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गाथा-५१-७५५ ३४० 

पूर्णानन्द के नाथ आत्मा के अनुभवपूर्वक स्वाश्रय से निश्चय सम्यग्ज्ञान हुआ है, उसको 
ऐसा पराश्रित ज्ञान होता है और उसको व्यवहार सम्यग्ज्ञान कहा जाता है। वरना निश्चय 

सम्यग्ज्ञान के बिना तो व्यवहार सम्यग्ज्ञान भी नहीं कहा जाता। इस निश्चय सम्यग्ज्ञान 

के बिना तो व्यवहार सम्यग्ज्ञान व्यवहाराभास है और ऐसा ज्ञान तो अनन्तबार किया है। 
अरे! जीव चौरासी लाख योनियों के अवतार में अनन्तबार दिगम्बर साधु भी हुआ है। 

यह दिगम्बरपना (दिगम्बर धर्म) ही वास्तविक जैनपना (जैनधर्म) है; क्योंकि यह 

दिगम्बरपना अनादि से है। सो इसने हजारों रानियों को छोड़कर, दिगम्बर साधु होकर 

पंचमहाव्रतादि अट्टाईस मूलगुण की क्रियाएँ भी की हैं; परन्तु (आत्मज्ञान-अनुभव के 
बिना) वह सब बंध का कारण था। (व्यवहाराभास था।) 

अहा! अन्दर में अमूर्तिक रागरहित भगवान आत्मा को भक्ति आदि के शुभराग कौ 

भी अपेक्षा नहीं है। जिसको ऐसे निर्मलानन्द के नाथ शुद्ध जीवास्तिकायरूप प्रभु आत्मा 

का अनुभव हुआ है-अतीन्द्रिय आनन्द और शान्ति का स्वाद जिसको आया है, उसको 

ऐसा व्यवहार सम्यग्ज्ञान होता है अर्थात्‌ उसका व्यवहार ऐसा होता है; परन्तु जिसको 

निश्चय सम्यग्ज्ञान नहीं है, उसके व्यवहार सम्यग्ज्ञान भी नहीं कहा जाता। यहाँ कहा 

है कि वीतराग त्रिलोकनाथ जिनेश्वरदेव तीर्थंकरदेव कथित हेय-उपादेय तत्त्वों का ज्ञान 

व्यवहार सम्यग्ज्ञान है। पहले पाँचवी गाथा में भी आ गया है कि “तत्त्व बहि:तत्त्व और 
अन्तःतत्त्वरूप परमात्मतत्त्व -- ऐसे (दो) भेदवाले हैं' और उनकी श्रद्धा को व्यवहार 

समकित कहते हैं। रागादि बहि:तत्त्व है और त्रिकाली आत्मा अन्तःतत्त्वरूप परमात्मतत्त्व 

है। -- इसप्रकार तत्त्व दो भेदवाले हैं। "अथवा जीव, अजीव, आख्नरव, संवर, निर्जरा, 

बंध और मोक्ष -- ऐसे भेदों के कारण सात प्रकार के हैं।' और उनका श्रद्धान व्यवहार 

समकित है, जो कि राग है। 

आशय यह है कि अन्तःतत्त्वरूप परमात्मतत्त्व की श्रद्धा के साथ बहिःतत्त्व की श्रद्धा 

जोड़ देना अर्थात्‌ दोनों की श्रद्धा से व्यवहार समकित है अथवा जीवादि साततत्त्वों की 
श्रद्धा भी व्यवहार समकित है। इसप्रकार व्यवहार समकित की व्याख्या दो प्रकार से 

की है -- 

(१) बहिःतत्त्व और परमात्मतत्त्व की श्रद्धा व्यवहार समकित है और 

(२) जीवादि सात तत्त्वों की श्रद्धा भी व्यवहार समकित है। 

  

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

Shree Kundkund-Kahan Parmarthik Trust, Mambai.



www. vitragvani.com 

३४६ प्रवचचन-रत्न-चिन्तामणि 

देखो, व्यवहार समकित में परमात्मतत्त्व की श्रद्धा तो आई; परन्तु साथ ही बाह्मतत्त्व 

की श्रद्धा भी आई। इससे जहाँ बाह्यतत्त्व की श्रद्धा आई वहाँ दो-पना (भेद) हो गया 
और दो-पना होने से व्यवहार हो गया। सूक्ष्म बात है प्रभु! 

  

  

  

  

यहाँ कहते हैं कि “उसमें' अर्थात्‌ जो व्यवहाररत्लत्रय की बात चलती है, उसमें 

“जिनप्रणीत हेय-उपादेय तत्त्वों का ज्ञान ही सम्यग्ज्ञान है।। -- यह भी व्यवहार 
सम्यग्ज्ञान है। गाथा-५ में जैसे व्यवहार समकित की बात थी, वैसे यहाँ भी व्यवहार 

सम्यग्ज्ञान की बात है। वह व्यवहार सम्यग्ज्ञान रागसहित है; परन्तु धर्म नहीं है। जहाँ 

निश्चय-आत्मा का अनुभव हुआ है, आनन्द का वेदन आया है, वहाँ अपूर्णता होने के 
कारण जीवादि साततत्त्व अथवा बहि:तत्त्व और अन्तःतत्त्वरूप परमात्मतत्त्व की श्रद्धा 
का राग आता है तथा हेय-उपादेय तत्त्वों का ज्ञान भी होता है और वह व्यवहार 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान है। गजब बात है। 

  

  

  

  

  

श्री कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं कि यह शास्त्र तो मैंने अपने लिए बनाया है। वर्तमान 
में महाविदेहक्षेत्र में त्रिलोकनाथ (सीमन्धर परमात्मा) विराजमान हैं। वहाँ भगवान के 

पास आचार्य कुन्दकुन्द गये थे, आठ दिन वहाँ रहे थे और तीन समय -- प्रातः, दोपहर 
और सायं छह घड़ी खिरनेवाली भगवान की वाणी का श्रवण किया था। तदुपरान्त जब 

भगवान की वाणी बन्द होती, उससमय जो अन्य सच्चे दिगम्बर संत-मुनि ( श्रुतकेवली ) 

थे, उनके साथ चर्चा करके बहुत समाधान किया था। वहाँ से आकर उन्होंने इन शास्त्रों 

की रचना की है। उनमें समयसार, प्रवचनसारादि शास्त्र तो अन्य जीवों को तत्त्व समझाने 

के लिए बनाए हैं; परन्तु वे कहते हैं कि यह शास्त्र तो मैंने निज आत्मा के हित के 

लिए बनाया है। ये तो बहुत कठिन लगे ऐसी बातें हैं। 

प्रभु! तू एकबार सुन तो सही कि परमात्मा त्रिलोकनाथ जिनेश्वरदेव की आज्ञा में 

क्या आता है ? कि बाह्याभ्यंतर तत्त्वों के भेद को भी छोड़कर, जिसको अन्दर अन्तःतत्त्व 

के निर्विकल्प अनुभव में आनन्द आता है, जिसको समकित हुआ है, उसको पूर्णदशा 

न होने से ऐसा व्यवहार आता है। वरना जहाँ निश्चय आत्मज्ञान नहीं है और आनन्द 

नहीं आया वहाँ तो शुभगग को व्यवहार भी नहीं कहा जाता। जैसे एक के बिना शून्य 

का कोई मूल्य नहीं है। एक हो और बाद में शून्य रखे तो दस गिने जाते हैं; परन्तु अकेले 
शून्य की कोई गिनती नहीं है। उसीप्रकार अतीन्द्रिय आनन्द के सागर भगवान आत्मा 
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के अनुभव बिना अकेला व्यवहार कुछ गिनती में नहीं है। वह तो एक रहित शून्य जैसा 

है। फिर भी यदि निश्चयरत्नत्रय हो और अभी पूर्ण वीतरागता न हुई हो तो बीच में 
ऐसा व्यवहार आता है; परन्तु वह राग (व्यवहार) पुण्यबंध का कारण है। लो ऐसा 
व्यवहार भी पुण्यबंध का कारण ऐसा राग है -- यह कहते हैं। अरे रे! चौरासी लाख 
योनियों के अवतार में भटकते-भटकते अनन्तकाल बीता; फिर भी इसने कभी आनन्दमूर्ति 

भगवान आत्मा का भान नहीं किया। यहाँ कहा है कि आत्मा ऐसा अभेद है कि उसमें 
बहि:तत्त्व और परमात्मतत्त्व ऐसे दो भेद भी नहीं हैं और जहाँ ऐसे दो भेद लक्ष्य में 
लेता है, वहाँ तो बीच में विकल्प-राग आ जाता है; (परन्तु आत्मानुभव नहीं होता।) 

  

  

  

  

    

  

  

अब समकित के कारण की बात करते हैं। उसमें प्रथम बाह्य सहकारी कारण कहते 

हैं। प्रभु भगवान आत्मा में अनन्तगुण भरे हैं। उन अनन्तगुण के अन्तरसन्मुख होकर/ 

अन्तर अभिमुख होकर जिसको आत्मा के आनन्द का स्वाद आया है, अतीन्द्रिय आनन्द 

का अनुभव हुआ है -- ऐसे समकिती जीव को उस सम्यक्त्व परिणाम का बाह्य 

सहकारी कारण क्या है -- वह कहते हैं। देखो, 'सम्यक्त्व परिणाम' -- ऐसा कहा 

है; क्योंकि यह समकित परिणाम है, परन्तु कोई गुण नहीं । त्रिकाली भगवान आत्मा द्रव्य 

है; त्रिकाली ध्रुव ऐसे श्रद्धा, ज्ञान आदि ये गुण हैं और समकित, चारित्र, मोक्षमार्ग आदि 

परिणाम है/पर्याय है। 

कहते हैं कि 'इस सम्यक्त्व परिणाम का बाह्य सहकारी कारण बीतराग सर्वज्ञ 

के मुखकमल से निकला हुआ समस्त वस्तु के प्रतिपादन में समर्थ ऐसा द्रव्य श्रुतरूप 
तत्त्वज्ञान ही है।' देखो, आत्मा के आश्रय से अनन्तकाल में नहीं हुआ ऐसा आत्मदर्शन 

हुआ, आत्मानन्द का अनुभव हुआ, सम्यक्त्व का परिणाम हुआ, समकित हुआ। वहाँ 
उस परिणाम का बाह्य सहकारी कारण द्रव्यश्रुतरूप तत्त्वज्ञान है। समकित का अंतरंग 

कारण तो अपना अंतरंग स्वरूप है; परन्तु उसका बाह्य सहकारीकारण-साथ रहनेवाला 

व्यवहार कारण भगवान का कहा हुआ तत्त्वज्ञान ही है। निश्चय समकित तो आत्मा के 

आश्रय से प्रगट होता है; परन्तु उसका बाह्य सहकारी कारण भगवान के वचन का ज्ञान/ 

तत्त्वज्ञान ही है। इसके अतिरिक्त दूसरा उसका बाह्मयनिमित्त भी नहीं है। 

ये 'शुद्धभाव अधिकार ' की अन्तिम पाँच गाथाएँ हैं। यहाँ 'शुद्धभाव' से शुद्धपर्याय 
नहीं समझना चाहिए; अपितु त्रिकाली श्रुव समझना चाहिए। सामान्यरूप से तो पर्याय 
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में/अवस्था में तीनप्रकार के भाव होते हैं -- (१) अशुभ, (२) शुभ और (३) शुद्ध । 
उसमें अशुभभाव पापबंध का कारण है, शुभभाव पुण्यबंध का कारण है और शुद्धभाव 

