
















































































































































































































































































































































































धर्म की क्रिया [१६९ 

प्रकरण : २९ 

सच्चा प्रतिक्रमण 

जीव अनादि से अपने स्वरूप को भूला हुआ है, इसलिए 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान द्वारा उस भूल से विमुख होना अर्थात्‌--अपना 
यथार्थ स्वरूप समझना, यह प्रतिक्रमण है। 

करमचन्द:-- भाई ! संवत्सरी निकट आ रही है, परन्तु प्रतिक्रमण 
के लिए आने का मेरा विचार नहीं होता, तो आप मुझे क्षमा करोगे न ? 

ज्ञानचन्दः--क्यों ? आपको किसलिए यह विचार आया, वह 

बतलाओ तो फिर क्‍या करना--वह हम निश्चित करेंगे। 

करमचन्दः--देखो, मैं 'प्रतिक्रमण ' शब्द का अर्थ भी नहीं जानता, 

तब फिर उसका भाव क्या है--यह तो कहाँ से जानूँगा ? इसलिए 
विचार नहीं होता। 

ज्ञानचन्दः--आप इतने वर्षों से प्रतिक्रमण करते हो और उसका 

अर्थ नहीं समझते तो यह नासमझी कैसे चलाते आये ? आप जैसे 
आदमी का काम नासमझी में रहना नहीं है। 

करमचन्द:-- आपकी बात सत्य है। ना समझी रखना ही नहीं 

चाहिए। कितने ही लोग कहते हैं कि--' हम भले न समझें तो उसमें 
क्या हानि है 2? जितने समय तक धर्मस्थान में रहे, उतने समय तक 

छह काय जीवों की हिंसा तो रुकी और हमने चौबीस घण्टे तक 

आहार-पानी न लेने की प्रतिज्ञा की, इससे तप हुआ और उससे 
निर्जरारूप धर्म हुआ; इसलिए अपने को समझने की आवश्यकता 

नहीं है | मेरे जैसे वर्तमान काल के युवक को यह बात कैसे गले उतर 
सकती है ? इसलिए जो यथार्थ हो, वह समझाइये। 

  

  

  

  

  

  

  

 



१७० ] धर्म की क्रिया 

ज्ञानचन्दः--आपने स्पष्टीकरण चाहा, वह बहुत अच्छा किया | 

“नासमझी से ' कभी आत्मा को लाभ होता ही नहीं परन्तु हानि होती 
है; इसलिए स्पष्टता से यह विषय समझ सको, उसके लिए थोड़ा 
कहूँगा। 

करमचन्द:--पहले आप “प्रतिक्रमण' का अर्थ बतलाइए। 

ज्ञानचन्द:--प्रतिक्रमण-प्रति+क्रमण | उसका अर्थ होता है पीछे 

लौटना। जीव अनादि से अपने स्वरूप को भूला है, इसलिए उस 
भूल से वापिस फिरना अर्थात्‌ अपना यथार्थ स्वरूप समझना, वह 
प्रतिक्रमण है। 

करमचन्द:--तब तो ऐसा हुआ कि-- (१) जीव क्या है, उसका 
स्वरूप क्‍या है, वह क्या कर सकता है, क्या मानता था, सुख-सुख 
का उपाय क्‍या है और उससे विरुद्ध मान्यता हमारे में क्या है, इन 
बातों को प्रथम जानना चाहिए। (२) जीव अनादि से क्या भूल कर 
रहा है, वह जानना चाहिए, क्योंकि भूल रहित अपने नित्य ज्ञानस्वरूप 
को तथा भूल को जाने बिना भूल से विमुख कैसे हुआ जा सकेगा ? 
(३) जीव का और अपने में होनेवाली भूल का स्वरूप जानकर 
उससे इस प्रकार विमुख होना चाहिए। इस प्रकार आत्मा में होनेवाली 

इस क्रिया को प्रतिक्रमण कहते हैं । 

ज्ञानचन्द:-- आपने प्रतिक्रमण काजो स्वरूप कहा, वह बराबर 

है। उसी को ज्ञानी सच्चा प्रतिक्रमण कहते हैं। 

करमचन्दः--तब तो ऐसा हुआ कि आज तक बिना समझे 
प्रतिक्रमण किया, वह तो मात्र कालक्षेप हुआ; आत्मा को कुछ भी 
लाभ नहीं हुआ-यह ठीक है। 

ज्ञानचन्दः--हाँ, है तो ऐसा ही। प्रतिक्रमण तो आत्मा का 
(जीव का) शुद्धभाव है, इससे जो आत्मा को नहीं समझता, उसके 

सच्ची प्रतिक्रमण की क्रिया नहीं होती। 

  

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

  

 



धर्म की क्रिया [१७१ 

करमचन्दः--कितने ही लोग कहते हैं कि--'छह काय के 
जीवों की रक्षा तो हुई--इतना लाभ तो हुआ '--उसका क्‍या ? 

ज्ञानचन्द:--आप छह काय जीव में आये या नहीं ? यदि आये 
तो आपकी रक्षा हुई न ? और यदि आप नहीं आये तो फिर छह काय 
जीवों की रक्षा कहाँ हुई ? 

करमचन्दः --मैं तो यह भी यथार्थतया नहीं समझता कि जीव 
क्या है; इसलिए ' छह काय जीव' क्या कहलाता है, वह भी मैं नहीं 
कह सकता, परन्तु बचपन में मैं कितने ही बोल सीखा था, उसमें 
ऐसा आता था कि--पाँच प्रकार के एकेन्द्रिय जीव और एक त्रस-- 

ऐसे छह प्रकार के संसारी जीव हैं; उन्हें छह काय के जीव कहते हैं । 
मैं त्रस जीव हूँ, इसलिए उन छह काय जीवों में मैं आ गया। 

ज्ञानचन्द:--तब कहो कि आपके माने हुए प्रतिक्रमण को 
करने से आपके जीव की रक्षा हुई या नहीं, अर्थात्‌ आपमें विकार दूर 
हुआ या नहीं ? 

करमचन्दः --मैं जीव का यथार्थ स्वरूप नहीं समझता, तब 
फिर मेरे जीव की रक्षा हुई--ऐसा कैसे कह सकता हूँ। 

ज्ञानचन्द:--ज्ञानी कहते हैं कि जीव जब तक अपना स्वरूप न 

समझे, तब तक प्रति समय अपना भावमरण करता रहता है और 

इससे वह दुःख ही भोगता है। आप अपना स्वरूप नहीं समझे, 
इसलिए प्रतिसमय अपना भावमरण करते हो | बिना समझे होनेवाली 

प्रतिक्रमण की क्रिया के समय भी भावमरण तो चालू ही है; तब फिर 
आपके जीव की रक्षा कहाँ हुई ? बिल्कुल नहीं हुई, परन्तु आपकी 
अरक्षा अर्थात्‌ भावमरण हुआ। इस प्रकार छह काय के जीवों की 
रक्षा नहीं हुई। 

करमचन्दः --परन्तु मैंने दूसरे जीवों को नहीं मारा, इतना लाभ 

तो हुआ न ? 
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ज्ञानचन्द:--यह विषय विचारणीय है। आप जीव को तो 
पहिचानते नहीं हैं, तब फिर आपने उसे मारा या न मारा, यह प्रश्न 

उठता ही कैसे है ? और जो जीव जीते हैं, वे आपके या अपने कारण 

जीते हैं, वह निर्णय करने की आवश्यकता है, इसलिए आप क्‍या 

मानते हैं, वह कहिये ! 

करमचन्द:--मैंने इस सम्बन्ध में विचार करके सच्चा स्वरूप 

निश्चित नहीं किया है, इसलिए आप ही समझा दीजिए । 

ज्ञानचन्दः--यदि युवक गहराई तक पहुँचकर सच्चा स्वरूप 

समझने के लिए परिश्रम करें तो बहुत प्रशंसनीय है, इसलिए आप 

धैर्यपूर्वक सुनकर, उस विषय में विचार करके सत्सासत्य का निर्णय 

करना | कोई कहता है, इसलिए मान लेना, यह तो अन्धश्रद्धा है और 

अन्धश्रद्धा, अज्ञान है, अविवेक है; इसलिए विचारवान जीवों को 

वह छोड़ना ही चाहिए। 

करमचन्दः-- आपकी बात यथार्थ है। अन्धश्रद्धा तो विमुखता 

है; विमुखता से लाभ नहीं होता। यथार्थ समझने की मुझे जिज्ञासा 

हुई है, इसलिए आप कहोगे, वह सुनकर मैं उस पर विचार करूँगा 
और फिर सत्यासत्य का निर्णय करूँगा। 

ज्ञानचन्द:--बहुत अच्छा | यदि आप ऐसा करोगे तो असत्य से 

विमुख होकर सत्य को यथार्थतया पहिचान लोगे और वही सच्चा 

प्रतिक्रमण है, यदि वैसा होगा तो संवत्सरी प्रतिक्रमण आपको सच्चे 

रूप में होगा। 

करमचन्दः--मेरा ऐसा विचार होता है कि-मुझे सच्चा 

प्रतिक्रमण (वीतराग की आज्ञानुसार) करना ही चाहिए। यदि वैसा 

नहीं करूँगा तो मेरा अमूल्य मनुष्यभव निरर्थक जाएगा। 

ज्ञानचन्द:--ठीक, विचार कीजिए। कोई जीव किसी दूसरे 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

 



धर्म की क्रिया [ १७३ 

जीव को मारने में समर्थ है ? अनेक बार ऐसा होता है कि--जब एक 
आदमी दूसरे को मार डालने के लिए बन्दूक मारता है, तब वह 
मनुष्य तो नहीं मरता किन्तु अचानक ही कोई अनजान मनुष्य बीच 
में आ जाता है और वह गोली लगने से मर जाता है; उसका सिद्धान्त 
ऐसा होता है कि:-- प्रत्येक जीव और उसका शरीर एक साथ रहने 
के योग्य हो, वहाँ तक निश्चित रहता ही है; लोग उसे जीवन कहते 

हैं । जीव और शरीर यदि साथ रहने योग्य न हों तो पृथक्‌ हो जाते हैं; 
उसे लोग मरण कहते हैं। 

यहाँ इतना अवश्य लक्ष्य में रखना है कि--एक मनुष्य ने दूसरे 
को मारने--खून करने का विचार किया, और उस विचार की पूर्णता 
के लिए दूसरे मनुष्य को गोली मारी, परन्तु दूसरा मनुष्य बच गया; 

यद्यपि वहाँ कोई शारीरिक दुःख नहीं हुआ, तथापि जिस जीव ने 

खून करने का भाव किया, उसने स्वयं अपनी हिंसा की ही है, 
क्योंकि उसने तीव्र अशुभभावों का सेवन करके अपनी शुद्धता की 

हत्या की है। अपने विकारी भावों से अपने को लाभ होता है--ऐसी 
विपरीत पकड़ से अज्ञानी जीव अपने गुणों की हत्या कर रहे हैं, और 
उसका नाम भावमरण है; इस प्रकार दूसरा जीव चाहे मरे या बचे, 
परन्तु जिस जीव ने मारने का भाव किया, उसने अपनी हिंसा तो की 

ही है। 

करमचन्दः--आपकी बात समझ में आ गयी | आपने जो उदाहरण 

दिया, वह तो अशुभभाव का है परन्तु बिना समझे प्रतिक्रमण करनेवाले 
ने तो किसी जीव को मारने का भाव नहीं किया है; उसका क्‍या ? 

