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यहाँ शिष्य को प्रश्न उपस्थित होता है कि आत्मा के ध्यान की दशा में, मुनि के 
पञ्च महात्रत के विकल्प को ध्यान की सामग्री कहा है, परन्तु ब्रत तो पुण्यबन्ध का 

कारण है, तब उसे ध्यान की सामग्री कैसे कहा जा सकता है ? 

  

  

समाधान इस प्रकार है - पञ्च Tela के शुभ परिणामों में अशुभ परिणाम छूटते 

हैं और वहाँ एकदेश शुभपरिणाम विद्यमान है, उनका त्याग कराया है। आत्मा ज्ञानानन्द 

स्वरूप है। उसमें रमणता होने पर जो पुण्य-पाप का त्याग वर्तता है, उसका त्याग नहीं 
कराया; (क्योंकि उसका त्याग तो वर्तता ही है।) परन्तु पुण्य परिणाम का त्याग कराया 

है। अन्तर में शुभाशुभ परिणाम छूटकर जो निश्चयब्रत प्रगट हुआ है, उसका त्याग नहीं 
कराया है। 

  

  

  

  छठवें गुणस्थान में मुनिशगज को अशुभपरिणाम छूटते हैं, इसलिए उसे एकदेश त्याग 

कहा है। जो व्यवहार से एकदेश त्याग कहा था, उसका त्याग कराया है और सम्पूर्ण 

शुभाशुभभाव का त्याग होने RK sans में निश्चयब्रत प्रगट होता है, उस Prasad 

को स्वीकार किया गया है, परन्तु उसका त्याग नहीं कराया गया है - ऐसी अस्ति और 

नास्ति से यहाँ बात की गयी है। 

यहाँ छठवें गुणस्थानवर्ती मुनि के ध्यान की सामग्री की बात चल रही है। उसमें 

अन्तर निर्विकल्पता, वह निश्चयसामग्री है, बाह्य महात्रतादि, वह बाह्य सामग्री है; यहाँ 
उसका भी त्याग कराया गया है, परन्तु रागरहित दशा अथवा सर्वन्रतदशा का स्वीकार 

कराया है। 

  

  

  

  

अन्तर स्वरूप में स्थिरता किये बिना परम आनन्द का अनुभव नहीं हो सकता, 

इसलिए यहाँ कहा गया है कि महाव्रतादि बाह्य सामग्री और अन्तर स्थिरता निश्चय 

सामग्री है। 

आत्मा चिदानन्द है - ऐसी श्रद्धा और ज्ञान होने के उपरान्त मुनि को छठवें गुणस्थान 

में अहिंसा, सत्य आदि पाँच महात्रत होते हैं। 

सीताजी आदि आर्यिकाएँ पञ्चम गुणस्थान में थे। शास्त्रकार ने उनको उपचार से 

महाव्रत कहा है। इसका कारण यह है कि जिसको स्त्री का शरीर हो, उसकी आत्मा 
की पर्याय में पञ्चम गुणस्थान तक की ही दशा प्रगट होती है, इससे अधिक अन्तरद्भ 
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शुद्धदशा नहीं हो सकती। गोम्मटसार में कहा है कि पन्द्रह कर्मभूमियों की स्त्रियों को 
पहला, दूसरा और तीसरा संहनन नहीं हो सकता, इसलिए उनकी पर्याय A yea 

गुणस्थान तक की ही दशा प्रगट हो सकती है। स्त्रियों को छठवाँ आदि गुणस्थान मानने- 

मनवाने और अनुमोदन करनेवाला भिथ्यादृष्टि है। आर्थिका को पञ्च महाब्रत उपचार से 

कहे गये हैं और मुनिराज को वास्तव में होते हैं। 

यहाँ शट्डाकार शट्भा करता है कि जिन्हें अन्तरड़ शुद्धदशा प्रगट हुई है और बाह्य 
नग्न दिगम्बरदशा है, ऐसे मुनिराज को अहिंसादि महाक्रत प्रसिद्ध हैं, उन्हें एकदेश कैसे 
कहते हो ? 

इसका समाधान यह है कि - १. यद्यपि निर्ग्रन्थ दिगम्बर मुनिराज को अहिंसा 

महाव्रत में अन्य जीवों को मारने कौ प्रवृत्ति नहीं है, तथापि अन्य जीवों को दुःख न 

दूँ - ऐसी वृत्ति उत्पन्न होती है। छठवें गुणस्थान में हिंसारूप अशुभभाव से निवृत्ति है, 
परन्तु अहिंसारूप शुभभाव की प्रवृत्ति है। २. सत्य महाव्रत में देव-शास्त्र-गुरु शिष्य के 

प्रति झूठ बोलने के भाव का त्याग है, तो भी मैं सत्य बोलूँ, सच्चे देव-शास्त्र-गुरु की 
आज्ञानुरूप सत्य उपदेश दूँ - ऐसे शुभविकल्प की प्रवृत्ति है। ३. अचौर्य महात्रत में 
बिना दिये हुए पदार्थ के ग्रहण का त्याग है, परन्तु निर्दोष आहार-पानी, पुस्तक, 

मोरपिच्छी, कमण्डलु इत्यादि पदार्थों के ग्रहणरूप शुभरागरूप प्रवृत्ति है। ४. ब्रह्मचर्य 

महाब्रत में विषय सेवन का अशुभराग छूटा है, परन्तु ब्रह्मचर्य के शुभराग की प्रवृत्ति 

है। अपरिग्रह महाव्रत में वस्त्र-पात्रादि परिग्रह नहीं है, परन्तु मैं नग्न/अपरिग्रही हूँ - 

ऐसे निष्परिग्रह रूप शुभविकल्प की प्रवृत्ति होती है; इस प्रकार पाँचों महाव्रतों में शुभराग 
की प्रवृत्ति रहने से इन्हें 'एकदेश' कहा गया है। 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

जब मुनिराज सातवें गुणस्थान में आते हैं, तब स्वभाव में स्थिरता होने से, उनके 

पाँच महाब्रतों का राग छूट जाता है, इसलिए वहाँ एकदेश ब्रत का त्याग वर्तता है। मन- 
वचन-काया को गुप्तिस्वरूप विकल्परहित ध्यान में शुभराग का त्याग कराया है, परन्तु 

शुभ-अशुभ की निवृत्तिरूप निश्चयब्रत का त्याग नहीं कहा गया है। 

  

  

  

Wa - त्याग शब्द का क्‍या अर्थ है ? 

  उत्तर - जिस प्रकार हिंसा आदि पाँच अब्रतों से रहितपना होता है अर्थात्‌ त्याग
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होता है, उसी प्रकार अहिंसा आदि पञ्च महाव्रतरूप एकदेश ब्रत हैं, उनसे रहितपना 
होना - यह त्याग शब्द का अर्थ समझना चाहिए। यदि यह पूछा जाए कि एकदेश ब्रतों 

का त्याग किस कारण से होता है ? तो उसका समाधान यह है कि ध्यान में, मैं दया 
पालता हूँ अथवा यह छोड़ता हूँ - ऐसा विकल्प नहीं होता। वहाँ “मैं नग्न दिगम्बर 
मुनि हूँ, मुझसे अन्य को दुःख न हो - इत्यादि विकल्प को अवकाश नहीं है। मन- 
वचन-काय, इन तीनों और से छूटकर जो गुप्त अवस्था होती है, उसमें प्रवृत्ति अथवा 
निवृत्तिरूप विकल्प का स्वयं ही अवकाश नहीं है। तात्पर्य यह है कि मन-वचन-काया 

की गुप्तिरूप ध्यान में किसी प्रकार का विकल्प नहीं है। 

  

  

  

  

    

  

प्रझ्न - भरत चक्रवर्ती ने केवलज्ञान से पूर्व महाव्रत कब धारण किये थे ? 
  उत्तर - उन्होंने जिनदीक्षा के बाद तुरन्त केवलज्ञान प्रगट किया था, परन्तु महाब्रत 

का शुभ परिणाम थोड़े समय रहा था; इसलिए लोगों के ख्याल में नहीं आया। 

कितने ही जीव कहते हैं कि भरत चक्रवर्ती ने वस्त्रसहित गृहस्थदशा में ही 
केवलज्ञान प्राप्त कर लिया, फिर इन्द्र ने ऊपर से मुँह पट्टी प्रदान की; परन्तु यह बात 

मिथ्या है। वास्तविकता यह है कि उनको मन-वचन-काया और कृत-कारित-अनुमोदन 

- ऐसी नव कोटि से परिग्रह का त्याग था। हिंसा, झूठ, चोरी, अब्रह्मचर्य और परिग्रह 

का नव कोटि से त्याग था। भरत चक्रवर्ती के नग्न दिगम्बर दशा हुई थी। उनके शास्त्र 

कथित पज्च महाव्रतादि अट्टाईस मूलगुणों के परिणाम थे। पाँचों इन्द्रियों के विषय-कषाय 

का परित्याग हुआ था। राज्य और परिवार आदि का विकल्प छूट गया था और पञ्च 

महाव्रत का मन्दराग हुआ था। तत्पश्चात्‌ तुरन्त ही मन-वचन-काय के विकल्प से 
छूटकर, निर्विकल्प आनन्दकन्द आत्मा में स्थिर हुए थे और शीघ्र ही केवलज्ञान प्रगट 

किया था। 

  

  

  

  

  

  

  श्वेताम्बर मत की मान्यताओं का निराकरण करते हुए मोक्षमार्गप्रकाशक में कहा 

है कि श्वेताम्बर गृहस्थ को मोक्ष कहते हैं, परन्तु हिंसादि सर्व सावद्ययोग का त्याग करने 

पर गृहस्थपना कैसे सम्भव है ? यदि कहोगे कि अन्तरड्ग से त्याग हुआ है, परन्तु यहाँ 

तो तीन योग से त्याग करते हैं तो काया द्वारा त्याग किस प्रकार हुआ ? यदि बाह्य 

परिग्रहादि रखने पर भी महात्रत होते हों तो महात्रतों में तो बाह्य त्याग करने की अर्थात्‌ 
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मन-वचन-कायरूप तीनों योगों से त्याग करने की प्रतिज्ञा करायी जाती है; त्याग किये 

बिना महाव्रत नहीं होते और महाव्रतों के बिना छठवाँ आदि गुणस्थान भी नहीं हो 

सकता, तब मोक्ष किस प्रकार होगा ? इसलिए गृहस्थ को मोक्ष कहना मिथ्या वचन है। 

श्री वीर वर्द्धमान स्वामी तीर्थड्लडर के समवसरण में श्रेणिक राजा ने प्रश्न किया कि 

हे भगवान! भरतजी ने दीक्षा अद्भीकार करने के कितने समय बाद केवलल्ञान प्राप्त 
किया ? इस प्रश्न का उत्तर श्री गौतम स्वामी ने दिया कि हे श्रेणिक राजा! बन्ध के 

कारणभूत जो केश हैं, उन्हें पञ्च मुष्टि से उखाड़ देने के पश्चात्‌ अर्थात्‌ पञ्च मुष्टि 