धर्मस्वरूप है -- इसप्रकार परिणाम तीनप्रकार के हैं; परन्तु अभी यहाँ (इस अधिकार 

में) उनकी बात नहीं है। यहाँ तो सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप धर्म का शुद्ध परिणाम, 

जो कि मोक्ष का वास्तविक मार्ग है वह, जिसके आश्रय से उत्पन्न होता है, उसकी बात 

है। तात्पर्य यह है कि यहाँ शुद्धभाव कहने से ध्रुव का अधिकार है अर्थात्‌ यहाँ त्रिकाली 
शुद्ध आत्मा की बात है। अहा! मोक्ष का मार्ग-सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र है। वह अखण्ड 
आनन्दरूप चैतन्यशक्ति की व्यक्ति/प्रगटता है; परन्तु त्रिकाली शक्ति नहीं है और यहाँ 

उसकी (मोक्षमार्ग की) बात नहीं है। 

यहाँ कहना यह है कि प्रभु आत्मा ज्ञान, आनन्दादि अनन्त शक्तियों का पिण्ड है। 

(वह द्रव्य है।) उसमें त्रिकाली ज्ञान, आनन्द आदि है, वह शक्तिरूप स्वभाव है। (वह 

गुण है।) और उसमें से व्यक्तिरूप प्रगटता हो वह शुद्धपर्याय है। (वह पर्याय है।) परन्तु 

उस शुद्धपर्याय की बात यहाँ नहीं है। दूसरे प्रकार से कहें तो आत्मा त्रिकाली दर्शन, 

ज्ञान, चारित्र आदि गुणों का पिण्ड है। उसके अवलम्बन से मोक्ष के कारणरूप 

सम्यग्दर्शन आदि पर्याय प्रगट होती है। उस मोक्षमार्गरूप शुद्धपर्याय की बात इस 

अधिकार में नहीं है; परन्तु वह शुद्धपर्याय जिसमें से उत्पन्न होती है -- ऐसे “शुद्ध श्रुव 

भाव' का यह अधिकार है -- ऐसी बात है! -- यह एक बात। 

  

  

  

  

  

  

  

  

अब दूसरी बात -- यह जो त्रिकाली शुद्धभाव है, उसके अवलम्बन से/आश्रय से 
धर्मरूपी सम्यग्दर्शन के परिणाम प्रगट होते हैं अर्थात्‌ सनातन चैतन्यशक्तिरूप-स्वभावरूप 
त्रिकाली श्रुव की दृष्टि करने से जो धर्म को पहली दशारूप सम्यग्दर्शन का परिणाम/ 

पर्याय/अवस्था उत्पन्न होता है, उस सम्यग्दर्शन से मोक्षमार्ग का प्रारम्भ होता है और 

उस सम्यकत्व परिणाम का बाह्य सहकारी कारण द्रव्यश्रुतरूप तत्त्वज्ञान ही है -- ऐसा 

कहते हैं। 

अहा! अनादि-अनन्त, नित्य श्रुव वस्तु त्रिकाली भगवान आत्मा के आश्रय से उत्पन्न 

होनेवाला सम्यग्दर्शन परिणाम मोक्ष का मार्ग है। उस सम्यग्दर्शन परिणाम का बाह्य 

सहकारी कारण/निमित्त कौन है ? कि वीतराग सर्वज्ञ परमेश्वर त्रिलोकनाथ जिनेश्वर 

देव के मुखकमल से निकला द्रव्यश्रुतरूप तत्त्वज्ञान है। देखो, 'वीतराग-सर्वज्ञ के 
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मुखकमल से निकला' -- ऐसा भी व्यवहार से कहा है; क्योंकि भगवान की वाणी 

सम्पूर्ण शरीर में से निकलती है और वह 3&.....ऐसी ध्वनि होती है; परन्तु लोग बाह्य 

से (मुख से वाणी निकलती है ऐसा) समझते हैं -- इस अपेक्षा से 'वीतराग सर्वज्ञ 

के मुखकमल से निकला हुआ' -- ऐसा कहा है। वरना प्रभु की वाणी मुख से नहीं 

निकलती तथा ओठ बंद होते हैं, कंठ कंपित नहीं होता और सम्पूर्ण शरीर में से ३» 
ध्वनि निकलती है। (पण्डित बनारसीदासजी ने कहा है न --) 

“मुख ३»कार ध्वनि सुनि, अर्थ गणधर विचारै। 
रचि आगम उपदिशै, भविक जीव संशय निवारै॥' 

जो आत्मा के आनन्द के अनुभवी ऐसे संत-साधु के गण अर्थात्‌ समूह के धारक- 

प्रमुख हैं, उनको यहाँ गणधरदेव कहते हैं । वे गणधरदेव ३»कार ध्वनि सुनकर उसका 

अर्थ विचारते हैं तथा भगवान की वाणी से आगम की रचना करते हैं। जिससे भव्य- 

योग्य और पात्र जीव संशय-मिथ्यात्व का अभाव करता है अर्थात्‌ उसको सम्यग्दर्शन 

के परिणाम उत्पन्न होते हैं। प्रभु! सूक्ष्म बात है! अभी तो बाहर में बहुत फेरफार हो 
गया है, इसलिए यह बात अलग लगेगी-भाषा जरा नई लगेगी; परन्तु वस्तु तो ऐसी है। 

क्या कहें ? 

अहा! भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्य दो हजार वर्ष पूर्व संवत्‌ ४९ में त्रिलोकनाथ 

सीमन्धर परमात्मा के पास गये थे, आठ दिन रहे थे और वहाँ से आकर ये सब शास्त्र 

बनाये हैं। उसमें भी यह शास्त्र तो उन्होंने स्वयं के लिए बनाया है। देखो, अन्तिम गाथा 

में कहा है न कि 'णियभावणाणिमित्तं' -- मेरी भावना के निमित्त 'मए कदं' -- 

मैंने किया है (कहा है) 'णियमसार णामसुदं ' -- यह नियमसार नामक शास्त्र अर्थात्‌ 
यह नियमसार तो मैंने निज आत्मा के लिए बनाया है। 'णच्चाजिणोवदेसं ' -- वीतराग 

त्रिलोकनाथ जिनेश्वरदेव का साक्षात्‌ उपदेश सुनकर-जानकर ' पुव्वावरदोसणिमुक्क ' 
-- पूर्वापर विरोधरहित अर्थात्‌ इस शास्त्र में अविरोधरूप कथन किया है। पहले कुछ 

कहा हो और फिर कुछ दूसरा कहा हो -- ऐसा कोई विरुद्ध कथन इस शास्त्र में नहीं 
है। इस गाथा के हरिगीत में भी है कि -- 

“सब दोष पूर्वापर रहित उपदेश श्री जिनदेव का। 
मैं जान, अपनी भावना हित नियमसार सुश्रुत रचा ॥' 
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अहा! जड़ मोहकर्म है वह भावक है और उससे उत्पन्न हुआ भाव वह भावक का 

भाव्य है। जड़ मोहकर्म भावक अर्थात्‌ भाव का करनेवाला है। वह किस भाव का 

करनेवाला है ? मिथ्यात्व, अब्रत और राग-द्वेषादि परिणाम को (भाव को) करनेवाला 

है। ऐसा जो भावक भाव है अर्थात्‌ अनादि से मिथ्याश्रद्धा-मिथ्याज्ञान-मिथ्याचारित्ररूप 
भावक का भाव है, उससे रहित चित्शक्ति का व्यक्तिरूप भाव है। आशय यह है कि 
चैतन्यमूर्ति भगवान आत्मा चित्‌शक्तिमय स्वभावरूप है। उसके आश्रय से जो व्यक्ति/ 
प्रगट परिणाम हो वह सम्यग्दर्शन का परिणाम (चित्‌शक्ति का व्यक्तिरूप भाव) है और 
यहाँ उसकी बात चल रही है। 

  

  

  

  

  

प्रझ्न -- उस सम्यग्दर्शन का अंतरंग कारण कौन है ? 

उत्तर -- सम्यग्दर्शन के परिणाम का/अवस्था का अंतरंग कारण तो अन्दर में स्थित 

ध्रुव है। त्रिकाली भगवान आत्मा, जो कि श्रुवस्वरूप त्रिकाल अवस्थायी पदार्थ है, उसके 

अवलम्बन से/आश्रय से सम्यग्दर्शन होता है। इसलिए सम्यग्दर्शन का अंतरंग कारण 

अन्दर में स्थित आत्मा है। लो, सम्यग्दर्शन अर्थात्‌ अभी तो धर्म की पहली सीढ़ी। यहाँ 
उसकी बात चलती है। इसलिए कहा है कि सम्यग्दर्शन परिणाम का अंतरंग हेतु 

अन्तर्मुख श्रुवस्वरूप भगवान आत्मा है। 

  

  

  

  प्रश्न -- सम्यग्दर्शन का बाह्य सहकारीकारण/बहिरंगकारण कौन है ? साथ में जो 

निमित्तरूप बाह्यकारण होता है, वह कौन है ? 
  उत्तर -- वीतराग सर्वज्ञ के मुखकमल से निकली वाणी। अर्थात्‌ जो ३ ध्वनि 

निकलती है, वह और उसमें से रचित शास्त्र सम्यग्दर्शन का बाह्य सहकारी कारण है। 

प्रन्‍्त -- भगवान की वाणी कैसी है ? 

उत्तर -- भगवान की वाणी तीनकाल और तीनलोक के पदार्थों का प्रतिपादन करने 
में समर्थ है। ऐसी जो वाणी-द्रव्यश्रुत है, वह सम्यग्दर्शन का बाह्य सहकारीकारण है। 

SET! FAFA AMT AH SA भावश्रुत अर्थात्‌ आत्मा के आश्रय से अतीन्द्रिय आनन्द 

के वेदन सहित आत्मा में ज्ञान का प्रगट होना; परन्तु यहाँ द्रव्यश्रुत/वाणी की बात है 
कि वीतराग की वाणी ३» ध्वनिरूप निकलती है; वह द्रव्यश्रुत तत्त्वज्ञान ही सम्यग्दर्शन 
का बाह्य सहकारी कारण है। लो, सम्यग्दर्शन का बाह्य सहकारी कारण तो यह द्रव्यश्रुत 
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ही है -- ऐसा कहते हैं; परन्तु किसी मिथ्यादृष्टि अज्ञानी का वचन सम्यग्दर्शन का बाह्य 

सहकारी कारण नहीं हो सकता। भगवान सर्वज्ञदेव द्वारा कथित तत्त्व से विपरीत 

माननेवाले का कथन समकित का बाह्यकारण भी नहीं है। 

  

  

  

    अहा! चैतन्यमूर्ति भगवान आत्मा की चैतन्यशक्ति को अन्तर्मुख होकर देखने से 
अर्थात्‌ अन्तर-एकाग्र होने से चैतन्य की व्यक्ति/प्रगटता सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप होती 

है। उसमें से यहाँ सम्यग्दर्शन की बात करते हैं कि समकित का अंतरंग कारण तो प्रभु 
आत्मा है, जबकि उसका बाह्य सहकारी कारण वीतराग के मुखकमल से निकला हुआ 

वाणीरूप द्रव्यश्रुत ही है अर्थात्‌ वही सम्यग्दर्शन के निमित्तरूप होता है। तत्त्वज्ञान 
(द्रव्यश्रुत) ही सम्यग्दर्शन का बाह्य सहकारीकारण है; परन्तु वीतराग परमेश्वर सर्वज्ञदेव 

त्रिलोकनाथ की वाणी के अलावा किसी अज्ञानी ने कल्पित बातें की हों तो वे 

सम्यग्दर्शन का अंतरंग कारण तो हैं ही नहीं; परन्तु बाह्य निमित्तकारण भी नहीं हैं। लो, 

