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मंगलाचरण 

चत्तारि मगंलं, अिहतंा मगंलं, सिद्धा मगंलं, िाहू मगंलं, केवलीपण्णत्तो धम्मो मंगलं 

चत्तारि लोगतु्तमा, अिहतंा लोगतु्तमा, सिद्धा लोगतु्तमा, िाहू लोगतु्तमा, 

केवसलपण्णत्तो धम्मो लोगतु्तमो । 

चत्तारि शिण ंपव्वज्जासम, अिहतें शिण ंपव्वज्जासम, सिदे्ध शिण ंपव्वज्जासम, 

िाहू शिण ंपव्वज्जासम, केवसलपण्णत्त ंधम्म ंशिण ंपव्वज्जासम । 

चाि शिण, चाि मगंल, चाि उत्तम किे जे, भविागिथी ते तिे, 

िकल कममनो आण ेअंत, मोक्ष तणा िुख लह ेअनंत, 

भाव धिीने ज ेगणु गाय, ते जीव तिीने मसुि जाय, 

िंिािमांसह शिण चाि, अवि शिण न कोई, ज ेनि-नािी आदिे, तेन ेअक्षय असवचल पद होय । 

अगंठेू अमतृ विे, लसधध तणा भडंाि, ज्यां गरुु गौतमने िमरिये तो िदाय मन वांसित फल दाताि। 

श्रोता : आपन ेतीन बातें की । एक तो पवूम का आश्रय भी चासहये, दिूिा ध्येय उिका उत्तम आत्मा का चासहये औि 

पणु्यभाव में पणु्यभाव आता ह,ै यसद व ेनहीं आते ह ैऐिा माने तो भी समथ्या ह ै(तो भी समथ्या ह)ै। औि उिमें ही रुक 

जाय (ठहि जाय) तब भी उिका कल्याण होता नहीं ह।ै  

पूज्य बहिनश्री : कल्याण होता नहीं ह ै। शभुभाव आते ह ैलेसकन उिमें ठहि जाय तो उिमें उिका कल्याण होता नहीं 

ह ै। गरुु कौन िा मागम बतलाते ह,ै इि प्रकाि गरुु का आश्रय आना चासहये । स्वयं की मसत कल्पना िे सनणमय किे वह भी 

यथाथम नहीं ह ै। सकन्त ुतत्त्व के सनणमय सबना आग ेबढ़ िकता नहीं ह ै। (श्रोता : जी हां । बहुत िुंदि) 

श्रोता : ह ेकृपाल ुमाता ! पवूम के पणु्य िे मनषु्य पयामय समली, जनैधमम समला, आयमदशे समला, आयमकुल समला, भासव 

तीथंकि औि गणधि का िंयोग समला । अब तो हमािी नाव सकनािा दखे िही ह,ै तो ह ेमाताजी ! हमािा परुुषाथम के भीति 

ऐिा वगे समले, ऐिा मतं्र प्रदान किें सक सजििे हम िंिाि-िमदु्र िे पाि उति िके । 

प्रतिष्ठा परू्व 
िा. १८-१-२०२४  
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पूज्य बहिनश्री : मतं्र तो गरुुदेवश्री ने बहुत सदये ह ैसक त ूआत्मा भगवान ह ैउिकी पसहचान कि । यह किने का ह ै। तू 

स्वयं ही भगवान ह,ै त ूआत्मा अनासदकाल िे ह ै। तेिे अतंि में अशदु्धता का कोई अंश प्रवशे हुआ नहीं ह ै। त ूद्रव्य 

स्वभाव िे शदु्ध आत्मा ह,ै उिकी पसहचान कि । किने का तो यह ह ैयह द्रव्य क्या ह ैऔि पयामय क्या है? यह शदु्धता 

सकिकी औि यह अशदु्धता क्या ह?ै उिको अतंि में पसहचान ने का उद्यम कि । यसद परुुषाथम किेगा तो अवश्य जानने में 

आयेगा । 

                स्वयं को अतंि में इतनी लगनी लगनी चासहये, इतनी सजज्ञािा होनी चासहये । अतंि में परुुषाथम किे तो अवश्य 

होगा । द्रव्य-गणु-पयामय के स्वरूप को पसहचाने तो अवश्य होगा । गरुुदवेश्री ने तो स्पष्ट मतं्र बतलाया  ह ैत ूभगवान ह,ै त ू

ज्ञायक ह,ै त ूशदु्ध ह ैउिकी त ूपसहचान कि । यह बाह्य में रुक िहा ह,ै यह शभुाशभुभावों तेिा वास्तसवक स्वरूप नहीं ह ै। 

त ूजाननहाि ह ैएक (िमय) की पयामयमात्र में मत रुकना, त ूतो द्रव्य शाश्वत ह ै। 

श्रोता : यह ही महामतं्र ह ै? 

पूज्य बहिनश्री : बि यह ही महान मतं्र ह ै। तमु आत्मा भगवान हो, तमु्हािा द्रव्य शाश्वत अनासद अनंत जिैा ह ैविैा ही 

ह,ै पयामय में अशदु्धता ह ैउिको पसहचानकि औि आप अपने द्रव्य पि दृसष्ट कीसजये । पश्चात ्िाधना की पयामय सकि 

प्रकाि प्रकट हों उि िम्बसन्धत िभी प्रकाि िे सवचाि   सकजीये । द्रव्य पि दृसष्ट कि औि अशदु्धता जो पयामय में ह ैउिे 

टालने के सलये आप परुुषाथम  कीसजये । द्रव्य पि दृसष्ट कि, भेदज्ञान कि, यथाथम श्रद्धा, ज्ञान औि कुि अशं स्वरूप में ठहि 

जा । बि यह ही किने का ह ै। 

श्रोता : माताजी !............. आत्मा असचंत्य, असचंत्य शसि का स्वामी स्वयमवे दवे ह,ै सजि क्षण जागतृ हुआ उिी 

क्षण आनंद स्वरूप जागतृ ज्योसत अनभुव में आती ह ैसक बाहि आये तब आनंद का पता चलता  ह ै? 

