वह पर को देखता है - ऐसा व्यवहार संबंध है । आँख 
जेसे पर को - दृश्य को देखती है वेंसे भगवान ग्रात्मा पर को 
देखता जरूर है, परन्तु देखने के अलावा पर का करता और 
वेदना उसमें नहीं है । 

ग्रहाहा ! नेत्र की तरह, ज्ञान अर्थात् भगवान आत्मा 
पर को देखता तो है, किन्तु पर को देखता है - ऐसा कहना 
व्यवहार है, परन्तु इतना व्यवहार यहाँ स्वीकार किया है । 

प्रश्न - जेसे आरात्मा पर को देखता है - ऐसा व्यवहार 
है, बेंसे पर को करता है - ऐसा व्यवहार भी होना चाहिए न ? 

उत्तर - नहीं, ऐसा नहीं है । Mia पर को देखती है 
इससे आँख को - भ्रग्नि वगेरह को करती है या वेदती है - 
ऐसा नहीं है, इसीप्रकार भगवान आत्मा का पर के साथ उसे 
देखने का संबंध तो है; इतना तो व्यवहार संबंध है, पर ग्रन्य 
को करे या वेदे - ऐसा नहीं है, समभ में आया ?



Ivo] [ श्रध्यात्म रत्नत्रयं 

ग्रहाहा ! भगवान आत्मा कर्म से ग्रत्यन्त भिन्न है। 
ग्रकेला भिन्न ही नहीं, अत्यन्त भिन्न है। जेसे, श्राख दृश्य पदार्थ 
से भिन्न है वेसे, शुद्ध-चिदानन्दमय चेंतन्यरत्नाकर प्रभु कर्म से 
ग्रत्यन्त भिन्न है, पर पदार्थ से भ्रत्यन्त भिन्न है। अत्यन्त भिन्नपने 
के कारण, जंसे आँख दृश्य पदार्थ को देखती है, परन्तु करतो- 
वेदती नहीं है; वेसे ही भगवान आत्मा पर पदार्थ को देखे-जाने 
जरूर, परन्तु पर को करता या भोगता नहीं, भोग सकता 
भी नहीं । 

प्रश्त - आत्मा देखने-जानने की अपनी क्रिया करता है 

तो फिर साथ में पर का भी करता है या नहीं ? 

उत्तर - अपने परिणाम को भले करे और भोगे। 
(यहाँ तो निर्मेल परिणाम को करने-भोगने की बात है, मलिन 
की बात नहीं ।) अ्ात्मा परको देखे-जाने इतने संबंध मात्र से 
पर को करे और पर को वेदे - ऐसा कहाँ से श्राया ? पर को 
देखना, इतना तो इसका संबंध है, परन्तु इतने संबंध मात्र से 
वह पर का FIT HL? HRA HC क्या वह हाथ-पेर को 

हिलाता है ? आँख को हिलाता है, या भाषा बोलता है ? कुछ 

नहीं करता । जो चीज है उसे देखता है, परन्तु देखने पर भी 
वह पर का कुछ करदे -- ऐसा नहीं है । आत्मा देखनेवाला होने 
प्र भी कम से अत्यन्त भिन्नपनें के कारण कर्म को नहीं करता, 
रागादि को नहीं PLAT | 

ज्ञान श्र्थात् ज्ञानस्वभावी आ्रात्मा का परको देखने- 
जानने का संबंध तो कहा (व्यवहार से) पर निश्चय से उसमें 
देखने के अलावा परवस्तु को करने-वेदते की असमर्थता है । 
कर्म को करे और वेदे - ऐसी उसमें असमर्थता है, इसलिए 

AA WA AAT BA Bl करता या वेदता नहीं है ।
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यह सब सारे दिन व्यापार-धन्धे का ऊधम चलता है 

न ? स्वयं दुकान पर बेठा हो और माल आए-जाए, पेसा आए 
और जाए; तो यहाँ कहते हैं कि आ्रात्मा का इन सबके साथ 
देखने मात्र का संबंध है, श्रर्थात् श्रात्मा इन्हें जानता जरूर है, 
परन्तु जानने के साथ-साथ वह सबको करे और वेदे - ऐसा 

उसका स्वभाव नहीं है । जंसे श्रांख अग्नि वगैरह दृश्य पदार्थ 
में कुछ करती नहीं, वेंसे भगवान आत्मा कर्म या कर्म से प्राप्त 
चीजों में कुछ करता या वेदता नहीं है । 

“परन्तु केवल ज्ञानमात्रस्वभाववाला (जानने के स्वभाव 
वाला) होने से कमं-बंध को तथा मोक्ष को, कर्म के उदय को 
तथा निजंरा को फेवल जानता ही है ।' 

देखा? आत्मा का केवल ज्ञानमात्र स्वभाव है, जानन- 

मात्र स्वभाव है, श्रर्थात् कया ? कि रागादि करने का आत्मा 
का स्वभाव नहीं; परवस्तु तो कहीं दूर रही, राग करना आ्रात्मा 
का स्वभाव नहीं है। केवल ज्ञानस्वभाव कहा न ? अर्थात् जाने 
सबको परन्तु करे किसी को नहीं, ऐसी बात है। विषयवासना 
के काल में संयोग को देखे, पर वह संयोग को और संयोगी- 
भावरूप वासना को करता नहीं, भोगता नहीं । ACA सामने 
की वस्तु को करता और भोगता हुआ दिखता है न ? परन्तु 

यहाँ कहते हैं - ज्ञानस्वभावी श्रात्मा का ज्ञानमात्र स्वभाव होने 
से वह पर का करता और भोगता नहीं है । 

देखो, यहाँ ज्ञान केवल ज्ञानमात्रस्वभाववाला है - ऐसा 

कहकर एकान्त किया है, पर बापू ! ये तो सम्यक् एकान्त है 

भाई ! क्योंकि भगवान आत्मा का एकान्त ज्ञानस्वभाव ही है । 

कथंचित् ज्ञानस्वभाव और कथंचित् कर्त्ता-स्वभाव, ऐसा आत्म 
वस्तु का स्वरूप ही नहीं है, ऐसा ज्ञान का स्वरूप ही नहीं है । 

प्रश्न -- कथंचित् बंघ-मोक्ष का कर्त्तापना कहो तो 
अनेकान्त हो ?
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उत्तर -- भाई ! ऐसा नहीं है; भगवान आत्मा केवल 
ज्ञानमात्र स्वभाववाला होने से जानना तो करे, पर वह बंध- 
मोक्ष को नहीं करता,इसी प्रकार वह राग को भी नहीं वेदता । 
ज्ञान बंध को - राग को जाने, पर उसे वह करे या वेदे - ऐसा 
उसका स्वरूप ही नहीं है । पर का श्रर्थात जवाहरात, हीरा, 
माणक मोती और कपड़ा वगेरह का करना तो कहीं दूर 

रह गया। 

प्रहाहा ! यह आत्मा एक रजकणा से लेकर सारी दुनिया 

को जानता है, परन्तु जानने के संबंध मात्र से इसे पर को तथा 

राग को करने और वेदने का संबंध हो जाये - ऐसी वस्तु नहीं 
है । ज्ञान स्वभावी वस्तु बहुत सूक्ष्म है भाई ! लोग तो इसे स्थल 
संयोग के और राग के संबंध से मानते हैं, पर यहाँ कहते हैं - 
राग से और पर से भिन्न शुद्ध ज्ञानतत्व केवल ज्ञानमात्र स्वभाव 
वाला है और इसलिये वह कर्म के बन्ध को मात्र जानता ही 
है। क्या कहा ? कर्म का जो बंध होता है, उसे परज्ञेय रूप 
से जानता है, परन्तु करता है या भोगता है - ऐसा नहीं है । 
बहुत कठिन बात है | शुभभाव के पक्षवालों को यह बात कठिन 
पड़े, पर क्या करें ? वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है । 

ज्ञान श्र्थात् आत्मा को ज्ञानमात्र स्वभाववाला कहा, 
वहाँ वस्तु में - श्रात्मा में अकेला ज्ञान है - ऐसा न जानना, 

पर इसमें ग्रन्य अनन्त गुण साथ ही अविनाभाव रूप से रहते हैं - 
ऐसा जानना । इसमें राग का या पर करना नहीं, इसलिये 
“ज्ञानमात्र भाववाला” कहा है | यह बोले नहीं, खाये नहीं, चले 

नहीं, अन्य को उपदेश दे नहीं, अन्य से उपदेश ले नहीं, पर का 
कुछ करे नहीं, ऐसा ज्ञानमात्र तत्व आत्मा है। 

प्रश्न - कल दोपहर के प्रचवन में तो ऐसा आया था 

कि "गुरु के वचनों को पाकर इसका क्या आशय है ?
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उत्तर - भाई ! स्व के आश्रय से इसे समदृष्टि प्रगट हुई 
तो कहा कि “गुरु के वचनों को पाकर; यह तो उस-उस काल 
में उपस्थित बाह्य निमित्त का ज्ञान कराने के लिये व्यवहार से 
कहा गया है । गुरु के वचनों को कोई लेता है - ऐसा वस्तु का 
स्वरूप नहीं है । 

यहाँ कहते हैं - केवल ज्ञानमात्र स्वभाववाला होने से 
आत्मा कर्म के बंध को करता नहीं, मात्र जानता ही है | देखो, 
शास्त्र में आता है कि चौथे ग्रुणस्थान में इतनी प्रकृति सत्ता में 
होती है, इतनी का उदय होता है, इतनी प्रकृतियाँ बंधती हैं 
और इतनो की उदीरणा होती है; परन्तु भाई ! आत्मा तो जो 
कुछ होता है, उसे जानता हो है, करता नहीं । कर्म के उदथादि 
नजदीक की चीज को भी मात्र जानता ही है, करता नहीं, तो 
फिर पर चीज को करे, ये बात कहाँ रही ? बोलना-चालना पर 
की मदद करना, पर से मदद लेना, आदि पर की क्रिया करना 

आत्मा के स्वरूप में नहीं है । 

देखो, इसमें एक “भाव” नाम का गुण है । इस गुण 
के कारण उसे प्रतिसमय नियत पर्याय होती ही है । अहा ! जब 
ऐसे द्रव्य का स्वीकार हुआ तब पर्याय में जो बंध,राग श्रादि है, 
उसे वह जानता ही है करता नहीं । उस गुणस्थान के अनुसार 

कर्म का उदय आता है और उदीरणा होती है, पर इसे वह 
करता नहीं । अहाहा ! यह ३२० गाथा बहुत ऊँची है, आखिरी 

हद है । इसमें बहुत खींचकर तू कहे तो, यह जानता-देखता है - 
ऐसा हम कह सकते हैं । वास्तव में तो जानना-देखना (परका) . 

भी व्यवहार है । 

अहाहा ! आत्मा स्वयं अपने को जानता है-यह 

निश्चय है और पर को जानता है - यह व्यवहार है; पर को 

करे ओर वेदे यह बात तो है ही नहीं । भाई ! यहाँ तो यह



tes | [ अध्यात्म रत्नत्रय 

कहना है कि तु अधिक श्राग्रह करे तो यह देखता-जानता है, 
बस इतना रख, पर का करना और वेदना तो आत्मा में है हो 
नहीं । ज्ञानस्वरूपी भगवान आत्मा मोक्ष को करता है - ऐसा 
भी नहीं है । 

प्रश्न -- तो इसका पुरुषार्थे क्या हुआ्ना ? 
उत्तर -- बापू ! आत्मा जानता है यही इसका पुरुषार्थ 

है । जानना इसका स्वभाव है, इसलिये जानने के प्रति वीयें 
जागृत हो, यही पुरुषार्थ है, क्योंकि मैं करूँ तो पर्याय (पर का 
कार्य) हो - ऐसा वस्तु के स्वरूप में कहाँ है ? 

ज्ञानमात्र स्वभाववाला होने से झात्मा बन्ध को नहीं 
करता तथा मोक्ष को नहीं करता | मोक्ष की पर्याय उस काल 
में होनेवाली है, वही होती है, जो है, उसे करना क्या ? जानने 
वाले को मोक्ष की पर्याय को करना कहाँ है ? बापू ! मोक्ष की 
पर्याय स्वयं होती है । है! उसे करना तो परस्पर विरुद्ध हो गया । 

जो 'है' उसे करना तो विरुद्ध है, 'है”! उसे बस जानना ही है, 
यह वस्तुस्वरूप है । 

द्रव्य सत् है, गुण सत् है और एक समय की पर्याय भी 

सत् है। मोक्ष की जो अवस्था होती है वह सत् है। जो सतूपने' 
होती ही है उसे मैं करता हूँ -यह कंसे हो ? सत् है; जो है 
रूप से है, उसे क्या करूँ ? अहा ! जिसे यथार्थ सम्पूर्ण द्रव्य- 
दृष्टि हुई है, वह मोक्ष को भी जानता ही है, मोक्ष को करता 
नहीं । ऐसी बात है बापू ! यह बात बहुत सूक्ष्म है। लोग तो 
अब बाहर की क्रिया करने में ही उलझ गये हैं, परन्तु आत्मा 

ज्ञानमात्र स्वभाववाला होने से बन्ध को तथा मोक्ष को नहीं 
करता, मात्र जानता ही है । 

आगे कहते हैं -''ज्ञानमात्र स्वभाववाला होने से कम 
के उदय को तथा निजंरा को जानता ही है ।” श्रह्महा ! aH
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का उदय भी है, आत्मा उदय को पररूप से जानता है, इसके 
अलावा अन्य (करता है कि वेदता है) कुछ नहीं है। faster 
को भी बस जानता है, करता नहीं । ह 

अशुद्धता का गलना, शुद्धता का बढ़ना और कर्म का 
खिर जाना - इसप्रकार निजेरा तोन प्रकार को है। इसमें 

अशुद्धता का गलना व्यवहारनय से है और कम का टलना 
ग्सद्भूत व्यवहारनय से है । शुद्धता का बढ़ना वास्तविक निर्जरा 
हैं । एक समय में ये तीनों ही हैं | अरब ये हैं, इन्हें करना क्या ? 
शुद्धता का बढ़ना एक समय का (उस-उस समय में) सत् है, 
यह पर्याय सत् - विद्यमान है, उसे करना क्या ? अहाहा ! 
शुद्धोपयोग की स्थिरता होने पर वहाँ शुद्धता का बढ़ना होता 

है। अ्रब जो है, उपजता है, इसे करना क्या ? जेसे मोक्ष 
उपजता है, वंसे निजरा भी (पर्याय होने से) उत्पन्न होती है । 
जो अपना अस्तित्व लेकर उत्पन्न होता है, उसे करना है - यह 
बात ही कहाँ रही, इसलिए निजंरा को भी वह नहों करता, 

मात्र जानता ही है । 
अहाहा ! पर्याय के क्रमबद्ध प्रवाह में अ्रपने स्वकाल में 

fase stat है, उसे करना क्या ? wa ag ara तो समझ में 

आती नहीं इसलिये लोग कहते हैं कि दूसरों की सहायता करना, 
गरीबों के आँसू पोछना, एक-दूसरे को मदद करना, अन्न, वस्त्र, 

आषधि देना इत्यादि धर्म है । 'जनसेवा वह प्रभुसेवा' लोग ऐसा 
कहते हैं, ifs aaa काल से उनकी दृष्टि पराधीन है,परन्तु 
बापू ! यह तो विपरीत दृष्टि है। यह वोतरागता का मारग 
नहीं है प्रभु ! 

जेसे, ज्ञानस्वभावी त्रिकाली आत्म-द्रब्य सहज सत् है, 

वेसे, उसकी एक समय की पर्याथ भी वर्तमान सत् ही है। जसे 
त्रिकाली को करना नहीं, वेसे वर्तमान वर्तती पर्याय को भो नहीं
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करना है । बहुत सूक्ष्म बात है प्रभु ! जेसे श्रात्म वस्तु त्रिकाल 
सत् है वेसे निजेरा और मोक्ष की पर्याय भी उस-उस काल में 
at al el aa TT aaa 'है', इसे क्या करना ? इसे मात्र 
जानना है। अहा ! गजब बात की है। यह स्वविशुद्धज्ञान 

ग्रधिकार है न ? यहाँ तो जाननेरूप पर्याय निजंरा और मोक्ष 
को जानती है - ऐसा कहा है, करती है, ऐसा नहीं कहा, परन्तु 
वास्तव में तो निजेरा को और मोक्ष को उस-उस काल में 
जाने - ऐसी जाननेरूप पर्याय स्वतः होनेवाली ही है, वही होती 
है | क्या कहा ? निजंरा और मोक्ष की पर्याय उस-उस काल में 

विद्यमावरूप से है, उसे ज्ञान जानता है - ऐसा कहा जाता है, 
परन्तु जानने की पर्याय भी उस काल में उसी प्रकार सत् है । 
निर्जगा और मोक्ष है, इसलिये जाननेवाली पर्याय है - ऐसा 

नहीं हैं । श्रह्ा ! ऐसा बहुत सूक्ष्म स्वरूप है । 
भाई ! यहाँ तो सत्रूप से सिद्ध करते हैं। एक समय की 

पर्याय है,पर वस्तु है;जो है उसे ज्ञान जानता है - ऐसा भले कहो, 
वास्तव में तो जाननेरूप पर्यायभी उस काल में सत् ही है | पर- 
वस्तु है, पर्याय है, इसलिये ज्ञान उसे जानता है - ऐसा नहीं है। 

जो है उसे उसी काल में उसी प्रकार से जाने -ऐसी ज्ञान की 
पर्याय भी स्वयं सत् है | अन्य वस्तु है, इसलिये वह उसे जानती 

है - ऐसा नहीं है । जानने वाली पर्याय अन्य वस्तु की अपेक्षा 

नहीं रखती, वह स्वयं अपने क्रम में जाननेरूप में अपने से ही 

विद्यमान है । अ्रन्य को जानती है - ऐसा कहना तो व्यवहार है । 

यहाँ चार बोल लिये हैं | ग्रब बाकी क्या रहा ? बन्ध, 
मोक्ष, उदय और निजरा को उस-उस काल में ज्ञान जानता 
ही है । राग - बन्ध होता है, उसे उस काल में ज्ञान स्वयं अ्रपने 

से जानता हुआ प्रगट होता है, राग और बन्ध है, इसलिये ज्ञान 
जानता है - ऐसी अपेक्षा ज्ञान को नहीं है। राग की - बन्ध की
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अपेक्षा रखकर जानने की पर्याय होती है- ऐसा नहीं है । 

वास्तव में इसे ज्ञान जानता है- ऐसा कहना व्यवहार है । 
ग्रहाहा ! भ्रनन्त गुण, अनन्त पर्यायें, बन्ध, मोक्ष आदि को 

उस-उस काल में ज्ञान की पर्याय उस-उस रूप से स्वयं जानती 

है - इसप्रकार वह स्वत: स्वतन्त्र उत्पन्न होती है । 
कुछ लोग कहते हैं - जो श्रात्मा को पर का करता न 

माने वह दिगम्बर जेंन नहीं । अरे प्रभु ! यह तू क्या कहता है ? 
ये दिगम्बराचार्य क्या कहते हैं ? यह तो देख ! तू कर्त्ता तो नहीं, 
पर वास्तव में तो पर का जाननेवाला भी नहीं है । जाननेवाली 
पर्याय जाननेवाले को जानती हुई सत्पने उत्पन्न होती है । यहाँ 

तो ज्ञान, बन्ध, उदय श्रादि को जानता है - ऐसा व्यवहार सिद्ध 

किया है। समझ में आया ? जाननेवाली पर्याय और बन्ध- 
मोक्ष आदि पर्याय तथा अनन्त गुणों को अनन्त पर्यायें ग्रक्रम से 
(एक साथ ही) उत्पन्न होती हैं, उन्हें उस-उस काल में उसी 
प्रकार से ज्ञान जानता है - यह व्यवहार है । 

प्रश्न - जानने में गर्भितरूप से कर्त्ताषना भी आया 
कि नहीं ? 

उत्तर - श्रह्म ! जानू अर्थात् जाननेरूप क्रिया करूँ - 
ऐसा भी नहीं है ।ये जानने की पर्याय उस काल में सहजपने ही 

सत्रूप है,भ्ौर होती है। श्रब जहाँ ऐसा वस्तुस्वरूप है,वहाँ मैं यह 

करू और वह करू, मैंने बच्चों को पाला-पोषा और बड़ा किया, 

मैंने व्यापार-धंधा किया और बहुत पेंसा कमाया - यह बात ही 

कहाँ रहती है ? बापू ! ये तो सब मिथ्या कल्पना ही है, सब 
गप - भूठ है । 

भ्रब जहाँ ज्ञानपर्याय अपनी निर्जया और मोक्ष की 
पर्याय को भी जाने का काम करतो है - यह भी कथनमात्र है, 

वहाँ पर पदार्थ को - रजकणों को और स्कंध को यह पलटावे
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यह बात ही कहाँ रहती है ? आत्मा रोटी बनाये और खाये 
तथा व्यापार करे -- ये सब बातें भूठ ही हैं बापू ! ये तो उस-उस 
समय में वह (रोटी वर्गेरह पर्याय) सत् है, इसलिये इसप्रकार 
परिणमन होता है | उसमें तेरे हेतु की कहाँ जरुरत है ? और 
उस-उस काल में ज्ञान उसे ऐसा ही जानता है, इसमें उस 
पर्याय की कहाँ अपेक्षा है ? जेनतत्त्व बहुत गम्भीर है भाई ! 

यहाँ तो सिद्ध करना है कि, भगवान ! तू ज्ञान स्वरूप है तो तू 
इन्हें (बंध-मोक्ष आदि को ) जाने, बस इतना मान, पर इसे करे 
और वेदे, यह तेरा स्वरूप ही नहीं है | अहो ! ऐसा मारग है । 

प्रश्न - एकेन्द्रिय श्रादि की रक्षा करो, हिसा न करो, 

क्या यह जेन का मारग नहीं है ? 
उत्तर-ये सब व्यवहार के वचन हैं भाई ! क्या तू 

ग्रन्य जीव रक्षा कर सकता है ? कभी नहीं । उस-उस काल में 
हिसा होने वाली है ही नहीं, रक्षा होने वाली है, उसे ज्ञान 
जानता है, वह भी परजीव की रक्षा होती है - इसकी अपेक्षा 

रखकर ज्ञान होता है - ऐसा नहीं है । श्रहाहा ! सत् का ऐसा 

अलौकिक स्वरूप है । 

श्री योगीन्द्रदेव भी कहते हैं - 
w वि उपज्जद रा वि सरइ, बन्ध् रा मोक््खु करेइ ! 

