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ज्ञानी जीवों की दशा ( सवेया ड्कतीसा ) 

धीरके धरैया भव नीरके तरैया भय, 

भारके हरैया बर बीर ज्यों उमहे हैं। 
मारके मरैया सुविचारके करैया सुख, 

ढारके ढरैया गुन लौसों लहलले हैं॥ 
wae fern wa Ah aaa सब,- 

हीके लघु भेया सबके कुबोल सहे हैं। 
बामके बमैया दुख दामके दमैया ऐसे, 

रामके रमैया नर ग्यानी जीव कहे हैं॥ ४६॥ 

अर्थ - जो धीरज के धरनेवाले हैं, संसार समुद्र से तरनेवाले हैं, सब प्रकार के भय 

नष्ट करनेवाले हैं, महायोद्धा समान धर्म में उत्साहित रहते हैं, विषय-वासनाओं को जलाते 

हैं, आत्महित का चिन्तवन किया करते हैं, सुख-शान्ति की चाल चलते हैं, सद्‌गुणों की 

ज्योति से जगमगाते हैं, आत्मस्वरूप में रुचि रखते हैं; सब नयों का रहस्य जानते हैं, ऐसे 

क्षमावान हैं कि सबके छोटे भाई बनकर रहते हैं व उनकी खरी-खोटी बातें सहते हैं, हृदय 

की कुटिलता छोड़कर सरल चित्त हुए हैं, दु:ख सन्ताप की राह नहीं चलते, आत्मस्वरूप 
में विश्राम किया करते हैं, ऐसे महानुभाव ज्ञानी कहलाते हैं। 

काव्य-४६ पर प्रवचन 

बनारसीदासजी कवि हैं न ! इसलिए कविता बनायी है । पहले श्रृंगारी कवि थे, तब 

श्रृंगार की कविता बनाते थे, तत्पश्चात्‌ उन्हें तो गोमती नदी में डाल दिया । यह कवित्त तो 

आत्मज्ञान होने के बाद लिखे हैं। 

धीरके धरैया.... ज्ञाना जीव धीरजवान होते हैं। मिथ्या उतावल नहीं करते हैं, 

शान्ति से - धीरज से विचार करते हैं ।उतावल करके ऐसा कर डालूँ... वैसा कर डालूँ... 
ऐसा ज्ञानी नहीं करते हैं। 

भव नीरके तरैया.... धर्मी जीव, संसार-समुद्र को तिरनेवाले हैं। राग और 

शुभपरिणाम से भी भिनन स्वभाव में एकाग्र होने के लिए धर्मी जीव तत्पर होते हैं। भव 
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कराये - ऐसे भाव को रखने के लिए धर्मी तैयार नहीं होते हैं । ज्ञानी समस्त प्रकार के भयों 

से रहित निर्भय होते हैं | इस भव में मेरा क्या होगा ? - ऐसा इसलोक का भय नहीं होता 
तथा परलोक में मेरा क्या होगा ? ऐसा परलोक का भय भी ज्ञानी को नहीं होता क्योंकि ज्ञानी 

जानते हैं कि हम तो हमारे स्वरूप में जानेवाले हैं, अन्यत्र कहीं जानेवाले नहीं । 

देखो, यह मोक्ष के अधिकारी ऐसे होते हैं। धर्म के धारक.... धीरज धारण 
करनेवाले... भव को हरनेवाले... संसार-समुद्र को तिरनेवाले होते हैं । अरे | रोग आवे तो 
क्या होगा ? मृत्यु आवे तो क्‍या होगा ? ऐसा डर धर्मी को नहीं होता है। आनन्दस्वरूप 
चैतन्यस्वभाव को जिसने जाना-माना और अनुभव किया है, उसे भय किसका ? वह तो 

वीर - महायोद्धा की तरह धर्म में उत्साहित होता है। अपने आत्मस्वभाव में उत्साही - ऐसे 

धर्मी को पर में उत्साह नहीं होता है। 

भारके हरैया.... ज्ञाना जीव विषय-वासनाओं को मार डालते हैं क्योंकि उन्हें तो 

आनन्द का आस्वाद है, उसके समक्ष विषयों में कहीं सुख दिखाई नहीं देता स्त्री, पैसा, 
कीर्ति आदि में कहीं सुख भासित नहीं होता; सुख तो एक अपने में भासित होता है । छह 
खण्ड के स्वामी चक्रवर्ती को छियानवे हजार स्त्रियाँ थी न ? नहीं; स्त्रियाँ उन्हें नहीं थीं, 

उनका जो था, वह तो उनमें था, बाकी कुछ ज्ञानी का नहीं था - ऐसा मार्ग है भाई ! 

धर्मी तो सुविचार अर्थात्‌ आत्महित का चिन्तवन करते हैं। अभेदज्ञान और आनन्द 
मुझमें है - ऐसा चिन्तवन धर्मी करते हैं । राग का चिन्तवन किया करे, वह ज्ञानी नहीं है। 
बहुत बड़ा वेतनवाला और होशियार लोग हों परन्तु आत्मा के विषय में विचार नहीं करता 

हो - आत्मा है ' इतना निर्णय भी न हो... ऐसे जगत्‌ के प्राणी कहाँ जाएँगे ? बड़ी पदवी 
या बड़ा वेतन या वृद्धि किस काम की ? भटकने के काम की होती है | अरे आत्मा! तुझे 

कहाँ जाना है और कया करना है ? कहाँ रहना है ? इसका तुझे पता नहीं है। 

    

  

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

    

  

ज्ञानी जीव तो सुविचार का धारक होता है। मैं त्रिकाली आत्मा हूँ, आनन्द हूँ, मेरे 
स्वभाव में राग है ही नहीं, किसी परपदार्थ के साथ मुझे कुछ सम्बन्ध नहीं है... ऐसा 
हितरूप विचार धर्मी करता है। 

सुख, ढारके ढरैया..... ज्ञानी जीव सुख के ढाले में ढल गये होते हैं। राग से   
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  परान्मुख होकर आनन्द में ढल गये हैं | आत्मा सत्‌-चित्त-आनन्दस्वरूप है, उसकी दृष्टि 

हुई होने से उसमें ढल गये हैं और शुभाशुभ की दु:ःखरूप चाल से हट गये हैं । ज्ञानी सद्‌ 
गुणों की ज्योति से जगमगाते हैं, ज्ञानी उसकी प्रगट दशा से जगमगाते हैं । भूख लगी हो 
और उजले गेहूँ के आटे का गरम-गरम हलुवा मिले तो कैसा आनन्द आता है! उसी 
प्रकार ज्ञानी को उज्ज्वल आत्मा के अनन्त गुण, उनकी पर्याय में जगमगाते हैं, ज्ञानी उसमें 

आनन्द करता है। भगवान सर्वज्ञ द्वारा कथित और प्रगट की हुई आनन्ददशा को ज्ञानी भी 

अपनी पर्याय में अनुभव करता है और मजा मानता है । ज्ञानी को अन्यत्र कहीं मजा नहीं 
लगता है, इन्द्र या चक्रवर्ती के वैभव में ज्ञानी को सुख नहीं लगता है। 

यहाँ तो लोगों को पाँच-दस करोड़ हो जाये तो ऐसा लगता है कि हम सुखी हैं। 
भाई ! उसमें धूल भी सुख नहीं है, तू तो दुःख के ढेर में पड़ा है । ज्ञानी, रूपके रिझ्ैया... 

है। आत्मरूप में रंगा हुआ है, प्रसन्न है । ज्ञानी पर से प्रसन्‍न नहीं है। धर्मी ही उसे कहते 

हैं कि जिसे आत्मा के आनन्दस्वरूप में ही रुचि है । बाह्य रूपवान शरीर की रुचि नहीं है । 

ज्ञानी को निश्चयनय, व्यवहारनय आदि समस्त नयों का यथार्थ ज्ञान होता है; इसलिए यहाँ 

कहा है कि ज्ञानी सब नैके समझैया.... है। 

ज्ञानी सबके छोटे भाई होकर रहते हैं, किसी से बड़प्पन की अपेक्षा नहीं है। 
दुनिया में अपनी कोई गिनती ही न हो - ऐसे रहते हैं । अपनी खरी या खोटी कोई बात 

करे, उसे सहन करते हैं। समाधान रखते हैं कि इसे बोलने की क्रिया का काल होगा 

तो बोला परन्तु मुझे उस भाषा से कोई असर नहीं होता। कोई गुणगान करे तो भी वह 

ज्ञाता-दृष्टा रहता है, कोई महिमा करे, निन्दा करे परन्तु वह तो ज्ञाता-दृष्टा ही है। 
किसी के गुणगान से आत्मा में कोई विकास नहीं हो जाता और कोई निन्दा करे, इससे 

आत्मा में संकोच नहीं हो जाता। 

बामके बमैया.... बाम अर्थात्‌ आड़ीदशा-तिरछाई छोड़कर धर्मी सरलचित्त हो 

गया है। दुःख हो - ऐसे मार्ग में धर्मी चलता ही नहीं | संकल्प और विकल्प उठता है, वह 

दुःख का पन्थ है; इसलिए उस मार्ग में धर्मी नहीं जाता है । वह तो आत्माराम में रमनेवाला 

है।निजपद रमे सो राम कहिये । इसलिए ज्ञानी ही वास्तव में राम है। राग और परद्र॒व्य के 
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  साथ उसकी क्रीड़ा नहीं होती | आत्मस्वरूप में ही उसका विश्राम है कि जहाँ ज्ञान और 

आनन्द है। राग में उसका विश्राम नहीं होता है । ऐसे गुणवाले को ज्ञानी कहा जाता है। 
अज्ञानदशा में पर और राग-द्वेष आदि की एकत्वबुद्धि की तरफ करवट होती है। जहाँ 

ज्ञानी हुआ वहाँ उसकी करवट बदल गयी है। राग का पक्ष छोड़कर आत्मा के पक्ष में 
आराम करता है। अज्ञानी और ज्ञानी की दिशा फेर होने से दशा में भी ऐसा अन्तर है। निज 
पद-आरामी ऐसे महानुभाव को ज्ञानी कहा जाता है। 

यह मोक्ष अधिकार है, उसके १२ वें कलश पर ४७ से ५० ऐसे चार पद्य द्वारा 

समकिती जीवों की महिमा बतलाते हैं कि जो मोक्ष के पन्‍्थ में गतिशील हैं और संसार पंथ 

से निवृत्त हुए हैं - ऐसे जीवों की बात है। 

सम्यक्त्वी जीवों की महिमा ( चोपाई् ) 