पूज्य बहिनश्री : आत्मा असचंत्य शसिवंत जो सचंतवन में न आ िके ऐिा सदव्यमसूतम दवे ह ै। ऐिा अनंत शसि िे परिपणूम 

आत्मा ह ै। वह सजि क्षण अतंि िे जागतृ हुआ उि सवकल्प िे िूटकि अतंि िे आत्मा जो प्रकट होता ह ैउिकी स्वानभुसूत 

हो, उि िमय सजिको वदेन में आये वह ही क्षण उिको जानता ह ै। बाहि आकि के जानने में आये ऐिा कुि होता नहीं 

ह ै। वह ज्ञान कहााँ गया ह ै। ज्ञान स्वयं सवद्यमान ही ह ै। ज्ञान का ऐिा स्वभाव ह ैसक ज्ञान स्वयं को जानता ह ै। वह ज्ञान 

द्रव्य-गणु-पयामय िभी को जानता ह ै। ऐिा सकिी भी बात का ज्ञान यहााँ शनू्य नहीं हुआ ह ैसक आनंद को जाने ही नहीं । 

स्वयं को जो वदेन में आता ह ैउन िभी को जानता ही ह ैवह आनंदगणु, जो अनपुम आत्मा में प्रकट होता ह ैआनंदगणु 

औि अनंत शसिओ ंिे परिपणूम आत्मा, अनंत िामथ्यम िे भिपिू आत्मा उिको जो वदेन में आता ह ैउन िभी को उि 

िमय में जानता ह ैऔि वदेन में आता ह ै। त्वरित बाहि आकि जाने ऐिा अथम नहीं ह ै। वह ज्ञान उिका स्व-पिप्रकाशक 

ज्ञान ह ैउिका यह ज्ञान नाश को प्राप्त नहीं होता ह ै। अनभूसूत में िे बाहि आये अथामत ्बाह्य सवकल्प का आश्रय समले तो 

ज्ञान जाने ऐिा उिका अथम नहीं ह ै। अनासद िे जो स्वयं को भलू गया ह ैऔि पि पदाथम की ओि िब जानता ह ैऔि 

िाग-द्वषे एव ंसवकल्प के भाव वदेन में आते ह ैउिको जानता ह ैऔि स्वानभुसूत होती ह ैउिको न जाने वह ज्ञान सकि 

प्रकाि का होगा ? 
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                  स्वयं स्वानभुसूत को जानता ह।ै ऐिे सवभावभावों को वदेन में आकि जानता ह ैऔि स्वानभुसूत को जान े

नहीं । वह ज्ञान तो परिपणूम िामथ्यम िे भिा हुआ ह ै। ज्ञान स्वभाव सकिे कहते ह ै? िभी जाने उिे । स्वयं को जानता ह ै

वह स्वयं को स्वयं के वदेन को आनंद गणु को, िवम गणुों को स्वयं स्वयं को जाने, अन्य गणु को जाने, पयामय की परिणसत 

को जाने, िभी को जाने, उपयोग बाह्य औि बाह्य पदाथम को जानता नहीं ह ै। स्वयं को स्वानुभसूत में िब कुि जानता ह,ै 

उिी िमय ही जानता ह ैपश्चात् जानता ह ैऐिा नहीं ह ै। उिका वदेन हो गया औि बाद में उिे मालूम हुआ सक मझु ेयह 

वदेन हुआ ऐिा नहीं ह ै। उिी िमय जो जाना था वह बाहि आकि उिको याद िहता ह ैइिसलये उिी िमय उिको वदेन 

में आता ह ै। सनिंति सनझमिीत आस्वाद में तो मझु ेिुंदि जो आनंद ऐिा स्विंवदेन प्रकट होता ह ैवह स्विंवदेन उिी िमय 

अनभुव में आता ह ै । पश्चात ्उिे अनुभव, पश्चात ्उिे जाने ऐिा ज्ञान नहीं ह।ै  ज्ञान का स्वभाव अथामत ्क्या? िंपणूम 

लोकालोक को जाननेवाला आत्मा उिका ज्ञान स्वभाव उिका नाश हो गया ह ै? नाश हुआ नहीं ह ै। स्वानभुसूत में  िब 

कुि जानता ह ैमात्र प्रत्यक्ष-पिोक्ष का भदे ह ै। पिोक्ष अथामत ्अनभुव तो उिे प्रत्यक्ष ह ै। अनभुव अपेक्षा िे प्रत्यक्ष ह ै। 

उि आनंद को अपवूम, अनपुम, प्रत्यक्ष जानता ह ै। तेिा असचंत्य शसि िे परिपणूम आत्मा सचतंवन में नहीं आ िकता ह,ै 

वाणी िे कहा नहीं जा िकता वह तो मात्र वदेन में आता  ह ै। उि वदेन में जानने में आता ह ै। 

     जाननेवाला परुुषाथम सकिके सलये ह?ै आत्मा के िुख को आत्मा की स्वानुभसूत के सलये ही जो अनंतकाल 

िे आत्मा ख्याल में आया नहीं ह,ै अनंत िामथ्यम िे परिपणूम जो चासहये उिे आत्मा में िे समले ऐिा जो आत्मा अनंत 

स्वानभुसूत में आता ह ैऔि आनंद आच्िासदत िह ेऔि िब कुि नीकल जाय औि शनू्य हो जाय ऐिा होता नहीं ह ै। जो 

आत्मा स्वयं की अनंत शसिओ ंिे परिपणूम औि अनेक प्रकाि के स्वभावों िे परिपणूम ह ैउिके वदेन को उिी क्षण वदेन 

में लेता ह ैउिे आश्चयमकािी आत्मा, चमत्कािी आत्मा उिी क्षण वदेन में आता ह ै। गरुुदवेश्री के व्याख्यान में बािम्बाि 

आता था । गरुुदवेश्री भी कहते थे, शास्त्रों में भी आता हैं । वदेन में आये ऐिा यह आत्मा ह ै। 

पूज्य बहिनश्री : भव का अभाव हो उिका मागम बतलाया ह ै। गरुुदवेश्री के पाि िभी ने बहुत कुि िनुा ह ै। अनंता 

जन्म-मिण सकये हैं । आकाश के एक प्रदशे प्रदशे में अनंतबाि जन्म-मिण सकये । इि जगत के सजतने पदुगल पिमाण ुहैं 

उन िभी को अनंतबाि ग्रहण सकया औि त्याग सकया, शिीि को भी । ऐिे उत्िसपमणी अविसपमणी काल के अनंता कालचक्र 

में भ्रमण सकया ह ै। ऐिे भाव अनेक प्रकाि के सकये ह ै। ऐिे अनंता भव जीवने सकये हैं । उिमें यह अमलू्य मनषु्यभव 

समला, उिमें ऐिे गरुुदेवश्री समले वह तो महा भाग्यवान ह ै औि भव का अभाव हो ऐिा मागम दशामया औि ऐिे गरुुदवेश्री 

की वाणी का श्रवण किने का योग समला वह तो महाभाग्य ह ै। अब तो यह मनषु्यजन्म पाप्त किके जन्म-मिण का अभाव 

सकि प्रकाि हो वह ही किन ेजिैा ह ै। भव का अभाव हो औि भव समले ही नहीं ऐिा गरुुदवेश्री न ेमागम दशामया ह ै। िभी 

कोई सक्रया में धमम के कोई अल्प शभुभाव किके धमम  हो गया ऐिा मान लेते थे । यहााँ गरुुदवेश्री ने अतंि शदु्धात्मा में धमम 

ह ैउिे बताया ह,ै िभी िे पथृक् शभुाशभुभाव भी स्वयं का स्वभाव नहीं औि उििे भी आत्मा अलग ह ै। यह शिीि िे 