ज्ञानचन्दः--कोई जीव स्वतः दूसरे को लाभ-हानि नहीं कर 
सकता, परन्तु अपने भावों में न्यूनाधिकता कर सकता है-ऐसा 

बताने के लिए उपरोक्त दृष्टान्त दिया था। जिस प्रकार एक जीव दूसरे 

जीव का बुरा नहीं कर सकता; उसी प्रकार भला भी नहीं कर सकता | 
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वह दूसरे जीवों को दुःख न देने का भाव करे तो वह शुभभाव है और 
प्रतिकूलता देने का भाव करे तो अशुभभाव है । शुभाशुभभाव मेरा है, 
वे करने योग्य है--ऐसी जिस जीव की दूढ़ पकड़ है, वह संसार का 
मूल है और जब तक उसे नष्ट न किया जाए, तब तक संसार बना 

रहता है । अपना यथार्थ स्वरूप समझे बिना वह दूर नहीं होता। उस 
भूल को शास्त्रीय भाषा में मिथ्यात्व कहते हैं | मिथ्यात्व ही संसार 
है--वही परिग्रह है और उससे विमुख होना, वह मिथ्यात्व का 
प्रतिक्रमण है। 

करमचन्द:--आपका कहना मैं समझ गया; आप ऐसा कहना 

चाहते हो कि--( १) एक वस्तु दूसरी वस्तु का कुछ नहीं कर सकती 
और उसे लाभ-हानि भी नहीं कर सकती। जीव और अजीव भी 
वस्तुएँ हैं, इसलिए जीव, पुद्गल का या दूसरे जीव का कुछ नहीं कर 

सकता; पुदू्गल, जीव को कुछ लाभ या हानि नहीं पहुँचा सकता। 

(२) इस प्रकार मान्यता होने से जगत के अनन्त पदार्थों पर 

अपना स्वामित्व, जिसे जीव विमुखता से मानता था, वह दूर हो 

जाता है। 

(३) प्रत्येक जीव अपने को ही अपने भाव से लाभ-हानि कर 

सकता है। 

(४) यदि अपना स्वरूप समझे तो अपने को लाभ हो और 

यथार्थ प्रतीति करने को आप 'मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण ' कहते हो । 

यह सब बातें ठीक हैं ? 

ज्ञानचन्दः--हाँ, आपने कहा वह सब बराबर है, परन्तु अपना 
स्वरूप समझना चाहिए--ऐसा कहने से, स्वरूप समझ में नहीं आता; 

इसलिए उसका उपाय जानना चाहिए। 

करमचन्दः--यह बात सच है | उसके लिए कया उपाय है, वह 

समझाइये ! 
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ज्ञानचन्दः--प्रथम तो आत्मज्ञानी पुरुष से आत्मा का स्वरूप 

बराबर समझना चाहिए। आत्मा त्रिकाली अखण्ड शुद्ध चैतन्य 

चमत्कारमात्र श्रुवरूप है; मात्र अपनी वर्तमान वर्तती अवस्था में वह 

प्रतिक्षण खण्ड-खण्ड ज्ञान और नवीन विकार करता है। उस ओर 

का लक्ष्य गौण करके विपरीत अभिप्रायरहित तत्त्वार्थों का निर्णयसहित 

त्रिकाली-ध्रुव-चैतन्य की ओर उपयोग लगाकर उसी में एकत्व- 

अनुभव करे तो सम्यग्दर्शन प्रगट होता है । सम्यग्दर्शन का प्रगट करना, 

वह मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण है; इसलिए इस सम्बन्ध में विचार 

करके-सत्यासत्य का निर्णय करके सम्यग्दर्शन प्रगट करना चाहिए । 

करमचन्दः--प्रतिक्रमण का पाठ कितने ही लोग बोलते हैं, 

उसमें मैंने निम्नानुसार बोलते हुए सुना हैः--' मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण- 
अब्रत का प्रतिक्रमण-कषाय का प्रतिक्रमण-प्रमाद का प्रतिक्रमण '। 

यदि पहले मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण न करें और दूसरे प्रतिक्रमण करें 
तो कैसा रहे ? 

ज्ञानचन्द: --मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण हुए बिना अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन 

प्रगट किये बिना किसी जीव को सचे ब्रत नहीं होते। बालब्रत- 

बालतप होते हैं परन्तु वे कहीं धर्म नहीं हैं, वे तो अधर्म हैं। तात्पर्य 

यह है कि मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण हुए बिना दूसरा कोई प्रतिक्रमण 

हो ही नहीं सकता। इस कारण आत्मा का स्वरूप समझने की 

अत्यन्त आवश्यकता है। 

करमचन्द:--आपने कहा वह बराबर है | हमारे जैसे युवकों को 

अपना कार्यक्षेत्र बदलने की आवश्यकता है | यथार्थ प्रतीति कर लेने 

की आवश्यकता है। प्रत्येक जगह सम्यग्ज्ञान की प्याऊ लगाने का 

कार्य अवश्य करना चाहिए। 

ज्ञानचन्दः--युवक और वृद्ध--यह तो शरीर की अवस्थाएँ हैं । 

  

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

   



१७६ ] धर्म की क्रिया 

जीव से शरीर पर है; इसलिए उस परवस्तु का लक्ष्य छोड़कर प्रत्येक 

जीव को अपना स्वरूप समझने का प्रयास-सत्य पुरुषार्थ करना 

चाहिए। और अपने स्वरूप में स्थिर न रह सके, उस समय अपने में 

अशुभभाव न हों, उसके लिए ज्ञान की रुचि बढ़ाने का प्रयास करना 

चाहिए। वैसे भाव जगत के जीव प्राप्त कर सकें, उसके लिए सम्यग्ज्ञान 

की प्याऊ स्थान-स्थान पर खोली जाएँ, उनकी पुष्टि हो और वृद्धि 

को प्राप्त हों--वैसी भावना करना चाहिए। 

करमचन्द:--युवक और वृद्ध यह शरीराश्रित अवस्थाएँ हैं-- 

यह बात ठीक है। समस्त जीव अनादि के हैं, इससे कोई छोटा-बड़ा 

नहीं है । इसलिए सर्व जीवों को अपना स्वरूप समझकर अपने अज्ञान 

को टालने का प्रयास करना चाहिए, मिथ्यादर्शन दूर करना चाहिए। 

इस प्रकार जो करे, उसी के सच्चा प्रतिक्रमण हो सकता है, यह बात 

यथार्थ है । आहार-त्याग की प्रतिज्ञा अमुक समय के लिए लेना, वह 

पुण्य है, किन्तु वह सम्यक्ृतप नहीं है, क्योंकि जिसे अपने स्वरूप 

की खबर नहीं है, उसके तो बालतप होता है--ऐसा भगवान ने डंके 

की चोट कहा है, इसलिए मुझे मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण प्रथम ही 

करना चाहिए। यह मैं समझ गया। अपने मित्रों को भी सच्चा 

प्रतिक्रमण समझाने का प्रयत्न करूँगा। ७ 
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प्रकरण : ३० 

व्यवहार 

१--करमचन्दः -- शास्त्रों में "व्यवहार ' शब्द का अनेक स्थानों 

पर उपयोग किया जाता है--उसका अर्थ क्या है? 

ज्ञानचन्द:--' व्यवहार ' शब्द के अनेक अर्थ होते हैं; उनमें एक 

अर्थ ऐसा होता है कि--' अज्ञानी की पर के कर्तृत्व की मिथ्यामान्यता 
(प्रतिभास ), वह व्यवहार है।' 

करमचन्द:--आपने व्यवहार का जो अर्थ किया, वह अच्छी 

तरह समझ में आ जाए, उसके लिए विशेष स्पष्ट कीजिए । 

  

  

  

  

  

  ज्ञानचन्दः--वास्तव में जीव की प्रवृत्ति (क्रिया) और जड़- 
पदार्थों की प्रवृत्ति (क्रिया) भिन्न-बिल्कुल पृथक्‌ है परन्तु जीव जब 

तक सच्चा ज्ञान प्रगट न करे, तब तक वह स्थूलदृष्टि से देखता है और 
इससे उनकी प्रवृत्ति भिन्न-भिन्न होने पर भी एक समान दिखायी देती 

है। अज्ञानदशा में जीव को जीव और जड़ का भेदज्ञान (सच्चा ज्ञान) 
न होने से ऊपरी दृष्टि से जैसा दिखायी देता है, वैसा (गहरा विचार 

किये बिना) वह मान लेता है और इससे वह ऐसा मानता है कि 
जीव, जड़कर्म को करता है और भोगता है; श्रीगुरु भेदज्ञान कराके 
जीव का सच्चा स्वरूप बतलाकर अज्ञानी के इस प्रतिभास को 
“व्यवहार' कहते हैं। 

३-करमचन्द:--अज्ञानदशा में जीव कर्तपने में सम्बन्ध में 

क्या और कब से मानता है ? 

ज्ञानचन्दः--इस जगत में अज्ञानदशा में जीवों का “परद्रव्य को 
अथवा उसकी अवस्था को मैं करता हूँ '--ऐसे परद्॒व्य के कर्तृत्व 

  

  

  

   



१७८] धर्म की क्रिया 

का महा अहंकाररूप अज्ञानान्धकार (जो कि अत्यन्त अनन्त पुरुषार्थ 
द्वारा दूर किया जा सकता है), अनादि-संसार से चला आ रहा है। 

  

  

  

४--करमचन्दः --एक वस्तु (जीव) परवस्तु (जड़) का कुछ 

भी क्‍यों नहीं कर सकती ? यह समझाइये | 

ज्ञानचन्दः--प्रत्येक वस्तु अपने से है, अपने वस्तुरूप (द्रव्य 

से), अपने से अपने प्रदेशरूप (क्षेत्र सेन्‍्आकार से), अपने से 

अपनी अवस्थारूप (काल से) और स्वयं अपने से अपने गुणरूप 

(भाव से) है; और वह वस्तु परवस्तु के द्रव्य से-क्षेत्र से-काल से 
और भाव से नहीं है। अब जो एक वस्तु दूसरी वस्तु में द्रव्य से-क्षेत्र 

से-काल से और भाव से नहीं है, वह दूसरे का क्या कर सकती है ? 
कुछ नहीं कर सकती-यह स्पष्ट है। 

जो-जो वस्तुएँ हैं, वे-वे सर्वथा पर से भिन्न ही हैं, प्रदेशभेदवाली 
ही हैं। दोनों के क्षेत्र भिन्न ही रहते हैं । इस प्रकार स्वक्षेत्र से प्रत्येक 

द्रव्य अभिन्न और परक्षेत्र से भिन्न है, स्‍्वकाल से अभिन्न और परकाल 
से प्रत्येक द्रव्य त्रिकाली भिन्न है, स्वभाव से प्रत्येक द्रव्य अभिन्न 

और परभाव से त्रिकाली भिन्न है, इससे कोई द्रव्य, कोई गुण या कोई 

पर्याय पर का कुछ नहीं कर सकते । 

०५-करमचन्द:--तब फिर जीव, परद्र॒व्य का कुछ कर सकता 

है - ऐसा मानना महा अहंकार है ? 

ज्ञानचन्दः--हाँ, वैसा ही है | स्वयं पर का कुछ नहीं कर सकता, 

तथापि करता हँ--ऐसा मानता है । इसलिए उसे अहंकार कहा जाता 

है और वह मिथ्या मान्यता अनन्त संसार का (दुःख का) कारण है; 
और उसे दूर करने के लिए अनन्त पुरुषार्थ की आवश्यकता है। 

६--करमचन्द: -- इस महा अहंकार को अज्ञान-अन्धकार क्‍यों 

कहा जाता है ? 
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ज्ञानचन्दः-- क्योंकि स्वयं अपना सच्चा ज्ञान नहीं किया और 

स्वतन्त्र अस्तित्व को, स्व को भूल जानेरूप महान भूल की, इसलिए 
उसे महा अहंकाररूप अज्ञान-अन्धकार कहा जाता है। 

करमचन्दः--तब तो ऐसा हुआ कि महा अहंकाररूप 

अज्ञानान्‍न्धकार को अज्ञानी का प्रतिभास और उस प्रतिभास को 

“व्यवहार' कहा जाता है--ऐसा सिद्ध हुआ। यह ठीक है न? 

ज्ञानचन्दः--हाँ, ऐसा ही है। 

७--करमचन्द:ः--इस सम्बन्ध में जो शास्त्राधार हो, वह 

बतलाइये। 

ज्ञानचन्दः--हाँ, शास्त्राधार है। श्री समयसार की गाथा ८४ से 

८६ की टीका-भावार्थ और कलश ५१ से ५६ तक पढ़कर विचार 

करने से वस्तु का स्वरूप यथार्थतया समझा जा सकेगा। 

करमचन्दः--इस महा अहंकार को दूर करने का उपाय क्या है ? 

