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यह संसारी जीव तो पर्यायबुद्धिवाला है, अतः; जैसी पर्याय धारण करता है, उसी में 
अपनापन मानता है और उसी में तन्‍्मय होकर, परिणमने लगता है-यह नहीं जानता है कि 
इस पर्याय का स्वभाव विनाशीक है और मेरा निजस्वरूप नित्य शाश्वत अविनाशी है-ऐसा 

विचार उसे उत्पन्न नहीं होता, लेकिन इसमें तेरा क्या दोष है ?-यह तो मोह का माहात्म्य है 

और वह प्रत्यक्ष झूठी बात को सच्ची करके दिखाता है। 

जिसके मोह नष्ट हो गया है-ऐसा भेदविज्ञानी पुरुष, इस पर्याय में अपनत्व कैसे मान 
सकता है? वह कैसे इसे सत्य मान सकता है ? इसी प्रकार वह दूसरे किसी के द्वारा, कैसे 
चलित हो सकता है ? कभी भी नहीं | इस कारण अब मुझे यथार्थ ज्ञानभाव उदित हुआ है और 
आपा-पर के स्वरूप का अच्छी तरह निर्णय हुआ है; इसलिए अब मुझे ठगने में कौन समर्थ 
है? मैं अनादिकाल से पर्याय-पर्याय में ठगाता चला आया हूँ, उसके कारण मैंने, भव-भव 
में जन्म-मरण के दुःख सहे। 

हे माता-पिता! अब आप अच्छी तरह जान लें कि आपका और हमारा इतने दिनों का 
ही संयोगसम्बन्ध था, जो अब पूर्ण हो गया है; अतः अब आपको भी आत्मकार्य करना ही 
उचित है; मोह करना, उचित नहीं है; इसलिए अब आप अपने शाश्वत निजस्वरूप को सम्हालें, 

उसमें किसी तरह का खेद नहीं है, उसकी किसी के पास याच्ना भी नहीं करना है। हमारे 
अपने ही घर में अमूल्यनिधि है, उसको सम्हालने से, अनेक जन्म के दुःख नष्ट हो जाते हैं। 

इस संसार में जन्म-मरण का जितना दुःख है, वह सब अपना स्वरूप जाने बिना है; 
इसलिए सबको एक ज्ञान ही की आराधना करनी चाहिए--ऐसा ज्ञानस्वभाव, अपना 
निजस्वरूप है, उसे पाकर यह जीव, महासुखी होता है और उसे पाये बिना ही, महादुःखी होता 
है। इसलिए यह प्रत्यक्ष देखने-जाननेवाला ज्ञायक पुरुष, स्वभावत: शरीर से भिन्न-ऐसे 

अपने स्वभाव को छोड़कर, दूसरी किस चीज से प्रीति उत्पन्न कर सकता है ? 

जैसे-सोलहवें स्वर्ग का कोई कल्पवासी देव, कौतूहलवश मध्यलोक में आकर, किसी 

दरिद्री मनुष्य का वेश धारण करे और दरिद्री के समान अनेक प्रकार की क्रियाएँ करने लगता 

है--वह कभी तो लकड़ी का गड़र सिरपर रखकर, बाजार में बेचने जाता है और कभी मिट्टी 
का बर्तन हाथ में लेकर, माताओं व स्त्रियों के पास रोटी माँगने लगता है; कभी कंकर-पत्थर 
से खेलने लगता है अथवा कभी धान काटने लग जाता है; कभी राजादि के पास जाकर, 

याचना करता है-'महाराज ! मैं अजीविका के लिए बहुत दुःखी हूँ, मेरी प्रतिपालना करो।' 

कभी दो पैसे की मजदूरी करने के लिए, हसिया लेकर हरे-हरे गीले घास काटने लग 
जाता है; कभी एक-दो रुपये की वस्तु खोकर, रोने लगता है। कैसे रोने लगता है ?-' हाय ! 
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  हाय! ! अब मैं क्‍या करूँगा ? मेरा धन चोर ले गये! मैंने जैसे-तैसे बड़ी कठिनाई से कमा 
-कमाकर इकट्ठा किया और आज वह चला गया, इसलिए अब मैं कैसे अपना समय बिताऊँगा ?' 

यदि कभी नगर में भगदड़ हो तो वह पुरुष, एक लड़के को अपने कन्धे पर बैठाता 
है, एक लड़के की अँगुली पकड़ लेता है और स्त्री व पुत्री को अपने आगे कर लेता है। सूप 
-चलनी-मटकी-झाड़ू आदि सामान को एक टोकरी में भरकर, स्त्री के सिर पर रख देता है 
और एक-दो गूदड़ों की गठरी बाँधकर, उसे अपने सिर पर रख लेता है। उसके बाद आधी 

रात के समय, नगर से बाहर निकलता है। वहाँ मार्ग में कोई पथिक या राहगीर मिलता है तो 
वह उस पुरुष को पूछता है-' हे भाई ! तुम कहाँ जाते हो ?' तब वह उत्तर देता है-- इस नगर 
में शत्रुओं की सेना आयी है; इसलिए मैं अपना धन लेकर भाग रहा हूँ और दूसरे नगर में 
जाकर, अपना जीवन यापन करूँगा।' 

-- इत्यादि प्रकार से अनेक चरित्र करता हुआ, वह कल्पवासी देव, उस गरीब के 

शरीर में रहते हुए भी, अपने सोलहवें स्वर्ग की विभूति को एक क्षणमात्र भी नहीं भूलता 
है, वह अपनी विभूति का अवलोकन करता हुआ, महासुखी रहता है। उस दरिद्र पुरुष के 
वेश में जो नाना प्रकार की अवस्थाएँ हुईं हैं, उनमें उसे कभी भी अहंकार-ममकार नहीं 

होता। एकमात्र सोलहवें स्वर्ग की देवांगना आदि विभूतियों और अपने देवस्वरूप में ही उसे 
अहंकार-ममकार होता है। 

उसी प्रकार मैं सिद्धसमान आत्मद्रव्य हूँ, पर्याय में नाना प्रकार की चेष्टा करता हुआ 
भी, अपनी मोक्ष-लक्ष्मी को कभी नहीं भूलता हूँ; इसलिए मैं लोक में किसका भय करूँ ? 

  

  

  

  

  

  

  

  

स्त्री से ममत्व का परिहार 

तत्पश्चात्‌ वह साधक पुरुष, स्त्री से ममत्व कैसे छुड़ाता है, वही कहते हैं -- 

अहो ! इस शरीर की स्त्री! अब इस शरीर से ममत्व छोड़ ! तेश और इस शरीर का 
इतना ही संयोग था, वह अब पूरा हो गया है। अब इस शरीर से तेरा कुछ भी स्वार्थ नहीं 
सधेगा; इसलिए तू अब मोह छोड़ और बिना प्रयोजन खेद मत कर। 

यदि तेरे रखने से यह शरीर रहे तो तू उसे रख ले, में तो तुझे रोकता नहीं और यदि तेरे 
रखने से यह शरीर न रहे तो मैं क्या करूँ ? हे स्त्री ! यदि तू अच्छी तरह विचार करे तो तुझे 
ज्ञात होगा कि तू भी आत्मा है और मैं भी आत्मा हूँ। स्त्री-पुरुष की पर्याय तो पौदूगलिक है; 
इसलिए उससे कैसी प्रीति ?--यह जड़ और आत्मा चैतन्य, यह तो ऊँट-बैल के समान जोड़ा 
हुआ; अतः इन दोनों का संयोग कैसे बने ? तथा तेरी यह स्त्रीपर्याय है, उसे भी तू चंचल जान | 
उससे तू अपने हित का विचार क्‍यों नहीं करती है ? 
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  हे स्त्री! हमने रात-दिन भोग किया, परन्तु उससे क्या सिद्धि हुई ? जो अब कुछ 
सिद्धि होनी है। व्यर्थ ही भोगों के माध्यम से हमने आत्मा को संसार में ही डुबाया है। इस 
मरण-समय का विचार नहीं किया। आप स्वयं के मरण के बाद, तीन लोक की सम्पदा भी 
झूठी हो जाती है; इसलिए तुम्हें मेरी पर्याय के विषय में चिन्ता करना उचित नहीं है। 

यदि तुम मेरी प्रिय हो तो मुझे धर्म का उपदेश दो कि 'यह तुम्हारी बेला आई है।' और 
यदि तुम मतलब ही की सगी हो तो तुम्हारी तुम जानो। मैं, तुम्हारे डिगाने से डिगूँगा नहीं। 
मैंने तो तुझपर दया करके यह उपदेश दिया है| तुझे मानना हो तो मान, नहीं मानना हो तो तेरी 
जैसी होनहार होगी, वैसा होगा | मुझे तो अब कुछ मतलब नहीं है; इसलिए तुम अब मेरे पास 

से जाओ और परिणामों को शान्त रखो; आकुलता मत करो | आकुलता ही संसार का बीज है।'' 

इस प्रकार साधक पुरुष, स्त्री को समझाकर सीख देता है। 

कुटुम्ब-परिवार को सम्बोधन 
तत्पश्चात्‌ वह साधक पुरुष, अपने कुटुम्ब-परिवार के अन्य व्यक्तियों को बुलाकर, 

उन्हें सम्बोधित करता है -- 
“ अहो कुट॒म्ब-परिवारीजन ! अब इस शरीर की आयु कुछ ही शेष रही है । अब मेरा 

परलोक निकट है; इसलिए मैं आप सभी से कहता हूँ कि 'आप मुझसे किसी प्रकार का राग 
मत कीजिए । आपका और मेरा चार दिन का संयोग बाकी है, अधिक नहीं । जैसे- धर्मशाला 
में अलग-अलग स्थानों से राहगीर, दो रात ठहरते हैं लेकिन यदि वे बिछड़ते समय दुःखी 
हों तो इसमें कौन सा सयानापन है; इसलिए मेरा आप सबसे क्षमाभाव है। आप सब आनन्द 
से रहें | अनुक्रम से हम सबकी ऐसी स्थिति होनी है; इसलिए संसार का ऐसा चरित्र जानकर 
भी, ऐसा कौन बुद्धिमान है, जो इससे प्रीति करेगा।'' 

इस प्रकार कुट॒म्ब-परिवार को समझाकर वह सम्यग्दृष्टि धर्मात्मा, उन्हें सीख देता है। 

अन्त में पुत्र को सम्बोधन 

अन्त में वह सम्यग्दृष्टि साधक धर्मात्मा, अपने पुत्र को बुलाकर समझाता है -- 

“अहो पुत्र ! तुम समझदार हो, तुम मुझसे किसी प्रकार का मोह नहीं करना। एक 
जिनेश्वरदेव का धर्म ही श्रेष्ठ है, उसका भली प्रकार पालन करना। तुझे एकमात्र धर्म ही 

सुखकारी है, माता-पिता भी सुखकारी नहीं हैं; माता-पिता को कोई सुख का कर्ता मानते हैं 
- यह मोह का ही माहात्म्य जानना चाहिए। वस्तुत: कोई किसी का कर्ता नहीं, कोई किसी 

का भोक्ता नहीं; सर्व ही पदार्थ, अपने-अपने स्वभाव के कर्ता- भोक्ता हैं; इसलिए अब हम तुम्हें 
क्या समझाएँ ? यदि तुम व्यवहार से मेरी आज्ञा मानते हो तो जैसा मैंने कहा, वैसा करो - 
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प्रथम तो देव-धर्म-गुरु की सच्ची दृढ़ प्रतीति करो, साधर्मियों से मित्रता करो, दान 

-शील-तप-संयम से अनुराग करो और स्व-पर के बीच में भेदविज्ञान करने का उपाय 
करो, संसारी जीवों के प्रति ममताभाव या प्रीति को छोड़ो । 

सरागी जीवों की संगति से, संसार में अनादिकाल से ही यह जीव, महादुःख पा रहा 
है; इसलिए सरागी पुरुषों की संगति अवश्य छोड़नी चाहिए और शर्मात्मा पुरुषों की संगति 
इस लोक और परलोक, दोनों में महासुखदायी है-इस लोक में तो महानिराकुलतारूप सुख 
की प्राप्ति होती है और यश की प्राप्ति होती है तथा परलोक में स्वर्गादि का सुख पाकर, मोक्ष 

में शिवरमणी का भर्तार या स्वामी होता है; वहाँ निराकुल, अतीन्द्रिय, अनुपम, बाधारहित, 
शाश्वत, अविनाशी सुख भोगता है। 

इसलिए हे पुत्र ! यदि तुम्हें मेरे वचनों की सत्यता भासित होती हो और इसमें तुम्हारा 

हित होना दिखता हो तो मेरे वचन अंगीकार करो और यदि मेरे बचन झूठे भासित हों और 
इसमें तुम्हारा अहित होता दिखता हो तो उन्हें अंगीकार मत करो। यद्यपि मेरा तुमसे कोई 
प्रयोजन नहीं है किन्तु दयाबुद्धि से तुम्हें यह उपदेश दिया है; अतः इसे मानो तो मानो और 
न मानो तो तुम तुम्हारी जानो।! 