भी पथृक्, शभुाशभुभाव भी स्वयं का स्वभाव नहीं ह ै। उििे भी अलग यह मागम गरुुदवेश्री ने दशामया ह ैयह मागम ग्रहण 

कि लेने जिैा ह ै। ज्ञायक आत्मा को पसहचानने जिैा ह ै।आयषु्य तो पणूम होता ह ै। सजि का जन्म ह ैउिकी आय ुपणूम 

होती ही ह ै। दवेों की आय ुिागिोपम सफि भी पणूम होती ह ैतो मनषु्यजन्म का क्या सहिाब में ह ै! दवेों की आय ुिागिोपम 

की होती ह,ै तदसप आय ुपणूम होती ह ै। ऐिे अनंते कालचक्र चले गये, अनंता दवे के भव सकय,े यह जीव न ेअनंता सतयंचों  
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के, अनंता मनषु्यों के औि निक के ऐिे अनंतानंत भवों सकये उिमें ऐिे पंचमकाल में महान पणु्योदय, महाभाग्य ि े

गरुुदवेश्री हमें समले । 

श्रोता : ........... 

पजू्य बसहनश्री : महाभाग्य िे तो समले ही । यथाथम मागम ग्रहण किके, आत्म कल्याण कैिे हो औि भव का अभाव हो यह 

ही कि लेने जिैा ह ै। िंिाि तो ऐिा ही ह ै। क्षण-क्षण में पलट जाय ऐिा यह िंिाि ह ै। यह मनषु्यदहे भी ऐिा ही ह ै। 

चक्रवती, तीथंकिासद  िभी भव्य जी इि िंिाि का स्वरूप को दखेकि दीक्षा ग्रहण कि लेते थे । जिेै ओिं की सबंद ुक्षण 

में सवलीन हो जाती ह ैविेै आयषु्य भी ऐिा ही ह ैक्षण में सवलीन हो जाता ह ै। वह आत्मा का स्वरूप की पसहचान सकि 

प्रकाि किें, ज्ञायक को कैिे पसहचाने, वह अनभुव सकि प्रकाि अतंि िे प्रकट हो, िम्यग्दशमन िहज ही होता ह,ै वह मागम 

गरुुदवेश्री ने बतलाया ह ैउि पि ही चलने जिैा ह ै। अनंतकाल में जीव को िब कुि प्राप्त हुआ ह,ै एक िम्यग्दशमन की 

प्रासप्त जो अपवूम (दलुमभ) ह ैवह नहीं हुई ह ै । सजनविस्वामी समले, समले नहीं ह ैऐिा न कहकि समले लेसकन स्वयं ने 

पसहचाना नहीं ह ै। वह ही दलुमभ औि यह िम्यग्दशमन दलुमभ ह ै।  

    िम्यग्दशमन प्राप्त किे तो भव का अभाव होगा, बाह्य के िभी कायम जीव ने सकये लेसकन अतंि में आत्मा को 

पसहचाना नहीं । आप िभी को घि में अच्िा रुसच ह ै। वह ही किने जिैा ह ै। वांचन, सवचाि आसद आत्मा का स्वरूप 

सकि प्रकाि पसहचाने, आत्मा की रुसच की वसृद्ध सकि प्रकाि हो, िभी को यह किने जिैा ह ै। चक्रवती औि िाजाओ ं

िभी आत्मा की िाधना किते थे, गहृस्थाश्रम में भी किते थे पश्चात ् केवलज्ञान व पणूमता की पणूम िाधना हते ुदीक्षा ग्रहण 

कि लेते थे । 

श्रोता : िवम प्रथम सकि प्रकाि किना ? 

पूज्य बहिनश्री : प्रथम आत्मा का सनणमय किना । प्रथम सवचाि किके, आत्मा क्या  ह ैद्रव्य क्या ह,ै गणु क्या औि पयामयें 

क्यां ? यह िभी सवचाि किके नक्की किे सक में तो जाननहाि ज्ञायक आत्मा हूाँ, ऐिा सनसश्चत ्किे, प्रतीत किे, सनणमय किे, 

सवभाव का िि कम हो सक वास्तसवक िािभतू आत्मा ही ह ै। यह सवकल्पों में कोई िाि नहीं ह,ै यह शिीि तो जड़ ह,ै यह 

मिेा आत्मा मसहमावंत ह,ै बाह्य कहीं पि मसहमा नहीं ह ै। िभी िि उड़ जाय, बाह्यमें िे िि उड़ जाय, अतंि में चैतन्य का 

िि जागतृ हो अथामत ्सविसि  अतंि में सविसि आये । बाह्य िे िब कुि िूट जाय, ऐिा नहीं अदंि िे िि कम हो । आत्मा 

को पसहचानने का प्रयत्न किे आत्मा की मसहमा आये । दवे-गरुु-शास्त्र की मसहमा भी आये सकन्त ुआत्मा की मसहमा 

असधक आये । जिैा भगवान का आत्मा, गरुु का आत्मा ऐिा ही मिेा आत्मा ह,ै इि प्रकाि मसहमा आये औि आत्मा 

को अदंि िे पसहचान,े लगनी लग ेसक मैं कौन हूाँ, मिेा स्वरूप क्या ह?ै मैं अनासद िे ऐिा हूाँ, यह क्या हो िहा ह?ै यह क्या 

परिग्रह ह ै?  यह सवकल्प क्या ह ै? मैं आत्मा कौन हूाँ ? ऐिा दृढ़ सनश्चय किे, शास्त्रों में इि प्रकाि आता ह ै। गरुुदवेश्री न े

कहा सक आत्मा पथृक् ह ैउिका भदेज्ञान कि । उिे पसहचान ने का प्रयत्न कि, सनणमय किने का प्रयत्न कि । 

प्रशममूहति भगवती मात की जय िो । 

करूणामूहति पूज्य भगवती मात की जय िो..... 
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‘w‘wjw …- Z‘ñH$ma ‘§Ì ~mobVo h¢ ¶m O~ Ü¶mZ H$aVo h¢, Cg dº$ dmñVd‘|
Vmo Eogm {dMma H$aZm Mm{h¶o {H$ ^JdmZH$m ñdê$n H¡$gm h¡, CZH$mo ‘¢ Z‘ñH$ma
H$aVm hy±? Zd Z‘ñH$ma ‘§Ì ~mobVo g‘¶ AWdm ... ~mobVo g‘¶, EH$-Xmo ~ma
Eogm »¶mb AmVm h¡, ~mH$s g~ Vmo Eogo Mbm OmVm h¡&

g‘mYmZ …- eãX ~mob boVm h¡& eŵ ^md-go ^JdmZ... U‘mo Aah§VmU§, ^JdmZH$mo
Z‘ñH$ma H$aVm hÿ±, {gÕ ^JdmZH$mo Z‘ñH$ma H$aVm hÿ±& naÝVw ^JdmZ H$m¡Z Am¡a..