जिउ परमत्थे जोइया, जिणशवर एउ भणेइ ॥ 
श्री जयसेनाचायें ने इसकी टीका करते हुए लिखा है 

कि 'जिनवर ऐसा कहते हैं कि; परन्तु भाई ! वाणी, वाणी 

के कारण से खिरती है, परन्तु भगवान उस काल में निमित्त 
हैं; वेसे वाणी भी उस काल मेंस्वत: विद्यमान है। ( किसी 

अन्य के कारण कोई है- ऐसा नहीं है) यह तो सर्वोत्कृष्ट 
निमित्त का ज्ञान कराने के लिये कहा कि'जिणवर एउ भणेइ”। 

जिनवर कहते हैं-हे योगी ! योग को आत्मा में
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जोड़ने वाले हे योगी ! परमार्थ से जीव उपजता भी नहीं, 

और बन्ध तथा मोक्ष को भी नहीं करता । इसका अर्थ ही यह 
हुआ कि आत्मा का जो ज्ञानमात्र स्वभाव है, उसकी तरफ जहाँ 
जानने का लक्ष्य हुआ, वहाँ सब (करना) छूट गया, बस जो 

है, उसे यह जानता ही है । निर्जंरा को और मोक्ष को भी ये 

जानता ही है । साधकदशा के काल में निर्जंरा को जाने और 
साव्य-काल में मोक्ष को जाने, बस जाने इतना ही, वहाँ जानने 
की पर्याय भी उध् काल में वेसी हो अपने से उत्पन्न होती है । 

यहाँ कहते हैं - परमार्थ से जीव उपजता नहीं. और 
मरता भी नहीं । उत्पन्न नहीं होता, किसमें ? कि पर्याय में । 
परमाथ्थ से उसमें उत्पाद भी नहीं और व्यय भी नहीं । प्रवचनसार 
गाथा १०२ में आया है कि जो पर्याय उत्पन्न होती है उसे श्र व 
की अपेक्षा नहीं है । अरब जहाँ इसे अपने श्रूव की अपेक्षा भी 
नहीं, वहाँ पर की अ्रपेक्षा की तो बात ही कहाँ रही ? बन्ध-मोक्ष 
इत्यादि जेसा ज्ञेय हो, ज्ञान वेंसा ही उस काल में जानता है, पर 
उसे (ज्ञान की पर्याय को ) बंध-मोक्ष आदि ज्ञेय की अपेक्षा नहीं 
है। अहाहा ! जाननेवाले ज्ञान में, जानने योग्य ज्ञेगय बराबर 

ग्राये, इसलिये ज्ञान उसे जानता है-ऐसी अपेक्षा लेकर 

ज्ञानपर्याय उत्पन्न नहीं होती है । 

अहाहा ! पूर्णानन्द का नाथ पूर्ण ज्ञानघन अकेला ज्ञान 

स्वभावमय भगवान आत्मा है, उसकी पर्याय में (ज्ञानपर्याय में) 
अनन्त पर्यायें और द्रव्य-गुण ज्ञात होते हैं; वे पर्यायें सहज होती 
हैं, उन्हें मैं उत्पन्न करता हु- ऐसा नहीं है । बन्ध को,मोक्ष को, 
उदय को, निजंरा को केवल जानता हूँ, जो है उसे मात्र जानता 
ही हूँ, परन्तु करता हूँ या भोगता हूँ - ऐसा नहीं है। पर की 
दया करना और पर की मदद करना इत्यादि बाते तो श्रत्यन्त 
तत्त्व-विरुद्ध है, यह यथार्थ मार्ग नहीं है ।
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नयों दोनों की सफलता 
जीव का स्वरूप दो नयों से बराबर ज्ञात होता 

है । अकेले द्रव्याथिकनय या अकेले पर्यायाथिकनय से ज्ञात 

नहीं होता; इसलिए दोनों नयों का उपदेश ग्रहण करने 

योग्य है । 

एकान्त द्रव्य को ही स्वीकार करे और पर्याय को 
स्वीकार न करे, तो पर्याय के बिना द्र॒श्य का स्वीकार 

किसने किया ? काहे में किया ? और मात्र पर्याय को ही 

स्वीकार करे, द्रव्य को स्वीकार A करे तो पर्याय कहाँ 

दृष्टि लगाकर एकाग्र होगी ? इसलिए दोनों नयों का 

उपदेश स्वीकार करके द्रव्य-पर्याय की सन्धि करने योग्य है । 

द्रव्य-पर्याय की सन्धि का अर्थ क्या ? पर्याय को 

पृथक् करके लक्ष में न लेते हुए, अन्तमु ख करके द्रव्य के 
साथ एकाकार करना ग्र्थात् द्रव्य-पर्याय के भेद का विकल्प 

तोड़कर एकतारूप निविकल्प-अनुभव करना ही द्रव्य-पर्याय 

की सन्धि है - यही दोनों नयों की सफलता है । 

पर्याय को जानते हुए उसी के विकल्प में रुक 
जाए, तो वह नय की सफलता नहीं है; उसीप्रकार द्रव्य 

को जानते हुए यदि उसमें एकाग्रता न करे तो वह भी 

नय को सफलता नहीं है। द्रव्य-पर्याय दोनों को जानकर 

दोनों के विकल्प तोड़कर पर्याय को द्रव्य में अन्तर्लीन, 

अभेद, एकाकार करके अनुभव करने में ही दोनों नयों को 
सफलता है । 

-पृज्य गुरुदेव श्री कानजी स्वामी 
(आत्मधर्म वर्ष १६, अंक १८२, जून, १६६०, कवरपृष्ठ २) 
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प्रवचनसार गाथा ११४ : तत्त्व प्रदीषिका टीका 
उत्थानिका, घूल गाथा, संस्कृत छाया, अमसृतचन्द्राचायें कृत 

संस्कृत टोका एवं उसका हिन्दी अनुवाद 

अथकद्रव्यस्यान्यत्वानन्यत्वविप्रतिषधमुद्धुनोति - 

दव्वद्टिएण सब्बं दव्वं त॑ पज्जयट्विएण पुणो । 
हवदि य श्रण्णमराण्णं तक्काले तम्यत्तादों ॥११४॥ 

द्रव्याथिकेन सर्व द्रव्यं तत्पर्यायाथिकेन पुन: । 
भवति चान्यदनन्यत्तत्काले तन्मयत्वात् ॥। 

स्वस्थ हि. वस्तुनः सामान्यविशयात्मकत्वात्तत्स्वरूप- 
मुत्पश्यतां यथाक्रम॑ सामान्यविशेषों परिच्छिन्दतोी og fea 
चक्षुषी, द्रव्याथिक पर्यायाथिक चेति । 
  

अब एक ही द्रव्य के अन्यपता और अ्रनन्यपत्रा होने में 
जो विरोध है, उसे दूर करते हैं। (अर्थात् उसमें विरोध वहीं 
ग्राता - यह बतलाते हैं ।) 

द्रव्याथंनय से द्रव्य सब है; वही पयार्यायार्थ से । 
है wea, क्योंकि उस समय तद्ग प है पर्याय से ui 

अ्रन्वयार्थ - [ द्रव्याथिकेन | द्रव्याथिक (नय) से [सब] 
aa [xed] द्रव्य है; [पुनःच | और | पर्यायाथिकेन ] पर्याया- 
थिक (नय) से [तत् | ag (xr) [waa] aaa है, 
[ तत्काले तन्मयत्वात् ] क्योंकि उस समय तन्मय होने से 
[श्रनन्यत् | (द्रव्य, पर्यायों से) अ्नतन््य है । 

टीका - वास्तव में सभो वस्तु सामान्य-विशेषात्मक होने 
से वस्तु का स्वरूप देखनेवालों के क्रमशः सामान्य और विशेष 
को जाननेवाली दो आँखें हैं- (१) द्रव्याथिक और (२) 
पर्यायाथिक ।
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तन्न पर्यायाथिकमेकान्तनिसी लित॑ विधाय केवलोन्सी- 

लितेन द्रव्याथिकेन यदावलोक्यते तदा नारकतियंग्मनुष्पदेव- 
सिद्धत्वपर्यायात्मक्षेषुविशेषेषुव्यवस्थितंजीवसामास्यसेकस व लो कय- 
तामनवलोकितविशेषारां तत्सवं जीवद्रव्यमिति प्रतिभाति यदा 
तु द्रव्याथिकमेकान्तनिमीलितं विधाय केवलोन्मी लितेन पर्याया- 
थिकंनावलोक्यते तदा जीवद्रव्ये व्यवस्थितान्तारकतियंग्मनुष्य- 
देवसिद्धत्वपर्यायात्मकानविशेषाननेकानवलोकयतासनवलो कित- 
सामान्यानामन्यदन्यत्प्रतिभाति । दव्यस्य तत्तद्विशिषकाले तत्तद्वि- 

शेषे भ्यस्तन्मयत्वेना नन्यत्वात् गणत््रणपर्णदारुमयह॒व्य वाहवत् । 
यदा तु त उनभे श्रषि द्रव्याथिकपर्यायर्थिके तुल्यकालोन्मीलिते 
  

इनमें से पर्यायाथिक चक्षु को सर्वथा बन्द करके जब 
मात्र खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु के द्वारा देखा जाता है; तब 
नारकपना, तिय्यन्चपना, मनुष्यपना, देवपना और सिद्धपना - 

पर्यायस्वरूप विद्येषों में रहनेवालें एक जीवसामान्य को देखने 

वाले और विशेषों को न देखनेवाले जीवों को “वह सब जीव- 
द्रव्य है| - ऐसा भासित होता है । और जब द्रव्याथिक चक्षु को 
aaa बन्द करके मात्र खुली हुई पर्यायाथिक चक्षु के द्वारा देखा 
जाता है; तब जीवद्रव्य में रहनेवाले नारकपना, तियेनन््चपना, 

मनुष्यपता देवपना और सिद्धपना - पर्यायस्वरूप अ्रनेक विशेषों 

को देखनेवाले और सामान्य को न देखनेवाले जीवों को (वह 
जीवद्र॒व्य ) अन्य-श्रन्य भासित होता है, क्योंकि द्रव्य उन-उन 

विशेषों के समय तन्मय होने से उन-उन विशेषों से अ्रनन्य है - 
कण्डे, घास, पत्त और काष्ठमय अग्नि की भाँति | (FF ara, 

लकड़ी इत्यादि को अग्नि उस-उस समम घासमय, लकड़ीमय 

इत्यादि होने से घास, लकड़ी इत्यादि से अ्रनन्य है; उसी प्रकार 
द्रव्य उन-उन पर्यायरूप विशद्वेषों के समय तन्मय होने से उनसे 
अनन्य है, पृथक् नहीं है ।) और जब उन द्रव्याथिक और
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विधाय तत इतश्चाबलोक्यते तदा नारकतियंग्सनुष्यदेव सिद्धत्व- 
पर्यायेषु व्यवस्थितं जीवसामान्यं जीवसामान्ये च व्यवस्थिता 
नारकतियंग्मनष्यदेवसिद्धत्वपर्यायात्मका विशेषाश्च तुल्यकाल- 
मेवावलोक्यन्ते । तत्रकचक्षुरवलो कनमेकदेशावलोकनं, द्विचक्षुरव- 
लोकनं सर्वावलोकनं । ततः सर्वावलोकने द्रव्यस्यान्यत्वानन्यत्गं 
च न विप्रतिषिध्यते ॥ 
  

पर्यायाथिक दोनों आँखों को एक हो साथ खोलकर उनके द्वारा 
और इनके द्वारा (द्रव्याथिक तथा पर्यायाथिक चक्षुओं के द्वारा ) 
देखा जाता है; तब नारकपना, तियेंज्चपना, मनुष्यपना, देवपना 

ओर सिद्धपता -पपर्यायों में रहनेवाला जीवसामान्य तथा 
जीवसामान्य में रहनेवाले नारकपना, तिय॑ञ्चपना, मनुष्यपना, 

देवपना और सिद्धत्व - पर्यायस्वरूप विशेष तुल्यकाल में ही 
(एक ही साथ ) दिखाई देते हैं । वहाँ एक ata से देखा जाना, 
वह एकदेश अवलोकन है और दोनों ञ्राँखों से देखना, वह 
सर्वावलोकन (सम्पूर्णा अवलोकन) है। इसलिये सर्वावलोकन 
में द्रव्य के अन्यत्व और अनन्यत्व विरोध को प्राप्त नहीं होते । 

भावार्थ - प्रत्येक द्रत्य सामान्य-विशेषात्मक है, इसलिये 

प्रत्येक द्रव्य वह का वह' भी रहता है श्रौर बदलता भी है । 
द्रव्य का स्वरूप ही ऐसा उभयात्मक होने से द्रव्य के अनन्यत्व 

में और अन्यत्व में विरोब नहीं है । जेसे - मरीचि और भगवान 
महावीर का,जीवसामान्य को अपेक्षा से अनन्यत्व और जीव के 

विशेषों की गअ्पेक्षा से अ्रन्यत्व होने में किसी प्रकार का विरोध 
नहीं है । 

द्र्याथिकनयरूपी एक चक्षु से देखने पर द्रव्यसामान्य 

ही ज्ञात होता है, इसलिये द्रव्य अनन्य ग्रर्थात् वह का वही 
भासित होता है और पर्यायाथिकनयरूपी दूसरी चक्षु से देखने
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पर द्रव्य के पर्यायरूप विशेष ज्ञात होते हैं, इसलिए द्रव्य अ्न्य- 

ग्रन्य भासित होता है। दोनों नय्ररूपी दोनों चक्षुओं से देखने 
पर द्रव्यसामान्य श्र द्रव्य के विशेष दोनों एकसाथ ज्ञात होते 
हैं, इसलिये द्रव्य अनन्य तथा अन्य-अन्य दोनों भासित होता है। 

उत्थानिक व गाथा पर प्रवचन 

यहाँ ग्राचायंदेव सामान्य-विद्येषात्मक द्रव्य का स्वरूप 

बताते हुए कहते हैं कि द्रव्य सामान्यपने वेसे का वेसा ही भ्र्थात् 
ग्रनन्य है और विद्येषपने भिन्न-भिन्न - अ्रन्य-पश्रन्य है | अहाहा ! 

वस्तु पर्याय-अपेक्षा ग्रन्य-ग्न्य होते हुए भी द्र॒व्य-श्रपेक्षा WATT 
ही है । यद्यपि यहाँ जीवद्रव्य पर गअ्रनन्यत्व व भ्रन्यत्व घटित 
करेंगे, तथापि प्रत्येक द्रव्य,सामानन््य अर्थात् वही का वही - अनन्य 

है तथा विशेष ग्र्थात् अन्य-अन्य भी है । द्रव्य के विशेष अर्थात् 

पर्यायें स्वकाल में अन्य-अन्य होते हुए भी उस द्रव्य से अनन्य 

ही हैं, द्रव्य से भिन्न नहीं हैं। भाई ! यह तो प्रत्येक द्रव्य के 
स्वरूप का कथन है । 

कम, शरीर, परिवार, पेसा, इज्जत आदि के साथ 

ग्रात्मा का कोई सम्बन्ध नहीं है, क्योंकि ये सब परद्वव्य तो 
ग्रात्मा से भिन्न ही हैं, अश्रन्य ही हैं, श्रनन्य नहीं हैं। यहाँ तो 
द्रव्य को अपने में ही अन्यत्व व अनन्यत्व होने में विरोध नहीं 

है - यह बात सिद्ध करते हैं। प्रत्येक द्रव्य अपने स्वरूप में कायम 
रहकर प्रतिसमय भिन्न-भिन्न श्रर्थात् अन्य-ग्रन्य भ्रवस्थारूप होता 
है, अ्रत: पर्याय-पअ्रपेक्षा उसे श्रन्य-श्रन्य॒ भी कहा जाता है और 
वह अवस्था उस द्रव्य की ही है, द्रव्य स्वयं ही उस अ्रवस्थारूप 

परिणमित हुआ है, इसलिए वह अनन्य भी कहा जाता है। 
अहाहा ! इसमें सारी दुनिया का परिचय दे दिया है। 

देखो ! क्या सूक्ष्म तत्त्वज्ञान है। कहते हैं कि पर्याय 
में जीव को नारकी आञ्रादि अनेकेपना होते हुए भी जीव अनन्य
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है, क्योंकि आत्मा के साथ वह पर्याय तन््मय है। are fear 
के परिणाम हों या भक्ति-पूजा-दया-दान आदि के परिणाम 
हों या रोद्रब्यान के परिणाम हों - ये सभी परिणाम द्रव्य की 
पर्याय में हैं । वे परिणाम भिन्न-भिन्न अ्रवस्थारूप हैं, इसलिए 
श्रात्मा को अन्य-अन्य भी कहा जाता है और आत्मा उन 
परिणामों में वतंता है, इसलिए अनन्य भी कहा जाता है, पर- 
पदार्थों के साथ आ॥रात्मा का कोई सम्बन्ध नहीं है क्योंकि वे तो 

सर्वथा भिन्न ही हैं, अ्नन्य नहीं हैं ।यहाँ तो कहते हैं कि प्रत्येक 
द्रव्य की पर्याय अन्य-ग्रन्य उत्पन्न होती हुई, द्रव्य से अनन्य है । 

अहाहा ! जो श्रन्य है, वही अनन्य है - ऐसा अ्विरोधपने सिद्ध 
करते हैं । 

टीका पर प्रवचन 

वास्तव में सभी वस्तु साम्तान्य-विशेषात्मक होने से 
वस्तु का स्वरूप देखने वालों के क्रमशः सामान्य और विशेष को 
जाननेवालो दो आँखें हैं - (१) द्रव्याथिक और (२) पर्यायाथिक । 

देखो, यहाँ द्रव्य शब्द का प्रयोग न करके “वस्तु' कहा 

है | सर्वध्य हि वस्तुनः - ऐसा कहा है, क्योंकि इसमें अनन्त 
शक्तियाँ बसी हुई हैं। अ्रह्महा ! प्रत्येक द्रव्य को, चाहे वह 

परमाणु हो, आकाश हो या जीव हो - वस्तु कहा है; क्योंकि 
उसमें अनन्त अन्वयी गुरा बसे हुए हैं । द्रव्य अनंत-अ्रनंत गुणों - 
शक्तियों द्वारा भरा हुआ है, इसलिये उसे वस्तु कहा है। द्रव्य 
में बसी हुई शक्तियाँ तद्गूपपने द्रब्य की स्वयं की हैं। ऐसा नहीं 
है कि दूसरे की शक्ति यहाँ वस्तु में आ गई हो या वस्तु दूसरे 
की शक्तियों में जा बसी हो । देखो, यह वस्तु का स्वरूव ! 
सबसे निकट अपना शरीर या स्त्री-परिवार आदि सब बिलकुल 
भिन्न भिन्न चीजें हैं; जबकि द्रव्य का विशेष ग्रन्य-श्रन्य होते हुए 
भी द्रव्यसे अनन्य है, क्योंकि वह विशेष - पर्याय द्रव्य से भिन्न
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चीज नहीं हैं, इसी प्रकार वे भिन्न-भिन्न पर्यायें भी ब्रिलकुल 
भिन्न ही हैं - ऐसा नहीं है | यद्यपि वे पहले नहीं थी श्रौर बाद 
में उत्पन्न हुई - इस अपेक्षा से उन्हें अन्य भी कहा है; तथापि 
उनमें द्रव्य वत्त ता है - इस अपेक्षा से अ्रनन्य भी हैं । 

देखो ! वास्तव में सर्वे वस्तु सामान्य-विशेषात्मक होने 
से- इस वाक्य में स्व अर्थात् अनंत वस्तुप्रों के सम्बन्ध में कहा 
है, एक वस्तु के संबंध में नहीं कहा । प्रत्येक वस्तु स्वयं अपने 
से ही सामानन््य-विद्येषात्मक है; द्रव्यरूप से सामान्य और पर्याय- 
अपेक्षा विशेषरूप है - ऐसा द्रव्य का सामान्य-विशेषस्वरूप स्वतः 
है। जंसे सामान्यपना - एकरूपपना द्रव्य का स्वरूप है; उसी 

प्रकार विशेषपना - अन्यछूपपना भी उसका स्वरूप ही है । 

fata aia पर्याय परसंयोग या पर के द्वारा होतो है - ऐसा 
नहीं है । प्रत्येक द्रव्य की उस-उस समय की वह विद्येष अवस्था 

पहले नहीं थी और बाद में हुईं, इसलिए वह भिन्न द्रव्य के 
कारण हुई है - ऐसा नहीं है। पहले नहीं थी और बाद में 

हुई - इस अपेक्षा से पर्याय अन्य है, तो भी उस विद्येष - पर्याय 
में सामान्य वत्त ता है, इसलिये वह अनन्य भी है; वह सामान्य 
से भिन्न चीज नहीं है । ज॑ंसे अन्य सभी परद्रव्य बिलकुल भिन्न 
हैं, वंसे पर्याय, सामान्य से भिन्न नहीं है । 

देखो ! एक आत्मा का दूसरे आत्मा से कोई सम्बन्ध 
नहीं है । यहाँ सामान्यपने सभी आत्माएँ एक हैं गौर विशेषपने 
भिन्न हैं - एसा नहीं है। अथवा, वे सामान्यपने भिन्न हैं और 
विशेषपने एक हैं - ऐसा भी नहीं है। इसीप्रकार अन्य समस्त 
आत्माएँ तथा अनंत परमाणु इस आत्मा से सामान्य-अ्रपेक्षा एक 
हैं - ऐसा भी नहीं है । अथवा, सामान्य-श्रपेक्षा एक तथा विशेष- 
अपेक्षा भिन्न हैं-ऐसा भी नहों है। यहाँ तो द्रव्य स्वयं ही 
अन्य-गअन्य और स्वयं हीं भ्रतन््य है - यह बात कही जा रही है ।
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अहाहा ! अपने द्रव्य में प्रगट होनेवाली प्रत्येक पर्याय 
का काल अर्थात् क्रमानुपाती स्वकाल है। (यह बात गाथा. 
११३ में कही जा चुकी है ) जो पर्याय स्वकाल में क्रमानुसार 
आनेवाली थी, वही पर्याय आई है । पूर्व पर्यायों को अपेक्षा से 
उसे अ्रन्य कहते हैं, परन्तु वस्तु की अपेक्षा भ्रतन््य है । इसलिए 
वह पर्याय किसी अन्य से हुई है - ऐसा है ही नहीं । 

भाई ! भाषा तो सरल है, परन्तु उसका भाव बेठता' 
कठिन है; तथापि न बेंठे - ऐसा भी नहीं है। समयसार कलश 
६० की पाँडे राजमलजी कृत बालबोधिनी टीका में आता है कि 
“ज्ञान भिन्न व क्रोध भिन्न - ऐसा अनुभवना वस्तुतः कठिन ही 
है, पर वस्तु का शुद्धस्वरूप विचारने पर भिन्नपनेरूप स्वाद 
आराता है (श्रात्मज्ञान होता है )”। यह भाव बेठना कठिन तो है, 
परल्तु द्रव्यसामान्यरूप भगवान आत्मा को देखने से अन्तर में 
भाव बेठ जाता है। भले ही देखनेवाली पर्याय विशेष है, परन्तु 
वह देखती है सामान्य को | यह पर्याय ऐसा मानती है कि मैं 
अखण्ड एक ज्ञायकस्वरूप विराजमान हूँ। अहाहा ! इस पर्याय 
का विषय मात्र पर्याय न रहकर द्रव्य बन जाता है, तब अन्तर 
में भाव बेंठ जाता है । 

यहाँ कहते हैं - वास्तव में सर्व वस्तु सामान््य-विशेषा- 
त्मक हैं । इसका यह अथ्थ है कि वस्तु किसी अन्य से बनी है या 
कोई ईश्वर इसका कर्त्ता है - ऐसा नहीं है । एक द्रव्य दूसरे 

द्रव्य की पर्याय को नहीं कर सकता । सर्व वस्तु सामान्य- 
विश्येषात्मक है अर्थात् कायम रहने की अपेक्षा से सामान्यरूप 
और पलटने की अपेक्षा से विशेषरूप है । सामान्य और विशेष - 
ये दोनों द्रत्य के स्वरूप हैं। आगें भी द्रव्य का स्वरूप दो रूप 
है - ऐसा आएगा । 

१. बेठनान्समम में श्राना ।
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प्रश्न - प्रिय पत्नी और पुत्र के साथ भी आत्मा का 
संबंव नहीं है क्या ? 