  

  

  

  

  ज्ञानचन्दः--यह महा अहंकाररूप जो अज्ञानान्धकार है, वह 
अज्ञानी का प्रतिभास है, इसलिए उसे व्यवहार कहा जाता है । इसलिए, 

निश्चय के आश्रय द्वारा व्यवहार को जैसा है, वैसा-(यथावत्‌) 
जानकर पराश्रयरूप व्यवहार की श्रद्धा छोड़ने से और एक द्रव्य दूसरे 

द्रव्य का कुछ नहीं कर सकता--ऐसा निश्चित्‌ करके अपने त्रिकाली 
ध्रुव स्वभाव का आश्रय लेने से वह महा अहंकाररूप अज्ञानान्धकार 

दूर हो सकता है। 

करमचन्दः--उपरोक्त उपाय को शास्त्र की परिभाषा में क्‍या 
कहते हैं ? 

ज्ञानचन्दः--परमार्थ (सत्यार्थ-भूतार्थ-निश्चयनय) के ग्रहण 
से वह अज्ञानान्धकार दूर हो जाता है--ऐसा शास्त्र परिभाषा में कहा 

जाता है। 
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८--करमचन्द:--इस सम्बन्ध में जो आधार हो, वह बताइये | 

ज्ञानचन्दः-- श्री समयसार गाथा ११ की टीका- भावार्थ; तथा 

कलश ५५ का अर्थ-भावार्थ पढ़ने से आपको ज्ञात हो जाएगा। 

  

  

  करमचन्द: --वह महा अहंकार दूर करने के लिए अनन्त पुरुषार्थ 

चाहिए - ऐसा क्‍यों कहते हैं ? 

ज्ञानचन्दः--' जीव पर का कुछ नहीं कर सकता “--ऐसा प्रथम 

सुनते ही जीव चकचौंधिया जाता है, और “यह मेरे लिए नहीं है, 
अभी के लिए नहीं है, यह तो उच्च दशावाले और केवलियों के लिए 

है' इत्यादि मिथ्या कल्पनाएँ करके उस ओर रुचि नहीं करता किन्तु 
उससे घृणा करता है; इससे उसे दूर करने के लिए अनन्त पुरुषार्थ की 

आवश्यकता है--ऐसा कहा है। 

जीव ने अनादि काल से ऐसा भ्रम पकड़ रखा है कि 'परद्रव्यों 

को और उनके भावों को (अवस्थाओं को ) मैं कर सकता हूँ, ' और 

अपने आप अज्ञानी हो रहा है। श्रीगुरु परभावों का विवेक ( भेदज्ञान) 

करके उससे बारम्बार कहते हैं कि--' तू आत्मस्वरूप है, तू पर का 
कुछ नहीं कर सकता; इसलिए शीघ्र जागृत हो ! सावधान हो जा! 

यदि जीव इस कथन को रुचिपूर्वक बारम्बार सुने और भलीभाँति 

परीक्षा करके सच्चा ज्ञान करे तो अज्ञान दूर हो, इससे यह समझने के 
लिए अनन्त पुरुषार्थ की आवश्यकता है--यह सिद्ध होता है। जो 

ऐसा पुरुषार्थ करे, वह जान सकता है कि जीव पुद्गलकर्म का कर्ता 

नहीं हो सकता । तथापि अज्ञानी वैसा मानता है, यह बताने के लिए 
शास्त्र में जीव को असद्भूत (मिथ्या) व्यवहारनय से कर्म का कर्ता 

कहा है, परन्तु सदृभूत (सच्चे) व्यवहारनय से वह जीव अपने शुद्ध 
भावों का ही कर्ता है। ७ 
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प्रकरण : ३९ 

प्रश्न और उत्तर 

  

    
प्रश्न:--संसार में किसका राज्य चल रहा है ? 

उत्तरः--अपने स्वरूप के भ्रम का। 

प्रश्न:--संसार में बहुमत किसका ? 

उत्तरः--स्वरूप के भ्रमवाले जीवों का। 

प्रश्न:--उस भ्रम में प्रमुख कौन ? 

उत्तर:--द्रव्यलिंगी मुनि; उसे संसारतत्त्व कहा जाता है। 

  

  प्रश्न:--द्रव्यलिंगी मुनि, परजीव की हिंसा करता है ? 

उत्तरः--बिल्कुल नहीं; वह छह काय जीवों की दया पालता है, 
अतिचाररहित अहिंसा व्रत का पालन करता है। 

प्रश़्न:--द्रव्यलिंगी मुनि असत्य बोलता है, चोरी करता है, 
मैथुन करता है या परिग्रह रखता है ? 

उत्तरः--बिल्कुल नहीं; वह सभी ब्रत अतिचाररहित पालन 

करता है। 

२-प्रश्न:--इतना करने पर भी धर्म क्‍यों नहीं होता ? 

उत्तरः--स्वरूप का भ्रम होने से धर्म नहीं होता--यह प्रगट 

ही है। 

प्रझ्नः--तब क्‍या जीव दया पाले, असत्य बोले, चोरी करे, 

अब्रह्मचर्य सेवन करे, परिग्रह रखे तो धर्म हो ? 

उत्तर--आपका प्रश्न अधीरता और विपरीतता बतलाता है; 
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आपने कहा वह सब तो पाप है, उससे धर्म होता ही नहीं--यह तो 

आर्यावर्त का बच्चा भी समझता है। 

३- प्रश्न:--तब फिर धर्म कब होता है ? 

उत्तरः--अपने स्वरूप की यथार्थ पहिचान करना और भ्रम दूर 

करना, वह धर्म का प्रारम्भ है, उस स्वरूप में स्थिर रहना, वह 
साधकदशा है और सम्पूर्ण स्थिरता लाना, वह धर्म की पूर्णता है। 

प्रश्न:--द्रव्यलिंगी मुनि भव्य होता है या अभव्य ? 

उत्तर --भव्य भी होता है और अभव्य भी। 

प्र्न:--यह जीव पूर्व में कभी द्रव्यलिंगी मुनि हुआ होगा ? 

उत्तरः--हाँ, अनन्त बार। 

  

  

४--प्रशन:--द्रव्यलिंगी मुनि को संसारतत्त्व कहा जाता है, 

उसका कुछ आधार है ? 

उत्तरः--हाँ, श्री प्रवचनसार, अध्याय ३, गाथा ७१ में निम्न प्रकार 

कहा है:--अब इन पाँच में से प्रथम संसारतत्त्व को कहते हैं:-- 

ये अयथागृहितार्थ एते, तत्वमिति निश्चिता: समये। 
अत्यंत फल समुद्धं भ्रमन्ति, ते अतः UT HICH I 

जो भले ही समय में हो (-भले ही वे द्रव्यलिंगी के रूप में 

जिनमत में हो), तथापि वे “यह तत्त्व है '--इस प्रकार निश्चयवंत वर्तते 

हुए पदार्थों को अयथार्थरूप से ग्रहण करते हैं, वे श्रमणाभास मुनि हैं 
और वह अनन्त भ्रमणरूपी फल से समृद्ध होकर अनन्त काल तक 
भटकते हैं। 

भावार्थ:--जो अज्ञानी मुनि मिथ्याबुद्धि से पदार्थों की श्रद्धा 

नहीं करता--अन्य की अन्य कल्पना करता है और सदैव मोहमल्ल 

(मिथ्यादर्शन) के कारण चित्त की मलिनता से अविवेकी है, उसने 
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यद्यपि द्रव्यलिंग धारण किया है, तथापि परमार्थ (सच्चे ) मुनित्व को 

वह प्राप्त नहीं हुआ है । वह मुनि जैसा प्रतीत होता है, तथापि अनन्त 
काल तक अनन्त परावर्तन करके भयानक कर्मफल भोगता हुआ 

परिभ्रमण करता है, इससे उस श्रमणाभास मुनि को संसारतत्त्व 
जानना; अन्य कोई संसारतत्त्व नहीं है परन्तु जो जीव मिथ्या बुद्धिवाला 

है, वही संसार है। 

प्रश्न:--बाह्मलिंग से मुनिपना या ज्ञानीपना निश्चित्‌ हो सकता 

है या नहीं ? 

उत्तरः--नहीं हो सकता; वह ऊपर आ गया है। 

  

  

  

  

  

  

५--प्रश्न:--जीवादि तत्त्वों को समझने के लिए इस काल में 

कौन योग्य है ? 

उत्तरः--प्रयोजनभूत जीवादि तत्त्वों का श्रद्धान करने योग्य 

ज्ञानावरण का क्षयोपशम (ज्ञान का विकास) तो सर्व संज्ञी पंचेन्द्रिय 
जीवों को होता है, इसलिए वे योग्य हैं । 

६- प्रश्चः--तब फिर सर्व संज्ञी पंचेन्द्रिय जीवों को जीवादि 
तत्त्वों का श्रद्धान क्यों नहीं होता ? 

उत्तरः--जो-जो संज्ञी जीव प्रयोजनभूत जीवादि तत्त्वों का यथार्थ 
निर्णय करने के लिए अपने ज्ञान में पुरुषार्थ करता है, उसे सच्ची 
श्रद्धा होती है और जो-जो संज्ञीजीव प्रयोजनभूत जीवादि तत्त्वों का 
यथार्थ निर्णय करने के लिए अपने ज्ञान में पुरुषार्थ नहीं करते, परन्तु 

परज्ञेयों को जानने में उस ज्ञान को रोकने से असत्यार्थ पुरुषार्थ करते 

हैं, उन्हें प्रयोजनभूत जीवादितत्त्वों का श्रद्धान नहीं होता। 

क्षयोपशमज्ञान जहाँ लगे, वहाँ एक ज्ञेय में लगता है । यदि अपने 

स्वरूप को जानने की ओर उस ज्ञान को लगाये तो उसका ज्ञान हो 

और यदि परज्ञेय को जानने की ओर स्वतः अपने ज्ञान को लगाये तो 
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ज्ञान परज्ञेय में लगे। परद्रव्य अनन्तानन्त हैं, एक-एक ज्ञेय में ज्ञान 

को रोके तो कभी भी उसे बराबर नहीं जानेगा। स्व को यथार्थतया 

जाने बिना पर का यथार्थ ज्ञान नहीं होता; इसलिए जो संज्ञीजीव अपना 

पुरुषार्थ स्वोन्मुख नहीं करते, उन्हें यथार्थ श्रद्धा-ज्ञान नहीं होते। 

७- प्रश्न:-- धर्म के उपदेश में काहे की मुख्यता होना चाहिए ? 

  

  

  

  

    उत्तरः--मिथ्यात्व जो महापाप है, उसकी प्रवृत्ति छुड़ाने की 

मुख्यता होना चाहिए। कितने ही विषयों में हिंसा बतायी है, उसे 

छुड़ाने की मुख्यता करना, यह क्रमभंग उपदेश है। जो दया के 

कितने ही अंग योग्य पालते हैं, हरितकाय आदि का त्याग करते हैं, 
जल का उपयोग कम करते हैं, उनका निषेध नहीं समझना चाहिए । 

यहाँ तो मिथ्यात्व का महापाप छुड़ाने की प्रवृत्ति की मुख्यता होना 

चाहिए--यह बताना है । यदि उसकी मुख्यता न की जाए तो वे जीव 

दया के नाम पर कितने ही अंग पालन करने में सारा जीवन व्यतीत 

करेंगे, और समीचीन धर्म के प्रारम्भरूप सम्यग्दर्शन को प्राप्त नहीं 

कर सकेंगे। इस प्रकार उनका अमूल्य मनुष्यजन्म असफल होगा 

और संसार-चक्र में फँसे रहेंगे। ७ 
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प्रकरण : ३२ 

धर्म की क्रिया प्रगट करने के लिए 

सम्यग्दर्शन की भावना करे! 

  

— Q — 

सम्यग्दर्शन सम्पूर्ण दुःख का नाश करता है, इसलिए हे जीव ! 
तू इसमें प्रमादी न बन। 

शंकाः--सम्यग्दर्शन से सर्व दुःखों का नाश किस प्रकार होता 
है? 

समाधानः--सम्यग्दर्शन है, वह ज्ञान-चारित्र-वीर्य और तप 
का आधार है | इसलिए वह सम्पूर्ण दु:खों का नाश करता है--ऐसा 
समझना। 

शंकाः--परिणाम, परिणामी द्रव्य के आधार से रहता है, इससे 

अन्योन्य आधार नहीं होता; तथापि आप सम्यक्त्व-परिणाम ज्ञानादि- 

परिणामों का आधार है--ऐसा कैसे कहते हो ? 

