












































































































सत्तास्वरूप ९५ 

वेदनासे पीड़ित, तिर्यच विवेकरहित, देव विषयासक्त, इसलिये मनुष्योंको 

अनेक सामग्री मिलने पर शास्त्राभ्यास होता है। सो मनुष्यपर्यायकी 

प्राप्ति ही द्रव्य-क्षेत्रकाल-भावसे महादुर्लभ है। 
वहाँ द्रव्यसे तो लोकमें मनुष्य जीव बहुत अल्प हैं, तुच्छ संख्यात 

मात्र ही हैं; और अन्य जीवोंमें निगोदिया अडन्त हैं, दूसरे जीव 
असंख्यात हैं। तथा क्षेत्रसे मनुष्योंका क्षेत्र बहुत स्तोक (थोड़ा ही) 
अढ़ाई द्वीप मात्र ही है और अन्य जीवोमें एकेन्द्रियोंका क्षेत्र सर्व 

लोक है, द्वसरोंका कितनेक राजू प्रमाण है। और कालसे मनुष्य 
पर्यायमें उत्कृष्ट रहनेका काल स्तोक है, कर्मभुमि-अपेक्षा पृथक्त्व 

कोटिपूर्व मात्र है और अन्य पर्यायोंमें उत्कृष्ट रहनेका काल-एकेन्द्रियमें 

तो असंख्यात पुद्गल-परावर्तन मात्र और अन्योंमें संख्यात पल्य मात्र 

है। भाव-अपेक्षा तीव्र शुभाशुभपनेसे रहित ऐसे मनुष्य-पर्यायके कारणरूप 
परिणाम होने अति दुर्लभ हैं, अद्य पर्यायके कारण अशुभरूप वा 
शुभरूप परिणाम होने सुलभ हैं। इसप्रकार शास्त्राभ्यासका कारण 
जो पर्याय कर्मभूमि या मनुष्य पर्याय, उसका दुर्लभपना जानना। वहाँ 

सुवास, उच्चकुल, पूर्ण आयु, इन्द्रयोंकी सामर्थ्य, नीरोगपना, सुसंगति, 

धर्मरूप अभिप्राय, बुद्धिकी प्रबलता इत्यादिकी प्राप्ति होना उत्तरोत्तर 

महा दुर्लभ है। यह प्रत्यक्ष दीख रहा है; और उतनी सामग्री मिले 
बिना ग्रन्थाभ्यास बनता नहीं, सो तुमने भाग्यसे अवसर पाया है इसलिये 

तुमको हठसे भी तुम्हारे हितके लिये प्रेरणा करते हैं। जैसे हो 
सके वैसे इस शास्त्रका अभ्यास करो, अन्य जीवोंको जैसे बने वैसे 

शास्त्राभ्यास कराओ। लिखवाना, व पढ़ने-पढ़ानेवालॉकी स्थिरता करनी 

इत्यादि शास्त्राभ्यासके बाह्य कारण साधन करना; क्‍योंकि उनके 

द्वारा भी परंपरा कार्यसिद्धि होती है व महत्‌ पुण्य उत्पन्न होता 
है। इसप्रकार इस शास्त्रके अभ्यासादिमें जीवॉकों रुचिवान किया। 

  

“समाधि-मरण स्वरूप” 
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[आचार्य कल्प श्री पं० टोडरमजीके सहपाठी और धर्म-प्रभावनामें 

उत्साह प्रेरक श्रीयुक्त ब्र० रायमलजी कृत 'ज्ञानानन्द निर्भर निजरस 

श्रावकाचार” नामक ग्रन्थ (पू० २२४ से २४३) में से यह अधिकार 

अति उपयोगी जानकर धर्म-जिज्ञासुओंके लिये यहां दिया गया है। 

[कविवर श्री 'बुधजन' जीके शब्दोंमें- "यह समाधि-मरण स्वरूप पं० 

श्री टोडरमलजीके सुपुत्र श्री पं० गुमानीरामजीकृत ही है।” 
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हे भव्य | तू सुन ! अब समाधिमरणका लक्षण वर्णन किया 
जाता है। समाधि नाम नि:कषायका है, शान्त परिणामोका" है, कषाय 
रहित शांत परिणामोंसे मरण होना समाधिमरण है। संक्षिप्तरूपसे 

समाधिमरणका यही वर्णन है विशेषरूपसे कथन आगे किया जा रहा है। 

सम्यकज्ञानी पुरुषका यह सहज स्वभाव ही है कि वह समाधिमरण 

ही की इच्छा करता है, उसकी हमेशा यही भावना रहती है, अन्तमें 

मरण समय निकट आने पर वह इस प्रकार सावधान होता है 
जिसप्रकार वह सोया हुआ सिंह सावधान होता है जिसको कोई 

पुरुष ललकारे कि हे सिंह ! तुम्हारे पर बैरियोंकी फौज आक्रमण 

कर रही है, तुम पुरषार्थ करो और गुफासे बाहर निकलो ! जब 

तक बैरियोंका समूह दूर है तब तक तुम तैयार हो जाओ बैरियोंकी 
फौजको जीत लो। महान पुरुषोंकी यही रीति है कि वे शत्रुके 
जागृत होनेसे पहले तैयार होते हैं। 

उस पुरुषके ऐसे वचन सुनकर शार्दुल तत्क्षण ही उठा और 
  

(१) क्रोध, मान, माया और लोभ ये चार कषाय हैं।
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उसने ऐसी गर्जना की कि मानो आषाढ़ मासमें इन्द्रने ही गर्जना 

की हो ! सिंह की गर्जना सुनकर बैरियों की फौजमें जो हाथी, 
घोड़ा आदि थे वे सब कंपायमान हो गये और वे सिंहको जीतलनेमें 

समर्थ नहीं हुए। हाथियोंने आगे कदम रखना बन्द कर दिया उनके 

हृदयमें सिंहके आकारकी छाप पड़ गई है इसलिये वे घैर्य नहीं 

धारण कर रहे, क्षण-क्षणमें निहार करते हैं, उनसे सिंहके पराक्रमका 

मुकाबला नहीं किया जा सकता। (इस उदाहरण को अब सम्यकृज्ञानी 
की अपेक्षासे बताते हैं) सम्यकज्ञानी पुरुष तो शार्दुलसिंह है और 

अष्ट कर्म” बैरी हैं। सम्यकृज्ञानीरूपी सिंह मरणके समय इन 

अष्टकर्मरूपी वैरियोंकों जीतनेके लिए विशेषरूपसे उद्यम करता है। 

मृत्युको निकट जानकर सम्यकृज्ञानी पुरुष सिंहकी तरह सावधान 

होती है और कायरपनेको दूरही से छोड़ देता है। 
सम्यग्दृष्टि कैसा है ? 

उसके ह्ृदयमें आत्माका स्वरूप दैदीप्यमान प्रकट रूपसे 

प्रतिभासता है। वह ज्ञान ज्योतिको लिये आनन्दरससे परिपूर्ण है। 
वह अपनेको साक्षात्‌ पुरुषाकार अमूर्तिक, चैतन्य धातुका पिंड, 

अनंत गुणोंसे युक्त चैतन्यदेव ही जानता है। उसके अतिशयसे ही 
वह परद्रव्यके प्रति रंचमात्र भी रागी नहीं होता है। 
सम्यग्दृष्टि रागी क्‍यों नहीं होता है ? 

वह अपने निज-स्वरूपको वीतराग ज्ञाता-दृष्टा, पर द्रव्यसे भिन्न, 
शाश्वत और अविनाशी जानता है और परद्रव्यको क्षणभंगुर, अशाश्वत, 

अपने स्वभावसे भली भांति भिन्न जानता है। इसलिये सम्यकृज्ञानी 

मरणसे कैसे डरे और वह ज्ञानी पुरुष मरणके समय इस प्रकारकी 

  

  

  

  

(१) कर्म ८ हैं-ज्ञानावरणी, दर्शनावरणी, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, 

गोत्र और अन्तराय। 

९८ सत्तास्वरूप 

भावना व विचार करता है:- 

“मुझे ऐसे चिन्ह दिखाई देने लगे हैं जिनसे मालूम होता है 
कि अब इस शरीरकी आयु थोड़ी है इसलिये मुझे सावधान होना 

उचित है इसमें (देर! विलम्ब करना उचित नहीं है।” जैसे योद्धा 

युद्धकी भेरी सुननेके बाद बैरियों पर आक्रमण करनेमें क्षण मात्र 

की भी देर नहीं करता है और उसके वीर रस प्रकट होने लगता 

है कि 'कब बैरियोंसे मुकाबला करू और कब उनको जीतूँ।' 

वैसे ही मेरे भी अब कालको जीतनेकी इच्छा है इसलिये हे 

कुटुम्ब परिवार वालों । सुनो ! देखो ! इस पुद्गल पर्यायका चरित्र ? 

यह देखते देखते उत्पन्न होती है और देखते ही नष्ट हो जाती 

है सो मैं तो पहले ही इसका विनाशिक स्वभाव जानता था। अब 

इसके नाशका समय आ गया है। इस शरीरकी आयु तुच्छ रह 

गई है और उसमें भी प्रति समय क्षण-क्षण कम हुआ जाता है 

किन्तु मैं ज्ञाता-दृष्टा हुआ इसके (शरीरका) नाशको देख रहा हूँ 

मैं इसका पड़ोसी हूँ न कि कर्त्ता या स्वामी। मैं देखता हूँ कि 

इस शरीर की आयु कैसे पूर्ण होती है और कैसे इसका (शरीरका) 

नाश होता है, यही मैं तमाशगीरकी तरह देख रहा हूं। अनन्त 
पुद्गल परमाणु इकट्ठे होकर शरीरकी पर्याय रूप परिणमते हैं, शरीर 
कोई भिन्न पदार्थ नहीं है और मेरा स्वरूप भी नहीं है । मेरा 

स्वरूप तो एक चेतनस्वभाव शाश्वत अविनाशी है उसकी महिमा अदभुत 

है सो मैं किससे कहूं ? 
देखो । इस पुद्गल पर्यायका महात्म्य ! अनन्त परमाणुओंका 

परिणमन इतने दिन एक-सा रहा, यह बड़ा आश्चर्य है। अब वे 

ही पुदूगलके विभिन्न परमाणु अन्य अन्य रूप परिणमन करने लगे 

हैं तो इसमें आश्चर्य क्या ? लाखों मनुष्योंके इकट्ठे होकर मिलनेसे 
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'मेला' होता है। यह मेला पर्याय शाश्वत रहने लगे तो आश्चर्य समझना 

चाहिये। इतने दिन तक लाखों मनुष्योंका परिणमन एक सा रहा, 

ऐसा विचार करनेवाला मनुष्य आश्चर्य मानता है। तत्पश्चात्‌ वे लाखों 

मनुष्य भिन्न भिन्न दशों दिशाओंमें चले जाते हैं तब 'मेला' का नाश 
हो जाता है। यह तो इन पुरुषोंका अपना अपना परिणमन ही है 

जो कि इनका स्वभाव है इसमें आश्चर्य क्या ? इसी प्रकार शरीरका 

परिणमन नाश रूप होता है यह स्थिर कैसे रहेगा ? 

अब इस 'शरीर' पर्यायकों रखनेमें कोई समर्थ न होनेका कारण 

बताते हैं:-: तीन लोकमें जितने पदार्थ हैं वे सब अपने-अपने स्वभाव 

रूप परिणमन करते हैं। कोई किसीका कर्त्ता नहीं है, कोई किसीका 

भोक्ता नहीं, स्वयं ही उत्पन्न होता है स्वयं ही नष्ट होता है, स्वयं 

ही मिलता है, स्वयं ही बिछुड़ता है, स्वयं ही गलता है तो मैं 
इस शरीरका कर्त्ता और भोक्ता कैसे ? और मेरे रखनेसे यह (शरीर) 

कैसे रहे ? और उसी प्रकार मेरे दूर करनेसे यह दूर कैसे हो 
जाय ? मेरा इसके प्रति कोई कर्त्तव्य नहीं है, पहले झूठा ही अपना 

कर्त्तव्य मानता था। मैं तो अनादिकालसे आकुल-व्याकुल होकर 

महादुःख पा रहा था। सो यह बात न्याय युक्त ही है। जिसका 

किया कुछ नहीं होता, वह परद्रव्यका कर्त्ता होकर उसे अपने स्वभावके 

अनुसार परिणमाना चाहे तो वह दुःख पावे ही पावे। 
मैं तो इस ज्ञायकस्वभाव ही का कर्त्ता और भोक्ता हूं और 

उसीका वेदन एवं अनुभव करता हूं। इस शरीरके जानेसे मेरा कुछ 

भी बिगाड़ नहीं और इसके रहनेसे कुछ सुधार भी नहीं है। यह 
तो प्रत्यक्ष ही काष्ठ या पाषाणकी तरह अचेतन द्रव्य है। काष्ठ, 

पाषाण और शरीरमें कोई भेद नहीं है। इस शरीरमें एक जाननेका 

ही चमत्कार है सौ वह तो मेरा स्वभाव है न कि शरीरका। शरीर 

  

  

  

१०० सत्तास्वरूप 

तो प्रत्यक्ष ही मुर्दा है। मेरे निकल जाने पर इसे जला देते है। 

मेरे ही मुलाहिजेसे शरीरका जगत द्वारा जाता है किन्तु जगतको 

यह खबर नहीं है कि आत्मा और शरीर भिन्न भिन्न हैं। इसीसे 

जगतके लोग भ्रमके कारण ही, इस शरीरसे, अपना जानकर, ममत्व 

करते हैं और इसको नष्ट होते देखकर दुखी होते हैं और शोक 

करते हैं कि “हाय ! हाय !! मेरा पुत्र, तू कहां गया ? हाय ! 