जे समकिती जीव समचेती 

तिनकी कथा कहाँ तुमसेती॥ 
जहां प्रमाद क्रिया नहि कोई। 

निरविकलप अनुभौ पद सोई॥ ४७॥ 

परिग्रह त्याग जोग थिर तीनों। 

करम बंध नहि होय नवीनों॥ 

जहां न राग दोष रस मोहै। 

प्रगट मोख मारग मुख Gis i ४८ ॥ 

पूरब बंध उदय नहिं व्यापै। 

जहां न भेद Ut अरू पापै॥ 
दरब भाव गुन निरमल धारा। 

बोध विधान विविध विस्तारा॥ ४९॥ 

जिन्हकी सहज अवस्था ऐसी। 
तिनन्‍्हकै हिरदे दुबिधा कैसी ॥ 
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जे मुनि छपक श्रेणि चढ़ि धाये। 
ते केवलि भगवान कहाये॥ ५०॥ 

अर्थ - हे भव्य जीवों ! समता स्वभाव के धारक सम्यग्दृष्टि जीवों की दशा तुमसे 

कहता हूँ, जहाँ शुभाचार की प्रवृत्ति नहीं है, वहाँ निर्विकल्प अनुभवपद रहता है। 

जो सर्व परिग्रह छोड़कर, मन-वचन-काय के तीनों योगों का निग्रह करके बन्ध- 

परम्परा का संवर करते हैं, जिन्हें राग-द्वेष-मोह नहीं रहता, वे साक्षात्‌ मोक्षमार्ग के 

सन्मुख रहते हैं। 

जो पूर्व बन्ध के उदय में ममत्व नहीं करते, पुण्य-पाप को एक-सा जानते हैं, 

अन्तरद्ध और बाह्य में निर्विकार रहते हैं, जिनके सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र गुण उन्नति 

पर हैं। 

- ऐसी जिनकी स्वाभाविकदशा है, उन्हें आत्मस्वरूप की दुविधा कैसे हो सकती 

है ? वे मुनि, क्षपकश्रेणी पर चढ़ते हैं और केवली भगवान बनते हैं। 

काव्य - ४७-५० पर प्रवचन 

बनारसीदासजी ने सम्यक्त्व से लेकर केवलज्ञान तक की दशा की महिमा ले 

ली है। 

जिसने आत्मा का अनुभव करके सम्यक्त्व प्रगट किया है - ऐसे जीव की दशा, 

हे भव्यों! तुम्हें सुनाता हूँ। प्रथम तो परद्रव्य और राग से भिन्‍न पड़कर यह जीव 
आत्मानुभवी सम्यक्त्वी हुआ, तत्पश्चात्‌ आगे बढ़कर स्वरूप में शान्ति और वृद्धि को 

प्राप्त हुआ - ऐसे जीव को प्रमाद नहीं होता है । सम्यग्दर्शन के उपरान्त स्वरूप की स्थिरता 

की दशा में आया - ऐसे जीव को दूसरा प्रमाद तो नहीं परन्तु पंच महाव्रतरूप प्रमाददशा 
भी उसे नहीं होती है। परद्र॒व्य के प्रति होनेवाला भाव छोड़कर, स्वद्रव्य भगवान आत्मा 
की गति को प्राप्त हुआ है । स्वद्रव्य का आश्रय ही मुक्ति का मार्ग है, परद्रव्य का आश्रय 
मुक्ति का मार्ग नहीं है, भले तीर्थकरदेव का समवसरण हो परन्तु वह परद्रव्य होने से 
उसका आश्रय लेने से राग ही होता है। 
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आत्मा के शुद्ध स्वभाव के अतिरिक्त जो कोई परद्र॒व्य है, वह रति करने योग्य नहीं 

है; इसलिए त्यक्त्वाउशुद्द्रविधायि अशुद्धता का कारण जानकर परद्रव्य की ममता 
छोड़कर स्वद्रव्य में रति-प्रीति करने योग्य है । जिसकी प्रीति-रति आनन्दस्वरूप भगवान 

आत्मा में लगी है, वह जीव मोक्ष के पन्थ में चल रहा है - ऐसा कहा जाता है। जिसे 
स्वद्रव्य का तो प्रेम नहीं और परद्रव्य के प्रेम में फँस गया है, वह संसार के फन्द में पड़ा 
हुआ है। 

सम्यक्त्वी श्रद्धा-ज्ञान में तो प्रमाद से भिन्‍न पड़ गया है परन्तु प्रमाद के विकल्प 
उत्पन होते हैं । जब प्रमाद के विकल्पों से भी छूटकर स्वरूप में आनन्द में स्थिर होता है, 
उसे मुनि कहा जाता है मुनि का पद निर्विकल्प पद है। चारित्र के राग से भी रहित अन्तर 
की स्थिरता है। यहाँ तो सम्यग्दर्शन से लेकर केवलज्ञान तक की बात करना है; इसलिए 
कहते हैं कि परद्रव्य की ओर झुकाववाला भाव छोड़कर स्वद्रव्य के झुकाव में आया है, 
अन्तर में सम्यग्दर्शन प्रगट किया है, वह आगे जाकर प्रमाद के परिणाम को भी छोड़कर 

निर्विकल्प पद में आया है | उसे शुभाचार की प्रवृत्ति भी नहीं रही है । जहाँ तक शुभाचार 

का विकल्प रहता है, वहाँ तक मुनि को भी आख्रव-बन्ध हुआ ही करता है तो अज्ञानी की 
तो क्या बात करना ? जब मुनिराज अपने स्वभाव में स्थिर होते हैं, तब शुभविकल्प भी छूट 
जाता है, अप्रमाददशा हो जाती है। 

परिग्रह त्याग जोग.... तत्पश्चात्‌ सम्यग्दृष्टि आगे बढ़कर परिग्रह का त्याग 

करता है । उसे एक वस्त्र का टुकड़ा भी नहीं होता । अन्तरंग में तीन कषाय के अभाव की 

दशा और बाह्य में नग्नदिगम्बर दशा में आता है, तब वह मन-वचन-काया के तीनों ही 

योगों का निग्रह करके स्वरूपसन्मुखता की निर्विकल्पता में आ गया है, वह मोक्ष का मार्ग 

है। बीच में २८ मूलगुण के पालन का भाव होता है परन्तु वह राग और आखव है। उसे 
भी छोड़कर जब अप्रमत्तदशा में आता है, उसे सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र तीनों की एकता 

हुई होने से कर्मों का बन्धन नहीं होता। 

जहाँ राग नहीं है, ट्वेष नहीं है, मोह नहीं है और सद्‌ चिदानन्दस्वरूप में जमावट जम 
गयी है - ऐसा जीव साक्षात्‌ मोक्षमार्ग के सन्‍्मुख है । वह जीव ही केवलज्ञानदशा तक 
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पहुँच जाता है । वह जीव केवलज्ञान प्राप्त करने के योग्य हो गया है। पंच महाव्रत और 
नग्नदशा का उसे अभिमान नहीं है, वह तो स्वरूप में स्थिर हो गया है। उसे पूर्व कर्म 
का उदय आता है, वह भी नये बन्ध का कारण नहीं होता | अबन्धपरिणाम में गतिशील 

जीव को बन्ध कैसा ? पूर्व कर्म के उदय से तो सम्यक्त्वी भी विरकत है, परन्तु मुनिराज 
तो अस्थिरता के उदय से भी विरकत है - ऐसा सिद्ध करना है क्योंकि यह जीव, मोक्षमार्ग 
में आगे बढ़ रहा है। 

शुभभाव ठीक है और अशुभभाव अठीक है - ऐसा भेद उसे अस्थिरता में भी नहीं 
रहा है। श्रद्धा में तो भेद नहीं परन्तु चारित्र में भी शुभभाव आचरण करने योग्य है और 
अशुभभाव छोड़ने योग्य है - ऐसा भेद नहीं रहा है; वह तो शुभाशुभ दोनों भावों को छोड़कर 
स्वरूप में स्थिर हो गया है। 

यह तत्त्व ही कोई निराला है। देह से पृथक्‌, वाणी से भिन्‍न, शुभाशुभ विकल्प से 

भी भिनन मोक्षस्वरूप भगवान आत्मतत्त्व की पर्याय में मोक्ष होने के लिए आगे बढ़ रहा 

है, वह शुभाशुभ के भेद नहीं करता है। प्रवचनसार में कहा है न! जो कोई पुरुष, पुण्य 
और पाप में भेद-अन्तर मानता है, वह घोर संसार में परिभ्रमण करेगा (गाथा ७७)। 

शुभ और अशुभ दोनों भाव, बन्ध के कारण हैं - ऐसा जो नहीं मानता है, वह घोर अपार 
संसार में भ्रमण करता है। 

नहीं मानता इस रीत पुण्य पाप में न विशेष है; 

वह मोह से आछन्‍्न घोर अपार संसार में भ्रमै ॥ 
(श्री प्रवचनसार, गाथा ७७ ) 

शुभभाव ठीक है और अशुभभाव अठीक है - इस प्रकार जो बन्ध के कारण में 
अन्तर डालता है, वह मिथ्यादृष्टि है; इसलिए संसार में भटकेगा। 

ऐसी स्पष्ट बात है, फिर भी अभी गड़बड़ करते हैं | मोह से ढंके हुए जीव ही शुभ 
-अशुभ में अन्तर मानते हैं । समकिती तो दोनों को बन्ध का कारण जानता है। शुभाशुभ 
उपयोग एक प्रकार का है; उसके फल में प्राप्त संयोगों की जाति भी एक है और पुण्य- 
पाप का बन्धन भी एक प्रकार का है। इस प्रकार परमार्थ से बन्धभाव में अन्तर नहीं है, 
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    बन्धन में अन्तर नहीं है और फल में भी अन्तर नहीं है; सब एक जड़ का प्रकार है। 
प्रवचनसार के प्रथम ज्ञान अधिकार में ही यह गाथा आयी है। 

we भाव गुन निरमल धारा। जिन्हें अन्तरंग में तीन कषाय के अभावरूप 
निर्विकारपरिणति है और बाह्य में नग्न-दिगम्बर निर्विकार वेश है - ऐसे मुनिराज को द्रव्य 

और भाव से निर्मल गुणों की धारा बहती है । बोध विधान विविध विस्तारा। सम्यग्दर्शन 

-ज्ञान-चारित्र के विधान का जिन्हें विविध प्रकार है, विस्तार से वह सब मोक्षमार्ग का ही 

विस्तार है, बन्धमार्ग का विस्तार नहीं। जिनकी ऐसी सहज दशा है उनके हृदय में 

किसी प्रकार की द्विविधा नहीं होती । शुभाचार करने योग्य है और अशुभ छोड़ने योग्य है 

- ऐसी द्विविधा उनके मन में नहीं होती है। अरे ! यह द्रव्य है और यह पर्याय है - ऐसा 
भेद भी मुनिराज को निर्विकल्पदशा में नहीं होता है । 

