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६, शंका-समाधान 

शंका-विश्वके समस्त पदार्थ पर हैं, केवलज्ञान उन्हें कैसे जानता है? 

समाधान-केवलज्ञान जानता तो स्वयंको ही है। किन्तु प्रतिसमय जो जाननेरूप 
पर्याय होती है, वह प्रतिबिम्बरूप आकारको लिये हुए दर्पणके समान सब पदार्थोको 
जाननेरूप ही होती है। इसलिए प्रत्येक समयमें उसके इस प्रकार जाननेरूप होनेसे 
व्यवहारसे यह कहा जाता है कि केवलज्नान प्रत्येक समयमें सब द्र॒व्यों और उनकी 
त्रिकालवर्ती सब पर्यायोंको युगपत्‌ जानता है। ज्ञानमें ऐसी अपूर्व सामर्थ है इसका भान 
तो छद्मास्थोंको भी होता है। उदाहरणार्थ चक्षु इन्द्रियको लीजिये। हम देखते हैं कि वह 
पदार्थोके पास जाती नहीं, फिर भी वह योग्य सन्निकर्षमें स्थित पदार्थोके रूप, आकार 
आदिके साथ उन पदार्थोको जानती है। इससे सिद्ध है कि वह अपने स्थानमें रहकर अपनेमें 
प्रतिभासित होनेवाले सब पदार्थोको जानता है। 

इसी तथ्यको स्पष्ट करते हुए कुन्दकुन्द नियमसारमें कहते हैं- 

जाणदि पस्सदि सब्व॑ ववहारणयेण केवली भगवं | 

केवलणाणी जाणदि पस्सदि णियमेण अप्पाणं |।१०९।| 

केवली जिन व्यवहारनयसे सब पदार्थोकों जानते-देखते हैं। किन्तु निश्चयनयसे 
केवली जिन आतमाको जानते-देखते हैं ॥१५९॥ 

केवली जिनके समय-समय जो ज्ञान परिणाम होता है वह स्वयं होता है। बाह्य 
पदार्थ है, इसलिये वैसा ज्ञान परिणाम होता है ऐसा भी नहीं है और प्रतिसमय ज्ञान परिणाम 
होता है इसलिए वैसे बाह्य पदार्थ है ऐसा भी नहीं है। प्रतिसमय बाह्य पदार्थ स्वयं है और 
प्रतिसमय ज्ञान-परिणामका होना स्वयं है। कोई किसीके अधीन नहीं है। इसलिए जब 
परमार्थसे विचार किया जाता है तो समय-समय जो केवलज्ञान परिणाम होता है वह 
स्वयंको जाननेरूप ही होता है। इसीको निखिल ज्ञेयोंकी अपेक्षा व्यवहारसे यों कह सकते 
हैं कि जितना कुछ ज्ञेय है उसको जाननेरूप होता है। इसी तथ्यको यहा पर आचार्यदेवने 
आत्मज्ञ और सर्वज्ञ पद द्वारा स्पष्ट किया है। वस्तुतः देखा जाय तो स्वयंको जानना ही 
सबको जानना है। ये दो नहीं है। जब परकी अपेक्षा कथन करते हैं तो वह सबको जानता- 
देखता है ऐसा कहा जाता है और जब स्वकी अपेक्षा कथन करते हैं तो स्वयंको जानना- 
देखता है ऐसा कहा जाता है। 

ज्ञेय दो प्रकारका है-अन्तःज्ञेय और बहिश्ज्ञेय । ज्ञेयको जाननेरूप स्वयं जो 
ज्ञानपरिणाम हुआ तत्स्वरूप अन्तःज्ञेय है इस अपेक्षा केवली जिन स्वयंको जानते-देखते 
हैं यह निश्चित होता है। और बहिःज्ञेप लोकालोकवर्ती समस्त पदार्थ हैं। अतः उसी बातको
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जब इनकी अपेक्षा कथन करते हैं तब केवली जिन लोकालोकको जानता-देखता है यह 
कहा जाता है। वस्तु एक है उसका कथन दो प्रकारसे किया गया है यह इसका तात्पर्य 
है। 

केवलज्ञान स्वयंको जानता-देखता है इसका अर्थ ही यह है कि वह अलोकसहित 
लोकके समस्त पदार्थोको प्रतिसमय युगपत्‌ जानता-देखता है, क्योंकि सभी पदार्थ 
ज्ञानगत होनेसे केवलज्ञान सब पदार्थोको जानता-देखता है परसापेक्ष यह व्यवहार किया 
जाता है। 

शंका-वस्तुतः यदि ज्ञान स्वाश्रित है, पराश्ित नहीं है तो संसार अवस्थामें इन्द्रियोंसे 
ज्ञानकी उत्पत्ति क्‍यों मानी जाती है? 

समाधान-किसी भी ज्ञानकी उत्पत्ति तो स्वयं ही है, इन्द्रियोंसे ज्ञानकी उत्पत्ति नहीं 
होती, क्‍योंकि इन्द्रियां जड़ है। इसलिये वे चेतनके किसी भी धर्मको उत्पन्न करनेमें स्वयं 
असमर्थ है। केवल विवक्षित ज्ञानके साथ विवक्षित इन्द्रियका अविनाभाव देखकर यह 
व्यवहार किया जाता है कि चक्षुसे रूपकी उपलब्धि हुई आदि। 

शंका-केवली जिनके इस प्रकारके व्यवहारको स्वीकार करनेमें क्‍या आपत्ति हैं? 

समाधान-ऐसा स्वीकार करने पर संसार और मुक्त ये दो अवस्थाएं नहीं बनतीं । 
इतना ही नहीं , किसी भी द्रव्यको परमार्थसे स्वस॒हाय मानना भी नहीं बन सकता । इसलिये 
यही मानना उचित है कि अपने-अपने स्वभावानुसार जब जिस द्रव्यका जो परिणाम होता 
है वह स्वयं होता है। संयोगकालमें अविनाभावसम्बन्धवश बाह्य पदार्थ मात्र उसका सूचक 
होता है। 

शंका-जीव पदार्थ द्रव्याथिकनयसे भले gt wee रहा होवे। पर वह 
पर्यायाथिकनयसे भी स्वसहाय है यह मानना उच्चित नहीं है? 

समाधान-धर्मादि द्रव्योंके समान जीव पदार्थ भी उत्पाद-व्यय-दश्रौव्यस्वरूप है। 
इनमेंसे श्रौव्यरूपसे वस्तुको स्वीकार करनेवाला द्र॒व्याथिकनय है और उत्पाद-व्ययरूपसे 
वस्तुको स्वीकार करनेवाला पर्यायार्थिकनय है। यह दृष्टिभेदसे प्रत्येक द्रव्यको देखनेकी 
पद्धति है। वस्तुतः प्रत्येक वस्तु अखण्ड एक है और परिणामी-नित्य है, इसलिये अपने 
इस स्वभावके कारण वह श्रुव रहते हुए भी प्रति समय स्वयं उत्पाद-व्ययरूप अवस्थाको 
प्राप्त होता रहता है। अतएव जीव पदार्थ स्वयं पराश्चित नहीं है। संयोगके कालमें 
प्रयोजनविशेषसे पराश्रयपनेका व्यवहार किया जाता है। 

शंका-वह प्रयोजनविशेष क्‍या है जिससे जीवमें इस प्रकारका व्यवहार किया 
जाता है?
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समाधान-जिस जीवने अज्ञानवश अभी तक अपने पृथक्‌ एकत्वको उपलब्ध नहीं 
किया और विषय-कषायसे अभिभूत हो रहा है, उसकी यह पराश्रितता स्वभावसे जायमान 
नहीं है, किन्तु अज्ञानवश परमें इष्टानिष्टबुद्धिका फल है, यह वह प्रयोजन है जिसको लक्ष्यमें 
रखकर संसारी जीवको पराश्नित कहा गया है। 

शंका-जो जीव परभवसम्बन्धी आयुका बन्ध कर लेता है, उसको नियमसे उस 
भवको धारण करना पड़ता है यह एक उदाहरण है। ऐसी अवस्थामें संसारी जीवको 
वस्तुतः पराश्ित मान लेनेमें आपत्ति नहीं होनी चाहिये ? 

समाधान-जीवशास्त्रका ऐसा नियम है कि इस जीवको जो लेश्या परभवसम्बन्धी 
आयुके बन्धमें निमित्त होती है, मरणके अन्तर्मुहूर्त पहले तज्जातीय लेश्याके होनेपर ही 
मरणकर वह जीव भवान्तरको प्राप्त करता है। इससे सिद्ध है कि संसारी जीव आयुबन्धके 
कारण परभवको नहीं प्राप्त होता, किन्तु उसका मुख्य कारण तज्जातीय लेश्या ही है। 

शंका-ऐसा माननेमें क्या लाभ है? 