उत्तर - भाई ! किसकी पत्नी और किसका पुत्र ? जहाँ 
वस्तु का विशेष भी मात्र एकसमय टिकता है, वहाँ पत्नी-पुत्रादि 
आत्मा के हैं - यह बात कहाँ रही ? प्रभु ! प्रत्येक वस्तु कायम 

रहने की अपेक्षा श्र्व है, तो भी उसका विशेष एकसमय मात्र 

ही टिकता है । पर्याय द्रव्य को होते हुए भी एकसमय मात्र ही 
टिकती है, इसलिये पूर्वे पर्याय की श्रपेक्षा से उसे अन्य भी कहते 
है तथा उसमें द्रव्य वत्त ता है, इसलिये अ्रनन््य भी कहा; परंतु 
आत्मा से पर का तथा परमाणु से परमाणु का परस्पर कोई 
संबंध नहीं है । लोगों को यह बात कठिन लगती है, परंतु उन्हें 
विचार करने की फ्रसत ही कहाँ है ? सारा दिन धंधा-व्यापार, 
कुटुम्ब-परिवार की सम्हाल और दुनिया के जंजाल में ही बीत 
जाता है और जिन्दगी एसे ही ऐसे पूरी हो जाती है । 

मूल गाथा में वस्तु के सामान्य और विशेष को अनुक्रम 
से देखने की बात कही है परंतु टीका में दोनों को साथ में देखने 
की बात भी कहेंगे । 

वहाँ सर्वप्रथम कहते हैं कि इनमें से पर्यायाथिक चक्षु को 
सर्वथा बन्द करके: । देखो, यहाँ से शुरू किया है । द्रव्या- 

थिक चक्षु को बंद करके - ऐसी शुरूआत नहीं की | द्रव्य को 

देखने के लिए पर्यायाथिक आँख को सर्वथा बंद कर दे । गजब 
बात है भाई ! पर्याय है अ्रवश्य, परंतु उसकी तरफ देखनेवाली 
दृष्टि को बद कर दे - इसप्रकार बात शुरू की है। पहले तो 

यह कहा कि वस्तु सामान्य-विशेषात्मक है । विशेष नहीं है - 

यह बात कहाँ है ? परंतु अब विशेष को देखने की आँख बंद 

करके - ऐप्ता कहा । अहाहा ! कथड्चित् बंद करके - ऐसा नहीं 
कहा, परंतु पयायाथिक चक्षु को स्वथा बंद करके मात्र खुली
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हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा देखा जाता है - ऐसा कहा । अहाहा ! 
त्रिकाली द्रव्य को जानना है न ? तो विद्येष नय की ate dz 
करके, द्रव्य जिसका प्रयोजन है - ऐसे द्रव्याथिक नय की आँख 
से देख - ऐसा कहा है । आचायंदेव की भाषा तो देखो । कहते 

हैं कि 'मात्र खुली हुई द्रव्याथिक ae area 
अवस्था को देखनेवाली पर्यायाथिक आ्राख को बंद कर 

दे और द्रव्यसामान्य को देखने-जाननेवाली द्रव्याथिक आँख से 

से देख; इससे तुझे भवस्था में द्रव्यसामान्यरूप भगवान आत्मा 

ज्ञात होगा । भ्रवस्था को देखनेवाली आँख बद करके सामान्य को 

देखने पर भी, देखनेवाली विशेष पर्याय तो रहेगी, परंतु देखने- 
वाली पर्याय का विषय विशेष नहीं, सामान्य रहेगा । 

यहाँ कहते हैं कि विशेष को देखनेवाला पर्यायाथिक ata 

बन्द कर दे । दूसरे को देखना बन्द कर दें - यह बात तो एक 
तरफ रही, क्योंकि परपदार्थों को देखनेवाली दृष्टि, पर्याया- 
थिक या द्रव्याथिक नहीं कहलाती । मात्र अपने में दो प्रकार 
हैं; सामान््यपना अर्थात् कायम रहना ओर विशेषपना अर्थात् 
बदलता । इन दोनों को देखनेवाली दो आँखें हैं । भ्रब कहते हैं 
कि विशेष को देखनेवाली आ्ाँख को बिलकुल बन्द करके खुली 
हुई द्रव्याथिक आँख से देख । भाई ! भारी गजब बात है, यह 

बहुत ऊंची बात है, थोड़े शब्दों में बहुत भरा है । 
यहाँ स्त्री, पुत्र, मित्र, घन आदि पर द्रव्यों को देखना 

बन्द कर दे - ऐसा नहीं कहा; क्योंकि जो स्वरूप में ही नहीं है, 

उसकी बात क्यों करें ? प्रभु ! तेरे स्वरूप में सामान्य और 
विशेष - दो पहलू हैं; श्रब इनमें से विशेष का देखनेवाली आँख 

aaa बन्द कर दे और खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु से देख । देखो, 
विशेष को देखनेवाली aia कथड्चित् बन्द कर दे और 
कथड्चित् खुली रख अथवा उसे गौण कर दे - ऐसा नहीं
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कहा । पर्याय को देखना बन्द कर दिया अर्थात् द्रव्य को 
देखनेवाला ज्ञान प्रगट हो गया । द्रव्याथिक चक्षु से द्रव्य को 
देखनेवाला ज्ञान भी है तो पर्यायरूप, परन्तु उसका विषय द्रव्य 
है | भ्रहो ! यह तो तत्काल सम्यग्दशन प्रगट होने की बात है । 
कितनी गंभोर टीका है | भरतक्षेत्र में ऐसी बात अन्यत्र कहाँ 
है ? सन््तों ने त्रिलोकोनाथ परमात्मा की दिव्यध्वनि में से श्रमुत 
बरसाया है । जगत का महाभाग्य है कि ऐसी वाणी रह गई | 
(ग्र्थात् आ्राज तक उपलब्ध है) भाई ! ऐसी वाणी सुनते का 
सौभाग्य मिला और तु फ्रसत नहीं है ? भगवान ! तुझे कहाँ 
जाना है, कहाँ रहना है ? इसका विचार तो कर । 

पहले कहा कि सर्व वस्तु सामान््य-विशेषात्मक हैं । ग्रब 
कहते हैं कि तुझे श्रपनी वस्तु को देखना हो तो पर्यायाथिक 
चक्षु को सवंथा बन्द करके, खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु से देख । 
पर्यायाथिक आँख बन्द करके, पर को देख - ऐसा नहीं कहा । 

यहाँ तो अमृतस्वरूप भगवान आत्मा को देखने की बात है । 
सन््तों ने तो भ्रमृत बरसाया है, परन्तु अरे ! जगत को उसकी 
दरकार कहाँ है ? 

भगवान ! तुझ में सामान्य और विशेष - ऐसे दो प्रकार 
हैं । यहाँ बात तो सभी द्रव्यों की करना है, परन्तु जीव में 
घटित करके समभाया गया है । 

अ्रमुतचन्द्राचायदेंव की टीका में स्पष्ट नहीं कहा, परन्तु 

जयसेनाचार्य की टीका में स्पष्ट कहा है कि सर्वेद्रव्येषु यथासंभव 
ज्ञातव्यमित्यथे: - ये जयसेनाचार्यक्ृत टीका के अन्तिम शब्द 
हैं। भाई ! यह तो धेयवान पुरुष का काम है। समयसार 
कलशटीका में कहा है कि निभृत श्रर्थात् स्वरूप में एकाग्र होने 
वाले निश्चिन्त पुरुषों द्वारा इस वस्तु का विचार किया जाता है। 

पहले 'पर्यायाथिक चक्षु को सर्वथा बन्द करके'- ऐसा
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कहकर जोर दिया और अब उससे भी भ्रधिक जोर देने के लिए 
कहते हैं - जब मात्र खुलो हुई द्रव्याथिक चक्षु के द्वारा देखा 
जाता है ग्रर्थात् ज्ञान को इसप्रकार खोलकर देख कि द्रव्य 
दिखाई दे । "मात्र खुली हुई द्रव्याथिक चक्ष् द्वारा - ऐसा कहा 

है न ? श्रर्थात् द्रव्य को देखने वाले प्रगट ज्ञान द्वारा देख ! जब 
पर्याय को बन्द कर दिया, तब स्वद्रव्य को देखनेवाला ज्ञान 

“Se gal | जो नय द्रव्य को देखता है, वह प्रगट हुआ | 
जब पर्यायाथिक चक्षु को सर्वथा बन्द करके मात्र खुली 

हुई द्रव्याथिक चक्ष् के द्वारा देखा जाता है, तब नारकपता, 
तिर्यंचपना, सनुष्यपना, देवषना और सिद्धपना - पर्यायस्वरूप 
विशषों में रहनेवाले एक जीवसामान्य को देखनेवाले और 
विशेषों को न देखनेवले जोवों को 'बह सब जीवद्रव्य है - 
ऐसा मभासित होता है । 

देखो ! देखनेवाली स्वयं पर्याय है, परन्तु वह पर्याय को 
देखना बन्द करके द्रव्य को देखनेवाले प्रगठज्ञान के द्वारा द्रव्य- 

सामान्य को देखती है। अहाहा ! क्या अ्रमृत भर दिया है। 
war wa gt (ara any fear) oe जाता है और मान 
लेता है कि हमने स्वाध्याय किया । परन्तु भाई ! यह प्रवचन- 
सार अर्थात् दिव्यध्वनि का सार है, अत्यन्त गहन चीज है। 
एक भाई समयसार के सम्बन्ध में कहते थे कि महाराज (श्री 
कानजी स्वामी ) समयसार का बहुत बखान करते हैं, परन्तु मैंने 
तो उसे पन्द्रह दिनों में ही पढ़ लिया । अरे भाई ! समयसार 
बहुत गहन चीज है, यह तो केवली के पेट की बात है प्रभु ! 

मात्र ऐसे ही पढ़ लेने से उसका रहस्य नहीं समझा जा सकता । 
प्रश्न - श्रीमद् राजचन्द्र ने छह पद कहे हैं, उनमें 

सम्यग्दशन की व्याख्या की है; तो इन छह पदों को तो देखना 
चाहिए न ?
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उत्तर - भाई ! यहाँ तो कहते हैं कि इन छह पदों के 
भेद को देखनेवाली ate को सर्वधा बन्द कर और द्रव्य को 
देखने वाले प्रगट ज्ञानरूप द्रव्याथिकनय से देख । यह तो अमृत 
का घर है, यह तत्व मुश्किल से बाहर आया है; इसलिए इसे 
धीरज से सावधान होकर सुनना, समभना; ऐसा समय फिर 
कब आएगा ? 

अहाहा ! कितने गम्भीर भाव भरे हैं। सामान्य 
विशेषात्मक वस्तुस्वरूप को देखने वालों की अनुक्रम से सामान्य 
ओर विशेष को जाननेवाली दो आँखें हैं अर्थात् देखनेवाला 
आत्मा अपने सामान्य और विशेष को देखता है, परन्तु पर को 
नहीं देखता । अपनी विशेष पर्याय में पर-पदार्थ ज्ञात होते हैं, 
परन्तु वास्तव में तो अपनी पर्याय ही ज्ञात होती है। सामान्य 
और विशेष को देखनेवाले दो चक्षु कहे हैं, परन्तु पर की बात 
नहीं की । 

वस्तुस्वरूप को देखनेवालों की अनुक्रम से सामान्य और 
विशेष को जाननेवाली दो चक्षु हैं, यहाँ अनुक्रम' शब्द का 

प्रयोग किया है। पहले सामान्य को जानना, फिर विशेष को 
जानना; क्योंकि सामान्य का यथार्थ ज्ञान होने पर ही विशेष 

al aad Art होता है। यहाँ पर को जानने की बात नहीं 
की, क्योंकि आत्मा पर को जानता ही नहीं है । वास्तव में वह 
अपनी पर्याय में पर्याय को ही जानता है। कितनी सूक्ष्म बात 
है ! पर को जानता है - ऐसा कहना असद्भूतव्यवहारनय है। 
वास्तव में तो त्रिकाली सामान्य आत्मा का विशेष, विशेष में 
विशेष को ही जानता है, पर को नहीं । यहाँ विशेष द्वारा पहले 

सामान्य को और फिर विशेष को जानने के लिए कहा है; 
क्योंकि सामान्य को जानने पर जो ज्ञान होता है, वह अपने 
विशेष को भी यथार्थ जानता है।
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सामान्य और विशेष को जाननेवाली दो चक्षु कही हैं, 
पर को जाननेवाली तीसरी चक्षु नहीं कही । अपने विशेष में 
पर-पदार्थ जान लिए जाते हैं, परन्तु वास्तव में तो अपनी पर्याय 
ही जानी जाती है | अहो ! कितनी गम्भीर टीका है। अनुक्रम 
शब्द का प्रयोग किया है अर्थात् पहले सामान्य को देखना, 
फिर विशेष को देखना । 

“उसमें पर्यायाथिक चक्षु को सर्वेशथा बन्द करके”'* 
देखो ! पयार्याथिक चक्षु को सर्वथा बन्द करने की प्रेरणा दी है 
क्योंकि अपनी पर्याय में जो विशेषता ज्ञात होती है, वह श्रपनी 
पर्याय ही ज्ञात होती है, पर नहीं; इसलिए 'पर को जाननेवाली 
चक्षु बन्द करके - ऐसा नहीं कहा, परन्तु अ्रपनी पर्याय को 

जाननेवाली पर्यायाथिक चक्षु सवेथा बन्द करके - ऐसा कहा है। 

ग्रहाहा ! कितनी गम्भीर वस्तु है | प्रवचनसार, समयसार और 
नियमसार की एक-एक गाथा ग्रति गम्भीर और अ्रलौकिक है। 

यहाँ कहते हैं कि भगवान ! तू पर को जानता ही नहीं 
है। केवली भगवान लोकालोक को जानते हैं - ऐसा कहना 
ग्रसद्भूत व्यवहारतय है । भाई ! झात्मा और पर का सम्बन्ध 

ही क्या है ? स्व और पर के बीच अत्यन्ताभाव की श्रभेद्य 
दीवार है। स्वद्र॒व्य की पर्याय और परद्रव्य की पर्याय के बीच 
भी श्रत्यन्ताभाव की अभेद्य दीवार है। ग्रपनी एकसमय की 

पर्याय में पर का प्रवेश ही कहाँ है ? टीका में भी कहा है कि 
ग्रात्मा अपने विशेष को जानता है । सामान्य को जानता है - 
पहले ऐसा कहकर फिर विशेष को जानता है - ऐसा कहा है । 
पर को जानता है - यह बात ही नहीं की । 

पर्यायाथिक चक्षु को स्वंथा बन्द करके अर्थात् अपनी 

पर्याय का लक्ष्य छोड़कर मात्र खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा 

अवलोकन कर । जब पर्याय को देखनेवाली पर्यायाथिक दृष्टि
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बन्द की तो अब कुछ देखनेवाली दृष्टि रही या नहीं ? हाँ, 
द्रव्य को देखनेवाली दृष्टि रही, इसलिए कहा कि मात्र खुली 
हुई द्रव्याथिक wa द्वारा देख। यह द्रव्याथिकनय प्रगटरूप 
(खुला हुआ) ज्ञान है । यद्यपि है तो वह भी पर्याय; तथापि वह 

पर्याय, पर्याय को न देखकर द्रव्य को देखती है। पर्याय को 

जाननेवाली चक्षु सर्वंथा बन्द की है; परल्तु ज्ञान सवेथा बन्द 
नहीं हुआ, वह तो उघड़ा हुआ्ना है और द्रव्य को जानता है। 

देखो, कसी अद्भुत बातें हैं। भाई ! यह तो तीन लोक के नाथ 
की दिव्यवाणी है | 

भगवान् ! तू सामान्य-विशेषस्वरूप है। तेरे विशेष में 
पर को जानना है हो नहीं, क्योंकि उसमें भ्रपनी पर्याय ही ज्ञात 
होती है । अब कहते हैं कि यह जो पर्याय ज्ञात होतो है, उसे 
जाननेवाली पर्यायाथिक चक्षु स्वंथा बन्द करने पर, देखनेवाला 
ग्रन्य कोई ज्ञानचक्षु रहा कि नहीं ? तो कहते हैं कि द्रव्य को 
देखनेवाला ज्ञानचक्षु प्रगभ उघाड़रूप है। कहा है न कि मात्र 
खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा देख ! पर्याय को देखनेवाली 
आँख सववंथा बन्द की है, परन्तु द्रव्यसामान्य को देखनेवाला 
ज्ञान तो खुला ही है | जब पर्याय को देखना सर्वंथा बन्द किया, 

तभी द्रव्य को देखनेवाला ज्ञान प्रगठ हो गया; क्योंकि स्वयं 

जाननहारा है| जाननेवाले की पर्याय में ग्रैथेरा हो जाए श्रर्थात् 

जानना ही बंद हो जाए - ऐसा तो कभी हो ही नहीं सकता । 

ग्रहाहा ! पर्याय को देखनेवाली आँख सर्वथा बन्द कर 
दे - ऐसा कहकर ग्राप क्या कहना चाहते हैं ? ऐसा प्रश्न 
होने पर कहते हैं - तुके शुद्ध त्रिकाली आत्मद्रव्य को देखना है 
a? तो उसका ज्ञान पर्याय में होता है; इसलिए कहते हैं कि 

मात्र खुली हुई द्रव्याथिक aa द्वारा देख। तात्पयें यह है कि 
पर्याय को देखनेवाले ज्ञान की पर्याय सर्वंथा बन्द हो जाने पर
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जो मात्र द्रव्य को जानती है - ऐसी अत्तर के ज्ञान की पर्याय 
प्रगट हो जाती है, उपके द्वारा द्रव्य को देख । लोगों को ऐसी 
बात सुनने को ही नहीं मिली, इसलिये वे एकान्त है - ऐसा 

कहते हैं; परन्तु बापू ! यह मिथ्या एकान््त नहीं सम्यक-एकान्त 
है । भाई ! यह तेरे घर की बात है । 

सन्त कहते हैं कि आत्मा को नारकपना, तियंज्चपना, 

मनुष्यपता, देवपता और सिद्धपना - इन पाँच पर्यायस्वरूप 
देखनेवाली पर्याय की श्राँख बन्द कर दे । गजब बात है भाई ! 
सिद्धपर्याय को देखनेवाली आँख बन्द कर दें । स्वयं को वर्तमान 
में सिद्धपर्याय नहीं है, परन्तु श्रद्धा में है कि मेरी सिद्धपर्याय 

प्रगट होगी; इसलिये कहते हैं कि सिद्धपर्याय को देखनेवाली 

ata at aa Hts | 

समयसार में बन्दित्तू सब्वसिद्ध कहकर ज्ञानपर्याय में 
सर्व सिद्धों की स्थापना की है और यहाँ कहते हैं कि सर्व सिद्धों 
को जाननेवाली जो पर्याय है, उसे देखनेवाली पर्यायाथिक चक्षु 
बन्द कर दे और मात्र खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा देख । 
ग्रहो ! यह तो सन््तों के हृदय की अ्रथाह गहराई है । क्या 
कहें ? जितना गहनभाव ज्ञान में भासित होता है, उतना भाषा 

में नहीं श्रा सकता । यदि कोई ऐसा अभिमान करे कि हमने 

पढ़ा है, हमें श्राता है, तो उसका गवे उतर जाए - ऐसी बात है । 

भाई ! अपनी पर्याय को देखनेवाली आ्राँख बन्द कर दे, 

फिर भी देखना तो चालू रहेगा । जहाँ पर्याय को देखना सर्वथा 

बन्द किया, वहाँ तुरन्त ही द्रव्य को देखनेवाला ज्ञान प्रगट हुआ । 

यह ज्ञान अपने पुरुषार्थ से प्रगट हुआ है । जब खुली हुई द्वब्या- 
थिक चक्षु द्वारा देखा जाता है; तब नारकपना, तियेंञज्चपना, 
मनुष्यपना, देवपता और सिद्धपना - इन पर्यायस्वरूप विशेषों 
में रहनेवाले एक जीवसामान्य को ही देखा जाता है । पयायें
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पाँच है और उन पाँचों पयायों में एक जीव सामान्य रहा हुआ 
है । पर्याय में दूसरी कोई चीज नहीं है, इसलिए देव-शास्त्र-गुरु 
ग्जौर सिद्धों को भी निकाल दिया, मात्र सिद्धपनां आदि पर्यायों 
में रहने वाले जीवसामान्य की बात की । 

वहाँ देखने-जाननेवाली पर्याय रही कि नहीं ? हाँ, 
रही । जीवसामान्य को देखनेवाला द्रव्याथिकनय तो पर्याय ही 
है; परन्तु वह पर्याय को नहीं देखता, द्रव्यसामान्य को देखता 
है। भाई ! ऐसा वस्तु स्वरूप कभी सुना नहीं, इसलिए नया 

लगता है; परन्तु यह तो भगवान त्रिलोकनाथ की आत्मस्पर्शी 
वाणी है । 

प्रश्त - (एक जीवसामान्य को देखनेवाले - ऐसा कहा 

है । यह 'सामान्य' क्या है ? 
उत्तर - सामान्य श्रर्थात् बदले बिना कायम रहनेवाला 

अखण्ड एकरूप त्रिकाली आत्मद्रव्य। अ्स्ति रूप से कायम रहने 
वाला, एकरूप त्रिकाली आत्मद्रव्य ही सामान्य है। भाई ! सारे 
दिन व्यापार-धन्धे में फँसे रहने से तुझें यह बात सुक्ष्म लगती 
है; परन्तु यह बात समभकने के लिए विशेष समय निकालना 
चाहिए, यह तो तेरे हित की बात है । 

परपदार्थों को देखना तो दूर रहो, विषयों को और 

देव-शा स्त्र-गुरु आदि को देखना तो दूर रहो, सिद्धपर्याय को 
देखनेवाली आँख भी बन्द करके, खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा 

जब देखा जाता है, तब नारकपना आदि पर्यायों में रहने वाले 
एक जीवसामान्य को देखनेवाले और विश्येषों को नहीं देखने वाले 
जीवों को 'वह सब जीवद्रव्य है'-ऐसा भासित होता है। 
अ्रहाहा ! वह सब जीवद्रब्यहै - ऐसा भासित होता है अर्थात् 
पर्याय-विशेष या भेद भासित नहीं होते, परन्तु उन विद्योषों में 
रहने वाला अनन्त-भ्रनन्त पूर्णाशक्तियों का सागर, अ्रखण्ड,
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एकरूप, भगवान आत्मा भासित होता है । यह भाषा साधारण 

लगती है, परन्तु इसमें भरे हुए भाव बहुत गम्भीर और गहरे 
हैं । प्रवचनसार, नियमसार व समयसार की तो बात ही क्या 
करना ? भरतक्षेत्र में यह बात अन्यत्र कहीं नहीं है । भाई ! 
जो इसप्रकार पुरुषार्थ करे, उसे वस्तु प्राप्त हुए बिना नहीं 
रहती । 'सब जीवद्रव्य है! - ऐसा भासित होता है अर्थात् ज्ञात 
होता है । 

पर्याय को देखनेवाली दृष्टि को सर्वेथा बन्द करने पर 
नारकपना आदि पाँचों पर्यायों में रहनेवाला जीवसामान्य ही 
दिखाई देता है । पर-द्रव्य में या उसकी पर्यायों में तो व्यवहार से 
भी जीवद्रव्य नहीं रहता, परन्तु वह अपनी नारकादि पाँचों 

पर्यायों में रहता है । ऐसे जीवसामान्य को देखनेवालों को 'वह 
सब जीवद्रव्य है| - ऐसा भासित होता है भ्रर्थात् उक्त प्रकार से 

देखने पर जीवद्रव्य ही भासित होता है । 
प्रश्न - इस निक्ृष्ट पंचमकाल में भी जीवद्रबव्य भासित 

होता है क्या ? 
उत्तर - प्रभु ! आत्मा को कोई काल बाधक नहीं होता । 

ग्ररे ! जहाँ उसे पर्यायाथिक नय भी लागू नहीं पड़ता, फिर 

काल की बात कहाँ रही ? यद्यपि आगे पर्यायाथिक नय से देखने 

को बात करेंगे, परन्तु यहाँ पहले द्रव्याथिक नय से देखने की 
बात की है । 

प्रश्न - द्रव्याथिक नय से द्रव्य को देखने के पश्चात् ही 
पर्याय का सच्चा ज्ञान होता है न ? 