‘w‘wjw …- dh g~ ha dº$ AmZm Mm{h¶o?
g‘mYmZ …- ha g‘¶ AmZm Mm{h¶o Eogm Zht naÝVw {dMma-go g‘PZm Mm{h¶o

{H$ ^JdmZ {H$go H$hVo h¢? {gÕ ^JdmZ, AmMm¶© ^JdmZ, CnmÜ¶m¶ ^JdmZ, gmYw
^JdmZ& Omo gmYZm H$ao gmo gmYw& AmMm¶© N>R>d|-gmVd| JwUñWmZ‘| PwbVo h¢, {gÕ
^JdmZZo nyU© ñdê$n àmá {H$¶m, ^JdmZZo Ho$dbkmZ àmá {H$¶m& CgH$m ñdê$n Vmo
g‘PZm Mm{h¶o&

ha ~ma {dMma Am¶o Eogm Zht, naÝVww CgH$m ñdê$n g‘P‘| Vmo boZm Mm{h¶o
Z& Vmo Cgo ghOnZo »¶mb Amdo, U‘mo Aah§VmU§, U‘mo {gÕmU§ ¶mZr ^JdmZ H¡$go
h¡, dh ghO Cgo »¶mb‘| Am¶o {H$ ^JdmZ Eogo hmoVo h¢¡& Eogm {dMma-go g‘Pm
hmo Vmo&

AmoKo AmoKo Zht g‘PH$a, {dMmanyd©H$ g‘Po {H$ ^JdmZ {H$go H$hVo h¢& ha
~ma ~mobVo g‘¶ {dMma H$aVm aho Eogm Zht, naÝVw CZH$m ñdê$n Vmo ñd¶§H$mo g‘P
boZm Mm{h¶o& ha ~ma EH$X‘ ~mobo, naÝVw ñdê$n Vmo »¶mb‘| boZm Mm{h¶o& ha ~ma
{dMma H$ao Eogm Zht&

AÝXa nyU© ñdê$n‘| O‘ J¶o h¢& ghO ñdê$n‘| bmoH$mbmoH$H$mo OmZZo Zht OmVo,
ghO kmV hmo OmVm h¡& Eogr H$moB© kmZH$s Anyd© e{º$, AmË‘mH$s Anyd© e{º$ àJQ>
hþ¶r h¡& ^JdmZH$m ñdê$n {dMma H$aHo$ OmZo& AZÝV AmZÝX, AZÝV kmZ, AZÝV
Xe©Z, Mm[aÌ AZÝV ^JdmZH$mo àJQ> hþAm&

(AmË‘mH$m ñdê$n) Eogm ^JdmZH$m, ^JdmZH$m ñdê$n Eogm AmË‘mH$m ñdê$n



125Q ´> oH$-260

h¡& {gÕ ^JdmZ Vmo nyU© hmo J¶o& AmMm¶© ^JdmZ Vmo gmYZm (H$aVo hþE) N>R>d|-
gmVd| JwUñWmZ‘| PwbVo h¢, do g~ ‘w{ZamO (h¢)&

... Eogm Hw$N> Zht h¡& EH$ OmVH$s AÝXa ^mdZm h¡, Cg OmVH$s n[aU{V,
EH$ OmVH$m Aä¶mg hmoH$a AÝXa ^mdZm ahVr h¡ ñd¶§H$mo {H$ ...

‘w‘wjw …- .. Am¡a nwéfmW©H$mo H$moB© gå~ÝY h¡?
g‘mYmZ …- ì¶dhma-go gå~ÝY H$hZo‘| Am¶o& Eogm H$hZo‘| Am¶o {H$ nyd©Ho$ g§ñH$marH$mo

nwéfmW© OëXr CR>Vm h¡& Eogo ì¶dhma gå~ÝY H$hZo‘| AmVm h¡& ~mH$s Vmo dV©‘mZ
nwéfmW© H$ao V~ hmoVm h¡& ~hþVm|H$mo g§ñH$ma hmo Vmo ^r nwéfmW© Vmo dV©‘mZ‘| hr H$aZm
n‹S>Vm h¡& nwéfmW© H$ao V~ g§ñH$maH$mo H$maU H$hZo‘| AmVm h¡&

nyd©‘| Omo H$moB© g§ñH$ma S>mbo hmo, CgH$s ¶mo½¶Vm n‹S>r hmo& {’$a dV©‘mZ‘| ñd¶§
nwéfmW© H$ao Vmo Cgo H$maU hmoVm h¡& nwéfmW© Z H$ao Vmo H$maU Zht hmoVm& dV©‘mZ
nwéfmW© Vmo Z¶m hr H$aZm n‹S>Vm h¡&

‘w‘wjw …- g§ñH$ma S>mbZo-go Cgo ³¶m bm^ hþAm? EH$ Ord g§ñH$ma ~moVm h¡
Am¡a EH$ Ord g§ñH$ma ~moVm h¡, Cg‘| Cgo ¶{X nwéfmW©-go hr àmá hmoVm hmo Vmo...?

g‘mYmZ …- g§ñH$ma Cgo nwéfmW© CËnÞ hmoZoH$m H$maU ~ZVm h¡& dh bm^ h¡&
bo{H$Z Cgo H$maU H$~ H$h|? {H$ H$m¶© Amdo Vmo& ¶WmW© arV-go AÝXa dh H$m¶©
hmo Vmo H$m¶© Amdo Am¡a nwéfmW© CËnÞ hmo& naÝVw dh H$maU AÝXa ¶WmW© hmoZm Mm{h¶o&
¶WmW© arV-go hmo Vmo nwéfmW© CËnÞ hmoVm h¡, Eogm gå~ÝY h¡&

nwéfmW© CËnÞ hmo dh nwéfmW© ñdV§Ì h¡ Am¡a g§ñH$ma ^r ñdV§Ì h¡& nwéfmW© CËnÞ
hmo Vmo Cgo H$maU H$hZo‘| Am¶o& Cgo H$maU ~ZVm h¡, Bg{b¶o Vy g§ñH$ma S>mb, (Eogm
H$hVo h¢¡)& dh H$ht nwéfmW© CËnÞ Zht H$adm XoVm& ñd¶§ nwéfmW© H$ao Vmo Cgo H$maU
hmoVm h¡&