सर्वज्ञ वीतराग के अलावा किसी अज्ञानी की वाणी सम्यग्दर्शन का बाह्य सहकारी- 

निमित्त कारण भी नहीं है - ऐसा कहते हैं। इसीलिए ' द्रव्यश्रुतरूप तत्त्वज्ञान ही है! -- 
ऐसा कहा है। आशय यह है कि द्र॒व्यश्रुत-मात्र वीतराग की वाणी -- ही सम्यग्दर्शन 

का बाह्य निमित्त है; परन्तु अन्य किसी की वाणी निमित्त नहीं हो सकती -- ऐसी बात 

है। इसलिए अब वीतराग की वाणी क्‍या है -- पहले उसकी परीक्षा करनी पड़ेगी न 

? यह वीतराग कौ वाणी है या अज्ञानी की कल्पित बात है अथवा अपने स्वरूप के 
भान बिना किसी ने अपनी कल्पना से ये शास्त्र बनाये हैं या वीतराग की वाणी में से 

संतों ने ये शास्त्र बनाये हैं -- इसकी परीक्षा करनी पड़ेगी। 

अब थोड़ी सूक्ष्म बात है। अन्तर आत्मा के अवलम्बन से और बाह्य सहकारी कारण 
वीतराग की वाणी से जो सम्यग्दर्शन का परिणाम उत्पन्न होता है, उसका अंतरंग कारण 

कौन है -- यह अब कहते हैं। यद्यपि यह कारण भी है तो बाह्य; तथापि इसको अंतरंग 
कारण कहते हैं। तो वह किसप्रकार कहते हैं वह देखो, “जो मुमुक्षु हैं, उन्हें भी उपचार 
से पदार्थनिर्णय के हेतुपने के कारण ( सम्यक्त्व परिणाम के ) अंतरंग हेतु कहे हैं।' 

जो मुमुश्षु हैं अर्थात्‌ सम्यग्दृष्टि जीव हैं, धर्मी हैं उनको उपचार से-व्यवहार से पदार्थ 
के वास्तविक निर्णय के हेतुपने के/कारणपने के कारण सम्यक्त्व परिणाम का अंतरंग 

हेतु कहा है। क्या कहा ? कि सम्यग्दर्शन परिणाम का अंतरंग हेतु तो शुद्ध श्रुव आत्मा 
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ही है और है तो ज्ञानी का अभिप्राय भी बाह्यकारण; तथापि जो धर्मी है और सम्यग्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र को प्राप्त है, उस सम्यग्दृष्टि जीव के अभिप्राय को अन्दर समझता है, इसलिए 

उस अभिप्राय को अंतरंग कारण कहा है -- ऐसी बात है। जैसे भगवान की वाणी- 

द्रव्यश्रुत सम्यग्दर्शन का बाह्मकारण है; वैसे ही सम्यग्दृष्टि धर्मी की वाणी भी सम्यग्दर्शन 
का बाह्मयकारण है; तथापि मुमुश्षु धर्मी जीव के अभिप्राय को उपचार से-व्यवहार से 

पदार्थनिर्णय के कारणपने के कारण समकित परिणाम का अंतरंग हेतु कहा है। 

  

  

  

अहा! सम्यग्दर्शन के परिणाम हैं तो भगवान आत्मा के अपने स्वरूप से उत्पन्न हुए; 

तथापि उसमें एक बाह्यकारणरूप द्रव्यश्रुत-भगवान की वाणी ली है और दूसरा अंतरंग 

कारणरूप धर्मी जीव को-जिसने धर्म सुनाया है उसको लिया है। धर्म प्राप्त करनेवाले 

ने अंतरंग में धर्मीजीव के अभिप्राय को समझा है -- इसकारण धर्मी जीव को 

सम्यग्दर्शन का अंतरंग हेतु कहा है। यों वास्तव में तो वे भी बाह्यकारण हैं। भाई ! यह 
तो धीरे से समझनेयोग्य है; क्योंकि यह कोई कथा-वार्ता नहीं है। यह तो त्रिलोकनाथ 

की साक्षात्‌ दिव्यध्वनि है। 

यहाँ कहते हैं कि धर्म का पहला सोपान-मोक्षमार्ग की प्रथम ही सीढ़ी-सम्यग्दर्शन 

परिणाम का अंतरंग हेतु तो ध्रुव आत्मा ही है और बाह्य हेतु/निमित्ततसहकारी कारण 
वीतराग की वाणी ही है। फिर भी धर्म प्राप्त करनेवाले को धर्मी जीव ने उपदेश दिया 

और उस धर्मी/समकिती/ज्ञानी के उपदेश को सुनकर, धर्मी का क्‍या अभिप्राय है, उसे 

पकड़ लेता है -- इसकारण समकित परिणामी (समकित परिणामरूप परिणमित 

होनेवाला) जीव को धर्मी जीव के परिणाम अंतरंग कारण हैं -- ऐसा कहा जाता है। 
लो, ऐसी बात कभी सुनी है ? 

अहा! भगवान जिनेश्वरदेव तीनलोक के नाथ परमात्मा को इच्छा का अभाव हो गया 

है और वाणी वाणी के कारण निकलती है -- ३» ध्वनि खिरती है। ओठ बंद होते 
हैं, कंठ कम्पित नहीं होता और सम्पूर्ण शरीर में से ३७ ध्वनि निकलती है। उस 3& 
ध्वनि को सुनकर गणधरदेव शास्त्र-रचना करते हैं और उन शास्त्रों को समकित का 

बाह्यकारण कहा गया है। तदुपरान्त जिस धर्मी ने उसे (धर्म प्राप्त करनेवाले को) 

आत्मज्ञान का, सम्यग्दर्शन का, मोक्षमार्ग का उपदेश दिया; उस मुमुश्षु जीव को व्यवहार 

से अन्तर में पदार्थ निर्णय के कारण अर्थात्‌ आत्मा और राग की भिन्नता के निर्णय के 
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कारण समकित का अंतरंग हेतु कहा है। कारण कि उपदेशदाता धर्मी जीव पर है, 

इसलिए व्यवहार से कहा है। 
  

अहा! (ज्ञानी ने) धर्म के स्वरूप का जो उपदेश दिया, उसको जिस जीव ने सुना 

है और अपने निज श्रुव के अवलम्बन से सम्यक्‌ परिणाम उत्पन्न हुए हैं; उस जीव को 
बाह्य सहकारी निमित्त (ज्ञानी की) वीतराग वाणी है और उस मुमुश्षु जीव के अंतरंग 
अभिप्राय को, है तो वह भी बाह्यकारण फिर भी, उपचार से अंतरंग हेतु कहा जाता 

है। अहा! कोई भी जीव समझता (सम्यग्दर्शन पाता) तो अपने श्रुव के आश्रय से ही 

है; फिर भी उपदेशक-निमित्त ऐसे जो ज्ञानी-धर्मात्मा-सम्यग्दृष्टि हैं, उनके अन्तर का 

अभिप्राय (धर्म प्राप्त करनेवाले को) अन्दर समझ में आता है। इसकारण उपचार से- 

व्यवहार से उस अभिप्राय को सम्यग्दर्शन का अंतरंग हेतु कहा जाता है। इसमें एक भी 

शब्द बदलने से न्याय में फेरफार हो जाता है बापू! क्योंकि यह तो वीतराग की वाणी 

है, परन्तु कोई कथा-वार्ता नहीं है। 

जिसको श्रुव के अवलम्बन से अन्दर से धर्म के परिणाम उत्पन्न हुए हैं -- ऐसे 

समकिती को समकित का अंतरंग कारण आत्मा ही है और वीतराग की वाणी को बाह्य 

सहकारी कारण-निमित्त कहा है। -- एक बात। दूसरी बात यह है कि अन्दर में ( धर्म 
प्रात्त करनेवाले को) उस वाणी कहनेवाले का अभिप्राय समझने का है -- इसकारण 

उस अभिप्राय को उपचार से अंतरंग कारण कहा जाता है। यद्यपि ज्ञानी का अभिप्राय 

भी है तो बाह्य और पर; तथापि उसको उपचार से-व्यवहार से अंतरंग कारण कहा गया 

है। अरे रे! चौरासी के अवतार में परिभ्रमण करते-करते अनन्तकाल बीता, तथापि इसके 

जन्म-मरण का अभाव नहीं हुआ; क्योंकि इसको 'सत्‌' वस्तु ही नहीं मिली और असत्‌ 
में सत्पना मानकर जिन्दगी गँवा दी है। सर्वज्ञ वीतराग त्रिलोकनाथ परमात्मा की 

वास्तविक वाणी में क्‍या परमार्थ आया है, वह कभी सुनने को भी नहीं मिला और सुनने 

को मिला तो अन्दर में निर्णय करने का समय नहीं निकाला। 

  

  

  

  

  

    

  

  

  
  

  

  

यहाँ कहते हैं कि सम्यग्दर्शन जो कि धर्म का परिणाम है.....सम्यग्दर्शन परिणाम 
है, गुण नहीं। वस्तु आत्मा त्रिकाली ध्रुव है, उसके अवलम्बन से उत्पन्न होनेवाले 

सम्यग्दर्शन परिणाम का बाह्य सहकारीकारण वीतराग के श्रीमुख से निकली वाणी है 

अर्थात्‌ वीतराग की वाणी को सम्यग्दर्शन का बाह्य सहकारीकारण कहा जाता है और 
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उसको (समकित प्राप्त करनेवाले को ) उपदेश देनेवाले सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र को प्राप्त 

आत्मा होते हैं। इसकारण उपदेश देनेवाले समकिती पुरुष को, वे बाह्य होने पर भी, 

यहाँ सम्यग्दर्शन का अंतरंग कारण कहा गया है। 

प्रश्न -- “जो मुमुश्षु हैं उन्हें भी' -- ऐसा क्‍यों कहा ? 

उत्तर -- क्‍योंकि पहले द्रव्यश्रुत को सम्यग्दर्शन का निमित्त कहा है न! भगवान 

की वाणी-द्रव्यश्रुत को बाह्यनिमित्त कहा है (और यह मुमुश्षु भी निमित्त है, इसलिए 
'भी' शब्द है।) यहाँ कहा है कि भगवान की वाणी समकित का बाह्य सहकारीकारण 

है; क्योंकि वह वाणी ही निमित्तरूप से साथ में होती है। सम्यग्दर्शन प्राप्त करनेवाला 
जीव सम्यग्दर्शन प्राप्त तो अन्तर से (स्वभाव के अवलम्बन से) करता है; परन्तु तब 

उसको बाह्य में वीतराग की वाणी ही निमित्त होती है। अब कहते हैं कि मुमुश्चु को 
भी, पदार्थ के निश्चय के हेतुपने के कारण, सम्यक्त्व के परिणाम उत्पन्न होते हैं, उसका 

अंतरंग हेतु कहा जाता है। 

  

  

  

  

  

  

WAG अंतरंग हेतु किसलिए है ? 