उत्तर - पर्याय का ज्ञान कब सच्चा होगा ? यह बात 

यहाँ नहीं है । यहाँ तो पर्याय को आँख बन्द करके द्रव्य को 

देखने की बात है । 'जीवद्रव्य पाँचों पर्यायों में रहनेवाला अखंड 

एकरूप तत्त्व है'- इसप्रकार देखनेवाला ज्ञान सच्चा है । यहाँ वह
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सब जीवद्रव्य है - ऐसा भासित होता है - इस बात पर वजन 

है । पर्यायाथिक नय से पर्याय भासित होतो है - ऐसा भी कहेंगे, 
परन्तु ऐसा तो पर्याय का ज्ञान कराने के लिए कहेंगे । यहाँ तो 
द्रव्याथिक नय से देखने की बात से प्रारम्भ किया है। - 

प्रभु ! तू अपनी पाँचों पर्यायों में रहता है, फिर भी 
पर्याय को देखनेवाली आँख बन्द करके तू जो वस्तु है, उसका 
खुले हुए द्रव्याथिक नय की चक्षु से ग्रवलोकन कर ! तब तुझे 
“बह सब जीवद्रव्य हैं- ऐसा भाष्चित होगा; तब ही तुभे अनन्त- 

अनन्त शक्तियों का अभेद एकस्वरूप पूर्ण परमात्मा ज्ञात 
होगा। श्रज्ञानी जीव ऐसी बात शान्ति से - धेये से पढ़ते नहीं, 

विचारते नहीं और कहते हैं कि एकान्त है; परन्तु भाई ! तू जेसा 
परिणाम करेगा, उसका वसा ही फल तो होगा । असत्य का 
तो असत्य परिणाम ही आएगा । 

मात्र खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा पाँचों पर्यायस्वरूप 
विशेषों में रहनेवाला जीवद्रव्य दिखाई देता है। देखा ! भले 
विशेष को देखनेवाली ग्राँख बन्द कर दी है, परन्तु जीव विशेष- 
रहित नहीं है, वह तो विशेषों में रहनेवाला सामान्य है । गजब 
बात है भाई ! जीवद्रव्य परपदार्थों में तो नहीं रहता, परन्तु 
अपनी पाँचों पर्यायों में रहता है। इसप्रकार सन्धि करके 
आचार्यदेव कहते हैं कि पर्यायस्वरूप विशेषों में रहनेवाले एक 

जीवसामान्य को देखनेवाले तथा विशज्ञेषों क्रो नहीं देखनेवाले 
जीवों को वह सब जीवद्रव्य है-- ऐसा भासित होता है । 

देखनेवाली स्वयं तो पर्याय है, परन्तु द्रव्य को देखती है । 
समयसार गाथा ३२० की जयसेनाचार्य की टीका में श्राता है 
“सकल निरावरण, अखण्ड, एक, प्रत्यक्ष प्रतिभासमय, अवि- 

नश्वर, शुद्ध-पारिणामिक, परमभावलक्षण, निज-परमात्मद्रव्य 

ही मैं हूँ - ऐसा पर्याय जानती है, क्योंकि जानने का कायें द्रव्य
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में नहीं, पर्याय में होता है; इसलिए पर्याय ऐसा जानती है कि 
मैं निज-परमात्मद्रव्य हूँ । भले ही विश्षों में रहता हूँ, परन्तु में 
यह हूँ -- ऐसा पर्याय जानती है । ३२० गाथा के समान यहाँ भी 
यही बात कही है कि जीवसामान्य को देखनेवाले और विशेषों 
को नहीं देखनेवाले जीवों को “वह सब जीवद्रव्य है' ऐसा 
भासित होता है । 

पर्यायाथिक नय तो बन्द हो गया है, अतः खुली हुई 
द्रव्याथिक नयरूप ज्ञानपर्याय, पर्थायविद्येषों में रहनेवाले एक 
जीवसामान्य को देखती है। अ्रह्महा ! दो-तीन पक्तियों में कितना 
सार भर दिया है | अहो ! केवली भगवान के श्राढ़तिया दिग- 

Fat Teal Bl वाणी में अगाव गहराई है ! भगवान का तो 
विरह हो गया, परन्तु यह वाणी रह गई (प्रर्थात् श्राज तक 
उपलब्ध है), इस वाण्शी ने भगवान का विरह भुला दिया है। 
पर्यायतय के बन्द हो जाने पर अन्दर विराजमान एकरूप तत्त्व 
को जाननेवाला ज्ञान खुल जाता है। जब पर्याय पर दृष्टि 
थी, तब द्रव्य को जाननेवाला ज्ञान अस्त था | अब पर्याय को 

देखना सर्वथा बन्द किया तो अ्न्तस्तत्त्व को देखनेवाला ज्ञान 
खुल गया । उस खुले हुए ज्ञान द्वारा विशेषों में रहनेवाले जीव- 
सामान्य को देखनवाले और विशेषों को नहीं देखनेवाले जीवों को 
“वह सब जीवद्रव्य है-- ऐसा भासित होता है। भरे प्रभु ! यह 
तो भागवत् कथा है, इसकी ग्रगाधता के सामने क्षयोपशमज्ञान 

का क्या अभिमान करना ? अरे ! जब सन्त इसकी व्याख्या 

करते होंगे, तब उसका पार भी नहीं मिलता होगा । भाई ! 

भगवान ने जितना अपने ज्ञान में देखा, उसका अ्रनन्तवाँ भाग 
दिव्यध्वनि में कहा गया और उतना भी भेला नहीं जा सका । 

कहा है न - 
मुख ataala afa, aa amaze विचारे। 
रचि श्रागम उपदिशे, भविक जीव संशय निवारे ॥
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श्रहाहा ! यह बात दिव्यध्वनि के अनुसार श्रागम में 

आ्राई हुई है; भौर जो उसे जानता है, उसे संशय नहीं रहता । 
द्रव्य को जाननेवाले खुले हुए ज्ञान द्वारा जब विद्येषों में रहने 
वाले शुद्ध सामान्यजीव को जाना; तब संशय नहीं रहता, 
मिथ्यात्व का अंश भी नहीं रहता । 

एक जीवसामान्य को देखनेवाले और विशेषों को नहीं 
देखने वाले जीवों को - इस वाक्यांश में “जीवों कहकर बहु- 
वचन का प्रयोग किया है 'जीव को '- ऐसा एकवचन प्रयोग 
नहीं किया श्रर्थात् वर्तेमान पंचमकाल में पर्यायचक्षु को बन्द 
करके खुले हुए द्रव्याथिक चक्षु देखनेवाले अनेक जीव संभावित 
हैं। पंचमकाल के area पंचमकाल के श्रोताओ्रों से यह बात 

कहते हैं श्र्थात् पंचमकाल में भी अनेक जीव अपने शुद्ध त्रिकाली 
द्रव्य को देखेंगे । आचार्य अपने श्रोताग्रों से यह नहीं कहते कि 
तुम से यह काम नहीं होगा;इसलिये मेरी समझ में नहीं श्राता - 
यह बात छोड़ दे | प्रभु ! जहाँ पर्याय को भी देखना बन्द 
करना है, वहाँ “में यह वहीं जान सकता' - यह प्रश्न ही नहीं 
उठता । पर्याय को देखनेवाला ज्ञान सर्वंथा बन्द करके जब 
द्रव्य को देखनेवाले खुले हुए ज्ञान द्वारा देखेगा,तभो तुमे सम्पूर्ण 
भगवान दिखेगा, अपने भगवान से तेरी भेंट होगी। तेरा 

भगवान गुप्त नहीं रहेगा । 

ग्रहाहा ! एक जीवसामान्य को देखनेवाले ग्रौर विशेषों 
को नहीं देखनेवाले जीवों को - इसप्रकार बहुवचन प्रयोग करके 
पंचमकाल के संत पंचकाल के अपने श्रोताग्रों से कहते हैं कि 
भगवान् ! तू विश्वास कर ! तुम में अनन्त सामर्थ्य है! तू 
अनंत वीये से भरा हुआ भगवान है ! अतीन्न्द्रिय सुखामृत का 
सागर है ! तू स्त्री, पुरुष या नपु सक नहीं है, अ्रतः शरीर को 
मत देख ! आकृति को मत देख ! पर को मत देख ! अरे, तुझे
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बाहर कहाँ देखना है ? ये सब तेरी जिस पर्याय में ज्ञात हो रहे 

हैं, उस पर्याय को भी देखनेवाली अपनी पर्यायचक्षु को बन्द कर 

दे ओर खुले हुए ज्ञान द्वारा द्रव्य को देख - इससे तुझे WAT 

सुख का समुद्र भगवान आत्मा मिलेगा, तू निहाल हो जाएगा। 

अहाहा ! अद्भुत बात है । 
अनेक जीवों को, द्रव्य को देखनेवाली खुली हुई आँख 

a ‘ag सब जीवद्रव्य है - ऐसा भासित होता है। पर्याय को 

देखनेवाली श्रांख को पूरी बन्द करके जीव द्रव्य को देखनेवाली 
दूसरी खुली हुई श्रांख से जाता है तब सब जीव द्रव्य है ऐसा 
भासित होता है; अ्रतीन्द्रिय सुख का सागर, निर्मलानन्द प्रभु, 

श्रात्मा ज्ञात होता है अर्थात् आत्मद्रव्य इन्द्रियगम्य नहीं, 
विकल्पगम्य नहीं तथा पर्यायाथिक नय द्वारा भी गम्थ नहीं; 

मात्र खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा ज्ञात होने योग्य तत्त्व है । 
पहले पर्यायदृष्टि के समय. द्रव्य को देखनेवाला ज्ञान 

बंद था। अवस्थाओं को ही देखनेवाली अपनी दृष्टि अपने 
स्वभाव को नहीं देखती थी। इसलिये कहा कि पर्याय को 
देखनेवाली आँख सर्वथा बन्द कर दे । पर्यायें अपने-अपने क्रम 
में स्वकाल में होंगी ही, परन्तु उन नारकादि पर्यायों को देखने 

वाली आँख सर्वंथा बन्द कर दे। इसका मतलब यह नहीं कि 
देखना ही सर्वथा बन्द हो गया । पर्याय को देखना बन्द किया 
तो तुरन्त ही द्रव्य को देखनेवाले द्रव्याथिक नथ का ज्ञान खुल 
जाता है श्लौर उसमें पूर्णानन्न्द का नाथ चित्चमत्कार प्रभु झ्रात्मा 
ज्ञात होता है | दिगम्बर धर्म के सिवाय अन्यत्र ऐसी बात कहाँ 
है ? ओर सब जगह तो बाह्य क्रियाकाण्ड की बातें हैं; परन्तु 
भगवान् ! जिससे भव का अन्त न हो, उससे क्या लाभ ? 
बापू ! जिसप्रकार आत्मदृष्टि बिना ८४ लाख योनियों के 
अवतार में नरकादि के जो दुःख तूने भोगे हैं, उनका वर्णन तू
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नहीं सुन सकता; उसीप्रकार अपने को देखने से जो आ्रानन्द 
आता है, उसकी भी बात क्या करता ? उसका वर्णन भी नहीं 
किया जा सकता | 

ग्रहाहा ! जब मात्र खुले हुए द्रव्याथिक चन्षु द्वारा 
देखने पर सब द्रव्य हैं - ऐसा भासित होता है श्रर्थात् त्रिकाली 
एकरूप द्रव्य ज्ञात होता है, तब पर्याय को जाननेवाला यथार्थ 

ज्ञान प्रगट होता है। ऐसा नहीं कहा कि पहले द्रव्याथिक नय 
को बन्द करके पर्याय को देख, परन्तु पर्यायाथिक नय की चक्षु 
aaa ae करके द्रव्याथिक WA द्वारा देख - ऐसा कहा है; 
क्योंकि द्रव्य का यथार्थ स्वरूप भासित होने पर ही पर्याय 

यथार्थरूप से भासित होती है । 

ग्रब कहते हैं कि जब द्रव्याथिक चक्षु को सर्वथा बन्द 

करके मात्र खुली हुई पर्यायाथिक चक्षु के द्वारा देखा जाता है; 
तब जीवद्रव्य में रहनेवाले नारक५ना, तियंञ्चपना, सनुष्यपना, 

देवपना और छसिद्धपना पर्यायस्वरूप श्रनेक विशेषों को देखनेवाले 
गौर सामान्य को न देखनेवाले जीवों को (वह जीवद्रव्य) अन्य- 
श्रन्य भासित होता है । 

देखो ! द्रव्प का ज्ञान तो हुआ है । यह सब सामान्य 
है, द्रव्य है, वस्तु है - ऐसा ज्ञान होने पर उस तरफ देखनाबन्द 

करके अर्थात् उस तरफ का लक्ष्य छोड़कर - ऐसा क्यों कहां ? 
क्योंकि पर्याय भी श्रपनी है न ? पर्याय द्रव्य में - अपने में है, 

अ्रत: उसे देखने के लिए द्रव्याथिक नय की चक्षु बन्द करने के 
लिये कहते हैं । 

बहुत सुक्ष बात है भाई ! केवलज्ञान को पाने की 
तेंयारीवाले दिगम्बर सन््तों की वाणी बहुत गम्भीर है इतनी 
सत्य बात अन्यत्र कहाँ है ? कठित पड़े, परन्तु क्या करें ? वस्तु 

स्वरूप ही ऐसा है ।
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अहाहा ! संत मुनिवर कहते हैं- द्रव्याथिक चक्षु को 
स्वथा बन्द कर । पहले पर्यायाथिक चक्ष् को सर्वथा बन्द करके 
द्रव्याथिक चक्षु द्वारा द्रव्य को देखने की बात कही थी जिससे 
द्रव्य प्रगट भासित हुआ; और अब पर्याय का ज्ञान कराने के लिए 
द्रव्याथिक चक्षु को सवेथा बन्द करके पर्यायाथिक चक्षु से देखने 
की बात कहते हैं । पर्याय भी द्रव्य की है, द्रव्य में है; जीवद्रव्य 
पर्याय में रहा हुआ्ना है, पर्याय में वर्त्त रहा है; इसलिए यहाँ 
पर्याय का ज्ञान कराना है। पर को जानने की तो यहाँ बात ही 
नहीं है, क्योंकि पर-द्रव्य का तो स्वद्रव्य से कोई सम्बन्ध ही 
नहीं है | भ्ररे ! जिस पर्याय में परपदार्थ ज्ञात होते हैं, वह 
पर्याय भी स्वद्रव्य की है; उस पर्याय का परद्रव्य के साथ 
कोई सम्बन्ध नहीं है। वज्बवृषभनाराच संहनन के कारण 
भगवान को केवलज्ञान हुआ - ऐसा नहीं है | अरे ! उन्हें 

चार ज्ञान और मोक्ष का मार्ग था, इसलिए केवल ज्ञान हुग्ना 

है, परमार्थ से ऐसा भी नहीं है । 

यहाँ कहते हैं कि खुली हुई पर्यायाथिक चक्षु द्वारा 
पर्याय को देख ! यहाँ जाननेवाली पर्याय खुली हुई है । जंसे 
द्रव्य को देखनेवाला ज्ञान है, वेसे पर्याय को देखनेवाला ज्ञान 

भी है। जब द्रब्य को देखनेवाली द्रव्याथिक चक्षु बन्द हुई, तब 
पर्याय को देखनेवाली पर्यायाथिक चक्षु खुली है। इसलिये कहा 
है कि द्रव्याथिक चक्षु को स्वेथा बन्द करके श्र॒र्थात् द्रव्य . की 
तरफ का लक्ष्य छोड़कर मात्र खुले हुए पर्यायाथिक चक्षु द्वारा 
देख । नारकादि पाँचों पर्यायें जीवदब्य में रही हैं, परपदार्थों में 

नहीं; अत: यहाँ 'जीवद्रब्य में रहनेवाले नारकपना — ऐसा शब्द 
है, भ्रर्थात् Tala स्वद्रव्य में रहनेवाली हैं, परद्रव्य के साथ 
उनका कोई सम्बन्ध नहीं है। देखो ! ऐसा वस्तुस्वरूप है ।
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ग्रपरिचित व्यक्ति या क्रियाकाण्ड केआग्रहवाले को ऐसा लगे कि 
ag FAT HE XS SF PITT भाई ! यह तेरे घर की बातकह रहे 
हैं। तेरा घर कंसा है ? कितना महान है ? यह कभी तूने सुना 
नहीं, जाना नहीं । 

द्रव्याथिक नय के चक्षु को स्वंथा बन्द करके श्रर्थात् 
उसका ज्ञान (खुला हुआ ) तो है परन्तु उस तरफ लक्ष्य नहीं 
है, उघड़ी हुई पर्याय की ओर लक्ष्य है। यहाँ उघड़ी हुई 

पर्यायार्थिक चक्षु द्वारा जीव की अ्रवस्थाओं को देखने की बात है । 
यहाँ कहते है कि “द्रव्याथिक चक्ष् को सर्वथा बंद करके 

मात्र खुली हुई पर्यायाथिक चक्षु द्वारा देखा जाए तो! 
ग्रहाहा ! इसे अपने सामान्य और विशेष को ही देखना है,बाहर 

कहीं नहीं देखना है । भगवान् ! तेरे द्रव्य और पर्याय सिवाय 
शरीर, कर्म, कषाय इत्यादि बाहर का Bear (MATT TT का 
करना ) तो अ्रशक्य है, श्ररे ! इन्हें देखना भी नहीं है । पर्याया- 

थिक चक्षु से तू जो देख रहा है, वह तेरी पर्याय है। 

जिसप्रकार यह बाह्य औदारिक शरीर है, उसी प्रकार 
परमपारिणामिक स्वभावभावरूप चेतन्यभगवान, चेंतन्यशरीर 
ग्र्थात् चेतन्य विग्रह है । शास्त्र में 'विग्रह' शब्द आ्राता है । विग्रह 
अर्थात् शरीर तीन तीन प्रकार के हैं - (१) जड़शरीर 
(२) कषायशरीर और (३) चेतन्यशरीर । श्रौदारिक, तेजस, 
कार्माण, आहारक और वेंक्रियक आदि सब जड़शरीर हैं । जीव 

की पर्याय में होनेवाले पृण्य-पापरूप विकारी परिणाम, 

नारकादि गतियों के उदयभाव आ्रादि चेंतनन््य का विक्ृत शरीर 
अर्थात् कषाय-शरीर है,और शुद्ध त्रिकाली ज्ञायकभाव निजशरीर 
है, निजवस्तु है । शुद्ध चेतन््य शरीरी भगवान आत्मा की अपेक्षा 
कषाय शरीर भी पर विग्रह ही है । निज चेंतन्य शरीर को देखने 
के लिए एक बार तो पर्याय की आँख बन्द HT |
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स्व को देखा है,जाना है; पर्याय में भी स्व-सामान्य वर्त्त 

रहा है, अतः पर्याय को देखने के लिए स्व का - द्रव्य-सा मान्य 

का लक्ष्य छोड़कर पर्याय को देखनेवाली चक्षु द्वारा देखने 

के लिए कहते हैं । तेरी पर्याय के श्रस्तित्व में श्रौदारिकादि 
शरीर का एक अंश भी नहीं है, तेरी पर्याय के अस्तित्व में तो 

चार गतियाँ तथा सिद्ध पर्याय हैं | 'जीवद्रव्य में रहनेवाली - 
ऐसे शब्दों का प्रयोग किया है न ? तेरी पर्याय में नर-नारकादि 
पर्यायों का अस्तित्व है और उसे देखनेवाला ज्ञान प्रगट है । 
उन पर्यायों को देखनेवाली पर्यायाथिक चक्षु द्वारा जान ! लोगों 
को तो बाहर से धर्म करना है, परन्तु भाई बाहर तेरा अस्तित्व 
ही नहीं है, फिर बाहर से धर्म कंसे होगा ? तुझे यह बात 
सुनने की भो फुरसत नहीं है तो निर्णय कहाँ से करेगा ? 