‘w‘wjw …- Eogm ^r AmVm h¡ {H$ OmoaXma g§ñH$ma n‹S>o hm|Jo Vmo Bg ^d‘| H$m¶©
Zht hmoJm Vmo Xÿgao ^d‘| H$m¶© hþE {~Zm Zht ahoJm&

g‘mYmZ …- ¶WmW© H$maU hmo Vmo H$m¶© AmVm hr h¡& Eogo& H$maU H¡$gm, dh
ñd¶§H$mo g‘PZm h¡& H$maU ¶WmW© hmo Vmo H$m¶© AmVm hr h¡& Vmo nwéfmW© CËnÞ hmoJm
hr& H$maU Voam ¶WmW© hmoJm Vmo ^{dî¶‘| nwéfmW© CËnÞ hmoJm& naÝVw nwéfmW© CËnÞ
H$aZodmboH$mo Eogr ^mdZm hmoZr Mm{h¶o {H$ ‘¢ nwéfmW© CËnÞ H$é±& ‘wPo g§ñH$ma hm|Jo
Vmo nwéfmW© CËnÞ hmoJm, Eogr ¶{X ^mdZm ahVr hmo Vmo nwéfmW© CËnÞ Zht hmoVm&
nwéfmW© CËnÞ H$aZodmboH$mo Vmo Eogm hr hmoZm Mm{h¶o {H$ ‘¢ nwéfmW© H$é±& Vmo Cgo
dh H$maU ~ZVm h¡& nwéfmW© H$aZodmboH$mo Vmo Eogr hr ^mdZm ahZr Mm{h¶o {H$ ‘¢
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nwéfmW© H$é±& ‘wPo g§ñH$ma hm|Jo Vmo AnZoAmn CËnÞ hmoJm, Eogr ^mdZm Zht hmoZr
Mm{h¶o&

CgHo$ g§ñH$ma ¶WmW© H$maUê$n hm| Vmo Cgo nwéfmW© CËnÞ hmoVm hr h¡& Eogm
EH$ gå~ÝY hmoVm h¡& naÝVw nwéfmW© H$aZodmboH$mo Eogm Zht hmoZm Mm{h¶o {H$ ‘wPo
g§ñH$ma hm|Jo Vmo nwéfmW© CËnÞ hmoJm& ¶{X Eogr ^mdZm hmo Vmo nwéfmW© CËnÞ hr
Zht hmoVm& ^mdZm Eogr hmoZr Mm{h¶o {H$ ‘¢ à¶ËZ H$é±& ‘¢ Eogm H$é±, Eogo ñd¶§H$mo
^mdZm aho Vmo H$maU-H$m¶©H$m gå~ÝY hmoVm h¡& ñd¶§H$mo Eogr ^mdZm hmoZr Mm{h¶o&

‘w‘wjw …- (Bg ^d‘|) AmË‘mH$m AZŵ d Z hmo Vmo g§ñH$ma boH$a Vmo Om¶|Jo&
V~ Eogm bJVm h¡ {H$ g§ñH$ma Am¡a nwéfmW©H$s EH$ OmV hmo, Eogm bJVm h¡&

g‘mYmZ …- EH$ OmV Zht h¡& à¶ËZ‘| Cgo ~hþV CbPZ hmoVr hmo, à¶ËZ MbVm
Zht hmo.. nhbo Vmo Eogm hmoVm h¡ {H$ Vy Am{Ia VH$ nhþ±M Om& Eogm Voam à¶ËZ
MbVm hmo Vmo Vy à¶ËZ H$a& naÝVw Zht hmoVm Vmo Vy g§ñH$ma Vmo S>mb& naÝVw g§ñH$ma
¶mZr nwéfmW©H$m g~ H$m¶© g§ñH$ma‘| Am Zht OmVm&

¶{X Vy à{VH«$‘U H$a gH$Vm h¡ Vmo Ü¶mZ‘¶ H$aZm& Z H$a gHo$ Vmo lÕm H$aZm&
Eogo& VwP-go ~Z gHo$ Vmo Am{Ia VH$ Ü¶mZ H$aHo$ Ho$dbkmZ n¶ªV, ‘w{ZXem Am¡a
Ho$dbkmZ àJQ> H$aZm& naÝVw ¶{X Zht hmoVm h¡ Vmo Vy lÕm H$a, gå¶½Xe©Z àmá
H$a& naÝVw gå¶½Xe©Z n¶ªV nhþ±M Z gHo$ Vmo CgH$s é{M, ^mdZm Am¡a g§ñH$ma H$aZm&
naÝVw H$aZoH$m Ü¶o¶ Vmo, AnZm à¶ËZ CËnÞ hmo Vmo nyam H$aZm&

AmMm¶© H$hVo h¢ {H$, VwP-go ~Z gHo$ Vmo nyU© H$aZm& Z ~Z gHo$ Am¡a VwPo
CbPZ hmoVr hmo Vmo Vy BVZm Vmo H$aZm& A§VV… Vy é{MH$m ~rO Vmo Eogm ~moZm {H$
Omo é{M VwPo H$maUê$n hmo& Eogr é{M Vmo H$aZm, Z ~Z gHo$ Vmo& Cg‘| é{M‘| g~
Am Zht OmVm& Voar AÝXa Eogr Jhar ^mdZm hmoJr Vmo ^{dî¶‘| VwPo Eogr ^mdZm
AÝXa-go CËnÞ hmoJr Am¡a VwPo nwéfmW© ~ZZoH$m (H$maU hmoJm)&

naÝVw dhm± ^r VwPo Eogm hr hmoZm Mm{h¶o {H$ ‘¢ nwéfmW© H$é±& dhm± ^r Eogm
hr hmoVm h¡ {H$ ^mdZm CËnÞ hmo Vmo nwéfmW© H$é±, AÝXa OmD±$& A^r Z hmoVm hmo
Vmo Aä¶mg H$aZm& CgH$s Ñ‹T>Vm H$aZm& ~ma§~ma CgH$m KmobZ H$aZm& ‘¢ km¶H$ hÿ±&
‘¢ ¶h Zht hÿ±& ¶o {d^md ‘oam ñd^md Zht h¡& ‘oam ñd^md {^Þ h¡& ~ma§~ma Cgo
Vy Ñ‹T> H$aZm& Voar Ñ‹T>Vm hmoJr Vmo VwPo ^{dî¶‘|, AÝXa dh Ñ‹T>Vm hmoJr Vmo VwPo
ñ’y$[aV hmo Om¶Jr, Vmo VwPo nwéfmW© hmoZoH$m H$maU ~ZoJr& Cg‘| g~ Am Zht OmVm&

‘w‘wwjw …- .. {Z{‘Îm ê$n-go g§ñH$maH$mo boZm?
g‘mYmZ …- {Z{‘Îm ê$n-go&
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‘w‘wjw …- g§ñH$maH$mo {ZaW©H$ H$aZodmbm h¡,..
g‘mYmZ …- dh Anojm AbJ h¡& Ðì¶-go {ZaW©H$ H$aZodmbm h¡& g§ñH$ma gmW©H$

H$ao, Ðì¶ Anojm-go g§ñH$ma {ZaW©H$ h¡& dñVw‘| dh Zht h¡& ‘yb ñd^md... n¶m©¶H$s
~mV h¡& n¶m©¶ nbQ> OmVr h¡, naÝVw ì¶dhma ¶mZr Hw$N> Zht h¡, Eogm Zht h¡&