हाय !! मेरा पति तू कहां गया ?; हाय ! हाय !! मेरी पुत्री, 
तू कहाँ गई ? हाय पिता ! तू कहाँ गया ? हाय se AM | 

तू कहां गया ?” इसप्रकार अज्ञानी पुरुष पर्यायों को नष्ट होते 

देखकर दु:खी होते हैं और महादुःख एवं क्लेश को पाते हैं किन्तु 
ज्ञानी पुरुष ऐसे विचार करते हैं:- 'किसका पुत्र ? किसकी पुत्री 
? किसका पति ? किसकी स्त्री ? किसकी माता? किसका पिता 

? किसकी हवेली ? किसका मंदिर ? किसका माल? किसका 

आभूषण और किसका वस्त्र ? ये सब सामग्री झूठी, विनाशिक हैं 

अतः ये सब उसी प्रकारसे अस्थिर हैं जैसे स्वप्नमें दिखा हुआ 

राज्य, इन्द्रजाल द्वारा बनाया हुआ तमाशा, भूतोंकी माया या आकाशरमें 
बादलोंकी शोभा। ये सब वस्तुएं दखनेमें रमणीक लगती हैं किन्तु 

इनका स्वभाव विचारें तो कुछ भी नहीं है। यदि वस्तु होती तो 

स्थिर रहती और नष्ट क्‍यों होती ? ऐसा जानकर मैं त्रिलोकमें 

जितनी पुद्गलकी पर्यायें हैं उन सबसे ममत्त्व छोड़ता हूं और अपने 
शरीरसे भी ममत्त्व छोड़ता हूं इसीसे इसके नष्ट होनेसे मेरे परिणामोंमें 

अंश मात्र भी खेद नहीं है। ये शरीरादि सामग्री चाहे जैसे परिणमें 
मेरा कुछ प्रयोजन नहीं है। चाहे ये कम हो, चाहे भीगो, चाहे 
नष्ट हो जावो मेरा कुछ भी प्रयोजन नहीं है। 

अहो देखो ! मोहका स्वभाव ? ये सब सामग्री प्रत्यक्ष ही परवस्तु 
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है और उसमें भी ये विनाशिक हैं और इस भव और परभवमें दुःखदाई 

हैं तो भी यह संसारी जीव इन्हें अपना समझकर रखना चाहता 

हैं, मैं ऐसा चरित्र देखकर ही ज्ञान-दृष्टि वाला हुआ हूँ। मेरा केवल 

'ज्ञान' ही अपना स्वभाव है और उसे ही मैं देखता हूं और मृत्युका 

आगमन देखकर नहीं डरता हूं। काल तो इस शरीरका ग्राहक 

है मेरा ग्राहक नहीं है। जैसे मक्खी, मिठाई आदि स्वादिष्ट वस्तुओं 

पर ही जाकर बैठती है किन्तु अग्नि पर कदाचित्‌ भी नहीं बैठती 

है उसी प्रकार काल (मृत्यु) भी दौड़-दौड़ कर शरीर ही को पकड़ता 

है। और मेरेसे तो दूर ही भागता है। मैं तो अनादि कालसे अविनाशी 
चैतन्य देव त्रिलोक द्वारा पूज्य पदार्थ हूं। उस पर कालका जोर 

नहीं चलता। इसप्रकार कौन मरता है ? और कौन जन्म लेता 

है ? और कौन मृत्युका भय करे ? मुझे तो मृत्यु दीखती नहीं 
है। जो मरता है वह तो पहले ही मरा हुआ था और जीता है 
वह पहले ही जीता था। जो मरता है वह जीता नहीं और जीता 
है वह मरता नहीं है। किन्तु मोह दृष्टि के कारण विपरीत मालूम 
होता था। अब मेरा मोहकर्म नष्ट हो गया इसलिये जैसा वस्तुका 

स्वभाव है वैसा ही मुझे दृष्टिगोचर होता है उसमें जन्म, मरण, 
दुःख, सुख दिखाई नहीं पड़ते। अतः मैं अब किस बातका सोच- 
विचार करूँ ? 

"मैं तो चैतन्यशक्ति वाला शाश्वत बना रहनेवाला हूँ उसका 

अवलोकन करते हुए दुःखका अनुभव कैसे हो ? मैं कैसा हूँ ? 
मैं ज्ञानानन्द, स्वात्म रससे परिपूर्ण हूँ और ज्ञानांजलि द्वारा उस 

अमृतका पान करता हूँ। वह अमृत मेरे स्वभावसे उत्पन्न हुआ है 

इसलिये वह स्वाधीन है पराधीन नहीं है इसलिये मुझे उसके आस्वादनमें 

खेद नहीं है। 
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मैं अपने निजस्वभावमें स्थित हूं, अकंप हूँ। मैं ज्ञानामृतसे परिपूर्ण 

हूँ। मैं दैदीप्यमान ज्ञानज्योति युक्त अपने ही निज स्वभावमें स्थित हूँ । 

देखो ! इस अदभूत चैतन्य स्वरूपकी महिमा ! उसके 

ज्ञानस्वभावमें समस्त ज्ञेय पदार्थ स्वयमेव झलकते हैं किन्तु वह स्वयं 

ज्ञेयरूप नहीं परिणमता है और उस झलककमनेमें (जाननेमें) विकल्पका 

अंश भी नहीं है इसीलिये उसके निर्विकल्प, अतीन्द्रिय, अनुपम, बाधा 

रहित और अखंड सुख उत्पन्न होता है। ऐसा सुख संसारमें नहीं 
है संसारमें तो दुःख ही है। अज्ञानी जीव इस दु:खमें भी सुखका 
अनुमान करते हैं किन्तु वह सच्चा सुख नहीं है। 

“मैं कैसा हूँ ?" मैं ज्ञानादि गुणोंसे परिपूर्ण हूँ और उन गुणोंसे 

एकमय हुआ अनन्त गुणोंकी खान बन गया हूँ। 

“मेरा चैतन्य स्वरूप कैसा है 2” सर्वांगमें चैतन्य ही चैतन्य 

उसी प्रकार व्याप्त है जिस प्रकार नमककी डली (टुकड़ेमें) में सर्वत्र 

क्षार रस है या जिसप्रकार शक्कर की डलीमें सर्वत्र अमृतरस व्याप्त 

हो रहा है। वह शक्‍्करकी डली पूर्णतः अमृतमय पिंड ही है वैसे 
ही मैं एक ज्ञानामय पिंड बना हुआ हूँ। मेरे सर्वांगमें ज्ञान ही ज्ञान 

है। जितना-जितना शरीरका आकार है उतना-उतना ही आकारके 

निमित्त मेरा आकार है किन्तु अवगाहन शक्ति द्वारा मेरा इतना बड़ा 

आकार इतनेसे आकारमें समा जाता है। एक प्रदेशमें असंख्यात प्रदेश 

भिन्न-भिन्न रहते हैं। उनमें संकोच विस्तारकी शक्ति है ऐसा सर्वज्ञ 

देवने देखा है। 

“मेरा निजस्वरूप कैसा है ?" वह अनन्त आत्मिक सुखका 

Hea है तथा एक सुखकी ही मूर्ति है, वह चैतन्यमय पुरुषाकार 
है। जैसे मिट्टीके साँचेमें एक शुद्ध चाँदीकी प्रतिमा बनाई जाय वैसे 
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ही इस शरीरके साँचेमें आत्माको जानना चाहिये। मिट्टीका सांचा 

समय पाकर गल जाता है, जल जाता है, ढूट जाता है किन्तु 

चाँदीकी प्रतिमा ज्यों की त्यों बनी रहे वह आवरण रहित होकर 

सबको प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर हो जाय। सांचेके नाश होनेसे प्रतिमाका 
नाश नहीं होता है वस्तु पहलेसे ही दो थीं इसलिये एकके नाश 

होनेसे दूसरेका नाश कैसे हो ? यह तो सर्वमान्य नियम है। वैसे 
ही समय पाकार शरीर नष्ट होता है तो होओ मेरे स्वभावका नाश 

होता नहीं, मैं किस बात का सोच करूं ? 

“चैतन्यरूप कैसा है ?" वह आकाशके समान निर्मल है, आकाशर्में 

किसी प्रकारका विकार नहीं है। बिल्कुल वह स्वच्छ निर्मल है। 
यदि कोई आकाशको तलवारसे तोड़ना, काटना चाहे या अग्निसे 

जलाना चाहे या पानीसे गलाना चाहे तो वह आकाश कैसे तोड़ा, 

काटा जावे या जले या गले ? उसका बिलकुल नाश नहीं हो 

सकता। यदि कोई आकाशको पकड़ना या तोड़ना चाहे तो वह 

पकड़ा या तोड़ा नहीं जा सकता। वैसे ही मैं आकाश की तरह 

अमूर्तिक, निर्विकार, पूर्ण निर्मलताका पिण्ड हूँ। मेरा नाश किस प्रकार 

हो ? किसी भी प्रकार नहीं हो, यह नियम है। यदि आकाशका 

नाश हो तो मेरा भी हो, ऐसा जानना। किन्तु आकशके और मेरे 
स्वभावमें इतना विशेष अन्तर है कि आकाश तो जड़ अमूर्तिक पदार्थ 

है और मैं चैतन्य अमूर्तिक पदार्थ हूं मैं चैतन्य हूँ इसीलिये ऐसा 
विचार करता हूँ कि आकाश जड़ है और मैं चैतन्य। मेरे द्वारा 

जानना प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर होता है और आकाश नहीं जानता है। 
“मैं कैसा हूं ?" मैं दर्पणकी तरह स्वच्छ शक्तिका ही पिड 

हूं। दर्पणकी स्वच्छ शक्तिमें घट-पटादि पदार्थ स्वयमेव ही झलकते 

हैं। दर्पणमें स्वच्छ शक्ति व्याप्त रहती है वैसे ही मैं स्वच्छ शक्तिमय 
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हूं। मेरी स्वच्छ शक्तिमें (कर्म रहित अवस्थामें) समस्त ज्ञेय पदार्थ 

स्वयमेव ही झलकते हैं ऐसी स्वच्छ शक्ति मेरे स्वभावमें विद्यमान 

है। मेरे सर्वागमें एक स्वच्छता भरी हुई है मानों ये ज्ञेय पदार्थ 

भिन्न हैं। यह स्वच्छता शक्तिका स्वभाव ही है कि उसमें अन्य पदार्थोका 

दर्शन होता है। 

मैं कैसा हूं? मैं अत्यन्त अतिशय निर्मल, साक्षात्‌ प्रकट ज्ञानका 

पुंज बना हुआ हूँ और अनन्त शान्तिरससे परिपूर्ण और एक अभेद 

निराकुलता से व्याप्त हूँ। 

“मेरा चैतन्यस्वरूप कैसा है ?" वह अपनी अनन्त महिमासे 

युक्त है, वह किसीकी सहायता नहीं चाहता है, वह असहाय स्वभावको 

धारण किये हुए है। वह स्वयंभू है, वह एक अखण्ड ज्ञान मूर्ति, 
परद्रव्यसे भिन्न, शाश्वत, अविनाशी और परमदेव है और इसके अतिरिक्त 