    

  

  

  

  

  

  

साधक सम्यग्दृष्टि धर्मात्मा का अन्तिम कर्तव्य 

तत्पश्चात्‌ वह सम्यग्दृष्टि पुरुष, अपनी आयु, थोड़ी व पूर्ण होती जानकर जो कुछ 

दान-पुण्य करना होता है, उसे अपने हाथ से स्वयं करता है। तदनन्तर उसे जिन पुरुषों को 
जो कुछ बतलाना होता है, उनसे बात करके, वह निःशल्य होता है | पश्चात्‌ सांसारिक कार्यों 
से सम्बन्धित स्त्री-पुरुषों को समझाकर और धार्मिककार्यों से सम्बन्धित पुरुषों को बुलाकर, 
अपने निकट रखता है। 

जब वह अपनी आयु का अन्त अतिनिकट समझता है, तब सर्व प्रकार के परिग्रह और 
चारों प्रकार के आहार का यावज्जीवन त्याग कर देता है और समस्त परिग्रह का भार, पुत्रों 

को सौंपकर, स्वयं विशेषरूप से निःशल्य अर्थात्‌ वीतरागी हो जाता है। लेकिन यदि 
अपनी आयु का पूर्ण होना नहीं जानता है तो दो-चार घड़ी, प्रहर, रात-दिन आदि काल कौ 
मर्यादा करके, त्याग करता है; यावज्जीवन त्याग नहीं करता है। 

तत्पश्चात्‌ जैसे-शतन्रुओं को जीतने के लिए सुभट, उद्यमी होकर, रणभूमि में प्रविष्ट 
होता है, उसी प्रकार वह साधक धर्मात्मा, चारपाई से उतरकर, जमीन पर सिंह की तरह 

निर्भय होकर, स्थित होता है; किसी प्रकार की रंचमात्र भी आकुलता उत्पन्न नहीं करता है। 
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कैसा है शुद्धोपयोगी सम्यग्दृष्टि ?--जिसको मोक्षलक्ष्मी का पाणिग्रहण करने की 
da इच्छा प्रवर्तती है। उसे ऐसा अनुराग है कि 'अभी मोक्ष में जाकर, मोक्षलक्ष्मी का वरण 
कर लूँ'; उसने अपने हृदय में मोक्षलक्ष्मी का आकार उत्कीर्ण कर रखा है; वह उसकी शीघ्र 
प्राप्ति चाहता है। इसी कारण वह किंचित्‌ भी रागपरिणति के प्रदेश नहीं बाँधता है अर्थात्‌ 
किंचित्‌मात्र भी राग नहीं होने देता। 

वह इस प्रकार विचार करता है- यदि मेरे स्वभाव में रागपरिणति ने आकर, किंचित्‌ 
भी प्रवेश किया तो मुझे वरण करने के लिए जो मोक्षलक्ष्मी उद्यत हुई है, वह लौट जाएगी; 
इसलिए मैं रागपरिणति को दूर ही से छोड़ता हूँ।' 

-- ऐसा विचार करता हुआ वह, अपना काल पूर्ण करता है, उसके परिणामों में 

निराकुल आनन्दरस बरसता रहता है; इसलिए वह शान्तरस के कारण, अत्यन्त तृप्त रहता है, 

उसको आत्मीक सुख के अलावा, किसी अन्य चीज की बाँछा नही है; केवल अपूर्व अतीन्िय 

सुख की वाँछा है। इस प्रकार वह स्वाधीन सुख को ही भोगना चाहता है। 

यद्यपि उसे साधर्मियों का सुलभ संयोग है तथापि उनका संयोग, पराधीन होने से, 
आकुलतासहित ही भासित होता है । वह ऐसा जानता है कि “निश्चय से ये भी सुख के कारण 
नहीं हैं। मेरा सुख तो मेरे पास ही है; इसलिए वह स्वाधीन है। 

इस प्रकार सम्यग्दृष्टि आनन्दमयी होकर, स्थित होता है; अतः वह शान्तपरिणामों से 
युक्त 'समाधिमरण ' करता है। 

इसके बाद इस 'समाधिमरण के फल ' से वह इन्द्रादि की विभूति को पाता है। पश्चात्‌ 
वहाँ से चयकर, राजाधिराज चक्रवर्ती आदि होता है। फिर कितने ही काल तक राज्य की 

विभूति को भोगकर, अर्हद्‌-दीक्षा या जिन-दीक्षा धारण करता है, फिर क्षपकश्रेणी चढ़कर 
चार घातिकर्मों का नाश करके केवलज्ञानलक्ष्मी को पाता है। 

केसी है केवलज्ञान लक्ष्मी ?--जिसमें त्रिकाल सम्बन्धी समस्त लोकालोक के चराचर 

पदार्थ, एक समय में ही झलक जाते हैं; उसके सुख की महिमा वचन-अगोचर है। 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

॥ इति 'समाधिमरण ' वर्णन सम्पूर्ण हुआ ॥ 

& ७ ७
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रहस्यपूर्ण चिट्ठी 
[ आचार्यकल्प पण्डित टोडरमलजी द्वारा लिखित ] 

सिद्ध श्री मुल॒ताननगर महाशुभस्थान में अनेक उपमायोग्य अध्यात्मरसरोचक साधर्मी 
भाईजी श्री खानचन्दजी»& , गंगाधरजी, श्रीपालजी, सिद्धारथदासजी, अन्य सर्व साधर्मियों को 
योग्य लिखी टोडरमल के श्री प्रमुख विनय शब्द, अवधारण करना। 

यहाँ यथासम्भव आनन्द है; आपको भी चिदानन्दघन के अनुभव से, सहजानन्द की 
वृद्धि चाहते हैं। 

अपरंच आपका एक पत्र भाईजी श्री रामसिंहजी भुवानीदासजी के लिए आया था। 
उसके समाचार जहानाबाद से मुझको अन्य साथधर्मियों ने लिखे थे। 

सो भाईजी ! ऐसे प्रश्न आपके समान ही लिखते हैं। इस वर्तमानकाल में अध्यात्मरस 
के रसिक, बहुत थोड़े हैं। धन्य हैं, जो स्वात्मानुभव की बात भी करते हैं। वही कहा है-- 

तत्प्रति प्रीतिच्चित्तेन येन वार्तापि हि श्रुता। 
निश्चितं स भवेद्धव्यो भाविनिर्वाणभाजनम्‌॥ 

- (फद्मन॑दि पंचविंशतिका, एकत्वाशीति, २३) 

अर्थ-जिस जीव ने प्रसन्न चित्त से, इस चेतनस्वरूप आत्मा की बात भी सुनी है, 

वह निहएचय से भव्य है और अल्पकाल में मोक्ष का पात्र है। 

वहाँ भाईजी ! आपने प्रश्न लिखे, उनके उत्तर मेरी अपनी बुद्धि के अनुसार कुछ लिखे 
हैं - सो जानना। तथा अध्यात्म-आगम की चर्चागर्भित पत्र तो शीघ्र-शीघ्र देवें; मिलाप तो 
जब उदय में होगा, तब होगा। तथा निरन्तर स्वरूपानुभवन का अभ्यास रखोगे जी श्रीरस्तु। 

अथ, स्वानुभवदशा में प्रत्यक्ष-परो क्षादि प्रशनों के उत्तर, स्वबुद्धि अनुसार लिखते हैं। 
वहाँ प्रथम ही स्वानुभव का स्वरूप जानने के निमित्त लिखते हैं -- 

जीवपदार्थ, अनादि से मिथ्यात्वी है। वहाँ आपा-पर के यथार्थ श्रद्धानरूप से विपरीत 
श्रद्धान का नाम, 'मिथ्यात्व' है। तथा जिस काल में किसी जीव को, दर्शनमोह के उपशम 
-क्षय-क्षयोपशम से, आपा-पर के यथार्थ श्रद्धानरूप तत्त्वार्थश्रद्धान हो, तब जीव, 'सम्यक्त्वी 
होता है क्योंकि आपा-पर के श्रद्धान में, शुद्धात्मश्रद्धानरूप ' निशचयसम्यक्त्व ' गर्भित है। 

  

  

  

  

  

  

    

(9) उपलब्ध हस्तलिखित प्रति में यहाँ (पृष्ठ) ) 'पाणचन्दजी ' नाम लिखा मिलता है।
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वहाँ यदि आपा-पर का श्रद्धान नहीं है और जिनमत में कथित देव-गुरु-धर्म ही को 
मानता है, सप्त तत्त्वों को मानता है, अन्यमत में कहे देवादि व तत्त्वादि को नहीं मानता है तो 
ऐसे केवल व्यवहारसम्यक्त्व से, ' सम्यक्त्व ' नाम नहीं पाता; इसलिए स्व-पर भेद्विज्ञानसहित 
जो तत्त्वार्थ श्रद्धान हो, उसी को 'सम्यक्त्व' जानना चाहिए। 

तथा ऐसे सम्यक्त्व होनेपर-जो ज्ञान, मिथ्यात्वदशा में पाँच इन्द्रिय व छठे मन के 

द्वारा, क्षयोपशमरूप कुमति-कुश्रुतिरूप हो रहा था, वही ज्ञान, अब मति-श्रुतरूप सम्यग्ज्ञान 
हुआ। सम्यक्त्वी जितना कुछ जानता है, उसका वह सर्व जानना, सम्यग्ज्ञानरूप है। 

(वह सम्यक्त्वी) यदि कदाचित्‌ घट-पटादि पदार्थों को अयथार्थ भी जाने तो वह 
आवरणजनित औदयिक अज्ञानभाव है। उसे जो क्षयोपशमरूप प्रगट ज्ञान है, वह तो सर्व 
सम्यग्ज्ञान ही है क्‍योंकि जानने में, वह विपरीतरूप पदार्थों को नहीं साधता। वहाँ यह 
सम्यग्ज्ञान, केवलज्ञान का अंश है; जैसे-थोड़ा-सा मेघपटल विलय होनेपर, कुछ प्रकाश 
प्रगट होता है, वह सर्व प्रकाश का अंश है। 

जो ज्ञान, मति-श्रुतपर्यायरूप होकर प्रवर्तता है; वही ज्ञान, बढ़ते-बढ़ते केवलज्ञानरूप 
होता है; ये, सम्यग्ज्ञान की जाति अपेक्षा, एक हैं। 

वहाँ इस सम्यक्त्वी के परिणाम-सविकल्प-निर्विकल्परूप होकर, दो प्रकार से प्रवर्तते 

हैं। वहाँ जो परिणाम, विषय-कषायादिरूप व पूजा-दान-शास्त्राभ्यास आदिरूप प्रवर्तता है, 
उसे सविकल्परूप जानना। 

यहाँ प्रश्न-शुभाशुभरूप परिणमित होते हुए, सम्यक्त्व का अस्तित्व कैसे पाया 
जाता है ? 