केशलोंच करने के अनन्तर काल में श्री भरत चक्रवर्ती ने केवलज्ञान प्राप्त किया। 

वस्तुत: यह निमित्तसापेक्षकथन है। मुनि को शरीर के प्रति राग नहीं रहता, उन्हें 
केशलोंच के समय भी दुःख नहीं होता। भरत चक्रवर्ती पञ्च मुष्टि केशलोंच करके 

केवलज्ञान को प्राप्त हुए, वहाँ अन्तर पुरुषार्थ की जागृति बढ़ी है; इसलिए तुरन्त ही 
केवलज्ञान को प्राप्त हुए। 

  

  

  

  

  

    

  

अब शिष्य कहता है - आप कहते हैं कि स्वभाव का ध्यान करो, पुण्य-पाप को 

छोडो, परन्तु इस पञ्चम काल में ध्यान तो है नहीं, क्‍यों नहीं ? यदि ऐसा कहो तो 

इस काल में उत्तम संहनन अर्थात्‌ वज्वृषभनाराच - ऐसे उत्तम संहनन का अभाव है 

तथा दश और चौदह पूर्व श्रुतज्ञान का अभाव है, इसलिए ध्यान नहीं होता। 

    

  शिष्य की आशड्ढा का समाधान करते हुए आचार्यदेव कहते हैं कि जिस ध्यान से 

परमात्मदशा अथवा केवलज्ञान प्राप्त हो, वैसा शुक्लध्यान इस काल में नहीं है, परन्तु 

धर्मध्यान तो है ही। यही बात श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने बोधपाहुड में कही है कि 
' भरतक्षेत्र में पञ्चम काल में सर्वज्ञपना प्रगट हो, वैसा ध्यान नहीं होता, परन्तु ज्ञानी जीवों 

को धर्मध्यान होता है। यदि कोई कहे कि इस काल में स्वभाव में स्थितिरूप धर्मध्यान 

नहीं हो सकता तो वह अज्ञानी है, वह वस्तु के स्वरूप को नहीं समझता। 

  

  

    

  

  

शिष्य ने प्रश्न किया कि पञ्चम काल में ध्यान नहीं होता। उसका उत्तर देते हुए 

कहा गया है कि इस काल में शुक्लध्यान नहीं है, परन्तु ज्ञानी जीव को धर्मध्यान तो 

होता है। वर्तमान में स्वभाव में स्थिरतारूप धर्मध्यान प्रगट नहीं होता - ऐसा मानने 
वाला अज्ञानी है। 
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इस काल में ध्यान अर्थात्‌ स्वभाव की एकाग्रता/सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र प्रगट नहीं 

हो सकते - ऐसा नहीं है। इस काल में भी ऐसा ध्यान करके जीव इन्द्रपद अथवा 
लोकान्तिक पद को प्राप्त होते हैं और वहाँ से मनुष्य होकर मोक्ष जाते हैं। इस बात का 

निषेध जिनागम में कहीं नहीं किया है। 

इसी प्रकार तत्त्वानुशासन में भी कहा है कि इस काल में शुक्लध्यान अथवा 

उपशमश्रेणीरूप ध्यान नहीं है, परन्तु धर्मध्यान होता है। जीव निज आत्मा का भान करके 

सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र प्रगण कर सकता है। उपशम या क्षपकश्रेणी के पूर्व होनेवाला 
धर्मध्यान इस काल में भी हो सकता है। 

  

  

  

हे शिष्य! तू कहता है कि 'इस काल में उत्तम संहनन का अभाव है, इस कारण 
ध्यान नहीं होता' - यह सत्य है, परन्तु यह उत्सर्गवचन है। पहले संहनन में शुक्लध्यान 

होता है, उपशमश्रेणी और क्षपकश्रेणी में शुक्लध्यान होता है, वह उत्तम संहननवालों को 

ही होता है। इसमें गर्भितरूप से यह बात भी आ जाती है कि नीचे के गुणस्थानों में 
धर्मध्यान होता है। शुक्लध्यान न हो तब भी ध्यान होता है - यह अपवाद कथन है। 
अपूर्वकरण नामक आठवें गुणस्थान से नीचे के गुणस्थानों में धर्मध्यान होता है। 

वज्रवृषभनाराच आदि पहले तीन संहनन न होने पर भी चौथे, पाँचवें, छठवें संहनन 

अर्थात्‌ अर्धनाराच, कीलक और स्फटिकवाले जीवों को धर्मध्यान होता है। तत्त्वार्थसूत्र 

में वज्रकायवाले को ध्यान होना कहा है, वह श्रेणी की अपेक्षा कहा है अर्थात्‌ वह कथन 
उपशम और क्षपकश्रेणीवाले जीवों को लक्ष्य में रखकर किया गया है। उस कथन का 

आशय नीचे के गुणस्थानवाले जीवों के धर्मध्यान का निषेध करने का नहीं है। 

दश पूर्व अथवा चौदह पूर्ववाले को ध्यान होता है - यह तत्त्वार्थसूत्र का कथन भी 
उत्सर्गवचन है। जब जीव श्रेणी आरोहण करता है, तब किसी को इतना ज्ञान होता है 
और किसी को इतना क्षयोपशम नहीं भी होता। अपवाद कथन से तो पाँच समिति और 

तीन गुप्ति का प्रतिपादन करनेवाले सारभूत श्रुतज्ञान से भी ध्यान प्रगट होता है और 

केवलज्ञान प्रगट होता है। 

    

    

  

  

  

  

जिसे यह भासित हुआ कि मैं अखण्ड आनन्दस्वरूप हूँ, मेरा स्वभाव शान्त/ 

अनाकुल है और राग-द्वेषादि भाव आकुलता है, उस जीव को अपने में स्थिरता करने
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से केवलज्ञान प्रगट होता है। पाँच समिति और तीन गुप्ति के सारभूत ज्ञानवाले जीव को 
केवलज्ञान होता है - यह अपवाद कथन है। यदि यह अपवाद कथन न हो अथवा 

पूर्वकथित बात में यह बात अन्तर्गर्भित न हो तो 'तुषमाषभिन्न' की घोषणा करते हुए 

शिवभूति मुनि केवलज्ञानी हुए - यह कथन गंधर्वाराधनादि ग्रन्थों में किया है, वह कैसे 

सिद्ध होगा ? 

शिवभूति मुनि को चौदह पूर्व का ज्ञान नहीं था, परन्तु दर्शन और ज्ञान परिपूर्ण थे 
अर्थात्‌ उन्होंने परिपूर्ण स्वभाव को यथार्थतः पकड़ा था/अनुभव किया था। उनके गुरु 

ने उनसे कहा कि किसी से सन्‍्तोषित मत होना और किसी पर द्वेष मत करना; मात्र 

ज्ञाता रहना-स्वभाव में रहना। शिवभूति मुनि को गुरु द्वारा कहे गये 'मा तूषह मा रूषह ' 
इतने से शब्द भी याद नहीं रहे । एक बार जब वे आहार के लिए जा रहे थे, तब रास्ते 

में उड़द की दाल धोती हुई एक महिला से दूसरी महिला ने पूछा कि तुम क्या कर 

रही हों ? 

पहली महिला ने कहा कि तुष अर्थात्‌ छिलके मास से अर्थात्‌ उड़द की दाल से 

अलग कर रही हूँ - इस बात के सुननेमात्र से 'तुषमाषभिन्नं' शब्द याद रखकर, शिवभूति 

मुनि ने उसका अन्तरभाव पकड़ लिया कि चिदानन्द आत्मा मास अर्थात्‌ उड़द को दाल 

के समान है और विकार, तुष अर्थात्‌ छिलके के समान है, वह पृथक्‌ करने योग्य है। 
इस भाव से शुद्धात्मा का ध्यान करके केवलज्ञान प्रगट कर लिया। 

  

  

  

  

  

  

  

    

अब, कदाचित्‌ तुम ऐसा कहो कि शिवभूति मुनि, पाँच समिति और तीन गुप्ति का 

प्रतिपादन करनेवाले द्रव्यश्रुत शास्त्र को जानते थे तथा उन्हें उस प्रकार का भावश्रुतज्ञान 

सम्पूर्णरूप से था तो ऐसा भी नहीं था। पाँच समिति और तीन गुपि का अधिकार/वर्णन 

आचाराज्ज शास्त्र का एक भाग है। वह सब अधिकार उन्हें याद था - यदि ऐसा तू कहना 

चाहता हो तो ऐसा नहीं है। उन्हें तो शुद्ध आत्मा और विकार के बीच भेदज्ञान वर्तता 

था, परन्तु शब्दों का ज्ञान नहीं था। 

  

  

  

आत्मा की प्रतीति और ज्ञान हुआ - इस अपेक्षा से शिवभूति मुनि ज्ञान से परिपूर्ण 

थे। 'द्रव्यसंग्रह' गाथा-५४ में कहा है कि मुनिराज दर्शन-ज्ञान में परिपूर्ण होते हैं। वहाँ 
उस कथन की अपेक्षा समझना चाहिए। साधु, आत्मा को साधने का प्रयत्न करनेवाले 
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हैं; उसकी आराधना से केवलज्ञान होगा, इसलिए साधु को दर्शन और ज्ञान परिपूर्ण कहे 

गये हैं। तात्पर्य यह है कि वहाँ आत्मा की आराधना की अपेक्षा से अथवा दर्शन-ज्ञान 

में सम्पूर्ण आत्मा ध्येयरूप से पकड़ा है; इसलिए वहाँ दर्शन-ज्ञान से परिपूर्ण कहा था। 

जो ज्ञान अन्तर्मुख होकर स्वज्ञेय को ध्येय बनाता है और मुनि की चारित्रदशा वृद्धिगत 

हुई है; इसलिए वहाँ उनके दर्शन-ज्ञान को परिपूर्ण कहा है। यहाँ दूसरी अपेक्षा है। 

  

  

  

शिवभूति मुनि को सारा आत्मा ध्येय होने पर भी पर्याय में ज्ञान का क्षयोपशम 
अल्प था; इसलिए यहाँ शल्ढाकार शिष्य से कहते हैं कि शिवभूति मुनि को पाँच समिति 

और तीन गुप्ति का प्रतिपादन करनेवाले द्रव्यश्रुवत और भावश्रुत का सम्पूर्णरूप से उघाड़ 

होता तो “मा रूषह मा तूषह' - ऐसा एक पद भी क्‍यों याद नहीं रहा ? इससे निश्चित 
होता है कि उन्हें पाँच समिति और तीन गुप्तिरूप जो आठ प्रवचनमाता है, उस प्रमाण 
भावश्रुतज्ञान था और द्रव्यश्रुत जरा भी नहीं था। 

  

  

आचार्यदेव कहते हैं कि यह व्याख्यान हमने कल्पित नहीं किया है, बल्कि 

चारित्रसार में भी कहा है कि बारहवें गुणस्थान वाले मुनि को अधिकतम चौदह पूर्व 
तक ज्ञान होता है और न्यूनतम पाँच समिति और तीन गुप्तिमात्र का ज्ञान होता है। 
  
  निर्ग्रन्थ के छह प्रकार हैं। उसमें ऋषि की चर्चा की है। अन्तर्मुहूर्त पश्चात्‌ केवलज्ञान 

उत्पन्न होनेवाले क्षीण कषाय नामक बारहवें गुणस्थान में नि्ग्रन्थ मुनि को ऋषि कहते 

हैं। उन्हें उत्कृष्ट ग्यारह अड्ज चौदह पूर्व तक श्रुतज्ञान होता है और जघन्य पाँच समिति 
तीन गृम्तिमात्र श्रुतज्ञान होता है। अन्य आचार्य भी ऐसा ही कहते हैं। 

  

  

  

प्रश्न - ध्यान तो मोक्ष के लिए किया जाता है; जब पञ्चम काल में मोक्ष नहीं 

है तो फिर ध्यान करने से क्‍या प्रयोजन है ? 
  

