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भय लगना चाहिए। आयु का बन्ध, शुभाशुभभावों के कारण होता 
है; इसलिए जिसे आयु का बन्ध न करना हो, उसे शुभाशुभभावों से 
रहित अपनी आत्मा का आश्रय लेना चाहिए, फिर शुभाशुभभावों 
की उत्पत्ति नहीं होगी। जब शुभाशुभभावों की उत्पत्ति नहीं होगी, 
तब आयु का बन्ध नहीं होगा, फिर मरण का भय रहेगा ही नहीं । 

प्रश्न 145- वस, खस, रस, कस, बस, से क्या तात्पर्य है ? 

उत्तर - स्व में वस; पर से खस; आयेगा आत्मा में अतिन्द्रिय 
रस; वही है अध्यात्म का कस; इतना करो तो बस । 

प्रश्न 146- ज्ञानी, प्रतिकूलता के समय क्‍या विचारते हैं ? 

उत्तर - (1) कोई गाली दे (तो विचारो) - उसने मुझे पीटा 
तो नहीं; 

(2) यदि पीटे तो (विचारो) - उसने जान से तो नहीं मारा; 

(3) यदि जान से मारे (तो विचारों) - उसे तड़फाकर तो 
नहीं मारा; 

(4) यदि तड़फाकर मारे (तो विचारों) - उसने मेरी आत्मा 
का नाश नहीं किया और मैं तो आत्मा हूँ, उसका कोई नाश कर 
सकता ही नहीं; अतः उनको दुःख नहीं होता। 

प्रश्न 147- लोग कहते हैं 'पहिला सुख निरोगी काया; 
दूसरा सुख लड़का चार; तीसरा सुख सुकुल की नारी; चौथा 
सुख कोठी में जार' - क्या यह ठीक है ? 

उत्तर - (1) अज्ञानी लोग, पहला सुख-निरोगी काया कहते 

हैं; ज्ञानी कहते हैं - अपने ज्ञायकस्वभाव का लक्ष्य करे तो 
मिथ्यात्वरूपी महारोग का अभाव होता है, वह आत्मा की निरोगदशा 
है, यह पहला सुख है। 

(2) अज्ञानी लोग, दूसरा सुख-चार लड़का कहते हैं; ज्ञानी 
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कहते हैं-- अनन्त चतुष्टय की प्राप्ति, वह दूसरा सुख चार लड़का है। 

(3) अज्ञानी लोग, तीसरा सुख-सुकुल नारी कहते हैं; ज्ञानी 
कहते हैं कि शुद्धपरिणति, वह सुकुल की नारी है। 

(4) अज्ञानी लोग, चौथा सुख-कोठी में जार, अर्थात्‌ अनाज 
भरने को कहते हैं; ज्ञानी कहते हैं - मेरी कोठी में असंख्यात प्रदेश 
और उनमें अनन्त गुण भरे हुए है | उसमें मग्न रहना, यह कोठी में 
जार चौथा सुख है। 

प्रश्न 148- शास्त्र श्रवण में नींद आवे तो क्या नुकसान 
होगा ? 

उत्तर - (1) जैसे - एक सेठ स्नान करके सो गया और नल 

खुला रह गया, पूरे कमरे में पानी ही पानी भर गया, घर का सब 
कीमती सामान खराब हो गया; उसी प्रकार जो शास्त्र में, जहाँ जन्म 

-मरण के अभाव की बात चलती हो, वहाँ सोवे तो कितना नुकसान 

होगा ? जरा विचारों | 

(2) जैसे - नयी दुल्हन घर में आयी | उसने दूध चूल्हे पर रखा 
और उसे नींद आ गयी, पूरा दूध निकल गया; उसी प्रकार जो जीव 
शास्त्र में सोता है, अवसर चला जावेगा, चारों गतियों में भटकेगा। 

(3) एक बाई ने घी कढ़ाई में डालकर उसमें पूरी डाली और 
उसे नींद आ गयी तो पूरा घी जल गया, पूरी भी काली हो गयी; उसी 
प्रकार जो जीव, जहाँ जन्म-मरण की अभाव करने की बात चलती 

है, वहाँ सोता है या उस बात को सुनकर अपने अन्दर नहीं डालता, 
वह चारों गतियों में घूमकर निगोद में चला जाता है । 

इसलिए पात्र जीव को शास्त्र में कभी नहीं सोना चाहिए, 
बल्कि उस बात को सुनकर अपना कल्याण तुरन्त कर लेना चाहिए । 

ऐसा अवसर आना कठिन है। 
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Wer 149- नि३>चय के बिना व्यवहार पर आरोप क्‍यों नहीं 
आता ? 

उत्तर - एक आदमी बढ़िया बादाम 400 रुपये का एक सेर 

लाया और घर पर आकर उनको फोड़ा, तो उसमें आधा सेर गिरी 
निकली, बाकी रह गया छिलका, वह भी आधा सेर रहा। क्‍या कोई 

उस छिलके के 200 रुपये देगा ? एक पैसा भी नहीं देगा क्‍योंकि 
बादाम की गिरी होने के कारण, छिलके की कीमत कही जाती है, 

है नहीं। उसी प्रकार निश्चय हो तो व्यवहार नाम पाता है; अकेला 
व्यवहार हो तो वह व्यवहार नाम भी नहीं पाता है; इसलिए निश्चय 
के बिना, व्यवहार का आरोप भी नहीं किया जा सकता है। 

प्रश्न 150- संवर क्‍या है? 

उत्तर - शुभाशुभभावों का रुकना, शुद्धि का प्रगट होना, वह 
संवर है। 

प्रश्न 151- संवर में क्या-क्या होता है ? 

उत्तर - त्रिकाली स्वभाव, शुद्धपर्याय का प्रगट होना, अशुद्धि 
का उत्पन्न न होना और द्रव्यकर्म का नहीं आना, यह चार बातें 

होती हैं। 

प्रश्न 152- इन चार बातों से क्‍या लाभ रहा ? 

उत्तर - प्रत्येक कार्य में एक ही समय में चार बातें नियम से 

होती हैं, चाहे वह परिणमन शुद्ध हो या अशुद्ध | 

प्रश्न 153- प्रत्येक कार्य में चार बातें एक ही समय में 
नियम से हैं, इसका स्पष्टीकरण कीजिए ? 

उत्तर - जीव अनन्त, पुदूगल अनन्तानन्त, धर्म-अधर्म, आकाश 
एक-एक और लोकप्रमाण असंख्यात कालद्र॒व्य हैं; इन द्रव्यों में, 
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  प्रत्येक-प्रत्येक में अनन्त-अनन्त गुण हैं; एक-एक गुण के कार्य में 

एक ही समय में चारो बातें घटित होती हैं | जैसे औपशमिकसम्यक्त्व 

का उत्पाद, मिथ्यात्व का व्यय, आत्मा का श्रद्धागुण ध्रौव्य और 

दर्शनमोहनीय TAT SALT | 

प्रश्न 154- चार बातें कौन-कौन सी हैं ? 

उत्तर - उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य और निमित्त। 

प्रश्न 155- संवर में चार बातों के जानने से क्या लाभ है ? 

उत्तर - जब प्रत्येक कार्य में चारों बातें एक साथ होती हैं तो 

फिर करना क्या ? एकमात्र अपने स्वभाव पर दृष्टि दे, तो एक ही 

समय में अशुद्धि का अभाव, शुद्धि की उत्पत्ति, द्रव्यकर्म कान आना 
स्वयंमेव हो जाता है। 

प्रश्न 156- तत्त्व-अभ्यास का क्‍या फल है? 

उत्तर - प्रत्येक द्रव्य में अनन्त-अनन्त गुण हैं; एक-एक गुण 
में, एक समय में चारों बातें (उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य और निमित्त) 

होती रही है, हो रही हैं और होती रहेगी - यह पारमेश्वरी व्यवस्था 
है। जब सब में ऐसा होता ही है, तब करना क्या रहा ? मात्र जानना 

-देखना रहा, यह तत्त्व-अभ्यास का फल है। 

प्रश्न 157- तत्त्व के अभ्यास का दूसरा फल क्‍या है ? 

उत्तर - तत्त्व के अभ्यास से संसार का कोई पदार्थ इष्ट-अनिष्ट 

प्रतिभासित न हो, तब स्वयमेव धर्म उत्पन्न होकर, वृद्धि होकर, 

पूर्णता की प्राप्ति होती है। जब एक-एक गुण में चार बातें अनादि 
-अनन्त होती हैं, होती रहेंगी, और होती रही हैं - ऐसा मानसिकज्ञान 
लेकर सूक्ष्म रीति से गहराई में उतरे तो तुरन्त सम्यग्दर्शन की प्राप्ति 

होती है। 
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प्रश्न 158- कैसा शुभभाव करे तो कल्याण का अवकाश 
है और कैसे-कैसे भाव का कैसा-कैसा फल है ? 

उत्तर - विचारिये! [ (1)कोई जीव दान देता है, इसलिए कि 
यह लोग बार-बार तह करते हैं-लो ले जावो। क्या वह दान है ? 
उसका क्या फल होता और क्या फल नहीं होगा ? 