उसका समाधान-जैसे-कोई गुमाश्ता, सेठ के कार्य में प्रवर्तता है, उसको अपना भी 
कहता है, उसमें हर्ष-विषाद भी मानता है; वहाँ उस कार्य में प्रवर्तते हुए, अपनी और सेठ 

की भिन्नता का भी विचार नहीं करता, परन्तु अन्तरंग श्रद्धान ऐसा है कि “यह मेरा कार्य नहीं 
है।' (वास्तव में ) ऐसे कार्य करता हुआ गुमाश्ता, साहूकार है । यदि सेठ के धन को चुराकर, 
अपना माने तो वह गुमाश्ता, चोर है; उसी प्रकार (सम्यक्त्वी भी ) कर्मोद्यजनित शुभाशुभरूप 
कार्य को करता EA, TAT GRA होता है तथापि उसके अन्तरंग में ऐसा श्रद्धान है कि 
“यह कार्य मेरा नहीं है।' यदि वह शरीराश्रित ब्रत-संयम को भी अपना मानता है तो मिथ्यात्वी 
हो जाता है। इस प्रकार उसे ऐसे सविकल्पपरिणाम होते हैं । 

अब, सविकल्प ही के द्वारा, निर्विकल्प परिणाम होने का विधान कहते हैं -- 

वही सम्यक्त्वी, कदाचित्‌ स्वरूप का ध्यान करने के लिए उद्यमी होता है । वहाँ प्रथम 
स्व-पर का भेदविज्ञान करता है - नोकर्म-द्रव्यकर्म- भावकर्मरहित, केवल चैतन्य-चमत्कार- 
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  मात्र अपना स्वरूप जानता है; पश्चात्‌ पर का भी विचार छूट जाता है, केवल स्वात्मविचार 

ही रहता है; वहाँ अनेक प्रकार से निजस्वरूप में अहंबुद्धि धारण करता है। 'चिदानन्द हूँ, 
शुद्ध हूँ, सिद्ध हूँ' इत्यादि विचार होनेपर, सहज ही आनन्द तरंग उठती हैं, रोमांच हो आता 

है। तत्पश्चात्‌ ऐसा विचार तो छूट जाता है, केवल चिन्मात्रस्वरूप भासने लगता है; वहाँ सर्व 
परिणाम, उस स्वरूप में एकाग्र होकर प्रवर्तते हैं; दर्शन-ज्ञानादि का व नय-प्रमाणदि का भी 
विकल्प नष्ट हो जाता है। 

जिस चैतन्यस्वरूप का सविकल्पदशा में निश्चय किया था, उस ही में व्याप्य 
-व्यापकतारूप होकर इस प्रकार प्रवर्तता है, जहाँ ध्याता-ध्येयपना दूर हो जाता है; सो ऐसी 
दशा का नाम, 'निर्विकल्प अनुभव' है। सो बड़े नयचक्र ग्रन्थ में ऐसा ही कहा है -- 

तच्चाणेसणकाले समयं बुज्झेहि जुत्तिमग्गेण । 
Ul आराहणसमये पच्चक्खोअणुहवो जहा।॥ २६६॥ 

अर्थ-तत्त्व के अवलोकन अर्थात्‌ अन्वेषण के काल में, समय अर्थात्‌ शुद्धात्मा को 
युक्ति अर्थात्‌ नय-प्रमाण के द्वारा पहले जानना चाहिए। पश्चात्‌ आराधन के समय अर्थात्‌ 
अनुभवन के काल में, नय-प्रमाण नहीं हैं क्योंकि वहाँ प्रत्यक्ष अनुभव है। 

जैसे-रत्न को खरीदने में अनेक विचार अर्थात्‌ विकल्प होते हैं परन्तु जब प्रत्यक्ष उसे 
पहिनते हैं, तब विकल्प नहीं होते हैं; पहिनने का सुख ही होता है। 

इस प्रकार सविकल्प के द्वारा, निर्विकल्प अनुभव होता है। 

यहाँ जो ज्ञान, पाँच इन्द्रियों व छठे मन के द्वारा प्रवर्तता था, वह ज्ञान, सब ओर से 
सिमटकर, इस निर्विकल्प अनुभव में केवल स्वरूपसन्मुख हुआ, क्‍योंकि यह ज्ञान, 
क्षयोपशमरूप है; इसलिए एक काल में एक ज्ञेय ही को जानता है; वह ज्ञान, स्वरूप जानने 
में प्रवर्तित हुआ, तब अन्य का जानना सहज ही रह गया | वहाँ ऐसी दशा हो जाती है कि बाह्य 
अनेक शब्दादि विकार हों तो भी स्वरूपध्यानी को कुछ खबर नहीं। इस प्रकार मतिज्ञान भी 
स्वरूपसन्मुख हुआ। (तथा नयादि के विचार मिटनेपर, श्रुतज्ञान भी स्वरूपसन्मुख हुआ |)७ 

-- ऐसा वर्णन, समयसार की आत्मख्याति टीका व आत्मावलोकनादि में है। 

इसी कारण निर्बविकल्प अनुभव को ' अतीन्द्रिय ' कहते हैं क्‍योंकि इन्द्रियों का धर्म तो 
यह है कि स्पर्श-रस-गन्ध-वर्ण-शब्द को जानें, वह यहाँ नहीं है और मन का धर्म यह है 
कि अनेक विकल्प करे, वह भी यहाँ नहीं हैं; इसलिए यद्यपि जो ज्ञान, इन्द्रिय-मन में 
प्रवर्तता था, वही ज्ञान, अनुभव में प्रवर्तता है तथापि इस ज्ञान को 'अतीन्द्रिय' कहते हैं । 

  

    

  

  

  

    

  

  

  

® यह पंक्ति, प्राप्त हस्तलिखित प्रतियों में नहीं है, परन्तु पूर्व प्रकाशित प्रतियों में है; अतः उपयोगी जानकर, यहाँ दी गयी है।
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तथा इस स्वानुभव को मन द्वारा हुआ भी कहते हैं क्योंकि इस अनुभव में मतिज्ञान 
-श्रुतज्ञान ही हैं; अन्य कोई ज्ञान नहीं है। 

मति-श्रुतज्ञान, इन्द्रिय-मन के अवलम्बन बिना नहीं होते, लेकिन यहाँ इन्द्रिय का 
तो अभाव ही है क्योंकि इन्द्रिय का विषय, मूर्तिकपदार्थ ही है तथा यहाँ मनज्ञान है क्योंकि 
मन का विषय, अमूर्तिकपदार्थ है; इसलिए यहाँ मनसम्बन्धी परिणाम, स्वरूप में एकाग्र 
होकर, अन्य चिन्ता का निरोध करते हैं; इसलिए इसको मन द्वारा कहते हैं ।'एकाग्रचिन्तानिरोधो 
ध्यानम्‌'-ऐसा ध्यान का भी लक्षण कहा है-ऐसा अनुभवदशा में सम्भव है। 

समयसार नाटक के कवित्त में कहा है -- 

वस्तु विचारत ध्यावतैं, मन पावै विश्राम। 
रस स्वादत सुख ऊपजै, अनुभव याकौ नाम ॥ 

इस प्रकार मन बिना, कोई अलग ही परिणाम, स्वरूप में प्रवर्तित नहीं होते; इसलिए 
स्वानुभव को मनजनित भी कहते हैं; अतः अतीन्द्रिय कहने में और मनजनित कहने में कोई 
विरोध नहीं है; विवक्षा भेद है। 

वहाँ आपने लिखा-अआत्मा, अतीन्द्रिय है; इसलिए अतीन्द्रिय द्वारा ही ग्रहण किया जा 
सकता है ?-परन्तु (भाईजी) मन, अमूर्तिक का भी ग्रहण करता है क्योंकि मति-श्रुतज्ञान 
का विषय, सर्व द्रव्य (और असर्व पर्यायें) कहे हैं। तत्त्वार्थसूत्र में भी कहा है -- 

मतिश्रुतयोर्निबन्धो द्रव्येष्वसर्वपर्यायेषु। (१-२६) 

वहाँ आपने प्रत्यक्ष-परोक्ष का प्रश्न लिखा ?--परन्तु भाईजी ! प्रत्यक्ष-परोक्ष तो सम्यक्त्व 
के भेद हैं नहीं । चौथे गुणस्थान में सिद्धसमान क्षायिकसम्यक्त्व हो जाता है; इसलिए सम्यक्त्व 
तो केवल यथार्थ श्रद्धानरूप ही है। वह (सम्यक्त्वी) शुभाशुभकार्य भी करता रहता है। 

इसलिए आपने जो लिखा था-निश्चयसम्यक्त्व प्रत्यक्ष है और व्यवहारसम्यक्त्व 
परोक्ष है परन्तु ऐसा नहीं है। सम्यक्त्व के तो तीन भेद हैं-वहाँ उपशमसम्यक्त्व और 
क्षायिकसम्यक्त्व तो निर्मल हैं क्योंकि वे मिथ्यात्व के उदय से रहित हैं और क्षयोपशम- 
सम्यक्त्व, समल है क्योंकि वह सम्यक्त्वमोहनीय के उदय से सहित है परन्तु इस सम्यक्त्व 
में प्रत्यक्ष-परोक्ष कोई भेद नहीं हैं। 

क्षायिकसम्यक्त्वी को शुभाशुभरूप प्रवर्तते हुए व स्वानुभवरूप प्रवर्तते हुए, सम्यक्त्व- 
गुण तो समान ही है; इसलिए सम्यक्त्व के तो प्रत्यक्ष-परोक्ष भेद नहीं मानना। 

वहाँ प्रमाण के प्रत्यक्ष-परोक्ष भेद हैं; वह प्रमाण, 'सम्यग्ज्ञान' है; इसलिए मतिज्ञान 
-श्रुतज्ञान तो परोक्षप्रमाण हैं; अवधि-मनःपर्यय-केवलज्ञान, प्रत्यक्षप्रमाण हैं। 
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वहाँ आद्ये परोक्षं प्रत्यक्षमन्यत्‌। (तत्वार्थयूक्र १ / ११-१२) -ऐसा सूत्र का वचन है। 

तथा तर्कशास्त्र में प्रत्यक्ष-परोक्ष का ऐसा लक्षण कहा है-स्पष्ठप्रतिभासात्मक॑ 

प्रत्यक्षमस्पष्ट परोक्षं।' अर्थात्‌ जो ज्ञान, अपने विषय को निर्मलतारूप स्पष्टतया भली-भाँति 
जाने, वह प्रत्यक्ष और जो स्पष्ट भली-भाँति न जाने, वह परोक्ष। 

वहाँ मतिज्ञान-श्रुतज्ञान का विषय तो बहुत है परन्तु वे एक भी ज्ञेय को सम्पूर्ण नहीं 
जान सकते; इसलिए उन्हें परोक्ष कहा है और अवधि-मनःपर्ययज्ञान का विषय अल्प है 
तथापि वे अपने विषय को स्पष्ट भली-भाँति जानते हैं; इसलिए उन्हें एकदेश प्रत्यक्ष कहा है 
और केवलज्ञानी, सर्व ज्ञेयों को आप स्पष्ट जानते हैं; इसलिए वह सर्व प्रत्यक्ष है। 

प्रत्यक्ष के दो भेद हैं-एक पारमार्थिक प्रत्यक्ष, दूसरा सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष | 

वहाँ अवधि, मनःपर्यय और केवलज्ञान तो स्पष्ट प्रतिभासरूप हैं ही; इसलिए वे, 
पारमार्थिक प्रत्यक्ष हैं तथा नेत्रादि से वर्णादि को जानते हैं, वहाँ व्यवहार से ऐसा कहते हैं 
- इनसे वर्णादि प्रत्यक्ष जाने', इनमें एकदेश निर्मलता भी पाई जाती है; इसलिए इनको 
सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष कहते हैं परन्तु यदि एक वस्तु में अनेक मिश्रित वर्ण हैं, वे नेत्र द्वारा 
भली-भाँति नहीं ग्रहण किये जाते हैं; इसलिए इनको पारमार्थिक प्रत्यक्ष नहीं कहा जाता है। 

तथा परोक्षप्रमाण के पाँच भेद हैं-स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क, अनुमान और आगम। 

वहाँ पूर्व काल में जो वस्तु जानी थी, उसे याद करके जानना, उसे ' स्मृति ' कहते हैं। 
दृष्टन्त द्वारा वस्तु का निश्चय किया जाए, उसे ' प्रत्यभिज्ञान ' कहते हैं | हेतु के विचारयुक्त जो 
ज्ञान होता है, उसे 'तर्क ' कहते हैं। हेतु (साधन) से, साध्य वस्तु का जो ज्ञान होता है, उसे 
‘SAM कहते हैं। आगम से जो ज्ञान होता है, उसे '"आगम' कहते हैं। 

इस प्रकार प्रत्यक्ष-परोक्ष प्रमाण के भेद कहे गये हैं। 

वहाँ इस स्वानुभवदशा में जो आत्मा को जाना जाता है, वह श्रुतज्ञान द्वारा जाना 
जाता है। श्रुतज्ञान है, वह मतिज्ञानपूर्वक ही है, वे मतिज्ञान-श्रुतज्ञान ' परोक्ष ' कहे हैं; इसलिए 
यहाँ आत्मा का जानना, ' प्रत्यक्ष' नहीं है । तथा अवधि-मन:पर्यय का विषय, “रूपी ' पदार्थ 
ही हैं एवं केवलज्ञान, छद्मस्थ के है नहीं; इसलिए अनुभव में अवधि-मन:पर्यय-केवल 
द्वारा, आत्मा का जानना नहीं है। तथा यहाँ आत्मा को स्पष्ट भली-भाँति नहीं जानता है; 
इसलिए पारमार्थिकप्रत्यक्षपना तो सम्भव नहीं है। 

जैसे-नेत्रादि से वर्णादि जानते हैं, वैसे एकदेश निर्मलतासहित भी आत्मा के असंख्यात 

प्रदेशादि नहीं जानते हैं; इसलिए सांव्यवहारिकप्रत्यक्षपना भी सम्भव नहीं है। 

इस प्रकार आगम-अनुमानादि परोक्षज्ञान से, आत्मा का अनुभव होता है। 
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जिनागम में जैसा आत्मा का स्वरूप कहा है, उसे वैसा जानकर, उसमें परिणामों को 

मग्न करता है; इसलिए आगम परोक्षप्रमाण कहते हैं । 

अथवा 'मैं आत्मा ही हूँ क्योंकि मुझमें ज्ञान है; जहाँ-जहाँ ज्ञान है, वहाँ-वहाँ आत्मा 