समाधान-यह मान्यता नहीं है, वस्तुस्थिति है। यह जीव स्वयंकृत अपराधके कारण 
संसारी बना हुआ है और अपने सहज स्वभावको जानकर स्वभावके अनुकूल पुरुषार्थ 
करनेसे अपराधवृत्तिसे मुक्त होता है, ऐसा स्वीकार करना यही लाभ है और यही मोक्षका 
उपाय है। 

शंका-केवली जिन छह द्रव्य और उनकी वर्तमान पर्यायोंको जानें इसमें किसीको 
विवाद नहीं हैं। किन्तु जो अतीत पर्यायें विनष्ट हो गई है, और भविष्यत्पर्यायें उत्पन्न नहीं 
हुई हैं, केवली जिन उनको भी जानते हैं ऐसा मानना युक्तियुक्त नहीं है। 

समाधान-किन्तु उनकी यह मान्यता युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि जो सब द्रव्योंको 
जानता है वह उनकी त्रिकालवर्ती सब पर्यायोंको भी जानता है, क्योंकि तीनों कालकी 
पर्यायोंके तादात्म्यरूपसे समुच्चयका नाम ही द्रव्य है, इससे जिसने सभी द्र॒व्योंको जाना 
उसने उनकी सब पर्यायोंको भी जाना यह सिद्ध होता है, क्योंकि पूरे द्रव्यके जाननेमें 
उसकी तीनोंकाल सम्बन्धी पर्यायोंका जानना अन्तर्निहित है ही। इस तथ्यको आचार्य 
अमृतचन्द्रदेवने प्रवच्चनसार गाथा ३७की तत्त्वप्रदीपिका टीकामें अनेक प्रकारसे स्पष्ट करके 
बतलाया है। इसके लिये एक उदाहरण उन्होंने चित्रपटका लिया है। वे लिखते हैं- 

चित्रपटीस्थानीयत्वात्‌ संविदः; यथा हि चित्रपठ्यामतिवाहितानामनुपस्थितानां वर्तमानानां च 
वस्तुनामालेख्याकारः साक्षादेकक्षण एवावभासन्ते, तथा संविद्धित्तावपि | 

उपयुक्त ज्ञान चित्रपटस्थानीय है। जैसे चित्रपटमें अतीत, अनागत और 
वर्तमानकालीन वस्तुओंके चित्र साक्षात्‌ एक समयमें ही प्रतिभासित होते हैं उसी प्रकार
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ज्ञानरूपी भित्तिमें भी सब द्रव्य और उनकी सब पर्यायें प्रतिभासित होती हैं। 

इसी तथ्यको वे और भी स्पष्ट करते हुए लिखते हैं- 

किंच सर्वज्ञेयाकाराणां तादात्विकत्वाविरोधात्‌; यथा हि प्रध्वस्तानामनुद्तितानां च वस्तूनामा- 

लेख्याकारा वर्तमाना एव, तथातीतानामनागतानां च पर्यायाणां ज्ञेयाकारा वर्गमाना एव भवन्ति | 

वस्तुस्थिति यह है कि जितने भी ज्ञेयाकार हैं उन सबके वर्तमानकालीनरूपसे 
प्रतिभासित होनेमें कोई विरोध नहीं आता, क्योंकि जैसे अतीत और अनागत वस्तुओंके 
चित्र वर्तमान ही हैं, उसी प्रकार अतीत और अनागत पर्यायोंसम्बन्धी ज्ञेयाकार वर्तमान ही 
हैं। 

  

इस तथ्यकी पुष्टि छद्मस्थज्ञाससे भी होती है। छद्मास्थके ज्ञानसे मतिज्ञान और 
श्रुतज्ञान तो लिये ही गये हैं, अवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञानका भी ग्रहण होता है। ये दोनों 
ज्ञान द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावकी मर्यादाके साथ अतीत और अनागत पर्यायोंको भी 
जानते हैं। मतिज्ञान भले ही योग्य सन्निकर्षमें स्थित इन्द्रियों द्वारा वर्तमान विषयको जानता 
है, पर श्रुतज्ञान मात्र वर्तमान विषयको ही जानता हो ऐसा नहीं कहा जा सकता । जो घटना 
पहले कभी हो गई हो उसका ख्याल आने पर वर्तमानमें हो रही घटनाके समान उसका 
प्रतिभास होने लगता है। चाहे अतीत पर्यायें हों या भविष्यत्‌ पर्यायें हों उनके ज्ञानमें 
प्रतिभास वर्तमानवत्‌ ही होता है, क्योंकि अतीत और अनागत विषयको जाननेवाली 
ज्ञानपर्याय वर्तमान है, इसलिए विषयकी अपेक्षा भले ही विषयको अतीत-अनागत कहा 
जाय, परन्तु उनको वर्तमानमें जाननेवाले ज्ञानपरिणामको अतीत-अनागत नहीं कहा जा 
सकता, इसलिए प्रत्यक्ष ज्ञान अतीत-अनागत विषयोंको वर्तमानवत्‌ जानता है यह स्वीकार 
किया गया है। 

७. कुतकराश्रित मतका निरसन 

१. बहुतसे मनीषियोंका ऐसा भी कहना है कि आकाश अनन्त है, अतीत-अनागत 
काल भी अनन्त है। इसी प्रकार जीव और पुद्गल द्रव्य भी अनन्त हैं। ऐसी अवस्थामें 
केवलज्ञानके द्वारा यदि उन अनन्त पदार्थोका पूरा ज्ञान मान लिया जाता है तो उन सबको 
अनन्त मानना नहीं बनता | यदि उनकी इस बातको और अधिक फेलाकर देखा जाय तो 
यह भी कहा जा सकता है कि यदि केवलज्ञान सब द्रव्यों और उनकी सब पर्यायोंको 
युगपत्‌ जानता है तो न तो जीव पदार्थ ही अनन्त माने जा सकते हैं और न पुद्गल द्रव्य 
ही अनन्त माने जा सकते हैं। आकाशद्रव्य तथा भूत और भविष्यत्‌ काल अनन्त है वह 
भी नहीं कहा जा सकता है। 

२. उनका यह भी कहना है कि जब प्रत्येक छह मास और आठ समयमें छह सो
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आठ जीव मोक्ष जाते हैं तब एक समय ऐसा भी आ सकता है जब मोक्षका मार्ग ही बन्द 
हो जायगा। संसारमें केवल अभव्य जीव ही रह जायेंगे। 

यों तो जो अपने छदास्थज्ञानके अनुसार अनन्तकी सीमा बाधनेमें और 
केवलज्ञानकी सामर्थ्यके निष्कर्ष निकालनेमें पटु हैं उनके द्वारा इस प्रकारके कुतर्क पहले 
ही उठाये जाते थे। किन्तु जबसे सब द्रव्योंकी पर्यायें क्रमनियमित ( ऋ्रमबद्ध ) होती है यह 
तथ्य प्रमुखरूपसे सबके सामने आया है तबसे वर्तमानमें भी ऐसे कुतर्क उन दिद्वानोंके 
द्वारा उपस्थित किये जाने लगे हैं जिनके मनमें यह शल्य घर कर गई है कि केवलज्ञानको 
सब द्र॒व्यों और उनकी पर्यायोंका ज्ञाता मान लेने पर सोनगढ़के विरोधमें जो हमारी ओरसे 
हल्ला किया जा रहा है वह निर्बल पड़ जायगा । वे नहीं चाहते कि आम जनतामें सोनगढ़का 
प्रभाव बढ़े इसलिए वे केवलज्ञानकी सामर्थ्य पर ही उक्त प्रकारके कुतर्क करने लगे हैं। 
किन्तु वे इस प्रकारके कुतर्क करते हुए यह भूल जाते हैं कि जैनधर्ममें तत्त्वप्ररुपणाका 
मूल आधार ही केवलज्ञान है। उस केवलज्ञानके द्वारा जानकर ही केवली जिनने अपनी 
दिव्यध्वनि द्वारा यह प्ररूपणा की कि जीव अनन्तानन्त हैं, वे संसारी और मुक्तके भेदसे 
दो प्रकारके हैं। पुद्गल द्रव्य उनसे भी अनन्तगुणे हैं। धर्म, अधर्म और आकाश द्रव्य एक 
है। काल द्रव्य असंख्यात है आदि। उन्होंने यह भी बतलाया कि इनमेंसे प्रत्येक द्रव्यके 
गुण और पर्यायें भी अनन्त हैं। यह वस्तुस्थिति होते हुए भी उन महाशयों द्वारा वही 
केवलज्ञान वर्तमान समयमें कुतर्कका विषय बनाया जा रहा है। इसे समयकी विडम्बना 
ही कहनी चाहिए कि जो केवलज्ञानकी सत्ता ही स्वीकार नहीं करते उनके द्वारा तो यह 
कहा नहीं जा रहा है, किन्तु जो इन्द्रियातीत निरावरण केवलज्ञानकी सत्ता स्वीकार करते 
हैं उनकी ओरसे ऐसे कुतर्क किये जा रहे हैं यह आश्वर्यकी बात है। 