यह तो तीत्र कषाय का भाव है| रुपया गया, रुपयों के कारण; 

वह तो जड़ की क्रिया है, उसमें जीव का कुछ कार्य नहीं, वह तो 
क्रियावतीशक्ति का कार्य है परन्तु मेरे को विशेष परेशान न करे, 

इसलिए क्रोधपूर्वक दान दिया, इससे तो पाप का ही बन्ध है। इससे 
अगले भव में तिर्यज्चादि का संयोग मिलेगा, वहाँ तुझे भी लोग 
परेशान करने पर रोटी का टुकड़ा डाल देंगे; बस इसका फल यह है, 
इससे धर्म की प्राप्ति नहीं होगी । 

(2) मेरा नाम हो, अगले भव में मुझे विशेष सम्पत्ति मिले - 
ऐसा विचार कर जो जीव कपड़ा, आहार, औषधादिक देने का भाव 
करता है, उसमें यदि मन्दकषाय हो तो पापानुबन्धी पुण्य होगा। 
कपड़ा, आहार, औषधादिक तो पुद्गल का कार्य है; उसमें जीव का 

कुछ कार्य नहीं । उस भाव में एकत्वबुद्धि करे तो मिथ्यात्वसहित का 
पुण्यबन्ध होता है। इससे अगले भव में शरीर की अनुकूलता, 
रुपया-पैसे-महल आदि का संयोग मिलेगा; धर्म की प्राप्ति नहीं होगी । 

(3) यात्रा करूँ, पूजा करूँ, शास्त्र पढ़७ूँ, आदि का भाव, 
मन्दकषायरूप पुण्य का बन्ध है । शरीर के चलने, पाठ आदि बोलने, 
हाथ जोड़ने आदि की क्रिया तो पुद्गल की है; मात्र जो भाव किया 

है, उससे अनुकूल संयोग मिलेगा; धर्म की प्राप्ति नहीं होगी। (जो 
यात्रा करके आया और आते ही मुनीम पर गुस्सा हो जावे, तुमने 
हमारा खाने का इन्तजाम नहीं किया, पैर दबानेवाले का इन्तजाम 

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

 



बीतरागता-विज्ञानता के विविध प्रशनोत्तर 245 
  

  

नहीं किया, ऐसे जीव की बात यहाँ पर नहीं है, क्योंकि इससे तो पाप 
का ही बन्ध होता है।) 

(4) अध्यात्मशास्त्रों का अभ्यास करके वस्तुस्वरूप समझकर 

अपनी आत्मा का हित कर लूँ - ऐसे भावपूर्वक जो अभ्यास करता 
है, यदि उसका विशेष पुरुषार्थ बढ़ जावे तो तुरन्त धर्म की प्राप्ति हो 
जाती है। यदि तत्त्व का अभ्यास करते-करते आयु पूरी हो जावे, तो 

बाद में सच्चे देव-गुरु का ऐसा संयोग मिलेगा कि जिनके निमित्त से 

सम्यक्त्व आदि की प्राप्ति हो जाएगी। (जो जीव, अध्यात्मशास्त्र का 

अभ्यास इसलिए करता है कि लोग मेरा आदर करें, मैं बड़ा कहलाऊँ, 

सब शास्त्र कण्ठस्थ हो जावे, मुझे रुपया-पैसा, आदर-मान आदि 
की प्राप्ति हो, उस जीव की बात यहाँ पर नहीं है।) 

इसलिए तत्त्व का अभ्यास विशेष रुचिपूर्वक करनेवाले को ही 

धर्म की प्राप्ति का अवकाश है। किसी भी प्रकार के शुभभाव से 
कल्याण सम्भव नहीं है। 

प्रश्न 159- जीव का कल्याण क्‍यों नहीं होता ? 

उत्तर - संसारपरिभ्रमण में स्वयं का दोष है परन्तु पर का दोष 
देखता है; इसलिए इसका कल्याण नहीं होता है | संसारपरिभ्रमण में 
मेरा ही दोष है - ऐसा जानकर, निर्दोष स्वभाव का आश्रय ले, तो 
तुरन्त कल्याण हो जाता है । इस बात को 12 दृष्टान्तों से समझाते हैं। 

(1) जैसे, दस वर्ष का बच्चा, आठ वर्ष के बालक को पीट रहा 

हो तो लौकिक सज्जन हैरान करनेवाले 10 वर्ष के बच्चे को ही 
डाँटते हैं। उसी प्रकार यदि कर्म, आत्मा को हैरान करते हो तो 

लौकोत्तर भगवान सर्वज्ञ हैं, उन्हें हैरान करनेवाले कर्म को उपदेश 

देना चाहिए, परन्तु भगवान कहते हैं, यह जीव अपनी भूल से ही 
स्वयं हैरान हो रहा है । यदि यह अपनी भूल को जाने और दोषरहित 
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स्वभाव का आश्रय ले तो कल्याण हो जावे और यदि पर का दोष 
निकालता रहेगा तो कभी भी कल्याण नहीं होगा। 

(2) जैसे, मुँह पर दाग है, दर्पण में वह दिखायी देता है। उसे 
दूर करने के लिए दर्पण को रगड़ें तो क्या दाग साफ हो जाएगा? 
कभी नहीं; उसी प्रकार अपनी गलती के लिए कर्म से प्रार्थना करे तो 
क्या वह हट जावेगा ? कभी नहीं। यदि मुँह के दाग को कपड़े से 
साफ कर दें तो दर्पण में भी साफ दिखायी देगा; उसी प्रकार हम 
अपनी ओर दृष्टि करे तो कर्म स्वयं भाग जाएँगे। 

(3) जैसे, एक डाकू को पचास पुलिस के पहरे में रखा जाता 

है, ताकि वह भाग न जावे । अज्ञानी लोग, पुलिस का जोर देखते हैं, 

जबकि वास्तव में जोर डाकू का है, क्योंकि एक डाकू के लिए 
पचास पुलिस रखनी पड़ती है; उसी प्रकार एक आत्मा को बन्धन 
में रखने के लिए निमित्तकारण अनन्त रजकण हैं। देखो! अज्ञानी 
लोग, कर्म का जोर देखते हैं; वास्तव में जोर आत्मा का ही है; इसलिए 

हे भव्य! तेरा स्वभाव अनादि-अनन्त है, उसका आश्रय ले तो 
कल्याण हो जाएगा और कर्म का दोष देखेगा तो कल्याण नहीं होगा । 

(4) तत्त्वनिर्णय न करने में कर्म का दोष नहीं है; तेरा ही दोष 
है। जो कर्म का दोष निकालते हैं, यह अनीति है। यदि मोक्ष की 
सच्ची अभिलाषा हो तो कर्म का दोष न निकाले। अपना दोष 
देखकर निर्दोष स्वभाव का आश्रय ले तो कल्याण हो जावे। 

(5) जैसे, मुँह टेढ़ा करके दर्पण से कहे; सीधा हो जा तो क्‍या 
कभी सीधा होगा ? कभी नहीं । उसी प्रकार गलती हम करें और कर्म 
से कहें - गलती दूर करो। क्या कभी दूर होगी ? कभी नहीं। जैसे, 
हम मुँह को सीधा कर लें, तो दर्पण में भी सीधा दिखायी देगा; उसी 
प्रकार हम सीधे हो जावें, अर्थात्‌ स्वभाव का आश्रय ले-लें तो कर्म 
स्वयं ही सीधा है। 
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(6) गिरनार बहुत ऊँचा पहाड़ है । उस पर 80 वर्ष की बुढ़िया 

चढ़े तो गिरनारपर्वत समाप्त हो जावेगा, परन्तु बुढ़िया समाप्त नहीं 
होगी; उसी प्रकार कर्म की स्थिति प्रवाहरूप से है, वह समाप्त हो 
जाएगी, परन्तु तू अनादि-अनन्त रहनेवाला समाप्त नहीं होगा; इसलिए 

हे भव्य! तू स्वयं अनादि-अनन्त है, उसका आश्रय ले तो संसार 
समाप्त हो सकता है; पर का आश्रय ले तो संसार समाप्त नहीं होगा। 

(7) दर्शनमोहनीय की स्थिति 70 कोड़ाकोड़ी सागरोपम की 

है। लोग उसे बलवान कहते हैं | देखो ! सबसे पहिले दर्शनमोहनीय 

कर्म ही भागता है; इसलिए हे आत्मा! तू स्वयं बलवान है, उसका 

आश्रय लेते ही प्रथम दर्शनमोहनीय भागता है और मोह के जाते ही 

ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, अन्तराय भी भाग जाते हैं। अतः अनन्त 

चतुष्टयमयी अपनी आत्मा का आश्रय ले तो कल्याण हो जाता है। 

(8) दोष तो जीव का है; कर्म का देखता है, यह तेरा 
हरामजादीपना है - ऐसा आत्मावलोकन में आया है। मेरी पर्याय में 

दोष अपने अपराध से है - ऐसा जानकर, निर्दोष स्वभाव का आश्रय 

ले तो कल्याण का अवकाश है। 

(9) एक बाई जल भरने गयी। कलशा नीचे गिर गया और 
उसमें खड्डा पड़ गया। खड्डे को दूर करने के लिए ऊपर से चोट 

मारे तो क्या खड्डा ठीक होगा? कभी नहीं; उसी प्रकार अपने 
कल्याण के लिए पर से, कर्मों से, विकारीभावों से लाभ माने तो क्‍या 

कल्याण होगा ? कभी नहीं | जैसे - कलशे के ऊपर पत्थर रखकर 

अन्दर से चोट मारे, तो ठीक हो जाता है; उसी प्रकार जीवस्वभाव का 

आश्रय ले, तो पर्याय में से दोष चला जाता है, कल्याण हो जाता है| 

(10) जैसे, बन्दर की उलझन इतनी ही है कि वह मुट्ठी नहीं 
खोलता; उसी प्रकार यह जीव, मात्र अपने स्वभाव का आश्रय नहीं 
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  लेता। जैसे, बन्दर मुट्ठी खोल दे तो छूटा ही है; उसी प्रकार जीव 
अपना आश्रय ले-ले तो संसार अलग पड़ा है। 

(11) तोते की उलझन इतनी सी है कि वह नलिनी को नहीं 
छोड़ता, यदि छोड़ दे तो छूटा ही पड़ा है; उसी प्रकार जीव की 
उलझन इतनी सी है, कि स्वभाव का आश्रय नहीं लेता, यदि ले-ले 

तुरन्त कल्याण हो जाए। 

(12) जैसे - मृग, मरीचिका में जल मानकर दौड़ता है, इसी 
से वह दुःखी है; इसी प्रकार यह जीव, पर को अपना मानता 

है; इसलिए दुःखी है; न माने और स्वभाव का आश्रय ले तो तुरन्त 
कल्याण हो जाए। 

प्रश्न 160- जैन किसे कहते हैं ? 

उत्तर - अपनी आत्मा के आश्रय से मोह-राग-द्वेष को जीत 

लिया हो, वह जैन है। 

प्रश्न 161- जैन कितने प्रकार के हैं ? 

उत्तर - जैन सात प्रकार के हैं | तीन सच्चे जैन हैं और चार झूठे 
जैन हैं। 

प्रश्न 162- तीन सच्चे जैन कौन-कौन से हैं ? 

उत्तर - (1) उत्तम जैन - अरहन्त और सिद्ध, 

(2) मध्यम जैन - सातवें गुणस्थान से बारहवें गुणस्थानवर्ती 
जीव। 

(3) जघन्य जैन - चौथे, पाँचवें, छठवें गुणस्थानवर्ती जीव। 

प्रश्न 163- चार झूठे जैन कौन-कौन से हैं ? 