उत्कृष्ट देव किसे माने ? यदि त्रिकालमें कोई हो तो मानें ? नहीं है। 

“यह ज्ञान स्वरूप कैसा है ?" वह अपने स्वभावकों छोड़कर 

अन्यरूप नहीं परिणमता है। वह अपने स्वभावकी मर्यादा उसीप्रकार 

नहीं छोड़ता जिस प्रकार जलसे परिपूर्ण समुद्र सीमाकों छोड़कर 

अन्यत्र गमन नहीं करता। समुद्र अपनी लहरोंकी सीमामें भ्रमण करता 

है। उसी प्रकार ज्ञानरूपी समुद्र अपनी शुद्ध परिणतिरूप तरंगावलि 

युक्त अपने सहज स्वभावमें भ्रमण करता है। ऐसी अद्भुत महिमा 
युक्त मेरा ज्ञान स्वरूप परमदेव, अनादिकालसे इस शरीरसे भिन्न है। 

मेरे और इस शरीरके पड़ौसीके समान संयोग है। मेरा स्वभाव 

अन्य प्रकारका है और इसका स्वभाव अन्य प्रकारका है। मेरा परिणमन 

और इसका परिणमन भिन्न प्रकारका है। इसलिये यदि यह शरीर 

अभी गलन रूप परिणमता है तो मैं किस बातका शोक करूँ। 

और किसका दुःख करूँ ? मैं तो तमाशगीर पड़ौसीकी तरह इसका
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गलन देख रहा हूं। मेरे इस शरीरसे राग-द्वेष नहीं है। राग-द्वेष 

इस जगतमें निंद्य समझे जाते हैं और ये परलोकमें भी दुखदाई 

हैं। ये राग-द्वेष-मोह ही से उत्पन्न होते हैं। जिसके मोह नष्ट हो 
गया उसके राग-द्वेष नष्ट हो गये। मोहके द्वारा ही परद्रव्यमें अहंकार 

और ममकार उत्पन्न होते हैं। यह द्रव्य है सो मैं हूँ ऐसा भाव 
तो अहंकार है और यह द्रव्य मेरा है ऐसा भाव ममकार है। पर 

सामग्री चाहने पर मिलती नहीं और छोड़ी जाती नहीं तब यह 

आत्मा खेद खिन्न होता है। यदि सर्व सामग्रीको दूसरोंकी जाने 
तो इसके (सामग्री) आने और जानेका विकल्प क्‍यों उत्पन्न हो ? 

मेरे तो मोह पहले ही नष्ट हो गया है और मैंने शरीरादिक सामग्रीको 

पहले ही पराई जान ली है इसलिये अब इस शरीरके जानेसे किस 

बातका विकल्प उठे ? कदाचित्‌ नहीं उठे। मैंने विकल्प उत्पन्न 

करानेवाले व्यक्तिका (मोहवत) पहले ही भली भाँति नाश कर दिया 

इसलिये मैं निर्विकल्प आनन्दमय निज स्वरूपको बारबार सम्हालता 

एवं याद करता हुआ अपने स्वभावमें स्थित हूँ। 

कोई सम्यग्दृष्टिको सि प्रकार समझाता है 'यह शरीर तो तुम्हारा 

नहीं है किंतु इस शरीरके निमित्तसे मनुष्य पर्यायमें शुद्धोपयोगका 
साधन भली प्रकार होता था उसका उपकार जानकर इसे रखनेका 

उद्यम करना उचित है इसमें हानि नहीं हैं” उसको सम्यकृदृष्टि 

उत्तर देता है-'हे भाई ! तुमने यह बात कही सो तो हम भी 

जानते हैं। मनुष्य पर्यायमें शुद्धोपयोगका साधन, ज्ञानाभ्यासका साधन, 
और ज्ञान वैराग्यकी वृद्धि आदि अनेक गुणोंकी प्राप्ति होती है जो 
कि अन्य पर्यायमें दुर्लभ है, किन्तु अपने संयमादि गुण रहते हुए 

शरीर रहे तो रहो वह तो ठीक ही है हमारेसे कोई बैर तो है 
नहीं और यदि शरीर न रहे तो अपने संयमादि गुण निर्विध्न रूपसे 
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रखना और शरीरसे ममत्त्व छोड़ना चाहिये। हमें शरीरके लिये 

संयमादि गुण कदाचित्‌ भी नहीं खोने हैं। 
जैसे कोई रत्नोंका लोभी पुरुष परदेशसे रल्नद्वीपमें फूसकी 

झोंपड़ीमें रतन ला लाकर इकट्ठा करता है। यदि उस झॉपड़ीमें 

अग्नि लग जावे तो विचक्षण पुरुष ऐसा विचार करे कि किसी 

प्रकार इस अग्निका निवारण करना चाहिये रत्नों सहित इस satel 

बचाना चाहिए। यह झोंपड़ी रहेगी तो इसके सहारे बहुत रत्न और 

इकट्ठे कर लूंगा। इस प्रकार वह पुरुष अग्निको बुझती हुई जाने 

तो रत्न रखकर उसे बुझावे और वह यदि समझे कि रत्न जानेसे 

झोंपड़ी रहे तो वह कदाचित झाँपड़ी रखनेका उपाय नहीं करता। 
उस अवस्थामें वह झोंपड़ीकों जलने दे और आप सम्पूर्ण रत्नोंको 

लेकर अपने देश आ जावे। तत्पश्चात्‌ वह एक दो रत्न बेचकर 

अनेक तरह की विभूति भोगता है और ओक प्रकारके स्वर्णके महल, 

मकानादि व बागादिक बनाता है और राग, रंग, BAS ales Yaa 

क्रीड़ा करता हुआ अत्यन्त सुख भगोता है। 
रत्नोंके लोभी उक्त पुरुषकी तरह भेदविज्ञानी पुरुष है। वह 

शरीरके लिये संयमादि गुणोंमें अतिचार नहीं लगाता और ऐसा विचार 

करता है कि 'संयमादि गुण रहेंगे तो मैं विदेह क्षेत्र में देव बनकर 
जाऊंगा और सीमंधर स्वामी आदि बीस तीर्थकरों और अनेक केवलियों 

एवं मुनियोंके दर्शन करूंगा और अनेक जन्मोंके संचित पाप नष्ट 

करूंगा और मनुष्य पर्यायमें अनेक प्रकारके संयम धारण करूंगा। 

मैं श्री त्तीथंकर केवली भगवानके चरण कमलोंमें क्षायिक सम्यक्त्वकी 

साधना करूंगा और अनेक प्रकारके मनवांछित प्रश्न कर तत्त्वोंका 

यथार्थ स्वरूप जानूंगा। राग-द्वेष संसारके कारण हैं मैं उनका शीघ्रता 

पूर्वक आमूल नाश करूंगा। मैं श्री परम दयात्रु, आनन्दमय केवल 
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लक्ष्मी संयुक्त श्री जिनेन्द्र भगवानकी छबिका दर्शन रूपी अमृतका 

निरन्तर लाभ लेऊँगा। तत्पश्चात्‌ मैं शुद्धाचरण द्वारा कर्म-कलंकको 

धोनेका प्रयत्न करूंगा। मैं पवित्र होकर श्री तीर्थकर देवके निकट 

दीक्षा धारण करूंगा। करूंगा। तत्पश्चात्‌ मैं नाना प्रकारके दुर्द्धर 

तपश्चरण करूंगा और तत्परिणाम स्वरूप मेरा शुद्धोपयोग अत्यन्त 
निर्मल होगा और मैं अपने स्वरूपमें लीन होऊँगा। मैं उसके बाद 

क्षपकश्रेणीके सनन्‍्मुख होऊँगा और कर्मरूपी शत्रुओंसे युद्ध कर जन्म- 
जन्मके कर्मोौंका उन्मूलन करूंगा और केवलज्ञान प्रकट करूंगा और 
मुझे एक समयमें समस्त लोकालोकके त्रिकालीन चराचर पदार्थ 

दृष्टिगोचर हो जायेंगे। तत्पश्चात्‌ मेरा यह स्वभाव शाश्चत्‌ रहेगा। 

मैं ऐसी केवलज्ञान लक्ष्मीका स्वामी हूँ तब इस शरीरसे कैसे ममत्त्व 

करूँ ?“ ऐसा उत्तर देकर सम्यकज्ञानी पुरुष विचार करता है। 

मुझे दोनों ही तरह आनन्द है-शरीर रहेगा तो फिर शुद्धोपोगकी 
आराधना HST se WR नहीं रहेगा तो परलोकमें जाकर 

शुद्धोपपोगकी आराधना करूंगा। इस प्रकार दोनों ही स्थितिमें मेरे 

शुद्धोपयोगके सेवनमें कोई विध्न नहीं दिखता है इसलिये मेरे परिणामोंमें 

संक्लेश क्‍यों उत्पन्न हो ? 
“मेरे परिणामोंमें शुद्ध" स्वरूपसे अत्यन्त आसक्ति है। उस 

आसक्तिको छुड़ानेमें ब्रह्मा, विष्णु, महेश, इन्द्र, धरणेन्द्र, नरेन्द्र आदि 
कोई भी समर्थ नहीं हैं। इस आसक्तिको छुड़ानेमें केवल मोह कर्म 

ही समर्थ है जिसे मैंने पहले ही जीत लिया। इसलिये अब तीन 

लोकमें मेरा कोई शत्रु नहीं रहा और शत्रुओं बिना-त्रिकाल-ब्रिलोकमें 
दुःख नहीं है। इसलिये मरणसे मुझे भय कैसे हो ? इस प्रकार 

मैं आज पूर्णतः निर्भय हुआ हूँ। यह बात अच्छी तरह जाननी चाहिये 

इसमें कुछ संदेह नहीं है।” 
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शुद्धोपयोगी पुरष इस प्रकार शरीरकी स्थितिमें पूर्णतः परिचित 

है और ऐसा विचार करनेसे उसके किसी भी प्रकारकी आकुलता 

नहीं होती है। आकुलता ही संसारका बीज है इस आकुलतासे ही 
संसारकी स्थिति एवं वृद्धि होती है। अनन्त कालसे किए हुए संयमादि 
गुण आकुलतासे इस प्रकार नष्ट हो जाते हैं जिस प्रकार अग्निमें 
रुई नष्ट हो जाती है। 

“सम्यकदृष्टि पुरुषको किसी भी प्रकारकी आकुलता नहीं करनी 

aed ak aga: ve निज स्वरूपका ही बारंबार विचार करना 

चाहिये उसीको देखना चाहिए और उसीके गुणोंका संस्मरण, 

चितन्तवन निरन्तर करना चाहिये ! उसीमें स्थित रहना चाहिये और 

कदाचित्‌ शुद्ध स्वरूपसे चित्त चलायमान हो तो ऐसा विचार करना 

चाहिये।” यह संसार अनित्य है। इस संसारमें कुछ भी सार नहीं 

है। यदि इसमें कुछ सार होता तो तीर्थकर देव इसे क्‍यों छोड़ते ? 