  

समाधान - यह सिद्धान्त भी ठीक नहीं है। यहाँ सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र को ध्यान 

कहना और इस काल में उसका अभाव नहीं है। यहाँ पञठ्चम काल में भी परम्परा मोक्ष 

है। वह किस प्रकार है ? सो बतलाते हैं - 

धर्मात्मा जीव, आत्मस्वरूप की रुचि और स्थिरता करके अथवा निजशुद्ध आत्मा 

की भावना से संसार की स्थिति अल्प करता है और बहुत कर्मों की निर्जरा करके स्वर्ग 

में जाता है। वहाँ से मनुष्यभव में आकर रत्त्रय की भावना करके मोक्ष प्राप्त करता 
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है। भरत चक्रवर्ती, सगर, पाँच पाँण्डवों में से तीन - युधिष्ठटर, भीम, अर्जुन इत्यादि ने 

पूर्व में आत्मा की आराधना की थी। उन्होंने पूर्व भव में अभेदरत्नत्रय से आत्मा की 
भावना भायी थी, शुद्ध आत्मा की प्रतीति-रमणता की थी और संसार की स्थिति परिमित 

की थी और वर्तमान भव में विशेष पुरुषार्थ करके मोक्ष प्राप्त किया था। सभी जीव उसी 

भव में मोक्ष जाएँ - ऐसा नियम नहीं है; इसलिए यदि जीव इस काल में भी पुरुषार्थ 
करे तो आगामी भव में मोक्ष प्राप्त करेगा - ऐसा कहकर पुरुषार्थ करने को कहते हैं। 

इस प्रकार यह निश्चित हुआ कि अल्प श्रुतज्ञान होने पर भी ध्यान होता है और 

ध्यान से मोक्ष होता है। 

यह जानकर हमें क्‍या करना चाहिए ? खोटा ध्यान छोड़ना चाहिए। द्वेष करके अन्य 

जीवों को मारना, बाँधना, किसी के शरीर के अज्ढ काटना; राग से परस्त्री को निरखना 

इत्यादि प्रकार के चिन्तवन करने को, निर्मलबुद्धि धारक आचार्यदेव खोटा ध्यान या 

अपध्यान कहते हैं। ऐसे अपध्यान का परित्याग करना चाहिए। 

है जीव! सड्डल्प-विकल्प का आश्रय लेने से तेरा चित्त मनोरथ सागर में डूब जाता 
है। कल धन की आमदनी होगी, फिर बँगला इत्यादि बनाऊँगा और फिर.....ऐसा 

अपध्यान रहने दे। कोई त्यागी हुआ हो, उसे भी शिष्य बढ़ाने की अभिलाषा रहा करती 

है; फिर एक-दूसरे से प्रतिष्ठा में बढ़ जाने का विचार किया करते हैं - मान किया करते 

हैं - यह सब अपध्यान है। कदाचित्‌ तुझे पूर्व पुण्योदय से बाह्य संयोग प्राप्त हुए हों 

तो उनमें राग का अनुभव होगा, परन्तु उनमें कहीं आत्मस्वरूप का अनुभव नहीं होगा। 

उससे तू केवल पाप का भागी होगा। 

और कहते हैं कि निर्धन मनुष्य अनेक प्रकार के भोजन के सड्डूल्प-विकल्प किया 

करता है, उसमें पाप का आनन्द है। निर्धन मनुष्य का अच्छा भोजन प्राप्त होने का 

अवसर न होने पर भी वह भोजन के विकल्प में रुक जाता है। जबकि यह नित्यानन्द 

आत्मा तेरे पास विद्यमान पड़ा है, इसका ध्यान कर तो तेरा जन्म निष्फल नहीं जाएगा। 

भाई ! असंख्यप्रदेशी आत्मा का ध्यान कर। अनेक प्रकार के मनोरथ में चित्त की प्रवृत्ति 

के बदले तू निज चिदानन्द आत्मा की श्रद्धा और ज्ञान कर तो तेरा अवतार सफल होगा। 
भले ही तू गरीब हो और अच्छा भोजन न मिलता हो तो भी यदि तू अपने चित्त को 
निज परमात्म तत्त्व में जोड़ेगा तो तेरी जिन्दगी सफल है। 
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इस ब्रकार अपध्यान छोड़कर निज आत्मा का ध्यान करने का उपदेश है। 

यहाँ वैराग्यपूर्ण उपदेश करते हुए कहते हैं कि हे जीव! यदि तू संसार के वेग में 

दौड़ता है तो तुझे संसार ही फलित होगा और आत्मा का आश्रय लेगा तो शान्ति फलेगी। 

आत्मा, शुद्ध आनन्द स्वरूप है, उसकी भावना छोड़कर पुण्य-पाप का आश्रय लेने से 

शान्ति प्राप्त नहीं होगी | ज्ञायकस्वभाव आत्मा की प्रतीति करके ध्यान कर तो तेरा अवतार 

सफल है। इतना पुण्य किया, ब्रत, दान किया, जगत में बड़प्पन और महिमा प्राप्त हुई 

- यह जन्म का सफलपना नहीं है। शुद्ध चिदानन्द आत्मा की प्रतीति करके रमणता 

करना ही जन्म का सफलपना है। पूर्व पुण्य अथवा नया पुण्य मोक्षरूपी साध्य को देने 

वाला नहीं है। 

अज्ञानी जीव विकार से परिणत है और काम-भोगों में मूर्च्छित है। शरीर, पैसा, स्त्री 
में मूच्छित है। संयोगों की प्राप्ति पुण्याधीन है; न मिलने पर भी उनकी भावना करता 

है, यह अपध्यान है। अज्ञानी जीव भोगों को न भोगता होने पर भी भोगने की इच्छा 
होने से कल्पना करके कर्म बाँधता है; इसलिए ऐसा मिथ्याध्यान को छोड़ - ऐसा यहाँ 
कहते हैं। 

अब, नियमसार की गाथा का आधार देते हुए कहते हैं कि मुझे आत्मा की 
आलम्बनरूप है। पुण्य, व्यवहार, शरीर, मन इत्यादि कोई आधार नहीं है। अन्दर में 
भगवान आत्मा की दृष्टि करके, उसका आलम्बन लेने से पर-पदार्थ की दृष्टि छूट जाती 

है। इस प्रकार निर्ममत्व में स्थिर होने से पर-पदार्थ से ममकारबुद्धि छूट जाती है। मेरे 
ध्यान का आधार मेरा आत्मा है। मैं अन्य पदार्थों को छोड़ता हूँ अथवा भूलता हूँ। 

  

    

  

  

  

  

मेरा आत्मा ही सम्यग्दर्शन है। एकरूप स्वभाव की प्रतीति ही सम्यग्दर्शन है। 

आत्मा ही ज्ञान है, व्यवहाररत्नत्रय ज्ञान नहीं है तथा आत्मा St aa zt, ane a 

पालन चारित्र नहीं है। 

  

    

कितने ही लोग कहते हैं कि व्रतादि का पालन करो तो समकित होगा; इस प्रकार 

वे शरीराश्रित क्रिया से धर्म होना मानते हैं; परन्तु यह सब मिथ्या है। ज्ञानानन्दस्वरूप 
आत्मा में एकाग्र होना, वह चारित्र है। चैतन्य आत्मा, रागस्वभावी नहीं; अपितु ज्ञान- 

दर्शनस्वभावी है। उसकी प्रतीति के बिना ब्रतरूपी gat al ST सकता। आत्मा 
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ज्ञानस्वरूपी है। अतीन्द्रियज्ञान से ज्ञान/आत्मा को पकड़कर, उसमें लीन होना चारित्र है 

और उस समय शरीर की अवस्था नग्न होती है, परन्तु शरीर की नग्न अवस्था हुई, 

इसलिए चारित्र प्रगट हुआ - ऐसा नहीं है। 

आत्मा स्वयं ही प्रत्याख्यान है। ज्ञान की ज्ञान में ही लीनता, वह प्रत्याख्यान है। 

राग का त्याग मात्र व्यवहार है। स्वभाव में लीनता ही प्रत्याख्यान है। शुभभाव करना 
पुण्य है, प्रत्याख्यान नहीं। 

  

  ज्ञानस्वभाव में शुभाशुभभाव उत्पन्न न होने देना ही संवर है। संवर पर्याय है, परन्तु 
उसे अभेद गिनकर आत्मा को संवर कहा है। इसी प्रकार ज्ञानस्वभाव में एकाग्रता ही 

योग अथवा ध्यान है; इसलिए आत्मा स्वयं ही योग है। 

  

  

फिर नियमसार का आधार देते हुए कहते हैं कि ज्ञान-दर्शन लक्षण का धारक एक 

मेरा आत्मा ही अविनाशी है; शेष संयोगरूप लक्षण के धारक समस्त बाह्मभावों का 

वियोग होगा। पुण्य-पाप, देह-मन-वाणी का वियोग होगा, वह मेरी वस्तु नहीं है; 
इसलिए सारभूत पदों का ग्रहण करके ध्यान करना चाहिए। 

अब, मोक्ष के विषय में नयों के विचार का कथन करते हैं - 

ध्यान रहे यहाँ एक व्यक्ति की अपेक्षा बात चलती है। समुच्चय रूप तो अनन्तानन्त 

जीव रहते हैं। सिद्ध बढ़ते नहीं और निगोदिया घटते नहीं अर्थात्‌ सिद्ध भी अनन्त हैं 
और निगोदिया भी अनन्त हैं। बढ़ना-घटना कहना व्यवहार है। अनन्तवें भाग बढ़े अथवा 

घटे, यह व्यवहार है। सिद्धों और निगोदिया में जीवों की अनन्तानन्त संख्या का थोक 

पड़ा है, उसमें घट-बढ़ नहीं हैं - ऐसा पण्डित बनारसीदासजी कहते हैं। 

यहाँ व्यक्ति अपेक्षा से बात चलती है। मोक्ष, बन्धपूर्वक होता है। जिस जीव ने मोक्ष 
प्राप्त किया, वह पूर्व में बँधा हुआ होना चाहिए। यदि पूर्व में बन्ध न हो तो मोक्ष 
किसका ? पूर्व पर्याय में बन्धदशा स्वीकार किये बिना 'इस जीव का मोक्ष हुआ' - ऐसा 
नहीं कहा जा सकता। जीव को पूर्व दशा में बन्ध नहीं मानने से मोक्ष शब्द में 'मुच्‌' 
धातु का छूटनेरूप अर्थ व्यर्थ हो जाता है। 

आशय यह है कि जैसे कोई पुरुष बँधा हुआ हो और वह छूटे तो उसे मुक्त कहा 
जाता है। इसी प्रकार जीव अनादि से कर्मों से बाँधा है, उसका मोक्ष होता है। 
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शुद्धनेश्वयनय से बन्धन नहीं है। बन्धनपूर्वक होनेवाली मुक्ति भी शुद्धनिश्वयनय से 