उत्तर - (1) सधेया - जो रोज मन्दिर जाते हैं, शास्त्र पढ़ते हैं, 
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लेकिन शास्त्र का मतलब क्या है ? इसका पता नहीं । यह तो जैसे 

अन्य मतावलम्बी है, वैसे यह रहे । 

(2) भदैय्या - जो मन्दिर में मात्र भादवे के दस दिनों में ही 
आते हैं। 

(3) लड़ैय्या - जो मात्र अनन्त चौदस के दिन या कभी-कभी 
मन्दिर में लड़ाई करने आते हैं । 

(4) मरैय्या - जो चौधरी बनकर, मात्र जब कोई लौकिक 

प्रसड़ हो तो यहाँ आते हैं। 

हे भाई! एकबार अपनी आत्मा का आश्रय लेकर सम्यग्दर्शन 
प्रगट करके देख, फिर अपूर्व आनन्द आवेगा और सच्चा जैनत्व प्रगट 

हो जाएगा। 

प्रझ्न 164- क्या मोक्षार्थी को जरा भी राग नहीं करना 

चाहिए ? 

उत्तर - (1) श्रीपज्चास्तिकाय, गाथा 172 में लिखा है कि 

“'मुक्षार्थी को सर्वत्र, किड्चित भी राग नहीं करना चाहिए।' 

(2) राग कैसा ही हो, वह अनर्थ सन्‍्तति का क्लेशरूप विलास 

ही है। 

(3) ज्ञानी का अस्थिरता सम्बन्धी राग भी, मोक्ष का घातक, 

दुष्ट, अनिष्ट है, बन्ध का कारण है। 

(4) मिथ्यादृष्टि, राग को उपादेय मानता है; इसलिए उसका 
राग, अनर्थ परम्परा, अर्थात्‌ निगोद का कारण है। 

(5) श्री परमात्मप्रकाश, अध्याय प्रथम, गाथा 98 में ज्ञानी का 
राग (शुभभाव), पृण्यबन्ध का कारण और मिथ्यादृष्टि का शुभराग, 
पापबन्ध का कारण है, ऐसा लिखा है। 
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प्रश्न 165- पद्मनन्दिपञ्चविंशति के एकत्व अधिकार में 
(1) सर्व, (2 ) सर्वदा, (3) सर्वत्र, और (4) सर्वथा की 
बात क्‍यों ली है ? 

उत्तर - [अ] हे भव्य! (1) सर्व द्रव्यों को, (2) सर्वत्र, 
अर्थात्‌ सर्व क्षेत्रों को, (3) सर्वदा, अर्थात्‌ सर्व पर्यायों को - भूत- 
भविष्य-वर्तमान कालों को, (4) सर्वथा, अर्थात्‌ सबके सर्व गुणों 
को जानना, तेरा स्वभाव है - ऐसा तू जान | ऐसा जानने से तुझे मोक्ष 
की प्राप्ति होगी। 

[आ] (1) सर्व परद्वव्यों में, (2) सर्वत्र, अर्थात्‌ सब द्रव्यों के 
क्षेत्रों में, (3) सर्वदा, अर्थात्‌ सर्व द्र॒व्यों की भूत, भविष्य, वर्तमान 
पर्यायों में, (4) सर्वथा, अर्थात्‌ सब द्र॒व्यों के गुणों में कर्ता-भोक्ता 
की बुद्धि, निगोद का कारण है। 

- ऐसा बताकर ज्ञाता-दृष्टा रहने के लिए एकत्व अधिकार में 

सर्व, सर्वत्र, सर्वदा और सर्वथा की बात की है। 

प्रश्न 166- धर्म क्‍या है? 

उत्तर - (1) वस्तु का स्वभाव, वह धर्म है। 

(2) चारों गतियों से छुड़ाकर उत्तम मोक्ष सुख में पहुँचावे, वह 
धर्म है। 

(3) स्वद्रव्य में रहना सुगति, अर्थात्‌ धर्म है और अट्टाईस 
मूलगुण पालने का भाव, बारह अणुब्रतों का भाव, भगवान के दर्शन 
का भाव, जिस भाव से तीर्थड्डूरनामकर्म का बन्ध होता है - ऐसा 
सोलहकारण का भाव आदि सब संसार है; धर्म नहीं है। 

(4) निश्चयसम्यग्दर्शन-ज्ञान चारित्र की एकता, धर्म है; 
व्यवहाररलत्रय, धर्म नहीं है। 
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(5) वस्तुस्वभावरूप धर्म; उत्तम क्षमादि दशविध धर्म; 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप धर्म; जीवरक्षारूप धर्म - इन सब में 

सम्यग्दर्शन की प्रधानता है। सम्यग्दर्शनपूर्वक ही धर्म होता है; 
सम्यग्दर्शन के बिना चारों में से एक प्रकार भी धर्म नहीं होता है। 
निश्चय से साधने में चारों में एक ही प्रकार धर्म है। 

प्रश्न 167- प्रमाण का व्युत्पत्ति अर्थ क्‍या है ? 

उत्तर - प्र-विशेष करके जैसा वस्तु स्वरूप है, वैसा ही; 
माणजज्ञान में आना। 

प्रश्न 168- प्रमाण-प्रमेय-प्रमाता का क्‍या अर्थ है ? 

उत्तर - प्रमाण-जैसा वस्तुस्वरूप है, वैसा ही ज्ञान में आना; 
प्रमेय-ज्ञेय; प्रमाता-जाननेवाला। 

प्रश्न 169- भावदीपिका में सम्यग्दृष्टि को आप्त क्‍यों 
कहा है, जबकि आप्त का लक्षण बीतराग, सर्वज्ञ, हितोपदेशी है ? 

उत्तर - (1) जैसे--खजाज्ची, लाखों रुपया का लेन-देन करता 

है परन्तु उसे अपना नहीं मानता; उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि को राग के 
स्वामीपने के अभाव के कारण, बीतराग कहा है। 

(2) सम्यग्दृष्टि को जितना ज्ञान का उघाड़ है और जितने 
पदार्थों को जानता है, उन्हें जानता ही है और जानने का कार्य मेरा है; 
मैं परपदार्थों का करूँ या भोगूँ - ऐसी एकत्वबुद्धि का अभाव होने 
से, मात्र उनको जानने के कारण, सर्वज्ञ कहा है। 

(3) तुम अपने आश्रय से ही शुद्धता प्रगट करो; दया-दान 
-पूजा आदि भाव, आख्रव-बन्ध का कारण हैं; निमित्त से उपादान 
में कार्य नहीं होता है; कार्य उस समय की पर्याय की योग्यता क्षणिक 
उपादानकारण से ही होता है - ऐसा हित का उपदेश ही सम्यग्दृष्टि 

  

  

  

  

  

  

 



252 जैन सिद्धान्त प्रवेश रत्तनमाला ( भाग-5 ) 

को वाणी में आने से, उसे हितोपदेशी कहा है; इसलिए भावदीपिका 
में सम्यग्दृष्टि को आप्त कहा है। आप्त के तीन भेद हैं 

(1) अरहन्त भगवान, उत्तम आप्त हैं; 

(2) पाँचवें गुणस्थान से बारहवें गुणस्थान तक, मध्यम आप्त हैं; 

(3) चौथे गुणस्थानवाला, जघन्य आप्त है। 

प्रश्न 170- श्रीपज्चास्तिकाय, गाथा 3 में 'समवाओ ' शब्द 

आया है, उसमें अमृतचन्द्रार्य ने कौन-कौन से अर्थ निकाले हैं ? 

उत्तर - तीन अर्थ निकाले हैं - (1) समवाद, (2) समवाय, 
(3) समअवाय। 

प्रन्‍्त 171- समवाद ( शब्दसमय ) किसे कहते हैं ? 

उत्तर - राग-द्वेषरहित शब्द को, अर्थात्‌ समदर्शिता को उत्पन्न 
करनेवाला कथन, (भगवान की वाणी को) शास्त्रारूढ़ निरूपण, 
वह समवाद है। समवाद कहो, शब्दसमय कहो, एक ही बात है। 
ज्ञान द्वारा जाने हुए पदार्थ का प्रतिपादन, शब्द द्वारा होता है; इसलिए 
उस शब्द को शब्दनय कहते हैं । 

प्रश्न 172- समवाय ( अर्थसमय ) किसे कहते हैं ? 

उत्तर - समवाय, अर्थात्‌ समूह | पञ्चास्तिकाय के समूह को, 
अर्थात्‌ सर्व पदार्थ समूह को समवाय कहते हैं । समवाय कहो, अर्थ 
समय कहो, एक ही बात है। ज्ञान का विषय, पदार्थ है; इसलिए 
शब्दनय से प्रतिपादित किये जानेवाले पदार्थों को भी नय कहते हैं, 
वह अर्थसमय शब्द से उस पदार्थ का ज्ञान होना, यह अर्थसमय है । 

Wet 173- समूअवाय ( ज्ञानसमय ) किसे कहते हैं ? 

उत्तर - सम्‌, अर्थात्‌ सम्यक्‌ प्रकार से (मिथ्यादर्शन के 
नाशपूर्वक) अवाय, अर्थात्‌ ज्ञान का निर्णय (सम्यग्ज्ञान) वह सम्‌ 
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  अवाय है। सम्‌ अवाय कहो, ज्ञाससमय कहो, एक ही बात है। 
वास्तविक प्रमाणज्ञान है, वह (प्रमाणज्ञान) जब एकदेशग्राही होता 
है, तब उसे नय कहते हैं; इसलिए उसे ज्ञाननय कहा है। 

प्रश्न 174- समवाद ( शब्दसमय ), समवाय ( अर्थसमय ), 
समूअवाय ( ज्ञानसमय ) दृष्टान्त देकर समझाओ ? 

उत्तर - (1) जैसे, हमारे रजिस्टर में सौ रुपया लिखा है, वह 
शब्दसमय है। 

(2) तिजोरी में सौ रुपया है, वह अर्थसमय है। 

(3) हमारे ज्ञान में भी सौ रुपये आये, वह ज्ञानसमय है। 

उसी प्रकार गुरुदेव ने कहा, आत्मा ! तो आत्मा, शब्दसमय है। 

(2) आत्मा पदार्थ मैं हूँ, यह अर्थसमय है। (3) शब्द का अनुभव 
होना, वह ज्ञानसमय है। जैसे - मिसरी शब्द, शब्दनय; मिसरी 
पदार्थ, अर्थलमय; और मिसरी का अनुभवरूप ज्ञान, ज्ञानससमय है। 

  

  

  

  

  

1|शब्दनय | खाते में 100 रु० | आत्मा शब्द | पाँच अस्तिकाय 
कथन 

2 | अर्थनय | तिजोरी में 100 रु० | आत्मा पदार्थ | पाँच अस्तिकाय 

पदार्थ 
3 | ज्ञानमय | ज्ञान में 100 रुः | आत्मानुभव | पाँच अस्तिकाय 

का ज्ञान           

प्रझ़ू्न 175- ( 1 ) शब्द्समय, ( 2 ) अर्थसमय, और ( 3 ) 
ज्ञाससमय को आगम के शब्दों में ससझाओ ? 