'क्योंकि उन्हें दर्शनमोहनीय कर्म के क्षयादिक हैं।' 

किनको ? सम्यग्दर्शन पानेवाले को नहीं; किन्तु जो उसकी सुनानेवाला (उपदेश 

देनेवाला) है, उस मुमुक्षु को। जो सुननेवाला है, वह सम्यग्दर्शन प्राप्त करता है, तब बाह्य 

सहकारीकारण द्रव्यश्रुत-वीतराग की वाणी है और जो समझानेवाला मुमुश्षु है, उसको 

दर्शनमोह का क्षयोपशम अथवा क्षय हुआ होता है -- इसकारण उसे अंतरंग कारण कहा 

जाता है। यहाँ यह सिद्ध करना है कि मिथ्यादृष्टि-अज्ञानी तो सम्यग्दर्शन में निमित्त भी 
नहीं होता। 

अहा! द्रव्यश्रुत भी बाह्य है और जो मुमुक्षु जीव/समकिती/उपदेशक है, वह भी है 
तो बाह्य; फिर भी समझने में समकिती का अभिप्राय निमित्त होने से उन्हें अंतरंग कारण/ 

हेतु कहा है। वाणी की अपेक्षा ज्ञानी का जोर बतलाने के लिए ज्ञानी को अंतरंग कारण 

कहा है। अरे! अज्ञानी ऐसा सुने कब ? पढ़े कब ? और समझे कब ? यह जिन्दगी 

तो चली जा रही है। देखो न, क्षण में उड़ जाते हैं न ? (आयु पूर्ण हो जाती है न?) 

कोई इस गाथा का ऐसा अर्थ करते हैं कि समकित का अंतरंग हेतु तो उपदेशक 
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समकिती को दर्शनमोह का जो क्षयादिक हुआ है उसको कहना। जो सम्यग्दर्शन प्राप्त 

ज्ञानी है, उसको दर्शनमोह का क्षयोपशम अथवा क्षय हुआ होता है, तो उस क्षयादिक 
को समकित का अंतरंग हेतुरूप से कहना चाहिए -- ऐसा कोई कहता है, अर्थ करता 

है; परन्तु यहाँ यह अर्थ नहीं है। यहाँ तो यह कहना है कि जो सम्यग्दर्शन प्राप्त करता 
है उसको द्रव्यश्रुत बाह्मनिमित्त है और उपदेशक ज्ञानी का अभिप्राय (तथा ज्ञानी) अंतरंग 

हेतु है; क्योंकि जिसने धर्म का उपदेश दिया उसको अर्थात्‌ जिसको अंतरंग निमित्तकारण 

कहा, उसको दर्शनमोह के क्षयादिक हैं। अहा! जो उपदेशक समकिती जीव है, उसको 

क्षायिक अथवा क्षयोपशम समकित होता है। इसकारण उनके अभिप्राय को समकित का 

अंतरंग कारण कहा जाता है। यद्यपि सम्यग्दर्शन पानेवाले को वास्तविक अंतरंग कारण 

तो ध्रुव आत्मा है; परन्तु बाह्य से-उपचार से धर्मी जीव को भी सम्यग्दर्शन का अंतरंग 

कारण कहा जाता है। 

  

  

    

  

    

  

  

  

*द्रव्यसंग्रह' गाथा ४८ में धर्मध्यान के ४ बोल आते हैं -- (१) आज्ञाविचय, (२) 
अपायविचय, (३) विपाकविचय और (४) संस्थानविचय | उसमें अपायविचय में ऐसा 

अर्थ किया है कि (धर्मी को) ऐसा विचार करना कि मैं तो आठ कर्मों से रहित होना 

ही हूँ। मेरी वस्तु (आत्मा) आनन्दकन्द है और राग से भिन्न है -- ऐसा मुझको भान 
हुआ है। इससे मैं एक-दो भव में आठ कर्मों से रहित होना ही हूँ; परन्तु सर्व प्राणी 

भी आठ कर्मों से रहित होकर मोक्ष प्राप्त करें। प्रभु ! कोई शत्रु अथवा बैरी नहीं है अथवा 
कोई आत्मा हीन भी नहीं है। सभी आत्माएँ परिपूर्ण परमात्मशक्ति से भरपूर परमात्मा 
हैं। प्रभ! उस शक्ति की व्यक्ति हो जाओ। जो शक्ति है, उसकी प्रगटता/व्यक्तता मुझमें 

तो होगी ही; परन्तु सभी जीवों में भी शक्ति की व्यक्ति हो जाओ और कोई दुःखी न 
Wl अरे! कोई प्राणी संसार के जन्म-मरण से दुःखी न रहे -- ऐसी भावना वहाँ 

“द्रव्यसंग्रह ' में 'अपायविचय ' के बोल में आयी है। 

  

  

  

  ओहो ! पंचमकाल में बीतराग सर्वज्ञ का विरह हुआ और उनके अंतरंग अभिप्राय 

में से निकली वाणी क्‍या है -- यह निर्णय करने में क्या उसका अर्थ करने में अभी 
बहुत गड़बड़ हो गई है। प्रभु! इसमें तो तेरा स्वयं का हित है। सत्‌ की शरण ले तो 

तेरा हित होगा। असत्‌ की शरण लेगा तो तेरा अहित होगा। भाई | यह बात तो स्वयं 
के लिए है। द्रव्यसंग्रह में तो कहते हैं कि सभी प्राणी यह बात समझें और मोक्ष जाएँ। 
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आठों कर्मों का अभाव करके सभी मोक्ष जाएँ -- ऐसा हम कहते हैं। अहा! धर्मी स्वयं 
तो आठ कर्मों का नाश करके मोक्ष जाएगा ही; (परन्तु सभी जीव मोक्ष जाएँ -- ऐसी 

भावना भी धर्मी भाता है।) 

  

'समयसार' की ३८वीं गाथा में भी ऐसा कहा है कि श्रोता अप्रतिबुद्ध था, उसको 

गुरु ने समझाया कि आत्मा राग से भिन्न आनन्दमय है। फिर श्रोता समझा और वह ऐसा 

समझा कि अब पड़ेगा नहीं। (जो सम्यग्ज्ञान प्रगट हुआ) उसी ज्ञान से मुक्ति लेगा -- 

वह ऐसा होता है। इसलिए प्रभु! गुरु कहते हैं उसे समझकर तू अप्रतिहत भाव प्रगट 

करना -- ऐसा कहना है। लो, अप्रतिबुद्ध को भी गुरु ने ऐसा समझाया है और 
अप्रतिबुद्ध श्रोता भी ऐसा योग्य लिया है कि पड़ेगा नहीं। तो कहा कि भगवान! तू भी 
लोकालोक का जाननेवाला हो जा! -- ऐसी बात तो शास्त्रों में दो-तीन स्थानों पर है। 

श्री समयसार के सर्वविशुद्ध ज्ञान अधिकार में (श्री जयसेनाचार्य की टीका), बंध 

अधिकार में 

(श्री जयसेनाचार्य की टीका) और श्री परमात्मप्रकाश के अन्त में ऐसा आता है कि 

सभी जीव मन-वचन-काय और कृत-कारित-अनुमोदन सम्बन्धी विकल्प त्याग कर 

भगवान हो जाओ। प्रभु ! परमात्मा हो जाओ! सभी आत्मा को प्राप्त करे, सबको आत्मज्ञान 

हो जाओ! नाथ! यह संसार और जन्म-मरण तो तुझे कलंक है -- ऐसी बात है। 

  

  

  

  

      

  यहाँ कहते हैं कि उनके दर्शनमोहनीय कर्म के क्षयादिक हैं। किसके ? जो 
सम्यग्दर्शन पाता है उस पानेवाले के नहीं; परन्तु जो उसको समझानेवाला है, वह धर्मी/ 

समकिती है; इसलिए उसके दर्शनमोह के क्षयादिक हैं। सम्यग्दर्शन प्राप्त करनेवाले ने 

समकिती की वाणी सुनी और उसका अन्तर-अभिप्राय पकड़ लिया -- इसकारण 

समकिती को अंतरंग हेतु कहा गया है और उसको दर्शनमोहनीय कर्म के क्षयादिक हैं 
-- ऐसा कहते हैं। लो, यह दो पक्तियों का ऐसा अर्थ है; परन्तु अरे! ऐसा पढ़े कौन 
और विचारे कौन ? अरे! दुनिया तो अज्ञान ही अज्ञान में चली जा रही है और उसमें 
अकस्मात्‌ मृत्यु आ जाती है। क्‍या कहीं मृत्यु पहले कहने आती है कि मैं आती हूँ ? 
तेरे देह छूटने का समय आ गया है और मैं आती हूँ -- क्या मृत्यु ऐसा कहती है ? 
देह छूटने के समय देह एकदम छूट जाती है। वास्तव में तो देह छूटी हुई ही है। वह 

कहाँ आत्मा से एकरूप है। आत्मा भिन्न है और यह देह भिन्न है। अरे! अन्दर होने 
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वाले राग-द्वेष, पुण्य-पाप के भाव और भगवान आत्मा भिन्न है। जैसे छिलके सहित 

दाल में छिलका और दाल भिन्न-भिन्न है; वैसे ही दाल समान भगवान आत्मा भिन्न है 
और छिलके समान जो ऊपर-ऊपर हैं, वे पुण्य-पाप के भाव भिन्न हैं। लो, वीतराग 
की वाणी ऐसी है। 

अहा! तीनलोक के नाथ श्री सीमन्धर स्वामी भगवान महाविदेहक्षेत्र में साक्षात्‌ 

विराजमान हैं। वहाँ मनुष्य, इन्द्र और बाघ-सिंह, नाग आदि पशु भी प्रात: दोपहर और 

सायं भगवान की वाणी सुनने जाते हैं। उनमें से कितने ही जीव सच्ची समझ करके 

मोक्ष प्राप्त करते हैं; क्योंकि अभी यहाँ से ( भरत-ऐरावत् क्षेत्र से) तो मोक्ष है नहीं; परन्तु 

सिद्धान्त में कथन है कि छह महीना आठ समय में छह सौ आठ जीव मनुष्य क्षेत्र में 

से मुक्त होते हैं। अहा! यह मनुष्य क्षेत्र अढ़ाई द्वीप-पैंतालीस लाख योजन में ही है, 

शेष असंख्य द्वीप-समुद्र तो तिय॑चों से ही भरे हैं। अढ़ाई द्वीप के बाहर असंख्य तिय॑च 

हैं। उनमें कोई सिंह-बाघ आदि तिर्यंच समकिती भी हैं। असंख्य मिथ्यादृष्टि तिर्यंच है 
तो कोई एक समकिती तिय॑च भी है। इसप्रकार अढ़ाई द्वीप के बाहर असंख्य सम्यग्दृष्टि 

तिय॑च हैं। 

यहाँ कहते हैं कि प्रभु! ऐसी बात तुझे सुनने को मिली है, तो अब काम करना 

तुझे ही शेष रहता है। भाई ! यह काम है राग से भिन्न पड़ना और वही करना है। भेदज्ञान 
करने से राग का स्वामीपना छूट जाता है और स्वरूप का स्वामीपना हो जाता है। 
तत्पश्चात्‌ क्रमशः राग घटकर-मिटकर जीव वीतराग हो जाता है। 

  

  

  

  

  
  

  

  

  

  

  

  

  

इसप्रकार यह व्यवहाररत्लत्रय की बात की, अब निश्चयरत्नत्रय की बात करते हैं। 

'अभेद-अनुपचार-रलत्रय परिणतिवाले जीव को..' -- भगवान आत्मा अन्दर में 

शुद्ध चैतन्यघन है। जिसने स्वभाव के आश्रय से उसकी अन्तर्दृष्टि, ज्ञान और रमणता 
की है, उसको AIA We होता है। यह अभेद-रत्लत्रय पर के अथवा राग के 

कारण नहीं है और निमित्त से भी नहीं है तथा वह अनुपचार है अर्थात्‌ उसमें उपचार 
भी नहीं है। सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र ऐसे तीन भेद पड़ें, वैसा उपचार भी उसमें नहीं 

है। सच्चे सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र हो तो भी यदि तीन भेद पड़े तो वह उपचार है। 

जबकि यहाँ तो एकरूप-अभेद और अनुपचार रल्त्रय की बात है। 
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अहा! आत्मा सच्चिदानन्द प्रभु है। सत्‌ अर्थात्‌ भगवान आत्मा कायम रहनेवाला है 

और चिदानन्द अर्थात्‌ प्रभु आत्मा ज्ञान और आनन्दरूप है। तो उसकी अभेद-भेद्रहित 
और अनुपचार रलत्रय परिणतिवाले अर्थात्‌ निश्चय सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की एकतावाले 

जीव को....ऊपर टीका में पहले निश्चयरतलत्रय सहित बाहर के व्यवहाररतत्रय का 

वर्णन किया था। जबकि यह तो अकेले अभेद अन्तर के निश्चयरतत्रय की बात है। 
अहा! आत्मा ऐसा शुद्ध चैतन्यघन है कि उसमें दया, दान, ब्रत के विकल्प की गंध 

भी नहीं है। ऐसा निर्मलानन्द प्रभु आत्मा..... 