नहीं है। यदि शुद्धनेश्वयनय से बन्धन होता हो तो द्रव्य ही नहीं रहेगा; ध्रुववस्तु का 

ही अभाव हो जाएगा। यहाँ अपेक्षा से बात की है कि यदि वास्तव में शुद्धनिश्वयनय 
से आत्मा बाँधा हो तो वह आत्मा सदा ही बाँधा हुआ रहेगा और कभी मोक्ष होगा 

ही नहीं। 

आत्मवस्तु अनादि-अनन्त है। उसे एक समय का बन्धन है। उस बन्धन का व्यय 

होने पर मोक्ष होता है। वह मोक्षपर्याय भी एक समय की है। द्र॒व्यस्वभाव में बन्ध- 
मोक्ष नहीं है। जैसे एक पुरुष पाँच धनुष का है, उसके पैर में जंजीर है तो उतने भाग 
में पूरा पुरुष नहीं आ जाता। जंजीर का बन्धन और उसे तोड़नेरूप उद्यम, उस सम्पूर्ण 
पुरुष का स्वरूप नहीं है। शरीर का एक भाग बाँधता है, उतने में पूरा पुरुष नहीं आ 

जाता, परन्तु पृथक्‌ करने का उद्यम तथा पृथक्करण से भिन्न जो हाथ और पैर के आकार 
आदिरूप पुरुष का स्वरूप है। इसी प्रकार शुद्धोपयोगरूपी लक्षणवाला भावमोक्ष जीव 

का स्वरूप नहीं है। एक समय की पर्याय जीव का स्वरूप नहीं है। पर्याय एक समय 
की है और जीव त्रिकाली है। आत्मा की एक समय की पर्याय में बन्धन है और एक 

समय की पर्याय में वह छूटता है; इसलिए दोनों अर्थात्‌ बन्धन और मोक्ष जीव का 
स्वरूप नहीं है। भावमोक्ष, जीव का त्रिकाली स्वरूप नहीं है तथा भावमोक्ष से साध्य 
अथवा आत्मा के प्रदेशों से कर्म के छूटनेरूप दशा/द्रव्यमोक्ष भी जीव का स्वरूप नहीं 

है। जीव का त्रिकाली स्वरूप परम पारिणामिकभावरूप रहता है। वही जीव का 

वास्तविक स्वरूप है। वही सम्यग्दर्शन का विषय है। 

  

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  अहा! मोक्षदशा भी जीव का स्वरूप नहीं है। कर्मों का छूटना भी जीव का स्वरूप 
नहीं है। बँधना और छूटना पर्याय को लागू पड़ता है और वह व्यवहारनय का विषय है । 
  भावमोक्ष और द्र॒व्यमोक्ष से भिन्न ज्ञानादिगुणरूप स्वभाववान त्रिकाली द्रव्य का 

आश्रय करने से धर्म होता है। बन्ध और मोक्ष एक समय की दशा होने से व्यवहारनय 

का विषय है। पर्याय को जड़कर्म के साथ एक समय का निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध 

है; परन्तु त्रिकाली स्वभाव को जड़कर्म के साथ सम्बन्ध है ही नहीं। स्वभाव एकरूप 

त्रिकाली है। उसमें मूलभूत ज्ञान, दर्शनादि गुण हैं, वह जीव का वास्तविक स्वरूप है। 
वस्तु है, है और है। 
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नैमित्तिक 

जब आत्मा की पर्याय को कर्म के साथ निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध होना भी जीव 

का स्वभाव नहीं है, तो कर्म के कारण जीव को विकार होता है - ऐसा नहीं हो सकता। 

तथा कर्म से छूटना भी जीव का स्वरूप नहीं है। 

जो आत्मा की क्रिया/परिणति आत्मसन्मुख हो - ऐसी शुद्धोपयोगरूप रमणता, वह 
नया उत्पाद है। उतना ही जीव का स्वरूप नहीं है, तो फिर दया, दानादि के परिणाम 

त्रिकाली स्वभाव का स्वरूप हो - ऐसा नहीं हो सकता। स्वभाव में दृष्टि का अभेदपना 

करना, वह शुद्ध उपयोग है। वह नया उत्पाद है। वह भी जीव का पूरा स्वरूप नहीं 
है। एकरूप स्वभाव में उत्पाद-व्यय नहीं है। क्षायिक सम्यग्दर्शन और मोक्षदशा भी 
व्यवहारनय का विषय है। सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र प्रगट होते हैं, वह नयी पर्याय है; 

वह भी जीव का पूरा स्वरूप नहीं है। जिनवाणी में कभी निर्मलपर्याय को स्वभाव के 
साथ अभेदरूप वर्णन करके उसे जीव का स्वरूप कहते हैं; परन्तु यहाँ दूसरी अपेक्षा 

है। यहाँ पर्याय की दृष्टि छुड़ाने का आशय है। 

  

    

  

  

  

    

  

  ऊपर जो प्रत्याख्यान इत्यादि दशाओं को आत्मा कहा है, वह अभेद विवक्षा की 

अपेक्षा से कहा है। यहाँ कहना है कि नित्य वस्तु हो, वह कभी मिटती नहीं और नहीं 
हो, वह नयी होती नहीं। सिद्ध अवस्था भी जीव का पूरा स्वरूप नहीं है। स्वभाव का 
नया पुरुषार्थ भी जीव का पूरा स्वरूप नहीं है तो फिर राग, संहनन इत्यादि तो जीव 
का स्वरूप हो ही नहीं सकता। 

भाई ! अध्यात्म में व्यवहार के चारों प्रकारों का निषेध कराया जाता है। श्रीसमयसार 

की छठवीं गाथा में तीन और सातवीं गाथा में एक प्रकार बताकर, ग्यारहवीं गाथा में 

चारों का निषेध किया है। 

१. जो विकार प्रगटरूप से दिखता है अर्थात्‌ ज्ञानगोचर होता है, वह उपचरित 
असद्भूत व्यवहारनय का विषय है। 

२. जो विकार अव्यक्त है अर्थात्‌ हमारे ज्ञानगोचर नहीं है, वह अनुपचरित असद्भूत 

व्यवहारनय का विषय है। 

  

  

३. ज्ञान को स्व-परप्रकाशक कहना, उपचरित सद्भूत व्यवहारनय है। 

४. गुण-गुणी का भेद करना, अनुपचरित सद्भूत व्यवहारनय है।



गाथा ५७ Siow 

चारों ही व्यवहारनय का विषय अभूतार्थ है, त्रिकाली स्वभाव भूतार्थ है। श्रीसमयसार 
गाथा ११ में कहा है कि - 

ववबहारो5भूयत्थो भूयत्थो देसिदो दु सुद्धणओ। 
भूयत्थमस्सिदो खलु सम्माइट्टी हवइ जीवो ॥ 

  

  भूतार्थ स्वभाव के आश्रय से सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र प्रगट होते हैं, अभूतार्थ के 
आश्रय से सम्यग्दर्शनादि प्रगट नहीं होते। एकरूप अभेद स्वभाव को पकड़े तो व्यवहार 

लागू पड़ता है, वरना व्यवहार लागू नहीं पड़ता। 

  

  

यहाँ कहना यह है कि स्वभाव में कुछ भी हीनाधिकता नहीं होती। बन्ध-मोक्ष, 

धर्मध्यान और शुक्लध्यान सब अनित्य है। जो अनित्य हो वह आत्मा का पूरा स्वरूप 
नहीं है, परन्तु वेदान्त कहता है वैसा भी नहीं है। पर्याय अत्यन्त भ्रम भी नहीं है। पर्याय 

एक समयमात्र की बन्धरूप अथवा मोक्षरूप सत्‌ है। उसे गौण करके अभूतार्थ कहा है 
और त्रिकाली स्वभाव को मुख्य करके भूतार्थ कहा है। यदि सर्वथा ही बन्धमोक्ष पर्याय 
न हो तो समझाना क्या और समझना भी क्या ? समझना या समझाना पर्याय में है; फिर 

भी वह पर्याय क्षणिक है और वस्तु एकरूप रहती है; इसलिए त्रिकाली स्वभाव जीव 

का स्वरूप है। 

  

  

  

  

यहाँ भावार्थ यह है कि जिस प्रकार मोक्षमार्ग, जो कि नया प्रगट होता है, उसका 

वर्णन पूर्व में एकदेश शुद्धनेश्वयनय से किया था; उसीप्रकार आत्मा की मोक्षद्शा- 

केवलज्ञानदशा तथा सिद्धदशा भी विवक्षित एकदेश शुद्धनेश्वयनय से जानना चाहिए, 

क्योंकि वह आत्मा का त्रिकाली स्वरूप नहीं है। 

  

  

    

  पूर्व में द्रव्यसंग्रह में एकदेश शुद्धनिश्वयनय के तीन प्रकार कहे गये हैं - 
  १. एक देश शुद्धनिश्वयरूप से जीव की पर्याय में होनेवाले राग-द्वेष को कर्म से 

उत्पन्न हुए कहा है। 

आत्मा, ज्ञानादि गुणों का भण्डार एकरूप वस्तु है, वह आश्रय करने योग्य है। 
साधक जीव को उसका आश्रय वर्तता है और वे रागादि का आश्रय छोड़ने योग्य मानते 

हैं, तथापि चारित्र की कमजोरी से पर के अवलम्बन में अठटकें तो रागादि होते हैं; इसलिए 

उन्हें कर्मकृत कह दिया है। यदि स्वद्रव्य से ही रागादि उत्पन्न होते हों तो वे कभी  
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अभावरूप नहीं होंगे, किन्तु उनका अभाव होता है; इसलिए वे आत्मा के नहीं हैं, इसी 

कारण उन्हें कर्म का कह दिया है। वे स्वभाव में नहीं है, इसलिए कर्मजनित कहा है। 

ज्ञानी जीव को स्वभाव की अधिकता वर्तती है, इसलिए अवशेष अल्प राग एकदेश 
शुद्धनेश्वयनय से कर्म का किया हुआ है - ऐसा कह दिया है। 

२. आत्मा के आश्रय से प्रगट होनेवाली मोक्षमार्ग की पर्याय नयी उत्पन्न होती है; 

वह आत्मा का मूलस्वरूप/त्रिकाली स्वरूप नहीं है; इसलिए वह एकदेश शुद्धनिश्वयनय 

से है - ऐसा कहा है। 

३. इसी प्रकार मोक्षपर्याय भी एक समय की है। वह नयी उत्पन्न होती है, इसलिए 

जीव का नित्य स्वरूप नहीं है; अत: यहाँ उसे भी एकदेश शुद्धनिश्वयनय से जीव का 

स्वरूप कहा गया है, किन्तु शुद्धनिश्चय से नहीं। 

    

  

  

  

  

  

इस प्रकार यहाँ नवविवक्षा समझायी गयी है। नयों की विवक्षा समझना कठिन 

पड़ती है; इसलिए इसे समझने के लिए विशेष प्रयत्न अपेक्षित है। 
  

  