उत्तर - (1) भगवान की वाणी में पाँच अस्तिकाय, छह द्रव्य, 
सात तत्त्व, नौ पदार्थ, निश्चय-व्यवहार, उपादान-उपादेय, निमित्त 
-नैमित्तिकसम्बन्ध, छह कारक, त्याग करने योग्य मिथ्यादर्शनादि; 
ग्रहण करने योग्य सम्यग्दर्शादि और आश्रय करने योग्य एकमात्र 
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अपना त्रिकाली भगवान है - ऐसा जो कथन आया है, या शास्त्रों में 
है, यह तो शब्दसमय है। 

(2) पाँच अस्तिकाय, छह द्रव्य, सात तत्व, नौ पदार्थ, निश्चय 
-व्यवहार, उपादान-उपादेय, निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध, छह कारक, 

त्यागने योग्य मिथ्यादर्शनादि और ग्रहण करने योग्य समयग्दर्शनादि 
और आश्रय करने योग्य एकमात्र अपना त्रिकाली भगवान है - ऐसा 

पदार्थ, वह अर्थसमय है। 

(3) जैसा है, वैसा ही सब ज्ञान में आना, वह ज्ञानसमय है। 

प्रश्न 176- तीनों समय कब माने कहा जाए ? 

उत्तर - (1) जैसा कथन हो, (2) वैसा ही पदार्थ हो, (3) वैसा 

ही ज्ञान हो, तो तीनों समय को माना। 

प्रश्न 177- शास्त्रों में जैसा कथन आता है और जैसा देव 
-गुरु कहते हैं, वैसा ही हम जानते हैं - फिर हमारे अन्दर क्‍यों 
नहीं उतरता है ? 

उत्तर - (1) जैसा घर कुट॒म्ब, बेटा-बेटी से प्रीति-प्रेम है; 
वैसा ही स्व सम्यग्ज्ञाममयी परमात्मा से तन्‍न्मय अचल प्रीति-प्रेम हो 

जाए तो सहज में, अर्थात्‌ परिश्रम किये बिना अन्दर बात उतर जावे, 

परन्तु ऐसा प्रेम न होने के कारण, अन्दर की बात नहीं उतरती हैं। 

(2) जैसे - लड़की 18-20 वर्ष तक माँ-बाप के यहाँ रहती 

है। उसका पति के साथ सम्बन्ध होते ही सारा प्रेम वहीं आ जाता है; 
उसी प्रकार देव-शास्त्र-गुरु के कथन के प्रति प्रेम आ जाए तो अन्दर 
उतर जाए परन्तु ऊपर-ऊपर से कहता है कि देव-गुरु-शास्त्र ऐसा 

कहते हैं, मानता नहीं; इसलिए अन्दर नहीं उतरता है। 

(3) एक मालदार आदमी था| उसका रिश्तेदार बहुत गरीब था 
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और बाजार में बोरियाँ ढोने का काम करता था। मालदार आदमी ने 
रिश्तेदार को बुलाकर कहा - देखो ! तुम बाजार में बोरी ढोते हो, हमें 
बुरा लगता है। अब तुम इस काम को छोड़ दो और इस मकान में 
आराम से रहा करो | खूब खाओ, पीयो, रेडियो सुना करो और खर्च 
के लिए जो चाहे, मुनीमजी से ले लिया करो। उसने कहा, बहुत 

अच्छा परन्तु वहाँ पड़े-पड़े उसका मन नहीं लगता और घरवालों 
की नजर बचाकर बाहर निकल जाता और बाजार में जाकर बोरी 

ढोने का काम शुरू कर देता। बोरी उठाकर कहता, अरे जीव ! तुझे 
सब मना करते हैं, बोरी मत उठा, तू आराम कर। इस प्रकार रोज 
करता और HEM; SA TH SASF MARS, TH, SPAT, 

ज्ञानी श्रावक, सम्यग्दृष्टि और शास्त्र कहते हैं कि हे आत्मा! तेरा 
अत्यन्त भिन्न परपदार्थों से, शरीर आँख, नाक, काम, मन, वाणी से, 
आठ कर्मों से तो किसी भी प्रकार का सम्बन्ध नहीं है और जो तू 
दुःखी हो रहा है, एकमात्र मोह-राग-द्वेष के साथ एकत्वबुद्धि से ही 
हो रहा है और एकमात्र अपने स्वभाव का आश्रय ले तो तेरा कल्याण 
हो | यह अज्ञानी रोज ऐसा कहता है, परन्तु अपनी खोटी एकत्वबुद्धि 
को छोड़ता नहीं है। इसलिए देव-गुरु-शास्त्र के अनुसार कहने पर 

भी, अन्दर नहीं उतरता है। जैसा देव-गुरु-शास्त्र कहते हैं, वैसा ही 
निर्णय करके अन्तर्मुख होकर सावधान हो जावे तो तुरन्त अनादि के 
मिथ्यादर्शनादि का अभाव होकर सम्यरग्दशनादि की प्राप्ति हो जाए। 
योगसार में कहा है - 

ज्यों मन विषयों में रमें, त्यो हो आतम लीन। 

शीघ्र मिले निर्वाण पद, धरै न देह नवीन ॥50 ॥ 

व्यवहारिक धन्धे फँसा, करे न आतम ज्ञान । 

यही कारण जगजीव ये, पावे नहिं निर्वाण ॥52 ॥ 
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प्रश्न 178- अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया, लोभ का 
क्या स्वरूप है ? 

उत्तर - (1) क्रोध - अपने स्वरूप की अरुचि; परद्रव्य 
-परभाव की रुचि। 

(2 ) मान - परवस्तु से, शुभाशुभभावों से अपने को बड़ा 
मानना तथा परद्रव्य की क्रिया मैं कर सकता हूँ - ऐसी मान्यता। 

(3 ) माया - अपने स्वरूप की आड़ मारना, अर्थात्‌ पञ्चम 
काल है, इस समय किसी को मोक्ष की प्राप्ति तो होती नहीं; इसलिए 
वर्तमान में शुभभाव करो और शुभभाव करते-करते धर्म की प्राप्ति 
हो जाएगी, यह मायाचारी है। 

(4 ) लोभ - पुण्य की संग्रहबुद्धि या क्षयोपशमज्ञान के उघाड़ 
की रुचि। 

मिथ्यादृष्टि को एक ही समय में चारों कषाय एक साथ होती 

है, चाहे वह द्रव्यलिंगी मुनि क्‍यों ना हो | सम्यग्दृष्टि, लड़ाई में खड़ा 

हो, तीर पर तीर चला रहा हो, छियानवें हजार स्त्रियों के वृन्द में बैठा 
हो, उसे अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया, लोभ नहीं है। 

प्रश्न 179- अनन्तानुबन्धी में ' अनन्त ' से क्या तात्पर्य है ? 

उत्तर - (1) अनन्त संसार का बन्ध जिस भाव से होता है, वह 
अनन्तानुबन्धी है। 

(2) मिथ्यात्व के साथ जिसका बन्ध होता है, उसे अनन्तानुबन्धी 
कहते हैं । 

प्रश्न 180- सम्यग्दृष्टि को अशुभभाव होने पर भी, भव 

बढ़ता और बिगड़ता क्‍यों नहीं है ? 

उत्तर - अनादि संसार अवस्था में इन चारों ही का निरन्तर उदय 
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पाया जाता है। परमकृष्ण लेश्यारूप तीव्र कषाय हो--वहाँ भी और 
शुक्ललेश्यारूप मन्दकषाय हो--वहाँ भी, निरन्तर चारों का ही उदय 
रहता है; क्‍योंकि तीब्र-मन्द की अपेक्षा अनन्तानुबन्धी आदि भेद 

नहीं हैं; सम्यक्त्वादि का घात करने की अपेक्षा यह भेद हैं। मोक्षमार्ग 
होने पर, इन चारों में से तीन, दो या एक का उदय रहता है, फिर चारों 

का अभाव हो जाता है। सम्यग्दृष्टि का भव बढ़ता भी नहीं, भव 
बिगड़ता भी नहीं, क्योंकि सम्यग्दृष्टि के पास सदैव ज्ञायकस्वभावी 

अमृत की संजीवनी बूटी है। याद रखो--बाह्य संयोग के अनुसार 
राग-द्वेष का माप नहीं है और बाह्य राग-द्वेष के अनुसार अज्ञानी 
-ज्ञानी का माप नहीं है। 

प्रश्न 181- मोह-राग-द्वेष क्‍या है? 

उत्तर - (1 ) मोह - अपने स्वरूप की असावधानी और पर 

की सावधानी। 

(2 ) राग - अपनी आत्मा के अलावा परपदार्थों में तथा 

शुभभावों में, यह मेरे लिए लाभकारक हैं - ऐसी मान्यतापूर्वक 
प्रीति, वह राग है। 

(3) द्वेष - अपनी आत्मा के अलावा परपदार्थों में तथा 

अशुभभावों में यह मेरे लिए नुकसानकारक हैं - ऐसी मान्यतापूर्वक 
अप्रीति, वह द्वेष है। 

Wot 182- क्‍या मोह-राग-द्वेष के अभाव के बिना जैन 

नहीं हो सकता ? 

उत्तर - नहीं हो सकता, क्‍योंकि निज शुद्धात्मद्रव्य के आश्रय 

से मिथ्यात्व-राग-द्वेषादि को जीतनेवाली निर्मलपरिणति जिसने प्रगट 

की है, वही जैन है । वास्तव में जैनत्व का प्रारम्भ निश्चयसम्यग्दर्शन 
से ही होता है; इसलिए पात्र जीव को प्रथम, अपने स्वभाव का 
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  आश्रय लेकर, मोह-राग-द्वेषरहित मेरा स्वरूप है - ऐसा निर्णय 
कर, सम्यग्दर्शनसहित स्वरूपाचरणचारित्र प्रगट करना चाहिए - 
यही अपना परम कर्तव्य है। 

प्रझून 183- आराधना किसे कहते हैं और कितनी हैं ? 