बहुत कठिन बात है ! शुरुआत से ऐसा मार्ग होगा ? - अनादि से ऐसा मोक्षमार्ग है। 

स्वरूप में लीनता करते-करते... उपयोग को अन्तर में जमाते हुए, मुनिराज को 

स्थिरता की धारा ऐसी बहती है कि मुनिराज, क्षपकश्रेणी पर आरूढ़ हो जाते हैं | जैसे, हाथी 

के हौदे पर बैठकर हाथी को दौड़ावें, वैसे आत्मस्थिरता की श्रेणी में चढ़े हुए मुनिराज 
केवलज्ञान लेने के लिए दौड़ते हैं और केवलज्ञान ले लेते हैं तथा उनकी ही मुक्ति होती 
है, वे ही भगवान कहलाते हैं । 

अब, समयसार नाटक मोशक्षद्वार का १३ वाँ कलश है, उस पर ५१ वाँ पद्य है। उसमें 

सम्यग्दृष्टि जीवों को वन्दना करते हैं । यों तो सिद्ध परमात्मा की बात करते हैं परन्तु ऐसे 
सिद्ध परमात्मा की पूर्ण दशा की जिन्हें महिमा आयी है - ऐसे सम्यक्त्वी जीवों का यहाँ 
आदर करते हैं। 

संसार में तो चौरासी के अवतार में दु:ख ही है, सुख तो एक मोक्ष में है और वह 
मोक्ष अपने आत्मा के स्वभाव के आश्रय से होता है। जिसने ऐसे स्वभाव का आश्रय लिया 

है, उसे सम्यक्त्वसहित अतीद्विय आनन्द आता है, जो आनन्द पूर्ण होने पर मोक्ष होता है। 

यही बात यहाँ बनारसीदासजी कहते हैं। 
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सम्यरदभृष्टि जीवों को बन्दना ( दोहा 2 

इहि बिधि जे पूरन भये, अष्टकरम बन दाहि। 

तिनन्‍्हकी महिमा जो लखे, नम बनारसि ताहि॥ ५१॥ 

अर्थ - जो इस रीति से अष्टकर्म का वन जलाकर परिपूर्ण हुए हैं, उनकी महिमा 

को जो जानता है, उसे पण्डित बनारसदासीजी नमस्कार करते हैं। 

काव्य-५१ पर प्रवचन 

आगे ५० वें पद्य में जे समकिती जीव समचेती..... ते केवलि भगवान 
कहाये.... । तक में सब क्रम कह दिया था कि प्रथम, सम्यग्दर्शन उसे कहते हैं कि जो 
परपदार्थ का कर्ता तो न हो परन्तु व्यवहाररलत्रय के शुभराग का भी कर्ता न हो। देव 
-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा, शास्त्र का पठन, पंच महाव्रत के परिणाम.... यह सब राग है। उस 
राग का कर्ता होता है और स्वभाव को तो जानता नहीं, वह मिथ्यादृष्टि है । उस मिथ्यादृष्टि 
को संसार में - चार गति के दु:ख में भटकना पड़ता है। 

जिसे प्रथम सम्यक्त्व होता है; तत्पश्चात्‌ स्वरूप में विशेष स्थिरता होने पर चारित्र 
की दशा प्रगट होती है। जहाँ सम्यक्त्व ही न हो, वहाँ चारित्रदशा तो होती ही नहीं और 
चारित्र के बिना मोक्ष तो होता ही नहीं है। 

आत्मा तो ज्ञानानन्दस्वरूप है, वह एक रजकण का भी कर्ता नहीं है। जड़ की क्रिया 
चेतन से नहीं होती | आत्मा हाथ हिला नहीं सकता, वाणी बोल नहीं सकता; आत्मा तो 

जाननहार स्वभावी होने से राग का भी कर्ता नहीं है। इसलिए आत्मा को जाननेवाला 

समकिती भी राग का कर्ता नहीं होता । आत्मा की खान में राग का अभाव है। 

आत्मा की पूर्णदशा को प्राप्त सिद्धों का जिसे माहात्म्य आया है, उसे अपने स्वभाव 
का माहात्म्य आया है कि 'सिद्धसमान सदा पद मेरो ' मैं तो पूर्ण ज्ञान, दर्शन, आनन्द, 

शान्ति से भरपूर सिद्ध जैसा पदार्थ हूँ । इस प्रकार जिसे स्वभावसन्मुख होकर प्रतीति होती 
है, उसे अन्तर में अतीद्धिय आनन्द का वेदन होता है - यह सम्यक्त्व की निशानी है। देव 
-शास्त्र-गुरु को मानता है, शास्त्र पढ़ता है या ब्रत पालता है; इसलिए सम्यक्त्वी है - ऐसा 
नहीं है। 
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श्रीमद्जी ने सम्यक्त्व की संक्षिप्त व्याख्या की है कि ' सर्व गुणांश वह सम्यक्त्व '। 
अपने भी उसमें आता है कि जिसने ज्ञानादि अनन्त गुणों को एक अंश निर्मल रूप से प्रगट 

किया है, उसने पूरा आत्मा आनन्दमूर्ति है - ऐसी प्रतीति की है । उसे अतीन्द्रिय आनन्द 
का स्वाद भी साथ ही होता है, वह सम्यक्त्वी है । ऐसे सम्यक्त्व के भान बिना सीधे ब्रत, 

नियम, तपस्या आदि करने लगता है, वह सब एक के बिना शून्य है । इसीलिए तो छहढाला 

में कहा है कि - 

मुनिव्रत धार अनन्त बार, ग्रीवक उपजायो, 

पै निज आतमज्ञान बिना, सुख लेश न पायो॥ 

निरतिचार पंच महाव्रत पालन करके, मुनि होकर नौवे ग्रैवेयक तक जाये परन्तु 

सम्यक्त्व के बिना मोक्ष नहीं होता; चार गति में भटकना ही होता है । इसलिए यहाँ मोक्ष 

की विधि बतायी है, उसमें प्रथम सम्यग्दर्शन का सोपान आता है, उसमें सम्यग्दर्शन के 
साथ ही सम्यग्ज्ञान का अंकुर फूटता है और अतीर्द्रिय आनन्द तथा अनन्तानुबन्धी कषाय 
के अभाव की शान्ति होती है, वह शान्ति और आनन्द की दशा बढ़ाते हुए पाँचवें गुणस्थान 
में विशेष शान्ति और आनन्द आता है। छठवें में उससे भी विशेष शान्ति और आनन्द आता 

है। सातवें में उससे भी विशेष आता है । ऐसा करते-करते.... बारहवें गुणस्थान में शान्ति 
और आनन्द पूर्ण प्रगट होता है परन्तु अनन्त नहीं । वह केवलज्ञान होने पर अनन्त ज्ञान और 
अनन्त आनन्द प्रगट होता है - यह विधि है । इसके अतिरिक्त सीधा चारित्र ले लेता है, 
वह राग की क्रिया करते-करते धर्म होगा - ऐसा माननेवाला मिथ्यादृष्टि है। 

अनन्त काल में नहीं आयी हुई शान्ति और आनन्द का अनुभव सम्यक्त्व होने पर 
होता है । तत्पश्चात्‌ गुणस्थान बढ़ने से शान्ति और आनन्द बढ़ते जाते हैं परन्तु जितना प्रमाद 
है, राग है, वह तो ज्ञानी को भी दुःखरूप है । राग है, वह अनाचार है । पंच महाव्रत या देह 
का नग्नपना, वह कोई चारित्र नहीं है; आत्मा के आश्रय से जो शान्ति और आनन्द का उग्र 

परिणाम प्रगट हुआ है, उसे चारित्रदशा कहा जाता है। 

Ste बिधि जे पूरन भये,..... प्रथम मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी कषाय का छेद 
किया और सम्यक्त्व तथा स्वरूप में स्थिरता का अंश प्रगट किया.... तत्पश्चात्‌ अब्रत का 
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नाश हुआ और स्वरूप की शान्ति तथा आनन्द की वृद्धि हुईं.... फिर जो बुद्धिपूर्वक राग 

था, उसे छोड़कर स्थिरता हुई.... तत्पश्चात्‌ अबुद्धिपूर्वक का राग भी छूटकर स्थिरता हुई... 

यह मुक्ति की प्राप्ति का क्रम है । इसके अतिरिक्त दूसरे प्रकार से धर्म करने जाता है, उसे 
धर्म भी नहीं होता और मुक्ति भी नहीं होती है। 

ऊपर कहे हुए क्रम से जिन्होंने विधि अनुसार आठ कर्मों के वन को जलाकर 

भस्म किया है - ऐसे सिद्ध परमात्मा की सच्ची महिमा जिसकी दृष्टि में आयी है, वह 

सम्यक्त्वी है क्योंकि सिद्ध जैसे अपने आत्मा का अनुभव होता है, तभी उसे ख्याल में 
आता है कि अहो ! मेरा आत्मा सिद्ध समान है; इसलिए सिद्धदशा / पूर्णदशा कैसी होगी ? 
इस प्रकार सिद्धदशा का माहात्म्य उसे आता है। बनारसीदासजी कहते हैं कि मैं ऐसे 

सम्यक्त्वी को नमन करता हूँ। 

अब फिर से बनारसीदासजी ५२ वें पद्य में मोक्ष प्राप्ति का क्रम बताते हैं। 

मोक्ष प्राप्ति का क्रम ( छप्पय छनन्‍्द ) 

wt 86 अंकूर, 
Tat मिथ्यात मूर नसि। 

क्रम क्रम Ba sala, 

सहज जिम सुकल पक्ष ससि॥ 
केवल. रूप  प्रकासि, 

भासि सुख रासि धरम धुव। 
करि पूरन थिति आउ, 

त्यागि गत लाभ परम हुब॥ 

Be विधि अनन्य प्रभुता धरत, 

प्रगटि बूंदि सागर थयौ। 
अविचल अखंड अनभय अखय, 

जीव दरब जग मंहि जयौ॥ ५२॥ 

अर्थ - शुद्धता का अंकुर प्रगट हुआ, मिथ्यात्व जड़ से हट गया, शुक्लपक्ष के 

  

  

  

  

  

  

  

Shree Kundkund-Kahan Parmarthik Trust, Mumbai.



www. vitragvani.com 

540 समयसार नाटक प्रवचन 
  

  

  चन्द्रमा के समान क्रमश: ज्ञान का उदय बढ़ा, केवलज्ञान का प्रकाश हुआ, आत्मा का 
नित्य और पूर्ण आनन्दमय स्वभाव भासने लगा, मनुष्य आयु और कर्म की स्थिति पूर्ण हुई, 