इस प्रकार भगवान आत्मा को प्रगट हुई मोक्षपर्याय तो एकदेश शुद्धनिश्वयनय का 

विषय है, परन्तु शुद्ध परमपारिणामिकभाव-परम निश्चय मोक्ष अर्थात्‌ द्रव्य की नित्य 

शक्ति, मुक्त स्वरूप, परम स्वभाव, जिसे कर्मों के उदय और अभाव की अपेक्षा नहीं 

है, वह परम स्वभाव तो जीव में अनादि से ही था, वह नया होगा - ऐसा नहीं है। 

  लक्षण का धारक मोक्ष (शक्तिरूप मोक्ष) शुद्ध निश्वयनय का विषय है। 
  

त्रिकाल आत्मा तो परम निश्चय मोक्षस्वरूप है - ऐसा कहकर उसकी उपादेयबुद्धि 

करायी गयी है। 

समस्त द्रव्यों में आत्मद्रव्य प्रधान है। उसमें ध्येय करने योग्य/आश्रय करने योग्य 

शुद्ध आत्मद्रव्य की बात चल रही है। मुक्तिदशा-आनन्ददशा नयी होती है, वह भी 
व्यवहारनय का अथवा एकदेश शुद्धनिश्वयनय का विषय है। यहाँ तो संसार की पर्याय 

के व्यय और मोक्षपर्याय के उत्पादरहित ध्रुवस्वभाव की बात की जा रही है। वह 

भ्रुवस्वभाव अनादि से परम निश्चय मोक्षस्वरूप है। वह तो अनादि से विद्यमान एकरूप 

ध्रुव ज्ञायक स्वभावी सूर्य है, वह नया प्रगट नहीं होता। जो है, उसका अभाव भी नहीं 
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होता। स्वभाव तो अभव्य का भी ऐसा ही है। वह निश्चय एकरूप मोक्षस्वभाव हमेशा 

विद्यमान स्वरूप है। 

शुद्ध द्रव्यस्वभाव में संसार की विकारीपर्याय और मोक्ष की नयी अविकारीपर्याय 
नहीं है। ऐसा एकरूप थ्रुवस्वभाव ही ध्याता का ध्येय है। ध्यान कहो अथवा सम्यग्दर्शन- 

ज्ञान-चारित्र दशा कहो; उसका ध्येय त्रिकाली निश्चय मोक्षस्वरूप द्रव्यस्वभाव है। 

वह परम निश्चयमोक्ष जीव में अब होगा - ऐसा नहीं है। चित्त के सड़रहित आत्मा 
की प्रतीति, ज्ञान और रमणता अर्थात्‌ मोक्षमार्ग में तो वह निश्चय मोक्ष ध्येय होता है। 

दर्शन, ज्ञान और चारित्र तीनों होकर ध्यान होता है। इस प्रकार यहाँ निमित्त, विकार 
अथवा अपूर्ण पर्याय का ध्येय निकाल दिया है। शुद्ध ज्ञान स्वभाव ही ध्येय है। उस 
ध्येय से ही मोक्ष होता है। यह एक ही ध्येय है - ऐसा कहकर कोई स्वच्छन्दी यह 
कहे कि फिर तो व्यवहार अथवा निमित्त कैसे भी हों तो क्या बाधा है ? उसका समाधान 
यह है कि ऐसा भी नहीं चल सकता। छठवें गुणस्थान में पाँच महाव्रतादि के विकल्प 
न हों - ऐसा नहीं हो सकता। किसी को कुदेवादि की श्रद्धा होने पर भी शुद्धात्मा ध्येय 

होकर मुक्ति हो जाए - ऐसा नहीं हो सकता। निमित्त में सच्चे देव-शास्त्र-गुरु ही होते 

हैं और उसका फल सातिशय पुण्यबन्ध है। 

पूर्व गाथा में मोक्षमार्ग के ६५ नाम कहे गये थे, उनका ध्येय एकरूप शुद्धजीव - 
ध्रुव कारण भगवान एक ही है। पुण्य के विकल्परहित मोक्ष के कारणभूत जो सम्यग्दर्शन- 

ज्ञान-चारित्ररूप ध्यानभावना पर्याय है, उसका ध्येय परम निश्चयमोक्षमार्गरूप त्रिकाली 

Fa eI 

कहीं पर्याय अपेक्षा कथन करते हुए सिद्धपर्याय को ध्येय कहा जाता है, परन्तु 

वस्तुतः ध्येय तो शुद्ध त्रिकाली द्रव्यस्वभाव है। 

सम्यग्दर्शन का ध्येय सम्यग्दर्शन नहीं है; सम्यग्ज्ञान का ध्येय सम्यग्ज्ञान नहीं है; 

सम्यक्‌चारित्र का ध्येय सम्यकचारित्र नहीं है। जिसे पुण्य-पाप की वृत्तियों का कभी 

स्पर्श नहीं हुआ - ऐसा द्रव्यस्वभाव ही सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र का ध्येय है। उस 

साधक जीव को जब शुभराग होता है, तब सच्चे देव-शास्त्र-गुरु के प्रति लक्ष्य जाता 

है। उसे कुदेवादि का अशुभराग हो या संसार का तीव्र अशुभराग हो; ऐसा नहीं हो 
सकता; गौणरूप से यह बात भी इसमें आ जाती है। 
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यहाँ तो निश्चय की बात करते हैं। भावश्रुतज्ञान का ध्येय, भावश्रुतज्ञान अथवा 

केवलज्ञान नहीं है; अन्तर्मुख दृष्टि करना ही ध्येय है। ज्ञान का, क्षायिक सम्यक्त्व का, 

इच्छा निरोधरूप तप का ध्येय त्रिकाली स्वभाव एक ही है। भावनारूप ध्यानपर्याय है, 

वह ध्येय नहीं है। सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र का ध्येय परमात्म स्वभाव ही है - यह 
सम्यक्‌ एकान्त है। ध्यानपर्याय का ध्येय, ध्यानपर्याय नहीं, अपितु निज शुद्ध आत्मद्रव्य है। 

  

  

  

  

द्रव्यार्थिकनय से कथित मोक्ष के कारणरूप सामान्य स्वभाव को एकान्त से ध्यान 

भावना की पर्याय कहा जाए अथवा सामान्य स्वभाव को लक्ष्य में लेनेवाले ज्ञान के ध्येय 

में इस वीतरागी पर्याय को कहा जाए तो नित्य द्रव्य और अनित्य पर्यायरूप दो धर्मों 

का आधार जीदद्रव्य धर्मी है, उसका मोक्षदशा का उत्पाद होने पर, ध्यानपर्याय के नाश 

के साथ ही ध्येयभूत जीव का नाश होगा, परन्तु ऐसा नहीं होता। 

कितने ही ग्रन्थों में बीतरागी पर्याय को द्रव्य के साथ अभेद गिनकर द्रव्यार्थिकनय 

का विषय कहा है, वहाँ अभेद विवक्षा है। यहाँ तो शड्ज्ाकार ध्यानपर्याय को द्रव्य से 

भिन्न पाड़कर उसे द्रव्यार्थिधनय का विषय कहता है - उसकी यह बात मिथ्या है। 

  

    

    

  सम्पूर्ण वस्तु प्रमाण है। उसमें त्रिकाली द्रव्य, द्र॒व्यार्थिकनय का विषय है और पर्याय, 
व्यवहारनय का विषय है। यदि द्रव्यार्थिकनय के विषय में ध्यानपर्याय ली जाएगी तो 

ध्यानपर्याय क्षणिक होने से, उसके पलटने से द्रव्य का नाश हो जाएगा। 

जो इस निश्चय की बात को समझता है, उसे निमित्त का यथार्थ विवेक होता ही 

है। उसे सच्चे देव-शास्त्र-गुरु का बहुमान होना चाहिए। सम्यग्ज्ञानदीपिका में कहा है 
कि- 

“जैसे दीपक से दीपक जलता आया है; उसी प्रकार गुरु के उपदेश द्वारा ज्ञान 
होता आया है। यह वार्ता अनादि है। सद्भूत व्यवहार में जैसे कोई गुरु के बचनों 
द्वारा स्वस्वरूप स्वानुभवगम्य सम्यग्ज्ञानमय स्वभाव वस्तु की प्राप्ति होने के 
पश्चात्‌ ऐसे अपूर्व उपकार का लोप करके गुरु का नाम प्रसिद्ध नहीं करता; गुरु 

की कीर्ति, महत्ता, यश और गुणानुवाद नहीं करता, वह महापातकी, पापी, 

अपराधी, मिथ्यादृष्टि और हत्यारा है। तात्पर्य यह है कि गुरुपद को कभी किसी 
भी प्रकार से गुप्त रखना श्रेष्ठ नहीं है। यही मेरे द्वारा मैं सत्य कहता हूँ।' 
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इस प्रकार सतूनिमित्तों के प्रति विकल्प आये बिना नहीं रहता, तथापि वह विकल्प 

ध्यान का ध्येय नहीं है। गुरुगम के बिना ज्ञान नहीं होता और गुरु से ज्ञान नहीं होता 
- ये दोनों बातें यथार्थतः समझनी चाहिए। 

जिसने संसार से अर्थात्‌ अनन्त भवों से उभारा हो - ऐसे गुरु के उपकार का लोप 
करनेवाला हत्यारा है। यहाँ गुरु से ज्ञान हुआ है - ऐसा नहीं कहना है, परन्तु गुरु के 

प्रति विवेक बताना है। कैसे भी शास्त्र या गुरु निमित्तरूप हों और सम्यग्दर्शन-ज्ञान हो 
जाएँ - ऐसा नहीं हो सकता और सम्यग्दर्शन प्राप्त हुए जीव को अपने उपकारी गुरु 
के प्रति बहुमान आये बिना नहीं रहता। 

  

  

यहाँ कहते हैं कि द्रव्य और पर्याय का आधार, धर्मी ऐसा जीव है। यदि ध्यान पर्याय 
को द्रव्यार्थिमगय का विषय कहा जाएगा तो जीव के शुद्ध पारिणामिक भावरूप द्रव्य 

का विनाश होगा; परन्तु त्रिकाली स्वभाव कभी नष्ट नहीं होता, इसलिए तेरा तर्क गलत 

है। अतः ध्यानपर्याय द्र॒व्यार्थिमननय का विषय नहीं कहा जा सकता। 

  

  

  

इस कारण शुद्ध पारिणामिकभाव की अपेक्षा से जीव को बन्ध और मोक्ष नहीं होता। 

बन्ध अथवा मोक्ष दोनों एकदेश शुद्धनेश्ववनय का विषय है। वे जीव की पर्यायें हैं 
- यह बतलाने के लिए एकदेश शुद्धनेश्वयनय का विषय कहा है और भेद पड़ने की 

अपेक्षा व्यवहारनय का विषय भी कहा जाता है। 

Pare fore मुनि जो भी बात करते हैं, वह अलौकिक है। बीतरागमार्ग में यह 
एक ही बात है, दूसरी बात सत्य है ही नहीं। मध्यस्थभाव से विचार करे तो इसी मार्ग 
की रीत 'न भूतो न भविष्यति' - ऐसी एक धारारूप है। ऐसे निश्चयनय का ख्याल 