नारकादि गतियाँ पर्याय में हैं, अपनी त्रिकाली चीज 
में नहीं हैं। दया, दान, भक्ति श्रादि मंदकषाय के परिणाम भी 
अपनी पर्याय में हैं; परन्तु अपनी त्रिकाली वस्तु में नहीं हैं । जब 
निज परमात्मस्वरूप, त्रिकाली, चेंतन््यमय, जीववस्तु का ज्ञान 
gat, तभी पर्याय को देखनेवाला ज्ञान भी खुल गया । वह ज्ञान 
शास्त्र पढ़ने से खुला है - ऐपा नहीं है। जीवसामान्य - त्रिकाल, 
ज्ञायकमूर्ति, प्रभु आत्मा को जानने पर पर्याय को देखनेवाला 

ज्ञान खुल गया है । भाई ! एकभवावतारी इन्द्र भी खरगोश के 
समान विनम्रता से बेठकर जिनकी वाणी सुनते हैं - ऐसे 

त्रिलोकीनाथ जिनेन्द्र परमेश्वर की यह वाणी है। इसकी 

गम्भीरता की बात क्या करें ? 

जब पर्याय को देखनेवाली श्राँख बन्द की, सर्वंथा बन्द 
की; तब तो द्रव्याथिक चक्षु द्वारा देखा गया, परन्तु अब खुले 
हुए पर्यायाथिक ज्ञान से जीव में रहनेवाली पर्यायों को देख ।
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खुली हुई पर्यायाथिक चक्षु द्वारा नारकादिपर्यायस्वरूप 
विशेषों को देखनेवाले और सामान्य को नहीं देखनेवाले (सामान्य 
को झोर लक्ष्य नहीं करनेवाले) जीवों को वह जीवद्रव्य श्रन््य- 
श्रन्य भासित होता है। 

जीवद्रव्य में वे पयायें अन्यन्ञ्नन्य भासित होती हैं । 
देवपर्याय जुदी, सिद्धपर्याय जुदी - इसप्रकार भ्रन्य-प्रन्य भाश्चित 

होती हैं । 

द्रव्य उन-उन विशेषों के समय उन-उन विशेषों से 
तन्मय होने से अ्रनन््य है - कण्डे, घास, पत्त और काष्ठयय 
अग्नि की भाँति । 

उन-उन विशद्येषों अर्थात् नारकपना, तिय॑ंज्चपना, 

मनुष्यपना, देवपना और सिद्धपना - इन पर्यायों में उस-उस 
काल में जीवद्रव्य तन््मय है; परन्तु औदारिक शरीर, स्त्री, 
परिवार, मकान, पेंसा आदि के साथ अंशमात्र भी तन्मय नहीं 
है; क्योंकि ये सब जीव से पृथक बाह्य बस्तुएँ हैं । 

कुछ लोग कहते हैं कि ऐसी बातें समभने के लिए तो 

बाबा (साधु) बनना पड़ेगा । परन्तु भाई ! देह और रागादि 
से भिन्न होने के कारण आत्मा बाबा ही है। arg! ar 
त्रिकाली सामान्य स्वभाव में चार गतियाँ तथा रागादि नहीं 
है; परन्तु यहाँ तो पर्याय का अस्तित्व सिद्ध करता है, क्योंकि 
पर्याय परपदार्थों के कारण नहीं है । 'जीवद्रव्य में रहनेवाली - 
ऐसा कहा है, 'जीव की पर्याय में रहनेवाली- ऐसा नहीं कहा, 
क्योंकि जीवद्रव्य उन-उन पर्यायों से तन्मय है । पर्यायदृष्ठि से 
जीवद्रव्य स्वयं पर्याय में ही है और पर्यायाथिक नय से देखने पर 
वह अ्न्य-अन्य भासित होता है । जीवसामान्य की दृष्टि से देखने 
पर, वही का वही अर्थात् अनन्य भासित होता है और पर्याय- 
दृष्टि से देखने पर अन्य-अन्य भासित होता है। भाई ! यह
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जन्म-मरणा से रहित होने की बात है। जेंसे - श्राकाश में बिजली 
की चमक होने पर यदि तुझे धागे में मोती पिरोना हो तो पिरो ले, 
वेंसे -बिजली की चमक जेसा ही क्षरणिक और दुर्लभ मनुष्य भव 
तथा जिनवाणी का योग पाकर श्रात्महित करना हो तो कर ले । 

त्रिकाली सामान्य तो अनन्य (एकरूप) ही है, वह 
भ्रन्यरूप भासित नहीं होता है; परन्तु यहाँ तो सामान्य को 
देखनेवाले को अपने विशेष को देखनेवाला ज्ञान खुला है - खिला 
है । पर्याय को देखनेवाले ज्ञान से देखने पर, विशेषों को देखने 
वाले और सामान्य को नहीं देखनेवाले जीवों को वह (जीवद्रव्य ) 
ग्रन्य-भ्रन्य भासित होता है; क्योंकि द्रव्य उन-उन विद्ञेषों के 
काल में उनसे तनन््मय है। अहाहा ! परस्वभावभाव, ज्ञायक- 

भावरूप द्रव्य उन-उन विशेषों के काल में उनसे तन्मय है; परन्तु 
शरीर, मत, वाणी, इन्द्रियाँ, स्त्री, कुटुम्ब-परिवार, बाग- 

बँगला ग्रादि में कभी तनन््मय नहीं होता, हो भी नहीं सकता । 
फिर भी श्रज्ञानी जीव ग्रनन्तकाल से इन्हीं में तन्मय होकर 

इन्हें अपना मान रहे हैं। भाई ! जो चीज तेरी पर्याय में भी 
नहीं है, तू उसे अपनी मानकर उसी की सम्हाल में ग्रभी भी 
समय गँवा रहा है। भाई ! तुझे क्या करना है ? कहाँ रहता है ? 
इसका निर्णय तो कर । क्या तुभे अपने ऊपर दया नहीं आती ? 
ग्रनन्तकाल से तो चार गति में रखड़ रहा है । 

प्रश्न - एक ओर तो AIT कहते हैं कि परमस्वभावभाव, 

शुद्धत्ञाकक भावरूप त्रिकालो सामान्य वस्तु में गति नहीं, गुणभेद 
भी नहीं है; और यहाँ कह रहे हैं कि द्रव्य उन-उन विशेषों के 
काल में तन््मय है - इन विरुद्ध कथनों का क्या आशय है ? 

उत्तर - भाई | परमस्वभावभाव शुद्धज्ञायकभावरूप 

त्रिकाली सामान्यवस्तु की दृष्टि कराने के लिए कहते हैं कि 
उसमें गति नहीं है, गुणभेद भी नहीं है; और यहाँ उन-उन
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विशेषों के काल में द्रव्य उनमें वरत्त रहा है, वे विशेष उस काल 
में उस द्रव्य के हैं- यह ज्ञान कराने के लिए कहते हैं यहाँ कि 

उन-उन विशेषों के काल में द्रव्य उनमें तन््मय है। जहाँ जो 
अपेक्षा हो, उसे यथार्थ समभना चाहिए । 

द्रव्य उन-उन विशेषों के काल A arag होने के कारण 
उन-उन विशेषों से अ्रनन्य है । मनुष्यगतिरूप पर्याय में जीवद्रव्य 
तन्मय है। मनुष्यगति भ्रर्थात् मनुष्यशरीर नहीं, गतियोग्य जीव 
की अवस्थाविशेष ही मनुष्यगति है । मनुष्य के योग्य गति की 
योग्यता में जीवद्रव्य तन््मय है। उन-उन विदश्ेषों के काल में 

तन्मय होने से द्रव्य उनसे अनन्य है अर्थात् जीवद्रव्य उस काल 
में विशेषों से जुदा नहीं है । 

भगवान कुन्दकुन्दाचायेदेव जगत के सामने भगवान की 
वाणी का रहस्योद्घाटन करते हैं; भाई ! तुभमें सामान्य और 
विशेष दो भाग हैं, इसके अलावा तीसरा कुछ भी (पर-द्रव्य का 
अंश भी) त्रिकाल और त्रिलोक में भी तुभमें नहीं है । जिसकी 
व्यवस्था और सम्हाल में तू रुका हुआ है - ऐसे शरीर, वाणी, 

कुटुम्ब श्रादि का एक अंश भी तुम में नहीं है। अ्रह्महा ! में शरीर 
को सम्हाल के रखू, अनुकूल भोजन करूँ, Val WaT ater, 
परिवार को संगठित रख - इसप्रकार पर-द्रव्य की व्यवस्था का 
तेरा अ्रभिप्राय मिथ्या है, क्योंकि यह व्यवस्था तुझसे नहीं होती, 
तू पर का कुछ कर ही नहीं सकता । फिर भी भगवान् ! तू 
इसमें मूछित हो रहा है । तुझे क्या करना है प्रभु ? कया तुभे 
रखड़ना ही है ? 

प्रश्न - शरीरमाद्यय खलु धर्मसाधनम् - ऐसा कहा 
ea? 

उत्तर - यह तो निमित्त का कथन किया है। वास्तव 
में तो राग से भिन्न पड़ना ही धर्म का साधन है। प्रज्ञा-ब्रद्मास्वरूप
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परमात्मद्रव्य को दृष्टि और अनुभव करना ही साधन है । ज्ञानी 
को प्रज्ञाब्रद्मस्वरूप परमात्मद्रव्य का ज्ञान तो है; परन्तु साथ में 

मनुष्यपनारूप जो गति है,उसका भी ज्ञान है । मनुष्यगति में से 
देवगति में जाएगा, (क्योंकि धर्मात्मा को तो मनुष्यगति से 

देवगति होती है) वहाँ भी जीवद्रव्य उस देवगतिरूप विशेष में 
तन्मय होगा । इसप्रकार द्रव्य विदेषों से तन््मय sz; Wa: अनन्य 

है, अन्य नहीं है । 

अहाहा ! खुली हुई पर्यायाथिक चक्षु द्वारा देखने पर 
जीव अ्रन्य-अन्य भाष्तित होता है, क्योंकि उन-उन विशेषों के 
काल में द्रव्य तन््मय है | एक पर्पाय के समय दूसरी पर्याय नहीं 
है, नारक पर्याय के समय मनुष्य पर्याय नहीं है। एकसमय में 
एक ही पर्याय है, इसलिए अन्य-अन्य पर्यायों की अपेक्षा जीव 
अन्य-अन्य भासित होता है, क्योंकि वह उनमें तन््मय है । 

देखो ! क्षायिक सम्यर्दुष्टि श्रण्िणिक राजा इस समय 
प्रथम नरक में हैं | वे वहाँ के संयोगों में तनन््मय नहीं हैं, अपितु 
नरकगतिरूप वत्त मान पर्याय में तन््मय हैं । यह ध्यान रखना 

चाहिए कि उनकी उस-उस काल में उस पर्याय से वर्त्तमान 

जितनी ही तन्मयता है। वे स्वयं सम्यरदृष्टि है न ”? इसलिए 
गति को शअ्रपने स्वरूप से भिन्न जानते हैं, परन्तु उस दृष्टि के 
साथ में पर्थाय को देखनेवाला जो ज्ञान उनको है, वह जानता 
है कि यह नरक पर्याय मेरी है और में इस समय इसमें तन्मय 
हूँ । वे नरक से निकल कर क्षायिक सम्यक्त्व और तीन ज्ञान 
के साथ माता के पेट में आनेवाले हैं, तोथर्थद्धूर होनेवाले हैं । 

वे जानते हैं कि यह पर्याय मुझमें है और इससमय में उसमें 

तन्मय हूँ । यहाँ पर्यायाथिक नय की बात है - यह ध्यान रखना 

चाहिए । द्रव्याथिक नय से तो द्रव्य में गति ही कहाँ है ?
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कण्डे, तृण, पत्ते और काष्ठ की अ्रग्नि के समान, द्रव्य 
विशेषों से तन््मय होने के कारण उन विश्वेषों से अ्रनन्य है । 
जेसे तृण, काष्ठ इत्यादि की अग्नि उस-उस समय तृणमय, 
काष्ठमय aie at के कारण तृरणा, काष्ठ आदि से अनन्य है। 
उसी प्रकार द्रव्य उन-उन पर्यायरूप विशेषों के समय उन-उनमय 
(तन्प्य ) होने के कारण उनसे अनन्य है, भिन्न नहीं है । काष्ठ 
की अग्नि स्वयं काष्ठरूप परिणमी है न ? इसलिए काष्ठमय 

है । इसी प्रकार जीव भी स्वयं उन पर्यायोंरूप - गति आदि रूप 
परिणमा है, इसलिए उन पर्यायों - विशेषों से अनन्य है। 

अहाहा ! जिसने अपनी त्रिकाली वस्तु को जाना है, उसने अपनी 

पर्याय को भी जाना है और वह उस काल में उस पर्याय में स्वयं 

तन््मय है - ऐसा जाना है। यह पर्याय कोई परद्रव्य में उत्पन्न 

हुई है - ऐसा नहीं है । 
प्रश्न - समयसार गाथा ६५-६६ में कहा है कि जीव के 

चौदह भेद नतामकर्म के कारण हुए हैं ? नाम-कर्म कारण है 
औ,र वे चौदह भेद उसके कारण हुए हैं ? 

उत्तर - भाई ! वहाँ अखण्ड एक शुद्ध चेंतन्यमय वस्तु 
भगवान ज्ञायक का लक्ष्य कराना है, शुद्ध निर्मेलानन्दस्वरूप प्रभु 
आत्मा का स्वरूप बताना है, इसलिए वे चौदह भेद आत्मा में 

नहीं हैं - ऐसा कहा; जबकि यहाँ उसकी पर्याय के अंश में 
जितना तारकपना आदि है, उसका ज्ञान कराता है; इसलिए 
Sager उनमें उस समय तन्मय है - ऐसा कहा है । मनुष्यपना 

अर्थात् यह शरीर नहीं, अपितु अन्दर गति की योग्यतारूप 

ग्रवस्थाविशेष में उस समय जीव तन्मय है । जिस आकार की 
लकड़ियाँ या पत्त होते हैं, अग्नि उसी ग्राकारमय हो जाती है; 

दाह्याकार से तनन््मय हो जाती है, उससे जुदी नहीं रहती । 
उसी प्रकार ञ्रात्मा चार गति और सिद्ध अ्रवस्था में जिस पर्याय 
को प्राप्त करता है, उससे उस काल में तन्मय हो जाता है।
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प्रश्न - कहीं ऐसा कथन क्यों श्राता है कि जिस प्रकार 
अग्नि तृणादिरूप परिणमित नहीं होती; उसी प्रकार आत्मा 

गति शआ्रादि पर्यायरूप परिणमित नहीं होता ? 
उत्तर - भाई ! वह कथन द्रव्यदृष्टि की अपेक्षा है, 

परन्तु द्रव्यदृष्टिवन्त को पर्याय का ज्ञान होने के काल में, वह 
पर्याय किस रूप है ? यहाँ उसका ज्ञान कराया है। 

यह प्रवचनसार ज्ञानप्रधान ग्रन्थ है। 
जिस प्रकार अग्नि उस-उस काल में लकड़ी, कण्डे, पत्ते 

इत्यादि के आका ररूप पर्याय में तन्मय है; उसी प्रकार द्रव्य उन- 

उन पर्यायमय अर्थात् तन््मय है; उनसे अनन्य है, भिन्न नहीं है । 
जेसे शरीर भिन्न है, कर्म भिन्न है, वेसे गतिरूप पर्याय भी जीव 
से भिन्न है - ऐसा नहीं है; बल्कि द्रव्य, पर्याय से अनन्य है अर्थात् 

तन््मय है । बेचारे भोले अज्ञाती जीवों ने जब ऐसा उपदेश कभी 
सुनां भी नहीं, तो उन्हें ब्रिचार करने का waar seta 

मिलेगा ? उसे दिन-रात कमाई और स्त्री-पुत्रादि की सम्हाल से 
फुरसत मिले तब न ? परन्तु भाई ! यह सब तो पापभाव है। 
अरे, भगवान् ! यदि यह बात न समभी तो पाप की पोठली के 
भार से तू भवसमुद्र में डूब जाएगा । 

यहाँ कहते हैं कि जिसने एक शुद्धद्रव्य को जाना है, उसे 

पर्याय को देखनेवाला ज्ञान भी खुला है अर्थात् स्वरूप को जानने 
से उसे पर्याय को जाननेवाला ज्ञान खुला है, और वह इससे 

जानता है कि यह विशेष - पर्याय मुझ में है, अन्य कोई चीज 

मुभमें नहीं तथा मैं उनमें नहीं । स्त्री-पुत्र, पेसा, बंगला इत्यादि 

मेरे हैं - यह सब भूठी बातें हैं,क्योंकि मैं उनमें तन््मय नहीं तथा 
वे बस्तुएँ मुझम तन््मय नहीं हैं । ऐसी वस्तुस्थिति है, फिर भी 
अज्ञानी परपदार्थों को अपना मान बेंठा है। तुझे कहाँ जाना है 
प्रभु ? क्या नरक निगोद में जाना है ? भाई ! दुनिया को जमे
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प्रा न जमे, वस्तुस्थिति तो यही है। जिसे अपनी आत्मा के 
सिवाय बाहर की चमक-दमक में जरा भी वीये उल्लपित हो या 
उसमें जरा भी “यह ठीक है- ऐसा लगे, वह मिथ्यादृष्टि है । 

उसे न तो द्रव्य का ज्ञान है, न पर्याय का, वह तो अज्ञानी है | 
अपने द्रव्य और पर्याय के सिवाय परपदार्थ का चाहे 

जितना वेंभव दिखे, उसका गआत्मा के द्रव्य व गुण से तो क्या ? 
पर्याय से भी कोई सम्बन्ध नहीं है । तेरी पर्याय में जो गति हुई, 
सिर्फ उससे तेरा सम्बन्ध है और उस समय तू उसमें तन््मय है। 
ध्यान रहे मात्र उसी समय तनन््मयता है, क्योंकि पर्याय सदा 

वही की वही नहीं रहती । मनुष्यगति से बदलकर एकदम देव- 

गति हो जाएगी, देवगति से बदलकर एकदम मनुष्यगति हो 
जाएगी और फिर मनुष्यगति से बदलकर एकदम सिद्धदशा हो 
जाएगी; इसलिए वे पर्यायें जुदी-जुदी होगी, फिर भी उस समय 
तू उनसे अनन्य है। इसप्रकार अन्य-अ्रन्य होते हुए भो AAA 
है । यहाँ तो मनुष्यादि पाँचों पर्यायों को परस्पर अन्य-अन्य कहा; 
परन्तु उस समय तो उनके साथ तन्मय होने से द्रव्य अनन्य 

है । अहो ! सन्तों ने तो श्रमृत की बेल बोई है । अज्ञानी यह 
बात समभने के लिए अभी फ्रसत नहीं निकालता तो फिर 
समभने का उसे ऐसा अवसर कब मिलेगा ? 

ग्ररे भाई ! द्रव्य में जिससमय, जिसक्षेत्र में, जिसप्रकार 

जो होनेवाला है; उसीसमय, उसीक्षेत्र में, उसीप्रकार, वही 
अवश्य होगा; उसमें फेरफार नहीं हो सकता । परद्रव्य की पर्याय 

तुझे छृती भी नहीं है तो फिर तुझे किसकी चिन्ता है ? द्रव्य 
के स्वभाव को जानकर पर्यायाथिक नय से पर्याय के अस्तित्व 

में विद्यमान पाँचों गतियों में उस-उस काल में द्रव्य स्वयं 

तन्मयपने है, परन्तु पर में कभी तन्मय नहीं होता - ऐसा ज्ञानी 

जानते हैं । मनुष्यगति की पर्याय के समय द्रव्य उससे तन्मय है,
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उस समथ सिद्धगति आदि नहीं है और जब सिद्धपर्याय के समय 
द्रव्य उससे तनन््मय होगा, उस समय देवादि प्रन्य संसार-पर्यायों 

से तन्मय नहीं होगा । इसप्रकार उन-उन विशेषों के समय उन 

मय होने के कारण उस-उस काल में द्रव्य उनसे अनन्य है, 
जुदा नहीं - ऐसा ज्ञानी यथार्थ जानते हैं । पर्याय से देखने पर 
द्रव्य अन्य-्ग्रन्य भासित होता है, तो भी पर्याय में तन््मय होने से 
द्रव्य अनन्य भी है । 

यहाँ तक एक ग्राँख बन्द करके, दूसरी खुली हुई आँख 
द्वारा वस्तु को देखने की बात की, अ्रब दोनों आँखों को एक 
साथ खोलकर देखने की बात करते हैं । 

ग्रब तीसरी बात करते हैं - 

और जब उन द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनों श्राँखों 
को एक ही साथ खोलकर उनके द्वारा और इनके द्वारा 
(द्रव्याथिक तथा पर्यायाथिक चक्षुओ्रों के द्वारा) देखा जाता है; 
aa नारकपना, तियंज्यपता; सनुष्ययना, देवपना और 
सिद्धपता - इन पर्यायों में रहनेवाला जीवसामान्य तथा जीव- 

सामान्य में रहनेवाले नारकपना, तिर्येझचपना, मनुष्यपना, 

देवषना और सिद्धत्व - इन पर्यायस्वरूप विशेष; तुल्यकाल में 

(एक हो साथ) दिखाई देते हैं । 

देखो ! यहाँ प्रमाण की बात की है । तुल्यकाल श्रर्थात् 
एक ही समय में सामान्य को जाने और विशेष को भी जाने । 
ध्यान रहे कि यहाँ जानने की बात है, आदर तो एक द्रव्य- 
सामान्य का ही है; विशेष का नहीं है | यहाँ तो ऐसा कहते हैं 
कि ज्ञान,जंसे सामान्य को जानता है, वेसे विशेष को भी जानता 
है; मात्र जानने की अपेक्षा है । उपादेय तो एक शुद्ध आ्ात्मद्रव्य 

ही है । विशेष (पर्याय) श्राश्रय करने योग्य नहीं 2 1 यहाँ तो
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प्रतिसमय द्रव्य और पर्याय का अस्तित्व किसप्रकार है - saat 
सिद्धि करते हैं । 

जब द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनों चल्लुश्रों को एक 
ही साथ खोलकर देखा जाता है तब'"'*1 