हम यह तो मानते हैं कि केवलज्ञान सब द्रव्यों और उनकी सब पर्यायोंको 
जाननेवाला होनेपर भी क्रमनियमित पर्यायोंकी सिद्धि मात्र केवलज्ञानके आधारसे ही न 
करके कार्य-कारण परम्पराको ध्यानमें रखकर भी की जानी चाहिये, जैसा कि हम 
क्रमनियमित पर्यायमीमांसा अध्यायमें कर आये है। परन्तु केवल पर्यायोंकी क्रनियमितता 
न सिद्ध हो जाय, मात्र इस डरसे केवलज्ञानकी सामर्थ्य पर ही कुतर्क करना उचित नहीं 
है, क्योंकि जैसा कि हम पहले लिख आये हैं कि केवलज्ञान एक निरावरण स्वच्छ और 
सांगोपांग दर्पणके समान है। जिस प्रकार उक्त प्रकारके दर्पणके सामने जितने पदार्थ होते 
हैं वे सब उसमें अखण्डभावसे प्रतिबिम्बित होते हैं। ठीक यही स्वभाव केवलज्ञानका है, 
क्योंकि वह छह द्रव्य और उनकी सब पर्यायोंको प्रतिभासित करनेमें समर्थ है। अतीत और 
अनागत पर्यायें पर्यायदृष्टिसे विनष्ठ और अनुत्पन्न कही जा सकती है, द्र॒व्यरूपसे नहीं । 
इसलिए जब कि केवलज्ञान प्रत्येक द्रव्यकों पूरी तरहसे जानता है तो उसने तीनों
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कालसम्बन्धी सब पर्यायोंके साथ ही प्रत्येक द्रव्यको जाना यह सुतरां सिद्ध हो जाता है। 
जाननेकी अपेक्षा अतीत-अनागत पर्यायें वर्तमानमें जानी गईं इसलिए वे वर्तमानके समान 

ae 
जैसे क्षेत्रकी अपेक्षा मेर आदि अन्तरित पदार्थ केवलज्ञानमें प्रतिभासित होते हैं, 

क्षेत्रका व्यवधान होनेपर भी इसमें कोई बाधा नहीं आती। वैसे ही कालकी अपेक्षा 
अन्तरित पदार्थ भी केवलज्ञानमें प्रत्यक्ष प्रतिभासित होते हैं इसमें भी कोई बाधा नहीं 
आती । यदि ज्ञान क्षेत्रकी अपेक्षा अन्तरित पदार्थोको जान सकता है तो वह कालकी अपेक्षा 
अन्तरित पदार्थोको क्‍यों नहीं जान सकता, अर्थात्‌ अवश्य जान सकता Fl waa 
परोक्षज्ञानसे भी इसकी पुष्टि होती है। यदि ऐसा न माना जाय तो स्मृति प्रत्यभिज्ञान तर्क 
और अनुमानज्ञानकी सिद्धि नहीं हो सकती, क्योंकि अतीत पर्यायोंका संधारण करनेपर 
ही ये सब ज्ञान उत्पन्न होते हैं। यदि वर्तमान समयमें अतीत पर्याय लक्ष्यमें न आवे तो इन 
ज्ञानोंकी उत्पत्ति केसे हो सकेगी, अर्थात्‌ नहीं हो सकेगी । इससे सिद्ध है कि जब हम 
छदास्थोंका ज्ञान अतीत और अनागत पर्यायोंके जाननेमें समर्थ है तब केवलज्ञानको ऐसी 
सामर्थ्यवाला माननेमें आपत्ति ही क्‍या हो सकती है। 

वस्तुस्थिति यह है कि केवलज्ञानकी प्रत्येक समयमें जो पर्याय होती है वह अखण्ड 
ज्ञेयरूप प्रतिभासको लिए हुए ही होती है और ज्ञानका स्वभाव जानना होनेके कारण 
केवलज्ञान अपनी उस पर्यायको समग्रभावसे जानता है, इसलिए केवलज्ञानी अपने इस 
ज्ञान परिणाम द्वारा छह द्रव्य और उनकी सब पर्यायोंका ज्ञाता होनेसे सर्वज्ञ संज्ञाको धारण 
करता है। 

दर्पण और ज्ञानमें यह अन्तर है कि दर्पणमें अन्य पदार्थ प्रतिबिम्बित तो होते हैं, 
परन्तु वह उनको जानता नहीं । किन्तु केवलज्ञानमें अन्य अनन्त जड-चेतन सभी पदार्थ 
अपने-अपने शक्तिरूप और व्यक्तरूप सभी आकारोंके साथ प्रतिभासित भी होते हैं, और 
वह उनको जानता भी है, इसलिये केवलज्ञानने आकाशकी अनन्तताको जान लिया, या 
तीनों कालोंकी अनन्तताको जान लिया, अतः उनको अनन्त मानना ठीक नहीं, यह प्रश्न 
ही नहीं उठता, क्योंकि जो पदार्थ जिस रूपमें है उसीरूपमें वे केवलज्ञानमें प्रतिभासित होते 
हैं ऐसा नियम है। इसी तथ्यको शंका-समाधानपूर्वक स्पष्ट करते हुए आचार्य अकलंकदेव 
तत्त्वार्थवार्तिक अ. ५ सू. ६में लिखते हैं- 

अनन्तत्वादयपरिज्ञाममिति चेत्‌? न, अतिशयज्ञानदृष्टत्वान्‌। स्यादेतत्‌ सर्वज्ञेनानन्तं 

URS a अपरिच्छितं वा। यदि परिच्छित्त उपलब्धावसानत्वात्‌ अनन्तत्वमस्य हीयते | 

अथापरिच्छिन्नम्‌ू, तत्स्वरूपानवबोधात्‌ असर्वज्ञत्वं स्यात्‌ ? तन्न, कि कारणम्‌ ? अतिशयज्ञान- 

दृष्टत्वात्‌ | यत्तत्केवलिनां ज्ञानं क्षायिकं अतिशयवत्‌ अनन्तानन्तपरिमाणं तेन तदनन्तमवबुध्यते 
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साक्षात्‌ । तदुपदेशादिरिरनुमानेनेति न सर्वज्ञत्वहानिः। न च तेन परिच्छिन्नमित्यर्थ: सान्तम्‌, 
अनन्तेनानन्तमिति ज्ञातत्वात्‌ | 

आकाशके प्रदेश अनन्त हैं, इसलिये उनका ज्ञान नहीं हो सकता, ऐसा कहना ठीक 
नहीं, क्योंकि सातिशयज्ञानके द्वारा उसकी अनन्तता ज्ञात है। 

शंका-सर्वज्ञने अनन्तको जाना या नहीं जाना। यदि जान लिया तो अनन्तका 

अवसान (छोर ) उपलब्ध हो जानेसे अनन्तकी अनन्तताकी हानि होती है और यदि नहीं 
जाना तो अनन्तके स्वरूपका ज्ञान नहीं होनेसे सर्वज्ञताकी हानि होती है। 

समाधान-यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि अतिशयज्ञानके द्वारा सर्वज्ञ अनन्तको 
जानते हैं। जो यह केवलियोंका ज्ञान है वह क्षायिक, अतिशयसहित और अनन्तानन्त 
परिणामवाला है, इसलिये वह (ज्ञान) अनन्तको साक्षात्‌ जानता है। तथा सर्वज्ञके 
उपदेशसे दूसरे मनुष्य अनुमानसे जानते हैं इसलिए सर्वज्ञत्वकी हानि नहीं होती। तथा 
सर्वज्ञने अनन्तको जान लिया इसलिये अर्थ सान्त नहीं है, क्योंकि ज्ञान स्वयं अनन्तरूप 
है, इसलिये उसके द्वारा अर्थ अनन्त है यह ज्ञात हो जाता है। 

यहा जो कुछ कहा गया है उसका सार यह है कि किसी वस्तुका अन्त उसकी 
उत्तरोत्तर हानि होनेसे ही होता है, जाननेसे उसका अन्त नहीं होता । ज्ञानका तो काम है कि 
जो जिसरूपमें है उसे उसीरूपमें जानो । एकको एकरूपमें जाने, संख्यातको संख्यातरूपमें 
जाने, असंख्यातको असंख्यातरूपमें जाने और अनन्तको अनन्तरूपमें जाने। जो 
जिसरूपमें अवस्थित है उसको उसीरूपमें जान लिया इसलिये अन्त हो गया ऐसा नहीं है। 
द्रव्यप्रमाणानुगम ( संख्याप्ररूपणा )में प्रत्येक गुणस्थान और मार्गणास्थानमें जीवोंको 
संख्याका निर्देश करते हुए श्री घट्खंडागममें जिस गुणस्थान या मार्गणास्थानमें जीवोंकी 
संख्या अनन्त है उसका कालकी अपेक्षा निर्देश करते हए बतलाया है कि अनन्त कालके 
द्वारा भी यदि इस गुणस्थान या मार्गणास्थानवर्ती जीवोंकी संख्याको उत्तरोत्तर कम करते 
जायें तो भी उसका अन्त प्राप्त होना सम्भव नहीं है, इसलिये इस गुणस्थान या 
मार्गणास्थानवर्ती जीवोंकी संख्या अनन्त है। 

श्री धवलाजी प्रथम पुस्तकके अन्तमें शंका-समाधान करते हुए बतलाया है कि 
अनादिकालसे अब तक जितने जीव मुक्त हुए, संसारराशिमेंसे उतने जीवोंके कम होनेपर 
भी संसारराशि पूर्ववत्‌ अनन्तानन्त बनी हुई है। प्रमाणमें यह वचन पर्याप्त होगा- 

एयणिगोदसरीरे दव्वपमाणदो feca | 

सिद्धेहि अणंतगुणा सब्वेण विदीदकालेण || 

निगोद जीवोंके एक शरीरमें सर्वज्ञदेवने सिद्धोंसे और पूरे अतीतकालसे अनन्तगुणे 
जीव देखे हैं।
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कहीं-कहीं शास्त्रकारोंने अर्धपुदूगल परिवर्तनकालका प्रमाण अनन्त बतलाया है। 
इस पर शंका-समाधान करते हुए मूलाचार ( आचारांग ) की टीकामें लिखा है कि 
अर्धपुद्गल परिवर्तनकालका वास्तविक प्रमाण असंख्यात ही है, अनन्त नहीं। अनन्त तो 
उस प्रमाणका नाम है जिसमेंसे उत्तरोत्तर हानि होनेपर भी कभी उसका अन्त नहीं प्राप्त 
होता । 