“इसलिये निश्चयतः मुझे मेरा स्वरूप ही शरण है और बाह्यतः 

पंचपरमेष्ठी, जिनवाणी और रत्नत्रयधर्म शरण हैं और मुझे इनके 

अतिरिक्त स्वप्नमें भी और कोई वस्तु शरणरूप नहीं, ऐसा मैंने नियम 

लिया है” 

समयदृष्टि पुरुष ऐसा नियम कर स्वरूपमें उपयोग लगावे और 
उसमें उपयोग नहीं लगे तो अरिहंत और सिद्धके स्वरूपका अवलोकन 

करे और उनके द्रव्य, गुण, पर्यायका विचार करे। ऐसा विचार 

करते हुए उपयोग निर्मल हो तब फिर उसे (उपयोगको) अपने स्वरूपमें 

लगावे। अपने स्वरूप जैसा अरिहंतोंका स्वरूप है और अरिहंत सिद्धका 

स्वरूप जैसा अपना स्वरूप है। अपने (मेरी आत्माके) और अरहिंत- 

सिद्धोंके द्रव्यत्व स्वभावमें अन्तर नहीं है किन्तु उनके पर्याय स्वभावमें 

अन्तर है ही। मैं द्रव्यत्व स्वभावका ग्राहक हूँ इसलिये अरिहंतका 
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ध्यान करते हुए आत्माका ध्यान भली प्रकार सधता है और आत्माका 

ध्यान करते हुए अरिहंतोंका ध्यान भलीप्रकार सधता है। अरिहंतो 

और आत्माके स्वरूपमें अन्तर नहीं है, चाहे अरिहंतका ध्यान करो 

या चाहे आत्माका ध्यान करो-दोनों समान हैं।” ऐसा विचार हुआ 
सम्यग्दृष्टि पुरुष सावधानीपूर्वक स्वभावमें स्थित होता है। 

सम्यग्दृष्टि अब क्या विचार करता है और कैसे कुटुम्ब, परिवार 

आदिसे ममत्व छुड़ाता है सो कहते हैं। वह सबसे पहले अपने माता- 
पिताको समझाता हैः- 

अहो । इस शरीरके माता-पिता ! आप यह अच्छी तरह जानते 

हो कि यह शरीर इतने दिनों तक तुम्हारा था अब तुम्हारा नहीं 

है। अब इसकी आयु पूरी होनेवाली है सो किसीके रखनेसे वह 
रखा नहीं जा सकता। इसकी इतनी ही स्थिति है सो अब इससे 

ममत्त्व छोड़ो । अब इससे ममत्त्व करनेसे क्या फायदा ? अब इससे 

प्रीति करना दुःख ही का कारण है। इन्द्रियदिक देवोंकी शरीरपर्याय 

भी विनाशिक है। जब मृत्यु समय आवे तब इन्द्रादिक देव भी दुखी 

होकर मुँह ताकते रह जाते हैं और अन्य देवोंके देखते-देखते कालमें 

किंकर उन्हें उठा ले जाते हैं, किसीकी यह शक्ति नहीं है कि 
कालके किकरोंसे उन्हें क्षण मात्र भी रोक ले। इस प्रकार ये कालके 

किकर एक-एक करके सबको ले जायेंगे। जो अज्ञान वश होकर 

कालके आधीन रहेंगे उनकी यही गति होगी। सो तुम मोहके वश 
होकर इस पराये शरीरसे ममत्व करते हो और इसे रखना चाहते 

हो, तुम्हें मोहके वश होनेसे संसार का चरित्र झूठा नहीं लगता 
है। दूसरेका शरीर रखना तो दूर तुम अपना शरीर तो पहले रखो 

फिर औरोंके शरीरके रखनेका उपाय करना। आपकी यह भ्रम बुद्धि 

है जो व्यर्थ ही दुखका कारण है किन्तु यह प्रत्यक्ष होते हुए भी 
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तुम्हें नहीं दिख रहा है। 

संसारमें अब तक कालने किसको छोड़ा है ! और अब किसको 

छोड़ेगा ? हाय । हाय !! देखो, आचार्यकी बात कि आप निर्भय 

होकर बैठे हो, यह आपकी अज्ञानता ही है। आपका क्‍या होनहार 

है ? यह मैं नहीं जानता हूँ। इसीलिये आपसे पूछता हूँ कि आपको 

अपना और परका कुछ ज्ञान भी हे ! हम कौन हैं ? कहांसे आए 
हैं ? यह पर्याय पूर्ण कर कहाँ जायेंगे ? पुत्रादिसे प्रेम करते हैं 
सो ये भी कौन हैं ? हमारा पुत्र इतने दिन तक (जन्म लेनेसे 

पहले) कहां था जो इसके प्रति हमारी ममत्व बुद्धि हुई और हमें 

इसके वियोगका शोक हुआ ? इन सब प्रश्नों पर सावधानी पूर्वक 

विचार करो और भ्रमरूप मत रहो। 

आप अपना कर्तव्य विचारने और करनेसे सुखी होओगे। परका 

कार्य या अकार्य उसके (परके) हाथ है (अधीन है) उसमें आपका 

aia oe WW नहीं है। आप व्यर्थ ही खेद खिन्न हो रहे हैं। 
आप मोहके वश होकर संसारमें क्‍यों डूबते हैं ? संसारमें नरकादि 
के दुःख आप ही को सहने पड़ेंगे, आपके लिये और कोई उन्हें 
नहीं सहेगा। जैनधर्मका ऐसा उपदेश नहीं है कि पाप कोई करे 

और उसका फल भोगे दूसरा। अतः मुझे आपके लिये बहुत दया 

आती है, आप मेरा यह उपदेश ग्रहण करें। मरा यह उपदेश आपके 

लिए सुखदाई है। 

मैंने तो यथार्थ जिनधर्मका स्वरूप जान लिया है और आप 

उससे विमुख हो रहे हैं इसी कारण मोह आपको दुख दे रहा 
है। मैंने जिनधर्मके प्रतापसे सरलता पूर्वक मोहको जीत लिया है। 
इसे जिनधर्मका ही प्रभाव जानों। इसलिये आपको भी इसका स्वरूप 

विचारना कार्यकारी है। देखो । आप प्रत्यक्ष ज्ञाता-दृष्टा आत्मा हैं
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और शरीरदिक परवस्तु हैं। अपना स्वरूप अपने स्वभावरूप सहज 

ह परिणमता है किसीके रखनेसे वह (परिणमन) रुकता नहीं है 

किन्तु भोला जीव भ्रम रखता है आप भ्रमबुद्धि छोड़ें और स्व-परका 
भेदविज्ञान समझें, अपना हित विचारकर कार्य करें। विचक्षण पुरुषोंकी 

यही रीति है कि वे अपना हित ही चाहते हैं, वे निष्प्रयोजन एक 

कदम भी नहीं रखते। 

आप मुझसे जितना ज्यादा ममत्व करेंगे उतना ज्यादा दुःख 

होगा, उससे कार्य कुछ भी बनेगा नहीं। इस जीवने अनन्त बार 

अनंत पर्यायामें भिन्न-भिन्न माता-पिता पाये थे, वे अब कहां गये ? 

इस जीवको अनन्तबार स्त्री, पुत्र-पुत्रीका संयोग मिला था वे कहां 

गए ? इस जीवको पर्याय-पर्यायमें अनेक भाई, कुटुम्ब परिवारादि 

मिले वे सब अब कहां गये ? यह संसारी जीव पर्यायबुद्धि वाला 
है। इसे जैसी पर्याय मिलती है वह उसीको अपना स्वरूप मानता 

है और उसमें तन्‍्मय होकर परिणमने लगता है। वह यह नहीं 
जानता है कि जो पर्यायका स्वरूप है वह विनाशिक है और मेरा 

स्वरूप नित्य, शाश्वत और अविनाशी है उसे ऐसा विचार ही नहीं 

होता। इसमें उस जीवको दोष नहीं है यह तो मोहका महात्म्य 

है जो प्रत्यक्ष सच्ची वस्तुको झूठी दिखा देता है। जिसके मोह 
नष्ट हो गया है ऐसा भेदविज्ञानी पुरुष इस पर्यायमें अपनत्त्व कैसे 

माने और वह कैसे इसे सत्य माने ? वह दूसरे द्वारा चलित कैसे 

हो? कदाचित नहीं हो। 
अब मुझे यथार्थ ज्ञानभाव हुआ है। मुझे स्व-परका विवेक हो 

गया है। अब मुझे ठगनेमें कौन समर्थ है ? मैं अनादिकालसे पर्याय- 
पर्यायमें ठगाता चला आया हूँ, तत्परिणाम स्वरूप मैंने भव-भवमें जन्म- 

मरणके दुःख सहे। इसलिये अब आप अच्छी तरह जान लें कि 
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आपके और हमारे इतने दिनोंका ही संयोग सम्बन्ध था जो अब 

पूर्ण प्रायः हो गया। अब आपको आत्मकार्य करना उचित है, न 

कि मोह करना |! 

इसलिये अब अपने शाश्वत निज स्वरूपको सम्हालें। उसमें किसी 

तरहका खेद नहीं है। हमारे अपने ही घरमें अमूल्य निधि है उसको 

सम्हालनेसे जन्म-जन्मके दुःख नष्ट हो जाते हैं। संसारमें जन्म- 
मरणका जो दुःख है वह सब अपना स्वरूप जाने बिना है इसलिये 

सबको ज्ञान ही की आराधना करनी चाहिये। ज्ञानस्वभाव अपना निज 

स्वरूप है, उसकी प्राप्तिसि यह जीव महा सुखी होता है। आप 
प्रत्यक्ष देखने-जाननेवाले ज्ञायक पुरुष शरीरसे भिन्न ऐसा अपना स्वभाव 
उसे छोड़कर और किससे प्रीति की जावे ? मेरी स्थिति तो इस 

सोलहवें स्वर्गके कल्पवासी देवकी तरह है जो तमाशा हेतु मध्यलोकमें 
आवे और किसी गरीब आदमीके शरीरमें प्रविष्ठ हो जावे और उसकी- 

सी क्रिया करने लगे। वह कभी तो लकड़ीका गट्टर सिर पर रखकर 

बाजारमें बेचने जाता है और कभी मिट्टीका तसला सिर पर रख 

स्त्रियोंसे रोटी मांगने लगता है, कभी पुत्रादिकको खिलाने लगता 

है, कभी धान काटने जाता है, कभी राजादि बड़े अधिकारियोंके 

पास जाकर याचना करता है कि महाराजा ! मैं आजीविकाके लिए 

बहुत ही दुखी हूँ, मेरी प्रतिपालना करें, कभी दो पैसे मजदूरीके 

लेकर दांती कमरमें लगाकर काम करनेके लिये जाता है, कभी 

रुपये दो रुपयेकी वस्तु खोकर रोता है, हाय ! अब मैं क्या कारूँगा ? 

मेरा धन चोर ले गए । मैंने धीरे-धीरे धन इकट्ठा किया और उसे 

भी चोर ले गये, अब मैं अपना समय कैसे बिताऊँगा ? कभी नगरमें 

भगदड़ हो तो वह पुरुष एक लड़केकों अपने कांघे पर बैठाता 

है और एक लड़केकी अँगुली पकड़ लेता है और स्त्री तथा पुत्रीको 
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अपने आगे कर, सूप, चालणी, मटकी, झाड़ू आदि सामानको एक 

टोकरीमें भरकर अपने सिर पर रखकर, एक दो गूदड़ोंकी गठरी 
बांधकर उस टोकरी पर रख आधी रातके समय नगरसे बाहर 

निकलता है ! उसे मार्गमें कोई राहगीर मिलता है, वह (राहगीर) 

उसर पुरुषको पूछता है, हे भाई आप कहां जाते हैं ? तब वह 
उत्तर देता है कि इस नगरमें शत्रुओंकी सेना आईं है इसलिये 

मैं अपना धन लेकर भाग रहा हूँ और दूसरे नगरमें जाकर अपना 

जीवनयापन करूँगा इत्यादि नाना प्रकारका चरित्र करता हुआ 

वह wea dd sa map eka wed ge भी अपने 

सोलहवें स्वर्गकी विभूतिको एक क्षणमात्र भी नहीं भूलता है, वह 
अपनी उसने गरीब पुरुषके वेषमें जो नाना प्रकारकी क्रियायें की 

है- वह उनमें थोड़ासा भी अहंकार-ममकार नहीं करता, 

वह सोलहवें स्वर्गी देवाँगना आदि विभूति और देव स्वरूपमें 

ही अहंकार-ममकार करता है। 

उसे देवकी तरह मैं सिद्ध समान आत्मा द्रव्य, मैं पर्यायमें नाना 

प्रकारकी चेष्टा करता हुआ भी अपनी मोक्ष-लक्ष्मीकों नहीं भूलता 
हूँ तब मैं लोकमें किसका भय करूँ 2” 

तत्पश्चात्‌ सम्यग्दृष्टि स्त्रीसे ममत्व छुड़ाता है)-'अहो । इस 

शरीरसे ममत्व छोड़ ! तेरे और इस शरीरके इतने दिनोंका ही 

संयोग सम्बन्ध था सो अब पूर्ण हो गया। अब इस शरीरसे तेरा 

कुछ भी स्वार्थ नहीं सधेगा इसलिए तू अब मेरेसे मोह छोड़ और 

बिना प्रयोजन खेद मत कर। यदि तेरा रखा हुआ यह शरीर रहे 
तो रख , मैं तो मुझे रोकता नहीं और यदि तेरा रखा यह शरीर 

  

१. समाधिमरण करनेवाली स्त्री हो तो वह अपने पतिसे ममत्व छुड़ावे। 
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न रहे तो मैं क्या करूं ? यदि तू अच्छी तरह विचार करे तो 

तुझे ज्ञात होगा कि तू भी आत्मा है और मैं भी आत्मा हूँ। स्त्री- 
पुरुषकी पर्याय तो पुद्गलका रूप है अतः पौद्गलिकसे कैसी प्रीति ? 