मनुष्यगति का अभाव हुआ और पूर्ण परमात्मा बना। इस प्रकार सर्वश्रेष्ठ महिमा प्राप्त 

करके पानी की बूँद से समुद्र होने के समान अविचल, अखण्ड, निर्भय और अक्षय जीव 
पदार्थ, संसार में जयवन्त हुआ। 

काव्य-५२ पर प्रवचन 

भयौ सुद्ध अंकूर,.... शुभ और अशुभ दोनों भाव अशुद्ध और मलिन हैं; एक 
शुद्धभाव ही निर्मल है, उसका अंकुर प्रगट हुआ, उस अंकुर में से ही अब केवलज्ञान और 
पूर्णता प्रगट होनेवाली है - ऐसा कहते हैं । चौथे गुणस्थान में अपने निर्मलानन्द भगवान 
का अनुभव होने पर वहाँ अतीन्द्रिय आनन्द और संवर-निर्जरा प्रगट होते हैं । 

शुभ और अशुभभाव तो जीव अनादि से करता आया है, उन्हीं का सेवन किया है 
और वही मिथ्यात्वभाव है। अब जहाँ शुद्धात्मा के अनुभव से शुद्धता का अंकुर प्रगट 

हुआ, वही धर्म और वही मोक्षमार्ग की शुरुआत हुई। वहाँ अनादि से चली आ रही 

भ्रमणा तो उसे मूल में से छूट गयी । सूक्ष्म भी जो विकल्प - गुणगुणी के भेद का विकल्प 
उत्पन्न होता है, उससे लाभ होगा - ऐसा भ्रम भी मूल में से छूट गया है। 

क्रम क्रम होत उदोत,.... जिस प्रकार दूज का चन्द्रमा क्रम से क्रम से बढ़ता हुआ 

पूर्णिमा का चन्द्रमा हो जाता है, उसी प्रकार धर्मी को प्रथम शुद्धता का अंकुर फूटा, वह 

क्रम-क्रम से बढ़ते-बढ़ते सिद्धदशा को-पूर्णता को पायेगा । चौथे गुणस्थान में जो त्रिकाली 

ज्ञायकभाव का आश्रय है, वह आश्रय बढ़ते-बढ़ते पूर्ण दशा को प्राप्त होता है तथा वह 
शुद्धता सहजरूप से बढ़ती है । पंच महाव्रत आदि के परिणाम किये, उससे शुद्धता बढ़ती 
है - ऐसा नहीं है । लोगों को यह बात गले उतरना कठिन पड़ती है परन्तु मार्ग तो जैसा है, 

वैसा है। प्रथम व्यवहार हो तो निश्चय होता है, यह बात यथार्थ नहीं है । निश्चय के बिना 
सच्चा व्यवहार होता ही नहीं है । अकेला व्यवहार तो राग है, आख्रव है, भावबन्ध है, जहर 

है; उससे हटकर जो अपने अबन्धस्वभाव की दृष्टि करके, अबन्ध परिणाम प्रगट करता 

है, उसे एक समय में अनन्त गुण के अंश प्रगट होते हैं और फिर तो जैसे शुक्ल पक्ष का 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

Shree Kundkund-Kahan Parmarthik Trust, Mambai.



www. vitragvani.com 

मोक्ष द्वार 541 
  

  

  चन्द्रमा सहज बढ़ता जाता है, वैसे ही भगवान आत्मा अपने अवलम्बन से सहज बढ़ता 

जाता है । उसे बढ़ने में बाह्य क्रियाकाण्ड का आश्रय नहीं है । पूर्ण शुद्ध वस्तु के आश्रय से 

ही पूर्णपना प्रगट होता है। 

केवल रूप प्रकासि,.... केवलज्ञान होने पर पूर्ण ज्ञान, पूर्ण आनन्द, पूर्ण दर्शन 
और पूर्ण वीर्य - ऐसे अनन्त चतुष्टय प्रगट हो जाते हैं। करि पूरन थिति आउ,.... 
अघातिकर्म शेष थे, उनमें भी उनकी स्थिति पूरी होने से मनुष्य आयु पूरी करके अपनी 

अनन्य प्रभुता को धारण करता है । इह विधि अनन्य प्रभुता धरत,.... इस विधि से आत्मा 
अपनी पूर्ण प्रभुता को धारण करता है। 

बाहर में सुधार-बिगाड़ कर दूँ, पैसा संग्रह करके बहुत काम कर लेना है - ऐसे 

सब भाव हैं, वह मिथ्यात्व है । जगत से पैसा लेकर पाठशाला चलाऊँ, पर का काम करूँ, 

दूसरों को सुधारूँ - यह सब मिथ्यात्वभाव है। 

श्रोता : जगत किस प्रकार सुधरे ? 

पूज्य गुरुदेवश्री : जगत्‌ के जीव स्वयं, स्वयं से सुधरें तो सुधर सकते हैं; कोई 
उन्हें सुधार नहीं सकता। पर की पर्याय को मैं बनाऊँ, यह तो मिथ्यात्वभाव है। 

यहाँ तो अपने अवलम्बन से ही शुद्धता के अंश से लेकर पूर्णता प्रगट होती है, यह 
बात है | सादि अनन्त... अनन्त... समाधि का सुख प्राप्त करने का उपाय यह एक ही है। 
प्रगटि बूंदि सागर थयौ..... अनुभव की बूँद प्रगट हुई थी, उसमें से यह केवलज्ञान का 

सागर प्रगट हो जाता है। अन्तर में वस्तुस्वभाव में जो केवलज्ञान और अनन्त आनन्द पड़ा 

है, उसमें से अनुभव होने पर जो अंकुर फूटा, उसमें से केवलज्ञान और सिद्धदशा का समुद्र 
प्राप्त होता है। 

वह सिद्धदशा कैसी है ? अविचल है, अखण्ड है, अनुभय है, और अक्षय है। 
सिद्धदशा प्रगट हुई, वह अब कभी विचलित नहीं होगी - ऐसी अचल है। पर्याय 
की पूर्णता प्रगट हुई है, उसमें कहीं खण्ड नहीं पड़ेगा - ऐसी अखण्डदशा है। सिद्धपद 

में कोई भय नहीं है, इसलिए वह अनुभय है और अक्षय है, इसलिए अब उसका कभी 
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  क्षय होनेवाला नहीं है। सिद्धपद का उत्पाद हुआ, वह व्ययरहित है; इसलिए 
सिद्धपद का कभी व्यय नहीं होता और संसार का व्यय हुआ, उसका अब कभी उत्पाद 

नहीं होगा। 

जब तक स्वयं हीनदशा करता था, तब तक ज्ञानावरणादि आठ कर्मों का निमित्त 

था, वरना ज्ञानावरणादि कर्म आत्मा के ज्ञान का नाश करता है - ऐसा तीन काल में नहीं 

है। परद्रव्य आत्मा को नुकसान करता है - ऐसा तीन काल-तीन लोक में कभी नहीं हो 
सकता | स्वयं ज्ञान की दशा हीन करे, तब ज्ञानावरणी कर्म को निमित्त कहा जाता है । इसी 

प्रकार दर्शन उपयोग को जीव स्वयं हीन करता है, तब दर्शनावरणीकर्म को निमित्त कहा 

जाता है । सुख-दुःख की कल्पना स्वयं करता है, तब उसे वेदनीयकर्म का निमित्त कहा 

जाता है, उसके साथ मोह भी सुख-दुःख की कल्पना का कारण है । मिथ्यात्व और राग- 

द्वेषरूप जीव स्वयं परिणमे, तब उसे दर्शनमोह और चारित्रमोह का निमित्त है। कर्म कहीं 

आत्मा को हीन कर देता है - ऐसा नहीं है। 

स्वयं अपने स्वरूप का लाभ नहीं लेता, तब लाभान्तराय कर्म का निमित्त होता है। 

स्वरूप का भोग नहीं करता, तब भोगान्तराय कर्म का निमित्त होता है स्वरूप का बारम्बार 

भोग करना चाहिए था, वह नहीं करता, तब उपभोगान्तराय कर्म का निमित्त कहलाता है 

परन्तु कर्म, आत्मा को कुछ भी नुकसान कर सकता है, यह बात तीन काल-तीन लोक 

में शक्‍्य नहीं है - ऐसी वस्तुस्थिति है। इस स्थिति को अनुभव में लेकर जिसने केवलज्ञान 

प्रगट किया, उसे क्या प्रगट होता है ? वह आगामी पद्य में कहते हैं । 

अष्ट कर्मो के नष्ट होने से अष्ट गुणों का प्रयट होना ( सवैया इकतीसा ) 

ग्यानावरनीकै गयैं जानिये जु है सु सब, 
दर्सनावरनके गयैतें सब देखिये। 

वेदनी करमके गयैतें निराबाध सुख, 
मोहनीके गयें सुद्ध चारित विसेखिये॥ 

आउकर्म गये अवगाहना अटल होड़, 

नामकर्म गयेतें अमूरतीक पेखिये। 
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अगुरु अलघुरूप होत गोत्रकर्म गये, 
अंतराय गयैतें अनंत बल लेखिये॥ ५३॥ 

अर्थ - ज्ञानावरणीय कर्म के अभाव से केवलज्ञान, दर्शनावरणीय कर्म के अभाव 

से केवलदर्शन, वेदनीय कर्म के अभाव से निराबाधता, मोहनीय कर्म के अभाव से शुद्ध 

चारित्र, आयु कर्म के अभाव से अटल अवगाहना, नाम कर्म के अभाव से अमूर्तीकता, 

गोत्र कर्म के अभाव से अगुरुलघुत्व और अन्तराय कर्म के नष्ट होने से अनन्त वीर्य प्रगट 

होता है । इस प्रकार सिद्ध भगवान में अष्ट कर्मरहित होने से अष्ट गुण होते हैं। 

काव्य-५३ पर प्रवचन 

पहले उपादान से बात ली थी कि शुद्धता के आश्रय से क्रम-क्रम से सिद्धपद प्राप्त 

होता है। अब इस पद्य में निमित्त से बात की है। शुद्धस्वभाव का आश्रय करने पर 
ज्ञानावरणादि निमित्त छूटते जाते हैं । आत्मा उन निमित्तों को छोड़ता है - ऐसा नहीं है । जड़ 

कर्म तो जगत के स्वतन्त्र पदार्थ हैं। उन्हें ग्रहण कौन करे और छोड़े कौन ? वे तो स्वयं छूटते 
हैं । आत्मा ज्ञानावरणी का नाश करता है - ऐसा कहना भी व्यवहार है। आत्मा में ज्ञानानन्द 
की दशा की पूर्णता होने पर ज्ञानावरणी कर्म स्वयं अकर्मरूप हो जाता है, तब उसका नाश 

आत्मा ने किया - ऐसा कहा जाता है। केवलज्ञान होने पर तीन काल-तीन लोक का 

जानना होने लगता है। 

श्रोता : केवलज्ञान में ज्ञात होता है - ऐसा ही जगत में होता है तो पुरुषार्थ कुछ 
नहीं रहा न ? 