है; जैसे-सिद्धादि। तथा जहाँ आत्मा नहीं है, वहाँ ज्ञान भी नहीं है; जैसे--मृतक कलेवरादि।' 
इस प्रकार अनुमान द्वारा, वस्तु का निश्चय करके, उसमें परिणाम मग्न करता है; इसलिए 
अनुमान परोक्षप्रमाण कहा जाता है। 

अथवा आगम-अनुमानादि द्वारा जो वस्तु जानने में आयी, उसी को याद रखकर, 

उसमें परिणाम मग्न करता है; इसलिए उसे स्मृति कहते है, इत्यादि प्रकार से स्वानुभव 
में, परोक्षप्रमाण द्वारा ही आत्मा का जानना होता है। 

वहाँ पहले जानना होता है, पश्चात्‌ जो स्वरूप जाना, उसी में परिणाम मग्न होते हैं; 

परिणाम मग्न होनेपर, कुछ विशेष जानपना होता नहीं है। 
यहाँ फिर प्रश्न--यदि सविकल्प-निर्विकल्प में जानने का विशेष नहीं है तो अधिक 

आनन्द कैसे होता है ? 
उसका समाधान--सविकल्पदशा में ज्ञान, अनेक ज्ञेयों को जाननेरूप प्रवर्तता था; 

निर्विकल्पदशा में केवल आत्मा का ही जानना है, एक तो यह विशेषता है। दूसरी विशेषता 

यह है कि जो परिणाम, नाना विकल्पों में परिणमित होता था, वह केवल स्वरूप ही से 

तादात्म्यरूप होकर प्रवृत्त हुआ; दूसरी यह विशेषता हुईं । 
-- ऐसी विशेषताएँ होनेपर, कोई वचनातीत-ऐसा अपूर्व आनन्द होता है, जो कि 

विषयसेवन में उसकी जाति का अंश भी नहीं है; इसलिए उस आनन्द को अतीन्द्रिय कहते हैं। 
यहाँ फिर प्रश्न-अनुभव में भी आत्मा परोक्ष ही है तो ग्रन्थों में अनुभव को प्रत्यक्ष 

कैसे कहते हैं ? उपर्युक्त गाथा में भी कहा है-'पच्चक्खो अणुहवो जम्हा '» वह कैसे है ? 
उसका समाधान-अनुभव में आत्मा तो परोक्ष ही है, कुछ आत्मा के प्रदेशों के आकार 

तो भासित होते नहीं हैं परन्तु जो स्वरूप में परिणाम मग्न होने से, स्वानुभव हुआ, वह 
स्वानुभवप्रत्यक्ष है। वहाँ स्वानुभव का स्वाद, कुछ आगम-अनुमानादि परोक्षप्रमाण द्वारा 
नहीं जानता है; आप ( स्वयं ) ही अनुभव के रस को वेदता है। 

जैसे-कोई अन्ध पुरुष, मिश्री को आस्वादता है; वहाँ मिश्री के आकारादि तो परोक्ष 
हैं परन्तु जो जिह्ा से स्वाद लिया है, वह स्वाद प्रत्यक्ष है; वैसे स्वानुभव में आत्मा, परोक्ष है 
परन्तु जो परिणामों में स्वाद आया, वह स्वाद प्रत्यक्ष है - ऐसा जानना। 

अथवा जो प्रत्यक्ष की ही भाँति हो, उसे भी ' प्रत्यक्ष' कहते हैं । जैसे-लोक में कहते 

@ वृहद्नयचक्र, गाथा २६६ 
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  हैं कि 'मैंने स्वप्न में अथवा ध्यान में अमुक पुरुष को प्रत्यक्ष देखा '; वहाँ कुछ प्रत्यक्ष देखा 
नहीं है परन्तु प्रत्यक्ष की ही भाँति, प्रत्यक्षवत्‌ यथार्थ देखा; इसलिए उसे ' प्रत्यक्ष ' कहते हैं; उसी 

प्रकार अनुभव में आत्मा, प्रत्यक्ष की भाँति यथार्थ प्रतिभासित होता है; इसलिए इस न्याय से 

आत्मा का भी प्रत्यक्ष जानना कहते हैं, वहाँ दोष नहीं है। इस प्रकार कथन अनेक प्रकार से होते 

हैं, उन्हें सर्व आगम-अध्यात्म शास्त्रों से जैसे विरोध न हो, वैसे विवक्षाभेद से कथन जानना। 

फिर यहाँ प्रशन--ऐसा अनुभव कौन से गुणस्थान में होता है ? 

उसका समाधान-चौथे ही से होता है परन्तु चौथे में तो बहुत काल के अन्तराल से 

होता है और ऊपर के गुणस्थानों में शीघ्र-शीघ्र होता है। 

फिर यहाँ प्रश्न-- अनुभव तो निर्विकल्प है, वहाँ ऊपर के और नीचे के गुणस्थानों में 

भेद क्‍या ? 

उसका समाधान-परिणामों की मग्नता में विशेष है । जैसे-दो पुरुष, किसी का नाम 

लेते हैं और दोनों ही के परिणाम नाम में हैं; वहाँ एक को तो मग्नता विशेष है और एक को 
थोड़ी है; उसी प्रकार जानना | 

फिर यहाँ प्रश्न--यदि निर्विकल्प अनुभव में कोई विकल्प नहीं है तो शुक्लध्यान का 

प्रथम भेद-पृथक्त्ववितर्कवीचार कहा है; वहाँ 'पृथक्त्व-नाना प्रकार, वितर्क-श्रुत, और 

वीचार-अर्थ-व्यंजन-योग का संक्रमण-ऐसा क्‍यों कहा है? 

उसका समाधान-कथन दो प्रकार का होता है-एक स्थूलरूप और एक सूक्ष्मरूप | 

जैसे-स्थूलता से तो छठे ही गुणस्थान में सम्पूर्ण ब्रह्मचर्यत्रत कहा, परन्तु सूक्ष्मता से नौवें 
गुणस्थान तक, मैथुन संज्ञा कही; उसी प्रकार यहाँ अनुभव में निर्विकल्पता, स्थूलरूप कहते 

हैं तथा सूक्ष्मता से पृथकत्ववितर्कवीचार आदि भेद व कषायादि दसवें गुणस्थान तक कहे हैं । 
वहाँ अपने जानने में व अन्य के जानने में आवें-ऐसे भाव का कथन, स्थूल जानना तथा जो 

आप भी न जाने और केवली भगवान ही जानें--ऐसे भाव का कथन, सूक्ष्म जानना। 

चरणानुयोग आदि में, स्थूलकथन की मुख्यता है और करणानुयोग में, सूक्ष्मकथन की 
मुख्यता है-ऐसा भेद, अन्यत्र भी जानना चाहिए। 

इस प्रकार निर्विकल्प अनुभव का स्वरूप जानना। 

तथा भाईजी ! आपने तीन दृष्टान्त लिखे व दृष्टान्त में प्रश्न लिखा, परन्तु दृष्टान्त सर्वांग 

मिलता नहीं है; जो दृष्टान्त है, वह एक प्रयोजन को बतलाता है सो यहाँ दूज का चन्द्रमा, 
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जलबिन्दु, अग्निकणिका-ये तो एकदेश के उदाहरण हैं और पूर्णमासी का चन्द्र, महासागर 

तथा अग्निकुण्ड-ये सर्वदेश के उदाहरण हैं; उसी प्रकार चौथे गुणस्थान में आत्मा के ज्ञानादि 

गुण, एकदेश प्रगट हुए हैं और तेरहवें गुणस्थान में आत्मा के ज्ञानादि गुण, सर्वथा प्रगट होते 

हैं । वहाँ जैसे-दृष्टान्तों की एक जाति है, वैसे ही जितने गुण, अविरत सम्यग्दृष्टि को प्रगट हुए 
हैं, उनकी और तेरहवें गुणस्थान में जो गुण प्रगट होते हैं, उनकी, एक जाति है। 

फिर आपने प्रश्न लिखा--यदि एक जाति है तो जिस प्रकार केवली सर्व ज्ञेयों को 

प्रत्यक्ष जानते हैं; उसी प्रकार चौथे गुणस्थानवाला भी आत्मा को प्रत्यक्ष जानता होगा ? 

  

  

  

    

उसका उत्तर-देखो भाईजी ! प्रत्यक्षता की अपेक्षा, एक जाति नहीं है; सम्यग्ज्ञान की 

अपेक्षा, एक जाति है। चौथे गुणस्थानवालों को मति-श्रुतरूप सम्यग्ज्ञान है और तेरहवें गुणस्थान- 
वालों को केवलरूप सम्यग्ज्ञान है । तथा एकदेश-सर्वदेश का तो अन्तर इतना ही है कि मति 
-श्रुतज्ञानवाला अमूर्तिक वस्तु को अप्रत्यक्ष और मूर्तिक वस्तु को भी प्रत्यक्ष व अप्रत्यक्ष, किंचित्‌ 

अनुक्रम से जानता है तथा सर्वथा सर्व वस्तु को, केवलज्ञान युगपत्‌ जानता है; वह परोक्ष जानता 
है, यह प्रत्यक्ष जानता है - इतना ही विशेष है | तथा सर्व प्रकार से एक ही जाति कहें तो जिस 
प्रकार केवली युगपतु प्रत्यक्ष अप्रयोजनरूप ज्ञेयों को भी, निर्विकल्परूप जानते हैं; उसी 

प्रकार यह भी जाने, परन्तु ऐसा तो है नहीं; इस प्रकार प्रत्यक्ष-परोक्ष का विशेष जानना। 

अष्टसहस्री में भी कहा है -- 

स्याद्वादकेवलज्ञाने सर्वतत्त्वप्रकाशने। 

भेद: साक्षादसाक्षाच्च ह्यवस्त्वन्यतमं भवेत्‌ ॥ 

(आप्तमीमांसा, अप्टमसहस्नी, दशय परिच्छेद, १०५) 

अर्थ-स्याद्वाद अर्थात्‌ श्रुतज्ञान और केवलज्ञान-ये दोनों सर्व तत्त्वों का प्रकाशन 

करनेवाले हैं। इनमें विशेष इतना ही है कि केवलज्ञान, प्रत्यक्ष है और श्रुतज्ञान, परोक्ष है 
परन्तु जो वस्तु है, वह अन्य नहीं है। 

वहाँ आपने जो निश्चयसम्यकत्व का स्वरूप और व्यवहारसम्यक्त्व का स्वरूप 

लिखा है, वह सत्य है परन्तु इतना (विशेष) जानना कि सम्यक्त्वी के व्यवहारसम्यक्त्व में 

व अन्य काल में अन्तरंग निएचयसम्यकत्व गर्भित है, वह सदैव गमनरूप रहता है। 

तथा आपने लिखा कि कोई साधर्मी कहता है-यदि आत्मा को प्रत्यक्ष जानता है तो 

वह, कर्मवर्गणा को प्रत्यक्ष क्यों नहीं जानता है ? 
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उससे कहते हैं-आत्मा को प्रत्यक्ष तो केवली ही जानते हैं और कर्मवर्गणा को 
अवधिज्ञानी भी जानते हैं। 

तथा आपने लिखा-द्वितीया के चन्द्रमा की भाँति, आत्मा के प्रदेश भी कुछ खुले 
कहो ? 