इस प्रकार उक्त आगम प्रमाणोंके प्रकाशमें हम जानते हैं कि छह माह आठ समयमें 
६०८ जीवोंके मोक्ष जानेपर भी न तो अनन्त संख्या प्रमाण संसारराशिका ही कभी अन्त 
प्राप्त होता है और न ही केवलजन्नानके द्वारा अनन्तका ज्ञान हो जानेमात्रसे वह अपने 
अपरिच्छिन्न प्रमाणको छोड़कर परिच्छिन्न प्रमाणवाली हो जाती है। ज्ञानका काम मात्र 
इतना है कि जो जिस रूपमें है उसको उसी रूपमें जाने। 

देखो, केवलज्ञानकी ऐसी अपरिमित सामर्थ्य है कि वह छह द्रव्य और उसकी 
त्रिकालवर्ती पर्यायरूप जितना भी बहिशज्ञेय है उसे अपने ज्ञानपरिणाममें अन्तर्लीन करके 
पृथक-पृथकरूपसे प्रत्यक्ष जानता है। बाह्र और आभ्यन्तर ऐसा कोई प्रतिबन्धक कारण 
नहीं रहता जो उसकी इस सामर्थ्यका व्याघात करनेमें सफल हो सके | इसके लिये हमें 
द्विरूपवर्गधाराके प्रसंगसे त्रिलोकसारमें वर्णित कथन पर दृष्टिपात करना चाहिये । जब 
दो अंकको आदि कर उत्तरोत्तर वर्ग करते हुए प्रवाहरूपसे उत्पन्न हुई राशियोंका विचार 
किया जाता है तब वह द्विरूपवर्गधारा कहलाती है। जैसे २का वर्ग २/८२-४ होता है और 
४का वर्ग ४,०४-१६ होता है। इस प्रकार उत्तरोत्तर वर्ग करते हुए उत्पन्न हुई राशियोंका 
विचार द्विरूपवर्गधारामें किया जाता है। इसी प्रसंगसे उस अन्तिम राशिका भी निर्देश 
किया गया है जहा आकर द्विरूपवर्गधाराका अन्तिम विकल्प प्राप्त होता है और वह राशि 
है प्रत्येक समयमें होनेवाले केवलज्ञानके अनन्तानन्त अविभागप्रतिच्छेद । 

प्रत्येक द्रव्य या गुणकी प्रत्येक समयमें जो पर्याय होती है वह यद्यपि अखण्ड और 
एक ही होती है। पर आगे-पीछे होनेवाली पर्यायोंके तारतम्यको ध्यानमें रखकर बुद्धिसे 
विचार करने पर वह पूर्व पर्यायसे कितने ही अंशमें बड़ी या छोटी है यह अविभाग 
प्रतिच्छेदोंके द्वारा जाना जाता है। इस प्रकार प्रत्येक पर्यायमें तारतम्यको लक्षित कर जो 
जघन्य अंशकी कल्पना की जाती है उसका नाम अविभागप्रतिच्छेद है। इस दृष्टिसे समस्त 
ज्ञेयको सामने रखकर केवलज्ञानका विचार करते हैं तो विदित होता है कि जितने भी ज्ञेय 
हैं उनसे केवलज्ञान अपने अविभागप्रतिच्छेदों ( जाननेमें समर्थ पर्यायशक्त्य )की अपेक्षा 

अनन्तगुणा है। त्रिलोकसारके द्विरूपवर्गधारा प्रकरणमें इसी तथ्यको इस प्रकार स्पष्ट 
करके बतलाया गया है-
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तिविह जहण्णाणंतं वग्गसलादसछिदी सगादिपदं | 

जीवो. पोग्गल काला सेढी आगास तप्पदरं ||६५।।| 

धम्माधम्मागुरुलघु इगजीवस्सागुरुलघुस्स होंति तदो | 

सुहुमाणि अपुण्णणाणे अवरे अविभागपडिच्छेदा | |७०।। 

aR wears वग्गसलागा तदो सगद्धछिदी | 

अइसगछप्पणतुरियं_ तदियं विदियादि मूल॑ च 11७१।। 

सइमादिमूलवग्गे केवलमंतं पमाणजेट्ठमिणं | 

वरखइयलद्धिणामं सावग्गलला ead TTT I N21 

द्विरूपवर्गधारामें उत्तरोत्तर वर्गरूप स्थानोंके क्रममें तीन प्रकारके जघन्य अनन्तरूप 
वर्गस्थान उत्पन्न होते हैं। उसके बाद जीवराशि सम्बन्धी वर्गक्षलाका अर्धच्छेद और प्रथम 
वर्गमूल उत्पन्न होता है। उसके बाद प्रथम वर्गमूलको प्रथम वर्गमूलसे गुणा करने पर 
जीवराशि उत्पन्न होती है। पश्चात्‌ जीवराशिसे अनन्त वर्गस्थान आगे जाने पर पुदूगलराशि 
उत्पन्न होती है। इसी प्रकार उत्तरोत्तर अनन्त अनन्त वर्गस्थान आगे जाने पर ऋ्रमसे कालके 
समय, श्रेणिरूप आकाश उत्पन्न होता है। पश्चात्‌ जगच्छेणिको जगच्छेणिसे गुणा करने पर 
जगतप्रतर उत्पन्न होता है। उसके बाद अनन्त वर्गस्थान आगे जाने पर धर्म-अधर्म द्रव्यके 
अगुरुलघु अविभागप्रतिच्छेद उत्पन्न होते हैं। उनसे अनन्त वर्गस्थान आगे जाने पर एक 
जीवके अगुरुलघु अविभागप्रतिच्छेद उत्पन्न होते हैं। उससे अनन्त वर्गस्थान आगे जाने पर 
सूक्ष्म निगोद लब्ध्यपर्याप्रक जीवके जघन्य पर्यायज्ञानके अविभागप्रतिच्छेद उत्पन्न होते हैं। 
उनसे अनन्त वर्गस्थान आगे जाने पर तिर्यच्च अविरत सम्यग्दृष्टिके जघन्य क्षायिक 
अविभागप्रतिच्छेद उत्पन्न होते हैं। उसके बाद वर्गशलाका आदिके क्रमसे आगे जाने पर 
केवलज्ञानके अर्धच्छेदोंका ऋमसे sal, AAA, Bal, पांचवां, चौथा, तीसरा, दूसरा 
और पहला वर्गमूल उत्पन्न होता है। पश्चात्‌ इस प्रथम वर्गमूलको प्रथम वर्गमूलसे गुणा 
करने पर केवलज्नानके अर्धच्छेद उत्पन्न होते हैं। यही उत्कृष्ट क्षायकलब्धि है तथा यही 
द्विरूपवर्गधाराका अन्तिम स्थान है। 

इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि लोकमें ऐसा कोई पदार्थ नहीं है जो केवलज्ञानके 
विषयके बाहर है। उसका माहात्म्य अपरिमित है। इसी माहात्म्यको स्पष्ट करते हुए आचार्य 
कुन्दकुन्द प्रवचनसारमें कहते हैं- 

जो ण विजाणदि जुगवं अत्थे तिक्कालिगे तिहुवणत्थे | 

णादुं तस्स ण सक़ूं सपज्जयं दव्वमेग॑ वा 11४८।।
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दव्वं अणंतपज्जयमेगमणंताणि दव्वजादाणि | 

ण विजाणदि जदि जुगवं किंध सो सव्वाणि जाणादि ||४५।। 

जो तीन लोक और त्रिकालवर्ती पदार्थोको युगपत्‌ नहीं जानता, वह समस्त पर्याय 
सहित एक द्रव्यको नहीं जान सकता । इसी प्रकार जो अनन्त पर्यायसहित एक द्र॒व्यको तथा 
अनन्त द्रव्य समूहको यदि युगपत्‌ नहीं जानता तो वह सबको कैसे जान सकेगा ॥४८-४९॥ 

यह एक ऐसा प्रमाण है जिससे इस तथ्यकी पुष्टि होती है कि जो अपनी समग्र 
पर्यायसहित स्वयंको पूरी तरहसे जान लेता है वह अलोकसहित तीन लोक और 
त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थोको जाननेमें पूरी तरहसे समर्थ है। इसलिये जो महाशय अपने 
छदास्थज्ञानके बल पर यह कल्पना करते हैं कि केवलज्ञान वर्तमान पर्यायोंको तो 
समग्रभावसे जानता है, अतीत और अनागत पर्यायोंको वह मात्र शक्तिरूपसे ही जानता 
है उसकी यह कल्पना सुतरां खण्डित हो जाती है। विज्ञेषु किमधिकम्‌ । 