यह जड़ और आत्मा चैतन्य; ऊँट-बैलका सा इन दोनोंका संयोग 

कैसे बने ? तेरी पर्याय है उसे भी चंचल ही जान। तू अपने हितका 

विचार क्‍यों नहीं करती ? हे स्त्री ! मैंने इतने दिन तक तुम्हारे 

साथ सहवास किया उससे क्‍या सिद्धि हुई और इन भोगोंसे क्‍या 

सिद्धि होनी है। व्यर्थ ही भोगोंसे हम आत्माको संसारचक्रमें घुमाते 
हैं। भोग करते समय हम मोह वश होकर यह नहीं जानते कि 

मृत्यु आवेगी और तत्पश्चात्‌ तीन लोककी संपदा भी मिथ्या हो जाती 

है। इसिलये तुझे हमारी पर्यायके लिये खेद खिन्न होना उचित 

नहीं है। यदि तू हमारी प्रिय स्त्री है तो हमें धर्मका उपदेश दे 
यही तेरा वैयावृत्य करना है। अब हमारी देह नहीं रहेगी, आयु 
तुच्छ रह गई है इसलिये तू मोह कर आत्माको संसारमें क्‍यों डुबोती 
है ! यह मनुष्य-जन्म दुर्लभ है। यदि तू मतलब ही के लिये हमारी 

साथिन है तो तू तेरी जाने। हम तुम्हारे डिगानेसे डिगेंगे नहीं। 
हमने तुझे दया कर उपदेश दिया है। तू मानना चाहे तो मान, 
नहीं माने तो तेरा जैसा होनहार होगा वैसा होगा। हमारा अब तुमसे 
कुछ भी मतलब नहीं है इसलिये अब हमसे ममत्व मत कर। हे 

प्रिये । परिणामोंको शांत रख, आकुल मत हो। यह आकुलता ही 
संसारका बीज है।” 

इसप्रकार स्त्रीकों समझकर सम्यदृष्टि उसे विदा करता है 
तत्पश्चात्‌ वह कुटुम्ब परिवारके अन्य व्यक्तियोंको बुलाकर उन्हें 

संबोधित करता है। 
“अहो कुटुम्बीगण ! अब इस शरीरकी आयु तुच्छ रही है।
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अब हमारा परलोक नजदीक है इसलिए हम आपको कहते हैं कि 

आप हमसे किसी बातका राग न करें। आपके और हमारे चार 

दिनका संयोग था, कोई तललीनता तो थी नहीं। जैसे सरायमें अलग 

Ter Wi Wel दो रात ठहरें और फिर बिछुड़ते समय वे 

दुःखी हों ! इसमें कौनसा सयानापन है। इसी प्रकार हमें बिछुड़ते 

समय दु:ख नहीं है किन्तु आप सबसे हमारा क्षमाभाव है। आप 
सब आनन्दमयी रहें। यदि आपकी आयु बाकी है तो आप धर्म सहित 

व राग रहित होकर रहो। अनुक्रमसे आप सबकी हमारी सी स्थिति 
होनी है। इस संसारका ऐसा चरित्र जानकर ऐसा FM OA 

है जो इससे प्रीति करे !” 

कुटुम्ब-परिवारवालोंको इस प्रकार समझाकर सम्यग्दृष्टि उन्हें 

सीख देता है। तत्पश्चात्‌ वह अपने पुत्रोंको बुलाकर समझाता है- 
अहो ! पुत्रों ।! आप सब बुद्धिमान हैं, हमसे किसी प्रकारका 

मोह नहीं करें। जिनेश्वरदेवके धर्मका भली प्रकार पालन करें। आपको 

धर्म ही सुखकारी होगा। कोई व्यक्ति माता-पिताकों सुखकारी मानता 

है यह मोहका ही माहात्म्य है। वस्तुतः कोई किसीका कर्ता नहीं। 

कोई किसीका भोर्त्ता नहीं है, सब पदार्थ अपने अपने स्वभावके कर्त्ता- 

भोक्‍्ता हैं इसलिये अब हम आपको पुनः समझाते हैं कि यदि आप 

व्यवहारत: हमारी आज्ञा मानते हैं तो हम जैसे कहें वैसे करें। 'सच्चे 

देव, धर्म, गुरुकी दृढ़ प्रतीति करो, साधर्मियोंसे मित्रता करो, पराश्रयकी 
श्रद्धा छोड़ो, दान, शील, तप, संयमसे अनुराग करो, स्व-पर 

भदेविज्ञानका उपाय करो और संसारी पुरुषोंके संसर्गको छोड़ो। यह 

जीव संसारमें सरागी जीवॉंकी संगतिसे अनादि कालसे ही दुःख 

पाता है इसलिये उनकी संगति अवश्य छोड़नी चाहिये। धर्मात्मा 

पुरुषोंकी संगति इस लोक और परलोक दोनोंमें महासुखदाई है। 

११६ सत्तास्वरूप 

इस लोकमें तो निराकुलतारूपी सुखकी और यशकी प्राप्ति होती 

है और परलोकमें वह स्वर्गादिकका सुख पाकर मोक्षमें शिवरमणीका 

भर्त्ता होता है और वहां पूर्ण निराकुल, अतीन्द्रिय, अनुपम, बाधारहित, 
शाश्वत, अविनाशी सुख भोगता है। इसलिये हे पुत्रों ! यदि तुम्हें 
हमारे वचनोंकी सत्यता प्रतीत हो तो हमारे वचन अंगीकार करो, 
इसमें तुम्हारा हित होता दिखे तो करो और यदि हमारे वचन झूठे 

लगें और इनसे तुम्हारा अहित होता दिखे तो हमारे वचन अंगीकार 

मत करो। हमारे तुमसे कोई प्रयोजन नहीं किन्तु तुम्हें दया बुद्धिसे 
ही यह उपदेश दिया है इसलिये इसे मानो तो ठीक और न मानों 

तुम अपनी जानो।” 

तत्पश्चात्‌ सम्यकृदृष्टि पुरुष अपनी आयु थोड़ी जानकर दान, 
पुण्य, जो कुछ उसे करना होता है, स्वयं करता है। 

Ter उसे जिन पुरुषोंसे परामर्श करना होता है उनसे 
कर वह निःशल्य हो जाता है और सांसारिक कार्योंसे समबन्धित 
जो स्त्री-परुष हैं उनको विदा कर देता है और धार्मिक कार्योंसे 
सम्बन्धित पुरुषोंको अपने पास बुलाता है और जब वह अपनी आयुका 

अन्त अति निकट समझता है तब यावज्जीवन सर्व प्रकारके परिग्रह 
और चारों प्रकारके आहारका त्याग करता है और समस्त परिग्रहका 

भार पुत्रोंको सॉपकर स्वयं विशेषरूपसे नि:ःशल्य-वीतरागी हो जाता 

है। अपनी आयुके अन्तके सम्बन्धमें सन्देह होने पर दो-चार घड़ी, 
प्रहद, दिन आदिकी मर्यादा पूर्वक त्याग करता है। 

तत्पश्चात्‌ वह चारपाईसे उत्ततकर जमीन पर सिंहकी तरह निर्भय 

होकर बैठता है। जैसे शत्रुओंको जीतनेके लिये सुभट उद्यमी होकर 

रण-भूमिमें प्रविष्ट होता है। इस स्थितिमें सम्यग्दृष्टिके अंशमात्र 

आकुलता भी उत्पन्न नहीं होती। 

  

  

  

 



सत्तास्वरूप १1७ 
उस शुद्धोपयोगी सम्यकृदृष्टि पुरुषके मोक्षलक्ष्मीका पाणिग्रहण 

करनेकी तीव्र इच्छा रहती है कि अभी मोक्षमें जाऊँ। उसके हृदय 

पर मोक्ष लक्ष्मीका आकार अंकित रहता है और इस कारण वह 

किंचित्‌ भी राग परिणति नहीं होने देता है और इस प्रकार विचार 

करता है कि “राग परिणतिने मेरे स्वभावमें थोड़ासा भी प्रवेश किया 

तो मुझे वरण करनेको उद्यत मोक्षलक्ष्मी लौट जायेगी, इसलिए मैं 

राग परिणतिको दूर ही से छोड़ता हूँ।” वह ऐसा विचार करता 

हुआ अपना काल पूर्ण करता है उसके परिणामो में निराकुल आनंदरस 

रहता है, वह शांतिरससे अत्यन्त तृप्त रहता है। उसके आत्मिक 
सुखके अतिरिक्त किसी वस्तुकी प्राप्तिकी इच्छा नहीं है। उसे केवल 

अतीन्द्रिय सुखकी वांछा है और उसीको भोगना चाहता है। इसप्रकार 
वह स्वाधीन एवं सुखी हो रहा है। 

उसे यद्यपि साधर्मियोंका संयोग सुलभ है तो भी उसे उनका 

संयोग पराधीन होनेसे आकुलतादायी ही लगता है और वह यह 

जानता है कि निश्चयत: इनका संयोग सुखका कारण नहीं है। सुखका 

कारण एक मेरा शुद्धोपयोग ही है जो मेरे पास ही है अतः मेरा 
सुख मेरे आधीन है। 

सम्यग्दृष्टि इसप्रकार आनंदमयी Est Wet GRA युक्त 
समाधिमरण करता है। 

बन गूँ०्३4 

११८ 

पं० श्री भागचन्द्रजी कृत 

(आध्यात्मिक भजन) 

सन्त निरन्तर चिन्तत ऐसे, आतमरूप अबाधित ज्ञानी ||टेक || 

रागादिक तो देह्श्रित हैं, इनतें होत न मेरी हानी। 

दहन दहत ज्यों दहन न तदगत, गगन दहन ताकी बिधिठानी 

||सं० | । 

वरणादिक विकार पुद्गलके, इनमें नहिं चैतन्य निशानी । 

यद्यपि एक क्षेत्र अवगाही, तद्यपि लक्षण भिन्न पिछानी oll 

मैं सर्वांगपूर्ण ज्ञायक रस लवण खिल्लवत लीला ori 

मिलौ निराकुल स्वाद न यावत, तावत पर परनति हितमानी 

||सं० | । 

भागचन्द्र निरद्वन्द निरामय, मूरति निश्चय सिद्ध समानी। 

नित अकलंक अवंक शंका विन, निर्मल पंक विना जिमि पानी 

| |सं० | | 

“se 
[2] 

जब निज आतम अनुभव आवै, तब और कछु न सुहावै। 

रस नीरस हो जात ततच्छिन, अक्ष-विषय नहीं भावै।।१॥।॥। 

गोष्ठी कथा कुतूहल विघटै, पुद्गल प्रीति नशावै।।२ || 

Wes जुग चपल पक्ष जुत, मन पक्षी मर जावै।।३।। 
ज्ञानानन्द सुधारस उमगे घट अन्तर न समावै।|४ || 

भागचन्द ऐसे अनुभवकों हाथ जोरि सिर नावै।।५।। 

  

  

शी



“मनमोद छंद” 
आत्मज्ञानी अध्यात्मविशारद ब्रह्माचारी श्री धर्मदास 

-: क्षुल्लकजी महाराज कृत :- 

IOC 

३# नमः सिद्धेभ्य: अथ मनमोद छंद लिख्यते- 
(दोहा) 

धर्मनाथ कूं बंधि करि घर हिरदै संतोष। 

धर्मदास क्षुल्लक कहै तुरतहि पारऊँ मोक्ष | |१।। 

चिदानंद कूं नमस्कार करू भाव उर लाय। 

तीनलोक व्यापक सही सतगुरु दियो sara! 12 I 

सम्यकृदृष्टि लक्षण 
(दोहा) 

जाग्रत में जागत भलो सदा जागतो I | 

समदृष्टि सोवत नहीं कर देखो निरधार।।१॥।। 
तीन अवस्था है बुरी जाग्रत स्वप्न विचार। 

तीन अवस्था है बुरी जाग्रत स्वप्न विचार। 

सुषुप्ती तीजी खरी नहिं सोवै वो सार।।२।। 

Wes a वैर सूं है अतीत वो सार। 

सो समदृष्टि जाणिये मन में करो विचार |।३ |। 
नहीं नींद नहिं मोह में नहीं जगत के मांहि। 
समदृष्टि सो ही भलो है प्रसिद्ध घट मांहि 

lly 

  

वो ही सबकूं जाणतो है वो सबसे दूरि। 
समदृष्टि वो जाणिये ब्रह्मज्ञान को मूरि।।५।। 
निद्रा पंच प्रकार की सो उनके नहिं होय। 

geen uid fers see ge A Walle ll 

मिथ्यादृष्टि लक्षण 
(दोहा) 

नेत्र सै वो देखतो नेत्र कूं देखत नाहिं। 

ताकूं अंधो जाणिये इसी जगत के मांहि।।१।। 

भला ज्ञान सै जाणतो ज्ञानकूं जाणत नाहिं। 

सो अज्ञानी है बुरों इसी जगत के मांहि।।२।। 

तन-मन-धन अरु वचन कूं रूप आपको मानि। 
मूढमती सो होरह्यों सो भिथ्यादृष्टि जानि।।३ |। 