होने पर भी मुनियों को भी शुभराग आये बिना नहीं रहता। 

श्री कुन्दकुन्दाचार्य भगवान महासमर्थ आचार्य थे। वे रोम-रोम में वैराग्यवन्त थे। 

उन्होंने अपने शिष्य जयसेनाचार्य से पञ्चकल्याणक की विधि इत्यादि बताने वाला 

प्रतिष्ठापाठ बनाने को कहा और जयसेनाचार्य ने दो दिन में उस ग्रन्थ की रचना कर TI 
उसमें उन्होंने प्रतिमा कैसे बनाना ? मन्दिर का स्थान कहाँ लेना ? इत्यादि बहुत प्रकार 

की विशेषता वाला प्रतिष्ठपाठ बनाया; इस कारण आचार्यश्री ने उनको 'वसुबिन्दु' नाम 

दिया। वसुबिन्दु का शब्दार्थ यह है कि तुम्हारे लिए कर्म शून्य होंगे - ऐसा कहकर 
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कुन्दकुन्दाचार्य ने जयसेनाचार्य का वसुबिन्दु नाम दिया। इस प्रकार मुनियों को भी ऐसा 

शुभराग आता है। 

देखो, भगवान की प्रतिमा देखकर इन्द्र नाच उठते हैं। इन्द्र, भगवान को एक हजार 

नेत्रों से देखते हैं। उनका ध्येय निज शुद्ध चिदानन्द भगवान का होने पर भी, उस भूमिका 

में शुभभाव आये बिना नहीं रहता। क्षायिक समकिती इन्द्र भी पैरों में घूंघरछ बाँधकर 
नाचते हैं। असंख्य देवों की सभा में गम्भीररूप से बैठा हो, वह इन्द्र भी भगवान के 

समीप बालकवत्‌ होकर कहता है - 'हे नाथ! आप मुक्तिदाता हो' - इत्यादि प्रकार 
से स्तुति करता है। साधक की भूमिका में ऐसा शुभभाव आये बिना नहीं रहता। इसलिए 

जैसा है, वैसा समझना चाहिए। 

अब, आत्मा शब्द का अर्थ कहते हैं - 

१, 'अतति गच्छति इति आत्मा' अर्थात्‌ ज्ञान में गमन करे, वह आत्मा है। गत धातु 

निरन्तर गमनरूप अर्थ में वर्तती है और सभी गमन अर्थ की धातुएँ ज्ञान के अर्थ की 

धारक हैं; इसलिए गमन का अर्थ ज्ञान किया है। गमन अर्थात्‌ ज्ञान। आत्मा ज्ञान में 

परिणमित होता है। आत्मा ज्ञानरूप, आनन्दरूप परिणमें; पूर्ण व्यक्तरूप परिणमें या 

अल्परूप परिणमें, उसे आत्मा कहते हैं। आत्मा अकेला श्रुवरूप नहीं है तथा अकेला 

'परिणमनरूप नहीं है। नित्य रहकर पलटता है। वह अपने गुणों में यथासम्भव वर्तता 
है; परिपूर्ण ज्ञान व सुखरूप परिणमें अथवा अपूर्ण ज्ञान व सुखरूप परिणमे, तो भी 
आत्मा उसरूप वर्तता है। 

२. दूसरी बात यह है कि जो-जो तीब्र-मन्द शुभ-अशुभभाव की पर्याय वर्तती हो, 

उसमें उस काल में सम्पूर्ण आत्मा परिणमता है। वह-वह पर्याय जीव के अस्तित्व में 

है। यह समस्त जीवों की बात है। साधक और बाधक जीवों में यथासम्भव समझ लेना 

चाहिए। जो पर्याय हुई, वह उसकी पूर्ण है; उसरूप आत्मा वर्तता है। कर्म के कारण, 

शरीर, संहनन अथवा काल के कारण आत्मा वर्तता है - ऐसा नहीं है। पूर्णरूप वर्तता 

है अर्थात्‌ उस पर्याय की अपेक्षा पूर्ण है। वह पर्याय कर्म अथवा संयोग के कारण नहीं 

है। एक-एक पर्याय पूर्णरूप से वर्त रही है। यदि अन्य के कारण पर्याय होना माना 

जाए तो सम्पूर्ण प्रमाण का विषय पूरा नहीं होता। बाधक पर्याय भी कर्म के कारण नहीं 

है। जिसे जो तीब्र-मन्द शुभाशुभरूप पर्याय होती है, वह पूर्णरूप है अर्थात्‌ वह स्वयं 
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से वर्त रही है। जिस समय जो पर्याय हुई, उसकी उतनी ही पर्यायरूप मर्यादा है। वह 

पर्याय न हो - ऐसा माने अथवा पर्याय पर से मानी जाए तो द्रव्य सिद्ध नहीं होता। 

'आसमन्तात' अर्थात्‌ जो पर्याय जिस समय हुई, उसकी उतनी ही मर्यादा है। वह 

आगे-पीछे नहीं है। वह द्रव्य उस समय उसरूप वर्त रहा है। अज्ञानी अथवा अभव्य 

आत्मा भी उस समय की पर्याय में पूर्णरूप से वर्त रहा है। एक पर्याय द्रव्य को सिद्ध 

करती है। अनादि काल से अनन्त काल तक जिस प्रकार की पर्याय होती है, उसी पर्याय 

में आत्मा वर्त रहा है। मन-वचन-काया के निमित्त से शुभ अथवा अशुभरूप यथासम्भव 

तीव्र-मन्द आदि रूप से-पूर्ण रूप से जो वर्तता है, उसे आत्मा कहते हैं। 

३. उत्पाद-व्यय- ध्रुव - ऐसे तीन होकर जो पूर्णरूप से वर्तता है, उसे आत्मा कहते 
हैं। इसमें शुद्ध और अशुद्ध दोनों पर्यायवाले आ जाते हैं। केवलज्ञान के उत्पाद और 
अपूर्णज्ञान के व्यय में आत्मा वर्त रहा है। केवलज्ञानावरणीय कर्म के कारण ज्ञान नहीं 

रुका है। ज्ञान स्वयं अपने कारण हीनाधिकदशारूप होता है। जैसे समुद्र अपनी मर्यादा 

का उल्लंघन नहीं करता; वैसे ही आत्मा अपनी मर्यादा का उल्लंघन नहीं करता। 

आसमत्तात्‌ अर्थात्‌ चारों ओर से। आत्मा केवलज्ञान के उत्पादरूप होता है तो चारों 

ओर से उत्पादरूप होता है। मिथ्यात्वरूप उत्पाद होता है तो चारों ओर से स्वयं उस 

रूप होता है। 

इस प्रकार आत्मा शब्द में से धातु का अर्थ करके तीन अर्थ बतलाये हैं। 

सर्वज्ञ भगवान द्वारा कथित आत्मस्वरूप की श्रद्धा करने से धर्म होता है। आत्मा 

अनन्त गुणों का पिण्ड है। पूर्ण शुद्धदशारूप अथवा अपूर्ण शुद्धदशारूप आत्मा स्वयं 

परिणमित होता है। 

आत्मा, द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से परिपूर्ण है। आत्मा, उत्पाद-व्यय- ध्रौव्य से परिपूर्ण 

है। पूर्व अवस्था का व्यय होता है, नयी अवस्था का उत्पाद होता है और आत्मा 
सदृशरूप श्रुव रहता है - इस प्रकार आत्मा परिपूर्ण है। इससे विरुद्ध कहनेवालों का 
यहाँ परिहार करते हैं। 

कितने ही कहते हैं कि एक ही चन्द्रमा, जल से भरे हुए अनेक घटों में अनेक 

चन्द्ररूप देखा जाता है; इसी प्रकार एक ही आत्मा अनेक शरीरों में अनेकरूप रहता 
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है - तो यह बात सत्य नहीं है। यह सत्य क्‍यों नहीं है, क्योंकि जल से भरे हुए घटों 
में चन्द्रमा की किरणों का निमित्तमात्र है। पानी के Jere अनेकरूप हुए हैं, चन्द्रमा 
पानी के अन्दर प्रविष्ट नहीं हो गया है। अनेक प्रतिबिम्ब दिखते हैं, वे पानी के प्रतिबिम्ब 

हैं; चन्द्रमा अनेकरूप नहीं हुआ है, चन्द्रमा तो एकरूप ही रहता है। 

सर्वज्ञ भगवान ने जिस प्रकार आत्मा को परिपूर्ण देखा है; स्वचतुष्टय से स्वयं है, 

वैसा न जाने तो आत्मा का अनुभव नहीं होता और मुक्ति नहीं होती; इसलिए यहाँ आत्मा 
के स्वरूप से विपरीत माननेवालों का परिहारनिषेध किया जा रहा है। 

यहाँ दृष्टान्तपूर्वक स्पष्टीकरण करते हुए कहते हैं कि देवदत्त के मुखरूप उपाधि के 

निमित्त से अनेक दर्पणों में रहे हुए पुदूगल, अनेक मुखरूप होते हैं। यदि देवदत्त के 
मुख अनेक मुखरूप होते हों तो दर्पण में हजारों आत्मा होना चाहिए और वे प्रतिबिम्ब 
चेतना को प्राप्त हों; परन्तु एक आत्मा अनन्तरूप नहीं हो जाता। प्रत्येक आत्मा 

शरीरप्रमाण भिन्न-भिन्न है। दर्पण में दिखनेवाले अनेकरूप प्रतिबिम्ब चेतन नहीं, अपितु 

जड़ की अनेकरूप दशा है। देवदत्त के मुख अनेक प्रतिबिम्बरूप होते हों तो वे चेतनता 
को प्राप्त हों; परन्तु ऐसा नहीं होता अर्थात्‌ दर्पण में जो मुख का प्रतिबिम्ब है, वह जड़ 

है, चेतन नहीं; इसी प्रकार एक आत्मा अनेकरूप नहीं होता, अपितु प्रत्येक आत्मा 

भिन्न-भिन्न है। 

अब, दूसरी बात करते हैं - अनेक शरीरों में एक जीव हो तो एक जीव के सुख- 
दुःख, जीवन-मरण होने पर सभी जीवों को उसी समय सुख-दुःख, जीवन-मरण 

इत्यादि होना चाहिए, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता। प्रत्येक जीव स्वतन्त्र है। कोई किसी 

के कारण नहीं है। एक जीता है, एक मरता है, एक दुःखी है, एक सुखी है; यदि सभी 

मिलकर एक जीव हो तो ऐसा नहीं हो सकता; इसलिए सभी मिलकर एक जीव नहीं हैं। 

देखो, इसमें निमित्त-उपादान की स्वतन्त्रता की बात भी आ जाती है। पहले देवदत्त 

के मुख के प्रतिबिम्ब का दृष्टान्त आया था और दूसरा दृष्टान्त यह आया कि प्रत्येक जीव 

को सुख-दुःख अलग-अलग होते हैं। किसी को क्रोध, मान, माया, लोभ कम तो 
किसी को अधिक होते हैं; किसी को ज्ञान का विकास कम तो किसी को अधिक 

होता है; इसलिए सभी मिलकर एक जीव नहीं हैं, अपितु अनन्त जीव भिन्न-भिन्न 

स्वतन्त्र हैं। 
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फिर शिष्य तर्क करता है कि जैसे एक समुद्र में कहीं खारा पानी है और कहीं 
मीठा पानी होता है; इसी प्रकार एक ही जीव समस्त हेहों में विद्यमान है। 