कुछ महाशय यह भी प्रच्ाारित करते रहते हैं कि केवलज्ञानमें अनागत पर्यायें नियत 
ऋमसे ही प्रतिभासित मान ली जाय तो इससे एक तो एकान्त नियतिवादका प्रसंग आता 
है दूसरे आगे किये जानेवाले कार्योके लिए पुरुषार्थ करनेका कोई प्रयोजन ही नहीं रह 
Wat | इसलिये अनागत पर्यायोंके विषयमें यही मानना उचित है कि जब जैसी सामग्री 
मिलती है, कार्य उसीके अनुसार होता है और केवलज्ञान भी ऐसा ही जानता है। 

अब देखना यह है कि उन महाशयोंका यह कहना कहा तक तर्कसंगत है क्योंकि 
उनके इस कथनको स्वीकार करने पर पूरीकी पूरी तत्त्वव्यवस्था गड़बड़ा जाती है, क्योंकि 
उनके इस कथनको स्वीकार करने पर एक तो वस्तुगत योग्यताका अभाव मानना पड़ता 
है जो युक्तियुक्त नहीं है। जो भी कार्य होता है वह वस्तुगत योग्यताके अनुसार ही होता 

है इसे समनन्‍्तभद्र आदि सभी आचार्योने दृढ़तासे स्वीकार किया है। यदि आचार्य समन्तभद्र 
रचित आप्रमीमांसाकी 'बुद्धिपूवपिक्षायाम्‌' इस कारिका पर ही ध्यान दिया जाय तो मालूम 
पड़ेगा कि उन्होंने जीवके प्रत्येक कार्यके प्रति पुरुषार्थ और दैव ( योग्यता )को गौण- 
मुख्यभावसे स्वीकार कर प्रकारान्तरसे पुरुषार्थके साथ सम्यक्‌ नियतिका ही समर्थन किया 
है। 

दूसरे इन महाशयोंके उक्त कथनको स्वीकार करनेपर कार्योके प्रति पुरुषार्थके लिए 
भी कोई स्थान नहीं रह जाता, क्योंकि जब उनके मतानुसार अनियमसे सामग्रीकी प्राप्ति 
स्वीकार कर उसके अधीन कार्यकी उत्पत्ति मानी जाती है तब पुरुषार्थको माननेकी 
आवश्यकता ही नहीं रह जाती। परन्तु उनका यह मानना भी युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि 
  

9. यहाँ योग्यता पदसे द्रव्य-पर्याय उभयरूप योग्यता ली गई है।
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जीवोंके योगसे जो भी कार्य होता है उसमें कहीं मुख्यरूपसे और कहीं गौणरूपसे पुरुषार्थ 
ही है इसका भी समन्तभद्र आदि सभी आचार्योने दृढ़तासे समर्थन किया है यह 
“बुद्धिपूर्व पिक्षायाम्‌' इसी कारिकासे स्पष्ट हो जाता है। 

इसलिये यही सिद्ध होता है कि प्रत्येक कार्य होता तो वस्तुगत योग्यताके अनुसार 
ही है। और जिस समय योग्यतानुसार जो कार्य होता है उस समय अपनी अपनी सुनिश्चित 
योग्यतानुसार अन्य सामग्रीका योग भी मिलता है। कथनमें गौण-मुख्यभाव हो सकता 
है, परवस्तुस्थिति यही है। इसलिये भविष्यकालीन पर्यायोंका होना अपने अपने कालमें 
सुनिश्चित होनेसे केवलज्ञान उनको सुनिश्चितरूपमें ही जानता है यह सिद्ध हो जाता है। 

माना कि केवलज्ञान मात्र जानता है और सकल पदार्थ उसके ज्ञेय हैं, इसलिये 
केवलज्ञानसे जैसा जानते हैं, मात्र इसी कारण पदार्थोका वैसा परिणमन नहीं होता, क्योंकि 
केवलज्ञान ज्ञापक है, कारक नहीं। पदार्थोका परिणमन अपनी अपनी कार्य- 
कारणपरम्पराके अनुसार ही होता है और उन पदार्थोका जैसा परिणमन होता है, केवलज्ञान 
उसी रूपमें जानता है। केवलज्ञान उन्हें परिणमाता हो यह भी नहीं है, और वे परिणमन 
करते हैं, इसलिये केवलज्ञान जानता है यह भी नहीं है, क्योंकि जहा प्रत्येक पदार्थ अपने 
परिणमन करनेसे स्वतन्त्र है, वहा केवलज्ञान उनको जाननेमें स्वतन्त्र है। इससे यह अवश्य 
ही फलित होता है कि प्रत्येक वस्तुका जैसा परिणमन होता है, उसी प्रकार केवलज्ञान 
जानता है। इसीको दूसरे शब्दोंमें यों कह सकते हैं कि जिस प्रकार केवलज्ञान जानता है 
उसी प्रकार प्रत्येक वस्तुका परिणमन होता है। इसीलिये फलितार्थरूपमें भैया 
भगवतीदासने जो यह वचन कहा है- 

जो जो देखी वीतरागने सो सो होसी वीरा रे। 

अनहोनी कबहूं न होसी काहे होत अधीरा रे।। 

सो ठीक ही कहा है। सम्यग्दृष्टिकी ऐसी ही श्रद्धा होती है। तभी उसके जीवनमें 
वस्तुस्वभावकी दुढ़ प्रतीतिके साथ केवलज्ञान स्वभावकी प्रतीति दृढ़मूल होकर वह उसके 
उत्थानमें सहायक बनती है। हमें वस्तुस्वभावकी दूढ़ प्रतीतिके साथ पर्यायरूपमें ऐसे 
केवलज्ञान स्वभावकी शीघ्र ही प्राप्ति होओ यही कामना है। 

  

“+*ई+क-



परिशिब्ट 

उयादान-निमित्त संवाद 

( भैया भगवतीदासजी ) 

मंगलाचरणपूर्वक उपादान-निमित्त संवाद करनेकी प्रतिज्ञा- 

पाद प्रणमि जिनदेवके एक उक्ति उपजाय | 

उपादान अरु निमित्तको कहूँ संवाद बनाय ||१।। 

जिनेन्द्रदेवके चरणोंको प्रणाम कर तथा एक उक्तिको उपजाकर उपादान और 
निमित्तका संवाद बनाकर कहता हू ॥१॥ 

प्रश्न 

पूछत है कोऊ तहाँ उपादान किह नाम | 

कहो निमित्त कहिये कहा कबके हैं इह ठम ।।२।। 

संवादके प्रारम्भमें कोई पूछता है कि उपादान किसका नाम है और बतलाओ 
निमित्त किसे कहते हैं। ये दोनों इस लोकमें कबके हैं ॥२॥ 

समाधान 

उपादान निज शक्ति है जिय को मूल स्वभाव | 

है निमित्त परयोग तें बन्यों अनादि बनाव |1३।। 

उपादान अपनी शक्तिका नाम है, वह जीवका मूल स्वभाव है तथा पर संयोगका 
नाम निमित्त है। इन दोनोंका यह बनाव अनादिकालसे बन रहा है ॥३॥ 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

निमित्त कहे मोकों सबै जानत है जगलोय | 

तेरो नाव न जान ही उपादान को होय ivi 

निमित्त कहता है कि जगके सब लोग मुझे जानते हैं, परन्तु उपादान कौन है इस 
प्रकार तेरा नाम भी कोई नहीं जानते ॥४॥ 

उचपादानकी ओरसे उत्तर 

उपादान कहै रे निमित्त तू कहा करे गुमान | 

मोकों जाने जीव वे जो हैं सम्यकवान ||५।|
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उपादान कहता है हे निमित्त ! तू क्‍या गुमान करता है, जो जीव सम्यग्दृष्टि हैं वे मुझे 
जानते है ॥५॥ 

निमित्तकी ओरसे पग्रश्न 

कहे जीव सब जगत को जो निमित्त सोई होय | 

उपादानकी बात को पूछे नाहीं कोय ।।६।। 

जगतके सब जीव कहते हैं कि जो ( जैसा ) निमित्त होता है वही ( वैसा ही ) कार्य 
होता है। उपादानकी बातको कोई नहीं पूछता ॥६॥ 

उयादानकी ओरसे उत्तर 

उपादान बिन निमित्त तू कर न सके इस काज | 

कहा भयो जग ना लखे जानत हैं जिनराज |।७।। 

उपादानके बिना हे निमित्त ! तू एक भी कार्य नहीं कर सकता । इसे जगत नहीं 
देखता तो क्‍या हुआ, यह सब जिनराज जानते हैं ॥७॥ 

( यहां पर निमित्तमें कर्तृत्तवका आरोपकर कविवरने उपादानके द्वारा यह कहलाया 
है कि उपादानके बिना हे निमित्त ! तू एक भी कार्य नहीं कर सकता ।) 

निमित्तकी ओरसे पग्रश्न 

देव जिनेश्वर गुरु यती अरु जिन आगम सार । 

यह निमित्त तें जीव सब पावत हैं भवपार |।८।। 

जिनेश्वर देव, दिगम्बर गुरु और उत्कृष्ट जिनागम इन निमित्तोंसे सब जीव इस 
लोकमें संसारसे पार होते हैं ॥८॥ 

उपादानकी ओरसे उत्तर 

यह निमित्त इस जीवके मिल्यो अनन्तीबार | 

उपादान पलट्यो नहीं तो wert PARISI! 