ज्यों निर्मलता रे स्फटिक की, त्यों ही जीव स्वभाव। 

श्री जिन वीर धर्म प्रकाशियो, प्रबल-कषाय अभाव।॥।' 

तीनलोक के नाथ जिनेश्वरदेव कहते हैं कि जैसे स्फटिक निर्मल होता है; वैसे ही 

अन्दर में प्रभु आत्मा निर्मलानन्द है। जबकि पुण्य-पाप का मेल तो ऊपर में है तथा 

पुण्य और पाप -- दोनों कषाय है। कष-संसार और आय-लाभ। पुण्य-पाप के परिणाम 
से संसार-परिभ्रमण का लाभ मिलता है, इसलिए वे कषाय हैं। श्री वीर भगवान ने 

कषाय के अभावरूप धर्म बतलाया है। 

यहाँ कहते हैं कि एकरूप चैतन्य की एकरूप दृष्टि-ज्ञान-रमणता करना सो अभेद 

और अनुपचार रलनत्रय है। अहा! दर्शन-ज्ञान-चारित्र ऐसे तीन भेद भी नहीं; क्योंकि ऐसे 

भेद करने से तो उपचार (विकल्प) हो जाता है। तो अभेद-अनुपचार रलत्रय अर्थात्‌ 

तीन भेद भी नहीं; अपितु तीनों का एकरूपपना। प्रभु भगवान आत्मा, जो कि आनन्द 

का नाथ है, उसकी दृष्टि-ज्ञान-रमणता -- ये तीनों ही अन्दर में जाने पर एकरूप हो 

जाते हैं और यहाँ उसको अभेद-अनुपचार रल्नत्रय कहते हैं। 

अभेद-अनुपचार.......कौन अभेद-अनुपचार ? कि रत्लत्रय। सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 

-- ये रलत्रय-तीन रल हैं, जिनके मूल्य में मुक्ति प्राप्त होती है। जबकि इन दुनिया 
के रत्नों से तो धूल-पैसा मिलता है। अहा... ! सम्यग्दर्शन अर्थात्‌ शुद्ध चैतन्यस्वरूप का 
अनुभव-प्रतीति, सम्यग्ज्ञान अर्थात्‌ शुद्ध चैतन्यस्वरूप का ज्ञान; शास्त्रज्ञान भी नहीं, 

(किन्तु स्वरूप का ज्ञान) और सम्यक्‌चारित्र अर्थात्‌ चैतन्य स्वरूप में रमणता। (चारित्र- 
अन्दर स्वरूप में चरना, जमना, रमना।) -- ऐसी जो अभेद-अनुपचार रलनत्रयपरिणति 

है अर्थात्‌ त्रि-रत्नरूपी अवस्था/पर्याय है, वह मोक्ष का मार्ग है। प्रभु! वह मार्ग जगत 
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से अलग प्रकार का है। इसने (अज्ञानी ने) अनन्त-अनन्तकाल में कभी एक सैकेण्डमात्र 

के लिए भी आत्मज्ञान नहीं किया। हाँ, बाहर से हजारों रानियाँ और पुत्रादि को छोड़कर 
साधु हुआ, त्यागी हुआ और श्रावक भी हुआ; परन्तु अंतरंग में आत्मज्ञान के बिना यह 

सब व्यर्थ गया। भाई ! जन्म-मरण से रहित होने का मार्ग तो रत्नत्रय परिणति है। इसके 

बिना सब व्यर्थ है। 

  

  

    

  

अहा... ! अभेद-अनुपचार रलत्रय अर्थात्‌ दर्शन-ज्ञान-चारित्र ऐसे तीन भेद भी नहीं; 
अपितु तीनों का एकरूपपना। देखो, यहाँ निश्चय सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र -- इन तीनों 

को भेदरहित अभेद-अनुपचार कहा है; क्योंकि अन्तर में पूर्णानन्द का नाथ भगवान 
आत्मा है। उसके साथ दर्शन-ज्ञान-चारित्र इन तीनों की एकता होने पर वे एक हो जाते 

हैं, परन्तु तीन भेद नहीं रहते अर्थात्‌ अतीन्द्रिय आनन्द के बेदन में ये तीन दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र का आत्मा के साथ एकत्व हो जाता है। तो ऐसे अभेद-अनुपचार रल्नत्रय परिणति 

वाले जीव को..... 

'टंकोत्कीर्ण ज्ञायक जिसका एक स्वभाव है -- ऐसे निज परमतत्त्व की श्रद्धा 
द्वारा........' जैसे टाँकी से उकेर कर पत्थर में से मूर्ति निकालते हैं, वैसे ही ( भेदज्ञान 
रूपी) टाँकी से राग को निकाल देने पर अन्दर में से निर्मलानन्द टंकोत्कीर्ण प्रभु आत्मा 
प्रगट होता है। ऐसा टंकोत्कीर्ण ज्ञायक जिसका एक स्वभाव है अर्थात्‌ जिसका अकेला 

जानने का स्वभाव है-प्रज्ञास्वभभाव है -- ऐसा आत्मा प्रज्ञाब्रह्मस्वरूप है। तो, अन्दर में 
जिसका जाननेमय और आनन्दमय स्वरूप है -- ऐसे निज परमतत्त्व की श्रद्धा द्वारा... । 

अज्ञानी को लगता है कि कुछ कथा-वार्ता होवे तो बात बैठे भी सही। किसी की 

दया पालना, दान देना, भूखे को भोजन देना, प्यासे को पानी देना, रोगी को दवा देना 
-- ऐसी बात हो तो समझ में भी आती है; परन्तु बापू! आहार-पानी-दवा कौन दे ? 
आत्मा एक रजकण को भी दे-ले नहीं सकता; क्योंकि वह कभी भी परद्रव्य का स्पर्श 
ही नहीं करता। आत्मा ने कभी इस शरीर का स्पर्श भी नहीं किया है। आत्मा शरीर 

से अत्यन्त भिन्न है, तो फिर वह आहार-पानी, स्त्री, कुटुम्बादि को स्पर्श करे यह कैसे 

हो सकता है ? भगवान! भगवान का यह फरमान है कि तू एक तत्त्व दूसरे तत्त्व को 
कभी स्पर्श नहीं करता। अरे रे! जिसे ऐसी बात सुनने को भी नहीं मिलती वह कब 

तो समझे और कब अनुभव के लिए समय निकाले ? 
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यहाँ कहते हैं कि 'टंकोत्कीर्ण ज्ञायक जिसका एक स्वभाव है........' देखो, सम्यग्दर्शन- 

ज्ञान-चारित्र -- ऐसी dies wae ahora कही, फिर भी वस्तुस्वरूप ज्ञायक द्रव्य 

तो एक है -- ऐसा कहते हैं और ऐसे निज परम तत्त्व की श्रद्धा द्वारा अर्थात्‌ अन्तर 
में ज्ञानमूर्ति प्रभु भगवान आत्मा की श्रद्धा द्वारा सिद्धपर्याय होती है -- यह कहना है। 
इसप्रकार यह बोल पूर्ण हुआ। 

  

  

  

“तद्ज्ञानमात्र ( उस निज परमतत्त्व के ज्ञानमात्रस्वरूप ) ऐसे अन्तर्मुख परमबोध 

द्वारा....' लो, शास्त्र ज्ञान भी नहीं; क्‍योंकि शास्त्र तो परवस्तु है; परन्तु अन्दर में 

ज्ञानस्वरूप प्रभु आत्मा है, उसके ज्ञान द्वारा.......जैसे शक्कर में मिठास और सफेदपना 

भरा है, अग्नि में उष्णता है; वैसे ही भगवान आत्मा में ज्ञान और आनन्द भरा है। उस 

ज्ञान और आनन्द स्वरूप एकरूप आत्मा के अन्तर्मुख परमज्ञान द्वारा सिद्धपर्याय होती 

है -- ऐसा कहते हैं। -- यह दूसरा बोल हुआ। कौन-से दो बोल हुए ? कि (१) 
निज परम तत्त्व की श्रद्धा द्वार और (२) तद्ज्ञानमात्र अन्तर्मुख परमबोध द्वारा....इसप्रकार 

दो बोल में श्रद्धा और ज्ञान की बात की। (अब चारित्र की बात करते हैं।) 

'और उसरूप से (अर्थात्‌ निज परमतत्त्वरूप से ) अविचलरूप से स्थित 
होनेरूप सहजचारित्र द्वारा......' चलित न हो -- ऐसे समकित और ज्ञानसहित स्वरूप 

में स्थिरता, वह अविचल स्थितिरूप सहज अर्थात्‌ स्वाभाविक चारित्र है और उसके द्वारा, 

' अभूतपूर्व सिद्धपर्याय होती है।' एकरूप ज्ञायक के ऐसे सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र द्वारा 
सिद्धपद की पर्याय-परमात्मपने की पर्याय उत्पन्न होती है। इसके सिवाय दूसरा कोई 
उपाय नहीं है। 

  

    

  

    

  

  

  

  इस पैराग्राफ में यह बात चलती है कि आत्मा की मुक्ति/मोक्ष किसप्रकार होती है 
और किसको होती है। सूक्ष्म बात है भगवान! कहते हैं -- 'अभेद-अनुपचार रत्लत्रय 
परिणतिवाले जीव को...' प्रभु आत्मा अतीन्द्रिय अनन्तज्ञान और आनन्दस्वरूप अभेद्‌ 
वस्तु है अर्थात्‌ अनन्त गुणों का पिण्ड भगवान आत्मा एकरूप वस्तु है। उसके अभेद्‌ 

अर्थात्‌ भेदरहित और अनुपचार अर्थात्‌ व्यवहार नहीं, बल्कि निश्चय -- ऐसे रत्लत्रय 
परिणतिवाले जीव को....अहा ! जिसको सच्चा-निश्चयरलत्रय सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 

प्रगट हुआ है, उस जीव को........लो, ऐसी भाषा है! भगवान की सिद्धान्त भाषा ऐसी 

संक्षिप्त है। 
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अहा! चैतन्यस्वरूप आत्मा में राग-द्वेष या पुण्य-पाप तो नहीं, परन्तु उसमें गुण- 

गुणी का भेद भी नहीं है। इसलिए आत्मा गुणी और दर्शन, ज्ञान, आनन्दादि गुण -- 
ऐसा भेद भी दृष्टि में नहीं लेना। दृष्टि में तो अभेद-एकरूप आत्मा लेना। ऐसे आत्मा 

को दृष्टि में लेने पर जो अभेद-एकरूप और अनुपचार अर्थात्‌ उपचाररहित निश्चयरत्लत्रय 

-- तीन प्रगट हों, उस रल्लत्रय की परिणतिवाले-पर्यायवाले जीव को....लो, रत्लत्रय 

पर्याय है और उसका विषय जो आत्मा है, वह अभेद और अनुपचार द्रव्य है। अहा.. ! 