उसका उत्तर-यहाँ दृष्टान्त में प्रदेशों की अपेक्षा नहीं है; यहाँ दृष्टान्त में गुण की 
अपेक्षा है। 

इस प्रकार आपने जो सम्यकत्वसम्बन्धी और अनुभवसम्बन्धी प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष 
आदि के प्रश्न लिखे थे, उनका उत्तर अपनी बुद्धि अनुसार लिखा है; उनका आप भी जिनवाणी 
से व अपनी परिणति से मिलान कर लेना। 

और भाईजी! विशेष कहाँ तक लिखें; जो बात जानते हैं, वह लिखने में आती नहीं। 

मिलनेपर कुछ कहा भी जाए, परन्तु मिलना कर्माधीन है; इसलिए भला यह है कि चैतन्यस्वरूप 

के अनुभव का उद्यमी रहना। 

वर्तमानकाल में अध्यात्मतत्त्व तो आत्मख्याति-समयसार ग्रन्थ की आचार्य अमृतचद्ध- 
कृत संस्कृतटीका में है और आगम की चर्चा, गोम्मटसारपग्रन्थ में है तथा और भी अन्य ग्रन्थों 

में है। 

  

  

  

जो जानते हैं, वह सब लिखने में आता नहीं; इसलिए तुम भी अध्यात्म व आगम 
ग्रन्थों का अभ्यास रखना और स्वरूपानन्द में मग्न रहना। 

आगे, आपने कोई विशेष ग्रन्थ जाने हों तो उनके बारे में मुझको लिख भेजना। 

साधर्मियों को तो परस्पर चर्चा ही चाहिए और मेरी तो इतनी बुद्धि है नहीं, परन्तु आपके 

समान भाईयों के साथ परस्पर विचार होता है, वह बड़ी बात है। 

जब तक मिलना नहीं हो, तब तक पत्र तो अवश्य ही लिखा करना। 

Ofc GAA Tat ५, सं० १८११ 

    

  

Vl इति रहस्यपूर्ण चिट्ठी ।। 

७७७ 

(९) उपलब्ध हस्तलिखित प्रति (पृष्ठ ९) पर यहाँ मिती फाल्गुण सुदी ५ लिखा है; जबकि पूर्व प्रकाशित ढूंढारी प्रति में फागुन बदी 

५ ही लिखा मिलता है।



परिशिष्ट -३ 

परमार्थ वचनिका 
[ कविवर पण्डित बनारसीदासजी द्वारा लिखित ] 

एक जीवद्रव्य, उसके अनन्त गुण व अनन्त पर्यायें, एक-एक गुण के असंख्यात प्रदेश, 
एक-एक प्रदेश में अनन्त कर्मवर्गणाएँ, एक-एक कर्मवर्गणा में अनन्त-अनन्त पुद्ूगलपरमाणु, 

एक-एक पुद्गलपरमाणु, अनन्त गुण व अनन्त पर्यायसहित विराजमान है। 

इस प्रकार यह एक संसारावस्थित जीवपिण्ड की अवस्था है। इसी प्रकार अनन्त 

जीवद्र॒व्य सपिण्डरूप जानना | एक जीवद्रव्य, अनन्त-अनन्त पुद्गलद्रव्य से संयोगित (संयुक्त) 

मानना । 

उसका विवरण--अन्य-अन्यरूप जीवद्र॒व्य की परिणति, अन्य-अन्यरूप पुद्गलद्र॒व्य 

की परिणति। 

उसका विवरण-एक जीवद्रव्य, जिस प्रकार की अवस्थासहित नाना आकाररूप 

'परिणमित होता है, उस प्रकार वह अन्य जीव से नहीं मिलता; उसका इससे अन्य प्रकार 

'परिणमन होता है। इसी प्रकार अनन्तानन्तस्वरूप जीवद्रव्य, अनन्तानन्तस्वरूप अवस्थासहित 

वर्त रहे हैं परन्तु किसी जीवद्रव्य के परिणाम, किसी अन्य जीवद्रव्य से मिलते नहीं हैं। 

इसी प्रकार एक पुद्ूगलपरमाणु, एक समय में जिस प्रकार की अवस्था धारण करता 

है; वह अवस्था, अन्य पुद्गलपरमाणुद्रव्य से नहीं मिलती | इसलिए पुद्गल (परमाणु) द्रव्य 
की भी, अन्य-अन्यता जानना। 

वहाँ जीवद्गरव्य-पुद्गलद्रव्य, एकक्षेत्रावगाही अनादि काल के हैं, उनमें विशेष इतना 

कि जीवद्रव्य एक और पुद्गलपरमाणुद्रव्य अनन्तानन्‍्त, चलाचलरूप आगमन-गमनरूप, 

अनन्ताकार परिणमनरूप, बन्ध-मुक्ति शक्तिसहित वर्तते हैं। 

वहाँ जीवद्रव्य की अनन्ती अवस्थाएँ हैं, उनमें तीन अवस्थाएँ मुख्य स्थापित कीं- 
एक अशुद्ध अवस्था, एक शुद्धाशुद्धरूप मिश्र अवस्था और एक शुद्ध अवस्था-ये तीन 

अवस्थाएँ, संसारी जीवद्रव्य की जानना तथा संसारातीत सिद्ध, अनवस्थितरूप कहे जाते हैं। 

यहाँ तीनों अवस्थाओं का विचार-एक अशुद्ध निश्चयात्मक द्रव्य, एक शुद्ध 

निश्चयात्मक द्रव्य और एक मिश्र निश्चयात्मक द्रव्य। अशुद्ध निश्चयद्रव्य को सहकारी, 

अशुद्धव्यवहार; मिश्रद्रव्य को सहकारी, मिश्रव्यवहार व शुद्धद्रव्य को सहकारी, शुद्धव्यवहार । 
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अब, निएचय-व्यवहार का विवरण -- 

“निएचय ' तो अभेदरूप द्रव्य है और द्रव्य के यथास्थित भाव, ' व्यवहार ' हैं। 

परन्तु विशेष इतना कि जितने काल तक संसारावस्था, उतने काल तक व्यवहार कहा 

जाता है और सिद्ध, व्यवहारातीत कहे जाते हैं क्योंकि संसार और व्यवहार को एकरूप 
दिखलाया गया है। संसारी सो व्यवहारी; व्यवहारी सो संसारी। 

अब, उक्त तीनों अवस्थाओं का विवरण -- 

जितने काल तक मिथ्यात्व अवस्था, उतने काल तक अशुद्ध निश्चयात्मकद्र॒व्य, 

SATE | Taree td Bl, Add WRI से बारहवें गुणस्थानकपर्यन्त, मिश्र 
निश्चयात्मक-द्रव्य, मिश्रव्यवहारी | केवलज्ञानी, शुद्धनिश्चयात्मक (द्रव्य), शुद्धव्यवहारी । 

अब, निश्चय तो द्रव्य का स्वरूप व व्यवहार, संसारावस्थित भाव, उसका विवरण -- 

मिथ्यादृष्टि जीव, अपना स्वरूप नहीं जानता; इसलिए परस्वरूप में मग्न होकर, अपना 

कार्य मानता है; उस कार्य को करता हुआ, अशुद्धव्यवहारी कहलाता है। 

सम्यग्दृष्टि, अपने स्वरूप को परोक्षप्रमाण के द्वारा अनुभवता है; परसत्ता-परस्वरूप 
से अपना कार्य न मानता हुआ, योगद्वार से अपने स्वरूप के ध्यान-विचाररूप क्रिया करता 

है; उस कार्य को करता हुआ, मिश्रव्यवहारी कहलाता है। 

केवलज्ञानी, यथाख्यातचारित्र के बल से, शुद्धात्मस्वरूप में रमणशील है; इसलिए 

शुद्धव्यवहारी कहलाता है। वहाँ योगरूप अवस्था विद्यमान है; इसलिए “व्यवहारी' नाम 
कहलाता है। शुद्धवव्यवहार की सीमा, तेरहवें गुणस्थान से लेकर, चौदहवें गुणस्थानपर्यन्त 
जानना । असिद्धत्व-परिणमनत्वात्‌ व्यवहार: । ( असिद्धत्वरूप परिणमन होने से, व्यवहार है।) 

अब, तीनों व्यवहार के स्वरूप का विवरण -- 

अशुद्धव्यवहार-शु भाशुभाचाररूप; शुद्धाशुद्धव्यवहार -शु भोपयोगमिश्रित 

स्वरूपाचरणरूप; और शुद्धव्यवहार-शुद्धस्वरूपाचरणरूप | 

वहाँ विशेष इनका इतना-कोई कहे कि शुद्धस्वरूपाचरणरूप तो सिद्ध में भी 
विद्यमान है, वहाँ भी व्यवहार संज्ञा कहना चाहिए, परन्तु ऐसा नहीं है क्योंकि संसारी 
अवस्थापर्यन्त ही व्यवहार कहा जाता है। संसारावस्था के मिटनेपर, व्यवहार भी मिटा 

कहलाता है। यहाँ इस प्रकार स्थापना की है; इसलिए सिद्ध, व्यवहारातीत कहलाते हैं। 

इस प्रकार यहाँ व्यवहार-विचार समाप्त होता है। 
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अब, आगम-अध्यात्म के स्वरूप का विवरण -- 

वस्तु का जो स्वभाव, उसे 'आगम' कहते हैं और आत्मा का जो अधिकार, उसे 
'अध्यात्म' कहते हैं। आगम तथा अध्यात्मस्वरूप भाव, आत्मद्रव्य के जानना चाहिए। ये 
दोनों भाव, संसार-अवस्था में त्रिकालवर्ती मानना चाहिए। 

उसका विवरण--आगमरूप कर्मपद्धति और अध्यात्मरूप शुद्धचेतनापद्धति। 

उसका विवरण-कर्मपद्धति, पौद्गलिक द्रव्यरूप अथवा भावरूप। वहाँ द्र॒व्यरूप 
पुद्गलपरिणाम और भावरूप पुद्गलाकार आत्मा की अशुद्धपरिणतिरूप परिणाम, ये दोनों 
परिणाम, आगमरूप स्थापित किये। अब, शुद्धचेतनापद्धतिरूप शुद्धात्मपरिणाम, वे भी 

द्रव्यरूप अथवा भावरूप। द्रव्यरूप तो जीवत्वपरिणाम और भावरूप, ज्ञान-दर्शन-सुख 

-वीर्य आदि अनन्त गुणपरिणाम; ये दोनों परिणाम, अध्यात्मरूप जानना चाहिए । 

इस प्रकार आगम-अध्यात्मरूप दोनों पद्धतियों में, अनन्तता माननी चाहिए। 

अनन्तता का विचार -- 

अनन्तता का स्वरूप, दूष्टान्त द्वारा दिखलाते हैं। जैसे-वटवृक्ष का एक बीज, हथेली 

में रखकर, उसका दीर्घदृष्टि से विचार करें तो उस वट के एक बीज में, एक वट का वक्ष है; 
उस वृक्ष की जैसी कुछ भाविकाल में होनहार है, वैसे विस्तारसहित विद्यमान है, उसमें 
वास्तविकरूप में मौजूद है, वह अनेक शाखा-प्रशाखा-पत्र-पुष्प-फल संयुक्त है; उसके 
प्रत्येक फल में, अनेक बीज होंगे। 

इस प्रकार की अवस्था एक वट के बीजसम्बन्धी विचारें और सूृक्ष्मदृष्टि देनेपर तो उस 
वय्वृक्ष में जो-जो बीज हैं, वे-वे अन्तर्गर्भित वटवृक्षसंयुक्त होते हैं । 

इसी प्रकार एक वट में, अनेक-अनेक बीज हैं; वहाँ एक-एक बीज में, एक-एक 
वट है, उसका विचार करें तो भाविनय की अपेक्षा, न वटवृक्षों की मर्यादा पायी जाती है, न 
बीजों की मर्यादा पायी जाती है। 

इस तरह अनन्तता का स्वरूप जानना। 

उस अनन्तता के स्वरूप को केवलज्ञानी पुरुष भी अनन्त ही देखते-जानते-कहते हैं; 

अनन्त का तो अन्त है ही नहीं, जो ज्ञान में भासित हो; इसलिए अनन्तता, अनन्तरूप ही 
प्रतिभासित होती है। 

इस प्रकार आगम-अध्यात्म की ( अपेक्षा ) अनन्तता जानना। 

उसमें विशेष इतना--अध्यात्म का स्वरूप, अनन्त और आगम का स्वरूप, अनन्तानन्तरूप; 
यथार्थपने की अपेक्षा, ' अध्यात्म - एक द्रव्याश्रित' और आगम - ' अनन्तानन्त पुद्गलद्रव्याश्रित ' 
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इन दोनों का स्वरूप सर्वथा प्रकार तो केवलज्ञानगोचर है, अंशमात्र मति- श्रुतज्ञान द्वारा 
ग्राह्म है; इसलिए सर्वथा प्रकार आगमी-अध्यात्मी तो केवली हैं; अंशमात्र मति- श्रुतज्ञानी हैं; 
देशमात्र ज्ञाता, अवधिज्ञानी-मनःपर्ययज्ञानी हैं-ये तीनों यथावस्थित ज्ञानप्रमाण न्‍्यूनाधिकरूप 
जानना। 

मिथ्यादृष्टि जीव, न आगमी है-न अध्यात्मी है। 

किसलिए ?-क्योंकि कथनमात्र तो ग्रन्थ-पाठ के बल से, आगम-अध्यात्म का 

स्वरूप उपदेशमात्र कहता है परन्तु आगम-अध्यात्म का स्वरूप, सम्यक्‌ प्रकार से नहीं जानता; 
इसलिए मूढ़ जीव, 'न आगमी है-न अध्यात्मी है; निर्वेदकत्वात्‌ (निर्वेदक होने से) । 

अब, मूढ़ तथा ज्ञानी जीव का विशेषषना और भी सुनो -- 

ज्ञाता तो मोक्षमार्ग को साधना जानता है परन्तु मूढ़, मोक्षमार्ग को साधना नहीं जानता। 

किसलिए ?-तो सुनो! मूढ़ जीव, आगमपद्धति को व्यवहार कहता है और 
अध्यात्मपद्धति को निश्चय कहता है'; इसलिए आगम-अंग को एकान्तपने साधकर, 
मोक्षमार्ग दिखलाता है और अध्यात्म-अंग को व्यवहार से नहीं जानता-यह मूढ़दृष्टि का 
स्वभाव है क्‍योंकि उसे इसी प्रकार सूझता है। 

किसलिए ?-कक्‍्योंकि आगम-अंग, बाह्मक्रियारूप प्रत्यक्षप्रमाण है, उसका स्वरूप 

साधना, सुगम है; इसलिए बाह्मक्रिया करता हुआ मूढ़ जीव, अपने को मोक्ष का अधिकारी 
मानता है; जबकि अन्तर्गर्भित जो अध्यात्मरूप क्रिया है, वह तो अन्तर्दृष्टि ग्राह्म है; उसे क्रिया- 
मूढ़ जीव नहीं जानता, क्योंकि अन्तर्दृष्टि के अभाव से, अन्तर्क्रिया दृष्टिगोचर नहीं होती; 
इसलिए भिथ्यादृष्टि जीव, मोक्षमार्ग साधने में, असमर्थ होता है। 

अब, सम्यग्दृष्टि का विचार सुनो -- 

अब, सम्यग्दृष्टि कौन है ? उसे सुनो-संशय-विमोह-विश्रम-ये तीन भाव, जिसमें 
नहीं होते हैं, वह 'सम्यग्दृष्टि' है। 

संशय-विमोह-विश्रम क्‍या है ?--उसका स्वरूप दूष्टान्त द्वारा दिखलाते हैं, उसे सुनो-- 

जैसे-किसी एक स्थान में, चार पुरुष खड़े थे। उन चारों के पास आकर, किसी अन्य 
पुरुष ने एक सीप का टुकड़ा दिखाया और प्रत्येक-प्रत्येक से प्रश्न किया कि “यह कया है ? 
-सीप है या चाँदी है ? 