  

अन्येन भाव से जिन प्रतिमा का दर्शन किया 

gece धर्मदास ताका 
(कवित्त दोय) 

अभेद बुद्धि सै जो दर्शनकरि जिनजीका, 
सो ही जीव पुन्यवान जग में प्रधान है। 

जिनजी अनंत गुण राजत है घट मांही, 
मेरा मोकूं दीषं नाहीं सरल जु सांति है।। 

प्रतितीके अर्थ सेती आयो मैं हरष धरि, 

भात कोती ग्राम मध्ये नाभिनंदन तिष्ठे है। 

जिनका दरस करि नमस्कार बारूबार, 

एकमेक मिल गीयो धर्मदास जिन है।।१।।



१२१ 

जिनरूप मेरोरूप एक ही दरस गयो, 

भ्रम नाहीं भावना ही भय नाहीं कीजिये। 

जिनके दरस सेती आनंद अपार आयो, 

दुख नाहीं होवे अब सोही काम कीजिये।। 
आदिनाथ आदिदेव तिनकी अपार गति, 

मन में हरष घर दरशण कीजिये। 

धर्मदास क्षुल्लक व्रत अवधार करि, 

जिनजी के पास जाय भाव पूजा ठानिये।।२।। 

(दोहा) 

धर्मदास की विनती सुणले मेरी माय । 

पुत्र तुमारो हूँ सही क्षमा करो अब आय।॥१।। 

बेर-बेर विनती करूं हे जननी सिरताज। 

आत्मज्ञान बतायदे मेरा सुखके काज।।२।। 

नमूं निरंतर भाव से तुम तै छानी नांहिं। 

निजपुरो मै बैठायदे भ्रमण दूरि हो जायि।।३।। 

  

अनुभव ज्ञान लावणी 

(छंद दोहा) 

प्रश्न-कहो क्षुल्लक महाराजजी धर्मदासजी नाम। 

कोण देश के मुलक मै रहते हो किस धाम।। 
उत्तर-देख हमारा मुलक की महिमा अपरंपार। 

कहाता हूं तुम साभलो चेतन चित चितार।। 

(लावणी) 

मेरा मुलक की महिमा अद्भुत सुण लेणा चेतन भाई। 

तत्र देश मै येकरूप हूँ येकरूप ही A asl lea! 

१२२ 
राव-रंक अरु राजा नाही देश धरा को लेश नहीं। 

शहर अनूपम माहि बसत है लघु ग्राम को काम नहीं।। 

तत्र देश मै जनम-मरण हम नहीं देख्यो सुण भाई। 

स्त्री पुरुष का जोड़ा नाही गैब गाव ही है भाई | |मेरा० | |१|। 

पवन पाणी का कण का नाहीं अग्नि को ताहां लेश नहीं। 

चंद्र-सूर्य अरू तारा गणबी तत्र देश मै नहिं भाई।। 

प्रातःकाल अरु संध्या नाहीं दिवस रहण का भेद नहीं। 

देशपाल येक रहता है सो दशु दिसा मै नहिं जाई ।मेरा० |२। 

देसपाल के देह नहीं है मन-मायाको खोज नहीं। 

मन का विकल्प चिंतवन नाही अहंकार को अंश नहीं।। 

राजाजी को नांव नहीं है बिना नांव को है भाई। 

कामदार और करता नाही नौकर चाकर नहिं भाई |मेरा० |३ | 

सर्व मुलक की महिमा है सो वचन जाल मैं नहि आवे। 

वचन अगोचर देश बसत है तिनकी महिमा को गावे।। 

धर्मदास क्षुल्लकजी गावै सबके मन मैं भ्रम आवै। 

शिष्य हमारा हो जावो तो भरम तुमारा FA od Aero I ly I | 

समकृतार्थ संबोधन 

(छंद) 
समकेत बिना हो प्राणी, स्वस्वरूप की रीत न जाणी।।टेक |। 

नित श्रवण करी जिनवाणी, जिन गुण गाये बहुताणी। 

सत्यारर्थ जिनागम कथिया, तत्वारथ सूत्र जो भणिया।।१।। 

दशबिध धरम शुभ पाले, त्रयोदश चारित्र संभाले। 

बहु तप उपवास करीजे, देही शोषण भाव धरीजे।सम० |२। 

मुनि लिंग धार बहु फिरिया, शीतादिक बाधा सहिया। 

शुभ भावना भाव लगाये, निज रूप कबी नहि पाये।सम० |३ |
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कमंडलु पीछी अब लीना, क्षुललक व्रत धार नवीना। 

जिनराज धर्म नहि चीना, हुये बुद्धि ज्ञान विहीना|सम० |४। 

तन-मन-वचन के माही, नाही समकत है सुण भाई। 

क्षुललक धर्मदास ज्यों पाई, सो कहता नाहि रे भाई |सम०।५। 

(दोहा) 

लिखणा-पढ़णा मे नहीं, जोग जुगत मै नाहि। 

जगत लोक मैं हैं नहीं, समकत राणी माया।।६।। 

नहीं सोवती नाहीं जागती, समकत मेरी माय। 

gard Iq Hr, ed VS BR ATI! 

बिना कसम की नरि है, तीन लिंग सै दूर। 
gaara uel fered, ऐसी समकत मूर।।८॥।। 

स्व-स्वरूप प्रभु की लावणी 

मेरा प्रभु की महिमा है सो वचन जाल में नहि भाई। 

वचन जाल तो बिगड़ जात है वो अविनाशी है सांई |टेका। 

अगम अगोचर वचन अगोचर सिद्ध निरंजन है भाई।। 

चेतन चिन्ह सदा इस घट में अनुभव मै आवै सो ही।। 

अलख अखंडित ate साहिब अलग रहत है, है कोई। 

नाँव गाँव तिनकाबी नाही जात-पात में नहीं भाई ।मेरा |० |१। 

कालो पीलो धौवलो नाही लाल वर्ण को लंबन ही। 

हस्यारंग को अंश नहीं है आदि मध्य मैं है कोई।। 

जनम-मरण में नहि आवत है जावत है नाही कोई। 

तीन लोक में प्रभु विराजै महिमा उसकी है भाई ।मेरा० |२। 

उनकी महिमा उस ही माही कथनी में आवत में नाही। 

चरम दृष्टि में नहीं लखत है ज्ञान गम्य में है भाई।। 

१२४ 

मेरो स्वामी मरतोनाही जनम्यू नाहि है कोई । 

खाणा पीणा उसके नाही भरम जाल में नहि सोही।। 

सोवत ऊठत जागत नाही सदा सुखी मेरो सांई|मेरा० |३।   

घट-घट में वो प्रभु विराजै सुण लेणा सज्जन भाई। 

अविनाशी आनन्द मई है मैं देख्यो मेरे मांही।। 

धर्मदास क्षुल्लक की कथनी झूठी नाही है वो ही। 
ऐसो ही तुमरे घट अंदर देख जाण लीज्यो Ag Axo ly | 

नजर न आवै आतम ज्योति पंडित देख विचारोजी येती ।|टेका। 

आतम ज्योत्ती न छोटी न मोटी भीतर बाहर कोई न लपटी 

|।नजर० | | 

लाल नहीं, नहिं काली न पीली, धोवलि धूमर न वा निली 

|।नजर० | | 

आतम ज्योति न सोति न जगती, धरमदास सै निशदिन रमती 

|।नजर० | | 

पुन: 

वा घर की केई नाही न बोलै जा घर से जीव आया रे 

| टिका | | 

कोई तो कहत है जीव अनादि, कोई कहत है नाही रे 

|।वा घर०।। 

नरक निगोद च्यार गती माही, फिरता जीव भरमाया रे ||वा० | | 

ऐसी कथनी सब कोहु गावै, गावत-गावत भूल्या रे 

||वा घर०।। 
धर्मदास ढूंढत-ढूंटत अब, दिल का दिल में पाया रे 

||वा घर०।।
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मतवाले की लावणी 

आप रूप वह जाणत नांही मतवाला तिनकूं कहिये। 

उनकी अब कछु कहु हकी गति सुणलै चेतनधार हिये 

| टेक | | 

wh UA dec पीके मतवाले हो चलत wl 

तैसे ही मत-मदरा पीके जैनी जन मतवाल भये।। 

शिवमत वाले वेदांती अब विष्णुमति मतवाल भये। 

धर्मदास सब मतवाले कूं जाणत भाई ज्ञान हिये 

|।आप० | |१। | 

मुसलमीन मतवाले भाई श्वेताम्बर मतवाल भये। 

मत He कूं पीके देखो ढंढमति मतवाल wal 

संबेगी मतवाले भाई कबीर मत, मतवाल भये। 

धर्मदास सब मतवाले कूं जाणत भाई ज्ञान हिये 

|।आप० | |२।। 

  
लिंगायत मतवाले भाई करनाटक में जाय रहै। 

मान भाउ के मतवाले अब ब्रह्मती मतवाल भये।। 

सांख्यमती मतवाले भाई बोधमती मतवाल भये। 

धर्मदास सब मतवालेकूं जाणत भाई ज्ञान ea 

|।आप० | |३ || 

नैय्यायिक मतवाले भाई साहिब मती मतवाल भये।। 

चारवाक्‌ मतवाले भाई राजमती मतवाल भये।। 

गुसाई मतवाले भाई नानक मती मतवाल भये। 

धर्मदास सब मतवाले कूं जाणत भाई ज्ञान हिये 

|।आप० | |४ | | 

१२६ 
तेरापंथी मतवाले अब येक पंथ कूं भूलि रहे। 
बीसपंथ मतवाले भाई गुमान पंथी घूम रहे।। 

दिगंबरी मतवाले भाई दशु दिशा में फैल रहे। 

धर्मदास सब मतवाले कूं. जाणत भाई ज्ञान हिये 

[1।आप० | |५ | | 

मत मदरा में माता नाहीं ऐसा ज्ञानी कोण भये। 

ज्ञान-ज्ञान कूं जाणै उनका हीये यह ख्याल भये।। 
मत मदरा कूं छोड़ दई सो सुखी भये निज घट मांही। 

धर्मदास क्षुल्लक कहे येह गाई भेमराज सुख हरषाये 

[|आप० | |६ | | 

मन (लावणी) 
मन चंचल तो जरा न ठहरे मनका बांका तीर चलै। 

मन काटो तो कटै न किस सै मन कूं जलावो तो नहीं जलै 

[टेक | । 
मान हुवो सो मन सैं भाई मन की इच्छा आन खड़ी। 

मन माया की मिली दोस्ती ऐसी रचना हुई घड़ी।। 

माघनंद मुनि मन सैं बिगड़े, मन से आनी भली पड़ी। 

कुम्मकार की बेटी परणी मन सै देखो उसी घड़ी 

| [AAO 1191 
मन सै मानी रावण देखो रामचन्द्र की नारि हरी। 

माहादेवजी मन सै हुवा मुनी अर्जिका प्रीत धरी।। 

अर्जिका के गर्भ रह्मयो सो नौ महीना में प्रसूती करी। 
मन से ही फिर दीक्ष्या लीनी गुरु पास वा जाय खड़ी 

| FAO 112 1 

 



१२७ 

लेणा देणा मन से होवै खाणा पीणा मन सै ही। 

भला बुरा येह मन से होवै हर्ष शोक भी मन सै ही।। 
भोग-जोग-गमन मन सै होवै राजरीत हो म सै ही। 

कहणा-सुणणा मन सै होवे मुनी धर्म भी मन सै ही 
| AAO 113 11 

हटक-हटक मन राखत है पण हट क्‍यों मन रहतो नांही। 

सटक-सटक चहु ओर जात है लटक लटक मन लोट गई। 

गटक-गटक मन भोग करत है विषय वासना मान लही। 

हुटक-हुटक मन तान ताडतो भटिक २ भटकात सही 
| |मन० | |४ | | 

काम-क्रोध अरु लोभ मोह येह मन की फोज बड़ी बड़ी। 

ज्ञानी ध्यानी मानी मन से जटा बढाई बहुत बडी।। 

सर्व जगत में माया मन की देख शोदल्यो इसी घड़ी। 

धर्मदास क्षुल्लकजी मन सैं न्यारा नाहीं येक घड़ी 

| |मन० | |५ || 

मन सैं मन नहीं मरे देखल्यो मन मारण की रीत wal 

ऊर्ध्व स्वास अर अधो स्वास के बीज विचारो क्‍या है जी।। 

जाहां मन नाहीं वहां तन नाही वाहां धन नाही- 

-वा वचन बोलणा नहि है जी। 
धर्मदास क्षुल्लक वाहां नाही मन नाही-नाही है जी 

| |मन० | |६ | | 

  

  

१२८ 

मैं कौन हूं ? 
श्रीमद्‌ राजचन्द्र कृत अमूल्य तत्व-विचार' 

अनुवादक-'युगलजी' (कोटा) एम० ए० साहित्य रत्न 
(हरिगीत wR) 

बहु पुण्य-पुंज-प्रसंगसे शुभ देह मानव का मिला, 

a Wt ae | भवचक्रका फेरा न एक कभी टला। 

सुख-प्राप्ति हेतु प्रयत्त करते सुक्ख जाता दूर है, 
तू क्‍यों भयंकर-भावमरण-प्रवाह में चकचूर है।।१॥।। 

लक्ष्मी बढ़ी अधिकार भी पर बढ़ गया क्‍या बोलिये- 

परिवार और कुटुम्ब है क्‍या बुद्धि ? कुछ नहिं मानिये। 
संसारका बढ़ना अरे ! नर देह की यह हार है, 
नहीं एक क्षण तुमको अरे ! इसका विवेक विचार है।।२।। 

निर्दोष सुख निर्दोष आनन्द लो जहां भी प्राप्त हो 

यह दिव्य अंतःतत्त्व जिससे बन्धनोंसे मुक्त हो। 

'पस्वस्तुमें मुर्छित न हो' इसकी रहे मुझको दया, 

वह सुख सदा ही त्याज्य रे | पश्चात्‌ जिसके दुःख भरा।।३।। 

मैं कौन हूँ; आया कहाँ से, और मेरा रूप क्‍या ? 