उत्तर - अपनी आत्मा की आराधना, अर्थात्‌ आधि-व्याधि 
और उपाधि से रहित आत्मा की स्वस्थता, वह आराधना है और 
आराधना चार हैं -- दर्शन, ज्ञान, चारित्र और तप। 

प्रश्न 184- शद्धित कौन होता है और कौन नहीं होता ? 

उत्तर - जो चोरी आदि के अपराध करता है, वह लोक में ' मुझे 
कोई चोर समझकर पकड़ न ले', इस प्रकार शद्धित होता हुआ 
घूमता है; और जो अपराध नहीं करता, वह लोक में निःशड्ढ घूमता 
है; उसे कभी बँधने की चिन्ता उत्पन्न नहीं होती है; उसी प्रकार 
अज्ञानी, परवस्तुओं से, शरीर-इन्द्रियों से, कर्मों से, शुभाशुभभावों से 
लाभ-नुकसान मानने के कारण निरन्तर शद्छित रहता है और ज्ञानी 
की दृष्टि अपने सकल निरावरण अखण्ड एक प्रत्यक्ष प्रतिभासमय, 

अविनश्वर शुद्ध पारिणामिक परमभाव लक्षण निज परमात्मद्रव्य पर 

होने से, कभी शड्डित नहीं होता है। 
प्रश्न 185- ज्ञानी, परद्रव्यों के ग्रहण का भाव क्‍यों नहीं 

करता ? 

उत्तर - श्रीसमयसार, गाथा 207 में लिखा है कि - 

परद्रव्य, यह मुझ द्रव्य, यों तो कौन ज्ञानीजन कहै। 
निज आत्मा को निज का परिग्रह, जानता जो नियम से ॥ 

ज्ञानी अपने अनन्त गुणों के अभेद पिण्ड को ही अपना परिग्रह 
जानता है। कया सम्यग्दृष्टि लक्ष्मी, सोना, चाँदी, मकान, शरीर, 
इन्द्रियाँ, मन, वाणी, आठ कर्मों, शुभाशुभविकारी भाव, गुणभेद और 
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अपूर्ण-पूर्ण शुद्धपर्याय के पक्ष को अपना कहेगा ? कभी नहीं कहेगा। 
क्योंकि एक तरफ राम (अपनी आत्मा) और दूसरी तरफ गाम (पर, 
शरीर, इन्द्रियाँ, कर्म, विकार, शुद्धपर्याय) के भेदविज्ञान की सच्ची 
दृष्टि प्रगट होने से, ज्ञानी को परद्व्यों के ग्रहण का भाव नहीं होता है। 

श्रीसमयसार, गाथा 208 में लिखा है कि - 

परिग्रह कभी मेरा बने, तो मैं अजीव बनूँ अरे। 
मैं नियम से ज्ञाता हि, इससे नहिं परिग्रह मुझ बने॥ 

यदि परद्॒व्य मेरा परिग्रह बने तो... जैसे - अज्ञानी, ज्ञानी से 
कहे, आप 50 करोड़ रुपये के स्वामी हैं । ज्ञानी कहते हैं -- भाई! 
मुझे ऐसी गाली मत दो। कया मुझे जड़ बना देना चाहते हो, क्योंकि 
जड़ का स्वामी जड़ होता है। 

अज्ञानी कहे - आप बहुत पुण्यशाली हो, जहाँ आते हैं, वहाँ 
सम्मान होता है। 

ज्ञानी कहते हैं - अरे भाई! हमें गाली मत दो क्‍योंकि मैं 
पुण्यशाली, अर्थात्‌ विकारशाली नहीं हूँ; में तो अनन्त ज्ञायक 
चैतन्यस्वभावी भगवान हूँ। परद्रव्य को अपना नहीं माननेवाला 
ज्ञानी कहता है कि श्रीसमयसार, गाथा 209 में कहा है कि -- 

छेदाय ता भेदाय, को ले जाय, नष्ट बनो भले। 
या अन्य को रीत जाय, परिग्रह न मेरा है अरे॥ 

छिद जावे, भिद जावे, कोई ले जावे, नष्ट हो जावे, तथा चाहे 
जिस प्रकार से चला जावे, वास्तव में यह परपदार्थ, मेरा परिग्रह नहीं है 
- ऐसा जानता हुआ ज्ञानी, पर्रव्यों के ग्रहण का भाव नहीं करता है। 

प्रझन 186- ज्ञानी अपनी आत्मा का किस-किस से प्रदेशभेद 
जानता है? 

उत्तर - (1) अत्यन्त भिन्न परपदार्थों से, (2) शरीर, इन्द्रियाँ, 
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मन, वाणी से, (3) आठ कर्मों से, (4) शुभाशुभविकारीभावों से, 
(5) गुणभेदों से, (७) एक समय की शुद्धपर्याय जितना भी मेरा 
स्वरूप नहीं; इसलिए ज्ञानी इन सबसे अपना प्रदेशभेद जानता है। 

प्रश्न 187- ज्ञानी अपना निवास कहाँ रखता है ? 

उत्तर - 

जहाँ दुःख कभी न प्रवेशी सकता, तहाँ निवास ही राखिए। 
qe wea fot आत्म में ज्ञाता होके राचिए॥1॥ 

जैसे- (1) क्या नारकी नरक में पड़ा - ऐसा मानता है कि मैं 
स्वर्ग में पड़ा हूँ ? नहीं मानता है। 

(2) स्वर्ग का देव स्वर्ग में पड़ा हुआ क्या ऐसा मानता है - कि 

मैं नरक में पड़ा हूँ ? नहीं मानता है; उसी प्रकार ज्ञानी, अनन्त 
प्रकाशयुक्त असंख्यात प्रदेशी मेरा क्षेत्र है, वह सुखधाम स्वरूप है, 
उसमें रहता हुआ, ज्ञानी कभी मैं परद्रव्यों में, शरीर, इन्द्रियों में, कर्मों 
में, विकारीभावों में पड़ा हूँ - ऐसा मानेगा ? कभी भी नहीं। 

जहाँ राग कभी न प्रवेशी सकता, तहाँ निवास ही राखिए। 
वीतरागस्वरूपी निज आत्म में बस ज्ञाता होके राचिए ॥2॥ 

जहाँ भेद कभी नहीं प्रवेशी सकता, तहाँ निवास ही राखिए। 
अभेद स्वरूपी निज आत्म में बस ज्ञाता होके राचिए॥3॥ 

जहाँ चार * कभी न प्रवेशी सकता, तहाँ निवास ही राखिए। 
पारिणामिक स्वभावी निज आत्म में बस ज्ञाता होके राचिए ॥4॥ 

( “चार - ऑऔपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और ओदयिकभाव ) 

श्रीसमयसार के कलश 69 में लिखा है जो नयों के पक्षपात को 
छोड़कर सदा अपने स्वरूप में गुप्त होकर निवास करते हैं, वे ही 

विकल्पजाल से रहित, साक्षात्‌ अमृतपान करते हैं। और जो पर, 
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विकार, भेदकर्म, अभेदकर्म, नय के पक्ष में पड़े रहते हैं, उनका 
विकल्प कभी मिटेगा नहीं और उन्हें वीतरागता की प्राप्ति भी नहीं 

होगी; इसलिए ज्ञानी तो एकमात्र अपने त्रिकाली ज्ञायकस्वभावी 

अखण्ड एक आत्मा में ही निवास करता है; पर में नहीं करता। 

प्रश्त 188- किस-किस गति में किस-किस कषाय की 
मुख्यता है ? 

उत्तर - (1) क्रोध की मुख्यता नरकगति में है। 

(2) मान की मुख्यता मनुष्यगति में है। 

(3) माया की मुख्यता तिर्यज्चगति में है। 

(4) लोभ की मुख्यता देवगति में है। 

प्रश्न 189- यदि व्यवहार बढ़े तो निश्चय बढ़े - क्या यह 
मान्यता ठीक है? 

उत्तर - बिल्कुल गलत है, क्योंकि (1) द्रव्यलिड़ी को व्यवहार 
(व्यवहाराभासरूप ) जिनागम के अनुसार है, उसे निश्चय होता ही 

नहीं है। 

(2) आठवें-नौवें-द्सवें गुणस्थान में निश्चय है, वहाँ देव, 
गुरु, शास्त्र, अणुब्रत, महाब्रतादि का विकल्परूप व्यवहार है ही 

नहीं; इसलिए व्यवहार बढ़े तो निश्चय बढ़े, यह बात मिथ्यादृष्टियों 
की है। 

प्रश्त 190- नेगमादि सात नयों का आध्यात्मिक रहस्य 
क्या है? 

उत्तर - (1) मैं सिद्धसमान शुद्ध हूँ - ऐसा WET, Fe 
सड्जुल्पग्राही नैगमनय है। 

(2) मैं अनन्त गुणों का पिण्ड हूँ, यह अभेदग्राही संग्रहनय है। 

  

  

  

  

  

 



262 जैन सिद्धान्त प्रवेश रत्तनमाला ( भाग-5 ) 
  

(3) मैं दर्शन-ज्ञान-चारित्रवाला हूँ - ऐसा भेदग्राही व्यवहारनय 
है। 

(4) पूर्णता के लक्ष्य से शुरुआत करता हूँ, यह ऋजुसूत्रनय का 

विषय है। 

(5) जैसा विकल्प उठा है, वैसा परिणमन होना, शब्दनय का 

विषय है। 

(6) उसमें कचास ना रह जावे, आठवें से बारहवें गुणस्थान 
तक समभिरूढ़नय का विषय है। 

(7) शुद्धि आगे बढ़ती रहे - ऐसा तेरहवाँ-चौदहवाँ गुणस्थान, 
यह एवंभूतनय का विषय है। 

प्रश्न 191- इन सातों नयों में और क्या विशेषता है ? 

उत्तर - सातों नय एक दूसरे की अपेक्षा सूक्ष्म है । नैगमनय की 
अपेक्षा सूक्ष्म है संग्रहमय; और संग्रहनय की अपेक्षा सूक्ष्म है 
व्यवहारनय; इसी अपेक्षा से एवंभूतनय सबसे सूक्ष्म है, अर्थात्‌ 
एवंभूतनय का विषय अति सूक्ष्म है। 

प्रझ्त 192- नैगमनय का पेट बड़ा भारी है - ऐसा क्‍यों 
कहा जाता है ? 