ये निमित्त इस जीवको अनन्तबार मिले हैं किन्तु उपादान नहीं पलटा, अतः संसारमें 
भटकता रहा ॥९॥ 

निमित्तकी ओरसे पग्रश्न 

के केवलि के साधुके निकट भव्य जो होय। 

सो क्षायिक सम्यक ce यह निमित्त बल जोय ||१०।।
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या तो केवली भगवान्‌के निकट या साधु ( श्रुतकेवली )के निकट जो भव्य होता 
है वह क्षायिक सम्यक्त्वको प्राप्त करता है, इसे निमित्तका बल जानना चाहिये ॥१०॥ 

  

उयादानकी ओरसे उत्तर 

केवलि अरु मुनिराजके पास रहे बहु लोय | 

पै जाकौ सुलट्यों धनी क्षायिक ताकों होय |।११।। 

केवली भगवान्‌ और मुनिराजके पास बहुतसे लोग रहते हैं, परन्तु जिसका आत्मा 
सुलट जाता है उसे क्षायिक सम्यक्त्व होता है ॥११॥ 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

हिंसादिक पापनि किये जीव नर्कमें जाहिं। 

जो निमित्त नहिं काम को तो इम काहे कहाहिं ||१२।। 

जो निमित्त कार्यकारी नहीं है तो यह क्यों कहा जाता है कि हिंसादिक पाप करनेसे 
जीव नरकमें जाते हैं ॥१२॥ 

उयादानकी ओरसे उत्तर 

हिंसामें उपयोग जहाँ रहे ब्रहाके राच | 

ag aaa oma & af afé onf€ ware 11981! 

जहां आत्माका उपयोग हिंसामें रममाण होता है वही नरकमें जाता है, मुनि 
( भावमुनि ) कदापि नरकमें नहीं जाते ॥१३॥ 

निमित्तकी ओरसे पज्रश्व्न 

दया दान पूजा किये जीव सुखी जग होय | 

जो निमित्त झूठे कहो यह क्‍यों माने लोय ||१४।। 

दया, दान और पूजा करनेसे जीव जगमें सुखी होता है। यदि निमित्तको झूठा कहते 
हो तो लोग इसे क्‍यों मानते हैं ॥१४॥ 

उयादानकी ओरसे उत्तर 

दया दान पूजा भली जगत माहिं सुखकार । 

जहं अनुभवको आचरण तहं यह बन्ध विचार ||१५।। 

दया, दान और पूजा भली है तथा जगतमें सुखकी करनेवाली है। किन्तु जहां पर
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अनुभवके आचरणका ऊहापोह करते हैं उस अपेक्षा विच्चार करने पर यह बन्धरूप ही है 
ऐसा जानना चाहिये ॥१५॥ 

(दया, दान और पूजादिरूप रागांश सांसारिक सुखका कारण भले ही हो, परन्तु 
स्वानुभवरूप आचरणकी दृष्टिमें यह बन्धका ही कारण है यह उक्त कथनका तात्पर्य है।) 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

यह तो बात प्रसिद्ध है सोच देख उर मांहि। 

नरदेहीके निमित्त बिन जिय मुक्ति न जांहि |1१६।। 

यह बात प्रसिद्ध है कि मनुष्यदेहके निमित्त बिना जीव मुक्तिको नहीं प्राप्त होता, 
सो क्‍यों ? इसे तू ( उपादान ) अपने मनमें विचार कर देख ॥१६॥ 

उपादानकी ओरसे उत्तर 

देह पीजरा जीवको रोके शिवपुर जात | 

उपादानकी भक्ति सों मुक्ति होत रे भ्रात ||१७।। 

है भाई ! देहरूपी पिंजग जीवको शिवपुर जानेसे रोकता है मात्र उपादानकी 
जत्तिसे मोक्ष होता है ॥१७॥ 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

उपादान सब जीव पै रोकनहारों कौन | 

जाते क्‍यों नहि मुक्तिमें बिन निमित्तके हौन ||१८।। 

उपादान तो सब जीवोंमें है, उन्हें रोकनेवाला कौन है ? जब बिना निमित्तके मुक्ति 
होती है तो फिर वे मोक्षमें क्‍यों नहीं जाते ॥१८॥ 

उयादानकी ओरसे उत्तर 

उपादान सु अनादिको उलट रहाँ जगमांहि | 

सुलठत ही सूधे चले सिद्धलोकको जांहि ।1१५।। 

जगतमें उपादान अनादिकालसे उल्टा हो रहा है, उसके सुलटते ही वह सीधे 
( सच्चे ) मार्गपर चलने लगता है और सिद्धलोकको जाता है॥१९॥ 

  

१. देह पिंजरा जीवको रोकता है यह व्यवहार कथन है। आशय यह है कि जीव शरीरकी ओर झुकाव करके शरीर 
ममत्व द्वारा स्वयं विकारमें रुक जाता है तब देहपिंजरा जीवको रोकता है ऐसा उपचारसे कहा जाता है।



३५८ जैनतत्त्वमीमांसा 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

कहूँ अनादि बिन निमित्त ही उलट रहाँ उपयोग | 

ऐसी बात न संभव soem! तुम जोग ||२०।। 

अनादिकालसे कहीं बिना निमित्तके ही उपयोग उल्टा हो रहा है? ऐसी बात हे 
उपादान ! तुम्हारे लिए योग्य नहीं है ॥२०॥ 

  

उयादानकी ओरसे उत्तर 

उपादान कहे रे निमित्त | हम पै कही न जाय | 

ऐसो ही जिन केवली देखे त्रिभुवन राय ||२१।। 

उपादान कहता है हे निमित्त ! वह बात मेरी कही हुई नहीं है। तीन लोकके स्वामी 
केवली जिनेन्द्रने इसी प्रकार देखा है ॥२१॥ 

निमित्तकी ओरसे पज्रश्व्न 

जो देख्यां भगवानने सो ही सांचो आहि। 

हम तुम संग अनादिके बली कहोगे wife 112211 
जो भगवानने देखा है वही सच है। किन्तु हमारा और तुम्हारा सम्बन्ध 

अनादिकालसे हो रहा है, इसलिये अपने दोनोंमेंसे बलवान्‌ किसे कहना। दोनों समान हैं 
ऐसा तो मान लो ॥२२॥ 

( निमित्तके कहनेका तात्पर्य यह है कि जब हमारा और तुम्हारा अनादिकालसे 
सम्बन्ध हो रहा है तो केवल स्वयंको बलवान्‌ नहीं कह सकते कार्य उत्पत्तिमें दोनोंका 
स्थान बराबर है।) 

उयादानकी ओरसे उत्तर 

उपादान कहे वह बली जाकों नाश न होय | 

जो उपजत विनसत रहे बली कहाते सोय ||२३।। 

उपादान कहता है कि जिसका नाश नहीं होता वह बलवान है। जो उत्पन्न होता है 

और विनाशको प्राप्त होता है वह बलवान केसे हो सकता है ॥२३॥ 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

उपादान ! तुम जोर हो तो क्‍यों लेत आहार | 

पर निमित्तके योग al stad सब संसार ||२४।।
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हे उपादान ! यदि तुम बलवान हो तो आहार क्‍यों लेते हो ? सब संसारी जीव 
परनिमित्तके योगसे जीते हैं ॥२४॥ 

उयादानकी ओरसे उत्तर 

जो अहारके जोग सों जीवत है जगमाहिं | 

तो वासी संसार के मरते कोऊ नाहिं |1२०।। 

यदि आहारके योगसे जगतमें सब जीव जीते हैं तो संसारवासी कोई भी जीव नहीं 
मरता ॥२५॥। 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

सूर सोम मणि अग्निके निमित्त लखें ये नैन। 

अंधकार A fea गयौ उपादान दृग दैन 11२६।। 

ये नेत्र सूर्य, चन्द्रमा, मणि आदि अग्निके निमित्तसे देखते हैं। यदि बिना निमित्तके 
देखा जा सकता है तो दृष्टि प्रदान करनेवाला उपादान अन्धकारमें कहा चला जाता 
है ॥२६॥ 

उयादानकी ओरसे उत्तर 

सूर सोम मणि अम्मि जो करे अनेक प्रकाश | 

नैनशक्ति, बिन ना लखे अंधकार सम भास ||२७।। 

सूर्य, चन्द्रमा, मणि और अग्नि अनेक प्रकारका प्रकाश करते हैं तथापि देखनेकी 
शक्तिके बिना दिखलाई नहीं देता, सब अन्धकारके समान भासित होता है ॥२७॥ 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

कहे निमित्त वे जीव को मो बिन जगके मांहिं। 

सर्व हमारे वश परे हम बिन मुक्ति न जाहिं 11२८।। 

निमित्त कहता है कि जगतमें वे जीव कौन हैं जो मेरे बिना हों ? सब जीव हमारे 
वश पड़े हुए हैं। मेरे बिना मोक्ष भी नहीं जाते ॥२८॥ 

उयादानकी ओरसे उत्तर 

उपादान कहे रे निमित्त | ऐसे बोल न बोल। 

तोको तज निज भजत हैं ते ही wt fScta 11231!
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उपादान कहता है कि हे निमित्त ! ऐसी वाणी मत बोल । जो तुझे त्यागकर अपने 
आत्माका भजन करते हैं वे ही किलोल करते हैं-अनन्त सुखका भोग करते हैं ॥२९॥ 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

oe निमित्त हमको तर्ज a oa fra sa! 