प्रथम ही उनमें से संशयवान एक पुरुष बोला--' कुछ समझ नहीं पड़ती कि यह 
सीप है या चाँदी है ? मेरी दृष्टि में इसका निर्धार नहीं होता है।' 
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दूसरा विमोहवान ( अनध्यवसायी ) पुरुष बोला--' मुझे यह समझ नहीं है कि तुम 
सीप, किससे कहते हो और चाँदी, किससे कहते हो ? - मेरी दृष्टि में कुछ आता नहीं 
है; इसलिए हम नहीं जानते हैं कि तू क्या कहता है ? अथवा वह गहलता (तीव्र अज्ञान) के 
कारण, चुप ही रहता है; बोलता नहीं ।' 

तीसरा विभ्रमवाला ( विपर्यय ) पुरुष भी बोला-- यह तो प्रत्यक्षप्रमाण चाँदी है, इसे 
सीप कौन कहेगा ? मेरी दृष्टि में तो चाँदी सूझता है; इसलिए सर्वथा प्रकार यह चाँदी है।' 

इस तरह तीनों पुरुषों ने तो उस सीप का स्वरूप जाना नहीं; अतः तीनों मिथ्यावादी हैं। 

अब, चौथा पुरुष बोला-' अरे ! यह तो प्रत्यक्षप्रमाण सीप का टुकड़ा है, इसमें क्या 
धोखा है 7--सीप-सीप-सीप, निर्धाररूप से सीप ही है, इसको जो कोई अन्य वस्तु कहे, वह 
प्रत्यक्षप्रमाण से भ्रामक अथवा अन्ध है; उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि को स्व-पर स्वरूप में, न 
संशय है, न विमोह है और न विश्रम है; उसे यथार्थदृष्टि है; इसलिए सम्यग्दृष्टि जीव, अन्तर्दृष्टि 
से मोक्षपद्धति को साधना जानता है। वह बाह्मभावों को, बाह्य निमित्तरूप मानता है, वे 

निमित्त नानारूप हैं; एकरूप नहीं । वह अन्तर्दृष्टि के प्रमाण में, मोक्षमार्ग साधता है। इस प्रकार 
सम्यग्ज्ञान-स्वरूपाचरण की कणिका जागनेपर, मोक्षमार्ग सच्चा होता है। 

वहाँ 'मोक्षमार्ग को साधना '-व्यवहार है और ' शुद्धद्॒व्य अक्रियारूप '--निएचय है। 

इस प्रकार निश्चय-व्यवहार का स्वरूप, सम्यग्दृष्टि जानता है; मूढ़ जीव न जानता है, 
न मानता है। मूढ़ जीव, बन्धपद्धति को साधकर, मोक्ष कहता है-यह बात, ज्ञाता नहीं मानते । 

किसलिए ?-क्योंकि बन्ध के साधने से, बन्ध सधता है; मोक्ष नहीं सधता। ज्ञाता, 
जब कदाचित्‌ बन्धपद्धति का विचार करता है, तब जानता है कि इस पद्धति से मेरा द्रव्य, अनादि 
से बन्धरूप चला आया है; अब इस पद्धति से मोह तोड़कर, प्रवर्तन करना चाहते हो तो इस 
पद्धति का राग, पूर्व की भाँति, हे नर |! किसलिए करते हो ? जो क्षणमात्र भी बन्धपद्धति में 
मग्न नहीं होता-ऐसा ज्ञाता, अपने स्वरूप का विचार करता है, अनुभव करता है, ध्याता 

है, गाता है, श्रवण करता है, नवधाभक्ति, तप, क्रिया आदि, अपने शुद्धस्वरूप के सन्मुख 

होकर करता है। यह ज्ञाता का आचार है, इसी का नाम 'मिश्रव्यवहार' है। 

अब, 'हेय-ज्ञेय-उपादेयरूप ज्ञाता की चाल' का विचार लिखते हैं -- 

हेय-त्यागरूप तो अपने द्रव्य की अशुद्धता; ज्ञेय--विचाररूप अन्य षट्द्॒व्यों का 

स्वरूप; उपादेय--आचरणरूप अपने द्रव्य की शुद्धता। 

उसका विवरण--गुणस्थानप्रमाण 'हेय-ज्ञेय-उपादेयरूप शक्ति' ज्ञाता की होती है; 
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ज्यों-ज्यों ज्ञाता की हेय-ज्ञेय-उपादेयरूप शक्ति वर्धमान होती है, त्यों-त्यों गुणस्थान की 
वृद्धि होती है। गुणस्थानप्रमाण ज्ञान, गुणस्थानप्रमाण क्रिया। 

उसमें विशेष इतना-एक गुणस्थानवर्ती अनेक जीव हों तो वहाँ अनेक प्रकार का 

ज्ञान कहा जाता है, अनेक प्रकार की क्रिया कही जाती है। भिन्न-भिन्न सत्ता के प्रमाण से, 
एकता मिलती नहीं। एक-एक जीवद्रव्य में, अन्य-अन्यरूप औदयिकभाव होते हैं, उन 
औदयिकभावों के अनुसार, ज्ञान की अन्य-अन्यता जानना चाहिए। 

परन्तु विशेष इतना-किसी जाति का ज्ञान ऐसा नहीं होता है कि परसत्तावलम्बनशीली 

होकर, मोक्षमार्ग को साक्षात्‌ कहता हो। किसलिए ?-क्योंकि ज्ञान, अवस्थाप्रमाण 
परसत्तावलम्बक होता है; परसत्तावलम्बी ज्ञान को, परमार्थ नहीं कहते हैं। 

जो ज्ञान, स्वसत्तावलम्बनशीली होता है, उसी का नाम ज्ञान है। उस ज्ञान को 
सहकारभूत निमित्तरूप नाना प्रकार के औदयिकभाव होते हैं, वह उन औदयिकभावों का 
तमाशगीर अर्थात्‌ ज्ञाता होता है; न कर्ता है, न भोक्ता है, न अवलम्बी है; इसलिए कोई ऐसा 
कहे कि इस प्रकार के औदयिकभाव, सर्वथा हों तो अमुक गुणस्थान होता है तो वह झूठ है; 
उन्होंने द्रव्य का स्वरूप सर्वथा प्रकार जाना नहीं है। 

किसलिए ?-क्योंकि अन्य गुणस्थानों की तो क्‍या बात करें ? केवली को भी, 

औदयिकभावों का नानापना, जानना चाहिए । सभी केवलियों को भी, औदयिकभाव एक समान 

नहीं होते। किसी केवली को दण्ड-कपाटरूप क्रिया का उदय होता है, किसी केवली को 

नहीं होता; अतः जब केवली में भी उदय का नानापना है, तो अन्य गुणस्थानों की क्‍या 
बात करें ? इसलिए औदयिकभावों के सहारे ज्ञान नहीं होता; ज्ञान, स्वशक्तिप्रमाण होता है। 

स्व-परप्रकाशक ज्ञान की शक्ति, ज्ञायकप्रमाण ज्ञान तथा यथानुभवप्रमाण, 

स्वरूपाचरणरूप चारित्र-यह ज्ञाता का सामर्थ्यपना है। 

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

  इन बातों का विवरण कहाँ तक लिखें, कहाँ तक कहें ? वह वचनातीत है, इन्द्रियातीत 
है, ज्ञानातीत है; इसलिए इन विचारों को बहुत क्‍या लिखें ? जो ज्ञाता होगा, वह थोड़ा ही लिखा 

बहुत करके समझेगा; जो अज्ञानी होगा, वह यह चिट्टी सुनेगा तो सही, परन्तु समझेगा नहीं । 

यह वचनिका ज्यों की त्यों, सुमतिप्रमाण, केवली-वचनानुसारी है। जो इसे सुनेगा, 
समझेगा, श्रद्धेगा; उसे भाग्यप्रमाण कल्याणकारी है। 

  

    

॥। इति परमार्थवचनिका सम्पूर्ण ।। 

शछ छ के



परिशिष्ट-४ 

उपादान-निमित्त की चिट्टी 
[ कविवर पण्डित बनारसीदासजी द्वारा लिखित ] 

प्रथम ही कोई पूछता है--निमित्त क्या और उपादान क्या ? 

उसका विवरण--िमित्त तो संयोगरूप कारण; उपादान, वस्तु की सहजशक्ति। 

उसका विवरण-एक द्रव्यार्थिक निमित्त-उपादान; एक पर्यायार्थिक निमित्त-उपादान | 

उसका विवरण-द्रव्यार्थिक निमित्त-उपादान, 'गुणभेदकल्पना |; पर्यायार्थिक निमित्त 
-उपादान, “परयोगकल्पना | 

उनकी चौभंगी-प्रथम ही गुणभेदकल्पना की चौभंगी का विस्तार कहता हूँ -- 

वह किस प्रकार ?-ऐसे सुनो-जीवद्रव्य, उसके अनन्त गुण; सब गुण, असहाय, 

स्वाधीन सदा काल; उनमें दो गुण प्रधान या मुख्य स्थापित किए । 

उस पर चौभंगी का विचार-एक तो जीव का ज्ञानगुण और दूसरा जीव का चारित्रगुण । 
- ये दोनों गुण, शुद्धरूप भाव जानने, अशुद्धरूप भी जानने; यथायोग्य स्थानक मानने | 

उसका विवरण--इन दोनों की गति न्यारी-न्यारी, शक्ति न्‍्यारी-न्यारी, जाति न्यारी 

-न्यारी, सत्ता न्‍्यारी-न्यारी | 

प्रथम, ज्ञानगुण का विवरण-ज्ञानगुण को तो ज्ञान-अज्ञानरूप 'गति', स्व-पर 

प्रकाशक “शक्ति ', ATT तथा मिथ्यात्वरूप 'जाति', और द्रव्यप्रमाण 'सत्ता'। 

परन्तु एक ( जाति में ) विशेष इतना--ज्ञानरूप जाति का नाश नहीं है परन्तु सम्यग्दर्शन 
की उत्पत्ति होनेपर, मिथ्यात्वरूप जाति का नाश होता है-यह तो ज्ञानगुण का निर्णय हुआ। 

अब, चारित्रगुण का विवरण--संक्लेश-विशुद्धरूप ' गति ', थिरता-अस्थिरता ' शक्ति 
मन्द-तीब्ररूप 'जाति', और द्रव्यप्रमाण 'सत्ता'। 

परन्तु एक ( जाति में ) विशेष इतना-मन्दता की स्थिति, चौदहवें गुणस्थानपर्यन्त है; 
diam ct स्थिति, पाँचवें गुणस्थानपर्यन्त है। 

-- यह तो दोनों का गुणभेद न्यारा-न्यारा किया। 

अब, इनकी व्यवस्था-न ज्ञान, चारित्र के आधीन है और न चारित्र, ज्ञान के आधीन 
है; दोनों असहायरूप हैं-यह तो मर्यादा-बन्ध है। 
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अब, ( द्रव्यार्थिक ) चौभंगी का विचार--ज्ञानगुण, निमित्त और चारित्रगुण, उपादान 