देखो, यहाँ क्षयोपशमज्ञान में दोनों को जानने का 

उघाड़ है, इसलिए कहा है कि दोनों चक्षुओं द्वारा एक ही साथ 

देखने पर समान््य द्रव्य भी दिखता है श्नौर वह पर्यायों में तन््मय 
है - ऐसा भी दिखता है; दोनों एक साथ दिखते हैं । यहाँ जानने 
की अपेक्षा बात है । 

अ्रहाहा ! जब दोनों चक्षुओों द्वारा देखा जाए, तब पाँचों 
पर्यायों में रहनेवाला जीवसामान्य और जीवसामान्य में रहने- 
वाली पाँचों पर्यायें एक साथ दिखाई देती हैं । जीवद्रव्य एक ही 

साथ नारकत्वादि पाँचों पर्यायों में रहता है - ऐसा नहीं है; परन्तु 
उस-उस समय एक-एक पर्याय में रहता है, इसप्रकार अलग- 

अलग समयों में पाँचों पर्यायों में रहता है -ऐसा समभना 

चाहिए । 

पहले द्रव्य को मुख्य और पर्याय को गौण करके ध्षामान्य 
को देखने के लिए कहा था तथा पर्याय को देखते समय सामान्य 

द्रव्य को मुख्यपने देखना छोड़ दिया था, लेकिन अब दोनों को 
एकसाथ देखने के लिए यह प्रमाणाज्ञान कहा है । पर को देखने 

की यहाँ बात ही नहीं की, क्योंकि उसका यहाँ प्रश्न ही नहीं 
है । पर को जाननेवाली पर्याय अपनी है; पर की नहीं, पर के 
कारण भी नहीं । पर को जानती है, इसलिए वह पर्याय पर के 

कारण हुई है - ऐसा नहीं है । भाई ! यह तो मात्र अपने द्रव्य 

और पर्याय के सिवाय अ्रनन्त परद्रव्य और उनकी पर्यायों में 
गयवे (ममत्व ओर कत्तुत्व) को उठा लेने की बात है। यदि 
पर में जरा भी गे रहा तो आत्मा की मृत्यु ही समझो |



प्रवंचनंसार गाथा ११४ | [ way 

भगवान् ! तू त्रिकाली सामान्यद्रव्य है और पाँचों पर्याय 
तेरी विशेष हैं, उन पर्यायों के काल में तू उनमें तन्मय है । 

पाँचों पर्यायों में एक साथ नहीं, अपितु उस-उस गति के काल 

में ही उसमें तनन््मय है। इसप्रकार पर्याय-अपेक्षा अन्य-श्रन्य 
होते हुए भी द्रव्य अपेक्षा अनन्य है, परन्तु परद्रव्य के साथ 

कभी भी अनन्य नहीं है । एक गति की पर्याय के समय दूसरी 
गति नहीं होती, इसलिए द्रव्य अन्य-अ्रन्य है; परन्तु उस पर्याय 

से अनन्य है । द्रव्य अन्य द्रव्यों के साथ त्रिकाल में एकसमय भी 
अनन्य नहीं होता । 

देखो ! यह पुस्तक और इसके पन्ने, सब श्रन्य द्रव्य की 
पर्यायें हैं, वास्तव में इनका जानना भी कहाँ है ? क्योंकि उन्हें 

जानने के काल में तो तू अपनी ज्ञानपर्याय में तन््मय है, उन 
पदार्थों में नहीं । झास्त्रादि को जाननेवाली ज्ञानपर्याय भी कहीं 
उनमें (शास्त्रादि में) तन््मय नहीं हो जाती। दूसरे समय 
विशेष ज्ञात हुआझ्मा तो उस काल में भी वह ज्ञान पर के साथ 
तन््मय नहीं है । पर्यायें अन्य-अन्य हैं, इसलिए पर्याय की अपेक्षा 
द्रव्य अन्य-अन्य है; परन्तु द्रव्य की अपेक्षा अनन्य है, क्योंकि 
पर्याय द्रव्य से कोई जुदी चीज नहीं है। भाई ! परद्रव्य और 
उसकी पर्याय तो स्वद्रव्य और अ्रपनी पर्याय से बिलकुल भिन्न 
है | अहाहा ! जिस शरीर के साथ पचास-पचास या सौ-सौ वर्ष 
बिताए हैं - ऐसे शरीर के साथ भी आत्मा एकसमय के लिए 
भी तन््मय नहीं हुआ । जबकि पर्यायदृष्टि से देखने पर अपनी 
पर्याय श्रन्य-श्रन्य होते हुए भी उनमें वत्त ता होने के कारण 
द्रव्य उनसे अनन्य है । 

अब कहते हैं कि एक श्रांख से देखना, एकदेश श्रव- 
लोकन है और दोनों श्रांखों से देखना, सर्वावलोकन (सम्पूरं 
ग्रवल्लोकन) है; इसलिए सर्वाबलोकन में द्रव्य के aaa Wx 
अनन्यत्व विरोध को प्राप्त नहीं होते ।
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देखो ! एक चक्षु द्वारा देखने पर एकदेश - एक भाग 

का ज्ञान होता है और दोनों आँखों से देखने पर सम्पूर्ण ज्ञान 
होता है । यह बात जानने को अपेक्षा है । आदरणीय क्या है ? 

यह बात यहाँ नही है, क्योंकि आदरणीय तो क्षायिकभाव भी 

नहीं है । 

प्रश्न - नियमसार, गाथा ५० में तो क्षायिकभाव को 
भी परद्रव्य, परभाव और हेय कहा है; जबकि यहाँ कहते हैं कि 
द्रव्य, गति के उदयभाव में भी तन्मय है - यह केंसी बात है ? 

उत्तर - भाई ! नियमसार में वहाँ उपादेयरूप शुद्ध 
अन्त:तत्त्व, एक, शुद्ध, ज्ञायकभाव का लक्ष्य कराने का प्रयोजन 
है और यहाँ जिसे अन्तःतत्त्व का भान हुआ है, उसके द्रव्य- 
पर्याय का प्रतिसमय अस्तित्व कंसा है - यह बताने का प्रयोजन 
है | यहाँ ज्ञानप्रथान शली है । बापू ! इस ग्रन्थ की एक-एक 
गाथा खूब गंभीरता से भरी हुई है । कोई ऊपर-ऊपर से पढ़ ले 
तो वह इसका मर्म कंसे समभेगा ? 

ग्रब कहते हैं कि सर्व-श्रवलोकन में द्रव्य के श्रन्यत्व 

और अनन्यत्व विरोध को प्राप्त नहों होते । 

द्रव्य का अन्यत्व श्रर्थात् भिन्न-भिन्न पर्यायपना और 
aaa WAT वत्त मान अपेक्षा पर्याय से द्रव्य की अभिन्नता; 
इन दोनों में कोई विरोध नहीं आता । जो गतिरूप पर्याय है, 

वह अपने-अपने समय में एक-एक है; इसलिए अ्रन्य-प्रन्य है । 
संसार की चार गतियों के काल में सिद्धत्व नहीं है तथा सिद्धत्व 
के काल में ससार की चार गतियाँ नहीं है - इस अपेक्षा से द्रव्य 
को अन्यत्व है और आत्मा उनमें उस-उस समय तनन्मय है, 
इसलिए अनन्यत्व भी है। इसप्रकार सर्व-अवलोकन में द्रव्य के 
ग्रन्यत्व और अनन्यत्व में विरोध नहीं श्राता ।
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सारे दिन स्त्री-पुत्र की सम्हाल में लगे रहनेवाले जगत 
को, ऐसी सूक्ष्म बात कंसे समझ में ञश्रा सकती है। श्ररे रे ! 

जिसे तत्त्व सुनने को भी फुसरत नहीं है,वह कहाँ जाएगा ? बहुत 

से जीवों को धर्म तो दूर, पुण्य का भी ठिकाना नहीं है- ऐसे जीव 
तो मरकर तियेज्च गति में जाएँगे | यहाँ तो जीव को पर के 

सम्बन्ध से स्वंथा भिन्न बताया है, फिर भी यह पर की व्यवस्था 
में अटक रहा है | भगवान् ! स्त्री, पुत्र, मकान, गहने, कपड़े, 
शरीर, इज्जत - ये सब अ्रपने-अ्रपने में हैं, इनसे तेरा कोई 

सम्बन्ध नहीं है; फिर भी प्रभु ! तू इनमें रुक गया है, तूचे 
ग्रपने को नहीं देखा, अपने द्रब्य-पर्याय का स्वरूप नहीं जाना । 

यहाँ तो तेरे द्रव्य-पर्याय का ही स्वरूप बताया गया है । 

भावार्थ पर प्रवचन 

प्रत्येक द्रव्य सामान्य-विशेषात्मक है, इसलिए भ्रत्येक 
द्रव्य बेसा का बेसा भी रहता है और बदलता भी है। 

प्रत्येक द्रव्य सामान्य-विशेषात्मक है, अर्थात् द्रव्य में जो 
विशेषपना भासित होता है, वह उसका स्वरूप है। विशेष कोई 

परद्रव्य के कारण होता है - ऐसा नहीं है। प्रत्येक द्रव्य सामान््य- 
विशेष स्वरूप है । सामान्य तो ध्र्व है और विशेष में परिवतेन 
होता है । विशेष में जो परिवर्तंन होता है, उसमें पर की अपेक्षा 
नहीं है; क्योंकि परिवर्तत होना पर्याय का स्वभाव है, इसलिए 
स्वद्रव्य की पर्याय में किसी अन्य द्रव्य की अपेक्षा है ही नहीं | 
सम्पूर्ण विश्व में अनन्त-अनन्त द्रव्य सामान््य-विशेषपने विराज 
रहे हैं, इसलिए उन्हें अपने विशेष के लिए fat aca की 
अपेक्षा नहीं है। उनकी अवस्थाओ्रों को किसी काल या किसी 
क्षेत्र में पर की श्रपेक्षा नहीं है। प्रत्येक द्रव्य की अ्रवस्था अपने 

काल में स्वतन्त्र हो-ऐसा ही उसका सामान्य-विश्येष 
स्वरूप है ।
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प्रत्येक द्रव्य सामान्यपने-प्र वपने रहता है, उसमें बदलाव 
नहीं है, wala Far Hr Far Mt रहता है तथा विशेषपने बदलता 
भी है । अहाहा ! पलटना तो उसकी पर्याय का स्वभाव ही है, 
इसलिए पर्याय किसी श्रन्य के कारण पलटती है - ऐसा तीनकाल 
में भी नहीं है! जीव या पुदूगल किसी भी द्रव्य का नरक- 
निगोद या स्कन्धरूप किसी भी पर्यायरूप होना, उसका स्वभाव 

है; इसलिए यदि वह विश्येप किसी पर के कारण उत्पन्न होता 
हुआ लगे तो वह दृष्टि विपरीत है। यह बात अज्ञानी के गले 
उतरना मुश्किल है, परन्तु क्या करें ? वस्तु का स्वरूप ही ऐसा 
है । ये शब्द तो सादे हैं, परन्तु भाव बहुत गम्मीर है । 

ग्रहाहा ! वस्तु का अस्तित्व अनन्त परपदार्थों से भिन्न 
है । श्राकाश के एक प्रदेश में रहते हुए भी छहों द्रव्य भिन्न-भिन्न 

हैं । जीव असंख्यात प्रदेशी है; इसलिए एक जीव श्राकाश के एक 

प्रदेश में नहीं रह सकता,श्रसंख्यात प्रदेशों में रहता है । फिर भी 
यहाँ ऐसा कहते हैं कि जीव अपने असंख्यात प्रदेशों में रहता है, 
उसे आकाश के प्रदेशों की अपेक्षा नहीं है । वास्तव में तो जीव 

के प्रदेश आकाश के श्रदेशों को छूते भी नहीं हैं । 
प्रश्श-आकाश न हो तो सभो द्रव्य कहाँ रहेंगे ? 

छहों द्रव्य श्राकाश में रहते हैं - ऐसा कथन तो आता है न ? 

उत्तर - भाई ! यह तो निमित्त की कथनी है। ऐसा 
कथन भी तो आता है कि यदि आकाश परद्रव्यों का आधार हो 
at AHI का आधार कौन है ? तथा प्रत्येक द्रव्य के परिण- 
मन में काल का निमित्त है ? भाई ! जब निमित्त की सिद्धि 
करना हो तब ऐसा कहा जाता है कि श्राकाश न हो तो सभी 

द्रव्य कहाँ रहेंगे ? परन्तु इससे ऐसा नहीं समभना चाहिए कि 
कोई भी द्रव्य किसी अन्य द्रव्य की पर्याय में कोई भी परिवतंन 

कर सकता है, क्योंकि एसा वस्तु-स्वरूप ही नहीं है ।
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चोदह ब्रह्मांड में अनन्त द्रव्य हैं । प्रत्येक द्रव्य अपने से 

ही सामान्य-विशेषपने रहता है। अक्रिय, ध्र् वरूप, सामान्य को 
तो पर की अपेक्षा नहीं है; परन्तु जिसमें अनेक भिन्न-भिन्न 

अ्रवस्थाएँ होती हैं - ऐसे विशेष को भी पर की अपेक्षा नहीं है । 
विशेष भी द्रव्य का सहजस्वरूप ही है। जो पलटना होता है, 
वह उसका स्वयं का स्वभाव हो है। विशेषपना पर के कारण 
हो - ऐसा वस्तुस्वरूप ही नहीं है । आत्मा को अपने सामान्य 
और विशेष के लिए किसी भी परद्रव्य की - यहाँ तक कि 
तीथेद्भधुर की भी अपेक्षा नहीं है । 

प्रश्न - शास्त्र में तो श्राता है कि सम्यग्दशैन की प्राप्ति 

सद्गुरु के चरणा-कमलों के प्रसाद से होती है ? 

उत्तर - हाँ, ऐसी भाषा तो बहुत ञ्राती है, परन्तु यह 
कथन तो सम्यग्दर्शन के काल में कसा निमित्त होता है - यह 
बताने के लिए किया जाता है। आत्मा ध्रूव सामान्यरूप है 

ग्रौर सम्यग्दशंन उसका विश्येष है, पर्याय है । वह विशेष आत्मा 
का ही स्वरूप है, इसलिए वह किसी पर की अपेक्षा नहीं हुआझा 
है। ग्रुरु के प्रसाद से या दर्शनमोह के अभाव से सम्यग्दर्शन 
पर्याय हुई हो - ऐसा नहीं है । यदि ऐसा हो तो वहाँ द्रव्य के 
विशेष की - पर्याय की अपनी स्वयं की सामथ्य का ग्रभाव होगा । 

तत्त्वार्थंसूत्र में आता है - तद्भाव: परिणाम: अर्थात् 
परिणाम द्रव्य का स्वभाव है; इसलिए सम्यरदुष्टि जीत अपने 

सामान्य और विशेष के ग्रतिरिक्त परपदार्थों से अत्यन्त उदास 

है। किसी परपदार्थ की भपेक्षा मुझ में कुछ फेर पड़ जाएगा 
या मेरे कारण पर में कुछ फेर पड़ जाएगा - ऐसी दृष्टि 

(मान्यता) सम्यग्दृष्टि को नहीं है । भाई ! बात तो थोड़ी है, 
परन्तु उसकी गम्भीरता अपार है ।
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देखो ! पर्याय को देखनेवाली श्रांख बन्द करके द्रव्य 
को देखनेवाली आँख खोले तो एक द्रव्यसामान्य ही ज्ञात होता 

है, इसलिए द्रव्य अ्रनन्य श्रर्थात् वही का वही का वही भासित 

होता है । 
और पर्यायाथिकनयरूपी दूसरो चक्षु से देखने परद्रव्य 

के पर्यायरूप विशेष ज्ञात होते हैं, इसलिए द्रव्य अन्य-अन्य 
भासित होता है । 

पर्यायों में तो बहुत अन्तर दिखाई देता है। कहाँ 

मारीचि की मिथ्यादर्शनरूप अवस्था और कहाँ भगवान महावीर 
की तीथेद्धुर केवली रूप अवस्था ? पूवे-पश्चिम का अन्तर है। 
कहाँ निगोद में अक्षर के ग्रनन्तवें भागरूप ज्ञानपर्याय और कहाँ 
वहाँ से निकलकर मनुष्य होकर ग्राठ वर्ष में ही प्राप्त होनेवाली 
केवलज्ञान पर्याय ? उन पर्यायों में जीवसामान्य तो वही है 
(एक ही है), परन्तु विशेष की अश्रपेक्षा से श्रन्ययना भासित 
होता है, श्रन्तर भासित होता है । 

निगोद में अक्षर के अनन्तवें भाग ज्ञान का उघाड़ है । 

वहाँ भी शुभभाव होता है, इसलिए कोई जीव वहाँ से निकल 
कर मनुष्य भी होता है। इस मनुष्य पर्याय में आठ वर्ष की 
उम्र में भी पूर्णो सामथ्ये से भरे हुए भगवान आत्मा की दृष्टि 

करके, उसमें ही ठहरकर यह जीव केवलज्ञान प्राप्त कर लेता 
है | देखो, कहाँ निगोद में श्रक्षर के अनन्तवें भागरूप ज्ञान 
att कहाँ मनुष्यपने में केवलज्ञान - एकदम इतना अन््तर ! 
वीतराग का मार्ग अचिन्त्य और अलौकिक है; परन्तु लोगों ने 
दया, दान, प्रतिक्रमण, सामायिक, उपवास आदि क्रियाकाण्ड 

में धर्म मान लिया है । बाह्यव्रत में संचर और तप-उपवास में 
निजेरा मान ली है। अरे रे, प्रभु ! तूने क्या मान रखा है ? 
भगवान के द्वारा कहे हुए ग्रलौकिक द्रव्य और पर्याय - दोनों
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की तुभे खबर नहीं है | यहाँ कहते हैं कि भले पर्याय में ग्रन्तर 
मालूम पड़ता है, इसलिए अन्यपना भासित हो; परन्तु उन 
पर्यायों में द्रव्य तो वही का वही है, इसलिए द्रव्य की अपेक्षा 
तो अनन्यपना है । 

कोई ग्ररबपति यहाँ गादी पर बेठा हो, पच्चीस-पचास 
नौकर हों, सब लोग सलाम करते हों, परन्तु आ्रायु पूरी हो जाए 
तो मर कर नरक जाए । देखो ! यहाँ पर्याय अपेक्षा अन्यपना 
है । क्षण में दूसरी पर्याय और क्षण में दूसरी पर्याय - इसप्रकार 
भिन्न-भिन्न पर्यायें हैं। हैं, परन्तु वे पर्यायें आत्मा से भिन्न 
हैं- ऐसा नहीं है । आत्मा से तो वे अनन्य ही हैं, क्योंकि उनमें 
आत्मा ही वत्त ता है | पर्याय से देखो तो द्रव्य अन्य-अन्य भासित 
होता है, परन्तु द्रव्य से देखने पर तो वह अनन्य है; क्योंकि 
पर्याय, द्रव्य से भिन्न नहीं है तथा द्रव्य, पर्याय से भिन्न नहीं है । 

wa कहते हैं कि दोनों नयरूपो दोनों चक्षुञ्रों से देखने 
पर द्रव्यसामान्य और द्रव्य के विशेष दोनों ज्ञात होते हैं; इसलिए 
द्रव्य अनन्य तथा अन्य-अ्रन्य दोनों भासित होता है 

वस्तु स्वयं त्रिकाल ध्र् वरूप भी है और वत्त मानपर्याय- 
रूप भी है - इसकार दोनों भासित होते हैं । द्रव्य-पर्याय का 
ऐसा स्वरूप समभने की फ्रसत न निकाले तो मनुष्यपना व्यर्थ 
चला जाएगा, क्योंकि मनुष्यत्व का जितना काल निश्चित है, 

उतना ही है । यदि द्रव्य की सामानन््य-विद्येष शक्तियों का ज्ञान 
नहीं किया, और पर के कारण मुभमें कुछ फेरफार होता है 
तथा मेरे कारणा पर में कुछ फेरफार होता है - ऐसा मानकर 

gaa a feat at va ! तेरा परिभ्रमण नहीं मिटेगा, विपरीत 

दृष्टि के कारण तेरा मव-अमरा का चक्र नहीं मिटेगा; इसलिए 

द्रव्य-पर्याय का यर्थाथ निर्णय करके द्रव्यसामान्य का आश्रय ले 
और उसमें लीनता कर,तो तुझे सिद्धपर्यायरूप विशेष प्रगट होगा । 
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(शालिनी ) 

यो5्यं भावों ज्ञानमात्रो5हमस्मि 

aq) ज्ञेयज्ञानमात्र:ः A Aq. 
an ज्ञेयज्ञानकल्लोलवल्गन् 
ज्ञानज्ञेयज्ञातृमद्स्तुमात्र: ॥२७१॥ 

श्लोकार्थ - जो यह मैं ज्ञानमात्र भाव हूँ, वह ज्ञेयों का 

ज्ञानमात्र ही नहीं जानना चाहिए; परल्तु ज्ञेयों के श्राकार से 

होने वाले ज्ञान की कल्लोलों के रूप में परिणामित होता gar 
वह ज्ञानजज्ञेय-ज्ञातामय वस्तु मात्र जानना चाहिए। (भ्रर्थात् 
स्वयं at ara, tad dt aa, स्वयं ही ज्ञाता - इसप्रकार ज्ञान- 

ज्ञेय-ज्ञातारूप ) तीनों भाव युक्त वस्तुमात्र जानना चाहिए ।' 
खण्डान्वय सहित अर्थ - भावार्थ इसप्रकार है कि ज्ञेय- 

ज्ञायक सम्बन्ध के ऊपर बहुत भ्रान्ति चलती है सो कोई ऐसा 
समभेगा कि जीव वस्तु ज्ञायक, Java a ant faa =a ae 
द्रव्य ज्ञेय हैं। सो ऐसा तो नहीं है । जेंसा इस समय कहते हैं 
उस प्रकार है - “अहं श्रयं यः ज्ञानमात्र: भाव: श्रस्मि/ | श्रहं ] 
मैं [श्रयं यः| जो कोई | ज्ञानसात्र:भाव: श्रस्मि] चेतना स्वेस्व 

ऐसा वस्तुस्वरूप हूँ “सः ज्ञेंग न एव” वह मैं ज्ञेयरूप हूँ, परन्तु 

ऐसा ज्ञेयरूप नहीं हूँ - “'ज्ञेय: ज्ञानमात्र:” [Ha] ava sia 
से-भिन्न छह द्रव्यों के समृह का |ज्ञानमात्र:] जातपना मात्र । 