पूज्य गुरुदेवश्री : केवलज्ञान में ज्ञात होता है - ऐसा ही जगत में होता है परन्तु 
उस केवलज्ञान को कौन मान सकता है ? जो अपने श्रद्धा-ज्ञान में अखण्डानन्द मूर्ति को 
लेता है - अनुभव करता है, वही केवलज्ञान को मानता है, वही पुरुषार्थ है। 

एक व्यक्ति ने प्रश्न किया था कि क्रमबद्ध की बात करो न! तो कहा, जगत्‌ के 

पदार्थ की अवस्था जिस काल में जो होने योग्य है, वह हुआ ही करती है परन्तु उसे 

माननेवाला कौन होता है ? जिसकी दृष्टि निमित्त से हटकर, राग से हटकर, एक समय की 

पर्याय से हटकर, त्रिकाल ज्ञायकभाव पर दृष्टि पड़े और अनुभव हो, तब उसे क्रमबद्ध का 
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सच्चा ज्ञान होता है । कठोर बात है | HATS में कर्तापने का नाश है, ज्ञातापने का उत्पन्न 

होना है। क्रम-क्रम से जिस समय में जो राग होता है, उसका भी क्रमबद्ध माननेवाला 

ज्ञाता रहता है, कर्ता नहीं होता। मैं पर का कुछ कर दूँ, राग करूँ.... ऐसा माननेवाले ने 

क्रमबद्ध को नहीं माना है। 

दर्शनावरणी कर्म के अभाव से केवलदर्शन होता है अर्थात्‌ जिसने स्वभाव का 
आश्रय लेकर केवलदर्शन प्रगट किया, उसे दर्शनावरणी कर्म स्वयं नष्ट हो जाता है; आत्मा 

उस कर्म का नाश नहीं करता है। अरे। आत्मा, राग का भी नाश नहीं करता तो कर्म तो 

परद्र॒व्य है, उसका नाश आत्मा किस प्रकार करेगा ? कर्म बाँधना या नाश करना, आत्मा 

के स्वभाव में ही नहीं है। परमार्थ से आत्मा राग का नाश करनेवाला भी नहीं है। यदि 

राग का नाश करनेवाला हो, तब तो उसे राग की दृष्टि हुई | आत्मा तो रागरहित तत्त्व है, 

राग तो आख्रवतत्त्व है और आत्मा, जीवतत्त्व है। इन दोनों तत्त्व को एक माने, वह तो मूढ़ 

है। कठोर लगे ऐसी बात है। 

सिद्ध भगवान को वेदनीय कर्म के अभावपूर्वक निराबाध-अव्याबाध गुण प्रगट 

होता है; वेदनीय कर्म हट जाता है | मोहनीय में दर्शनमोहनीय का अभाव होने पर सम्यग्दर्शन 
प्रगट हुआ था और फिर चारित्रमोह का अभाव होने पर चारित्र प्रगट हुआ चारित्र तो अपने 

पुरुषार्थ से प्रगट हुआ है परन्तु तब चारित्रमोह का नाश होता है और अपने आनन्द में 
रमणता होती है । आयुकर्म के अभाव से नष्ट न हो - ऐसी अवगाहना प्राप्त होती है, वह 
अवगाहनात्व गुण है। नामकर्म के अभाव से सिद्ध को अमूर्तिकपना होता है | अमूर्तस्वभाव 
था, वह पर्याय में पूर्ण प्रगट हो गया। गोत्रकर्म के अभाव से सिद्ध को अगुरुलघुपना प्राप्त 

होता है, सिद्ध में कोई छोटा-बड़ापना नहीं रहता है। सिद्ध भगवान को आठ कर्म के 
अभावपूर्वक ऐसी दशा होती है। 

सम्यग्दर्शन होने पर आठों ही कर्म के अंश का नाश होता है और सिद्धदशा होने पर 
आठों ही कर्मो का पूर्ण नाश होता है। सिद्ध को अनन्त अन्तराय नष्ट हो गया है और अनन्त 
पुरुषार्थ प्रगट है । इसलिए कहा कि अंतराय Wad stra Get AAR | 

इस प्रकार सिद्ध भगवान को अष्ट गुण होते हैं। यों तो अनन्त गुण पूर्ण प्रगट हैं परन्तु 

    

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

Shree Kundkund-Kahan Parmarthik Trust, Mambai.



www. vitragvani.com 

मोक्ष द्वार 545 
    

आठ कर्म के निमित्त में आठ गुण की पर्याय हीन थी, वह पूर्ण प्रगट हो गयी, इसलिए 

व्यवहार से सिद्ध को आठ गुण प्रगट हुए कहा जाता है। निश्चय से तो अनन्त गुण 

निर्मल हैं। 

अब, इस नौंवे अधिकार का सार कहते हैं। 

नववें अधिकार का सार 

प्रगट हो कि मिथ्यात्व ही आस्रव-बन्ध है और मिथ्यात्व का अभाव अर्थात्‌ 
सम्यक्त्व, संवर, निर्जरा तथा मोक्ष है, और मोक्ष आत्मा का निज-स्वभाव अर्थात्‌ जीव की 

कर्ममल रहित अवस्था है। वास्तव में सोचा जावे तो मोक्ष होता ही नहीं है, क्योंकि 

निश्चयनय में जीव बँधा हुआ नहीं है - अबन्ध है, और जब अबन्ध है, तब छूटेगा ही 
क्या ? जीव का मोक्ष हुआ, यह कथन व्यवहारमात्र है, नहीं तो वह हमेशा मोक्षरूप ही है। 

यह बात जगत्‌ प्रसिद्ध है कि जो मनुष्य दूसरों के धन पर अपना अधिकार जमाता 

है, उस मूर्ख को लोग अन्यायी कहते हैं । यदि वह अपनी ही सम्पत्ति का उपयोग करता 

है तो लोग उसे न्यायशील कहते हैं, इसी प्रकार जब आत्मा परद्रव्यों में अहड्डार करता है, 

तब वह अज्ञानी मिथ्यात्वी होता है, और जब ऐसी बद आदत को छोड़कर आध्यात्मिक 
विद्या का अभ्यास करता है तथा आत्मीक रस का स्वाद लेता है, तब प्रमाद का पतन करके 
पुण्य-पाप का भेद हटा देता है और क्षपकश्रेणी चढ़कर केवली भगवान बनता है, पश्चात्‌ 

थोड़े ही समय में अष्ट कर्मरहित और अष्ट गुणसहित सिद्ध पद को प्राप्त होता है। 

मुख्य अभिप्राय ममता हटाने और समता सम्हालने का है । जिस प्रकार कि सुनार 

के प्रसड़ से सोने की नाना अवस्थाएँ होती हैं परन्तु उसकी सुवर्णता कहीं नहीं चली जाती, 

जलाने से फिर सुवर्ण का सुवर्ण ही बना रहता है; उसी प्रकार यह जीवात्मा अनात्मा के 

संसर्ग से अनेक वेष धारण करता है परन्तु उसकी चैतन्यता कहीं चली नहीं जाती - वह 
तो ब्रह्म का ब्रह्म ही बना रहता है । इसलिए शरीर से मिथ्या अभिमान हटाकर आत्मसत्ता 
और अनात्मसत्ता का पृथक्करण करना चाहिए। ऐसा करने से थोड़े ही समय में आधुनिक 

बूँद मात्र ज्ञान स्वल्प काल ही में समुद्ररूप परिणमन करता है और अविचल अखण्ड 
अक्षय अनभय और शुद्धरूप होता है। 
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सार पर प्रवचन 

ज्ञात हो कि मिथ्यात्व ही आख्रव-बन्ध है और मिथ्यात्व का अभाव अर्थात्‌ 
सम्यक्त्व, वह संवर, निर्जरा तथा मोक्ष है। यहाँ विशेषता यह है कि मिथ्यात्व को ही 

आस्रव-बन्ध गिना गया है। अब्रत, प्रमाद, कषाय आदि तो साधारण है, उनकी यहाँ 

गिनती ही नहीं है, वे तो सामान्य पाप है, मिथ्यात्व ही महापाप है । कसाईखाने लगाने के 

पाप से भी इस मिथ्यात्व का पाप अनन्त गुना है। 

सम्यग्दर्शन होने पर वह जीव एक भी रजकण या राग की क्रिया का कर्ता नहीं 

होता। कर्ता हो तो मिथ्यात्व है, वह आस्रव-बन्ध है। लोगों को बाह्यक्रिया की इतनी 

महिमा है कि हम व्यवहार भी पालन करते हैं और निश्चय की श्रद्धा रखते हैं - यह हमारा 

अनेकान्त है - ऐसा वे मानते हैं । भाई |! यह अनेकान्त नहीं है | व्यवहार अर्थात्‌ राग; उसे 
पालना है - ऐसा भाव मिथ्यात्व है। बवीतराग का मार्ग वीतरागभाव से शुरु होता है; 

राग के भाव से शुरु हो, वह वीतरागमार्ग नहीं है। 

मिथ्यात्व ही आख्त्रव-बन्ध है - ऐसा कहा है तो WHT नहीं होता होगा ? नहीं; 

भगवान के ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव को भूलकर कहीं भी स्वामीपना मानना, वह मिथ्यात्वभाव 

ही है। उससे ही आख्रव-बन्ध होता है। भले ही वह क्रिया शुभ हो - ब्रतादि पालन करता 
हो, आजीवन ब्रह्मचर्य पालन करता हो परन्तु उस शुभराग की रुचि है और स्वभाव की 
रुचि नहीं है तो मिथ्यात्व ही है। 

मुझे किसी से लाभ होगा - ऐसी चीज मैं नहीं हूँ तथा मैं दूसरे को लाभ प्राप्त कराऊँ 
- ऐसी चीज मैं नहीं हूँ। मुझे कोई नुकसान कर सके - ऐसा मैं नहीं हूँ। मैं दूसरे को 
नुकसान कर सकूँ - ऐसा मैं नहीं हूँ । इसलिए मैं पर को लाभ-नुकसान दूँ या मुझे परद्वव्य 
लाभ-नुकसान दे - ऐसी मान्यता मिथ्यात्वभाव है, वही आख्रव और बन्ध है । वीतराग 