शिष्य का यह तर्क भी उचित नहीं है; क्योंकि समुद्र में पानी के ढेर की अपेक्षा 
पानी एक है, परन्तु पानी के रजकण भिन्न-भिन्न हैं। यदि पानी के सभी रजकण एक 

ही हों, अलग-अलग न हों तो थोड़ा पानी लेने पर सारा पानी साथ आना चाहिए, परन्तु 
ऐसा नहीं होता; इसलिए पानी राशि की अपेक्षा से एक है, परन्तु पानी के पुदूगल परमाणु 

पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। इसी प्रकार सोलहवान सुवर्ण के समान समस्त आत्माएँ ज्ञानानन्द मूर्ति 

हैं, परिपूर्ण दर्शन-ज्ञान से भरपूर हैं, चैतन्य सूर्य हैं, सिद्धस्वभावी भगवान हैं; एक समय 
के विकार को गौण करो तो जगत में सभी आत्माएँ ज्ञान सूर्य हैं। 

परमात्मप्रकाश में कहा है कि सोलह वर्णवाले सोने की अलग-अलग काठी पर 

अलग-अलग छापवाले, जैसे कि घोड़ा, हिरण इत्यादि की छापवाला कपड़ा लगाया गया 

हो, इससे वह कपड़ा या छाप सोना नहीं है, परन्तु सोना है, वही सोना है। इसी प्रकार 

किसी को मनुष्य का शरीर, किसी को जानवर का शरीर; किसी को पतला अथवा किसी 

को मोटा शरीर हो तो भी अन्दर आत्मा तो सोलहवान सोना की तरह ज्ञानानन्द मूर्ति 

है। उसकी पर्याय में विकार है, उसे यहाँ गौण किया है। 

आत्मा का त्रिकाली स्वभाव शुद्ध है, परन्तु पर्याय में विकार है। यहाँ उस विकार 

की पर्याय को गौण करके यह दूश्शन्त दिया है। अनन्त आत्माएँ देह प्रमाण चिदानन्द 

भगवान हैं, इस प्रकार जीवराशि की अपेक्षा से एकता है, परन्तु प्रत्येक जीव की अपेक्षा 

से एकता नहीं है; प्रत्येक जीव की पर्याय में अन्तर है। एक सर्वज्ञ है, एक मूढ़ है; 

इस प्रकार प्रत्येक जीव की अवस्था भिन्न-भिन्न है। प्रत्येक जीव परिपूर्ण भगवान है। 
शक्तिरूप से सभी समान हैं, परन्तु पर्याय अपेक्षा से भिन्न-भिन्न हैं। 

अब, अध्यात्म शब्द का अर्थ कहते हैं - संसारी जीव की पर्याय में मिथ्यात्व, राग- 

द्वेषादि हैं, उनके निमित्तरूप कर्म होते हैं। आत्मा के भानपूर्वक उन मिथ्यात्वादि विकल्पों 
का त्याग करके निर्मलपर्याय प्रगट होती है। इस प्रकार नवीन साधकपर्याय प्रगट करने 

वाले को कुदेवादिक की श्रद्धा छूटकर सच्चे देवादिक की श्रद्धा हुई है। उसे पर्यायबुद्धि 

का अभाव हुआ है। विकारबुद्धि छूटकर स्वभावबुद्धि होने से अपने आत्मा में 
अनुष्ठान अर्थात्‌ आचरण होना, वह अध्यात्म है। 
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आत्मा ज्ञानानन्द है। अनन्त गुणों का पिण्ड है - ऐसी प्रतीति करने से भ्रान्ति का 

नाश होता है और उस स्वभाव में स्थिरता करने से अस्थिरता अर्थात्‌ राग-द्वेष का अभाव 
होता है। पहले विकारीदशा थी, वह स्वभाव के आश्रय से नष्ट हुई, अविकारीदशा हुई, 

उस अनुष्ठान को अध्यात्म कहते हैं। प्रथम गुरु ने समझाया कि पर्याय में विकार है, 

उसकी दृष्टि छोड़! तू दया, दानादि के विकारीभावों में रुक रहा है, पर सन्मुख हो रहा 

है; उसे छोड़कर स्वभावसन्मुख होने से धर्म होता है। तू अज्ञानदशा में 'सब मिलकर 
एक जीव है' - ऐसा मानता था अथवा पर से धर्म मानता था तथा ऐसा ही कहनेवाले 

कुदेवादिक को मानता था, परन्तु अब सच्चे देवादिक को मानने लगा और स्वभाव का 

आश्रय लेने से विकार का व्यय होकर अविकारीदशा का उत्पाद हुआ, उसे अध्यात्म 

कहते हैं। आत्मा के साथ अभेदता होना ही अध्यात्म है। 

  

  

  

      

  
  

सर्वज्ञ भगवान द्वारा कथित, उनकी वाणी में आये हुए और निर्ग्रन्थ मुनियों द्वारा 

कथित आत्मा का स्वरूप रागरहित विचारना, वह ध्यान की बाह्य सामग्री है और अन्दर 

में रागरहित दशा होना, वह अन्तरड्ढ सामग्री है। 

  

  

इस प्रकार ध्यान की सामग्री के व्याख्यान के उपसंहाररूप यह गाथा पूर्ण हुई। 

%, o% २९ 
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मुनिराज की आहारवृत्ति भी शुभभाव 

मुनि की आहार-ग्रहण की वृत्ति भी अशुभभाव नहीं है, तथापि वह है तो कर्मधारा 

या रागधारा। जब तीर्थद्डूर मुनिपने में छद्मस्थ होते हैं, तब उन्हें भी आहार-ग्रहण की 
वृत्ति उत्पन्न होती है, परन्तु वह वृत्ति अशुभभाव नहीं है, शुभभाव है। मोक्षमार्गप्रकाशक 

में यह बात आती है कि मुनि के अशुभभाव का त्याग ही है अर्थात्‌ उन्हें अशुभभाव होता 

ही नहीं। कदाचित्‌ धर्म के लोभी, धर्म समझने के अभिलाषी कोई जीव आवें और 

मुनिराज को शुभराग हो तो उपदेश देते हैं । बस, यह उपदेश देने का विकल्प या समझाने 

का भाव शुभराग है, पुण्यास्त्रव है; लेकिन वह शुभराग भी स्वयं के कारण ही आता है। 

धर्म के लोभी जीव को समझाते हैं, इसलिए शुभराग आता है - ऐसा नहीं है। 

(- प्रवचन-रल चिन्तामाणि, 3,१८२ 2    
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अब, ग्रन्थकार अपने अभिमान के परिहार का कथन करते हैं -- 

दव्वसंगहमिणं मुणिणाहा दोससंचयचुदा सुदपुण्णा। 
सोधयंतु तणुसुत्तधरेण णेमिचन्दमुणिणा भणियं ज॑ं॥५८ ॥ 

द्रव्यसंग्रह इमं मुनिनाथा: दोषसंचयच्युता: श्रतपूर्णा:। 
शोध्यन्तु तनुश्रुतधरेण नेमिचन्द्रमुनिना भणितं यत्‌॥५८॥ 

अल्प श्रुतधर नेमिचंद मुनि द्रव्यसंग्रह संग्रही। 
अब दोषविरहित पूर्णश्रुतधर साधु संशोधन करें॥५८ ॥ 

गाधार्थ :--- अल्पश्रुत के धारक नेमिचन्द्र मुनि ने जो यह द्रव्यसंग्रह रचा है उसका, 

दोषों से रहित और श्रुतज्ञान से पूर्ण ऐसे आचार्य शोधन करें। 

टीका :-- 'सोधयंतु' शुद्ध करें। कौन शुद्ध करें ? 'मुणिणाहा ' मुनिनाथ, मुनियों में 
प्रधान, कैसे मुनिनाथ ? 'दोससंचयचुदा ' निर्दोष परमात्मा से विलक्षण जो रागादि दोष 
और निर्दोष परमात्मादि तत्त्वों को जानने में जो संशय-विमोह-विश्रमरूप दोष, उनसे 
रहित होने से जो 'दोषसंचयच्युत' हैं। तथा कैसे मुनिनाथ ? 'सुदपुण्णा ' वर्तमान परमागम 
नामक द्रव्यश्रुत से और उप परमागम के आधार से उत्पन्न निर्विकार-स्वसम्वेदनज्ञानरूप 

भावश्रुत से परिपूर्ण होने से श्रुतपूर्ण है। (वे) किसको शुद्ध करें ? 'दव्वसंगहमिणं ' शुद्ध- 

बुद्ध-एकस्वभाव परमात्मा अदि द्र॒व्यों का संग्रह वह द्र॒व्यसंग्रह, ऐसे ' द्रव्यसंग्रह' नामक 

इस प्रत्यक्ष ग्रन्थ को। कैसे द्र॒व्यसंग्रह ग्रन्थ को ? ' भणियं जं' जिस ग्रन्थ का प्रतिपादन 

किया गया है उसे। कितने प्रतिपादन किया है ? 'णेमिचन्दमुणिणा ' सम्यग्दर्शन आदि 
निश्चय-व्यवहाररूप पञ्चाचार सहित आचार्य श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्तिदेव नामक मुनि ने। 

कैसे नेमिचन्द्र मुनि ने ? “तणुसुत्तधरेण ' अल्पश्रुतधारी ने। जो अल्पश्रुत को धारण 

करता है वह अल्पश्रुतधारी है। (उसने इस ग्रन्थ का प्रतिपादन किया है।) इस प्रकार 
क्रिया और कारकों का सम्बन्ध है। 

  

  

    

  

    

इस प्रकार ध्यान के उपसंहाररूप तीन गाथाओं द्वारा और उद्धतपने के त्याग के लिये 

एक प्राकृत छन्‍्द से द्वितीय अन्तराधिकार में तीसरा स्थल समाप्त हुआ॥५८॥  
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इस प्रकार दो अन्तराधिकारों द्वारा बीस गाथाओं द्वारा मोक्षमार्ग का प्रतिपादक तीसरा 

अधिकार समाप्त हुआ। 

  

  

इस ग्रन्थ में “विवक्षित विषय की सन्धि होती है' इस वचन अनुसार पदों की सन्धि 

का नियम नहीं है। (कहीं सन्धि की गई है, कहीं पर नहीं।) सरलता से बोध कराने 

के लिये वाक्य छोटे-छोटे बनाये हैं । लिड़, वचन, क्रियाकारक सम्बन्ध, समास, विशेषण 

और वाक्य समाप्ति आदि दोष और शुद्धात्मा आदि तत्त्वों के कथन में विस्मरण का दोष 

विद्वानों द्वारा गाह्य नहीं है। 

इस भाँति पूर्वोक्त प्रकार से 'जीवमजीबं दव्बं' इत्यादि सत्ताईस गाथाओं द्वारा 

घट्द्रव्य-पञ्चास्तिकायप्रतिपादक नामक प्रथम अधिकार है। तत्पश्चात्‌ 'आसवबन्धण ' 

इत्यादि ग्यारह गाथाओं द्वारा साततत्त्व-नवपदार्थ प्रतिपादक नामक दूसरा अधिकार है। 

तत्पश्चात्‌ 'सम्मद्दंसण ' इत्यादि बीस गाथाओं द्वारा मोक्षमार्ग प्रतिपादक नामक तीसरा 