त्रिकाली वस्तु भगवान आत्मा जो कि अखण्ड-अभेद और अनन्तगुण का पिण्ड है -- 

उसके आश्रय से अर्थात्‌ स्वभाववान के आश्रय से जिसको अभेद-अनुपचार रतनत्रय 

परिणति उत्पन्न हुई है अर्थात्‌ जिसको आनन्द सहित निर्विकल्प रलत्रय, सम्यग्दर्शन- 

ज्ञान-चारित्र उत्पन्न हुआ है, उस रलत्रय परिणतिवाले जीव की मुक्ति होती है -- ऐसा 

कहते हैं। 

*टंकोत्कीर्ण ज्ञाकज जिसका एक स्वभाव है.....' भगवान आत्मा टंकोत्कीर्ण-शाश्वत 

है और उसका एकरूप स्वभाव है। यद्यपि आत्मा में अनन्तगुण हैं, तो भी उसका 

स्वरूप-स्वभाव एकरूप है। द्रव्यरूप से-तत्त्वरूप से उसका एकरूप स्वभाव है। जैसे 

शक्कर में मिठास, सफेदपना आदि होने पर भी शक्कर शक्‍्कररूप से (वस्तुरूप से) 

एक है; वैसे ही आत्मा में ज्ञान, दर्शन, आनन्दादि अनन्तगुण होने पर भी आत्मा वस्तुरूप 
से एक है। उस भगवान आत्मा का स्वभाव ज्ञायक है अर्थात्‌ वह जाननहार.....जाननहार..... 
जाननहार.....जाननेवाला है। देखो, आत्मा में 'जानना' यह एक ही स्वभाव है -- ऐसा 

कहते हैं। आत्मा में अनन्त गुण होने पर भी उन सबमें एकरूप ऐसा ज्ञायकपना -- 

यह उसका एक स्वभाव है -- ऐसा कहते हैं। 

  

  

  

  
  

  

  

  
  

  

  
  

  

'ऐसे निज परमतत्त्व की श्रद्धा द्वारा.......' प्रभु आत्मा के निज परमतत्त्व की-अपने 

ज्ञायकस्वरूप की श्रद्धा द्वारा....अनन्त-आनन्द, अनन्तशान्ति का सागर होने पर भी 

आत्मा एकरूप वस्तु है। ऐसे निज परमतत्त्व की/ऐसे निज ज्ञायक आत्मा की श्रद्धा 

द्वारा.....देखो, यहाँ तीन -- श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र लेंगे कि इन तीनों की एकता होगी, तब 

मुक्ति होगी-सिद्धपद प्रगट होगा। 

  

  

  “तद्ज्ञानमात्र (उस निज परम तत्त्व के ज्ञानमात्रस्वरूप) ऐसे अन्तर्मुख परमबोध 

द्वारा....... ! ज्ञायक भगवान आत्मा जानन-देखनस्वरूप चैतन्यसूर्य है, चैतन्यचन्द्र है, 
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चैतन्यप्रकाश का पुंज है और उसका ज्ञान सो सम्यग्ज्ञान है। अरे! भाषा भी कड़क लगे 
ऐसी है! भाई ! प्रभु का-जिनेश्वर का मार्ग कोई अलौकिक है। कहते हैं कि परमतत्त्व 

भगवान आत्मा का ज्ञान....देखो, शास्त्रज्ञान अथवा दूसरा ज्ञान मोक्ष के लिए काम नहीं 

करता; परन्तु मोक्ष के उपाय में तो एकरूप चैतन्य ज्ञायकभाव का ज्ञान ही काम करता 

है -- ऐसा कहते हैं। भाई ! ऐसा सूक्ष्म है। अरे! यह क्या चीज है -- उसकी बात 
भी अभी जिसके कान में नहीं पड़ी हो, अरे रे! वह कब समझे और कब पावे ? वह 

अनन्तकाल से परिभ्रमण करता है, उसमें इस रत्लत्रय द्वारा ही उसकी मुक्ति होगी; परन्तु 

अन्य कोई उपाय नहीं है -- ऐसा यहाँ कहते हैं। 

यहाँ कहा कि तद्ज्ञानमात्र अर्थात्‌ परमतत्त्व चैतन्यमूर्ति आत्मा का ही अकेला ज्ञान, 

परन्तु अन्य कुछ नहीं। भगवान आत्मा पूर्णज्ञान और पूर्णानन्दस्वरूप है। तद्ज्ञानमात्र- 

उसके ज्ञानमात्र -- ऐसे अन्तर्मुख परमबोध द्वारा यह दूसरा ज्ञान का बोल कहा। पहला 

बोल समकित श्रद्धा का और दूसरा बोल ज्ञान का कहा। (अब तीसरा चारित्र का बोल 
कहते हैं।) 

“और उस रूप (अर्थात्‌ निज परमतत्त्वरूप से) अविचलरूप से स्थित होनेरूप 
सहजचारित्र द्वारा.....परमतत्त्व भगवान आत्मा ज्ञान और आनन्द का पिण्ड है। अन्दर में 

ज्ञान और आनन्द का महा अरूपी पर्वत है। उसमें अचलितरूप से स्थिर होना चारित्र 

है। लो, चारित्र कोई पंचमहाव्रत अथवा दया, दान, aa, भक्ति का परिणाम नहीं है -- 

ऐसा कहते हैं, क्योंकि वह सब तो रागरूप है, विकल्प का जाल है। 

  

  

  

    

    

  

  

  

    

  

    निज परमतत्त्व में अविचलरूप से स्थित होनेरूप स्वाभाविक चारित्र द्वारा अर्थात्‌ 

अन्दर में ज्ञानानन्दस्वरूप आत्मा की श्रद्धा सहित त्रिकाली स्वरूप में रमणता द्वारा...अहा ! 
चारित्र ऐसा महँगा है बापा! लोगों को यहाँ तक पहुँचना (ऐसा चारित्र प्रगट करना) 

मुश्किल है। कहते हैं कि सहजचारित्र द्वारा-स्वाभाविक चारित्र द्वारा ' अभूतपूर्व सिद्धपर्याय 
होती है।' सिद्धपद पहले कभी नहीं हुआ और इस रत्लत्रय द्वारा पहले कभी नहीं हुआ 
-- ऐसा सिद्धपद होता है। एकरूप ज्ञायक शुद्ध चैतन्यज्योत भगवान आत्मा की एक 
की श्रद्धा समकित है, उसका ही ज्ञान सम्यग्ज्ञान है और उसमें ही अविचलरूप से- 

चलित न हो वैसी स्थिरता चारित्र है -- इन तीनों से अभूतपूर्व-पूर्व में कभी नहीं हुई 
ऐसी सिद्धि होती है। प्रभु! भाषा तो सादी है; परन्तु भाव तो जो हो वही होगा न ? 
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उसमें दूसरा क्या होगा ? यह तो तीनलोक के नाथ की बात है। यह बात सर्वज्ञ प्रभु 

परमात्मा की वाणी में आई है और संतों ने स्वयं शास्त्रों की रचना करके इसको गूँथा है। 

यहाँ कहते हैं कि सिद्धपर्याय अभूतपूर्व है अर्थात्‌ सिद्धपने की पर्याय अ+भूत+पूर्व- 
पूर्व में कभी नहीं हुई। इसने भूतकाल में अनन्त भव किये हैं; परन्तु उन नरक, निगोद, 

चींटी, कौआ, कुत्ता, सूकर, मनुष्य और देव आदि ऐसे-ऐसे अनन्त-अनन्त भवों में कभी 
एकसमय भी सिद्धपद की प्राप्ति नहीं हुई। अब अपने आनन्दस्वरूप भगवान आत्मा के 

श्रद्धा-ज्ञान और अविचल चारित्र द्वारा इन समस्त भवों का नाश करने से, पूर्व में नहीं 
हुई -- ऐसी अभूतपूर्व सिद्धि की अर्थात्‌ मुक्ति की प्राप्ति होती है। प्रभु! (तत्त्व) ऐसा 

सूक्ष्म है! ऐसी बातें हैं! 

देह में विराजमान यह प्रभु आत्मा जो कि ज्ञायकरूप एकरूप चैतन्यरत्न है, उसकी 

श्रद्धा सम्यग्दर्शन है। अहा! एकरूप की श्रद्धा कहने से गुण-गुणी का भेद भी नहीं; 

परन्तु अन्दर अनुभव में एकरूप चैतन्य की प्रतीति होना वह। उस एकरूप चैतन्य का 
ज्ञान सम्यग्ज्ञान है और उस एकरूप चैतन्यस्वरूप में अविचलरूप से रमणता होना- 

स्थिति होना वह सम्यक्‌चारित्र है। इन तीन से अभूतपूर्व सिद्धपर्याय होती है। यहाँ तक 
पूर्व में आ गया है; परन्तु यह बात जरा सूक्ष्म है; इसलिए फिर से लिया है। 

  

  
  

  

  

  

  

  

  

अहा! हमने तो बहुत देखा है; परन्तु बाहर में कहीं शान्ति नहीं मिलती। siz! 

संसार में कोई शरणभूत नहीं है। शरणभूत तो अन्दर में एक भगवान आत्मा है। 
अहा! महावीर प्रभु के पाँच सौ वर्ष पश्चात्‌ दिगम्बर में से यह श्वेताम्बर निकले। 
फिर आज से पाँच सौ वर्ष पहले श्वेताम्बरों में से स्थानकवासी निकले और फिर 
स्थानकवासी में से तेरा पंथ (तुलसी) निकले। अनादि-सनातन वीतराग का सत्यधर्म 

तो यह दिगम्बर है। यद्यपि हमने अठारह वर्ष की आयु से सम्प्रदाय के शास्त्र पढ़े; परन्तु 

यह चीज (दिगम्बर शास्त्र) कोई अलग है। जहाँ संवत्‌ १९७८ में 'समयसार' प्राप्त हुआ, 

तब मैंने कहा कि शरीररहित होना हो तो यह शास्त्र है। सिद्धपद पाना हो तो यह चीज 

है। अहा ! अन्दर में अतीन्द्रिय आनन्दस्वरूप भगवान आत्मा है। यह पैसा, स्त्री, कुटुम्ब 

आदि विषयों के भोग में माना जानेवाला आनन्द तो जहर.....जहर....जहर का प्याला 

है। (वह कोई सच्चा/अतीन्द्रिय आनन्द नहीं है।) आत्मा तो उससे (इन्द्रियानन्द से) 

रहित है। 
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यहाँ कहते हैं कि जिसको वह सिद्धपद प्रगटनेवाला है, वे 'परम जिनयोगीश्वर... ' 

अहा ! जिनको आत्मा में से परम वीतरागीदशा प्रगट हुई है, वे परम/उत्कृष्ट जिनयोगीश्वर 

हैं अर्थात्‌ जंगलवासी नग्न दिगम्बर मुनि, जो कि दर्शन-ज्ञान-चारित्र को प्राप्त हैं, उनको 
परम जिनयोगीश्वर कहा गया है। यहाँ “परम जिनयोगीश्वर' कहने से परम वीतरागी 

योगी-स्वरूप में जुड़ान करनेवाले मुनि -- यह आशय है, परन्तु योगी अर्थात्‌ बाहर के 

बाबा-योगी की बात यहाँ नहीं है। मिथ्यात्व, माया और निदान -- इन तीन शल्यरहित 

होकर, जिन्होंने अन्तर में रमणता की है, वे परम जिनयोगीश्वर निश्चय सम्यग्दर्शन- 

ज्ञान-चारित्र को प्राप्त हैं -- ऐसे परमजिनयोगीश्वर.....। 

कहते हैं कि 'पहले पापक्रिया से निवृत्तिरूप व्यवहारनय के चारित्र में होते हैं।' 
परम जिनयोगीश्वर को निश्चयरलत्रय तो है; परन्तु जबतक पूर्ण शुद्धता नहीं होती, 