समाधानः--जिस प्रकार परिणमनशील द्रव्य के बिना (आत्मा 

के बिना) ज्ञानादिक नहीं रहते, उसी प्रकार ज्ञान-चारित्र-वीर्य और 

तप को सम्यग्दर्शन के बिना सम्यकृपना प्राप्त नहीं होता, इसलिए 

सम्यग्दर्शन को आधार माना है। 
— R — 

जिस प्रकार नगर में प्रवेश करने का उपाय दरवाजा है, उसी 

प्रकार आत्मा में ज्ञान, चारित्र, वीर्य और तप का प्रवेश होने के लिए 
सम्यग्दर्शन द्वार समान है; अर्थात्‌ जब आत्मा में सम्यक्त्व की 
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उत्पत्ति होती है, तब उसमें ज्ञानादिक का प्रवेश होता है। सम्यग्दर्शन 
के बिना सम्यग्ज्ञान, सम्यग्त्प, सम्यक्चारित्रादि की प्राप्ति होती ही 

नहीं | सम्यग्दर्शन की प्राप्ति न होने से, जीव को अवधि आदि विशिष्ट 
ज्ञान, यथाख्यातचारित्र, कर्म की अतिशय निर्जरा करनेवाला तप 
प्राप्त नहीं होता । जिस प्रकार मुँह को आँखों से सुन्दरता प्राप्त होती है, 
वैसे ही ज्ञानादिकों में सम्यग्दर्शन से सम्यकृपना प्राप्त होता है। जिस 
प्रकार वृक्ष को जड़ से दृढ़ता मिलती है; उसी प्रकार सम्यग्दर्शन से 
ज्ञानादिकों को स्थिरता-दृढ़ता प्राप्त होती है। 

— 3 — 

जो जीव सम्यग्दर्शन से भ्रष्ट है, उसी को भ्रष्ट समझना चाहिए। 
दर्शनभ्रष्ट जीव को मोक्ष की प्राप्ति नहीं होती । चारित्र- भ्रष्ट जीव मुक्ति 
प्राप्त कर सकता है, परन्तु दर्शन भ्रष्ट जीव को मुक्तिलाभ नहीं होता। 

जो जीव सम्यग्दर्शन से भ्रष्ट है, उसे भ्रष्टटम कहा जाता है। 
चारित्रभ्रष्ट जीव दर्शनभ्रष्ट नहीं माना जाता अर्थात्‌ चारित्रभ्रष्ट जीव से 
दर्शनभ्रष्ट जीव अतिशय भ्रष्ट है। जो चारित्र से भ्रष्ट होता है, परन्तु 
सम्यग्दर्शन से च्युत नहीं होता, उसे संसार-पतन नहीं है। 

शंकाः--असंयम से उत्पन्न हुए पाप के भार से जीव को संसार 
में भ्रमण करना ही पड़ता है, तथापि चारित्रभ्रष्ट जीव को संसार- 
पतन नहीं है--ऐसा आप कैसे कहते हैं ? 

समाधान: --चारित्रभ्रष्ट जीव चारों गतियों में भ्रमण नहीं करता । 

उसका संसार अल्प रहता है, इससे उसे संसार नहीं है--ऐसा कहा 

जाता है। जैसे, किसी के पास थोड़ा धन हो तो वह धनवान नहीं 
कहलाता, परन्तु दर्शनभ्रष्ट मनुष्य तो अनन्तानन्त संसार में परिभ्रमण 
करता है, इससे वह निकृष्ट है। 

-- ४ -- 

  

  

  

  

  

  

  

  शंका--कांक्षादि अतिचारों से रहित, अविरत सम्यग्दृष्टि को भी
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तीर्थंकर नामकर्म का बन्ध होता है। अप्रत्याख्यानावरणी क्रोध- 

मान-माया और लोभ के उदयवश होनेवाले परिणामों में हिंसादिक 

से विरक्ति उत्पन्न न होने पर भी, अकेला निरतिचार सम्यग्दर्शन 

धारण करनेवाले मनुष्य को गृहस्थदशा में भी तीर्थंकर नामकर्म का 

बन्ध होता है। 

शंकाः--विनय सम्पन्नता आदि अन्य कारणों से भी तीर्थंकरत्व 

की प्राप्ति होती है। सम्यग्दर्शन से ही होती हो--ऐसी उसमें क्‍या 

विशिष्टता है ? 

उत्तरः--सम्यग्दर्शन हो, तब विनय-सम्पन्नतादिक तीथैकर 

कर्मबन्ध का कारण होते हैं; नहीं तो उनमें (विनय-सम्पन्नतादि) 
कारणत्व नहीं है। मात्र सम्यग्दर्शन की सहायता से ही श्रेणिक राजा 

भविष्य काल में अरिहन्त होंगे। 

शंका:--श्रेणिक राजा को भविष्यकाल में अरिहन्त होना है, 

उन्हें अरिहन्त दशा प्राप्त नहीं हो चुकी है, तथापि आप यह कैसे 
कहते हैं कि वे अरिहन्त हो गये ? 

उत्तरः-- भविष्य काल के अरिहन्त इस समय निष्पन्न नहीं हुए 

हैं, तथापि वे निश्चित होने ही वाले हैं, इससे यही कहना योग्य है 
कि वे हो गये हैं। 

  

  

  

  

  

  

-५-- 

इस निर्मल सम्यग्दर्शन की भूमिका में राग के कारण इन्द्र पद 
चक्रवर्ती पद, अहमिन्द्र पद तथा तीर्थंकर पद--ऐसी कल्याण परम्परा 

से उत्तरोत्तर पदवी मिलती है। यह सम्यक्त्वरत्न इतना बहूमूल्य है 
कि देव और असुरों सहित यह सम्पूर्ण लोक भी अर्पण किया जाए 
तो भी उसका मूल्य नहीं चुकाया जा सकता; अर्थात्‌ सम्पूर्ण त्रिलोक 

देने पर भी सम्यक्त्वरत्न नहीं मिलता। 
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एक ओर सम्यग्दर्शन का लाभ और दूसरी ओर तीन लोक का 

लाभ--ोनों लाभों में सम्यग्दर्शन का लाभ श्रेष्ठ है। तीन लोक का 

लाभ होने पर भी वह अल्प काल में ही नष्ट हो जाता है; परन्तु 

सम्यग्दर्शन का लाभ जीव को अविनाशी सुख देनेवाले मोक्ष की 

प्राप्ति कराता है। 

इसलिए सम्यग्दर्शन का लाभ त्रिलोक के लाभ से श्रेष्ठ है, उसे 

प्राप्त करने के प्रत्येक जीव को प्रयत्न करना चाहिए। ७  
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प्रकरण : ३३ 

अधर्म की क्रिया को दूर करने के लिए 

मिथ्यात्व का वन करो! 

  

— Q — 

संसार का मूलकारण मिथ्यात्व ही है, अर्थात्‌ मिथ्याश्रद्धा ही 
संसार का मूल है। इसलिए हे जीव! तू उसका त्याग कर। गुणों से 

युक्त बुद्धि को भी मिथ्यात्व मुग्ध मूर्च्छित कर देता है। 

शंकाः--मिथ्यात्व को आप सर्व दोषों में प्रथम कहते हो, वह 
योग्य नहीं है। जैसे मिथ्यात्व अपने कारण से उत्पन्न होता है, उसी 

प्रकार असंयमादि की उत्पत्ति भी स्वतः अपने कारण से होती है; 

इसलिए मिथ्यात्व का दोष प्रथम और चारित्र का दोष पश्चात्‌ उत्पन्न 
होता है--ऐसा कहना असत्य है, क्योंकि आत्मा में सदैव आठों कर्मों 
का सद्भाव है। 

उत्तरः--सामान्यरूप से सूत्रकार ने 

मिथ्यात्वाविरति प्रमाद कषाय योगा बंध हेतव: 

इस सूत्र में मिथ्यात्व को प्रथम स्थान दिया है; अर्थात्‌ बन्ध के 

कारणों से मिथ्यात्व का प्रथम उल्लेख है। संसार बन्धपूर्वक है और 
संसार का मूलकारण मिथ्यादर्शन है। 

— R — 

यह मिथ्यात्व, बुद्धि को विपरीत करता है। सुश्रुषा-सुनने की 
इच्छा, शास्त्र श्रवण करना, श्रवण करके उसे हृदय में धारण करना, 
कालान्तर में भी धारण किये हुए को न भूलना--इत्यादि बुद्धि के 
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गुण हैं। मिथ्यात्व उन्हें भी विपरीत करता है, अर्थात्‌ बुद्धि और 
सुश्रुषादिक उसके कारण भी मिथ्यात्व के सहवास से विपरीत हो 

जाते हैं। 

  

  

  

— 3 — 

इसलिए हे जीव ! तू इस मिथ्यात्व का त्याग कर और सम्यक्त्व 
की आराधना में अपने को स्थिर कर। 

शंकाः--जो वस्तु जिस स्वरूप की धारक नहीं है, उसे ज्ञान 
अन्यरूप क्‍यों जानेगा ? 

समाधानः--ज्ञान विपरीत भी होता है, क्योंकि ज्ञान को विपरीत 
करने का कारण मिलता है । दृष्टान्त:--जब सूर्य की प्रचण्ड किरणों 
से पृथ्वी अत्यन्त गर्म होती है, तब उसकी उष्णता सूर्य की किरणों 

में मिश्र होकर पानी समान दिखायी देती है। तृषा से जिनकी आँखें 
संतप्त हो रही हैं--ऐसे हिरनों को उस समय सूर्य की किरणों में जल 
का आभास होने लगता है, उसी प्रकार मिथ्यात्वदशा में इस जीव को 
असत्य पदार्थ भी सत्य भासित होने लगता है| मिथ्यात्वग्रस्त जीव 
अतत्त्व को तत्त्वरूप समझता है। 

-- ४ -- 

मिथ्यात्व से उत्पन्न हुई भ्रमणा की अपेक्षा, धतूरे के सेवन से 
उत्पन्न होनेवाला उन्मत्तपना श्रेष्ठ है; मिथ्यात्व से उत्पन्न हुआ उन्मत्त 
अनेक कुयोनियों में जन्म-मरण की वृद्धि करता है। धतूरे के सेवन 
से उत्पन्न हुआ पागलपन जन्म-मरण को नहीं बढ़ाता, और अल्प 
समय तक नशा रह सकता है। और इससे अनन्त काल तक विपरीत 
स्वरूप दिखानेवाले मिथ्यात्वजन्य मोह परिणाम जो अत्यन्त निकृष्ट 

हैं--ऐसा समझना चाहिए। 

जन्म-मरण से भयभीत होनेवाले, हे जीवो ! तुम इस दुष्ट मिथ्यात्व 

का त्याग करो। 
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-0७५-- 

अनादि काल से जीव में मिथ्यात्व चला आ रहा है; इससे इस 

जीव का सम्यकत्व में रमण नहीं है। जीव को अनादि काल से इस 
मिथ्यात्व का ही स्वाद आ रहा है। इससे यह जीव सम्यक्त्व में नहीं 
रमता | इसलिए आचार्यदेव सम्यक्त्व में प्रयत्त करने का उपदेश इस 

जीव को बारम्बार करते हैं कि अनन्त काल से मिथ्यात्व का अभ्यास 

होने से उसका त्याग करने में भारी पुरुषार्थ की आवश्यकता है। 
जिस प्रकार सर्प को अपने चिरपरिचित बिल में प्रवेश करने पर 

रोकने से भी वह प्रविष्ट हो जाता है, उसी प्रकार इस जीव को 
मिथ्यात्व का त्याग करने के लिए और सम्यक्त्व में दृढ़ता लाने के 

लिए बारम्बार मिथ्यात्व के त्याग का उपदेश करना अयोग्य नहीं है। 

— & — 

अग्नि, विष और काले सर्प इत्यादि पदार्थों से भी जीव की 
उतनी हानि नहीं होती, जितनी महान्‌ हानि मिथ्यात्व से होती है, 
अर्थात्‌ तत्त्व में अश्रद्धा करने से संसार में भ्रमण करना पड़ता है। 