अधिकार है। 

  

  

  

  इस प्रकार श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्तिदिव विरचित तीन अधिकारों की अठावन गाथाओं 

युक्त द्रव्यसंग्रह नामक ग्रन्थ की श्री ब्रह्मदेवकृत संस्कृत टीका का गुजराती में से हिन्दी 

अनुवाद समाप्त हुआ। 
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  ग्रन्थकार भगवान नेमिचन्द्र सिद्धान्तिदेव कहते हैं कि मैं अल्पमति का धारक हूँ। 

महामुनि इस ग्रन्थ को सुधारें - ऐसा कहकर वे अपना अभिमान दूर करने हेतु अर्थात्‌ 

अपनी लघुता प्रदर्शित करने हेतु अन्तिम गाथा कहते हैं।   

अल्पज्ञान के धारक मैंने (नेमिचन्द्र मुनि ने) जो यह द्रव्यसंग्रह कहा है, उसे 

दोषरहित और ज्ञान से परिपूर्ण - ऐसे आचार्य शुद्ध करें। 

शुद्ध करनेवाले आचार्य कैसे हैं ? जो मुनियों में प्रधान हैं अथवा आचार्य हैं। जिनमें 

दोष नहीं हैं तथा दोषरहित परमात्मा से भिन्न लक्षण के धारक राग-द्वेष नहीं हैं। जिन्हें 
निर्दोष परमात्मा आदि तत्त्व को जानने में संशय आदि दोष नहीं हैं। तात्पर्य यह है कि 

जो ज्ञान के दोषरहित तथा चारित्र के दोषरहित आचार्य हैं, वे इस ग्रन्थ को सुधोरें। 
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और कैसे हैं वे ? इस काल में सर्वज्ञ की वाणी अनुसार के षटखण्डागम, समयसार, 

प्रवचनसार इत्यादि शास्त्र हैं, उस विद्यमान द्रव्यश्रुत में तथा भावश्रुत में वे आचार्य 

तथा मुनि परिपूर्ण हैं। प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और द्रव्यानुयोग के 

ज्ञाता हैं। 

सर्वज्ञ भगवान के कहे शास्त्र अनुसार स्वयं अभ्यास करके आचार्यों ने अपने में 

निज आत्मा को जाननेरूप भावश्रुत-ज्ञान प्रगट किया है, उस भावश्रुत में वे परिपूर्ण हैं। 

यहाँ 'परमागम के आधार से भावश्रुत प्रगट किया है' - ऐसा कहा है, यह व्यवहार 

कथन है। जब निज आत्मा के आधार से भावश्रुतज्ञान प्रगट होता है, तब पूर्ण परमागम 

को जानने के विकल्प को व्यवहार कहा जाता है। इसलिए जैसा कथन का आशय है, 

वैसा समझना चाहिए। 

  

  

  

  

सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान में ध्येय तो शुद्ध आत्मा हैं - यह बात साथ रखकर ही 

सम्यग्ज्ञान में सच्चे शास्त्र, परमागम निमित्त होते हैं ऐसा कथन निमित्त का ज्ञान कराने 

के लिए किया जाता है। 

उन मुनियों ने आत्मा के परिपूर्ण स्वभाव को जाना है; इसलिए उन्हें परिपूर्ण कहा 
गया है। ऐसे मुनि अथवा आचार्य इस द्रव्यसंग्रह ग्रन्थ को सुधोरें। 
  

किसे शुद्ध करें/सुधारें ? आत्मा शुद्ध है, एक ही ज्ञानस्वभाव का धारक है, ऐसा 

आत्मा तथा पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल इत्यादि छह द्रव्यों का जिसमें संग्रह 

है - ऐसे इस प्रत्यक्ष विद्यमान द्रव्यसंग्रह शास्त्र को आचार्य शुद्ध करें। 

  
  

  

  यह द्रव्यसंग्रह किसने बनाया है? यह शास्त्र श्री नेमिचन्द सिद्धान्तिदेव मुनि ने 
बनाया है। जो आचार्य हैं, उन्हें सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र-तप-वीर्य - ऐसे निश्चय 

पज्चाचार प्रगट हुए हैं और जो अल्प शुभराग शेष रहा है, इसलिए व्यवहार पज्चाचारों 

का पालन करे हैं और कैसे हैं नेमिचन्द्राचार्य ? वे द्रव्यसंग्रह के रचयिता महान्‌ आचार्य 
होने पर भी कहते हैं कि मैं अल्पबुद्धि का धारक हूँ। अभी तो थोड़ा-सा ज्ञान होने 
पर भी अज्ञानी को अभिमान हो जाता है, परन्तु यहाँ तो आचार्यदेव अपनी निर्मानता 
बतलाते हैं। 

  

  

  

  

इस प्रकार क्रिया तथा कारक का सम्बन्ध है।



  

इस प्रकार ध्यान के उपसंहाररूप तीन गाथाएँ और अभिमान के परिहार के लिए 

यह गाथा कही गयी है। 

आचार्यदेव कहते हैं कि अहो! केवलज्ञान के समक्ष हमारा ज्ञान अनन्तवें भाग 

है - इस प्रकार ज्ञानी को ज्ञान का अभिमान नहीं होता। अज्ञानी जीव को तो बहुत 

ईर्ष्या होती है कि दूसरा मुझसे बढ़ जाएगा - ऐसा मानकर वह कपट का सेवन 
करता है। यहाँ आत्मा के आनन्द में झूलनेवाले महा निर्ग्रन्थ मुनि श्रीनेमिचन्द्र सिद्धान्तिदेव 

ने ऐसा अद्भुत ग्रन्थ बनाया होने पर भी कहते हैं कि कहाँ केवलज्ञान अथवा चौदह 
पूर्व और कहाँ हमारा अल्प वर्तमान ज्ञान! - ऐसा कहकर वे अपनी निर्मानता बतलाते हैं। 

  

  

    शास्त्र की रचना तो जड़-पुद्गल के परिणमन अनुसार होती है। उसकी क्रिया 

आचार्य ने नहीं की है। एक भी अक्षर बोलना या लिखना जड़ की पर्याय है। आचार्य 

ने द्रव्यसंग्रह बनाया है, यह निमित्त का कथन है। इस कथन में निमित्त का ज्ञान 
कराया है। वस्तुतः आत्मा अक्षर की अवस्था नहीं कर सकता, वह जड़ की अवस्था 

है। यह व्यवहार से ही कहा जाता है कि श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्तिदेव ने यह द्रव्यसंग्रह 

ग्रन्थ बनाया है। 

    

इस प्रकार दूसरे अन्तराधिकार में तीसरा स्थल पूर्ण हुआ अर्थात्‌ इन दो अन्तराधिकारों 

द्वारा बीस गाथाओं से मोक्षमार्ग का प्रतिपादक तीसरा अध्याय पूर्ण हुआ। 
  

  

इस ग्रन्थ में वक्ता को सन्धि करने की इच्छा हो, वहाँ सन्धि होती है - इस नियम 

के अनुसार पदों की सन्धि का नियम नहीं है अर्थात्‌ कहीं सन्धि की गयी है और कहीं 
नहीं की गयी है। मन्दबुद्धिवाले भी सहजता से समझ सकें, इस कारण छोटे-छोटे वाक्य 

किये गये हैं तथा लिड़र, वचन, क्रिया, कारक, सम्बन्ध, समास, विशेषण और वाक्य 

समाप्ति आदि में भूल हो, शुद्ध आत्मा आदि तत्त्वों के प्रतिपादन करने में कोई 
विस्मृतिरूप दूषण हो तो उसे ज्ञानी पुरुष ग्रहण न करें। 

  

  

  

  

यहाँ तत्त्व की बात मुख्य है। कर्ता, करण, एक वचन, बहुवचन इत्यादि में कोई 

व्याकरण की भूल हुई हो तो उसे ज्ञानी पुरुष ग्रहण न करें। समयसार में आचार्य 

कुन्दकुन्द ने कहा है कि हमारी बात का अभिप्राय पकड़ो, शब्द मत पकड़ो। यह 

आत्मा-पुद्गलादि छहों द्रव्य स्वतन्त्र है, उसका रहस्य समझो।  



गाथा ५८ 

इस प्रकार पूर्वकथित अनुसार “जीवंजीवं दव्वं' - इस गाथा से प्रारम्भ करके २७ 

गाथाओं तक “षडढद्रव्यपञ्चास्तिकायप्रतिपादक' नामक प्रथम अधिकार है। तत्पश्चात्‌ 

' आसवबंधण' इत्यादि ११ गाथाओं में 'सम्ततत्त्वनवपदार्थप्रतिपादक ' नामक दूसरा अधिकार 
है। तत्पश्चात्‌ 'सम्मदंसण' इत्यादि २० गाथाओं द्वारा 'मोक्षमार्गप्रतिपादक ' नामक तीसरा 

अधिकार है। 

  

  

  

    

  इस प्रकार परम पृज्य श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्तिदेव द्वारा रचित “वृहदद्व॒व्यसंग्रह ' 

ग्रन्थ पर परमोपकारी पूज्य गुरुदेवश्री कानजी स्वामी के अध्यात्मरस भरपूर मद्गभल 

प्रवचन पूर्ण हुए। 

  

  

भावलिड़ी सन्‍्तों की अलौकिक दशा 

सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की शुद्धता भावलिड् है -- VS wafers -सहित बाहर में 
दिगम्बर दशा, पञ्च महाक्रतादि, वह द्रव्यलिड़ है - ऐसे भावलिड़ी सन्त की दशा तो 

अलौकिक है। 

‘Ty कुन्दकुन्दायों '.... के रूप में महावीर भगवान और गौतम गणधर के पश्चात्‌ 
तुरन्त ही जिनका नाम माड्लिकरूप में आता है - ऐसे कुन्दकुन्दाचार्यदेव भावपाहुड़ की 

१२९वीं गाथा में कहते हैं -- 

'अहो! जो मुनि श्रेष्ठ सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र के धारक हैं, उस सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र की शुद्धिरूप भाव से सहित हैं और जिनके माया नष्ट हो गयी है - ऐसे जो भावलिड्री 
सन्त हैं, वे धन्य हैं, उनको हमारा त्रिविध नमस्कार हो। 

अहो ! तुम भी हमारे मुनिमार्ग में आये, मोक्षमार्ग में आये, उसका मैं प्रमोद से अनुमोदन 

करता हूँ। तुम धन्य हो, तुम्हें मेरा नमस्कार हो।' 

जैसे बड़े श्रीमन्तों के यहाँ शादी हो और बारात आवे, वहाँ धूमधाम से बैण्ड-बाजों के 

साथ अगवानी करते है। वैसे ही यहाँ आचार्यदेव कहते हैं कि अहो ! सन्त तुम मुक्तिसुन्दरी 
को वरण करने चले, मैं आपकी अगवानी करता हूँ; धूमधाम से आपका ISAM HAT | | 

देखो, यह मुनिदशा का स्वरूप और उसकी महिमा ! ! ऐसे मुनि धन्य हैं और वचन्द्य हैं । 

(- अष्टपाहुड़ प्रवचन, १,/९२ ) 
/ 
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