‘w‘wjw …- Vy nwéfmW©-go H$m‘ H$ao Vmo g§ñH$maH$mo {Z{‘Îm H$h|& ...
g‘mYmZ …- {ZJmoX‘|-go {ZH$bH$a VwaÝV dh hmoVo h¢ Am¡a {’$a ‘Zwî¶ ~ZH$a

VwaÝV... Cg‘| g§ñH$ma H$hm± Wo? Voam ñd^md km¶H$ h¡, dhr Voam g§ñH$ma h¡& Voam
ñd^md h¡ dh& Voam ñd^md hr km¶H$ê$n ahZoH$m h¡& Vmo kmZñd^mdr h¡, dh Voam
kmZñd^md hr VwPo Voar n[aU{V hr ... VwPo ¶{X A§Va‘|-go Eogm hmoJm Vmo Voam ñd^md
h¡ dh ñd^md hr g§ñH$maê$n h¡&

Vy MoVZVm-go ^am h¡, H$ht O‹S> Voam ñd^md Zht h¡& MoVZ Va’$ Voar n[aU{V,
MoVZÐì¶ h¡ dh Voar n[aU{V, Cgo Voar Amoa Ir>>±MoJr& Voam ñd^md h¡& Ðì¶ hr n¶m©¶H$mo
àJQ> hmoZoH$m H$maU ~ZVm h¡& Ðì¶ na Ñ{ï> J¶r& Voar n¶m©¶ ¶WmW© gå¶H²$ê$n n[aU{‘V
hmo Om¶oJr& Voam ñd^md hr gå¶H²$ê$n h¡& ¶WmW© kmZñd^md h¡& dh ñd^md hr
CgH$m H$maU h¡& grYr Vah-go Ðì¶ hr CgH$m H$maU ~ZVm h¡&

g§ñH$ma EH$ n[aU{V h¡& n[aU{V CgH$m H$maU hmo, dh ì¶dhma hþAm& Ðì¶ hr
CgH$m ‘yb H$maU, Ðì¶ hr H$maU h¡& {Zü¶-go Voam ‘yb ñd^md km¶H$ hr h¡,
dh ñd^md hr CgH$m H$maU ~ZVm h¡& {ZJmoX‘|-go {ZH$bVm h¡, dh CgH$m ñd^d
h¡& dh ñd^md Zht h¡, ‘¢ Vmo ¶h M¡VÝ¶ hÿ±, ¶h ‘¢ Zht hÿ±& ñd^md na Ñ{ï>
J¶r, dhm± n[aU{V nbQ> OmVr h¡& dhm± nhbo g§ñH$maH$mo Ñ‹T> H$aZm n‹S>m ¶m ‘¢ km¶H$
hÿ±, Eogm Aä¶mg H$aZm n‹S>m, Eogm Hw$N> Zht h¡& g~ Aä¶mg EH$gmW hr hmo J¶m&
‘¢ km¶H$ hr hÿ±, Eogm EH$X‘ OëXr Ñ‹T>Vm hmo J¶r Vmo A§V‘w©hÿV©‘| hmo J¶m& Am¡a
g§ñH$ma AWm©V² ~ma-~ma, ~ma-~ma Xoa bJo, ‘ÝX nwéfmW©Ho$ H$maU Xoa bJo, ‘¢ km¶H$
hÿ±, km¶H$ hÿ±, Eogr n[aU{V ghOê$n-go Ñ‹T Zht hþ¶r, Bg{b¶o ~ma-~ma, ~ma-~ma
A{YH$ H$mb Aä¶mg {H$¶m, Bg{b¶o Cgo g§ñH$ma H$hm& Cg‘| Vmo Aä¶mg H$aZm
Hw$N> ahm hr Zht, VwaÝV EH$X‘ nwéfmW© {H$¶m Vmo EH$X‘ hmo J¶m& Cg‘| g§ñH$ma
~rM‘| bmZoH$s Oê$aV Zht nS>Vr& ‘yb ñd^md, km¶H$ ñd^md, AnZm ñd^md hr
H$maUê$n ~ZVm h¡& {’$a n[aU{VHo$ g§ñH$ma H$aZoH$m ~rM‘| H$moB© AdH$me hr Zht
h¡& {OgH$m Vrd« nwéfmW© CËnÞ hmo, Cgo H$ht ~rM‘| g§ñH$maH$s Oê$aV hr Zht hmoVr,
Ðì¶ hr CgH$m H$maU ~ZVm h¡&

‘w‘wjw …- Cg Anojm-go ñd^mdH$mo g§ñH$ma {Za©WH$ H$aZodmbm H$hm&
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g‘mYmZ …- {ZaW©H$a H$aZodmbm, Ðì¶ g§ñH$maH$mo {ZaW©H$ H$aZodmbm h¡&
‘w‘wjw …- ..
g‘mYmZ …- g§ñH$ma S>mbo& Cg‘| Ðì¶ H$maU ~ZVm h¡ Am¡a EH$X‘ A§Va‘| OmVo

h¢& {ZJmo‘|-go {ZH$bH$a ‘Zwî¶ hmoH$a, VwaÝV ‘¢ km¶H$ ñd^md hr hÿ±, Eogo A§V‘w©hÿV©‘|
àmá H$a boVo h¢& ~rM‘| g§ñH$maH$s H$moB© Oê$aV hr Zht n‹S>Vr&

‘w‘wjw …- d¡go OëXr H$m‘ hmo, CgH$m H$moB© amñVm ~VmAmo Vmo H$m‘ Am¶o&
g‘mYmZ …- ñd¶§ OëXr nwéfmW© H$ao Vmo OëXr hmo Om¶& Yrao-Yrao Aä¶mg H$aVm

aho {H$ ‘¢ km¶H$ hÿ±, km¶H$ hÿ±, CgHo$ ~Om¶ ‘¢ km¶H$ hÿ±, Eogo EH$X‘ Ñ‹T>Vm-
go ... ñd¶§ EH$X‘ {d^md-go Ny>Q>H$a Om¶ Vmo OëXr hmo& nwéfmW© Yrao-Yrao H$ao Bg{b¶o
Cg‘| g§ñH$ma ~rM‘| AmVo h¢& OëXr H$ao Vmo ~rM‘| g§ñH$ma AmVo hr Zht& Aä¶mg
H$ao Bg{b¶o g§ñH$ma hþE& Cg‘o§ OëXr {H$¶m& EH$X‘ Ðì¶ na Ñ{ï> J¶r Am¡a hmo
J¶m& H$‘a H$gH$a V¡¶ma hþE h¢& àdMZgma‘| (AmVm h¡)& Eogo ñd¶§ V¡¶ma hmoH$a
A§Va‘| Om¶o Vmo EH$X‘ hmo OmVm h¡& >