तबतक पापक्रिया से निवृत्तिरूप व्यवहारचारित्र भी होता है। उनको अन्दर आत्मा के 

श्रद्धा-ज्ञान और चारित्रसहित, पापक्रिया से निवृत्तिरूप पंचमहात्रत के परिणाम होते हैं 

और वह व्यवहारचारित्र है, जो कि पुण्यबंध का कारण है। जबकि निश्चय सम्यग्दर्शन- 

ज्ञान-चारित्र मुक्ति का कारण है। इसप्रकार परम जिनयोगीश्वर को व्यवहार (शुभराग) 

आता है; परन्तु वह पुण्यबंध का कारण है। 

  

  

  

  

    

  

    

  

  

  

  यहाँ कहा है कि जो परम जिनयोगीश्वर पहले पापक्रिया से निवृत्तिरूप व्यवहार 

Tika में होते हैं 'उन्हें वास्तव में व्यवहारनयगोचर तपश्चरण होता है।' जिनको 

निश्चय सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्रसहित पाप की निवृत्तिरूप महाव्रत होते हैं, उन्हें 

व्यवहारनयगोचर तप होता है -- यह व्यवहारतप है, व्यवहारचारित्र है और पुण्यबंध 
का कारण है। वह होता है, आता है; परन्तु है बंध का कारण । 

'सहज निश्चयनयात्मक परमस्वभावस्वरूप परमात्मा में प्रतषन सो तप है।' यह 

वास्तविक तप है, जो कि मोक्ष का यथार्थ मार्ग है। वरना ये बाहर के उपवासादि तो 
सब लंघन हैं। उप+वास"आत्मा की समीपता। अतीन्द्रिय आनन्दस्वरूप आत्मा के 

समीप बसना उपवास है। इसके अतिरिक्त आत्मा के भान बिना सब अपवास है। 

अप+वास-माठो वास। ऐसी बात है। अरे प्रभु! भटकते-भटकते अनन्तकाल बीता; 

परन्तु तूने वास्तविक तत्त्व को प्राप्त नहीं किया। अरे! वास्तविक तत्त्व को प्राप्त करने 

की दरकार भी नहीं की। एक तो वास्तविक तत्त्व सुनने मिलना भी कठिन है; 
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फिर सुनने मिलने के पश्चात्‌ भी तत्त्व को प्रयत्न से प्राप्त करना चाहिए -- वह इसने 

नहीं किया। 

अहा! मुनि को पंचमहात्रतादि के परिणाम होते हैं, तो भी वह राग है; जबकि 

अतीन्द्रिय आनन्दस्वरूप भगवान आत्मा के आश्रय से अतीन्द्रिय आनन्द का उग्र अनुभव 

होना निश्चय/सत्य चारित्र है। ओरे रे! ज्ञानी और अज्ञानी की बात में बहुत अन्तर है। 

अज्ञानी की बात लौकिक है और वीतराग त्रिलोकनाथ की वाणी अलौकिक है। वे 

(वीतराग त्रिलोकनाथ) ऐसा कहते हैं कि मुनि को निश्चयचारित्र सहित व्यवहारचारित्र 

होता है और वह निश्चयचारित्र तप से होता है। किस तप से ? 'नि३चयनयात्मक ' 
-- स्वाभाविक निश्चयनयस्वरूप ऐसे 'परमस्वभावस्वरूप ' -- परमवीतराग शान्तस्वरूप 

“परमात्मा में! -- अन्दर जो शुद्ध चैतन्य आत्मा है उसमें, 'प्रतपन' — रहना 'सो तप 

है।' (ऐसे तप से निश्चय-चारित्र होता है।) लो, ये तो हजारों वर्ष पहले के शास्त्र हैं। 

मूल गाथाएँ दो हजार वर्ष पूर्व की हैं और उनकी टीका नौ सौ वर्ष पूर्व की है। मूल 

गाथाएँ श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव की हैं और टीका श्री पद्मप्रभभलधारिदेव ने बनाई है। 

  

  

    

    

  

  

    यहाँ कहते हैं कि स्वाभाविक निश्चयनयस्वरूप परमस्वभावस्वरूप परमात्मा में- 

वीतराग आत्मा में-प्रतपन सो तप है। वीतरागस्वरूप आत्मा के अवलम्बन से/आश्रय 

से जो वीतरागता उत्पन्न होती है सो तप है। अन्दर में परमवीतरागस्वरूप परम आत्मा 

है-त्रिकाली श्रुव आत्मा है, उसमें प्रतपन-प्र+तपन-विशेष एकाग्रता-लीनता होने को 

भगवान तप कहते हैं। इसके सिवाय ये सब वर्षीतप आदि तो लंघन हैं। अहा! भगवान 

तो ऐसा कहते हैं कि सहज निजस्वरूप-परमात्मस्वरूप-त्रिकाली ज्ञान-आनन्दादि स्वरूप 

आत्मा में विशेष स्थिरता होना तप है और उस तप से संवर, निर्जरा तथा मुक्ति होती है। 

अब कहते हैं कि -- 

“निजस्वरूप में अविचल स्थितिरूप सहज-निश्चयचारित्र इस तप से होता है।' 

निजस्वरूप से चलित न हो -- ऐसी स्थितिरूप स्वाभाविक सत्य/सच्चा चारित्र इस तप 

से होता है। अरे रे! ऐसी बात सुनने को भी नहीं मिलती; परन्तु यहाँ अन्दर (शास्त्र 

में) है या नहीं ? यह घर के बही-खाते तो हमेशा देखता है; परन्तु यह शास्त्र देखने- 

पढ़ने का अवकाश नहीं मिलता और कदाचित्‌ शास्त्र पढ़े तो भी यह बात सत्समागम 
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बिना एकदम नहीं बैठती। भगवान! कठिन बात है! प्रभु! तेरा मार्ग कठिन है; परन्तु 
उसका फल अलौकिक सिद्धदशा है न! 

  

  

    यहाँ कहा है कि निजस्वरूप में अविचलस्थितिरूप सहज निश्चय चारित्र इस तप 

से होता है। वह तप कौन-सा ? ऊपर कहा गया अर्थात्‌ परमात्मा में प्रतपनरूप तप। 

अन्दर परम अमृतस्वरूप भगवान आत्मा में प्रतपन सो तप है और ऐसे तप से सहज 

निश्चयचारित्र होता है। अरे ! पहले तो अभी यह बात सुनने में भी कठिन पड़े -- ऐसी 

है; परन्तु क्या हो सकता है ? जिन्दगी तो चली जा रही है और जीव मरण के सन्मुख 
होता जा रहा है। एक दिन मरण आने पर देह छूट जायेगी; परन्तु इसका आत्मा तो 
अनादि-अनन्त रहनेवाला है। यदि इसने इस आत्मतत्त्व की यथार्थ-निश्चय दृष्टि-ज्ञान 

आदि नहीं किया तो जन्म-मरण का अन्त नहीं आएगा और इसके बिना इसने किया 

क्या ? कदाचित्‌ इसने दान में करोड़ों रुपये खर्च किए हों तो भी उसमें धर्म नहीं है। 

'मैं दान देता है' -- ऐसा अभिमान छोड़कर, राग की मंदता की होवे तो शुभभाव- 
पुण्य होता है और उससे पुण्यबंध होता है; परन्तु धर्म नहीं होता तथा 'पैसा मेरी वस्तु 

है, मैंने पैसा दिया' -- इसप्रकार उसमें स्वामीपना-कर्तापना माने तो मिथ्यात्व सहित 

अनन्त संसार मिलेगा। भाई! पैसा तो जड़/धूल है और तू तो चैतन्य प्रभु आत्मा है। 
तो क्‍या यह जड़/धूल चैतन्य आत्मा की है कि तू इसे दे सके ? भाई ! यह पैसा मेरा 
है और मैंने खर्च किया -- ऐसा ममत्व और कर्ताबुद्धि तो मिथ्यादृष्टि को होती है। प्रभु ! 
काम कड़क है; परन्तु इस समझ का फल अलौकिक है। 

यहाँ कहते हैं कि अनन्त संसार का अन्त आ जाए और 'सादि-अनन्त-अनन्त समाधि 

सुख में, अनन्त दर्शन-ज्ञान अनन्त सहित.....' रहे अर्थात्‌ मोक्ष होने का कारण यह तप 

है अर्थात्‌ ऐसे चारित्र और तप से सिद्धपद की प्राप्ति होती है -- यह कहते हैं। 

अब (पद्मनन्दि पंचविंशतिका का आधार देते हैं।) “आत्मा का निश्चय वह दर्शन 

है।' देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा अथवा नवतत्त्व की भेदवाली श्रद्धा भी कोई समकित नहीं 

है; क्योंकि वह तो राग है। पूर्णानन्दस्वरूप प्रभु भगवान आत्मा का निश्चय वह दर्शन 
है। सच्चिदानन्द-सत्‌ अर्थात्‌ शाश्वत ज्ञान और आनन्द का भण्डार-खजाना - ऐसे प्रभु 

आत्मा के सनन्‍्मुख होकर, उसको ज्ञान में-ख्याल में लेकर उसकी प्रतीति करना दर्शन 

है-सम्यग्दर्शन है। कितनी शर्त है ? पूर्णानन्द का नाथ भगवान आत्मा अतीन्द्रिय ज्ञान 
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आनन्द से भरपूर भरा है। जैसे शक्कर में मिठास भरी है। वैसे ही आत्मा में अतीन्द्रिय 

ज्ञान-आनन्द भरा है। उसके सन्मुख होने पर जो श्रद्धा होती है, वह सम्यग्दर्शन है। 

  

  

'आत्मा का बोध वह ज्ञान है।' यहाँ शास्त्रज्ञान की बात नहीं है; क्योंकि वह तो 

बाहर की बात है। अन्दर अतीन्द्रिय आनन्द का नाथ जो भगवान आत्मा है, उसका ज्ञान 

होने को बोध अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञान कहा जाता है। 

  

  

'आत्मा में ही स्थिति वह चारित्र है।' चारित्र कोई बाहर की चीज अथवा 

क्रियाकाण्ड नहीं है; अपितु अतीन्द्रिय आनन्दस्वरूप प्रभु आत्मा में स्थिति/स्थिरता/ 

रमणता होना चारित्र है। एक-एक व्याख्या अलग है। 
  

'ऐसा योग ( अर्थात्‌ इन तीनों की एकता ) शिवपद का कारण है।' अतीन्द्रिय 

आनन्दकन्द, सच्चिदानन्द प्रभु, अनाकुल शान्ति का रसकन्द -- ऐसे आत्मा का अनुभव 

होकर अर्थात्‌ उसका ज्ञान होकर उसकी प्रतीति आना सो आत्मा का निश्चय सम्यग्दर्शन 

है, उसका ज्ञान होना-बोध होना सो सम्यग्ज्ञान है तथा आत्मा में ही स्थिति होना चारित्र 

है। देखो, यहाँ 'ही' शब्द है, जिसका आशय यह है कि आत्मा अतीन्द्रिय आनन्द का 
नाथ, आनन्द का सागर, आनन्दस्वरूप है, उसमें ही अन्दर स्थिर होना सो चारित्र है। 