पंच Head प्रगट है और हु क्रिया विख्यात ||३०।। 

निमित्त कहता है कि जो हमारा त्याग कर देते हैं वे मोक्ष केसे जा सकते हैं? 
मुक्तिके लिए निमित्तरूपसे पांच महाव्रत तो प्रगट हैं ही और दूसरी क्रियाए भी प्रसिद्ध 
हैं ॥३०॥ 

  

उयादानकी ओरसे उत्तर 

पंच महाव्रत जोग aa sik सकल व्यवहार | 

परका निमित्त खपायके तब पहुँचे भव पार ||३१।। 

पांच महाव्रत, तीन योग और सकल व्यवहाररूप जो परनिमित्त है उसे खपा करके 
ही यह जीव संसारसे पार होता है ॥३१॥ 

( यहांपर पांच महाव्रत आदिरूप बाह्य व्यापारसे चित्तवृत्ति हटाकर अन्तर्दृष्टि होना 
ही निमित्तोंको खपा देना हैं।) 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

कहे निमित्त जगमें seal ad sal a wr! 

aa mes ae wa A vere a AT 113211 

निमित्त कहता है कि जगतमें मैं बड़ा हूं, मुझसे बड़ा कोई नहीं है, जो-जो तीन 
लोकके नाथ होते हैं वे सब मेरे प्रसादसे होते हैं ॥३२॥ 

उयादानकी ओरसे उत्तर 

उपादान कहे तू Sel ve गतिमें ले जाय । 

तो प्रसाद तें जीव सब दुःखी होहिं रे भाय |1३३।। 

उपादान कहता है कि तू कोन है? तू ही तो चारों गतियोंमें ले जाता है। हे भाई ! 
तेरे ही प्रसादसे, सब जीव दुःखी होते हैं ॥३३॥ 

( निमित्ताधीन दृष्टि होनेसे यह जीव चारों गतियोंमें परिभ्रमण करता है और अनन्त 
दुःखोंका पात्र होता है वह दिखलानेके लिए यहां पर वे कार्य व्यवहारनयसे निमित्तके कहे 
गये हैं।)
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निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

oe PRR oT ga Te A GA ee ame! 

सुखी कौन तें होत है cel ee ae liseli! 

निमित्त कहता है कि जीव जो दुःख सहता है उसका दोष तुम हमी पर लगाते हो । 
किन्तु किस कारणसे जीव सुखी होता है उस कारणको भी तो बतलाओ ॥३४॥ 

उपादानकी ओरसे उत्तर 

जो सुख को तू सुख कहें सो सुख तो सुख नाहिं। 

ये सुख दुःखके मूल हैं सुख अविनाशी माहिं ||३५।। 

जिस सुखको तू सुख कहता है वह सुख सुख नहीं है। ये सांसारिक सुख दुःखके 
मूल ( कारण ) हैं। सच्चा सुख अविनाशी आत्माकी प्राप्तिमें है seu 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

अविनाशी घट घट बसे सुख क्‍यों विलसत नाहिं। 

शुभ निमित्तके योग बिन परे परे विललाहिं |1३६।। 

अविनाशी आत्मा घट-घटमें निवास करता है फिर सुख प्रकाशमें क्यों नहीं आता । 
शुभ निमित्तका योग न मिलनेसे परे परे बिललाते हैं अर्थात्‌ दुःखी होते हैं ॥३६॥ 

उपादानकी ओरसे उत्तर 

शुभ निमित्त इस जीव को मिल्यो कंड भवसार | 

पै इक सम्यग्दर्श बिन भठकत फिरयो Fark 11301! 

इस जीवको शुभ निमित्त कई भवोंमें मिले, परन्तु एक सम्यग्दर्शनके बिना यह 
मूर्ख हुआ भटक रहा है ॥३७॥ 

निमित्तकी ओरसे प्रश्न 

arrest ad कहा त्वरित मुक्ति में जाहिं। 

आगे ध्यान निमित्त है ते शिव को पहुँचाहि |1३८।। 

सम्यग्दर्शन होनेसे क्या जीव शीघ्र ही मोक्षमें चले जाते हैं? आगे ध्यान निमित्त 
है। वह मोक्षमें पहुंचाता है ॥३८॥ 

उपादानकी ओरसे उत्तर 

छोर ध्यानकी धारणा मोर योग की al 

aR कर्म के जाल को जोर लई शिव प्रीत 11३५९।।
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जो जीव ध्यानकी धारणाको छोड़कर और योगकी परिपाटीको मोड़कर कर्मके 
जालको तोड़ देते हैं वे मोक्षसे प्रीति जोड़ते हैं अर्थात्‌ मोक्ष जाते हैं ॥३९॥ 

निमित्तकी हारमें उयादानकी जीत 

तब निमित्त हार्यो तहाँ अब नहिं जोर बसाय। 

उपादान शिवलोक में पहुँच्यो कर्म खपाय ||४०।। 

तब वहा निमित्त हार जाता है। अब उसका कुछ जोर नहीं चलता । और उपादान 
कर्मोका क्षयकर शिवलोकमें पहुच जाता है ॥४०॥ 

उपादान जीत्यो तहाँ निज बल कर परकास | 

सुख अनन्त ध्रुव and sa A RM ae IIa 

उस अवस्थाके होनेपर अपने बल ( वीर्य )का प्रकाश कर उपादान जीत जाता है 
और उस अनन्त शाश्वत सुखका भोग करता है जिसका अन्त नहीं कहा गया है ॥४१॥ 

sifeda fercna 

उपादान अरु निमित्त ये सब जीवन पे वीर। 

जो निज शक्ति संभार ही सो पहुँचे भवतीर ||४२।। 

उपादान और निमित्त ये सभी जीवोंके हैं, किन्तु जो वीर अपनी शक्तिकी सम्हाल 
करते हैं वे संसारसे पार होते हैं ॥४२॥ 

उचादानकी महिमा 

“भैया” महिमा ब्रहा की कैसे वरनी जाय। 

वचन अगोचर वस्तु हैं कहि को वचन बताय |1४३॥।। 

हे भाई ! ब्रह्म ( आत्मा )की महिमाका कैसे वर्णन किया जाय ? वचन-अगोचर 
वस्तु है, उसको वचन बनाकर कही है ॥४३॥ 

  

संवादका फल 

उपादान अरु Af aa ait sacl 

समदृष्टि को सरल है मूरख को बकवाद ||४४।। 

उपादान और निमित्तका यह सरस संवाद बना है। यह सम्यग्दृष्टिके लिए सरल है। 
परन्तु मूर्ख ( अज्ञानी )9के लिए बकवाद प्रतीत होगा ॥४४॥ 

  

9. 'भैया' यह कविवरको स्वयंकी उपाधि है। वे इस दोहेमें अपनेको सम्बोधित करके कह रहे हैं।
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संवादकी पग्रमाणिकताका निर्देश 

जो जाने गुण ब्रहाके सो जाने यह भेद। 

साख जिनागमसो मिले तो मत कीज्यो खेद ||४०।। 

जो ब्रह्मके गुणोंको जानता है वही इसके रहस्यको जान सकता है। इस 
(संवाद )की साक्षी जिनागमसे मिलती है, इसलिए खेद नहीं करना ॥४५॥ 

ग्मनज्थकर्ताका नाम और स्थान 

नगर आगरा अग्र है जैनी जन को वास | 

तिह थानक रचना करी “भैया” स्वमति प्रकाश |।४६।। 

आगरा नगर मुख्य है। जहां जैनी लोगोंका निवास है। उस स्थानमें भैया 
भगवतीदासने अपनी मतिके प्रकाशके अनुसार यह रचना की है ॥४६॥ 

सचयनाक्ाल 

संवत्‌ विक्रम भूप को सत्तरहस॑ पंचास | 
Wey पहले पक्ष में दशों दिशा परकाश |।४७।। 

विक्रम सम्वत्‌ १७५०के फाल्गुन मासके प्रथम पक्षमें दशों दिशामें प्रकाशके अर्थ 
इस संवादकी रचना की गई है ॥४७॥ 