के अतिरिक्त ऐसी बात अन्यत्र नहीं हो सकती। दुनिया अनेक प्रकार से मानती है, 

वह वीतरागमार्ग नहीं है। जैन के साधु के अतिरिक्त कोई साधु सच्चा नहीं हो सकता 
क्योंकि जैन अर्थात्‌ वस्तुस्वरूप है। 
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जिन सो ही है आतमा, अन्य सो ही है कर्म, 
ये ही वचन से समझ ले, जिनप्रवचन का मर्म ॥ 

आत्मा जिनस्वरूप वीतराग मूर्ति है, उसमें राग नहीं होता | बीतरागस्वभाव में से 

ही वीतरागता आती है, बाहर से नहीं आती | वीतरागस्वभाव की बात वीतरागमार्ग में 

ही होती है, अन्यत्र नहीं हो सकती है। 

मिथ्यात्व, अब्रत, प्रमाद, कषाय, और योग - ये पाँचों ही बन्ध के कारण होने पर 

भी, बन्ध का मुख्य कारण मिथ्यात्व ही है; दूसरे कारण गौण हैं । मिथ्यात्व का अभाव ही 

सम्यक्त्व संवर, निर्जरा, और मोक्ष है । मिथ्यात्व का नाश होने पर समकितरूपी संवरदशा 

और संवरपूर्वक शुद्धता के कारण से अशुद्धता का नाश होता है और पूर्ण शुद्धता होने पर 
मोक्ष होता है । देखो ! क्या कहा ? सम्यक्त्व स्वयं संवर-निर्जरा और मोक्ष है तथा मोक्ष ही 
जीव का स्वभाव है अर्थात्‌ जीव की कर्ममलरहित अवस्था है। 

निश्चय से विचार किया जाये तो जीव का मोक्ष नहीं होता क्योंकि निश्चयनय से 

जीव बँधा हुआ नहीं है; पर्याय अपेक्षा से जीव को बन्धन है और मुक्ति होती है। वस्तु 
अपेक्षा से तो जीव अबन्ध ही है। 

आत्मा को राग का बन्धन कहना, वह तो व्यवहार है। इस कारण राग का अभाव 
करना और मुक्ति होना, वह भी व्यवहार है । राग का परिणमन पर्याय में है, वह छूटकर 

मुक्ति / सिद्धदशा भी पर्याय में है; इसलिए व्यवहार है । निश्चय से देखें तो आत्मा अबन्ध 
है, इसलिए उसे छूटना भी कहाँ रहा ? जीव का मोक्ष हुआ, यह कथन व्यवहार से है। 

भगवान आत्मा पूर्णनन्द का नाथ मुक्तस्वरूप ही है । उसका आश्रय करने पर 

पर्याय में मुक्ति होती है, वह व्यवहार है । जीव तो स्वभाव से हमेशा मोक्षस्वरूप ही है। 

श्रीमद्‌ में आता है कि जीव का मोक्ष समझा जाता है, मोक्ष होता नहीं है.... (दिगम्बर के 
आचार्यो ने ऐसा स्वीकार किया है कि जीव का मोक्ष होता नहीं है परन्तु मोक्ष समझा जाता 

है।' श्रीमद्‌ ने जिस प्रकार कहा है, उसी प्रकार यहाँ कहते हैं कि जीव शुद्ध स्वरूपी है, 
उसे बन्ध हुआ ही नहीं है; इसलिए मोक्ष होना भी कहाँ रहा ? जीव ने माना हुआ है कि मैं 
बँधा हुआ हूँ, यह मानना विचार द्वारा समझ में आता है कि मुझे बन्धन नहीं है, मात्र माना 
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  था, वह मान्यता शुद्धस्वरूप समझने से नहीं रहती है, इसलिए मोक्ष समझा जाता है, 

यह बात निश्चयनय की है परन्तु यदि पर्यायार्थिकनयवाले इस नय को लगकर आचरण 

करें तो भटककर मरनेवाले हैं क्योंकि पर्याय अपेक्षा से वर्तमान में मुक्ति नहीं है, निश्वयनय 

से मुक्ति है। श्रीमद्‌ के ३२ वें वर्ष में यह ८० वाँ बोल है - यही बात यहाँ आयी है। 

भगवान आत्मा त्रिकाल विकल्प से रहित स्वरूप है। १४-१५ गाथा में समयसार 

में आया न! जिसने आत्मा को अबद्ध और अस्पृष्ट जाना, माना और अनुभव किया, 

वह जैनशासन है। लोगों को व्यवहार का पक्ष इतना हो गया है कि उसमें से निकलना 

कठिन पड़ता है। 

परमात्मप्रकाश में भी कहा है कि व्यवहार से बन्ध और मोक्ष है; निश्चय से जीव 
को बन्ध और मोक्ष नहीं है । जो बँधा हुआ नहीं है, उसे बँधा हुआ कहना, वह गाली है। 
भगवान आत्मा पूर्णानन्द प्रभु वस्तुस्वभाव से मुक्त ही है, उसका अवलम्बन लेकर जो 

मुक्तपर्याय प्रगट होती है, वह व्यवहार है; त्रिकाली द्रव्य वह निश्चय है। 

प्रगट होओ.... प्रसिद्ध होओ... कि मिथ्यात्व ही आस्रव और बन्ध है । मिथ्यात्व 

क्या है ? निमित्त का आश्रय करना, शुभाशुभभाव का आश्रय लेना, वह सब मिथ्यात्वभाव 

है। वह मिथ्यात्व ही विकार है, आस्रव है, बन्ध है और संसार है । दया, दान, व्रत, भक्ति 

के परिणाम की रुचि, निमित्तों की रुचि और एक समय की शुद्धपर्याय की रुचि भी 

मिथ्यात्व है। 

प्रश्न : एक समय की शुद्ध पर्याय की रुचि भी मिथ्यात्व है ? 

पूज्य गुरुदेवश्री : मिथ्यादृष्टि को तो शुद्धपर्याय है ही कहाँ ? सम्यक्त्वी को 
शुद्धपर्याय है परन्तु उसकी रुचि नहीं है; रुचि और दृष्टि द्रव्य की है वस्तु सूक्ष्म है भाई ! 

प्रगट निर्मल पर्याय को भी निश्चय से परद्र॒व्य कहा गया है। 

निमित्त अथवा संयोग - देव-शास्त्र-गुरु का हो या स्त्री, कुटुम्ब, परिवार का हो 
या सम्मेदशिखर अथवा शत्रुंजय का हो.... उसकी रुचि तथा दया, दान, ब्रतादि या हिंसा, 

झूठ, अब्रतादि की रुचि तथा एक समय की पर्याय - जो प्रगट अंश है, उसकी रुचि, वही 
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संसार, वही मिथ्यात्व और वही आख्रव-बन्ध है। ज्ञानी सम्यक्त्वी को यह सब होने पर 

भी उसकी रुचि नहीं है; रुचि तो द्रव्य की है कि जिसमें गुणरत्नों की खान पड़ी है। 

देखो, ऐसी बात जैन के अतिरिक्त अन्य कहाँ होगी ? भगवान तीन लोक के नाथ 

ने आत्मा को त्रिकाल आनन्दकन्द देखा है। सर्वज्ञ के अतिरिक्त ऐसी वस्तु अन्य किसी 

को देखने में नहीं आती है; इसलिए सर्वज्ञ द्वारा कथित आगम और सर्वज्ञ अनुसारिणी वाणी 

ही 'प्रमाण' है। इसके अतिरिक्त अज्ञानी की वाणी या तर्क आदि कोई प्रमाण नहीं है। 

भाई | मिथ्यात्व ही संसार है । राग की, निमित्त की या पर्याय की रुचि अर्थात्‌ द्रव्य 

के साथ उनकी मैत्री करना, वह मिथ्यात्व है | वीतराग पर्याय में भी रुचि तो द्रव्य की है। 

वीतराग पर्याय में से वीतरागता नहीं आती है। सम्यग्दर्शन पर्याय में से सम्यक्‌चारित्र नहीं 
आता है । त्रिकाली द्र॒व्यस्वभाव की रुचि से सम्यक्त्व आदि पर्यायें प्रगट होती हैं । दृष्टि 
का विषय तो ध्रुव ही है। 

भगवान आत्मा एक समय में पूर्ण शुद्ध चैतन्यघन आनन्दकन्द है परन्तु उसका इसे 
विश्वास नहीं है और शरीर मेरा, वाणी मेरी, राग मेरा है और एक समय का अंश ही मैं हूँ 

- ऐसा विश्वास है, वही मिथ्यात्व है, वही आस्रव-बन्धभाव है, संसारभाव है । ऐसी बात 

सर्वज्ञ वीतराग के सिवाय कहीं नहीं होती। 

    

    

  

  

  

  

  

“मिथ्यात्व ही संसार है - ऐसे शब्द कहें हैं तो उसमें एकान्त तो नहीं होता न ? 

मिथ्यात्व एक ही संसार हो तो अब्रत, प्रमाद, कषाय, और योग को क्या कहोगे ? क्या वह 

संसार नहीं है ? क्या वह आख्रव-बन्ध का कारण नहीं है - ऐसा प्रश्न उठे तो कहते हैं कि 
अव्रत, प्रमाद, कषाय, योग तो अल्प आख्रव है, उसकी कोई गिनती नहीं है| अनन्त संसार 

का आख्रव करनेवाला तो मिथ्यात्वभाव ही है; इसलिए मिथ्यात्व ही आखव है, बन्ध है, 
दुःख है, संसार है और उसका अभाव अर्थात्‌ सम्यक्त्व ही संसार का अभाव है, दुःख के 

नाश का उपाय है| सम्यक्त्व ही संवर, निर्जरा और मोक्ष है । मिथ्यात्व, वह संसार है तो 
उसके समक्ष सम्यक्त्व, वह मोक्ष है। 

ओरे प्रभु! तेरी एक-एक शक्ति में अनन्त ताकत है। ऐसी अनन्त शक्तिवान तू 

परमात्मा है, तू जिनस्वरूप आत्मा है, उसकी रुचि छोड़कर राग की रुचि करता है, वह 
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  पामरता की रुचि है, वह रुचि तेरी प्रभुता को लूट लेती है। अनन्त काल में तूने अपनी 
चीज का अवलम्बन लिया ही नहीं; बाह्य चीज का अवलम्बन लिया है। अब यदि राग 

की, व्यवहार की रुचि का, पर की रुचि का, एक समय की पर्याय की रुचि का अभाव 

और त्रिकाल ज्ञायकभाव की रुचि का सद्भाव होवे तो वह सम्यक्त्व है। परमसत्‌ 
त्रिकाली भगवान का आश्रय लेना ही सम्यक्त्व है, वह संवर, निर्जरा और मोक्ष का कारण 

है।यह मूल बात है। 

अहा ! सम्यग्दर्शन क्या चीज है ? यह लोगों को पता नहीं है । इसलिए ब्रत ले लो, 

तप करो, संयम पालो, इस प्रकार बाह्य क्रिया और राग की क्रिया करते-करते आत्मा का 

आश्रय हो जाएगा - ऐसा मानते हैं, वह मिथ्यादृष्टि की मूढ़ता है। 

त्रिकाली आनन्दकन्द प्रभु ही मूल वस्तु है, वही सत्य है, वही भूतार्थ है, वही 
यथार्थ है; उसके सन्मुख होकर स्वद्रव्य का ज्ञान करके प्रतीति करना ही सम्यग्दर्शन है। 

वही संवर, निर्जरा और मोक्ष है। आत्मा मोक्षस्वरूप है, उसकी प्रतीति और अनुभव होना, 

वह मोक्ष है। अस्थिरता का थोड़ा भाग बाकी है, वह गौण है; वह तो निकल जाएगा। मूल 
हाथ में आ गया फिर क्या बाकी रहेगा ? 