उसका विवरण--एक तो ' अशुद्ध निमित्त - अशुद्ध उपादान '; दूसरा, ' अशुद्ध निमित्त 
- शुद्ध उपादान '; तीसरा, 'शुद्ध निमित्त - अशुद्ध उपादान '; चौथा, ' शुद्ध निमित्त - शुद्ध उपादान '। 

उसका विवरण--सूक्ष्मदृष्टि देकर, द्रव्य की एक समय की अवस्था लेना, समुच्चयरूप 

मिथ्यात्व-सम्यक्त्व की बात नहीं चलाना। 

जीव की अवस्थाएँ इस प्रकार होती हैं- किसी समय, 'जानरूप ज्ञान - विशुद्ध चारित्र ; 
किसी समय ' अजानरूप ज्ञान - विशुद्ध चारित्र | किसी समय, 'जानरूप ज्ञान - संक्लेशरूप 

चारित्र'; किसी समय, ' अजानरूप ज्ञान - संक्लेश चारित्र '। 

जिस समय, 'अजानरूप गति, ज्ञान की - संक्लेशरूप गति, चारित्र की'; उस 
समय, 'निमित्त-उपादान - दोनों अशुद्ध'। किसी समय, ' अजान(गति)रूप ज्ञान - विशुद्ध 

(गति)रूप चारित्र ; उस समय, 'अशुद्ध निमित्त - शुद्ध उपादान ' | किसी समय, 'जानरूप 
ज्ञान - संक्लेशरूप चारित्र'; उस समय, “शुद्ध निमित्त - अशुद्ध उपादान'। किसी समय, 

“जानरूप ज्ञान - विशुद्धरूप चारित्र'; उस समय, 'शुद्ध निमित्त - शुद्ध उपादान' | 

इस प्रकार जीव की अन्य-अन्य दशा, अनादिरूप सदा काल है। 

उसका विवरण--जानरूप “ज्ञान की शुद्धता' कहलाती है, विशुद्धरूप “चारित्र की 
शुद्धता कहलाती है; अजानरूप 'ज्ञान की अशुद्धता ' कहलाती है, संक्लेशरूप “चारित्र की 

अशुद्धता' कहलाती है। अब, उसका विचार सुनो -- 
मिथ्यात्व अवस्था में किसी समय, जीव का ज्ञानगुण 'जानरूप' होता है, तब कया 

जानता है ? ऐसा जानता है कि लक्ष्मी, पुत्र, कलत्र इत्यादि मुझसे न्यारे हैं, प्रत्यक्षप्रमाण; मैं 
मरूँगा, ये यहाँ ही रहेंगे - ऐसा जानता है। अथवा ये जाएऐंगे, मैं रहूँगा, किसी काल इनसे 
मेरा एक दिन वियोग है - ऐसा जानपना, मिथ्यादृष्टि को होता है, सो तो शुद्धता कही जाए, 
परन्तु 'सम्यक्‌ शुद्धता नहीं, गर्भित शुद्धता '; जब वस्तु का स्वरूप जाने, तब सम्यक्‌शुद्धता; 
वह, ग्रन्थिभेद के बिना नहीं होती, परन्तु गर्भितशुद्धता, वह भी 'अकामनिर्जरा' है। उसी 
जीव का ज्ञानगगुण किसी समय, 'अजानरूप या गहलरूप ' है, उससे 'केवल बन्ध' है। 

इसी प्रकार मिथ्यात्व अवस्था में किसी समय, चारित्रगुण 'विशुद्धरूप' है; इसलिए 
चारित्रावरण (चारित्रमोहनीय) कर्म मन्द है, उस मन्दता से निर्जरा है। किसी समय, चारित्रगुण 
“'संक्लेशरूप' है; इसलिए केवल तीव्रबन्ध है। 

इस प्रकार मिथ्या अवस्था में जिस समय, 'जानरूप ज्ञान' है और 'विशुद्धतारूप चारित्र' 
है, उस समय 'निर्जरा' है। जिस समय, ' अजानरूप ज्ञान है और 'संक्लेशरूप चारित्र' है, 
उस समय “बन्ध' है। 

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

    

  

  

    

  

    

 



उपादान-निमित्त की चिट्ठी ] [३५८ 

उसमें विशेष इतना--' अल्प निर्जरा - बहुत ae’; इसलिए मिथ्यात्व-अवस्था में, 
अल्प की अपेक्षा, 'केवल बन्ध ' कहा | जैसे-किसी पुरुष को, नफा थोड़ा - टोटा बहुत हो, 
उस पुरुष को टोटावाला ही कहा जाता है परन्तु बन्ध-निर्जरा के बिना, जीव किसी अवस्था में 
नहीं है - ऐसा यह दृष्टान्त है। यदि विशुद्धता से निर्जया न होती तो एकेन्द्रिय जीव, निगोद अवस्था 
से व्यवहारशशि में किसके बल आता; वहाँ तो ज्ञागगुण, अजानरूप है, गहलरूप है, अबुद्धरूप 
है; इसलिए ज्ञानगुण का तो बल नहीं है। विशुद्धरूप चारित्र के बल से, जीव व्यवहाररशि में 

चढ़ता है; जीवद्रव्य में कषाय की मन्दता होती है, उससे निर्जरा होती है; उसी मन्दता के प्रमाण 
में, शुद्धता जानना | 

अब, और भी विस्तार सुनो--' जानपना, ज्ञान का और विशुद्धता, चारित्र की ', दोनों 
मोक्षमार्गानुसारी हैं; इसलिए दोनों में विशुद्धता मानना, परन्तु विशेष इतना- गर्भितशुद्धता ', 

“प्रगटशुद्धता ' नहीं है। 

-- इन दोनों गुणों की गर्भितशुद्धता, जब तक ग्रन्थिभेद न हो, तब तक मोक्षमार्ग 

नहीं साधती, परन्तु ऊर्ध्वता को करती है, अवश्य करती ही है। इन दोनों गुणों की गर्भितशुद्धता, 

में जब ग्रन्थिभेद होता है, तब इन दोनों की शिखा फूटती है, तब दोनों गुण, धाराप्रवाहरूप 

से मोक्षमार्ग में चलते हैं; ज्ञानगुण की शुद्धता से, ज्ञानगुण निर्मल होता है और चारित्रगुण की शुद्धता 
से, चारित्रगुण निर्मल होता है । वह केवलज्ञान का अंकुर और वह यथाख्यातचारित्र का अंकुर | 

यहाँ कोई प्रश्न करता है--तुमने कहा कि, ज्ञान का जानपना और AA की विशुद्धता 
-दोनों से निर्जरा है; वहाँ ज्ञान के जानपने से निर्जगा-यह हमने माना, परन्तु चारित्र की 
विशुद्धता से निर्जरा कैसे ?-यह हम नहीं समझे | 

उसका समाधान--सुन भैया ! 'विशुद्धता ', स्थिरतारूप परिणाम को कहते हैं; वह 

स्थिरता, यथाख्यात का अंश है; इसलिए, 'विशुद्धता में, शुद्धता' आ जाती है। 

तब वह प्रश्नकार बोला-तुमने विशुद्धता से निर्जरा कही, परन्तु हम कहते हैं कि 
विशुद्धता से निर्जरा नहीं है; शुभबन्ध है। 

उसका समाधान-सुन भैया! यह तो तू सच्चा है कि 'विशुद्धता से, शुभबन्ध है और 
संक्लेशता से अशुभबन्ध है-यह तो हमने भी माना, परन्तु इसमें और भेद (रहस्य) है, उसे 
सुनो! अशुभपद्धति, अधोगति का परिणमन है और शुभपद्धति, ऊर्ध्वगति का परिणमन है; 
इसलिए अधोरूप से संसार और ऊर्ध्वरूप से मोक्षस्थान पकड़ ( स्वीकार कर ), शुद्धता उसमें 

आयी-ऐसा मान, मान; इसमें धोखा नहीं है; 'विशुद्धता ' सदा काल मोक्ष का मार्ग है परन्तु 
ग्रन्थिभेद बिना, शुद्धता का जोर चलता नहीं है न। 
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जैसे-कोई पुरुष, नदी में डुबकी मारे, फिर जब उछले (ऊपर आए), तब दैवयोग 

से उस पुरुष के ऊपर नौका आ जाए तो यद्यपि वह तैराक पुरुष है तथापि किस भाँति निकले ? 
उसका जोर चलता नहीं; वह बहुत कोशिश करता है परन्तु कुछ वश नहीं चलता; उसी प्रकार 
विशुद्धता की भी ऊर्ध्वता जाननी चाहिए; इसीलिए उसे गर्भितशुद्धता कहा है। वह गर्भितशुद्धता 
ग्रन्थिभेद होनेपर, मोक्षमार्ग को चली; अपने स्वभाव से वर्द्धमानरूप हुई, तब पूर्णयथाख्यात 
प्रगट कहलाया। विशुद्धता की जो ऊर्ध्वता, वही उसकी शुद्धता। 

और सुन! जब मोक्षमार्ग साथते हैं, तब कहते हैं-सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्राणि 
मोक्षमार्गः और ऐसा भी कहते हैं-ज्ञान-क्रियाभ्यां ater: | 

उसका विचार-चतुर्थ गुणस्थान से लेकर, चौदहवें गुणस्थानपर्यन्त मोक्षमार्ग कहा है। 

उसका विवरण--सम्यक्रूप ज्ञानधारा और विशुद्धरूप चारित्रधारा-ये दोनों धाराएँ, 
मोक्षमार्ग को चलीं; वहाँ ज्ञान से ज्ञान की शुद्धता; क्रिया से क्रिया की शुद्धता है । यदि विशुद्धता 
में शुद्धता है तो यथाख्यातरूप होती है। यदि विशुद्धता में शुद्धता का अंश नहीं होता तो 
(केवली में) ज्ञानगुण शुद्ध होता और क्रिया अशुद्ध रहती, परन्तु ऐसा तो है नहीं; उसमें शुद्धता 
थी, उससे विशुद्धता हुई है। 

यहाँ कोई कहे-ज्ञान की शुद्धता से क्रिया शुद्ध हुई, परन्तु ऐसा तो है नहीं । कोई गुण, 
किसी दूसरे गुण के सहारे नहीं है; सब असहायरूप हैं। 

और भी सुन-यदि क्रियापद्धति सर्वथा अशुद्ध होती तो अशुद्धता में इतनी शक्ति नहीं 
है कि वह मोक्षमार्ग को चले; इसलिए विशुद्धता में, यथाख्यात का अंश है; इसलिए वह अंश 
क्रम-क्रम से पूर्ण हुआ। है भाई प्रश्नवाले! तुमने विशुद्धता में शुद्धता मानी या नहीं ? यदि 
तुमने वह मानी तो कुछ और कहने का काम नहीं है; यदि तुमने वह नहीं मानी तो तेरा द्रव्य, 
इसी प्रकार परिणमित हुआ है, हम क्या करें ? यदि मानी तो शाबाश! 