अग्नि, विष और काले सर्प आदि पदार्थों से जीव की हानि एक 

ही भव में हो सकती है, परन्तु मिथ्यात्व से अनेक कोड़ाकोड़ी भवों 

में हानि होती है। 

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

-- ७ -- 

विष में बुझा हुआ बाण शरीर में प्रविष्ट होने से, उसका विष सारे 
शरीर में फैल जाता है और मनुष्य प्राणएरहित हो जाता है, अर्थात्‌ फिर 
उस पुरुष का कोई उपचार नहीं हो सकता; उसी प्रकार मिथ्यात्व की 

शल्य से बिंधा हुआ मनुष्य तीव्र वेदनाओं का अनुभव करता है। 
— z — 

यद्यपि मैं मिथ्यात्वयुक्त हूँ, तथापि मैंने दुद्धर चारित्र का पालन 
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किया है, इसलिए वह इस दीर्घ संसार से मेरा रक्षण करेगा, ऐसी 

आशा व्यर्थ है। 

दृष्टन्त:--शोभायमान कड़बी तूम्बी में रखा हुआ दूध कड़वा 

हो जाता है, अर्थात्‌ उसका मीठापन नष्ट हो जाता है; परन्तु शोभा रहित 
शुद्ध तूम्बी में रखा हुआ दूध कड़वा नहीं होता, वह मीठा रहता है। 

— ९ — 

उसी प्रकार मिथ्यात्व अर्थात्‌ विपरीत रुचि से विपरीत बने हुए 

जीव के तप, ज्ञान, चारित्र और वीर्य--यह गुण नष्ट हो जाते हैं अर्थात्‌ 

मिथ्यात्वरहित तप, ज्ञान, चारित्र और वीर्य--यह मुक्ति का उपाय 

है; परन्तु प्रत्येक तपादिक मुक्ति का उपाय नहीं है । जब सम्यग्दर्शन 
की प्राप्ति होती है, तब तपादिक में सम्यकृपना आता है; उसके 

अभाव में तपादि में सम्यकृपना नहीं आ सकता। जिसने मिथ्यात्व 

का त्याग किया है--ऐसे समयग्दृष्टि जीव में तपादि सदुगुण सफल 

होते हैं; ऐसे तपश्चरण से इस लोक का सुख और फिर इन्द्रपद की 
प्राप्ति होती है तथा मोक्षसुख का लाभ भी मिलता है | पूर्ण शुद्धि होने 
से पूर्व आयु पूर्ण हो तो देव होकर--मनुष्यगति में दशांगी सुख में 

जन्म लेकर साधुपना अंगीकार करके मोक्षपद्‌ प्राप्त करता है, और 

उसी भव में पूर्ण शुद्धि करे तो उसी भव में मोक्ष प्राप्त करता है। 
— १० — 

भव्य और अभव्य--दोनों जीव अनन्त बार नवमें ग्रैवेयक में 

गये--यह शास्त्र का सामान्य कथन है । तब फिर प्रश्न यह उठता है 

कि जीव क्या करने से नवमी ग्रेवेयक में जा सकता है ? उसका उत्तर 

नीचे दिया जाता है:-- 

सम्यग्दर्शनरहित शील और तप से परिपूर्ण तीन गुप्ति और पाँच 
समिति की सावधानी पूर्वक, अहिंसादि पाँच महाव्रतरूप व्यवहार 
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चारित्र का पालन करे--उसका फल नवमा ग्रैवेयक है, वह मिथ्यादृष्टि 

का उत्कृष्ट शुभभाव है । इसलिए जीव ने जो काम अनन्त बार किया 

और फिर वही कार्य करे तो उसका वही फल आएगा, अर्थात्‌ संसार 

बना रहेगा; इससे यह विचार करना चाहिए कि जीव ने अनन्त काल 

में क्‍या नहीं किया है। 

तटस्थ विचारक को ज्ञात होगा कि जीव ने शुद्धात्मा का स्वरूप 

नहीं समझा अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन प्रगट नहीं किया, इसी से वह संसार 

में भटका है--अर्थात्‌ इसी से उसका दुःख बना रहा। इसलिए 

सम्यग्दर्शन प्राप्त करना (पहले कभी न किया होने से ) अपूर्व है-- 
ऐसा निश्चित करके उसे प्राप्त करने के लिए पुरुषार्थ करना चाहिए | 

इससे ऐसा नहीं समझना कि पुण्य छोड़कर पाप करने के लिए कहा 

जा रहा है। शुद्धता प्राप्त न हो, तब तक पाप छोड़कर पुण्य में रहना 

चाहिए; परन्तु उसे धर्म या उसका कारण नहीं मानना चाहिए। 

यह वस्तु ध्यान में रखने की आवश्यकता है कि ज्ञान का 
विकास सम्यग्दर्शन नहीं है। ज्ञान का विकास भी जीव के अनन्त 
बार ऐसा हुआ है कि-ग्यारह अंड़ का ज्ञान प्राप्त किया; परन्तु शुद्ध 

ज्ञाममय आत्मा के ज्ञान से शून्य होने के कारण आत्मा ने अपने 
यथार्थ स्वरूप की श्रद्धा नहीं की | ज्ञान का विकास और स्वरूप की 

यथार्थ श्रद्धा-यह दोनों बिल्कुल भिन्न गुण हैं | सम्यक्त्व में लब्धि-- 
उपयोग का भेद नहीं है लब्धि अर्थात्‌ पदार्थों को जानने की शक्ति 

और उपयोग अर्थात्‌ पदार्थ को जाननेरूप ज्ञान का व्यापार। ब्रतादि 
आचरण न हो, तब तक मभिथ्यात्व-अज्ञान है-ऐसा भी नहीं है 
कारण कि प्रत्येक गुण का कार्य क्षेत्र भिन्न है-स्वतन्त्र है। ७ 
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प्रकरण : ३४ 

क्रिया : स्वरूप एवं प्रकार 

क्रिया की सामान्य व्याख्या। 

१--पर्याय का परिवर्तित होना, वह क्रिया है। प्रत्येक द्रव्य की 

पर्याय प्रतिसमय बदलती ही रहती है। प्रत्येक द्रव्य की पर्याय ही 
उसकी क्रिया है | प्रत्येक द्रव्य की पर्याय अपने में ही होती है, परन्तु 

एक द्रव्य की पर्याय दूसरे द्रव्य में नहीं होती, दूसरे के आधार से हो, 
ऐसा नहीं है; इसलिए एक द्रव्य की क्रिया दूसरे द्रव्य में नहीं होती; 

उसी प्रकार एक द्रव्य की क्रिया दूसरा द्रव्य नहीं करता । 

क्रिया के प्रकार 

२--इस जगत में जड़ और चेतन--ऐसे दो प्रकार के द्रव्य हैं । 
द्रव्य की पर्याय ही क्रिया होने से क्रिया भी जड़ और चेतन--ऐसे दो 

प्रकार की है। जड़ द्रव्य की अवस्था वह जड़ की क्रिया और चेतन 
द्रव्य की (जीव की ) अवस्था, वह चेतन की क्रिया अर्थात्‌ जीव की 

क्रिया। 

जीव की क्रिया दो प्रकार हैं--(१) रागादिभावरूप विकारी 
क्रिया और (२) रागादिभावरहित सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप 

अविकारी क्रिया। विकारी क्रिया बन्ध का कारण है, इससे उसे 

“बन्ध की क्रिया' भी कहा जाता है; और अविकारी क्रिया मोक्ष का 

कारण है, उसे “मोक्ष की क्रिया' कहते हैं । 

इस प्रकार कुल तीन प्रकार की क्रिया हुई--( १) जड़ की क्रिया 

(२) जीव की विकारी क्रिया और (३) जीव की अविकारी क्रिया। 
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जड़ की क्रिया 

३--शरीर जड़ है, उसकी प्रत्येक क्रिया जड़ की क्रिया है। शरीर 

का हिलना-डुलना या स्थिर रहना, वह जड़ की क्रिया है, उसके 
कर्ता जड़ परमाणु हैं। आत्मा उसका कर्ता नहीं है। जड़ की क्रिया 

के साथ बन्ध या मोक्ष का सम्बन्ध नहीं है। शरीर की हलन- 
चलनरूप दशा या स्थिरतारूप दशा, उसमें बन्ध या मोक्ष की क्रिया 

नहीं है, अर्थात्‌ शरीर की किसी भी क्रिया से आत्मा को बन्ध या 

मोक्ष, लाभ या अलाभ, सुख या दुःख नहीं होते, क्योंकि शरीर की 

क्रिया जड़ की क्रिया है। जैसे कपड़ों को ज्ञान-सुख-दुःख नहीं है, 
उसी प्रकार शरीर को भी नहीं है। 

पहले शरीर की अवस्था घर में रहनेरूप हो और हलन- 

चलनादिरूप हो, पश्चात्‌ अवस्था बदलकर धर्मस्थान में स्थिर रहनेरूप 

हो--वहाँ उसके परिवर्तन से अज्ञानी जीव धर्म मानते हैं | परन्तु जड़ 
की क्रिया बदली उससे आत्मा को धर्म नहीं है, पुण्य नहीं है और 
पाप भी नहीं है। शरीर की भाँति पैसा, वस्त्र या आहारादि का 
संयोग-वियोग होना, वह भी जड़ की क्रिया है; इससे धर्म, पुण्य या 
पाप नहीं होता। उस किसी भी क्रिया का कर्ता आत्मा नहीं है। 

विकारी क्रिया 

४--जीव की पर्याय में जो राग-द्वेष-मोह अज्ञानरूप भाव हों, 

वह जीव की विकारी क्रिया है; इस क्रिया को बन्ध की क्रिया कहा 

जाता है। शरीरादि जड़ की क्रिया से विकारी क्रिया नहीं होती और 

जीव की विकारी क्रिया से शरीरादि जड़ की क्रिया नहीं होती | राग- 

द्वेष-अज्ञानरूप भाव आत्मा की पर्याय में होते हैं, इसलिए आत्मा 

की ही पर्याय में वह विकारी क्रिया करने की योग्यता है । शरीर की 

क्रिया से पुण्य-पाप नहीं होते। पुण्य-पापरूप क्रिया बन्धन की 
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क्रिया है, उस क्रिया के द्वारा संसार मिलता है, मोक्ष टलता है और 

आत्मा के गुणों की पर्याय जलती है। अतः इस क्रिया से कभी धर्म 

नहीं होता। ये है तो दूसरे गुणों की क्रिया हो, ऐसा नहीं है। राग है 
तो ज्ञान या शरीर की क्रिया है--ऐसा नहीं है; ज्ञान है तो राग है, देह 
की क्रिया है--ऐसा नहीं। 

प्रत्येक क्रिया की स्वतन्त्रता 

७- प्रश्न:--पहले जड़ की क्रिया करे, पश्चात्‌ धर्म होता है या 
नहीं ? जैसे कि--पहले शरीर को धर्मस्थान तक ले आये, फिर 

धर्मश्रवण करे और फिर यथार्थ प्रतीति से धर्म होता है। इस प्रकार 

जड़ की क्रिया करना आया या नहीं ? 