आत्मा स्वयं साक्षात्‌ भगवान है, वस्तुरूप से ऐसे भगवान आत्मा का अनुभव करने 

पर जो आनन्दसहित प्रतीति आती है, उसका नाम सम्यग्दर्शन और स्वानुभूति है। प्रभु ! 

स्वयं महा खजाना है, उसका विश्वास करने योग्य है। आत्मा परम अमृत का सागर है। 

लोगों को ऐसा लगता है कि क्या सम्यक्त्व हुआ तो मोक्ष हो गया ? अरे भाई ! जिसने 

त्रिकाली शक्ति के नाथ को अनुभवसहित प्रतीति में लिया उसने पूर्ण आत्मा को अधिकार 

में कर लिया है । जिसमें अनन्त चारित्र शक्ति पड़ी है, अनन्त वीर्य पड़ा है, अनन्त आनन्द 
पड़ा है, वह सब अधिकार में आ गया। उसका वीर्य अब स्वसन्मुख गति करने लगता है। 

देखो, कितना स्पष्ट किया है! सम्यग्दर्शन संवर है, सम्यग्दर्शन निर्जगा है और 

सम्यग्दर्शन मोक्ष है। कल श्रीमद्‌ में से कहा था न ! दिगम्बर के आचार्य ऐसा मानते हैं कि 
आत्मा का मोक्ष होता नहीं है, मोक्ष समझ में आता है। अज्ञान में इसने माना था कि मैं रागादि 

बन्धस्वरूप हूँ; सम्यक्त्व होने पर वह छूट गया और स्वयं को बन्धरहित - अबन्धस्वरूप 
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    देखने लगा । इसलिए कहा कि जीव का मोक्ष होता नहीं है परन्तु मैं मोक्षस्वरूप हूँ - ऐसा 
समझ में आ जाता है। 

साधारण लोगों को अटपटी लगे परन्तु मूल मार्ग की बातें ही ऐसी हैं। भाई ! 
मूलमार्ग को समझे बिना सब निरर्थक है | वृक्ष का मूल काटे तो पत्ते तो पन्द्रह दिन में सूख 
जानेवाले हैं | इसी प्रकार संसार वृक्ष का मूल मिथ्यात्व है, उसका स्वभाव के आश्रय से 

नाश किया तो राग के पत्ते तो सूख जानेवाले हैं । मूल में से पोषण नहीं मिले तो पत्ते सूख 
जाएँगे। इसी प्रकार मिथ्यात्वरूपी मूल का नाश होने पर अग्रत, प्रमाद, कषाय आदि को 

पोषण नहीं मिलने से वे मिट जाते हैं । 

साक्षात्‌ चैतन्य परमात्मा को अनुसरण करके जो परिणति प्रगट होती है, वही 
सम्यग्दर्शन है, वही संवर, निर्जरा और मोक्ष है | सम्यग्दृष्टि को ब्रत का विकल्प आता है, 
वह भी आखव है तो मिथ्यादृष्टि ब्रत ले लो... ब्रत ले लो तो संसार से छूट जाएँगे - ऐसा 

मानता है परन्तु वह तो आख््रवभाव ही है । स्त्री, पुत्रादि छोड़ दूँ तो मेरा संसार छूट जाएगा... 
भाई | तुझे अजीव और आखवतत्त्व का भी पता नहीं है। जो छूटे हुए ही पड़े हैं - ऐसे 

अजीवतत्त्व को तू अपने से भिन्‍नपने जान तो वे तो छूटे हुए ही हैं। 

मोक्ष, आत्मा का निज स्वभाव अर्थात्‌ जीव की कर्ममलरहित अवस्था है। अष्टपाहुड़ 

में मोक्षपाहुड़ की एक गाथा में आता है कि सम्यक्त्व का ध्यान करने से अष्टकर्म का नाश 

होता है। मैं पूर्ण आनन्दमय पूर्ण शुद्ध हूँ - ऐसा ध्यान करने से आठ कर्मों का नाश होता 
है। रागादि, मल से रहित मोक्ष, वह आत्मा की निर्मल दशा है। 

वास्तव में विचार किया जाए तो जीव मोक्षस्वरूप होने से उसका मोक्ष होता नहीं 

है, क्योंकि निश्चयनय में जीव बँधा नहीं है, अबन्ध है और जब अबन्ध है, तब छूटेगा 
क्या ? जीव का मोक्ष हुआ - यह कथन व्यवहारमात्र है । जीव तो हमेशा मोक्षरूप ही है। 

यथार्थदृष्टि से देखें तो जीव का मोक्ष होता नहीं है श्रीमद्‌ ने भी यह बात बत्तीसवें 
वर्ष में लिखी है कि दिगम्बर के आचार्यो ने ऐसा स्वीकार किया है कि जीव का मोक्ष होता 
नहीं है परन्तु मोक्ष समझा जाता है। मैं त्रिकाल रागरहित हूँ, मुझे बन्धन ही नहीं है। 
समयसार में १४-१५ गाथा में भी आया है कि जीव अबद्ध है। अबद्ध अर्थात्‌ बँधा हुआ 
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  नहीं, मोक्षस्वरूप है। वह इस प्रकार है कि आत्मा शुद्ध स्वरूप है। आख्रव और बन्ध, 
आत्मा के स्वरूप में नहीं हैं, मात्र पर्याय में है। पुण्य-पाप और भावबन्ध आत्मा के स्वरूप 
में कहाँ है ? आत्मा तो भावबन्ध और भावास्त्रव से रहित शुद्धस्वरूपी है। वस्तु में बन्ध 
कैसा ? वस्तु-स्वभाव में बन्ध हो तो बन्ध का अभाव कभी होगा ही नहीं। अन्तर में 
अनुभव में ऐसी प्रतीति आना, उसमें अनन्त पुरुषार्थ है । उसकी महिमा नहीं है और बाहर 
की क्रिया करने में रस है, उसे अन्तर अनुभव कहाँ से होगा ? 

आत्मा को द्रव्य-अपेक्षा से बन्ध हुआ ही नहीं तो फिर मोक्ष कहाँ से होगा ? इसने 
अज्ञान से माना था कि मैं रागसहित हूँ और मैं ही बँधा हूँ.... विचार द्वारा समझ में आता 
है, सम्यग्ज्ञान द्वारा समझ में आता है कि वास्तव में मैं राग से बँधा हुआ नहीं हूँ। मुझमें 
द्रव्यबन्ध तो है ही नहीं परन्तु राग में रुकनेरूप जो भावबन्ध है, वह भी मेरा स्वरूप नहीं है। 

यह तो वीतरागमार्ग है बापू! सर्वज्ञदेव एक समय में अनन्त केवलियों को जानते 
हैं; भूत, भविष्य, वर्तमान को तीन काल को जानते हैं... अरे! उस ज्ञान की सत्ता का 

माहात्म्य कितना ! एक समय की पर्याय की इतनी ताकत है तो उस द्रव्य का माहात्म्य 
कितना ! द्रव्यस्वभाव से मैं मुक्त ही हूँ, मुझे बन्धन नहीं है; मात्र मान्यता ऐसी थी कि मैं 
रागी हूँ - ऐसा माननापना शुद्ध स्वरूप समझने से नहीं रहता। इसलिए “मोक्ष समझ में 

आता है! - यह बात शुद्धनय की / निश्चयनय की है । पर्यायनयवाले अर्थात्‌ राग मेरा है, 

पुण्य मेरा है, इस प्रकार लग रहे जीव यदि ऐसा आचरण करने लगे कि मुझे कोई बन्ध नहीं 
है, मैं तो मुक्त हूँ तो वे परिभ्रमण कर मरनेवाले हैं क्योंकि पर्यायबुद्धि में तो पड़े हैं और 
शुद्धनय जैसा आचरण करने लगे तो क्‍या होगा ? 

दो वस्तु हों तो बन्ध होता है न! अकेले आत्मा को बन्ध कैसा ? प्रवचनसार में आता 
है कि ' भावबन्ध है, वह द्वितीय चीज है; आत्मा की चीज नहीं है ' । अबन्धस्वरूपी आत्मा 

ज्ञान में आया, उसे मोक्ष ही है। 'एकडे एक और बिगड़े दो।' दो हो तो बन्ध होता है, 

एकरूप शुद्धस्वरूप में बन्ध नहीं है | सम्यग्दर्शन की विषयभूत ध्रुववस्तु अबन्ध है, वह 
अलौकिक चीज है, उसका सम्यग्दर्शन हुआ, उसे सम्यग्ज्ञान और मोक्ष होगा ही। जहाँ 
अबन्धवस्तु का भान हुआ, श्रद्धा हुई, वह परिणाम भी अबन्ध हो गया । द्रव्य और गुण तो 
अबन्ध है और परिणाम भी अबन्ध हो गया। 
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यह मूल चीज है । इसकी समझ बिना ब्रत, तप, करके मर जाए तो भी वह बिना 

अंक की शून्य है। रण में रुदन जैसा कार्य है। अरण्य रुदन को कौन सुनेगा ? 