संबंध दुखमय कौन है ? स्वीकृत करूं परिहार क्‍या ? 

इसका विचार विवेक पूर्वक शान्त होकर कीजिये, 

तो सर्व आत्मिक-ज्ञानके सिद्धान्त का रस पीजिये।।४।। 

किसका वचन उस तत्त्वकी उपलब्:धिमें शिवभूत है, 

निर्दोष नरका वचन रे ! वह स्वानुभूति प्रसूत है ! 

तारो अहो तारो निजात्मा शीघ्र अनुभव कीजिये, 

'सर्वत्ममें समदृष्टि द्यो' यह वच हृदय लिख लीजिए।।५।।



१२९ 

श्री अमितगति आचार्य विरचित 

सामायिक पाठ 

सत्त्वेषु मैत्रीं गुणिषु प्रमोदं क्लिष्टेषु जीवेषु कृपापरत्वम्‌। 

मध्यस्थभावं॑ विपरीतवृत्तो सदा ममात्मा विदधातु देव।।१॥।। 

शरीरत: कर्तुमनन्तशक्तिं विभिन्नमात्मानमपास्तदोषम्‌ | 

जिनेन्द्र कोषादिव खड्‌गर्यष्टिं तव प्रसादेन ममास्तु शक्ति: ||२।। 
SS BS IR syst at faa भवने वने वा। 

निराकृताशेषममत्वबुद्धे: सम मनो मेडस्तु सदापि नाथ।॥।३ |। 

मुनीश ! लीनाविव कीलिताविव स्थिरौ निषाताबिव बिम्बिताविव। 

पादौ त्वदीयौ मम तिष्ठतां सदा तमोधुनानौ हृदि दीपकाविव।४। 

एकेन्द्रियाद्या यदि देव देहिन:, प्रमादतः सज्चरता इतस्ततः। 

क्षता विभिन्न मिलिता निपीडिता, तदस्तु मिथ्या दुरनुष्ठितं सदा 

11५ |। 
विमुक्ति मार्ग प्रतिकूलवर्तिना मया कषायाक्षवशेन दुर्धिया। 

चारित्रशुद्धेयदकारि लोपनं तदस्तुमिथ्यामम दुःकृतप्रभो |।६ || 
विनिन्दनालोचनगर्हणैस्हं, मनोवच: कायकपषायनिर्मितम्‌ | 

निहन्मि पापं भवदुःखकारणं भिषग्विषं मन्त्रगुणैरिवाखिलम्‌ | |७ || 

अतिक्रमं यद्दिमतेर्व्यतिक्रमं जिनातिचारं सुचरित्रकर्म्मण: | 

व्यधादनाचारमपि gated: wld TI करोमि शुद्धये|।८ || 

क्षतिं मन: शुद्धिविधेरतिक्रमं व्यतिक्रम शीलवृतेर्विलंधनम्‌ | 
प्रभोइतिचारं विषयेषु वर्तनं वदन्त्यनाचारमिहातिसक्तताम्‌ | |९ || 

यदर्थमात्रापदवाक्यहीनं मया प्रमादाद्यदि किज्चनोक्तम्‌ | 

तन्‍्मे क्षमित्वा विदधातु देवी सरस्वति केवल बोधलब्धिम्‌ ||१०।। 

१३० 

बोधि: समाधि: परिणामशुद्धि:, स्वात्मोपलब्धि: शिवसौख्यसिद्धि: | 

चिन्तामणिं चिन्तितवस्तुदाने त्वां वंन्धमानस्य ममास्तु देवि।|११।। 

यः स्मर्यते सर्वमुनीन्द्रवृन्दैर्य: स्तूयते सर्वनरामरेन्द्रै: | 
यो गीयते वेदपुराणशास्त्रै, स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌।|१२।। 

यो दर्शनज्ञानसुखस्वभाव:, समस्तससारविकारबाह्म: | 

समाधिगम्य: परमात्मसंज्ञ,. स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌||१३ |। 

निषूदते यो भवदुःखजालं, निरीक्षते यों जगदन्तरालं। 

यो$न्तर्गतो योगिनिरीक्षणीय: स देवदेवो हृदये FARA! II | 

विमुक्तिमार्गपप्रतिपादको यो, यो जन्ममृत्युव्यसनाद्व्यतीत: | 

त्रिलेक लोकी विकलोइकलडका, स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ 

Hag il 
क्रोडीकृताशेषशरीरिवर्गा,, रागादयो यस्य न सन्ति दोषा:। 

निरिन्द्रियो ज्ञाममयोइनपाय:, स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ ||१६ |। 

यो व्यापको विश्वजनीनवृत्ते: सिद्धों विबुद्धों धुतकर्मबन्धः। 
ध्यातों धुनीते सकल॑ विकारं, स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ ||१७ |। 

न स्पृश्यते कर्मकलड्कदौषैयों ध्वान्तसंघैरिव तिग्मरश्मि:। 

निरंजनं नित्यमनेकमेकं, तं देवमाप्तं शरणं प्रपद्ये ||१८ || 

विभासते यत्र मरीचिमालि, न विद्यमाने भुवनावभासि। 

स्वात्मस्थित बोधमयं प्रकाशं, तं देवमाप्तं शरणं प्रपद्ये।।१९ || 

विलोक्यमाने सति यत्र विश्व, विलोक्यते स्पष्टमिदं विविक्तम्‌ | 

शुद्ध शिवं शान्तमनादनन्तं, तं देवमाप्तं शरणं प्रपद्ये ||२०।। 

येन क्षता मन्मथमानमूर्च्छा, विषादनिद्राभयशोकवचिंता | 

क्षयोइनलेनेव तरूप्रपंचस्तं देवमाप्तं शरणं प्रपद्ये |।२१॥॥। 

न संस्तरोइश्मा न तृणं न मेदिनी, विधानतो नो फलको विनिर्मितः | 

यतो निरस्ताक्षकषायविद्विष:, सुधीभिरात्मैव सुनिर्मलो मत: ||२२ |। 

  

  

  

 



१३१ 

न संस्तरो भद्गरसमाधिसाधनं, न लोकपूजा न च संघमेलनम्‌ | 

यतस्ततो&्ध्यात्मरतो भवानिशं, विमुच्य सर्वामपि बाह्यवासनाम्‌ | |२३ |। 

न सन्ति बाह्या मम केचनार्था, भवामि तेषां न कदाचनाहम्‌ | 

sei fara fryer sel, weer: सदात्व॑ भव भद्र yay 

Hv 1 
आत्मानमात्मान्यवलोकमानस्त्वं दर्शनज्ञानमयो विशुद्धः | 

एकाग्रचित्त: खलु यत्र तत्र, स्थितोषि साधुर्लभते समाधिम्‌।२५। 

एक: सदा शाश्वतिको ममात्मा, विनिर्मल: साधिगमस्वभाव: | 

बहिर्भवा सन्त्यपरे समस्ता, न शाश्वताः कर्मभवा: स्वकीया: ||२६ | | 

यस्यास्ति नैक्यं वपुषापि ue, तस्यास्ति कि पुत्र कलत्रिमित्रैः | 

पृथक्‌कृते चर्मणि रोमकूपा:। कुतो हि तिष्ठन्ति शरीरमध्ये | |२७॥।। 

संयोगतो दुःखमनेकभेदं, यतो5श्नुते जन्मवने शरीरी। 

ततस्त्रिधासौ परिवर्जनीयो, यियासुना निर्वृतिमात्मनीनाम्‌ ||२८ |। 

सर्व निराकृत्य विकल्पजालं, संसारकान्तारनिपातहेतुम्‌ | 

विविक्तमात्मानमवेक्ष्यमाणो, निलीयसे त्वं परमात्मतत्त्वे | |२९ || 

स्वयं कृतं कर्म यदात्मना पुरा, फल तदीय लभते शुभाशुभम्‌। 

Ry adi यदि लम्यते स्फुटं, स्वयं कृतं कर्म Ped cal 

11३० ।। 
निजार्जित कर्म विहाय देहिनो, न कोपि कस्यापि ददाति किंचन। 

विचारयन्नेवमनन्‍्यमानस:, परो ददातीति विमुच्य शेमुषीम्‌ |।|३१॥। 

यै: परमात्माइमितगतिवन्द्य:, सर्वविविक्तो भुशमनवद्यः । 

शबश्वदधीतो मनसि लभन्ते, मुक्तिनिकेतं विभववरं ते।।३२॥।। 

(दोहा) 

इति द्वात्रिंशतिवृत्तै. परमात्मानमीक्षते | 

योइनन्यगतचेतस्को, यात्यसौ पदमव्ययम्‌|। 

  

  

१३२ 

सामायिक पाठ 

[हिन्दी पद्यानुवादक 'युगलजी' (कोटा) एम० ए०, साहित्यरत्न] 

प्रेममाव हो सब जीवों से, गुणीजनों में हर्ष प्रभो। 
करुणा-श्रोत बहे दुखियों पर, दुर्जन में मध्यस्थ विभो।।१॥।। 

यह अनन्त बल शील आत्मा, हो शरीर से भिनन प्रभो। 

ज्यों होती तलवार म्यान से, वह अनन्त बल दो मुझको | |२ || 

सुख दुख, बैरी बन्धुवर्ग में, कांच कनक में समता हो। 
वन उपवन, प्रासाद-कुटी में, नहीं खेद नहीं ममता हो।।३ |। 

जिस सुन्दरतम-पथ पर चलकर, जीते मोह AM FT| 

वह सुन्दर पथ ही प्रभु मेरा, बना रहै अनुशीलन-पथ | |४ || 

एकेन्द्रिय आदिक प्राणी की, यदि मैंने हिंसा की हो। 

शुद्ध हृदय से कहता हूँ वह, निष्फल हो दुष्कृत्य प्रभो।।५॥।। 

मोक्षमार्ग प्रतिकूल प्रवर्तन, जो कुछ किया कषायों से। 

विपथ-गमन सब कालुष मेरे, मिट जावे सदभावों से।।६।। 

चतुर वैद्य विष विक्षत करता, त्यों प्रभु ! मैं भी आदि उपांत। 

अपनी निनन्‍्दा आलोचन से, करता हूँ पापों को शांत।।७।। 

सत्य अहिंसादिक व्रत में भी, मैंने हृदय मिलीन किया। 

व्रत विपरीत-प्रवर्तत करके शीलाचरण विलीन किया।।८ |। 
कभी वासना की सरिता का, गहन-सलिल मुझ पर छाया। 

पी पी कर विषयों की मदिरा, मुझमें पागलपन आया।।९ |। 

मैंने छली और मायावी, हो असत्य-आचरण किया। 

Wa गाली चुगली जो, मुह पर आया वमन किया।।१०।। 

निरभिमान उज्ज्वल मानस हो, सदा सत्य का ध्यान रहे। 
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मुनि, चक्री, शक्‍ती के हिय में, जिस अनन्त का ध्यान रहे। 
गाते वेद पुराण जिसे वह, परम देव मम हृदय रहे।।१२।। 