ऐसा योग -- इन तीनों की एकता शिवपद का कारण है। अद्भुत बात है प्रभु! यह 

श्लोक ' श्री पद्मनन्दि पंचविंशतिका' के एकत्वसप्तति अधिकार में से लिया है। बहुत 

संक्षेप में कहा है। 

  

  

  

  

  

  

    

अहा! यह शरीर तो जड़/मिट्टी/धूल है; अन्दर आठ कर्म हैं, वे भी मिट्टी/धूल हैं; 

दया, दान, ब्रत, भक्ति का परिणाम पुण्य हैं और हिंसा, झूठ, कमाना, व्यापार में ध्यान 

देना यह पाप है। ऐसे अजीव और पुण्य-पाप से भिन्न अन्दर जो भगवान आत्मा है, 
उसका अनुभव होकर, उसकी सन्मुखता में प्रतीति होना, उसका ज्ञान होना और उसमें 

रमणता होना -- यह दर्शन-ज्ञान-चारित्र है। इन तीन से अर्थात्‌ इस विधि से इसकी 

मुक्ति/सिद्धि है। बापू! कड़क लगे ऐसा है; परन्तु क्या हो ? क्योंकि मार्ग तो यही है। 

“एक होय तीनकाल में परमारथ का पंथ।' भूतकाल में अनन्त तीर्थंकर परमात्मा 

जिनेश्वरदेव हुए हैं, भविष्य में होंगे और वर्तमान में संख्यात तीर्थंकर और केवली 

विचरते हैं। उन सबका एक ही प्रकार का कथन है और वह यह है। 
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अहा! अन्दर में वस्तु भगवान आत्मा चिदानन्दमय प्रभु है। अनन्त-अनन्त आनन्दादि 

गुणों का रसीला प्रभु आत्मा गुणों का भण्डार है। उसके सन्मुख होने पर अनुभव में 

श्रद्धा होना वह दर्शन है, उसके अनभुव में ज्ञान होना वह ज्ञान है और उसके अनुभव 

में रमणता होना वह चारित्र है। यह तीन मुक्ति का कारण है। अज्ञानी को तो अभी यह 
भाषा भी कठिन पड़ती है। परन्तु कया हो प्रभु ? अरे! अनन्तकाल (संसार) परिभ्रमण 

में व्यतीत हुआ; परन्तु यह भूल गया है। देखो न! इस शरीर में लकवा होता है न ? 
जड़ की दशा ऐसी हो उसमें दूसरा क्‍या करे प्रभु ? प्रभु! जिस समय जड़ की जो 

अवस्था होनी है वह होती ही है। वह तुझमें रुक नहीं सकती। तू ऐसा मानता है कि 
मैं इसको सुधार दूँ; परन्तु वह दशा तुझसे सुधारी नहीं जा सकती। 

यहाँ कहते हैं कि सुख/आनन्द तो अन्दर आत्मा में है। उसकी श्रद्धा-ज्ञान और चारित्र 

-- इन तीनों की एकता शिवपद का/मोक्ष का कारण है। शिवपद अर्थात्‌ मोक्ष। 

“नमोथ्थुणं ' में आता है कि 'शिवमयलमसुमणंतं' -- 'शिव' अर्थात्‌ यह बाहर के शंकर 

नहीं; परन्तु कल्याणस्वरूप मोक्ष अथवा आत्मा। अन्दर भगवान आत्मा शिवस्वरूप 
अर्थात्‌ कल्याणस्वरूप, निरुपद्रवस्वरूप है। जिसमें उपद्रव नहीं है; परन्तु जो अकेला 

अतीन्द्रिय आनन्द का सागर है -- ऐसा आत्मा शिवस्वरूप है और जैसे समुद्र में ज्वार 

आता है, वैसे आत्मा की पर्याय में अतीन्द्रिय आनन्द का ज्वार आना मुक्ति या सिद्धपद 

है। अहा! अज्ञानी के साथ तो बात-बात में अन्तर है। प्रभु! वीतराग जिनेश्वरदेव प्रभु 
का मार्ग जगत से अलग है। 

अब टीकाकार स्वयं श्लोक कहते हैं -- 

कलश ७५ पर प्रवच्चनन 

'सहजज्ञान सदा जयवन्त है।' इसके दो अर्थ हैं -- (१) अन्दर स्वाभाविक ज्ञान 

का पिण्ड प्रभु भगवान आत्मा सदा जयवन्त है तथा (२) आत्मा के अन्तर-अनुभव 

में प्रतीति के साथ ज्ञान हुआ-सम्यग्ज्ञान हुआ-वह भी सदा जयवन्त वर्तता है -- ऐसा 

कहते हैं। सहजज्ञान कहने से त्रिकाली स्वाभाविक ज्ञानस्वरूप भगवान आत्मा सदा 

जयवन्त है-तीनोंकाल जयवन्त है। कदाचित्‌ कोई जीव प्याज अथवा लहसुण आदि 
निगोद की अवस्था में हो, तो भी अन्दर जो प्रभु आत्मा है, वह तो निर्मलानन्द है। हाँ, 
आत्मा की पर्याय में/दशा में/अवस्था में सारी भूल है, संसार है; परन्तु उसकी चीज 
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(उसका स्वरूप) तो त्रिकाल निर्मलानन्दमय शुद्ध है। परन्तु अरे! "हमने दुकान की 

और हमने इतना कमाया' इत्यादि ऐसे बाहर के अभिमान जिसको है, उसको यह बात 

कैसे बैठे ? 

यहाँ कहते हैं कि प्रभु! सहजज्ञान सदा जयवन्त है और वही सुखरूप है। यह शास्त्र 
पठन का ज्ञान और बाहर का एल.एल. बी. और एम. ए, का ज्ञान नहीं; परन्तु अन्दर 
का वास्तविक ज्ञान/आत्मज्ञान सदा जयवन्त है तथा भगवान आत्मा, जो कि प्रज्ञास्वरूप/ 

ज्ञानस्वरूप/जाननहारस्वरूप स्वाभाविक ज्ञान का पिण्ड है, वह जयवन्त वर्तता है। 

यद्यपि आत्मा तो जयवन्त है ही, परन्तु जिसको आत्मा की दृष्टि हुई है, वह कहता है 

कि यह आत्मा जयवन्त वर्तता है। इसके बिना-आत्मा को जाने बिना ऐसा किसप्रकार 

कहा (जाना) जा सकता है कि आत्मा जयवन्त वर्तता है ? जो चीज जानने में ही नहीं 
आई वह 'है' -- ऐसा किसप्रकार माना जाए ? ऐसा भगवान आत्मा ज्ञान और आनन्द 

की मूर्ति है। उसका ज्ञान हो कि “यह चीज है' तब वह मानने में आवे और आत्मा 
को ऐसा ज्ञान होने को सच्चा ज्ञान कहा जाता है। कदाचित्‌ किसी को यह सब कठिन 

लगे; परन्तु भाई! यह बात तो तीनलोक के नाथ की है। यहाँ तो यह बात पैंतालीस 

वर्ष से चलती है। 

अहा! (महाविदेहक्षेत्र में) भगवान सीमन्धर प्रभु साक्षात्‌ विराजमान हैं। वहाँ श्री 

कुन्दकुन्दाचार्य गये थे और वहाँ से आकर निजहित के लिए यह नियमसार शास्त्र बनाया 

हैं। वे नियमसार में कहते हैं कि सहज ज्ञान सदा जयवन्त है। 'बैसी ( सहज ) यह 

दृष्टि सदा जयवन्त है।' अन्दर में जो त्रिकाली दृष्टि है, वह तो सदा जयवन्त है ही; 
परन्तु सम्यग्दर्शन भी सदा जयवन्त है अर्थात्‌ पर्याय में जो त्रिकाली द्रव्य की श्रद्धा हुई 

है, वह भी सदा जयवन्त वर्तती है। जब पर्याय ने त्रिकाली द्रव्य को जाना-माना तब 

कहते हैं कि वह जयवन्त वर्तती है। 

'बैसा ही (सहज ) विशुद्धचारित्र भी सदा जयवन्त है।' चारित्र अर्थात्‌ 
ज्ञानानन्दस्वरूप में रमणतारूप चारित्र। चारित्र-रमना, चरना, जमना। जैसे गाय हरी घास 

खाती है, वैसे ही अन्दर में आनन्द का सागर-आनन्द का नाथ भगवान आत्मा का 
अनुभव करना-अन्दर में आनन्द की गोचरी करना चारित्र है। प्रभु! बात तो ऐसी है। 

अभी तो बाहर में बहुत फेरफार हो गया है और इसीकारण अनजान व्यक्ति को यह 
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    बात समझना कठिन पड़ता है। यहाँ कहते हैं कि चारित्रवंत त्रिकाली आत्मा तो सदा 

Waa है ही; परन्तु हमारी चारित्र की दशा भी जयवन्त वर्तती है -- ऐसा (मुनिराज) 
कहते हैं। यहाँ मुनि की व्याख्या है न! इसलिए कहते हैं कि हमारे दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
जो पर्याय में प्रगट हुए हैं, वह पर्याय जयवन्त वर्तती है और उसका विषय त्रिकाली 

आत्मा तो जयवन्त वर्तता ही है। अरे! अज्ञानी के साथ तो बात-बात में अन्तर है। प्रभु 
कहते हैं कि बापा! मेरे और तेरे बात-बात में अन्तर है। जो अनादि से परिभ्रमण करता 

है, उसकी बात में और मेरी बात में बहुत अधिक अन्तर है। ओरे प्रभु की ऐसी बात 

सुनने मिलना भी कठिन है प्रभु! 

यहाँ कहा है कि 'विशुद्ध चारित्र भी....' देखो, कलश में “चारित्र भी.....' ऐसा कहा 

है न ? अर्थात्‌ दृष्टि भी सदा जयवन्त है, ज्ञान भी सदा जयवन्त है और तदुपरान्त चारित्र 
भी सदा जयवन्त है -- ऐसा कहना है। 

श्री कुन्दकुन्दाचार्य रचित गाथाओं के टीकाकार ये श्री पद्मप्रभभलधारिदेव दिगम्बर 

मुनिराज हैं और वे नौ सौ वर्ष पूर्व हुए हैं। वे कहते हैं कि 'पापसमूहरूपी मल की 
अथवा कीचड़ की पंक्ति से रहित जिसका स्वरूप है -- ऐसी सहज परमतत्त्व 
में संस्थित चेतना भी सदा जयवन्त है।' पाप कहने से पुण्य-पाप दोनों पाप हैं। 

“पापरूप को पाप तो, जानत है सब कोई। 
पुण्य तत्त्व भी पाप है, कहे अनुभवी बुध कोई ॥' (योगसार, गाथा-७१) 

ऐसा श्री योगीन्दुदेव कृत योगसार में आता है। दया, दान, ब्रत का राग भी पाप है; 
क्योंकि वह आत्मा की शान्ति से विरुद्ध भाव है। अहा! अज्ञानी को अनादि से पुण्य- 
पाप की ही हारमाला चलती है। पुण्य-पाप....पुण्य-पाप....शुभ-अशुभ......शुभ- 
अशुभ....ऐसी पंक्ति से रहित जिसका स्वरूप है -- ऐसी सहज परमतत्त्व में अर्थात्‌ 
स्वाभाविक आनन्द के नाथ प्रभु आत्मा में संस्थित-रहनेवाली चेतना भी सदा जयवन्त 

है। जानने-देखने के स्वरूपमय त्रिकाली चेतना भी सदा जयवन्त है और पर्याय में 

जानना-देखनापना प्रगट हुआ, जिसके द्वारा ख्याल में आया कि यह चैतन्य जयवन्त है-- 

वह भी सदा जयवन्त है। जानने-देखने की पर्याय भी सदा जयवन्त है। 
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