उत्तरः--नहीं, जड़ की क्रिया के द्वारा धर्म नहीं होता । जड़ की 

क्रिया आत्मा करता ही नहीं, इससे जड़ की क्रिया के साथ आत्मा 

का सम्बन्ध ही नहीं है। उपरोक्त दूष्टान्त में शरीर की क्रिया बदली, 

उससे धर्म नहीं हुआ है। तत्त्व समझने के लिए जाना है '--ऐसा 

शुभभाव हुआ और धर्मस्थान पर गया, वहाँ निम्नानुसार क्रियाएँ हुईं। 
(१) शुभभाव हुआ, वह पुण्य है; वह विकारी क्रिया है । (२) शरीर 

का क्षेत्रान्तर हुआ, वह जड़ की क्रिया है। (३) आत्मा के प्रदेशों का 

क्षेत्रान्तर हुआ, वह आत्मा की विकारी क्रिया है। (४) सत्‌ श्रवण 

की ओर का लक्ष्य, वह शुभभावरूप विकारी क्रिया है। यह चार क्रियाएँ 
हुईं, वहाँ तक तो अभी धर्म नहीं हुआ है। धर्म श्रवण के लक्ष्य से भी 
हटकर स्व की ओर लख्य करे और अपने शुद्ध आत्म स्वभाव की 

महिमा लाकर निर्णय करे तो वह अविकारी क्रिया है, वही धर्म है। 
जड़ की क्रिया, आत्म- प्रदेशों की क्षेत्रान्तररूप क्रिया और शुभरागरूप 

विकारी क्रिया--इन सभी से यह धर्म की क्रिया भिन्न है। 

इसी प्रकार किसी जीव को यश या धन कमाने आदि की अशुभ 
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भावना हुई और शरीर की क्रिया भी हुई, तो वहाँ भी जो शरीर की 

क्रिया है, वह जड़ की स्वतन्त्र क्रिया है, उससे जीव को लाभ या 

हानि नहीं है । और जो अशुभभाव हुए, वह जीव की विकारी क्रिया 
है, उससे जीव को हानि है। अशुभभाव के कारण भी शरीर की 
क्रिया नहीं होती। 

अशुभ परिणामों से पाप, और शुभ परिणामों से पुण्य--इन दोनों 

का समावेश विकारी क्रिया में होता है और दोनों के समय शरीर की 

जो क्रिया है, वह स्वतन्त्र जड़ की क्रिया है। मेरे परिणाम के कारण 
जड़ की क्रिया हुई--ऐसा माने तो मिथ्या है, और पुण्य परिणाम के 

कारण धर्म की क्रिया हुई--ऐसा माने तो भी मिथ्या है। 

धर्मस्थान में शरीर दो घड़ी स्थिर रहकर बैठा, वह जड़ की क्रिया 

है, उस समय यदि अन्तरंग में शुभपरिणाम हों तो पुण्य है, किन्तु उस 

समय यदि घर-व्यापारादि सम्बन्धी अशुभ विचार करता हो तो वह 

पाप है; पुण्य-पाप दोनों अशुद्धभाव हैं, विकार हैं, दोष है, उससे धर्म 

नहीं है--ऐसा भाव भासन सहित आत्मभान वर्तता हो तो उसी 

समय जितने अंश में जीव स्वसन्मुख रहे, उतने अंश में अविकारी 

धर्मक्रिया है, वह क्रिया मोक्ष की उत्पादक है। पुण्य-पाप दोनों 
बन्धन की क्रिया है, वह क्रिया संसार की उत्पादक है । किसी जीव 

ने अशुभपरिणाम तो छोड़ दिये और जिनेन्द्रदेव, Pera गुरु एवं 
ARIA के लक्ष्य से शुभराग किया तथा उसमें धर्म माना, तो वह 

जीव एकान्त बन्धन की ही क्रिया कर रहा है, उसके अधर्म क्रिया 

ही वर्त रही है--फिर चाहे वह चल रहा हो या स्थिर हो, त्यागी हो 
या गृहस्थ हो, भोजन लेता हो या उपवासी हो । 

अविकारी क्रिया 

६--अविकारी क्रिया का अर्थ है-- धर्म की क्रिया अथवा मुक्ति 

  

  

  

  

    

  

 



१९८] धर्म की क्रिया 

की क्रिया। लोग कहते हैं कि क्रिया से धर्म होता है; परन्तु किसकी 

क्रिया और कौन सी क्रिया ? जड़ की क्रिया या चेतन की ? विकारी 
क्रिया या अविकारी ? जड़ की क्रिया, विकारी क्रिया और अविकारी 

क्रिया के स्वरूप का जिसे भान नहीं है, वह धर्म की क्रिया कहाँ से 
करेगा ? 

मुक्ति की क्रिया में पर के साथ तो सम्बन्ध नहीं है और परोन्मुखता 

से जो भाव होते हैं, उनके साथ भी सम्बन्ध नहीं है| मुक्ति की क्रिया 
में पर के ऊपर या विकार के ऊपर दृष्टि नहीं होती, परन्तु पर से और 
विकार से भिन्न अपने असंयोगी, अविकारी त्रिकाल अभेद एकरूप 

ज्ञायकस्वभाव पर ही दृष्टि होती है। विकारी क्रिया भी आत्मा की 
भूलरूप वर्तमान दशा है और उसी समय साधक को आंशिक 

स्वाश्रयरूप अविकारी क्रिया भी है, जो आत्मा की वर्तमानदशा है । 
आत्मा की जो वर्तमानदशा में स्वभाव के साथ के एकत्व से च्युत 

होकर परलक्ष्य में और पुण्य-पाप में रुकती है, वही विकारी क्रिया 

है, वह संसार है, मोक्ष की घातक है, सुख की हर्ता है और दुःख की 
दातार है । और आत्मा की जो दशा जितने अंश में पराश्रय से छूटकर- 
दूर रहकर अर्थात्‌ स्वलक्ष्य से अपने त्रिकाली स्वभाव की श्रद्धा- 

ज्ञान-स्थिरता में स्थित है, वही अविकारी क्रिया है, वह धर्म है, मोक्ष 
की उत्पादक और संसार की घातक है; सुख की दातार और दुःखों 
की हर्ता है। एक साथ में एक ही पर्याय में मिथ्या श्रद्धा-ज्ञान और 

सम्यक्‌ श्रद्धा-ज्ञान हो, ऐसा नहीं हो सकता किन्तु नीचे साधकदशा 
में एक समय में स्वाश्रयी ज्ञाभाव और आंशिक पराश्रयरूप विकारी 
भाव हो सकते हैं। 

७--विकारी क्रिया या अविकारी क्रिया--यह दोनों एक-समय 

पर्यन्त की जीव की अवस्था है, परन्तु उन दोनों के आश्रय और लक्ष्य 

में अन्तर है। अविकारी क्रिया का आश्रय और लक्ष्य त्रिकाली शुद्ध 
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स्व-स्वभाव है और विकारी क्रिया का लक्ष्य परद्रव्य तथा पुण्य- 

पाप है। जड़ के कर्तृत्व की बात तो दो में से एक भी क्रिया में नहीं 
है। जड़ की क्रिया तो इन दोनों से भिन्न स्वतन्त्र है, उससे न बन्धन 
है और न मुक्ति ही। 

८--मोक्ष किसके आश्रय से होता है ? अथवा तीन प्रकार की 

क्रिया में से किस क्रिया से मोक्ष होता है ? क्या जड़ के मोक्ष होता है ? 
या पुण्य-पाप का आश्रय करने से मोक्ष होता है ? परद्रव्य का ग्रहण- 
त्याग तो आत्मा में है ही नहीं; इसलिए उसके आलम्बन से मोक्ष नहीं 
हो सकता। जो पुण्य-पाप होते हैं, वे भी परलक्ष्य से होने के कारण 
विकारी है, उसके लक्ष्य से भी मोक्ष नहीं होता। अर्थात्‌ जड़ की 
क्रिया और विकारी क्रिया से मोक्ष नहीं होता। देहादिक जड़ की 

क्रिया का बाह्य संयोग होने पर भी, “मैं इस जड़ से भिन्न हूँ'। न मैं 
उनका कर्ता हँ--न करानेवाला-प्रेरक हूँ, और मेरे शुद्ध ज्ञानभाव में 
यह राग-द्वेष नहीं है कारण कि ये जीव के लक्षण नहीं हैं--ऐसा 
भेदज्ञान प्रवर्तमान हो, वह प्रारम्भिक धर्म की क्रिया है; और पश्चात्‌ 

शुद्ध ज्ञाताभाव में स्थिरता करने से राग-द्वेष दूर होते जाते हैं। इस 
प्रकार धर्म की क्रिया के बल से विकार की क्रिया का नाश होता है । 

९--( १) पेट में भोजन गया अथवा न गया, वह जड़ की क्रिया 

है; उसमें न पुण्य है न पाप है और न धर्म । (२) पेट में भोजन नहीं 
पहुँचा, उस समय जीव को जो अरुचिकर प्रतीत होता है कि-- 
“उपवास तो किया, परन्तु आज तो कल जैसी प्रसन्नता नहीं है, कष्ट 

हो रहा '--तो उसे अशुभ परिणाम है और उस परिणाम से पापबन्ध 
होता है। (३) उस समय यदि मन्दकषाय रखे तो शुभ परिणाम है 
और उस शुभ परिणाम से पुण्यबन्ध है। (४) उस समय आहार का, 

शरीर का और पुण्य-पाप का लक्ष्य छोड़कर अपने त्रिकाली आत्म 
-स्वभाव की पहिचानपूर्वक उसमें जितना अंश में स्थिर हुआ-- 
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अनुभव में एकाग्र हुआ, वह धर्म है। इन चार प्रकारों में नं० (१) 

जड़ की क्रिया है, नं० (२) तथा (३) वह विकारी क्रिया है, और 
नं० (४) धर्म की क्रिया अथवा अविकारी क्रिया है। 

१०- शरीर स्थिर रहे, वह जड़ की क्रिया है, उस जड़ की क्रिया 

से आत्मा का माप निकाले, वह अज्ञानी है। जड़ शरीर की क्रिया 

स्थिर रहनेरूप हुई परन्तु उस समय आत्मा की क्रिया किस प्रकार 

की हो रही है--उसके भान बिना धर्म का माप (नाप) कहाँ से 

निकालेगा ? धर्म की क्रिया शरीर में होती है या आत्मा में ? जिसकी 

भूमिका में धर्म की क्रिया होती है--ऐसे आत्मस्वभाव का जिसे 
भान नहीं है, वह धर्म की क्रिया कहाँ से करेगा ? इसलिए सर्व प्रथम 

भेदविज्ञान द्वारा आत्मस्वरूप की प्रतीति करना ही प्रारम्भिक धर्म 

की क्रिया है। इसके अतिरिक्त अन्य कोई धर्म की क्रिया नहीं है। 

क्रिया की स्थापना कौन करता है ? ज्ञानी करता है। 

११-शरीर की क्रिया, वह पुदू्गल परमाणुओं की अवस्था है 

और परमाणु स्वतन्त्रतया परिणमित होते हैं अर्थात्‌ शरीर की उस 
अवस्थारूप होते हैं। आत्मा उनका कर्ता वास्तव में नहीं है, इस 

प्रकार ज्ञानी ही शरीर की क्रिया की उसी रूप में यथावत्‌ स्थापना 

करते हैं। 

१२- पुण्य क्रिया है, वह जीव का विकार भाव है। उस क्रिया 

से आत्मा का अविकारी धर्म प्रगट नहीं होता और वह क्रिया धर्म में 

सहायक नहीं होती--इस प्रकार ज्ञानी ही पुण्य क्रिया की पुण्य 

क्रिया के रूप में स्थापना करते हैं। 

१३--आत्मा की अविकारी क्रिया है, वह धर्म है, वह क्रिया 
आत्मा के ही अवलम्बन से प्रगट होती है, उसमें किसी अन्य जीव- 

आदि का अवलम्बन नहीं है और पुण्य क्रिया से वह अविकारी 
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क्रिया प्रगट नहीं होती--इस प्रकार ज्ञानी अविकारी क्रिया की स्थापना 

यथावत्‌ धर्म की क्रिया के रूप में करते हैं। 

क्रिया को कौन उखाड़ता है ? अज्ञानी उखाड़ता है। 

१४-शरीर की क्रिया आत्मा से होती है, परन्तु अपने आप 

स्वतन्त्र नहीं होती --ऐसा मानकर अज्ञानी ही शरीर की स्वतन्त्र 

क्रिया को उखाड़ते हैं, क्योंकि वे पुदूगल परमाणुओं की स्वतन्त्र 

क्रिया को स्थापित नहीं करते। 

१५-पुण्यक्रिया अर्थात्‌ शुभरागरूप विकारी क्रिया से धर्म 

होता है अथवा तो उसे करते-करते धर्म होता है--ऐसा मानकर 

अज्ञानी ही पुण्य की क्रिया को उखाड़ते हैं; क्योंकि पुण्य विकारी 
क्रिया है, तथापि वे विकारी क्रिया की विकारी क्रिया के रूप में 

स्थापना नहीं करते। 

१६--आत्मा की अविकारी क्रिया पुण्य करते-करते होती है 

अथवा प्रारम्भ में कुछ परावलम्बन चाहिए, निमित्त चाहिए--ऐसा 

मानकर अज्ञानी ही अविकारी क्रिया को उखाड़ते हैं; क्‍योंकि पुण्य 

की अपेक्षा से रहित निरावलम्बी अविकारी क्रिया है, उसकी वे 

स्थापना नहीं करते | ७ 
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प्रकरण : ३५ 

तत्त्व-चर्चा 

१--सुरेशचन्द्र:--एक जीव धर्मी है, उसे कोई निर्माल्य कहे, 
तथापि उसे शंका नहीं होती, वह क्‍यों कर ? 