दर्शन-ज्ञान-स्वभावी जिसने, सब विकार ही वमन किये। 

परम ध्यान गोचर परमातम, परम देव मम हृदय रहे।।१३॥।। 

जो भव दुख का विध्वंसक है, विश्व विलोकी जिसका ज्ञान। 

योगी-जन के ध्यान गम्य वह, बसे हृदय में देव महान।१४। 

मुक्ति मार्ग का दिग्दर्शक है, जन्म मरण से परम अतीत। 
निष्कलंक त्रैलोक्य-दर्शि वह, देव रहे मम हृदय समीप।१५। 

निखिल-विश्व के वशीकरण के, राग रहे न द्वेष रहे। 
शुद्ध अतिन्द्रिय ज्ञान स्वरूपी, परमदेव मम हृदय रहे।।१६ |। 

देख रहा जो निखिल विश्व को, कर्म कलंक विहीन fates! 
स्वच्छ विनिर्मल निर्विकार वह, देव करे यह हृदय पवित्र |१७। 
कर्म-कलंक-अछूत न जिसका, कभी न छू सके दिव्य प्रकाश। 

मोह तिमिर को भेद चला जो, परम शरण मुझको वह आप्त 

H9¢ 11 

जिसकी दिव्य ज्योति के आगे, फीका पड़ता दिव्य प्रकाश । 

स्वयं ज्ञानमय स्वपर प्रकाशी, परम शरण मुझको वह आप्त 

19g 1 

जिसके ज्ञान रूप दर्पण में,स्पष्ट झलकते सभी पदार्थ | 

आदि अन्त से रहित, शांत, शिव, परम शरण मुझको वह आप्त 

IIo 1] 

जैसे अग्नि जलाती तरू को, तैसे नष्ट हुए स्वयमेव। 

भय-विषाद-चिन्ता सब जिसके, परम शरण मुझको वह देव 

11२१।। 

१३४ 

तृण, चौकी, शिल, शैल शिखर नहीं आत्म समाधी के आसन। 
संस्तर, पूजा संघ सम्मिलन, नहीं समाधि के साधन।।२२।। 

इष्ट-वियोग अनिष्ट योग में, विश्व मनाता है मातम। 

ea सभी हैं विश्व वासना, उपादेय निर्मल आतम।।२३॥।। 

बाह्य जगत कछ भी नहिं मेरा, और न बाह्य जगत का मैं। 

यह निश्चय कर छोड़ बाह्य को, मुक्ति हेतु नित स्वस्थ रमे 

11२४।। 
अपनी निधि तो अपने में है, बाह्य वस्तु में व्यर्थ प्रयास | 
जग का सुख तो मृगतृष्णा है, झूठे हैं उसके पुरुषार्थ २५। 
अक्षय है शाश्वत है आत्मा, निर्मल ज्ञान स्वभावी है। 

जो कुछ बाहर सब पर है, कर्माघीन विनाशी है।।२६।। 

तन से जिसका ऐक्य नहीं, हो-सुत, तिय मित्रों से कैसे ? 

चर्म दूर होने पर तन से, रोम समूह रहें कैसे ?11२७।। 
महा कष्ट पाता जो करता, परपदार्थ जड़ देह संयोग। 

मोक्षमार्ग का पथ है सीधा, जड़ चेतन का पूर्ण वियोग।|२८ || 

जो संसार पतन के कारण, उन विकल्पमय जालों को छोड़। 

Rite, Res sien fey fhe लीन उसी में हो।।२९।। 

स्वयं किये जो कर्म शुभाशुभ, फल निश्चय ही वे देते। 

करें आप फल देय अन्य तो, स्वयं किये निष्फल होते।|३० ।। 

अपने कर्म सिवाय जीवको, कोई न फल देता कुछ भी। 

"पर देता है' यह विचार तज, थिर हो छोड़ प्रमादी बुद्धि 
11३१।। 

निर्मल, सत्य,शिवं सुनदर है, अमितगति वह देव महान। 
शाश्वत निज में अनुभव करते, पाते निर्मल पद निर्माण।।३२।।
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“बोधाष्टक एवं जिनवाणी इक्कीसी ' ' [६] 
मां से लेकर ज्ञान पूंजी हम, करें ज्ञान व्यापार। 

व्यवस्थापक, प्रमोद कुमार जैन,बी० कोम०, खंडवा (AG) जीतें मोह बली को हम, करें स्व-पर-उद्धार।। 

  

प्रिय, पाठकों ! मुझे अलंकारों, छंदों, मात्राओं व हिन्दी व्याकरण [७] 
का विशेष ज्ञान नहीं है तो भी मैं मेरे विचार मां जिनवाणी सम्बन्धी मां से मिलेगी सुदृष्टि हमको, हो जावेगा सच्चा ज्ञान। 

व्यक्त कर रहा हूँ। ज्ञान-ज्ञान को जानले, बन जावे स्वयं भगवान।। 

इसमें कुछ त्रुटि हो उसे विद्वान पाठक गण सुधार कर पढ़ें ! [८] 
जो त्रुटि व भूलें हो उसकी सूचना मुझे अवश्य करें, ताकि आगामी मां है दर्पण हम-तुम-सबका। 

प्रकाशन में भूल न रहने पाये । लोक-अलोक अरु सिद्ध जगत का।। 

“बोधाष्टक ' (दोहा) 
[१] यह बोधाष्टक पाठ को पढ़े जो देकर ध्यान। 

जिनने की मां की विराधना, वे स्वयं दुःख पायेंगे। करे न मां की विराधना, करले निज कल्याण।। 
बांधी पाप की गठड़ी वे, जन्म-जन्म पछतायेंगे।। 

[२] ““जिनवाणी इक्कीसी ' ' 
जिनवाणी की विराधना, भगवान अपमान है। [१] 
निज आत्म दर्शन करे, गुरु कुन्द का फरमान है।। जिनवाणी की विराधना से मानव घिक्कार पाता है। 

[3] जिनवाणी की आराधना से मन का विकार जाता है।। 
करो न मां की विराधना, अन्य को करने न दो। जिनेन्द्र का मार्ग कठोरतम होते हुये भी- 

धर्म रक्षक तुम बनो, धर्म भक्षक मत बनो।। जिनमार्ग पर चलने से जीवन में निखार आता है।। 

[४] 
होवे न मां की विराधना, करे सभी ज्ञानामृत पान। 

लड़ो न आपस में कभी, करो स्व-पर कल्याण।। 

[५| 
मांग क्षमा मां से तुम, करो सत्य श्रद्धान। 

करो सेवा जिनवाणी की, HA Ie Hear | | 

[2] 
जिनवाणी के बिना ज्ञान नहीं होता। 

उदारता के बिना दान नहीं होता।। 

प्राप्त के प्राप्ति की इच्छा रखने वालों- 

भगवत्ती आराधना बिना कल्याण नहीं होता।।
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[३] 
जिनवाणी वही सुन सकता है जो संसार से भयभीत है। 
जिन वचन वहीं पचा सकता है जो धीर व गंभीर है। 

बाहर के दुश्मनों को पराजित करने वालों- 

आत्म शत्रु को वही जीत सकता है जो सच्चा वीर है।। 

[४] 
जिनवाणी के बिना साधना नहीं होती। 

निर्मलता के बिना उपासना नहीं होती।। 

इष्ट सिद्धि के लिये माला फेरने वालों- 

अध्यात्म के बिना आराधना नहीं होती।। 

[५| 
जिनवाणी का अस्तित्व होता नहीं जहाँ मुमुक्ष नहीं है। 
ae det ord vel fra wa A grea नहीं है।। 
निभा सकते हैं व्यवहार ऊपर का सब- 

पर जिनमर्म वहां खिलता नहीं जहां आत्मीय संबंध नहीं है। 

[६] 
जिनवाणी के बिना अंतर में प्रकाश नहीं है। 

बिना गुरु के विद्या का विकास नहीं है।। 
पर आश्चर्य की बात तो यह है कि- 

जैनियों का जिनवाणी पर विश्वास नहीं है। 

[७] 
जिनवाणी के बिना, आल्हाद नहीं होता। 

नींव के बिना, प्रासाद नहीं होता।। 

धन के संग्रह में, लीन रहनेवालों- 

दर्शन मूल केबिना निर्वाण नहीं होता।। 

१३८ 

[८] 
जिनवाणी की विराधना से कोई गुणवान नहीं होता। 

जिन शास्त्रों को रौंदने से कोई पहलवान नहीं होता।। 

सत्‌गुरुओं को दोष न लगावो थोड़ा गहराई से सोचो- 

अनुचित बातें करने से कोई महान नहीं होता।। 

[९] 
जिनवाणी के बिना सच्चा ज्ञान नहीं होता। 

केवल अक्षर ज्ञान से कोई विद्वान नहीं होता।। 

जिनवाणी की विराधना करनेवालों- 

जिनवाणी के बिना आत्म कल्याण नहीं होता।। 

[1०] 
जिनवाणी जपने से मन का विकार जाता है। 

जिनवाणी में खपने से सुख विस्तार पाता है।। 

अन्तर मन से सोचो संत की भांति- 

जिनवाणी में रमने से भव का अंत हो जाता है।। 

[11] 
वह समाज किस काम का जिसमें जिनवाणी का सनन्‍्मान न हो। 

वह मानव किस कामके जिनके सुन्दर विचार न हो।। 

धनोपार्जन में जीवन खपानेवालों- 

वह धन किस काम का जिससे जिनवाणी प्रचार न हो।। 

[92] 
समाज में अनुशासन होना चाहिए । 

शासितों में धैर्य होना चाहिए।। 

अगर समाज का उत्कर्ष करना है तो- 

घर घर जिनवाणी का स्वाध्याय होना चाहिए।। 
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[93] 
जिनवाणी के पथ पर संसार में चलता है कोई-कोई 

मोक्ष मंजिल पाने के लिए बढ़ता है कोई-कोई।। 

सब प्रवीण हैं अध्यात्म की बातें करने में, नगर- 

संत की भांति संसार का अंत करता है कोई कोई।। 

[1४] 
जिनवाणी के शिखर पर चढ़ता है कोई-कोई 

विनय एवं नग्रता से पढ़ता है कोई-कोई 

सोया पड़ा है सारा संसार मोह नींद में- 

भव अंत करने के लिये जागता है कोई-कोई 

[1५] 
जिनवाणी की गूढ़ दृष्टि पहचानना आसान नहीं है। 

गुरू बिना प्रवीण भी ज्ञान पाता नहीं हैं।। 
किसी का उपकार करना हमारा कर्त्तव्य है, पर- 

गुरू का उपकार मानना कोई एहसान नहीं है।। 

[1६] 
वह शास्त्र ही क्‍या जिसमें वीतरागता नहीं है। 

वह औषध ही क्‍या जिसमें रोग का उपचार नहीं है।। 

धर्म का ढोंग करनेवाले बहुत मिलेंगे पर- 

वह धर्मात्मा क्या जिसे जिनवाणी से प्यार नहीं है।। 

[10७] 
वीतरागता के बिना धर्म भी निस्सार होता है। 

गति के बिना वाहन भी बेकार होता है।। 

नये नये आविष्कार की होड़ में खपनेवालों- 

धर्म के बिना मानव भी धरती पर भार होता है।। 

१४० 

[1८] 
यदि शास्त्र नष्ट होने लगे तो समाज का क्‍या होगा। 

यदि अंदर की शरम निकल गई तो ऊपर की लाज से 

क्या होगा।। 
  धर्म प्रचार के स्वप्न को साकार करनेवालो- 

धर्म रक्षक ही भक्षक बन गये तो धर्म का क्या होगा।। 

[1९] 
समुद्र का महत्व सलिल से नहीं गंभीरतासे है। 
साधु का महत्व नग्नता से नहीं साधना से है।। 

जिनवाणी चिन्तन से ऐसा अनुभव होता है कि- 

ज्ञानी का महत्व क्षयोपशम से नहीं अनुभूति से है। 

[२०] 
जिनवाणी के संयोग से अज्ञ भी ज्ञानी बन जाता है। 
संतों के सत्संग से पापी बदल जाता है।। 

धबराना मत मैं तुम्हें सच कहता हूं: 
चोर जैसा मानव भी भगवान बन जाता है।। 

[२१] 
साध्य उसी का सधेगा जो जिनवाणी में रमता है। 

समयसार उसी को मिलेगा जिसमें पूर्ण क्षमता है। 

प्रशंसा को सुनकर खुश कौन नहीं होता, किन्तु- 

निंदा को वही सुन सकेगा जिसके दिल में समता है।।
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