उत्तर - नैगमनय -- वर्तमान में जो जीव, मिथ्यादृष्टि हो, उसे 
समयग्दृष्टि कह देता है । जैसे - भरत महाराज का पुत्र तथा आदिनाथ 
भगवान का पौत्र मारीच, जो कि उस समय गृहीतमिथ्यादृष्टि था, 
उसे महावीर कह दिया। जब कि मारीच के बड़े-बड़े भव शेष थे, 
जिसमें निगोद भी शामिल है, तब भी नैगमनय की अपेक्षा महावीर 
कह दिया। निर्विकल्प अवस्था होने पर सिद्ध कह देना तथा राजा 
श्रेणिक, जो कि वर्तमान में पहिले नरक में है, उन्हें तीर्थड्लर कह 
देना; इसी अपेक्षा कहा जाता है कि नैगमनय का पेट बड़ा भारी है। 
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प्रश्न 193- सातों नय कौन-कौन से गुणस्थान में होते हैं ? 

उत्तर - (1) नैगमनय, संग्रहनय, व्यवहारनय, पहले और 

चौथे गुणस्थान में होता है। 

(2) ऋजुसूत्रनय - चौथा, पाँचवा, छठा गुणस्थानवाले अविरत, 

श्रावक और मुनिपने को स्वीकार करता है। 

(3) शब्दनय - चौथे, पाँचवें, छठवें गुणस्थान स्थिति 
उपदेशकरूप भूमिका है, वैसा भाव परिणमित होता है। 

(4) समभिरूढ़नय - आठवें, नौवें, दसवें, ग्यारहवें, बारहवें 

गुणस्थानवर्ती श्रेणी माँडनेवाले जीवों पर ही लागू होता है क्योंकि वे 
श्रेणी में आरूढ़ हो गये हैं। श्रेणी चढ़ गया, वह समभिरूढ़नय में 
गिना जाता है। 

(5) एवंभूतनय - जैसा द्रव्य है, वैसी ही पर्याय में हो जाता है। 
तेरहवाँ-चौदहवाँ गुणस्थान का ग्रहण एवंभूतनय में होता है। 

प्रश्न 194- आठ, नौ, दस, बारह, तेरह और चौदहवें 
गुणस्थानवालों को तो उस समय ऐसा विकल्प नहीं आता कि 
हम श्रेणी माँड रहे हैं - फिर ऐसा क्‍यों कहा ? 

उत्तर - जो जीव सम्यग्दृष्टि है और चौथे, पाँचवें, छठवें गुणस्थान 
में हैं, वे जीव विचारते हैं कि ऐसी-ऐसी अवस्था कौन-कौन से 
गुणस्थान में होती है; तथा तेरहवाँ-चौदहवाँ गुणस्थान नयों से 
अतिक्रान्त होने पर भी, साधक जीव उसका विचार करते हैं। 

प्रझ्न 195- अध्यात्म में नय किसे कहते हैं ? 

उत्तर - “तद्‌ गुण संविज्ञान, सो नया।' 

अर्थात्‌, जो गुण जैसा है, उसका वैसा ही ज्ञान करना, वह नय 
है। इससे यह साबित हुआ, जो पर के साथ किसी भी प्रकार का 
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सम्बन्ध हो, अध्यात्म उसे नय ही नहीं कहता | पज्चाध्यायीकार ने 
पर के साथ सम्बन्ध को नयाभास कहा है। 

प्रश्न 196- नय किसको लागू होते हैं और किसको नहीं 
होते हैं ? 

उत्तर - मिथ्यादृष्टि और केवली को नय नहीं होते हैं क्योंकि 
नय तो भावश्रुतज्ञान का अंश हैं। सम्यग्दर्शन होने पर ही नय लागू 
होते हैं और केवली, नय से रहित हैं । चौथे गुणस्थान से बारहवें तक 
नय का विषय है। 

प्रश्न 197- मिथ्यादृष्टि के अबुद्ध्रिपूर्वक राग को, 
बुद्धिपूर्वक एवं सम्यग्दृष्टि के बुद्धिपूर्वक राग को, अबुद्धद्रिपूर्वक 
क्यों कहते हैं ? 

उत्तर - श्रद्धा की अपेक्षा से सम्यग्दृष्टि की रागसहित अवस्था 
भी अबुद्धिपूर्वक में गिनी जाती है, क्योंकि सम्यग्दृष्टि को राग का 
स्वामीपना नहीं है और मिथ्यादृष्टि का राग, चाहे वह अबुद्धिपूर्वक 
हो, वह सब बुद्धिपूर्वक ही गिना जाता है क्योंकि उसके राग का 
स्वामीपना है। 

प्रश्न 198- अनुमान किसे कहते हैं ? 

उत्तर - साधन से साध्य के ज्ञान को अनुमान कहते हैं । जैसे-- 

(1) बम्बई के समुद्र का एक किनारा देखने से, दूसरे किनारे 
का निर्णय होना। 

(2) समवसरण से तीर्थक्लर भगवान का निर्णय करना। 

(3) प्रशम, संवेग, अनुकम्पा और आस्तिक्यसहित सच्चे देव, 
गुरु, शास्त्र की यथार्थ श्रद्धा देखकर, सम्यग्दृष्टि का निर्णय करना | 

(4) सम्यग्दर्शन-ज्ञानपूर्वक बारह अणुब्रतादि को देखकर, 

श्रावकपने का निर्णय करना | 
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(5) शुद्धोपयोगपूर्वक अट्टाईस मूलगुण देखकर, भावलिड्ी 
मुनि का निर्णय करना | 

(6) स्पर्श देखने से पुद्गल का निर्णय करना। 

(7) गतिहेतुत्व से धर्मद्रव्य का निर्णय करना - यह सच्चा 
अनुमानज्ञान है। 

प्रश्न 199- निशक्षेप किसे कहते हैं और निश्षेप से क्‍या 
तात्पर्य है ? 

उत्तर - प्रमाण और नय के अनुसार प्रचलित लोकव्यवहार को 
निक्षेप कहते हैं। (1) नामनिक्षेप-ज्ञेय का नाम, (2) स्थापना- 

निक्षेपल्‍ज्ञेय का आकार, (3) द्रव्यनिक्षेप-ज्ञेय की लायकात, (4) 

भावनिक्षेप"ज्ञेय प्रगटता। 

प्रश्न 200- रललत्रय को प्रगट करने की क्‍या विधि है ? 

उत्तर - आत्मा को प्रथम, द्र॒व्यार्थिक और पर्यायर्थिकनय द्वारा 
यथार्थता जानकर, पर्याय से लक्ष्य हटाकर, अपने त्रिकाली सामान्य 

चैतन्यस्वभाव, जो शुद्ध द्र॒व्यार्थिकनय का विषय है -- उसकी ओर 
दृष्टि करने से और उपयोग को उसमें लीन करने से निश्चयरत्लत्रय 
प्रगट होता है। 

प्रश्त 201- सम्यग्दर्शन होने पर केवलज्ञान कैसे प्रगट 

होता है? 

उत्तर - साधक जीव, प्रारम्भ से अन्त तक निश्चय की मुख्यता 
रखकर, व्यवहार को गौण ही करता जाता है; इसलिए साधक को 
साधकदशा में निश्चय की मुख्यता के बल से शुद्धता की वृद्धि ही 
होती जाती है और अशुद्धता हटती जाती है। इस तरह निश्चय की 
मुख्यता के बल से ही पूर्ण केवलज्ञान प्रगट होता है। 
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प्रश्न 202- श्रीसमयसार, गाथा 413 में व्यवहार विमूढ़ 
किसे बताया है ? 

उत्तर - व्यवहार 'करते-करते या उसके अवलम्बन से निश्चय 

प्रगट हो जाएगा - ऐसी जिसकी मान्यता है, उसके व्यवहार विमूढ़ 

कहा है। 

प्रभ्न 203- जीव, संसार में परिभ्रमण क्यों करता है ? - 

ऐसा कही ब्रह्म-विलास में बताया है ? 

उत्तर - हाँ, बताया है- 

जैसे - कोऊ स्वान परयो काँच के महल बीच, 
or ok wm देख भूंस भूस मर्‌यो है। 

बानर ज्यों मूठी बाँध पर्‌यो है पराये वश, 
कुए में निहार सिंह आप कूद परयो है॥ 

फटिक की शीला में विलोक गज जाय अर्‌यो, 

नलिनी के सुबटा को कौने थों पकरयो है।॥ 
तैसे ही अनादि को अज्ञान भाव मान हंस, 

अपनो स्वभाव भूलि जगत में फिर्‌यो है॥ 
gg Mer wa eit afer नहिं मोल कराहिं, 

सम्यक्दृष्टि जौहरी विरले इहि जग माहिं॥ 

प्रश्न 204- जिनशासन क्‍या है ? 

उत्तर - (1) जो यह अबड्धस्पष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष 

और असंयुक्त - ऐसे पाँच भावस्वरूप, अर्थात्‌ एकस्वरूप आत्मा 
की अनुभूति है, यह निश्चय से समस्त जिनशासन की अनुभूति है। 

1 STATA, Wear 15] 

(2) पदार्थों का उत्पाद-व्यय- श्रौव्य स्वभाव भली भाँति पहिचान 

ले तो भेदज्ञान होकर स्वद्र॒व्य के ही आश्रय से निर्मलपर्याय का 
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    उत्पाद और मलिनता का व्यय, उसका नाम जैनशासन है। 
 श्रीतत्त्वार्थयूत्र, पाँचवाँ अध्याय, सूत्र 22, 30 का मर्म 1 

(3) मोक्ष की प्राप्ति करानेवाला जिनधर्म ही है, वह ही जिन- 
शासन है।  श्रीभावपाहुड़, गाथा 82 1 

(4) (अ)जो प्राणियों को पञ्च परावर्तनरूप संसार के दुखतें 
निकाल, उत्तम सुख में पहुँचावें, यह जिनशासन है । वह जिनशासन 

आत्मा का धर्म है। (आ) धर्म के ईश्वर भगवान तीर्थड्डूर परमदेव 
ने सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र को जिनशासन कहा है। 

(5) आत्मा, रागादिक समस्त दोषों से रहित होकर, आत्मा ही 

  

  

  

में रत हो जावे, वह जिनशासन है | [ श्रीभावषाहुड़, याथा 85 से 1 

(6) मोह- क्षोभरहित जो आत्मा का परिणाम, वह जैनशासन 

है | ( श्रीप्रवच्चनसार, गाथा 7 से 1 

वास्तव में अपनी आत्मा का अनुभव होने पर जैनशासन की 
शुरूआत, वृद्धि और पूर्णता होती है। 

प्रश्न 205- अप्रतिबुद्धता ( अज्ञानता ) क्‍या है? 