दिनेशचन्द्र:-- क्योंकि उस धर्मात्मा जीव के ऐसा अन्तर 

भावभासनरूप भेदज्ञान प्रवर्तमान है कि मैं ज्ञानरूप आत्मा हूँ और 
सदैव ज्ञानादि अनन्त गुणों से परिपूर्ण हूँ। इस प्रकार अपने स्वभाव 
का मूल्य होने से उसे शंका नहीं होती। 

सुरेश:--आपको शान्त बैठा देखकर कोई कहे कि तुम बेकार- 
आलसी हो तो आपको दुःख होगा या नहीं ?--किसलिए ? 

दिनेश:ः--दुःख नहीं होगा । क्येंकि मुझमें वस्तुत्वगुण है, इससे 
मैं प्रति समय प्रयोजनभूत कार्य कर ही रहा हूँ। मेरे ज्ञान, श्रद्धा, चारित्र, 

सुख, वीर्य, अस्तित्व, वस्तुत्व, अगुरुलघुत्व आदि अनन्त गुणों की 

दृढ़ता का कार्य मेरी द्रव्यत्वशक्ति से प्रति समय परिणमित हो रहा है, 

इसलिए मैं आलसी नहीं हूँ । लोग बाहर से माप करते हैं, वह ठीक 
नहीं है। स्वरूप में असावधान--अनुत्साह ही आलस्य है और 
स्वरूप में सावधानता-उत्साह ही सुखी होने का सच्चा उपाय है। 

Qa: He कहे कि--आत्मा में पैसादि कुछ नहीं है, 
इसलिए वह बिल्कुल निर्धन है, तो आप उसे मानेंगे या नहीं ? 

दिनेश:--आत्मा में पैसादि कुछ नहीं हैं, यह ठीक है परन्तु आत्मा 
निर्धन नहीं है, क्योंकि उसमें श्रद्धा, ज्ञान, सुख, आनन्द, वीर्यादि 

अनन्त गुण हैं; अनन्त गुणवाले आत्मा को निर्धन कैसे कहा जा 

सकता है ? 
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३--सुरेश:--आत्मा के गुणों को बढ़ाना हो तो बढ़ा सकते हैं 
या नहीं ? 

दिनेश:--गुण नहीं बढ़ाये जा सकते, क्योंकि गुण तो त्रिकाल 

शक्तिरूप अवस्थित हैं, वे नये नहीं हो सकते । परन्तु गुणों की क्रियारूप 
पर्यायें नयी-नयी होती हैं, उसकी निर्मलता बढ़ाई जा सकती है। आत्मा 

अर्थात्‌ जीव में भी अगुरुलघुत्वगुण होने से वस्तु में जितने गुण होते 

हैं, उतने ही त्रिकाल रहते हैं, उनमें न्यूनाधिकता नहीं होती। 

सुरेश:--यदि गुण बढ़ न सकें तो फिर जिसमें कम गुण होंगे, 
उसके गुण पूरे किस प्रकार होंगे ? 

दिनेश:--किसी में कम गुण होते ही नहीं। सभी आत्माओं में 

गुण तो सदा पूरे के पूरे ही रहते हैं। गुण कम नहीं हो गये हैं परन्तु 
गुणों की पर्याय अपूर्ण होती है। 'इस जीव के कम गुण हैं '--ऐसा 
कहा जाता है परन्तु वास्तव में वहाँ गुण कम नहीं हैं किन्तु गुणों की 
पर्याय अपूर्ण हुई है--ऐसा समझना चाहिए। गुण तो पूरे ही हैं, उन्हें 
पर्याय में पूर्ण निर्मल होकर जीव नहीं देखता, इसलिए पर्याय अपूर्ण 

है। यदि अपने परिपूर्ण गुणों को पहिचानकर जीव उनमें स्थिर हो तो 

पर्याय भी पूर्णता प्रगट हो । इससे प्रथम आत्मा के द्रव्य-गुण-पर्याय 

का स्वरूप जानना चाहिए । 

४--सुरेश:--आप आत्मा हैं; आप घर से यहाँ तक आये, तब 
शरीर को आपके साथ बलातू आना पड़ा या नहीं ? 

दिनेश:--नहीं, शरीर बलात्‌ नहीं आया है। आत्मा और शरीर 

दोनों पृथक्‌ पदार्थ हैं ।इससे एक-दूसरे का कुछ नहीं कर सकते। आत्मा 
अपने कारण आया है और शरीर उसके अपने कारण से आया है। 

शरीर के जड़ परमाणुओं में द्रव्यत्व नाम की शक्ति है, इससे वे 
परिणमित होकर यहाँ आये हैं। परन्तु आत्मा के कारण शरीर नहीं 
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आया है और न शरीर के कारण आत्मा आया है। दोनों पदार्थ 
Tara हैं। 

५--सुरेश:--जीव और पुद्गल में क्या अन्तर है ? 

दिनेशः--जीव में ज्ञान है, पुद्गल में ज्ञान नहीं है । पुदूगल रूपी 
है और जीव अरूपी है। 

सुरेश:--पुद्गल में ज्ञानगुण क्‍यों नहीं हो सकता ? 

दिनेश:--पुदूगल जड़-रूपी है, इसलिए उसमें ज्ञान नहीं है। 

ज्ञान तो अरूपी है और पुद्गल रूपी है; रूपी वस्तु के समस्त गुण 
रूपी ही होते हैं परन्तु अरूपी नहीं होते। 

सुरेश:--पुद्गल रूपी है और ज्ञान अरूपी है--यह कैसे जाना ? 

दिनेश:--जो रूपी वस्तु हो, वह इन्द्रियों द्वारा जानी जा सकती 

है; पुदूगल रूपी है; इसलिए वह इन्द्रियों द्वार जाना जा सकता है। जो 
आँख से दिखायी दे, नाक से सूँघा जाए, कान से सुनायी दे, जीभ से 
चखा जाए और चमड़े से स्पर्शित हो, वह सब रूपी-पुद्गल है; और 
ज्ञान तो अरूपी होने के कारण वह आँख से दिखायी नहीं देता; कान 

से सुनायी नहीं देता, हाथ आदि स्पर्श में नहीं आता, जीभ से उसका 
स्वाद नहीं ले सकते और नाक से सूंघा नहीं जाता। किसी भी 
अचेतन पदार्थ में ज्ञान नहीं हो सकता । 

६-सुरेश:--जो हम रेडियो में सुनते हैं, वे शब्द आकाश में से 
आते हैं या नहीं ? 

दिनेश:--नहीं; शब्द आकाश में नहीं आते। शब्द तो जड़ 
परमाणुओं की अवस्था है, वह आकाश का गुण नहीं है। बहुत से 
परमाणु एकत्रित होकर शब्दरूप परिणमित होते हैं, उन्हें हम सुनते 

हैं। परमाणुओं में ही शब्दरूप होने की शक्ति है। आकाशद्रव्य तो 
पृथक्‌ है। 
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सुरेश:--परमाणु में स्पर्शगुण है-ऐसा कैसे कह सकते हैं ? 

दिनेश:--क्योंकि पानी आदि पदार्थ ठण्डे से गरम होते हैं; 
ठण्डा और गरम-दोनों स्पर्शगुण की ही पर्यायें हैं। 

७--सुरेश:--पानी को ठण्डे से गरम तो अग्नि ने किया है न? 

दिनेश:--नहीं; अग्नि और पानी दोनों पदार्थ पृथक्‌ हैं, इससे 
अग्नि पानी को गरम नहीं करती। पानी में अनन्त परमाणु द्रव्य हैं 
और उस प्रत्येक परमाणु में स्पर्शगुण है, वह गुण पहले ठण्डी पर्यायरूप 

था और फिर वही गुण अपनी शक्ति से उष्ण पर्याय की उत्पत्ति द्वारा 
गरम दशारूप हुआ, उसमें अग्नि आदि किसी ने कुछ नहीं किया है। 

पानी के परमाणु अपनी योग्यता से अपने कारण से स्वतः गरम 

हुए हैं। 

सुरेश:--यदि पानी अपनी योग्यता से ही गरम होता हो तो 
अग्नि के आने से पूर्व वह क्‍यों गरम नहीं होता ? 

दिनेश: -- प्रत्येक द्रव्य में ' द्रव्यत्व'” नाम की शक्ति है, उस शक्ति 

के कारण द्रव्य सदैव एक समान नहीं रहते, और उनकी अवस्था 

प्रति समय बदलती रहती है। परमाणुओं में भी द्रव्यत्वगुण होने के 
कारण उनकी दशा बदलती रहती है। इससे वे कभी ठण्डे और 

किसी समय गरम आदि होते हैं | जो परमाणु ठण्डे से गरम हुए हैं, 
उन्हें अग्नि ने गरम नहीं किया है; परन्तु अपनी द्रव्यत्वशक्ति के 

कारण ही हुए हैं। 

८--सुरेश:--अग्नि ने पानी को गरम किया है--ऐसा माने तो 
क्या अड़चन आयेगी ? 

दिनेश:--यदि ऐसा मानें तो--अग्नि के परमाणुओं में से कुछ 

निकलकर पानी के परमाणुओं में प्रविष्ट हो जाता है--ऐसा होना 

चाहिए। अग्नि में से गरमी निकलकर पानी में प्रविष्ट हो गयी हो-- 
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ऐसा नहीं होता; क्योंकि प्रत्येक द्रव्य में ' अगुरुलघुत्व ' नाम की शक्ति 

है, इससे एक द्रव्य के गुण या पर्याय दूसरे द्रव्य में प्रविष्ट नहीं हो 
सकते। प्रत्येक द्रव्य के गुण-पर्याय स्वतः अपने में ही रहते हैं। 

वस्तु की पर्याय बाहर से नहीं आती किन्तु अपने गुण में से ही आती 

है; इससे पानी की गरम दशा उसके स्पर्शगुण में से ही आयी है परन्तु 

अग्नि के परमाणुओं में से नहीं आयी है। 

और प्रत्येक पदार्थ अनेकान्तस्वरूप है, अर्थात्‌ स्वस्वरूप से है 
और परस्वरूप से नहीं है । पानी अग्नि के रूप से नहीं है । ऐसा होने 

से वे एक-दूसरे का कुछ नहीं कर सकते | यदि ऐसा मानें कि अग्नि 

ने पानी को गरम किया तो उपरोक्त सभी सिद्धान्त टूट जाएँ अर्थात्‌ 

द्रव्य के अगुरुलघुत्वगुण का नाश हो जाए; सभी गुणों का नाश हो 
और द्रव्य एक-दूसरे में मिलकर द्रव्य का भी नाश हो । इसलिए कोई 

द्रव्य किसी द्रव्य का कुछ नहीं कर सकता। 

९--सुरेश:--वस्तु में “नास्तित्व” गुण है--ऐसा समझने से 
क्या लाभ है ? 

दिनेश:--वस्तु के स्वभाव में जो गुण हों, उन्हें जानने से वस्तु 

का स्वरूप समझ में आता है और उससे सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान होता 

है। नास्तित्व गुण अर्थात्‌ आत्मा पररूप नहीं है और परद्॒व्य आत्मारूप 
नहीं है । ऐसा समझ लेने से यदि शरीर में रोग आये तो जानता है कि 
उस रोग की मुझमें नास्ति है, मेरा ज्ञान रोग से पृथक्‌ है। मेरा कोई 
गुण शरीररूप नहीं है । इसलिए शरीर में रोग आने से मुझे हानि नहीं 

होती और शरीर निरोग रहे तो उससे मुझे लाभ नहीं होता | शरीर की 
मुझमें नास्ति होने से मैं शरीर का कुछ भी नहीं कर सकता। इस 

प्रकार, नास्तित्वगुण की प्रतीति होने से निरन्तर स्व-पर के भिन्नत्व 

का ध्यान रहता है और इससे शान्ति रहती है । शरीर, पैसादि चले जाने 
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से आत्मा में से कुछ नहीं चला जाता; क्योंकि ज्ञानस्वरूप आत्मा में 

शरीर पैसादि की नास्ति है। 

१०--सुरेश:--सच्चे देव-गुरु-शास्त्र, पुण्य के फल का संयोग 
आदि किसी भी पदार्थ से आपको लाभ होता है या नहीं ? 