‘w‘wjw …- àdMZgma‘| (AmVm h¡), h‘Zo H$‘a H$gr h¡&
g‘mYmZ …- hm±, H$‘a H$gr h¡&
‘w‘wjw …- EH$ ~ma H$hm Wm, ‘¢ km¶H$ hÿ±, Eogm {dœmg bm Vmo b§~m H$mb

Zht bJVm&
g‘mYmZ …- b§~m H$mb Zht bJVm& EH$X‘ Ñ‹T>VmHo$ gmW& ¶{X {dœmgê$n-

go n[aU{V EH$X‘ Ñ‹T> hmo Om¶ {H$ ‘¢ km¶H$ hr hÿ±& {dœmg h¡ Eogr hr n[aU{V,
‘¢ km¶H$ hÿ±, CgH$s Ñ‹T>Vm hþ¶r& ‘mohJ«pÝWH$m ‘¢Zo KmV H$a {X¶m h¡& A§Va‘| VwaÝV
hmo OmVm h¡& ‘mohJ«pÝWH$m KmV H$aHo$ gå¶½Xe©Z àmá H$aHo$ MVwW© H$mb‘| {H$VZo hr
A§Va‘| brZVm H$a Xr, Vmo EH$X‘ gå¶½Xe©ZH$m H$m¶© brZVmê$n EH$X‘ hmo OmVm
h¡, Omo OëXr H$aVm h¡ Cgo&

{d^mdHo$ g§ñH$ma ^r Mbo AmVo h¢& AmVm h¡, H«$moYm{X VmaVå¶Vm gnm©{XH$ ‘m§hr&
{d^mdH$m g§ñH$ma hmoVo h¢, d¡go ¶h ñd^md Va’$H$s é{MHo$ g§ñH$ma dh ^r Cgo nyd©
^d‘| AmVo h¢& naÝVw dh nwéfmW© H$ao V~ Cgo H$maUê$n H$hZo‘| AmVm h¡&

‘w‘wjw …- nwéfmW© H$ao Cgo Cn¶moJr H$hZo‘| Am¶o, Z H$ao Cgo..
g‘mYmZ …- nwéfmW© Vrd« hþAm Am¡a Ðì¶ na Ñ{ï> J¶r Vmo g§ñH$maH$m dhm± à¶moOZ

Zht ahm& Aä¶mg H$aVm aho Vmo ~rM‘| g§ñH$ma AmVo h¢& {H$VZo hr Ord Eogm Aä¶mg
H$aVo-H$aVo (AmJ OmVo h¢)& EH$X‘ A§V‘w©hÿV©‘| hmo Om¶ Eogm H$moB© {dab hmoVm h¡&
~mH$s Aä¶mg H$aVo-H$aVo (AmJo OmVo h¢)& MVwW© H$mb‘| OëXr hmo Om¶ Eogo ~hþV
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hmoVo h¢& Vmo ^r A§V‘w©hÿV©‘| hmo Om¶ Eogo Vmo H$moB© {dab hmoVo h¢& Aä¶mg H$aVo-
H$aVo (~hþ̂ mJ hmoVm h¡)&

Ztd ImoXVo-ImoXVo {ZYmZ àmá hmo Om¶, Eogm Vmo {H$grH$mo hr hmoVm h¡& ~mH$s
Vmo ‘hoZV H$aVo-H$aVo hmoVm h¡& Cg‘| ^r ¶h Vmo n§M‘H$mb h¡&

‘w‘wjw …- nyU©Vm àJQ> H$a& dmñVd‘| Vmo VwPo ¶h {gImVo h¢& dh Zhr§ hmo Vmo
lÕm àJQ> H$a, Am¡a lÕm ^r Z H$a gHo$ Vmo Jhao g§ñH$ma Vmo S>mb&

g‘mYmZ …- g§ñH$ma Vmo S>mb& CnXoeH$s Eogr e¡br (h¡)& H$moB© gwZm¶o Vmo Cgo
‘w{ZnZmH$m CnXoe XoVo h¢& {’$a ‘w{Z Z hmo gHo$ Vmo lmdH$H$m CnXoe XoVo h¢& nhbo
CVZr e{º$ Z hmo Vmo lmdH$H$m CnXoe (XoVo h¢)& gå¶½Xe©Znyd©H$ lmdH$&

¶h n§M‘H$mb h¡& gå¶½Xe©Z n¶ªV n[aU{V àJQ> H$aZoH$m CVZm nwéfmW© Z hmo
Vmo é{MHo$ g§ñH$ma S>mb (Eogm H$hVo h¢)& ¶WmW© é{M (H$a {H$), AmË‘m km¶H$ h¡,
¶o g~ {^Þ h¡& Cg‘| Vmo eŵ ^md‘|, {H«$¶m‘|, Wmo‹S>m eŵ ^md hþAm Cg‘| Y‘© ‘mZ
{b¶m, CgH$s Vmo lÕm ^r OyR>r, CgH$m g~ OyR>m h¡&

‘w‘wjw …- CgHo$ g§ñH$ma ^r OyR>o&
g‘mYmZ …- hm±, g~ OyR>m h¡&
‘w‘wjw …- AgV²Ho$ g§ñH$ma&
g‘mYmZ …- Y‘© Xÿgao àH$ma-go ‘mZm& H$moB© H$a XoJm Eogm ‘mZo& Eogr Hw$N>-

Hw$N> ^«‘UmE± hmoVr h¢& ¶o JwéXodHo$ àVmn-go dh g~ ^«‘Um Xÿa hþ¶r h¡, JwéXodZo
g~H$mo CnXoe Xo-Xo H$a& ^JdmZ H$a X|Jo, ‘pÝXa‘| Om¶|Jo Vmo hmoJm, Eogm H$a|Jo Vmo
hmoJm, Eogr g~ ^«‘Um (MbVr Wr)& JwéXodZo H$hm, àË¶oH$ Ðì¶ ñdV§Ì h¡& Vy H$a
Vmo hmoJm& eŵ ^md Am¶o Xod-Jwé-emó Va’$Ho$, ^{º$ Amdo dh AbJ ~mV h¡& naÝVw
A§Va‘| H$aZm Vmo VwPo h¡&

 àe‘‘y{V© ^JdVr ‘mVZmo O¶ hmo! ‘mVmOrZr A‘¥V dmUrZmo O¶ hmo!