उत्तर - (1) द्रव्यकर्म, नोकर्म और भावकर्म में एकत्वबुद्धि, 
वह अज्ञानता है | | श्रीसमयसार; गाथा 79 1 

(2) सर्वज्ञदेव ने अज्ञानी के ब्रत-तपादि को बालतप तथा 
बालब्रत को अज्ञान कहा है | ( श्रीसमयसार, गाथा 752 1 

  (3) परमपदार्थरूप ज्ञानस्वरूप आत्मा का अनुभव नहीं है 
और ब्रतादि में रत है, वह अज्ञानी है | [ श्रीसमयसार; गाथा 153 1 

(4) शुभभावों से धर्म माननेवाले जीव को नपुसंक जिनशासन 
से बाहर कहा है | [ sierra, Wer 154] 

(5) त्रिकाली आत्मा को छोड़कर, ब्रत-नियमादि में प्रवर्तते हैं, 
उनको कभी जिनशासन की प्राप्ति नहीं है | / श्रीसमयसार; गाथा 156 1 
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(6) आत्मा, रागादि के साथ जो ऐक्य को प्राप्त होता है, वह 

जिनशासन से बाहर है | ( श्रीसबयसार, कलश 164 1 

(7) जो पर को मारने-जिलाने का, सुखी-दुःखी करने का 
अभिप्राय रखते हैं, वे अपने स्वरूप से च्युत होते हुए मोही-रागी 
-द्वेषी होकर अपना घात करते हैं, वे जिनशासन से बाहर हैं| 

( श्रीसमयसार, कलश 169 1 

(8) मिथ्यादृष्टि जीव, जिनेन्द्रदेवकथित व्रत, समिति, गुप्ति, 
शील, तप करता हुआ भी जिनशासन से बाहर है। 

[ श्रीसमयसार; गाथा 273 1 

(9) जो जीव, शास्त्र पढ़ता है परन्तु आत्मा ज्ञानस्वभावी 
करने-धरने की खोटी मान्यता से रहित है - ऐसा अनुभव नहीं 
करता, वह जिन नहीं है। ( श्रीसमयसार; गाथा 274 1 

तात्पर्य यह है कि जो जीव, जड़ के रूपीकार्यों में, विकारी भावों 
में अपनेपने की बुद्धि रखते हैं, वे जिनशासन से बाहर होने से चारों 
गतियों के पात्र हैं । 

प्रश्न 206- ज्ञानियों के वचनामृत क्‍या हैं ? 

उत्तर - (1) रे जीव! तीन लोक में सबसे उत्तम महिमावन्त 
अपना आत्मा है, उसको तू उपादेय जान | वही महासुन्दर, सुखरूप 

है, जगत्‌ में सर्वोत्कृष्ट ऐसे आत्मा को तू स्वानुभवगम्य कर। तेरा 
आत्मा ही तुझे आनन्दरूप है; अन्य कोई वस्तु तुझे आनन्दरूप नहीं 
है। आत्मा के आनन्द का अनुभव जिसने किया है - ऐसे धर्मात्मा 
का चित्त अन्य कहीं भी नहीं लगता; बार-बार आत्मा की ओर ही 
झुकता है। आत्मा का अस्तित्व जिसमें नहीं - ऐसे परद्वव्यों में धर्मी 
का चित्त कैसे लगे ? आनन्द का समुद्र जहाँ देखा है, वहाँ ही उनका 
चित्त लगा है। 

(2) स्वानुभव, यह मूलचीज है | वस्तुस्वरूप का यथार्थ निर्णय 
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करके, मति-श्रुतज्ञान को अन्तर्मुख करके, स्वद्गव्य में परिणाम को 

एकग्र करने पर सम्यग्दर्शन व स्वानुभव होता है । जब ऐसा अनुभव 
करे, तब ही मोह की गाँठ टूटती है और तब ही जीव, भगवान के 
मार्ग में आता है। 

(3) भाई ! यह तो सर्वज्ञ का निर्गन्थमार्ग है । यदि तूने स्वानुभव 
के द्वारा मिथ्यात्व की ग्रन्थि नहीं तोड़ी तो निर्ग्रन्थ के मार्ग में जन्म 
लेकर के तूने क्या किया ? भाई ! ऐसा सुअवसर तुझे मिला तो अब 
ऐसा उद्यम कर, जिससे यह जन्म-मरण की गाँठ टूटे और अल्प 
काल में मुक्ति हो जाये। 

(4) एक जीव बहुत शास्त्र पढ़ा हो और बड़ा त्यागी होकर 
हजारों जीवों में पूजा जाता हो परन्तु यदि शुद्धात्मा के श्रद्धानरूप 
निश्चयसम्यक्त्व उसे न हो तो सभी जानपना मिथ्या है । दूसरा जीव 
छोटा सा मेंढक, मछली, सर्प, सिंह या बालकदशा में हो, शास्त्र का 

शब्द पढ़ने को भी नहीं आता हो किन्तु यदि शुद्धात्मा के श्रद्धानरूप 
निश्चयसम्यकत्व से सहित है, उसका सभी ज्ञान, सम्यक्‌ है और वह 
मोक्ष के पन्थ में है। 

(5) एक क्षण का स्वानुभव हजारों वर्षों के शास्त्र पठन से 
अधिक है | जिसको भवसमुद्र से तिरना हो, उसे स्वानुभव की विद्या 
सीखने योग्य है। 

(6) एक क्षणभर के स्वानुभव से ज्ञानी के जो कर्म टूटते हैं; 
अज्ञानी के लाख उपाय करने पर भी, इतने कर्म नहीं टूटते | सम्यक्त्व 
की व स्वानुभव की ऐसी कोई अचिन्त्य महिमा है, यह समझकर हे 
जीव! इसकी आराधना में तू तत्पर हो। 

(7) अहो! यह आत्महित के लिए अत्यन्त प्रयोजनभूत 

स्वानुभव की उत्तम बात है। स्वानुभव की इतनी सरस वार्ता भी 
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  महान भाग्य से सुनने को मिलती है, तब उस अनुभवदशा की तो 
क्या बात ? 

(8) मोक्षमार्ग का उद्घाटन निर्विकल्प स्वानुभव से होता है। 
स्वानुभूतिपूर्वक होनेवाला समयग्दर्शन हो मोक्ष का दरवाजा है। 
इसके द्वारा ही मोक्षमार्ग में प्रवेश होता है; इसके लिए उद्यम करना 
प्रत्येक मुमुक्षु का पहला काम है और प्रत्येक मुमुक्षु यह कर सकता 
है। हे जीव | एक बार आत्मा में स्वानुभूति की लगन लगा दे। 

(9) स्वसत्ता के अवलम्बन से ज्ञानी, निजात्मा को अनुभवते 
हैं। अहो ! ऐसे स्वानुभवज्ञान से मोक्षमार्ग के साधनेवाले ज्ञानियों की 
महिमा की क्‍या बात! इनकी दशा को पहिचाननेवाले जीव भी 
निहाल ही हो गये हैं। 

(10) पर को साधने से सम्यग्दर्शन नहीं मिल सकता। 

(11) देहादि की क्रिया में या शुभराग में भी सम्यग्दर्शन नहीं 
मिल सकता। 

परोक्षज्ञान के पाँच भेदों का वर्णन 

प्रश्न 207- स्मृति, प्रत्याभिज्ञान, तर्क, अनुमान और आगम 
- ये पाँच भेद किसके हैं? 

उत्तर - परोक्षज्ञान के हैं । ये पाँचों ज्ञान, प्रत्यक्ष या परोक्ष वे सब 
- अपने ही से होते हैं; पर से ज्ञान नहीं होता है। 

प्रश्न 208- परोक्षज्ञान तो पर से होता है ? 

उत्तर - बिल्कुल नहीं होता है । परोक्षज्ञान भी कहीं इन्द्रिय या 
मन से नहीं होता है; जाननस्वभावी आत्मा अपने स्वभाव से ही ऐसी 
अवस्थारूप परिणमता है। 

प्रश्न 209- स्मृति आदि परोक्षज्ञान पर से नहीं होते हैं, जरा 
स्पष्ट समझाइये ? 
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उत्तर - जैसे, मिठास स्वभाववाला गुड़, कभी मिठास के बिना 
नहीं होता और न इसकी मिठास पर में से आती है; वैसे ही ज्ञानस्वभावी 
आत्मा, कभी ज्ञान के बिना नहीं होता, और न इसका ज्ञान, पर में से 
आता है। याद रखना--ज्ञान से, परवस्तु ज्ञात होती है परन्तु ज्ञान 
कहीं पर में जा करके नहीं जानता, और पर में से ज्ञान नहीं आता है । 

प्रझ्न 210- स्मृति आदि पाँच भेद किस ज्ञान के हैं ? 

उत्तर - स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क, अनुमान - ये चार भेद 

मतिज्ञान के है और आगम, यह श्रुतज्ञान है। 

प्रश्च 211- स्मृति किसे कहते हैं ? 

उत्तर - पूर्व में देखी हुई वस्तु को स्मरणपूर्वक वर्तमान में 
जानना; जैसे--सीमन्धरभगवान ऐसे थे...उनकी वाणी ऐसी थी 
समवसरण ऐसा था - इत्यादि पूर्व में देखी हुई वस्तु को वर्तमान में 
याद करके जाने--ऐसी मतिज्ञान की ताकत है। 

प्रश्न 212- प्रत्यभिज्ञान किसे कहते हैं ? 

उत्तर - पूर्व में देखी हुई वस्तु के साथ वर्तमान वस्तु का मिलान 
करना; जैसे-पूर्व में जिन सीमन्धरभगवान को देखा था, उनके 
जैसी ही इस प्रतिमा की मुद्रा है, अथवा पूर्व में भगवान के पास मैंने 
जिस आत्मा को देखा था, वह यही आत्मा है - ऐसा मतिज्ञान जान 
सकता है। जैसे, श्रेयांस राजा ने आदिनाथ भगवान को देखते ही, 
पूर्वभव में मैं इनकी पत्नी था, ये मेरे पति थे - हमने मुनिराज को 
आहारदान दिया था; इस प्रकार आहर की विधि याद आ गयी। 
देहादि सभी संयोग अत्यन्त पलट गये होने पर भी, मतिज्ञान की 

निर्मलता की कोई ऐसी ताकत है कि पूर्व में देखा हुआ आत्मा यही 
है! - ऐसा वह निःशंक जान लेता है। जगत को ज्ञानी के ज्ञान की 
ताकत की पहिचान होना कठिन है। 
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प्रझ्न 213- तर्क किसे कहते हैं ? 