भगवान आत्मा शुद्धस्वरूपी प्रभु अबन्ध ही है तो वह छूटेगा क्या ? पुरुषार्थसिद्धिद्युपाय 

की १४ वीं गाथा में अमृतचन्द्राचार्य कहते हैं कि भगवान आत्मा, कर्म और कर्म के निमित्त 
से होनेवाले विकार से असमाहित है । जड़कर्म और रागरूपी आख्व से आत्मा रहित है, 

उसे सहित मानना, वह भव का बीज है। भव का बीज अर्थात्‌ मिथ्यात्व है । मिथ्यात्व ही 
भव का बीज है। 

जीव का मोक्ष हुआ, यह कथन व्यवहारमात्र है; निश्चय से तो जीव त्रिकाली 

ज्ञायकभाव ही है। सिद्धदशा और संसारदशा पर्याय है; इसलिए व्यवहार है । वीतराग द्वारा 

कथित त्रिकाली आत्मा ही वास्तविक आत्मा है | वीतराग के अतिरिक्त दूसरा कोई आत्मा 

की बात करता है, वह यथार्थ आत्मा नहीं है । केवलज्ञान में भगवान ने एक-एक आत्मा 

को जैसा देखा है, वह यह अबन्ध और शुद्धस्वरूपी आत्मा है। उसे मोक्ष कहना, वह 

व्यवहार है, पर्याय है । द्रव्य तो सदा मोक्षस्वरूप ही है। 

यह बात जगत प्रसिद्ध है कि जो मनुष्य दूसरे के धन पर अपना अधिकार जमाता 
है, उस मूर्ख को लोग अन्यायी कहते हैं । यदि वह अपनी ही सम्पत्ति का उपयोग करता 

है तो लोग उसे न्यायशील कहते हैं । नियमसार में भी ऐसा दृष्टान्त आता है कि निधि पाकर 

जीव एकान्त में उसका भोग करता है । यह बाहर की निधि का दृष्टान्त है । स्वयं के पुण्य 

से प्राप्त लक्ष्मी स्वयं भोगे तो उसे चोर नहीं कहा जाता; लौकिक अपेक्षा से उसे न्याय 

कहते हैं, धर्म अपेक्षा से नहीं। धर्म की अपेक्षा से तो जब आत्मा, परद्रव्यों में अहंकार 

करता है, तब वह अज्ञानी मिथ्यात्वी है और जब ऐसी टेव छोड़कर उस आध्यात्मिक विद्या 

का अभ्यास करता है तथा आत्मिकरस का स्वाद लेता है, तब वह ज्ञानी होता है। 

यह पर्धव्य मेरे हैं, राग वह मैं हूँ, पर्यायमात्र ही मैं हूँ - ऐसा अहंकार करता है, वह 
अज्ञान है, मिथ्यात्व है। आत्मा तो वास्तव में परद्वव्य का स्पर्श ही नहीं करता परन्तु राग का 

भी स्पर्श नहीं करता। आत्मा के लिए ' करना सो मरना जैसी बात है। आत्मा को रहने का 

स्थान - आयतन स्वयं आत्मा है, बाकी सब परद्धव्य आत्मा के लिए अनायतन हैं । इसलिए 
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भले वह मुनि हो, पंच महात्रत पालन करता हो परन्तु राग की क्रिया करना, वही मेरा 

कार्य है और एक समय की पर्याय जितना ही मैं हूँ - ऐसा मानता है तो वह अज्ञानी 
मिथ्यादृष्टि है। 

राग में और एक समय के परिणमन में ही अपनापन मानना, वह बद्‌ आदत है 

अर्थात्‌ खराब आदत है। बाह्य विद्याएँ भी सब व्यर्थ है, मूर्खता है, यह तुम्हारी वकालात 
की विद्या को कैसी कहना ? 

रामजीभाई : वह विद्या तो भटकने की विद्या है। 

पूज्य गुरुदेवश्री : यह डॉक्टर की विद्या, वकील की विद्या आदि सब विद्याएँ 
मूर्खता से भरी हैं । जब मैं ज्ञानानन्दस्वभावी आत्मा, राग से भिन्‍ हूँ - ऐसी आध्यात्मिक 
विद्या का अभ्यास करता है-स्वभाव से अभिन्‍न और राग से भिन्‍पने का अभ्यास करता 

है, तब उसे सच्ची विद्या प्राप्त होती है। तब से आत्मिक अतीन्द्रिय आनन्दरस का 

स्वाद आता है। अध्यात्मविद्या की शुरुआत चौथे गुणस्थान से होती है, तब से अतीन्द्रिय 
आनन्द शुरु हुआ वह पाँचवें, छठवें, सातवें में बढ़ते-बढ़ते बारहवें गुणस्थान में पूर्णानन्द 
प्रगट हो जाता है और तेरहवें में तो अनन्त आनन्द आता है। शुभभाव ठीक और 
अशुभभाव अठीक - ऐसा भाव भी उसे नहीं होता | प्रमादमात्र का पतन करके पुण्य-पाप 

का भेद मिटा देता है। आत्मा का आनन्द आना, वह अप्रमाद है, उसके समक्ष शुभभाव 

भी प्रमाद है। 

बहिर्मुखता में से हटना और अन्तरोन्मुख होना ही अध्यात्मविद्या है। उसमें अतीन्द्रिय 
आनन्द का स्वाद आता है, इस कारण प्रमत्तभाव का नाश होता है। अन्दर में स्थिरता की 

धारा बढ़ते-बढ़ते क्षपकश्रेणी चढ़कर केवलज्ञान प्राप्त करता है। प्रथम सम्यग्दर्शन प्रगट 

किया तत्पश्चात्‌ प्रमाद छोड़कर अप्रमाद में आया और तत्पश्चात्‌ शुक्लध्यान की धारा में 

केवलज्ञान प्रगट किया। देखो ! यह परमात्मा होने की विधि है। 

केवली हुए, वहीं भगवान को चार घातिकर्मों का तो नाश हो गया, चार अघातिकर्म 

शेष रहे वे भी अल्प काल में मिटकर भगवान आठ गुणसहित सिद्धपद को प्राप्त करते हैं। 

तत्पश्चात्‌ तो सादि अनन्त-अनन्त काल प्रभु सिद्ध समाधि सुख में ही रहते हैं। 
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इस प्रकार मोक्ष अधिकार में सिद्धपद प्राप्ति का उपाय बतलाया है। यहाँ मुख्य 

अभिप्राय ममता दूर करने का और समता लाने का है। रागादि मेरे हैं - ऐसा अभिप्राय 
मिथ्यात्व की मान्यता है । कोई ऐसा कहे कि हम तो व्यवहार का आचरण करते हैं और 

श्रद्धा में निश्चय रखते हैं, तो यह बात सत्य नहीं है । राग का करना - व्यवहार का करना, 

वह आत्मा का कार्य नहीं है। 

लोगों को राग करने की बात बहुत पसन्द आती है; इसलिए उसे सुनने में तो बड़ी- 

बड़ी सभाएँ भर जाती हैं परन्तु वहाँ सत्य का शरण नहीं है। भाई ! सत्य का शरण तो कोई 
अलग ही चीज है । वहाँ दूसरे के साथ समन्वय कैसे होगा ? आत्मा का धर्म, वही एक धर्म 
है, दूसरा कोई धर्म नहीं है । समस्त धर्मों को समान माननेवाले लोग बहुत उदार लगते हैं 

परन्तु सभी धर्म कहाँ हैं ? धर्म तो भगवान आत्मा के अतिरिक्त अन्यत्र कहीं नहीं हैं। 
संक्षिप्त में मुख्य अभिप्राय यह है कि परद्रव्य की सम्हाल छोड़कर स्वद्र॒व्य की सम्हाल 
करना - यह मुख्य वस्तु है। 

पहला लड़का एक्सीडेंट में मर गया, वह बहुत याद आता है... ड्राईवर के बगल 

में वाहन में बैठा था, सामने से ट्रक आया, उसमें खिंच गया और दो वाहन के बीच में चपेट 

में आ गया | इसकी दशा ऐसी होने योग्य थी, वह हुई परन्तु माता-पिता को तो मोह का 

दुःख लगता है न! माँ रोते-रोते निकलती थी कि बेटा ! अब तू कहाँ जाएगा ! २४ वर्ष का 
युवा ऐसा चला गया, इसलिए पूरे गाँव में त्रास हो गया, गाँव बन्द रहा | तिथि पर कितने 

लोग सब आये, ऐसी स्थिति इस जीव की अनन्त बार हुई। 

जैसे बाहर में दो वाहन के बीच में मनुष्य चपेट में आ जाता है, इसी प्रकार राग में 

एकत्व मानकर आत्मा मिथ्यात्व की चपेट में आ गया है। अपने शुद्धस्वरूप की रुचि 

छोड़कर दया, दान आदि एक समय की पर्याय में एकत्वबुद्धि से आत्मा की शान्ति को 

चकचूर कर डालता है, आत्मा का नाश करता है। 

यह शरीर तो माँस का पुतला है, पहला लड़का रोटी की तरह चपेट में आ गया। 

इसी तरह तेरे साथ भी ऐसी दशा अनन्त बार हुई है, भगवान ! इसलिए माँस के पुतले में 

रस लेने योग्य नहीं है भाई ! शरीर की सुन्दरता देखकर मजा मानना, वह मूर्खता है। तेरा 
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  मजा तो तेरे पास है, पर से मजा / आनन्द माननेरूप मिथ्यात्व में तो आत्मा का नाश होता 

है; इसलिए पर में से आनन्द की गन्ध लेना, वह भी मिथ्यात्व है। 

जैसे, सोनी के संग में स्वर्ण की अलग-अलग अवस्थाएँ होती हैं, परन्तु उसका 

स्वर्णपना चला नहीं जाता, गलने से फिर स्वर्ण का स्वर्ण ही बना रहता है । आभूषण अनेक 

प्रकार के बनाओ तो भी स्वर्ण का स्वर्णपना कहीं चला नहीं जाता; इसी प्रकार यह 

जीवात्मा, अनात्मा के संसर्ग से अनेक वेष धारण करता है परन्तु उसका चैतन्यपना कहीं 

चला नहीं जाता है। राग और विकल्प के संसर्ग से आत्मा अनेक वेष धारण करता है। 

एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय... पंचेन्द्रिय, स्त्री, पुरुष आदि पर्यायें धारण करता है परन्तु उसकी 
चेतनता कहीं चली नहीं जाती है। चैतन्य का चेतनपना जो थ्रुवस्वरूप है, वह कहाँ 
जाएगा ? आभूषण होने से स्वर्ण का स्वर्णपना कहीं चला नहीं जाता; इसी प्रकार एकेन्द्रिय 

आदि पर्यायें धारण करने से चेतन का चेतनपना कहीं चला नहीं जाता है । चेतनपना तो ऐसा 

का ऐसा ही रहता है । आनन्दस्वरूप ब्रह्म तो आनन्दस्वरूप ही रहता है - ऐसी दृष्टि होने 
में अनन्त पुरुषार्थ है। राग पर दृष्टि है, उसकी गुलाट मारकर मैं तो त्रिकाल शुद्ध 

चैतन्यस्वरूप हूँ - ऐसी दृष्टि करने में अनन्त पुरुषार्थ है। 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

॥ समयसार नाटक प्रवचन - दूसरा भाग सम्पूर्ण ॥ 

Shree Kundkund-Kahan Parmarthik Trust, Mambai.
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