कविवर भैया भगवतीदासने उपादान और निमित्तका यह संवाद लिखा है। यह 
केवल संवाद ही नहीं है। किन्तु इसमें उन्होंने विवेच्नका जो क्रम रखा है उससे प्रतीत 
होता है कि संसारी जीवके मोक्षमार्गके सन्‍्मुख होनेपर उसके मनसे निमित्तका विकल्प 
किस प्रकार हटकर उपादानका जोर बढ़ जाता है। उनके विवेच्रनकी खूबी यह है कि 
बाह्ममें कहा किस अवस्थाके होनेमें कौन निमित्त है इसे भी वे बतलाते जाते हैं और 
साथ ही वे यह भी बतलाते जाते हैं कि उपादानकी तैयारी किये बिना तद्नुरूप अन्तरड्र 
अवस्थाका प्रकाश होना त्रिकालमें सम्भव नहीं है, इसलिए जो उपादानकी तैयारी है वही 
उस अवस्थाके प्रकाशका मुख्य हेतु है। यदि उपादानकी वैसी तैयारी न हो तो उस 
अवस्थाके अनुरूप बाह्य निमित्त भी नहीं मिलते, इसलिए कार्यसिद्ध्रिमें मुख्य प्रयोजक 
उपादानको ही समझना चाहिये। सम्यग्दृष्टि जीवको इस सत्यका दर्शन हो जाता है 
इसलिए वह अपने अन्तरड़की तैयारीको ही कार्यका प्रयोजक मानकर उसीकी उपासनामें 
दृढ़ प्रतिज्ञ होता है। वह बाह्य निमित्तोंके मिलानेकी फिक्रको छोड़ देता है। निमित्त पर 
है, उनमेंसे कब कौन पदार्थ किस कार्यके होनेमें निमित्त होनेवाला है यह साधारणतया
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छद्ास्थके ज्ञानके बाहर है, क्योंकि जो पदार्थ लोकमें लधु माने जाते हैं वे भी कभी 
कभी उत्तम कार्यके होनेमें निमित्त होते हुए देखे जाते हैं। साथ ही जो पदार्थ लोकमें 
अमुक कार्यके होनेमें निमित्तरूपसे कल्पित किये गये हैं उनके सद्धावमें वह कार्य होता 
ही है यह निर्णय करना भी सम्भव नहीं है। इस प्रकार जहा बाह्य निमित्तोंके विषयमें यह 
स्थिति है वहा उपादानके विषयमें ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि जिस उपादानसे जो 
कार्य होता है वह निश्चित है। इसलिये जो मोक्षमार्गके इच्छुक प्राणी हैं उन्हें बाह्य निमित्तों 
मिलानेकी फिक्र छोड़कर अपने उपादानको सम्हालनेकी ओर ही ध्यान देना चाहिये। 
उसकी सम्हाल होनेपर बाह्य निमित्तोंकी अनुकूलता अपने आप बन जाती है। उसके लिए 
अलगसे प्रयतत नहीं करना पड़ता। उदाहरणार्थ मान लो एक आदमीको शव देखनेसे 
वैराग्य धारण करनेकी इच्छा हुई, दूसरे आदमीको अपना सफेद केश देखनेसे वैराग्यको 
धारण करनेकी इच्छा हुई, तीसरे आदमीको घरकी कलहसे ऊबकर वैराग्यको धारण 
करनेकी इच्छा हुई और चौथे आदमीको दूसरेका वैभव देखनेसे वैराग्यको धारण 
करनेकी इच्छा हुई । अब यहापर विचार कीजिये कि ये सब वैराग्यको धारण करनेकी 
इच्छाके अलग अलग निमित्त होते हुए भी इनमेंसे किस निमित्तको बुद्ध्रिपूर्वक मिलाया 
गया है। यहा यही तो कहा जायगा कि उन मनुष्योंके वैराग्यके योग्य भीतरकी तैयारी 
थी, इसलिये वैसी इच्छा होनेमें ये निमित्त हो गये और यदि उस योग्य भीतरकी तैयारी 
न होती तो ये होते हुए भी निमित्त नहीं होते । 

उदाहरणार्थ--कोई मनुष्य बाह्मरूपसे मुनिलिड्रको स्वीकार करता है पर उसके 
भावलिड़ नहीं होता । इसके विपरीत कोई मनुष्य जिस कालमें भावलिड्ुडको स्वीकार 
करता है उस कालमें उसके द्रव्यलिड्र होता ही है। इससे स्पष्ट है कि उपादानके साथ 
कार्यकी व्याप्ति है निमित्तके साथ नहीं। इसलिए इससे यही तो निष्कर्ष निकला कि 
कार्यकी सिद्धिमें जैसा उपादानका नियम है वैसा बाह्य निमित्तका कोई नियम नहीं है 
और जो जिसका नियामक नहीं वह उसका साधक नहीं माना जाता । अतएव कार्य अपने 
योग्य उपादानसे ही होता है यही निर्णय करना चाहिये। सम्यग्दृष्टिका यही भाव रहता 
है, इसलिए वह संसारसे पार हो जाता है और मिथ्यादृष्टि बाह्य निमित्तोंकी उठाधरीमें 
लगा रहता है, इसलिए वह संसारमें ही गोते लगाता रहता है। यही कारण है कि 
सम्यग्दृष्टि जीव बाह्य निमित्तोंकी उठाधरीकी फिक्रसे मुक्त होकर एकमात्र अपने 
उपादानकी सम्हाल करता है यह उक्त कथनका तात्पर्य है। जिस प्रकार पण्डित प्रवर 
भैया भगवतीदासजीने इस अन्तरंग रहस्यको प्रकाशमें लानेके लिए यह संवाद लिखा 
है उसी प्रकार पण्डित प्रवर बनारसीदासजीने भी इस विषयकी मीमांसा करते हुए सात 
दोहे लिखे हैं जो इस प्रकार हैं- 
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( पण्डित प्रवर बनारसीदासजी ) 

निमित्तकी ओरसे अचना समर्थन 

गुरु उपदेश निमित्त बिन उपादान बलहीन | 

ज्यों नर दूजे पांव बिन चलवे को आधीन 1141! 

हो जाने था एक ही उपादान सों काज | 

a सहाई पौन बिन पानी माहि se IR! 

जैसे आदमी दूसरे पैरके बिना चलनेके लिए पराधीन है उसी प्रकार गुरुके 
उपदेशके बिना उपादान भी बलहीन है ॥१॥ 

अकेले उपादानसे ही कार्य हो जाना चाहिए था। ( परन्तु देखनेमें तो ऐसा आता 
है कि ) पानीमें पवनकी सहायताके बिना जहाज थक जाता है ॥२॥ 

उपादानकी ओरसे उत्तर 

ज्ञान नैन किरिया चरण, दोऊ शिवमग धार । 

उपादान निश्चय जहाँ-तहाँ निमित्त व्यवहार ||३।। 

सम्यग्ज्ञानरूपी नेत्र और सम्यक्चारित्ररूपी पग ये दोनों मिलकर मोक्षमार्गको 
धारण करते हैं। जहां उपादानस्वरूप निश्चय मोक्षमार्ग होता है वहा उसके निमित्तस्वरूप 
व्यवहार मोक्षमार्ग होता ही है ॥३॥ 

Seb तथ्यका पुन: समर्थन 

उपादान fiom set dé निमित्त पर होय। 

भेदज्ञान परमाणविधि विरला बूझे कोय ivi! 

जहा पर उपादानस्वरूप आत्मगुण होता है वहा परपदार्थ निमित्त स्वतः होता है। 
यह भेदज्ञानरूप प्रमाणकी विधि है। इसे कोई विरला ( भेदज्ञानी ) जीव ही जानता है ॥४॥ 

( निश्चयनय केवल उपादानको स्वीकार करता है और व्यवहारनय बाह्य निमित्तको 

स्वीकार करता है। यह भेदविज्ञानकों प्रमाण करनेकी विधि है। तात्पर्य यह है कि जहा 
पर उपादान कार्यरूप परिणत होता है वहा पर परपदार्थ स्वयमेव निमित्त होता है। उसे 
जुटाना नहीं पड़ता । ) 

कार्यका विवेक 

उपादान बल se aa af Afra को दाव। 

एक चक्र सों रथ चले रविको ge स्वभाव ||५।।



३६६ जैनतत्त्वमीमांसा 
  

जहां तहा उपादानका बल है। निमित्तका दाव नहीं लगता, क्योंकि सूर्यका यही 
स्वभाव है कि उसका रथ एक चक्रसे चलता है ॥५॥ 

( यहा उक्त कथन द्वारा यह दिखलाया गया है कि उपादान स्वयं कार्यरूप होता है। 
कार्यरूप होनेमें निमित्तको कोई स्थान नहीं । वह कार्यके होनेमें निमित्त है इतने मात्रसे यह 
नहीं कहा जा सकता कि उससे कार्य होता है, क्योंकि ऐसा मानने पर वस्तु-व्यवस्थाका 
कोई नियामक नहीं रह जाता । ) 

aed वस्तु असहाय जहां तहां निमित्त है कौन । 

ज्यों जहाज परवाह में तिरे सहज बिन पौन al! 

जिस प्रकार पानीके प्रवाहमें जहाज बिना पवनके सहज चलता है उसी प्रकार जहा 

प्रत्येक कार्यकी दूसरेकी सहायताके बिना सिद्ध्धि होती है वहा बाह्य निमित्त कौन होता 
है ॥६॥ 

( यहापर वस्तुका असहाय स्वभाव बतलाया गया है। उत्पाद और व्यय यह पानीका 
प्रवाह है तथा वस्तु यह जहाज है। जिस प्रकार पानीके प्रवाहमें जहाज स्वभावसे गमन 
करता है उसी प्रकार वस्तु अपनी योग्यतासे सदृशपने श्रुव रहकर उत्पाद-व्ययरूप प्रवाहमें 
बहती है। अन्यकी सहायता मिले तो वह परिणमन हो और अन्यकी सहायता न मिले तो 
परिणमन न हो ऐसा नहीं है। इसलिए वस्तुस्वभावकी दृष्टिसे प्रत्येक परिणमन स्वभावसे 
ही होता है। ऐसा समझना चाहिये।) 

उपादान विधि निरवचन है निमित्त उपदेश | 

बसे जु जैसे देश में धरे सु तैसे भेष |॥७।। 

उपादान निरुक्तिसिद्ध विधि है और बाह्य निमित्त कथन मात्र है। जो जैसे देशमें 
(जिस अवस्थामें ) निवास करता है ( रहता है) वह उसी भेषको ( उसी अवस्थाको ) स्वयं 
धारण करता है ॥७॥ 

“+*ई+क-
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