उत्तर - ज्ञान में साधन-साध्य का सम्बन्ध जान लेना; जैसे जहाँ 
धूम हो, वहाँ अग्नि होती है; जहाँ अग्नि न हो, वहाँ धूम नहीं होता । 
जहाँ समवसरण हो, वहाँ तीर्थड्टूर भगवान होते हैं; जहाँ तीर्थड्डर 
भगवान न हो, वहाँ समवसरण नहीं होता। अथवा जिस जीव को 
वस्त्र ग्रहण है, उसे छठवाँ गुणस्थान नहीं होता; छठवाँ गुणस्थान 
जिसके हो, उसे वस्त्रग्रहण नहीं होता; इस प्रकार हेतु के विचार से 
ज्ञान करना, यह तर्क है। 

प्रश्न 214- अनुमान किसे कहते हैं ? 

उत्तर - हेतु से जो जाना, इसके अनुसार साध्य वस्तु का ज्ञान 
करना, अर्थात्‌ साध्य-साधन का तर्क लगा करके साध्यवस्तु को 
पहिचान लेना, इसको अनुमान कहते हैं। जैसे--यहाँ अग्नि है 
क्योंकि धूम दिखता है; यहाँ तीर्थड्डर भगवान विराज रहे हैं क्योंकि 
समवसरण दिखता है; इस जीव को छठवाँ गुणस्थान नहीं है क्योंकि 
इसके वस्त्र ग्रहण है; इस प्रकार मतिज्ञान से अनुमान हो जाता है। 

प्रश्न 215- आगम किसे कहते हैं ? 

उत्तर - इसके उपरान्त आगम अनुसार जो ज्ञान हो, उसे आगमज्ञान 
कहते हैं, यह श्रुतज्ञान का प्रकार है। 

द्रव्यानुयोग में दोषकल्पना का निराकरण 

UPA 216- कोई जीव कहता है कि द्र॒व्यानुयोग में ब्रत, 
संयमादिक व्यवहारधर्म की हीनता प्रगट की है; सम्यग्दृष्टि के 
विषय- भोगादि को निर्जरा का कारण कहा है - इत्यादि कथन 
सुनकर जीव स्वच्छन्दी बनकर पुण्य छोड़ देगा और पाप में 
प्रवर्तन करेगा; इसलिए उसे पढ़ना-सुनना योग्य नहीं है ? 

उत्तर - जैसे, मिसरी खाने से गधा मर जाये तो उससे कहीं 
मनुष्य तो मिसरी खाना नहीं छोड़ देंगे; उसी प्रकार कोई विपरीत 
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  बुद्धि जीव, अध्यात्म ग्रन्थ सुनकर स्वच्छन्दी हो जाता हो उससे कही 
विवेकी जीव तो अध्यात्म ग्रन्थों का अभ्यास नहीं छोड देंगे ? हाँ, 
इतना करेंगे की जिसे स्वच्छन्दी होता देखें, उसको वैसा उपदेश देंगे 

जिससे वह स्वच्छन्दी न हो और अध्यात्म ग्रन्थों में भी स्वच्छन्दी होने 
का जगह-जगह निषेण किया जाता है; इसलिए जो उन्हें बराबर 

सुनता है, वह तो स्वच्छन्दी नहीं होता; तथापि कोई एकाध बात 
सुनकर अपने अभिप्राय से स्वच्छन्दी हो जाये तो वहाँ ग्रन्थ का दोष 
नहीं है किन्तु उस जीव का ही दोष है। पुनश्च, यदि झूठी दोष 
-कल्पना द्वारा अध्यात्म शास्त्रों के पठन-श्रवण का निषेध किया 

जाये तो मोक्षमार्ग का मूल उपदेश तो वही है ! इसलिए उसका निषेध 
करने से मोक्षमार्ग निषेध होता है। जैसे-मेघवृष्टि होने से अनेक 
जीवों का कल्याण होता है, तथापि किसी को उल्टी हानि हो जावे 
तो उसकी मुख्यता करके मेघ का निषेध तो नहीं किया जा सकता; 
उसी प्रकार सभा में अध्यात्मोपदेश होने से अनेक जीवों को मोक्षमार्ग 
की प्राप्ति होती है; तथापि कोई उल्टा पाप में प्रवर्तमान करे, तो उसकी 
मुख्यता करके अध्यात्म शास्त्रों का निषेध नहीं किया जा सकता | 

दूसरे, अध्यात्म ग्रन्थों से कोई स्वच्छन्दी हो जाये तो वह पहले 
भी मिथ्यादृष्टि था और आज भी मिथ्यादृष्टि ही रहा। हाँ, हानि 
इतनी ही है कि उसकी सुगति न होकर, कुगति होती है। 

और अध्यात्मोपदेश न होने से अनेक जीवों को मोक्षमार्ग प्राप्ति 
का अभाव होता है; इसलिए उससे तो अनेक जीवों का महान अहित 

होता है, इसलिए अध्यात्म-उपदेश का निषेध करना योग्य नहीं है। 

प्रश्न 217- द्रव्यानुयोगरूप अध्यात्म-उपदेश, उत्कृष्ट है 

और जो उच्चदशा को प्राप्त हो, उसी को कार्यकारी है, किन्तु 
निचलीदशावालों को तो ब्रत; संयमादि का ही उपदेश देना 
योग्य है ? 
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उत्तर - जिनमत में तो ऐसी परिपाटी है कि पहले सम्यक्त्व हो 
और फिर ब्रत होते हैं; अब, सम्यक्त्व तो स्व-पर का श्रद्धान होने पर 
होता है, तथा वह श्रद्धान, द्रव्यानुयोग का अभ्यास करने से होता है । 
इसलिए प्रथम द्रव्यानुयोग के अनुसार श्रद्धान करके सम्यग्दृष्टि हो 
और तत्पश्चात्‌ चरणानुयोग के अनुसार ब्रतादिक करके ब्रती हो । 
इस प्रकार मुख्यरूप से तो निचलीदशा में ही द्रव्यानुयोग कार्यकारी 
है; तथा गौणरूप से जिसे मोक्षमार्ग की प्राप्ति होती दिखायी न दे, 
उसे प्रथम तो वब्रतादिक का उपदेश दिया जाता है; इसलिए उच्चदशावाले 

को अध्यात्मोपदेश अभ्यास करने योग्य है - ऐसा जानकर निचली 

दशावालों को वहाँ से पराड्भमुख होना योग्य नहीं है। 

प्रश्न 218- उच्च उपदेश का स्वरूप, निचलीदशावालों 
को भासित नहीं होता ? 

उत्तर - अन्य (अन्यत्र) तो अनेक प्रकार की चतुराई जानता है 
और यहाँ मूर्खता प्रगट करता है, वह योग्य नहीं है। अभ्यास करने 
से स्वरूप बराबर भासित होता है तथा अपनी बुद्धि-अनुसार थोड़ा 
-बहुत भासित होता है, किन्तु सर्वथा निरुद्ममी होने का पोषण करे, 
वह तो जिनमार्ग का द्वेषी होने जैसा है। 

प्रश्न 219- यह काल निकृष्ट ( हल्का ) है; इसलिए उत्कृष्ट 
अध्यात्म के उपदेश की मुख्यता करना योग्य नहीं है ? 

उत्तर - यह काल, साक्षात्‌ मोक्ष न होने की अपेक्षा से निकृष्ट 
है, किन्तु आत्मानुभवादि द्वारा सम्यक्त्वादि होने का इस काल में 
निषिद्ध नहीं है; इसलिए आत्मानुभवादि के हेतु द्र॒व्यानुयोग का 
अभ्यास करना चाहिए। श्री कुन्दकुन्दाचार्य रचित “मोक्षपाहुड़' में 
कहा है कि - 

अज्न वि तिरयणसुद्धा अप्पा झाएवि इंदत्तं। 
लोयंतियदेवत्तं तत्त्य चुआ णिव्वुदिं जति॥7॥ 
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  अर्थात्‌, आज भी त्रिरल द्वारा शुद्ध आत्मा को ध्यानकर इन्द्रपना 
प्राप्त करते हैं; लौकान्तिक (स्वर्ग) में देवत्व प्राप्त करते हैं और वहाँ 
ये चयकर (मनुष्य होकर) मोक्ष जाते हैं। 

इसलिए इस काल में भी द्रव्यानुयोग का उपदेश मुख्य आवश्यक 
है। प्रथम द्र॒व्यानुयोग के अनुसार श्रद्धान कर सम्यग्दृष्टि होना... ऐसे 
मुख्यता से तो नीचे की दशा में ही द्र॒व्यानुयोग कार्यकारी है। 

( श्रीमोक्षमार्गप्रकाशक, पृष्ठ 292 से 294 1 

प्रश्न 220- चैत्र शुक्ला त्रयोदशी के दिन भगवान महावीर 
जयन्ती और दीपावली के दिन निर्वाणोत्सव से क्या-क्या 
सिद्धान्त निकलते हैं ? 

उत्तर - (1) निमित्तरूप भगवान के मानने से सम्पूर्ण दुःख का 
अभाव; 

(2) क्रमबद्ध-क्रयनियमितपर्याय की सिद्धि; 

(3) सम्यग्दर्शन प्राप्त किये बिना जीवन व्यर्थ है; 

(4) उपादान-निमित्त की स्वतन्त्रता का पता चल जाता है; 

(5) जितने भी निमित्त हैं, सब धर्मद्रव्य के समान ही हैं; 

(6) तत्त्वविचार से ही धर्म की प्राप्ति; 

(7) एक द्रव्य, दूसरे द्रव्य का कुछ नहीं कर सकता; 

(8) तेरा सुख, तेरे पास ही है; बाहर नहीं है; 

(9) प्रत्येक जीव, मात्र अपनी भूल से ही दुःखी होता है और 
स्वयं भूलरहित स्वभाव का आश्रय लेकर, भूल का अभाव कर 
सकता है; और 

(10) रागादि की उत्पत्ति हिंसा है। 

जय महावीर-जय महावीर 
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अंग बन गये और सम्पूर्ण देश 
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त्वज्ञान की प्रचार-प्रसार की उत्कृष्ट भावना 

एने हेतु, तीर्श शाल जज्नलायतल के रूप में 

क्र-पत्रिका, मज्ञलायलल के 

स्वाभिमानीवबृत्ति के साथ 
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