इस प्रकार यह ' द्रव्यार्थिक की चौभंगी ' पूर्ण हुईं। 

निमित्त-उपादान का शुद्ध-अशुद्धरूप विचार -- 

अब, पर्यायार्थिक की चौभंगी सुनो!-एक तो वक्ता, अज्ञानी; श्रोता भी अज्ञानी; वहाँ 
तो निमित्त भी अशुद्ध-उपादान भी अशुद्ध | दूसरा-वक्ता, अज्ञानी; श्रोता, ज्ञानी; वहाँ निमित्त, 
अशुद्ध-उपादान, शुद्ध | तीसरा-वक्ता, ज्ञानी; श्रोता, अज्ञानी; वहाँ निमित्त, शुद्ध - उपादान, 

अशुद्ध | चौथा-वक्ता, ज्ञानी; श्रोता भी ज्ञानी; वहाँ तो निमित्त भी शुद्ध, उपादान भी शुद्ध । 

-- इस प्रकार यह ' पर्यायार्थिक की चौभंगी ' सिद्ध की। 

।। इति निमित्त-उपादान, शुद्ध-अशुद्धरूप विचार-वचनिका।। & ७ & 
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पण्डितप्रवर श्री टोडरमलजी द्वारा लिखित गोम्मटसारादि महान ग्रन्थों की 

सम्यग्ज्ञान-चन्द्रिका टीका' की प्रस्तावना के कुछ महत्त्वपूर्ण अंश 

शास्त्राभ्यास की महिमा 
.-पुनश्च, अर्थ का पक्षपाती कहता है - इस शास्त्र का अभ्यास करने से क्या होता है? सर्व कार्य 

धन से बनते हैं। धन से ही प्रभावना आदि धर्म निष्पन्न होते हैं, धनवान के निकट अनेक पण्डित आकर रहते 

हैं; अन्य भी सर्व कार्यों की सिद्धि होती है; इसलिए धन उपजाने का उद्यम करना चाहिए। 

उसको कहते हैं - अरे पापी! धन कुछ अपना उपजाया तो होता नहीं है; भाग्य से होता है। वहाँ 

ग्रंथाभ्यास आदि धर्मसाधन से जो पुण्य उत्पन्न हो, उसी का नाम, भाग्य है; 

यदि धन प्राप्त होना है तो शास्त्राभ्यास करने से, कैसे नहीं होगा ? और नहीं होना है तो शास्त्राभ्यास 

नहीं करने से, कैसे होगा? इसलिए धन का होना या न होना तो उदय के आधीन है; अतः शास्त्राभ्यास में 

क्यों शिथिल होते हो ? 
और सुनो! धन है, वह तो विनाशीक है, भय संयुक्त है, पाप से पैदा होता है, नरकादि का कारण 

है, और यह शास्त्राभ्यासरूप ज्ञानधन है, वह अविनाशी है, भयरहित है, धर्मरूप है, स्वर्ग-मोक्ष का 

कारण है; इसलिए महंत पुरुष तो धनादि को छोड़कर, शास्त्राभ्यास में लगते हैं और तू पापी, शास्त्राभ्यास 

को छुड़ाकर, धन उत्पन्न करने की बड़ाई करता है; अत: तू अनंत संसारी है। 

वहाँ तुमने कहा - प्रभावना आदि धर्म भी धन से ही होते हैं। 
[उससे कहते हैं -] देखो! प्रभावना आदि धर्म हैं, वे किंचित्‌ सावद्यक्रिया संयुक्त हैं। समस्त 

सावद्यरहित शास्त्राभ्यासरूप धर्म, उससे प्रधान है। यदि ऐसा न हो तो गृहस्थ अवस्था में, प्रभावना आदि 

धर्म साधते थे, उनको छोड़कर संयमी होकर, शास्त्राभ्यास में क्‍यों लगते हैं? तथा शास्त्राभ्यास से प्रभावनादि 

भी विशेष होती है। 

तथा तुमने कहा - धनवान के निकट पण्डित भी आकर रहते हैं। 
[उससे कहते हैं -] यदि लोभी पण्डित हो और अविवेकी धनवान हो', वहाँ ऐसा होता है और 

शास्त्राभ्यासवालों की तो इन्द्रादिक सेवा करते हैं। यहाँ भी बड़े-बड़े महंत पुरुष, दास होते देखे जाते हैं; 

इसलिए शास्त्राभ्यासवालों से, धनवान को महंत मत जान। 

वहाँ तूने कहा - धन से सर्व कार्य सिद्धि होती है। 
[उससे कहते हैं -] परन्तु धन से तो इस लोकसम्बन्धी कुछ विषयादि कार्य - ऐसे सिद्ध होते हैं, 

जिनसे बहुत कालपर्यत नरकादि दुःख सहने पड़ते हैं, और शास्त्राभ्यास से ऐसा कार्य सिद्ध होता है, जिससे 

इहलोक में और परलोक में, अनेक सुखों की परम्परा प्राप्त होती है। 

इसलिए धन उपजाने का विकल्प छोड़कर, शास्त्राभ्यास करना और यदि सर्वथा ऐसा न बने तो 

संतोषसहित धन उपजाने का साधनकर, शास्त्राभ्यास में तत्पर रहना। 

पुनश्च, काम-भोगादि का पक्षपाती कहता है - शास्त्राभ्यास करने में सुख नहीं है, बडाई नहीं
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है; इसलिए जिनसे यहाँ ही सुख उत्पन्न हो - ऐसे स्त्रीसेवन, खाना, पहनना इत्यादि विषयों का सेवन करना 

चाहिए अथवा जिनसे यहाँ ही बड़ाई हो - ऐसे विवाहादिक कार्य करना चाहिए। 

उसको कहते हैं - विषयजनित जो सुख है, वह दुःख ही है क्योंकि विषयसुख है, वह पर-निमित्त 

से होता है; पहले, बाद में और तत्काल आकुलतासहित है, जिसके नाश होने के अनेक कारण मिलते हैं; 

आगामी नरकादि दुर्गति को प्राप्त करानेवाला है - ऐसा होनेपर भी, तुम्हारे चाहने से मिलता नहीं; पूर्व पुण्य 

से मिलता है; इसलिए विषम है। जैसे-खाज से पीड़ित पुरुष, अपने अंग को कठोर वस्तु से खुजाता है, वैसे 

ही इन्द्रियों द्वारा पीड़ित जीव, जब उनकी पीड़ा सही नहीं जाती, तब किंचितमात्र उस पीड़ा के प्रतिकार करते 

हुए भासित होनेवाले विषयसुखों में झंपापात करते हैं, वह परमार्थरूप सुख नहीं है। 

तथा शास्त्राभ्यास करने से हुआ जो सम्यग्ज्ञान, उससे उत्पन्न जो आनन्द, वही सच्चा सुख है 

क्योंकि वह सुख, स्वाधीन है, आकुलतारहित है, किसी से नष्ट नहीं होता, मोक्ष का कारण है, विषम नहीं 

है। जैसे-जब खाज की पीड़ा न हो, तब सहज ही सुख को प्राप्त होता है; वैसे ही जब इन्द्रियाँ पीड़ा देने 

में समर्थ न हों, तब सहज ही सुख को प्राप्त होता है। इसलिए विषयसुख छोड़कर, शास्त्राभ्यास करना। यदि 

सर्वथा न छूटे तो जितना बने, उतना छोड़कर, शास्त्राभ्यास में तत्पर रहना। 

तथा तुमने विवाहादिक कार्य में बड़ाई होने की बात कही। 

[उससे कहते हैं -] तो वह बडाई कितने दिन रहेगी? जिसके लिए महा-पापारम्भ द्वारा नरकादि 

में बहुत काल तक दुःख भोगना होगा। अथवा उन कार्यों में तुझसे भी अधिक धन लगानेवाले बहुत हैं; 
इसलिए विशेष बड़ाई भी होनेवाली नहीं है। 

तथा शास्त्राभ्यास से तो ऐसी बड़ाई होती है कि जिसकी सर्वजन महिमा करते हैं, इन्द्रादि भी 

प्रशंसा करते हैं और वह, परम्परा स्वर्ग-मोक्ष का कारण है; इसलिए विवाहादिक कार्यों के विकल्प 

छोड़कर, शास्त्राभ्यास का उद्यम रखना। यदि पूरी तरह से न छूटें तो बहुत विकल्प नहीं करना। 

®@ @ @ @ @ 

हे भव्य! शास्त्राभ्यास के अनेक अंग हैं-शब्द-अर्थ का पढना या सीखना, सिखाना, उपदेश देना, 

विचारना, सुनना, प्रश्न करना - समाधान जानना, बारम्बार चर्चा करना; इत्यादि अनेक अंग हैं। वहाँ जैसे 

बने, वैसे अभ्यास करना। यदि सर्व शास्त्र का अभ्यास न बने तो इस शास्त्र में सुगम और दुर्गण अनेक अर्थों 

का निरूपण है। वहाँ जिसका सम्भव हो, उसी का अभ्यास करना, परन्तु अभ्यास में आलसी मत होना। 

देखो! शास्त्राभ्यास की महिमा!! जिसके होनेपर परम्परा आत्मानुभवदशा को प्राप्त होता है; जिससे 

'ोक्षरूप फल उत्पन्न होता है। 

यद्यपि यह तो परम्परारूप फल है, परन्तु शास्त्राभ्यास से तत्काल ही इतने गुण प्रकट होते हैं- 

१. क्रोधादि कषायों की तो मन्दता होती है। 

२. पाँच इन्द्रियों के विषयों में प्रवृत्ति रूकती है। 
३. अति चंचल मन भी एकाग्र होता है।
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४. हिंसादि पाँच पाप नहीं प्रवर्तते हैं। 

०. अल्प ज्ञान होनेपर भी, त्रिलोक के त्रिकालसम्बन्धी समस्त चराचर पदार्थों का जानना होता है। 

६. हेय-उपादेय की पहचान होती है। 
७. आत्मज्ञान-सन्मुख होता है। 
८. अधिक-अधिक ज्ञान होनेपर, आनन्द उत्पन्न होता है। 

९, लोक में महिमा व यश विशेष होता है। 
१०. सातिशय पुण्य का बन्ध होता है। 
- इत्यादि गुण शास्त्राभ्यास करने से तत्काल ही प्रकट होते हैं; इसलिए शास्त्राभ्यास अवश्य करना। 

पुनश्च, हे भव्य! शास्त्राभ्यास करने का अवसर पाना महा-दुर्लभ है। 
- ऐसा किस कारण है? 

वह कहते हैं-एकेनद्ध्रियादि असंज्ञीपर्यन्त जीवों के तो मन ही नहीं है तथा नारकी, dear a पीड़ित 

हैं; तिर्यंच विवेकरहित हैं; देव, विषयासक्त हैं; इसलिए मनुष्यों को अनेक सामग्री मिलनेपर शास्त्राभ्यास 

होता है। 
इस प्रकार मनुष्यपर्याय की प्राप्ति होना ही द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से महा-दुर्लभ है। 
वहाँ द्रव्य से (संख्या अपेक्षा) लोक में मनुष्य जीव, बहुत थोड़े हैं, तुच्छ संख्यातमात्र ही हैं (पर्याप्त 

मनुष्यों की अपेक्षा) और अन्य जीवों में निगोदिया अनंत हैं, दूसरे जीव असंख्यात हैं। क्षेत्र से मनुष्यों का 

क्षेत्र बहुत कम है, अढ़ाई द्वीप मात्र ही है: तथा अन्य जीवों में एकेन्द्रियों का क्षेत्र, सर्व लोक है, औरों 

का कितने ही राजू प्रमाण है। काल से मनुष्यपर्याय में रहने का उत्कृष्ट काल, कम है, कर्मभूमि की अपेक्षा, 

पृथक्त्व कोटि पूर्व मात्र ही है; तथा अन्य पर्यायों में रहने का उत्कृष्ट काल एकेन्द्रियों में तो असंख्यात पुद्ल 
परिवर्तन मात्र और दूसरों में संख्यात पल्य मात्र है। तथा भाव से, तीव्र शुभाशुभपने से रहित - ऐसे मनुष्य- 

पर्याय के कारणभूत परिणाम होना अत्यन्त दुर्लभ है। अन्य पर्याय के कारणभूत अशुभरूप और शुभरूप 

परिणाम होना, सुलभ है। 

इस तरह शास्त्राभ्यास की कारणभूत पर्याप्त कर्मभूमिज मनुष्यपर्याय' का दुर्लभपना जानना। 

वहाँ सुवास, उच्च कुल, पूर्ण आयु, इन्द्रियों की सामर्थ्य, नीरोगपना, सुसंगति, धर्मरूप अभिप्राय, 

बुद्धि की प्रबलता, इत्यादि की प्राप्ति होना उत्तरोत्तर महा-दुर्लभ है - ऐसा प्रत्यक्ष देखते हैं तथा इतनी सामग्री 

मिले बिना, ग्रन्थाभ्यास बनता नहीं है। 

देखो! तुमने भाग्य से यह अवसर पाया है; इसलिए तुम्हें हठ से भी तुम्हारे हित के लिए प्रेरित 

करते हैं। जैसे बने, वैसे -शास्त्र का अभ्यास करो ; अन्य जीवों को जैसे बने, वैसे -शास्त्राभ्यास कराओ; 

तथा जो जीव, शास्त्राभ्यास करते हैं, उनकी अनुमोदना करो। पुस्तक लिखवाना व पढ़ने-पढ़ानेवालों की 

स्थिरता करना, इत्यादि शास्त्राभ्यास के बाह्य-कारणों का साधन करना, क्योंकि इनके द्वारा भी परम्परा 

कार्यसिद्धि होती है और महत्‌ पुण्य उपजता है। 

@ @ @ श्छ @
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ग्रन्थ के प्रकाशन - सहयोगकर्ता 

Late Sh. Vinod Kumar Jain & Late Smt. Veena Rani Jain 

128, Mary Pearson Drive, Markham, Ontario L3S3E9 Canada 

Thru, New Jersey Residents 

श्री अनिल जैन परिवार, बुलन्दशहर 

श्री विजयकुमार जैन, 'हाथरसवाले ', दादर, मुम्बई 

एक मुमुक्षु बहिन, मुम्बई 

एक मुमुक्षु बहिन, मुम्बई 

1,90,000/- 

1,20,000/- 

50,000/- 

21,000/- 

5,000/- 

 



पार्ला, मुम्बई 

  
  

मोक्षमार्प्ंपेरकराशक Aly प्रिकाशक आचार्यकल्प पण्डित प्रवर टोडरमलजी
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