भावार्थ इसप्रकार है कि मैं ज्ञायक समस्त छह द्रव्य मेरे ज्ञेय 
ऐसा तो नहीं है । तो कसा है ? ऐसा है - “'ज्ञानज्ञेयज्ञातुमद्व- 
स्तुमात्र: जेय:” [ज्ञान | जानपनारूप शक्ति [ज्ञेय ] जानने योग्य 
शक्ति [ज्ञात | भ्रनेक शक्ति विराजमान वस्तुमात्र, ऐसे तीन भेद 

१. समयसार, प्रकाशक-पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट द्वारा उद्घृत ।
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कलश टीका पर प्रवचन 

“भावार्थ इसप्रकार है कि - देखा ? कलश का अर्थ 
करने से पहले श्रर्थात् उसमें क्या कहना है, यह स्पष्ट करने से 

पहले ही भावार्थ लिया है । देखो, ऐसा प्रारम्भ किया है कि - 

‘Ta-Tas संबंध के ऊपर बहुत श्रांति चलती है।* 
भाई ! परज्ञेय तो व्यवहार से ज्ञेय है, वास्तव में निश्चय से तो 

अ्रपनी ज्ञान की दशा में जो छह द्रव्यों का ज्ञान होता है वही 
अपना ज्ञेय है, वही अ्रपना ज्ञान है और स्वयं आत्मा ही ज्ञाता है । 

यह तो पहले कहा है कि द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव 

(चारों ही) वह का वहो है । अर्थात् सब एक ही हैं । द्वव्य भी 
वही है, क्षेत्र भी वही है, काल भा वही है और भाव भी वही 
है, परन्तु द्रव्य भिन्न है, क्षेत्र भिन्न है, काल भिन्न है और भाव 
भिन्न है - ऐसा नहीं है । 

अहाहा ! अनन्त गुणों का वास्तु ( निवास स्थान ) जो वस्तु 
अर्थात् द्रव्य है वह द्रव्य ही ग्रसंख्य प्रदेशी क्षेत्र है, वही त्रिकाल 
(काल) है और वही भाव है। जेसे - करी (कच्चे ग्राम) में 
स्पश-रस-गंघ-वर्ण करी से भिन्न नहीं हैं, परन्तु स्पर्श कहो तो 
भी वही है, रस कहो तो भी वही है, गंध कहो तो भी वही है 

और वर्ण कहो तो भी वही है | वेसे ही अ्रनंत गुणों के पिण्डस्वरूप 

शुद्ध चेतन्यस्वरूप अआ्रात्मा का जो द्रव्य है, वही अ्रसंख्यप्रदेशी क्षेत्र 
है । और जो असंख्यप्रदेशी क्षेत्र है, वही द्रव्य है। तथा जो 

ग्रसंख्य प्रदेशी क्षेत्र है वही त्रिकाल (काल) है और जो त्रिकाल 
है वही भाव है। इसप्रकार द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव इन चारों का 
भेद निकालकर निश्चय से सब अभेद है -ऐसा वस्तु का 
वास्तविक स्वरूप कहा हैं। यह बात बहुत सूक्ष्म है, पर सत्य 
तो सूक्ष्म ही होता है न ?
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अहाहा ! दृष्टि का विषय तो द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव की 
एकतारूप चित्स्वभाव है, उसमें चार भेद नहीं हैं । जो द्रव्य है 
वही परम-पारिणामिक भाव है। जो क्षेत्र है वही परम-पा रि- 
णामिकभाव है, त्रिकाल वस्तु भी परम-पारिणामिक भाव है 

और जो अनतस्वभावभाव है वह भी परम-पारिणामिक भाव 

है, इसलिए वे चारों ही एक ही चीज हैं, वे शुद्ध चित्स्वरूप से 
भिन्न-भिन्न चीज नहीं हैं । ऐसी श्रभेद एक शुद्ध चेंतन्यमात्र वस्तु 

ही सम्यग्दर्शन का विषय है । बाह्य निमित्त तो सम्यग्द्शन का 
विषय नहीं, व्यवहार का राग भी उसका विषय नहीं और अपने 

समय में प्रगट हुई निर्मेल निविकारी पर्याय भी सम्यग्दशन का 
विषय नहीं है । अ्रहो ! सम्यग्दर्शन और इसका विषय ऐसी 
परम अद्भुत अलौकिक वस्तु है 

यहाँ कहते हैं- परद्रव्य ज्ञेव और भगवान आत्मा 
ज्ञायक - ऐसा ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध मानना अज्रांति है, अर्थात् 
वास्तव में ऐसा ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध नहीं है। वास्तव में तो 
ज्ञान अर्थात् जानपनेरूप शक्ति, ज्ञेय श्रर्थात् जो जानने में आता 
है वह, और ज्ञाता अर्थात् अनन्त गुणों के पिण्डरूप वस्तु, ये 
सब सब एक वस्तु हैं । 

“ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध के ऊपर बहुत श्राष्ति चलती है, 
इसलिये कोई ऐसा समभेगा कि जीव-वस्तु ज्ञायक, पुद्गल से 
लेकर भिन्नरूप छह द्रव्य ज्ञेय हैं । तो ऐसा तो नहीं है ।” 

देखो, यहाँ छह द्रव्य कहे उसमें श्रनन््त केवली भगवन्त 
था गए, अनन्त सिद्ध भगवान आ गए, पंचपरमेष्ठी आ गए 

और निगोद के अनन्त जीवों सहित सर्व संसारी जीव आ गए । 

ग्रात्मा ज्ञायक है तथा अरहंतादि पंचपरमेष्ठी और अन्य जीव 
इसके ज्ञेय हैं - ऐसा नहीं है । गजब बात है भाई ! ये तो ज्ञेय- 

ज्ञायक का व्यवहार सम्बन्ध छुड़ाकर भेदज्ञान कराने की बात 
है । समझ में श्राया ?
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जाननस्वभावी भगवान श्रात्मा ज्ञायक है और ग्रनंत 

केवली, सिद्ध और संसारी जीव इसके ज्ञेय हैं - ऐसा नहीं है । 

तथा जीव-वस्तु ज्ञायक है और एक परमाणु से लेकर अचेतन 

महास्कंध Tara सभी स्कन््ध और कर्म आदि इसके ज्ञेय हैं - 

ऐसा भी नहीं है । जेनतत्त्व बहुत सूक्ष्म है भाई ! धर्मात्मा को 

व्यवहार रत्नत्रय का राग होता है परन्तु श्रात्मा ज्ञायक है और 

व्यवहार रत्नत्रय का राग इसका ज्ञेय है- ऐसा नहीं है। 

समयसार की बारहंवीं गाथा में कहा है कि व्यवहार (राग) 

जाना हुआ प्रयोजनवान है, पर वहाँ ZA ‘AAT TAT कहा, यह 
भी व्यवहार है, क्योंकि वास्तव में तो ज्ञान, पर्याय को जानता 
है और पर्याय ही अपना ज्ञेय है। राग को ज्ञेगय. कहना तो 

व्यवहार है । 
देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा का राग, नवतत्त्व की भेदवाली 

श्रद्धा का राग और पंचमहात्रत के आचरण का राग,जो कि छह 

द्रव्यों में आरा जाता है, वह अपना स्वभाव तो नहीं, पर वास्तव में 

अपना ज्ञेय भी नहीं है, वह पर वस्तु है । यह शरीर और उसके 

रोग, वार्धक्य श्रादि जो अनेक अवस्थायें होती हैं तथा स्त्री- 

कुटुम्ब-परिवार, देव-शास्त्र-गुरु, धन-सम्पत्ति इत्यादि परद्रव्य 
भगवान ज्ञायक में तो नहीं, परल्तु ये परद्रव्य ज्ञेय हैं, प्रमेय हैं 
और भगवान आत्मा ज्ञाता है, प्रमाता है- ऐसा भो नहीं है । 
भाई ! यह तो (उपयोग को) सब तरफ से संकोच करने की 
बात है । यह कठिन काम है भाई ! क्योंकि ग्रनन्तकाल से यह 
काम किया नहीं, परन्तु इसके बिना भव का अंत नहीं आयेगा । 

अहाहा ! जोववस्तु ज्ञायक है और पुदूगल आदि छह 
द्रव्य इसके ज्ञेय हैं - ऐसा वस्तुस्वरूप नहीं, क्योंकि छह द्रव्य 

जिस ज्ञान में प्रतिभासित होते हैं वह ज्ञान पर्याय उन-उन ज्ञेयों 
के कारश नहीं हुई है, परन्तु वह स्व-पर को प्रकाशती हुई स्वयं
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अपने सामर्थ्य से प्रगट हुई है। इसलिये goat aA AT Tala 
ही अपना ज्ञय है । 

अब कहते हैं - 'जेसे भ्रब॒ कहा जाता है वेसा है - 
“अहम् श्रयं यः ज्ञानसात्र: भाव: श्रत्मि” मैं जो कोई चेतना 
aaea ऐसा वस्तुस्वरूप हूँ ''सः ज्ञेयः” वह में ज्ञेय रूप हूँ ।” 

ग्रहाहा ! देखा क्या कहा ? मैं जानने-देखनेरूप चेतना 
जिसका सर्वस्व है, ऐसा वस्तुस्वरूप हूँ और में स्वयं ज्ञेयरूप हूँ 
परंतु मुझे छह द्रव्यों का ज्ञेयपना है अर्थात् बह द्रव्य मेरे ज्ञेय 
हैं - ऐसा नहीं है प्रपितु मेरी ज्ञान पर्याय ही मुभमें ज्ञेय रूप है । 
wal laa ofan कलशों में बहुत सूक्ष्म गम्भीर बातें की हैं | यहाँ 
कहा जा रहा है कि केवलो भगवान लोकालोक को जानते हैं - 
ऐसा नहीं है । 

प्रश्न - क्या भगवान लोकालोक को नहीं जानते ? 

ग्रात्मा ज्ञायक है तो छह द्रव्य इसके ज्ञेय हैं या नहीं ? छह द्रव्य 
केवलज्ञान के ज्ञेय हैं या नहीं ? निश्चय से नहीं, परन्तु व्यवहार 

सेतो हैं। 
उत्तर -अरे भाई ! “व्यवहार से हैं saat AA क्या ? 

यही कि- ऐसा नहीं है। अपने में - अपनी ज्ञान पर्याय में 

लोकालोक का ज्ञान अपने कारण से होता है, वह ज्ञान-पर्याय 

ग्रवना ज्ञेय है, परन्तु लोकालोक ज्ञेय नहीं है । बहुत सूक्ष्म बात 
है । यह तो घेर्यवालों का काम है बापू ' यह कहों जल्दबाजी से 

प्राप्त होनेवाली वस्तू नहीं है । न 

“प: ज्ञयः न एव में जो कोई चेतनासवेस्व -ऐस 

वस्तुस्वरूप हूँ, वह में ज्ञेयरूप हूँ, परन्तु ऐसा ज्ञेयरूप नहीं; कसा 

जेयरूप नहीं ?ज्ञयः ज्ञानमात्र: अपने जीव से भिन्न छह द्रव्यों 

के समूह के जानपनेमात्र । मावार्थ इसप्रकार है कि - मैं ज्ञायक 

ग्रौर समस्त छह द्रव्य मेरे ज्ञय - ऐसा तो नहीं है ।
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देखो, यह क्या कहां ? कि मैं चेतन्यमात्र भगवान ज्ञायक 

से भिन्न छह द्रव्यों के जानपनेमात्र नहीं हूँ,में तो ग्रपन्ी ज्ञान की 

पर्याय को ज्ञेंग बनाकर जाननेवाला हूँ । व्यवहार-दया, दान, 
ब्रत ग्रादि का राग ज्ञेय और आत्मा ज्ञायक- जब ऐसा भी 

नहीं है तो व्यवहार करते-करते निश्चय होता है - ये बात कहाँ 

रही प्रभु ! 
प्रश्न - परन्तु आपत्ने ऐसा अर्थ केसे निकाला ? 
उत्तर -बापू ! तू धंधे में जमा-नामे का हिसाब कंसे 

निकालता है ? तुझे इसकी रूचि है न ? अर्थात् वहाँ फटाक- 
फटाक कह देता है कि इसके पास इतना और उसके पास इतना 
बाकी है। इसमें होशियार हो गया है। दूसरे गाँव में उधारी 
वसूल करने जाये और पचास हजार या लाख रुपया ले आये 
तो हर्ष करता है और मानता है कि में इतना पैसा ले आया । 
परन्तु बापू ! ये पेसा तेरा कहाँ है ? और क्या तू इसे ला सकता 
है ? लाना तो दूर रहा, पेंसा ग्राना मेरा ज्ञेय है और में ज्ञायक 
हँ-ऐसा भी नहीं है। अ्रहाहा ! जाननेवाली पर्याय मेरी है 
इसलिये में ही ज्ञेय हूँ, में ही ज्ञान हूँ और में ही ज्ञायक हूँ, 
ज्ञायक ऐसे मुझ में पर का ज्ञेयपना है ही नहीं । 

तत्त्वदृष्टि बहुत सूक्ष्म है भाई ! अरे ! अनंतकाल से 
इसने पर का - निित्त का, राग का और पर्याय का अभ्यास 
किया है, इन्हें अपना ज्ञेय माना है;परल्तु में ज्ञान-ज्ञाता-ज्ञेय सभी 
एक हूँ - ऐसा अन्तमु ख होकर अभेद का अभ्यास नहीं किया । 
परन्तु बापू ! जन्म-मरणा रहित होने वाली चीज तो अन्त: 
पुरुषार्थ से ही प्राप्त होती है । 

यह शास्त्र ज्ेय है और में उसे जाननेवाला ज्ञायक हूँ 
ऐसा वस्तुस्वरूप नहीं है क्योंकि मेरी ज्ञान-पर्याय में जंसा शास्त्र 
है वेसा ही ज्ञात हुआ है, तो भी वह ज्ञान, ज्ञेय के - शास्त्र के
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कारण नहीं हुआ परन्तु मेरी ज्ञान की पर्याय स्वयं स्वतः निज 
सामथ्यं से ही उसहूप - जाननेरूप परिणमित हुई है । उसे पर 
से - शास्त्र से क्या संबंध है ? उसे पर के साथ तो ज्ञेय-ज्ञायक 
संबंध भी नहीं । (तो फिर शास्त्र से ज्ञान हुआ यह बात तो 

कहीं दूर ही रही ) 
प्रश्न - पु पर-द्रब्य के साथ आत्मा का ज्ञेय-ज्ञायक 

संबंध है - ऐसा कहाँ गया है न ? 

उत्तर - यह सम्बन्ध तो व्यवहार से कहा है | निश्चय 
से तो छहों द्रव्यों का ज्ञान मेरी पर्याय में मेरे से हुआ्ना है, छह 
द्रव्यों की मौजूदगी के कारण से मेरा ज्ञान नहीं हुआ है, पर 

मेरी पर्याय की ताकत से यह ज्ञान हुआ है | भाई ! ये तो 

भगवान की वाणी में से निकला हुआआा अमृत है! अहो ! 
दिगम्बर सन््तों ने जगत के समक्ष ऐसी सूक्ष्म बात कहकर 

परमामृत पिलाया है | ऐसी बात ग्रन्यत्र कहीं नहीं है । 
ग्रहा ! छह द्रव्यों का जो ज्ञान हुआ है, वह ज्ञान मेरा 

- जश्ेय है, छह द्रव्य मेरे ज्ञेय नहीं । छह द्रव्यों के जानने मात्र रूप 

में नहीं । 
प्रश्न - ज्ञान की पर्याय तो पर ज्ञेय के कारण हुई है; 

अर्थात् ज्ञेय है इसलिए ज्ञान हुआ है न ? 
समाधान - ऐसा नहीं है, यह ज्ञान तो अपनी पर्याय 

की सामथ्य से ही हुआ है और इसलिए अपनी पर्याय ही अ्रपना 
ज्ञेय है। बारहवीं गाथा में व्यवहार जाना हुग्ना प्रयोजयवान 

कहा है, पर इसका ग्र्थ ऐसा है कि उस-उस प्रकार की ज्ञान 
की पर्याय स्वय अपने से होती है । व्यवहार का जो राग है, 
उस जेंसा ही उप्तका ज्ञान अपनी पर्याय में अपने से ही उत्पन्न 
होता है | ज्ञान का ऐसा ही कोई स्व-पर प्रकाशक स्वभाव है, 

इसे किसी पर-पदार्थ की अपेक्षा नहीं है । इसलिए अपनी पर्याय
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ही अपना ज्ञेय है, परन्तु व्यवहार का राग ज्ञेय नहीं है । यह 

तो धेयंवान पुरुष का काम है बापू ! भगवान की वाणी को 

समभने के लिए भी धीरज चाहिए । जल्दबाजी से कहीं आम 
नहीं पकते। 

अपनी पर्याय में छह द्रव्य जानने में तो आते हैं, परन्तु 
वे छह द्रव्य हैं, इसलिए ज्ञान हुआ है - ऐसा नहीं है। अपने 
ज्ञान की पर्याय ही स्वतः ऐसी प्रगट हुई है और वह पर्याय 

ही अपना ज्ञेग है | देखो कलश में है कि “अपने जीव से भिन्न 
छह द्रव्यों के समह का जाननेमात्र” में नहीं । श्रर्थात् मेरी 

पर्याय का जाननेमात्र ही में हूँ, क्योंकि सर्वेस्व मेरे में ही है । 

इसके भावार्थ में कहा है - “भावार्थ इसप्रकार है कि 
मैं ज्ञावकक और समस्त छह द्रव्य मेरे ज्ञय- dar at agi” 
ग्रहाहा ! भगवान पंचपरमेष्ठी मेरे तो नहीं पर मेरे ज्ञेय भी 
नहीं, क्योंकि यहाँ (अपनी पर्याय में ) पंचपरमेष्ठी संबंधी जो 
ज्ञान हुआ है वह उनसे नहीं हुआ, परन्तु पर्याय की तत्कालीन 

योग्यता से - सामथ्ये से हुआ है। इसलिये अपनी पर्याय ही 
अपना वास्तविक ज्ञेय है। इसप्रकार बाहर में से दृष्टि अन्दर 
संकुचित कर ली है। फिर शपने में से ज्ञेय-ज्ञान-ज्ञाता के तीन 
भेद भी निकाल देंगे। यहाँ तो पहले पर-पदार्थ ज्ञेय है और मैं 
ज्ञायक हूँ- ऐसी भ्रान्ति दूर की है। फिर ज्ञाता ही ज्ञाता है, 

है, ज्ञाता ही ज्ञान है और ज्ञाता ही ज्ञेय है -ऐसा कहेंगे । 
wal! aeat ने मारग एकदम खोल दिया है । वाह सन्तों वाह ! 

में ज्ञायक हूँ गौर समस्त छह द्रव्य मेरे ज्ञेय हैं - ऐसा 

नहीं है । धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, श्राकाशास्तिकाय, काल 
AIT परमाणु से लेकर महास्कन्ध,तथा कर्म आ्रादि मेरे ज्ञेय हैं और 
में ज्ञायक हूँ - ऐसा नहीं है । श्रह्म ! कर्म मेरे हैं, मुभमें हैं ऐसा 
तो नहीं, परन्तु कर्म मेरा ज्ञेय है श्र में ज्ञायक हूँ ऐसा भी
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नहीं है । अ्ज्ञानी पुकार करते हैं कि कर्म से ऐसा होता है और 
कर्म से वेंसा होता है, पर भरे ! सुन तो नाथ ! कर्म तो तुझे 
छुता भी नहीं है। वास्तव में तेरे ज्ञान की सामर्थ्य ही ऐसी है 
कि उसमें पर की अपेक्षा ही नहीं है । 

“छह द्रव्य मेरे ज्ञय-ऐसा तो नहों, तो कंसा है? 
ऐसा है - 'ज्ञानज्ञ यज्ञात् मदस्तुमात्रः ज्ञ यः ज्ञान श्र्थात् जानन- 
पने शक्ति, ज्ञय श्रर्थात् जानने-योग्य शक्ति, ज्ञाता श्रर्थात् अनेक 
शक्तिरूप विराजमान वसतुसात्र - ऐसे तीन भेद सेरा स्वरूप 
मात्र हैं ऐसा ज्ञेयरूप हूँ।” 

क्या कहते हैं ? कि जानपने की शक्तिरूप में, जानने- 
योग्य शक्तिरूप भी में और अनन्त शक्तिरूप वस्तु श्रर्थात् ज्ञाता 
भी में हूँ । were | अनंतगुणनिधान प्रभु झ्रात्मा में एक जान- 
पनेरूप शक्ति है, और एक ज्ञेयशक्ति - प्रमेयशक्ति भी है, इसके 
द्रव्य-गुण-पर्याय में ज्ञान के समान ज्ञेयशक्ति का - प्रमेयशक्ति 
का व्यापकपना है| इसलिये जो प्रमेय - ज्ञेय पर्याय है वह भी 

में, ज्ञान भी में श्ौर अनन्त शक्ति का धाम ज्ञाता भी में हूँ । 

अहो ! बहुत सरस बात है भाई ! तुझे पर के सामने 

कहीं देखना ही नहीं है । भगवान सर्वेज्देव के सामने भी तुझे 
नहीं देखना, क्योंकि समवशरण में विराजमान भगवान सर्वेज्ञदेव 

तेरे ज्ञेय हैं और तू ज्ञायक है - ऐसा नहीं है । भगवान सम्बन्धी 

या उनकी वाणी सम्बन्धी तुभे जो ज्ञान पर्याय में हुआ है, उस 
ज्ञेय को ही (ज्ञानदशा को) तू जानता है। इसलिए ज्ञय भी 
तू स्वयं, ज्ञान भी तू स्वयं और अनन्त गुणधाम ज्ञाता भी तू 
स्वयं ही है। अरे ! तू बाहर में भटक रहा है, तुके कहाँ जाना 
है प्रभु ? आता है न- 

“भठके द्वार-ह्वार लोकन के, कूकर आश धरी ।”
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दश बजे भोजन का समय हो, दाल-भात-शाक की गंध 
आ्राती है, तब वहाँ कुत्ता आकर खड़ा रहता है; अभी कुछ 
मिलेगा ऐसी आशा घरकर बिचारा घर-घर भटकता है। 
इसप्रकार मेरी ज्ञान की पर्याय किसी पर में से - निमित्त में 
से आएगी ऐसा श्रभिप्राय करके यह श्रज्ञानी पामर बनकर 
जहाँ-तहाँ भटकता है । पर भाई पर-पदार्थ में से तेरा ज्ञान 

आए, यह बात तो दूर रहो, पर-पदार्थ तेरा ज्ञय बने - ऐसा 

भी नहीं है, क्योंकि ज्ञेय-ज्ञान और ज्ञाता तू ही है। इसलिए 

पर की श्राश छोड़ दे । आ्रानन्दघनजी ने कहा है - 

“आशा औरन की क्या कीजे, ज्ञान-सुधा-रस पीजे । 

- अहा ! परकी आद्या छोड़कर, पर का लक्ष्य छोड़कर 
अन्तर के लक्ष्य से ज्ञानरूपी सुधारस पी न प्रभु ! 