दिनेश:--मुझे अपनी यथार्थ प्रतीति से लाभ होता है, परन्तु 
देव-गुरु-शास्त्र या पुण्य आदि किसी से मुझे लाभ नहीं होता क्योंकि 

उन समस्त पदार्थों का मेरे आत्मा में अभाव है, मुझमें वे कोई नहीं 
हैं ।जो पदार्थ मुझमें नहीं हैं, वे मेरे आत्मा को कुछ भी लाभ या हानि 
नहीं पहुँचा सकते। 

सुरेश:--पर से कुछ भी लाभ-हानि नहीं होते--ऐसा समझने 

से क्‍या लाभ है? 

दिनेश:--वस्तुस्वरूप ही ऐसा है, इसलिए वैसा समझने से ही 
स्वसन्मुख हो सकते हैं, तब सम्यग्ज्ञान होता है । परद्रव्यों से मुझे कुछ 
भी लाभ-हानि नहीं होते--ऐसा समझे, तब परद्वव्यों के प्रति मोहबुद्धि 
या अहंकार नहीं होता, स्व में एकत्वरूप दूढ़ता द्वारा ही आत्मा 

बलवान होती है, तब राग-द्वेष भी कम होता है एवं शान्ति-सुख 

होता है। परद्रव्य के आश्रयरूप पराधीनता जीव मान बैठा है, वह 
मान्यता सच्चा समझने से दूर हो जाती है। अपने दोष से ही अपने को 
हानि होती है--ऐसा समझे तो अपना दोष दूर करके वह हानि दूर 
करे और प्रगट शुद्धिरूप गुण का लाभ हो । 

११--सुरेश:--यदि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ न करता हो 
तो इस जड़ देह की व्यवस्था कौन करता है ? 

दिनेश:--जड़ देह में अनन्त रजकण-परमाणु हैं, वे प्रत्येक 
TATA FA हैं| उस प्रत्येक परमाणु द्रव्य में द्रव्यत्व, वस्तुत्व आदि 
गुण हैं और उनमें क्रियावतीशक्ति है, इससे वे चलते हैं, हिलते हैं, 
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शब्दरूप होते हैं, स्थिर होते हैं, गरम होते हैं, ठण्डे होते हैं--इत्यादि 
शरीर की समस्त अवस्थाओं की व्यवस्था उन परमाणुओं के द्र॒व्यत्व 
आदि गुण ही करते हैं, परन्तु जीव उनकी व्यवस्था नहीं करता । जीव 
तो उनका उपचरित सद्भूतव्यवहारनय से ज्ञाता है। अपने को जो 

ज्ञान और राग होता है, वह जीव स्वतः करता है, परन्तु जड़-शरीर 
ज्ञान या राग नहीं कराता, और जड़ शरीर के परमाणुओं में जो हलन- 
चलनादि होते हैं, वे परमाणुओं के गुण ही करते हैं, परन्तु जीव उन्हें 
नहीं करता | इस प्रकार स्वतन्त्र वस्तुस्वरूप है। भूमिका जितना रागी 
जीव को राग आता है किन्तु हेयबुद्धि होने से धर्मी जीव किसी भी 
प्रकार रागादि को करने योग्य नहीं मानता, जबकि अज्ञानी मिथ्या 

श्रद्धा करते हैं । 

१२--सुरेश:--एक मनुष्य मर गया, और दूसरा मनुष्य उसे 
स्नेह से खिलाना-पिलाना तथा उसके साथ बातचीत करना चाहता 

है; परन्तु वह मरा हुआ मनुष्य खाता-पीता नहीं है और बोलता नहीं 
है; इससे वह दूसरा मनुष्य मन में दुःखी हो रहा है तो उसका दुःख 
दूर करने का क्‍या उपाय है ? 

दिनेश:--स्थूलरूप से देखें तो उस जीव का दुःख दूर करने के 
लिए दो उपाय ज्ञात होते हैं (१) या तो उस जीव की इच्छानुसार 
सामनेवाला मुर्दा खाये-पिये और बातचीत करे तो दुःख दूर हो, और 
(२) या फिर उसे खिलाने-पिलाने आदि सम्बन्धी इस जीव की 
इच्छा दूर हो जाए तो उसका दुःख दूर हो । 

अब, विशेष विचार करने से स्पष्ट ज्ञात होता है कि--पहला 
उपाय तो बिल्कुल अशक्य है, अर्थात्‌ वास्तव में वह उपाय ही नहीं 
है, क्‍योंकि मुर्दा कभी खाने-पीनेवाला नहीं है, इसलिए जब तक 

उस मुर्दे को मुर्देरूप से न जाना, जब तक उसका दुःख कभी भी 

मिटनेवाला नहीं है। दूसरा उपाय स्वाधीन होने से वह उपाय जीव 
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कर सकता है। परन्तु जब तक उस जीव को ऐसा विश्वास न आये 

कि--यह मुर्दा है और यह कदापि खायेगा-पियेगा नहीं, तब तक 

उसे खिलाने-पिलाने आदि की इस जीव की इच्छा दूर होगी ही नहीं; 
इसलिए मुर्दे का मुर्देरूप से सच्चा ज्ञान करना ही इच्छा दूर होकर 
शान्ति होने का एकमात्र उपाय है। मुर्दे को मुर्देरूप से जानने से उसे 
वस्तुस्थिति का सच्चा ज्ञान होता है और वैसा होने से मुर्दे को खिलाने 
आदि की उसकी इच्छा दूर हो जाती है और इससे उसे उतनी शान्ति 

होती है। इस प्रकार सच्चा ज्ञान ही सुख का कारण है और अज्ञान ही 
दुःख का कारण है। यहाँ मात्र मुर्दे सम्बन्धी बात है, इस कारण “सच्चा 
ज्ञान' कहने से मात्र मुर्दे सम्बन्धी सच्चा ज्ञान समझना परन्तु ' सम्यग्ज्ञान 

की बात नहीं समझना और 'सुख ' कहने से मुर्दे सम्बन्धी इच्छा के 
अभाव से जो शान्ति हुई है, उस अपेक्षा से सुख समझना; किन्तु 

सर्वथा निराकुलताजन्य सुख यहाँ नहीं समझ लेना। अब, सम्यग्ज्ञान 
और निराकुल सुख सम्बन्धी स्पष्टीकरण किया जाता है। 

१३-सुरेशः--मैंने जो उपरोक्त प्रश्न पूछा था, वह दृष्टान्त के 
रूप में पूछा था; अब सिद्धान्त समझने के लिए पूछता हूँ कि--यह 
जीव 'शरीरादि परद्॒व्य अच्छे रहें तो मुझे सुख हो “--ऐसा मानने से 

शरीरादि परद्॒व्यों को अपनी इच्छानुसार बदलने का भाव करता है; 
परन्तु परद्रव्य इस जीव की इच्छानुसार परिणमित नहीं होते, इससे 

यह जीव निरन्तर आकुलता का वेदन करके दुःखी ही हो रहा है, उस 

दुःख को मिटाने का क्या उपाय है ? 

दिनेश:ः--स्थूलरूप से देखें तो उस जीव को दुःख दूर करने के 
लिए दो उपाय ज्ञात होते हैं-- (१) या तो उस जीव की इच्छानुसार 

ही शरीरादि सर्व परद्रव्य परिणमित हों तो उसका दु:ख दूर हो; और 
(२) या फिर परद्ग॒व्यों को बदलने सम्बन्धी भाव यह जीव स्वतः 

बदल डाले तो उसका दुःख दूर हो। 
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अब, विशेष विचार करने से स्पष्ट ज्ञात होता है कि--पहला 
उपाय तो बिल्कुल अशक्य है, अर्थात्‌ वास्तव में वह उपाय ही नहीं 
है, क्योंकि परद्रव्य जीव से पृथक्‌ हैं, इससे वे कभी भी जीव की 
इच्छानुसार परिवर्तित होनेवाले नहीं हैं | परद्रव्य इस जीव की अपेक्षा 
से मुर्दा है; जिस प्रकार मुर्दा खाता-पीता नहीं है, उसी प्रकार परद्र॒व्य 
भी इस जीव के साथ कुछ भी सम्बन्ध नहीं रखते | 

जब तक परद्र॒व्यों को अपने से भिन्नरूप नहीं जानेगा, तब तक 

उसका दुःख कभी भी मिटनेवाला नहीं है। पहला उपाय यद्यपि 
अशक्य ही है, तथापि अज्ञानी जीव वह उपाय करके दुःख को 

मिटाना चाहता है, परन्तु पर-पदार्थ उसकी इच्छानुसार परिणमित न 

होने से उसके विपरीत भावों का दुःख उसे सदैव बना ही रहता है । 

१४-दूसरा उपाय जो कि सत्य है, वह अज्ञानी की समझ में ही 
नहीं आता । वह उपाय तो ज्ञानी ही समझते हैं | यह उपाय स्वाधीन 

है और यही जीव से हो सकता है | समस्त परद्रव्य मुझसे सर्वथा भिन्न 
हैं, मुझमें उनका अभाव है--ऐसा विश्वास जब तक जीव को न 

आये, तब तक परद्रव्य को बदलने की उसकी इच्छा दूर होगी ही 

नहीं। परन्तु यदि परद्रव्यों को अपने से भिन्नरूप जाने और ऐसा 

विश्वास करे कि मैं उनका कुछ भी नहीं कर सकता, तो वह पद्धव्यों 
को बदलने की इच्छा न करे, तथा जिस प्रकार परद्र॒व्य स्वतन्त्ररूप 

से परिणमित हो, उसे उस प्रकार से जानता रहे और उसके चाहे जैसे 

परिणमन में भी अपने अन्तर से आकुलित न हो, क्योंकि उसे प्रतीति 

है कि उन द्रव्यों के परिणमन से मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है । इसलिए 

स्व और पर का भिन्नरूप से सच्चा ज्ञान करना तथा वे एक-दूसरे का 
कुछ नहीं कर सकते--ऐसी प्रतीति करना, वही इच्छा को दूर करके 

शान्ति प्रगट करने का एकमात्र उपाय है। स्व-परद्र॒व्यों को भिन्न 
जानने से वस्तुस्थिति का सच्चा ज्ञान होता है; और वैसा होने से 'में 
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Tee की क्रिया कर सकता हूँ '--ऐसी विपरीत मान्यता दूर हो 

जाती है, इससे अनन्त परद्र॒व्यों का अहंकार और उनके कर्तृत्व की 

अनन्ती इच्छा दूर हो जाती है, तथा उतने ही अंश में स्वभाव की 

शान्ति और सुख प्रगट होता है; इस प्रकार सच्चा ज्ञान ही सुख का 

कारण है और अज्ञान ही दुःख का कारण है। सर्वत्र सर्व प्रसंगों में 
सच्चा ज्ञान ही एकमात्र सुख का उपाय है; इसलिए सच्चा ज्ञान करो। 

१५--जीव का स्वभाव ही ज्ञान करना है, परद्॒व्यों को भी जाने 

अवश्य, परन्तु परद्रव्यों को जानने से ज्ञान के साथ पर के कर्तृत्व का 

अहंकार करता है, वह अहंकार ही दुःख का कारण है । जब परद्व्यों 
को भिन्नरूप समझे, तब ज्ञान के साथ परद्॒व्यों का अहंकार नहीं 

करेगा; इससे अकेला ज्ञान ही रहा; वह ज्ञान ही सुख का कारण है। 

स्वद्रव्य का सच्चा स्वरूप यथार्थतया जाने बिना परद्॒व्यों का 

अहंकार दूर नहीं हो सकता; इसलिए ज्ञान के द्वारा अपने शुद्धात्मस्वरूप 

को पहिचानना चाहिए। ७ 
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