अज्ञानी कहता है - मेरा गुरु है, मेरा भगवान है, मेरा 

मन्दिर है, परन्तु भाई ! ये तो सब प्रत्यक्ष भिन्न वस्तुएँ तेरी 
कहाँ से हों ? ये सब तेरे हैं, तेरा भला करनेवाले हैं, ये बात 
तो दूर रहो,ये तेरे ज्ञय हों इनसे तेरा ऐसा भी सम्बन्ध नहीं है, 
क्योंकि ज्ञेय भी तू स्वयं है,ज्ञान भो तू स्वयं है और ज्ञाता भी स्वयं 
ही है। कहते हैं - ज्ञय भी में, ज्ञान भी में और ज्ञाता भी में - 
ऐसी चेतना सर्वेस्व वस्तु में हूँ । यह मारग बहुत सूक्ष्म और 
गम्भीर है भाई ! यह समझ में नहीं आता, इसलिए लोग 
क्रियाकाण्ड में फंस जाते हैं, परन्तु ये सब मिथ्याभाव है। 
भाई ! इससे भिथ्यात्व ही पुष्ठ होगा धर्म नहीं । अरे ! लोग 
कुगुरुओ्रों के द्वारा लुट रहे हैं । 

ग्रे भाई ! तू अपने हित के लिए सत्य का निर्णय कर । 

जहाँ प्ररूपणा ही बिलकुल विपरीत हो वहाँ भिथ्यात्व है - 
ऐसी ख़बर पड़ ही जाती है। दया, दान, ब्रत, भक्ति आदि के
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परिणाम परज्ञेयरूप से तेरे ज्ञान में ज्ञात होते हैं, कोई उसे धर्म 
का कारण माने-मनावे,इससे धर्म होगा ऐसी प्ररूपणा करे - यह 

सब स्थूल मिथ्यात्व है। यह तुझे कठिन लगेगा, पर कहा था 

न कि व्यवहार का निषेध करते हैं वह तेरा निषेध करने के 
लिये नहीं करते, क्योंक्रि तू ऐसा (व्यवहाररूप ) है ही नहीं, तो 
फिर तेरा निषेध कहाँ हुआ प्रभू ? तू ज्ञय-ज्ञान-ज्ञातास्वरूप 
ग्रात्मा है न भगवान ! तो इसमें तेरा अ्रनादर कहाँ Arar ? 
उल्टा इसमें तो तेरा स्व का आदर आया है । 

अहा ! अपनी पर्याय में जो व्यवहार का (शुभभाव का ) 
ज्ञान है, वह ज्ञय है और आत्मा ज्ञान है - ऐसा भी जहाँ नहीं 
है, वहाँ व्यवहार से लाभ होता है - यह बात कहाँ रही ? 
भगवान ! तू स्वरूप से ऐसा है ही नहीं । राग होवे यह अ्ललग 
बात है, पर इससे तुझे लाभ होगा - ऐसा वस्तुस्वरूप ही 
नहीं है । 

छहों द्रव्य अ्रनादि से हैं, प्रत्येक द्रव्य सत्रूप हैं, असत्रूप 
नहीं ।ब्रह्म सत्यं,जगत् मिथ्या' - ऐसा नहीं है । अपनी शुद्ध एक 
ज्ञायकवस्तु की अपेक्षा से तो छहों द्रव्य ग्रनादि से सत्-विद्यमान 
हैं । एक-एक द्रव्य अनन्त गुणों से भरा हुआ ead fag aq 
है | परन्तु यह मेरा ज्ञय है, यह बात कहना मुझे खटकती है, 
क्योंकि वह मेरा वास्तविक ज्ञय नहीं है। जहाँ ऐसा है, वहाँ 

यह पदार्थ मेरा है और मुझे हितकारी है, यह बात कहाँ रही ? 
भाई ! ये मेरे हित की बात है। किसी से पूछना नहीं पड़ेगा, 

ग्रपने को समझ में आ जाए - ऐसी बात है । 

यहाँ कहते हैं- एक जानपनेरूप शक्ति, दूसरी जानने 
योग्य शक्ति श्रोर तीसरी अनेक शक्ति से विराजमान वस्तु - ऐसे 
तीन भेद मेरा स्वरूप मात्र है। मतलब कि ये तीनों स्वरूप में 

ही हूँ; ज्ञय भी में, ज्ञान भी में और ज्ञाता भी में हूँ । ये तीनों
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स्वरूप में ही हूँ। परजज्ञेय में हूँ - ऐसा नहीं है । देव-गुरु-शास्त्र 
और देव-गुरु-शा सत्र के प्रति श्रद्धा-विनय-भक्ति का जो विकल्प 
उठता है, वह में हूँ - ऐसा नहीं है, क्योंकि ये सब पर-जज्ञेय हैं । 
प्रभु! अ्रपनी अन्तर की चीज तो देख ! कया चीज है !! 
वीतराग-वीतराग-वीतराग'। तू मात्र वीतरागविज्ञान स्वरूप है । 

प्रश्न - परन्तु देव-गुरु-शास्त्र तो शरणदाता कहे हैं ? 

उत्तर - हाँ कहे हैं, व्यवहार से कहे हैं, पर निश्चय से 
ये सर्व बाह्य निमित्त तेरे ज्ञेय भी नहीं हैं। ग्रहा ! aaa 
TIS, WAT केवली, अनन्त सिद्ध अनन्त आचार्य-उपाध्याय- 
साधु तुझे लाभदायक है - ऐसा भी नहीं है। धघवल में पाठ 
ग्राता है न - 

णम्ो लोए सब्ब त्रिकालवर्ता श्ररिहंताणं, 

णमों लोए सब्ब त्रिकालवर्तो सिद्धाणं, 

रणामों लोए सव्व त्रिकालवर्ता श्ाइरियाणं, 

TA ale asa त्रिकालवर्तो उबज्कायाणं, 
wat aq aca fantaadt agai i 

अहा ! पहले जो हो गए और भविष्य में जो होंगे, वे 
ग्ररिहंतादि भी भ्रभी वन्दन में आ गए । यद्यपि व्यक्तिगतरूप 

a agi au, I ays Aaa आ गए । यहाँ कहते हैं कि 
त्रिकालवर्ती पंचपरमेष्ठी ज्ञेय हैं और तू ज्ञायक है- ऐसा नहीं 

है । तो कसा है ? कि तत्सम्बन्धी तुझे जो ज्ञान हुप्ना है, वह 
ज्ञानपर्याय ही तुझे ज्ञेब हुई है, प्रमेय नामक गुण तेरे में है, 
इसलिए तेरा ज्ञान उसे प्रमाण करके उस प्रमेय को (तेरी ज्ञान 
पर्याय को) जानता है । परन्तु पर-द्रव्यरूप प्रमेय को तू जानता 
है > यह बात सत्याथ्थ नहीं है । 

ग्रे ! इसे यह समभने की फ्रसत कहाँ है ? एक तो 
न्थे के कारण फुरसत नहीं मिलती और बाकी का समय
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पंचेन्द्रियों के भोगों में चला जाता है । कदाचित् फुरसत मिलती 
है तो क्रियाकाण्ड में अटक जाता है। अरे ! पर से अपनी 
मानप्रतिष्ठा बढ़े इसकी दरकार में इसके लिए सम्पूर्ण वस्तु गायब 

हो गई है । पर भाई ! तुझे यह अवसर मिला है, यदि फुरसत 
निकालकर यह बात न समझा तो तू कौवे-कुत्त आदि के भव में 
तियेज्च योनि में कहीं खो जाएगा । 

ग्रहाहा ! ज्ञेयजज्ञान-ज्ञाता ऐसे तीन भेद मेरा स्वरूप 
मात्र हैं। अर्थात् तीनों रूप एक ही वस्तु में हूँ । पर-ज्ञेय के 
साथ तेरा कुछ सम्बन्ध नहीं है। भाई ! तुझे ऐसा निर्णय करना 

पड़ेगा । यह आखिरी कलझ है न ! इसलिए यहाँ एकदम अभेद 
की बात कही है । भाई ! यह तो सम्पूर्ण शास्त्र का सार श्रर्थात् 
निचोड़ है । > 

भाई ! ये जो अनन्त ज्ञेय हैं, उन्हें जानने की शक्ति तेरी 

है या ज्ञेय की है ? जानने को शक्ति तेरी है, तोइस में पर-ज्ञेय 
कहाँ आया ? अपनी ज्ञान की शक्ति में पर-ज्ञेय का ज्ञान अपने 
ही कारण से अ्रपना ज्ञेगय होकर आया है। श्रह्म ! अ्रपता ज्ञान 
ही अपना ज्ञेय होकर अपने को जानता है तथा श्रनन्त शक्ति 
का पिण्ड-ज्ञाता भी वह स्वयं ही है । इसप्रकार तीनों मिलकर 

वस्तु तो एक ही है । देखो, भाषा ऐसी ली है न कि “'ज्ञान- 
जेयज्ञातृमद्वस्तुमात्र:” श्रर्थात् तीन भेदस्वरूप वस्तुमात्र में हूँ, 
उसमें ही मेरा सर्वस्व है । ऐसा वस्तुस्वरूप है और यह भगवान 
की वाणी में आया है । 

यहाँ का विरोध करने के लिए कितने ही पण्डित कहते 
हैं कि जो एक द्रव्य को दूसरे द्रव्य का कर्त्ता न माने वह 
दिगम्बर जेन नहीं है । पर भगवान ! इसमें तो तेरा स्वयं का 
ही विरोध होता है । भाई ! तुझे खबर नहीं, पर इसमें तेरा 
बड़ा नुकशान है । ऐसे (तत्त्वविरोध के) परिणाम का फल
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बहुत बुरा है भाई ! तूने भ्रनन््तकाल से जो घोर दुःख सहे वह 
ऐसे ही परिणाम का फल है | तू दुःखी हो रहा है, क्या यह 

ग्रच्छा है ? इसलिए तत्त्वदुष्टि कर। 

mara wea हैं कि जो परद्रव्य का कर्त्ता न माने, 
वह दिगम्बर जेन नहीं । जबकि यहाँ दिगम्बर आचायें कहते हैं 
कि जो अपने को परका जाननेवाला भी माने वह दिगम्बर जेंन 
नहीं । बहुत फेर है भाई ! परन्तु मार्ग तो ऐसा है प्रभु ! तू 
स्वभाव से ही भगवान स्वरूप है, तेरी शक्ति में श्रन्य की जरूरत 
नहीं, परन्तु तुझे स्वयं को जानने में तेरी शक्ति की जरूरत है 
ग्रौर वह तो तुभमें है ही, अब इसमें विषय और कषाय का रस 
कहाँ रहा ? विषय-कषाय का भाव तो पर>ज्ञेय है, तुके इससे 
कुछ सम्बन्ध नहीं । वह तेरे में तो नहीं, तेरा ज्ञेय भी नहीं । 

यहाँ कहते हैं कि में “ऐसा ज्ञेयस्वरूप हूँ” कसा ज्ञेय- 
स्वरूप हूँ कि ज्ञातशक्तिख्प भी में हूँ, ज्ञेय शक्तिरूप भी में हूं 
और अनन्त गुणों की ज्ञाताशक्तिरूप भी में हूँ - ऐसा में ज्ञे यरूप 
हूँ, परन्तु परज्ञे यरूप में नहीं हूँ । अहो ! गजब बात है ! केवली 
परमात्मा और उनके आाढ़तिया दिगम्बर सन््तों के सिवा ऐसी 
बात कौन करे ? जगत को ठीक पड़े या न पड़े, वस्तुस्थिति 
तो यही है । 

देखो, राजमलजी इसके भावार्थ में क्या कहते हैं ? 
“भावार्थ इसप्रकार है कि--मैं अपने स्वरूप को वेद्य-वेदकरूप से 
जानता हूँ, इसलिए मेरा नाम ज्ञान, यतः मैं आप द्वारा जानते 
योग्य हूँ, इसलिए मेरा ताम ज्ञेब, यतः ऐसी दो शक्तियों से 
लेकर श्रनन्त शक्तिरूप हूं, इसलिए मेरा नाम ज्ञाता। ऐसा 

नाम भेद है, वस्तु भेद नहीं है । 

क्या कहा ? वेद्य अर्थात् जाननेलायक और वेदक ग्रर्थात् 

जाननेवाला में ही हूँ, इसलिए मेरा नाम ज्ञान है। अहाहा !
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waaay को में जानता हूँ, इसलिए में ज्ञान हूँ। तथा मैं अपने 
स्वयं के द्वारा ही जानने योग्य हूँ, इसलिए मैं ज्ञेय हूँ। 
ऐसी बात है भाई ! शास्त्र में तो मेरा ज्ञान नहीं है, परन्तु 
शास्त्र मेरा ज्ञय है, ऐसा भी नहीं है । 

प्रश्न - तो शास्त्र बांचना चाहिए या नहीं ? 
उत्तर - स्व के लक्ष्य से शास्त्र बांचना, शास्त्र अभ्यास 

करना - यह बात ग्राती है, परन्तु उस समय जो ज्ञान हुप्रा, 
वह शास्त्र का ज्ञान है- ऐसा नहीं है। ज्ञान तो ज्ञान का है, 
शास्त्र का नहीं, और ज्ञेय भी ज्ञान स्वयं ही है । ऐसी सूक्ष्म 
बात है । 

प्रश्न - पहले ज्ञान की पर्याय में ऐसा ज्ञान नहीं था, 

परन्तु अब ऐसी वाणी सुनने पर यह ज्ञान हुआ न ? 
उत्तर - तन, ऐसा नहीं है । वह ज्ञान की पर्याय ही तेरा 

ज्ञेय है, और उसमें से ही तेरा ज्ञान आया है, परन्तु परज्ज्ञेय में 
से- वाणी में से ज्ञान नहीं श्राया | यह बात सूक्ष्म है, परन्तु 
जन्म-मरण के अन्त कामार्ग तो यही है sy! तुझे किसके 
सामने देखना है | यह देव मेरा, गुरु मेरा और शास्त्र मेरा - 

ऐसा तो वस्तुस्वरूप में नहीं है, पर ये मेरे ज्ञेय है - ऐसा भी 

वस्तु स्वरूप में नहीं है । किसी को यह बात समभता कठिन 
लगे, इसलिए वह, यह तो निश्चय है, निश्चय हैं - ऐसे हँसी 

करके उड़ा दे, परन्तु भाई ! निश्चय ग्र्थात् सत्य, परम सत्य । 
समभ में आया ? 

मैं अपने द्वारा ज्ञात होने योग्य हूँ, परन्तु परके द्वारा 

जानने योग्य नहीं हूँ । मेरा द्रव्य-गुण-पर्याय मेरे द्वारा जानने 
लायक है, इसलिए में ही मेरा ज्ञेय हूँ, पर-पदार्थ मेरा ज्ञेय नहीं 
है | ज्ञान भी में, ज्ेय भी में और ज्ञाता भी में ही हूँ । यह 

परमार्थ सत्य है भाई ! कहा त कि “नाम भेंद है, वस्तु भेद
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wai 1” अपना ज्ञेगय कोई जुदी चीज है, ज्ञान जुदी चीज है 
और ज्ञाता जुदी चीज है - ऐसा नहीं है, परन्तु जो ज्ञेय है, वही 
ज्ञान है, और वही ज्ञाता है । तीनों ही वस्तुपने एक ही हैं । 
यह तो भाई ! वस्तु की स्वतन्त्रता की परिपूर्णता की 
पराकाष्ठा है । 

देखो, कोई किसी की निन््दा करे तो वह नाराज होता 
है, और प्रशंसा करे तो राजी होता है, परन्तु निन्दा तो शब्द- 

रूप जड़ का परिणाम है प्रौर प्रशंसा भी जड़ शब्द की पर्याय 

है । भाई ! ये निन्दा-प्रशंसा तो तेरी चीज नहीं है । जब ऐसा 
वस्तुस्वरूप है, तो फिर यह मेरा निदक है, श्ौर यह मेरा 
प्रशंसक है - यह बात कहाँ रही ? यह मेरी निन्दा करता है 
आर यह प्रशंसा करता है, वास्तव में ऐसा है ही नहीं । 

अग्रब कहते हैं - 'कंसा हूं ज्ञानज्ञेयकल्लोलवल्गन” -- 
जीव ज्ञायक है, जीव ज्ञेयरूप है, ऐसा जो वचन भेद उससे 
भेद को प्राप्त होता हूं । भावार्थ इसप्रकार है कि -- वचन का 

भेद है, वस्तु का भेद नहों। 

देखो, क्या कहा ? स्वयं ज्ञेय, स्वयं ज्ञान और ज्ञाता - 
ऐसे तीन भेद वचनभेद से हैं, परवस्तु तो स्वयं जेंसी है वेसी है, 
mate ज्ञेय भी में, ज्ञान भी में और ज्ञाता भी में, ऐसे तीनों 
मिलकर एक ही वस्तु में हूँ, परन्तु वस्तु नहीं | अहा ! स्ववस्तृ 
में परवस्तु तो नहीं, स्ववस्तु में तीन भेद भी नहीं हैं । ऐसा 
मार्ग, इसने अ्नन्तकाल में सुना भी नहीं है । 

ग्रहों ! समयसार में आई हुई, यह बात लोकोत्तर - 
अलौकिक है | देखो, यहाँ तीन बातें हैं - 

१. परद्रव्य मेरा है और में पर का हूँ-ऐसा तो 
नहीं है ।
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२. परद्रव्य मेरे ज्ेय है और में ज्ञायक हूँ - ऐसे भी 
नहीं है । 

३. मुभमें ज्ञेय, ज्ञान और ज्ञाता- ऐसे वस्तुभेद भी 
सहीं।है।। 

में ज्ञेय हूँ, में ज्ञान हूँ - यदि ऐसा जो भेद उपजे तो 
राग - विकल्प उत्पन्न होता है, परन्तु वस्तु और वस्तु की दृष्टि 
में ऐसा भेद नहीं है, सब अभेद एक है। 

अहाहा ! पर-पदार्थ मेरे ज्ञेय है और में ज्ञायक हूँ, ये तो 
वस्तु में है ही नहों, परन्तु वास्तव में जो तीन भेद हैं, वे भी 
नामभेद है । दृष्टि के विषम में ये तीन भेद हैं ही नहीं । जेंसो 
यह वस्तुस्थिति है, वेसी अज्ञानी के ख्याल में नहीं आती, 
इसलिए उसकी धारणा से शास्त्र में ग्रलनग बात ग्राती है, तो 
उसमें उसे विरोध भासित होता है। किसी को इससे विरोध 
हो तो हो, परन्तु यह तेरां ही विरोध है, दूसरे का विरोध 
दूसरा कौन करे ? दूसरी चीज में तेरा विरोध कहाँ जाता है 
कि त दूसरे का विरोध करे ? 

... यहाँ कहते हैं- जीव ही ज्ञेयरूप है, जीव ही ज्ञायक है 
ae जीव ही ज्ञाता है, ऐसे वचनभेद से भेद को पाता हूँ, 
अर्थात् ये तो कल्लोल श्रर्थात् वचन का भेद है, परन्तु वस्तु में 
भेद नहीं है । में ही ज्ञेगय, में ही ज्ञान और में ही ज्ञाता - ऐसे 
वचनभेद से कथनमात्र भेद है, वस्तु तो अभेद ही है | इसप्रकार 
इस कलश में ज्ञान-ज्ञाता-ज्ेय का अभेद स्वरूप बताया है ।



  

ज्ञान और ज्ञेय का स्वरूप 
(समयसारकलश २७१ से सम्बन्धित छन्द ) 

(सर्वेया इकतोसा ) 

ala aaa कहे ग्यान तौ हमारों रूप; 
aa st aq at हमारो रूप नाहीं है। 
एक ने प्रवांन ऐसे gat wa se Ga, 
सरस्वती शभ्रक्वर अश्ररथ एक ठाहीं है॥ 

तेसे ग्याता मेरी नाम ग्यान चेतना विरास, 

ज्ञेयरूप. सकति श्रनन्त सुभ पाँही है। 
alata aaah भेद भेद कहै कोऊ, 
ग्याता ग्यान ज्ेयकाौ विलास सत्ता मांही है ॥४५॥ 

aa — कोई ज्ञानी कहता है कि ज्ञान मेरा रूप है और 

ज्ञेय Ye द्रव्य मेरा स्वरूप नहीं है। इसपर श्री गुरु सम्बोधन 

करते हैं कि एक नय श्रर्थात् व्यवहार नय से तुम्हारा कहना 
सत्य है, और दूसरा निश्चयनय में कहता हूँ वह इस प्रकार है 
कि जेसे विद्या अ्रक्षर और अर्थ एक ही स्थानपर हैं, भिन्न नहीं 
हैं । उसी प्रकार ज्ञाता आ्रात्मा का नाम है, और ज्ञान' चेतना 

का प्रकार है तथा वह ज्ञान ज्ञेयरूप परिणमन करता है सो 
ज्ञेररूप परिणमन करने की अनन्त शक्ति आत्मा में ही है, 
इसलिये वचन के भेद से भले ही भेद कहो, परन्तु निश्चय से 
ज्ञाता ज्ञान और ज्ञेय का विलास एक आत्मसत्ता में ही है ।॥४५॥ 

१ चेतना दो प्रकार की है-ज्ञानचेतना और दर्शनचेदना |



२१३ । [ अध्यात्म रत्नतैय 

(चोपाई ) 

स्वपर प्रकासक सकति हमारी । 
ata aaa Fz wa atu 

ज्ञेगय दशा दुविधा परगासी। 
निजरूपा पररूपा भासी ॥४६। 

अर्थ - आत्मा की ज्ञानशक्ति अपना स्वरूप जानती है 
और अपने सिवाय अन्य पदार्थों को भी जानती है, इससे ज्ञान 

और ज्ञेय का वचन-भेद मू्खों को बड़ा भ्रम उत्पन्न करता है । 

ज्ञेय अवस्था दो प्रकार की है- एक तो स्वज्ञेय और दूसरी 
THA WSS 

(दोहा ) 

निजरूपा आतम सकति, पररूपा at ata) 

जिन लखि लीनों पंच यह, तिन लखि लियौ समस्त ॥४७॥ 

अर्थ - स्वज्ञेय आत्मा है और परज्ञेय आत्मा के सिवाय 

जगत के सब पदार्थ हैं, जिसने यह स्वज्ञेय और परज्ञेय की 

उलभन समभ ली है-उसने सब कुछ ही जान लिया 

समभो ।।४७।। 

- पण्डित बनारसीदास 
नाटक समयसा र, साध्य-साधक द्वार
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