���
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                       मंगलाचरण 

चत्तारि मगंलं, अिहतंा मगंलं, सिद्धा मगंलं, िाहू मगंलं, केवलीपण्णत्तो धम्मो मंगलं 

चत्तारि लोगतु्तमा, अिहतंा लोगतु्तमा, सिद्धा लोगतु्तमा, िाहू लोगतु्तमा, 

केवसलपण्णत्तो धम्मो लोगतु्तमो । 

चत्तारि शिण ंपव्वज्जासम, अिहतें शिण ंपव्वज्जासम, सिदे्ध शिण ंपव्वज्जासम, 

िाहू शिण ंपव्वज्जासम, केवसलपण्णत्त ंधम्म ंशिण ंपव्वज्जासम । 

चाि शिण, चाि मगंल, चाि उत्तम किे जे, भविागिथी ते तिे, 

िकल कममनो आण ेअंत, मोक्ष तणा िुख लह ेअनंत, 

भाव धिीने ज ेगणु गाय, ते जीव तिीने मसुि जाय, 

िंिािमांसह शिण चाि, अवि शिण न कोई, ज ेनि-नािी आदिे, तेन ेअक्षय असवचल पद होय । 

अगंठेू अमतृ विे, लसधध तणा भडंाि, ज्यां गरुु गौतमने िमरिये तो िदाय मन वांसित फल दाताि। 

श्रोता :  .....प्रतीसत िे कोई भी उपयोग को िम्हालता नहीं ह ै...... 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ऐिा गरुुदवेश्री ने प्रथम क्या कहा.... 

श्रोता : गरुुदवेश्री ने सनज घि जाने को बहुत बाि कहा ह ै। लेसकन...... कािण सनसमत्तपना उपयोसगता धिनेवाले अन्य 

बहुत िे सवकल्प भीति में उपसस्थत होते हैं..... 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: वह िभी अनासद का अभ्याि ह ै। भीति में जो िंस्काि औि िाग सवद्यमान ह,ै वह उपसस्थत होता ह ै

उििे स्वयं के घि की ओि आने का प्रयत्न किना । यह िब जो िंिाि का भीति में िागासद सवद्यमान ह ैवह उत्पन्न होता 

ह ैऔि बािम्बाि उि ओि ही उपयोग जाये सबना िहता नहीं ह ै। मैं स्व घि ज्ञायक हूाँ उि ओि उपयोग औि प्रयत्न किन े

पि भी बाि-बाि िूट जाय तो भी बाि-बाि औि प्रसतक्षण उिको उि ओि दृढ सकये सबना औि कोई िास्ता ही नहीं ह ै। 

यह उपाय एक ही ह ैबािम्बाि चैतन्य को दृढ किके सनश्चय किो सक मैं तो ज्ञायक ही हूाँ, इि प्रकाि दृढता, यथाथम दृढता  

धमव ध्र्जारोहण 
िा. १९-१-२०२४ 
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किे उि ओि परिणसत दृढ किके भी परिणसत को दृढ किे तो रुसच दृढ किे तो उपयोग को झकुने में दिे लग ेतो बािम्बाि 

उिे घमुाया किे तो वह अतंि में गया सबना िहगेा नहीं ।  

                 उिे बािम्बाि मोडना (अतंि में घमुाना) पड़ता ह ै । क्योंसक िंस्काि अनासद के ह ैऔि अनेक प्रकाि के 

सवकल्प ह ैव ेिभी उपसस्थत हुए ह ै। रुसच स्व की ओि झकेु तो उपयोग भी उि ओि आये सबना िहगेा नहीं । वह तो 

अपनी रुसच औि सनणमय दृढ हो सक किन ेजिैा हो तो यह ही है, अन्य कुि भी किने जिैा नहीं ह।ै ज्ञायक को पसहचानत,े 

ज्ञायक का स्वभाव पसहचानकि औि उिमें परिणसत को दृढ किना यह ही किने जिैा ह ै। भदेज्ञान की धािा प्रकट किना, 

उपयोग तो अतंमुमहूतम का ह,ै पलटता िहता ह ैसकन्त ुरुसच औि परिणसत दृढ किे तो उपयोग भी उि ओि आये सबना िहता 

नहीं  ह ै।  

    बािम्बाि िमय-िमय पि उपयोग उि ओि गये सबना िहता नहीं ह ै। यहााँ अशभु में िे शभु में आये, द्रव्य-

गणु-पयामय के सवचािों में आये उिके बाद मैं ज्ञायक हूाँ वह ज्ञायक की ओि िह,े मैं िभी सवकल्पों िे पथृक् तत्त्व हूाँ ऐिा 

सनणमय किे औि सवकल्प िे िूटने का प्रयत्न किे तो होगा । िूट िकता ह ैऔि सकतने िूट चकेू ह ैऔि अनंत मोक्ष में गये 

हैं व ेिभी भदेज्ञान िे ही गये ह ै। िभी गये ह ैव ेज्ञायक की परिणसत दृढ़ किके गये हैं । 

श्रोता : िनातन धमम क्या ह ैउिे िमझाने की कृपा सकजीये । 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: िनातन धमम । िनातन धमम अथामत ्जो अनासद का धमम ह,ै जो आत्माने धािण सकया ह ैवह िनातन धमम 

ह ै। जो आत्मा का धमम वह िनातन ह,ै िनातन अथामत ्पवूम का, पवूम का अथामत ्जो अनासद िे चाला आ िहा ह ै वह । 

आत्मा का स्वभाव वह ही धमम ह ै। आत्मा जो ज्ञान स्वभाव ह ैउि रूप ज्ञानस्वभाव को प्रकट किना उि ज्ञायक को 

ज्ञायकरूप प्रकट किना, वीतिाग स्वरूप ह ैउिको वीतिागरूप प्रकट किना वह ही िनातन धमम ह ै। 

श्रोता : पिुाना औि.... 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: यह पवूम का जो आत्मा का स्वभाव अनासद िे शाश्वत ह ैउिे प्रकट किना वह िनातन ह ै।  

श्रोता : धमम का स्वरूप तो इतना ही न ! 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: धमम का स्वरूप धमम अथामत ्वह धमम आत्मा में ह ै। जो सजिका स्वभाव वह उिका धमम, बाह्य िे जो 

धमम कहने में आता ह ैवह शभुभाव वह पणु्य  बंध का कािण ह ै।  

                भगवान की भसि किना, भगवान का इि प्रकाि पजूा किे, शास्त्र स्वाध्याय किे, शास्त्र वांचन, तत्त्व के 

सवचािों किे, यह िभी धमम कहा जाता ह ै । वह धमम पणु्यधमम कहा जाता ह ै । उििे पणु्य होता ह,ै शभुभाव हो उििे 

दवेलोक की प्रासप्त होगी, भव का अभाव नहीं होगा, भव का अभाव अदंि आत्मा का जो स्वभाव ह ैजो जाननहाि अनासद 

का जो आत्मा का स्वभाव ह ैउिे प्रकट किे तभी धमम होगा । आत्मा में धमम ह ैसकन्त ुन  हो तब तक सवचाि किे, वांचन 

किे ऐिे िभी शभुभाव होते ह।ै वह शभुभाव को व्यवहाि िे धमम कहा जाता ह ै। 

श्रोता : यथाथम िखु....यथाथम िखु सकिमें ह ै? 
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पूज्य बहिनशश्ररी ब: यथाथम िखु भी आत्मा में हैं, आत्मा में ही ह,ै बाह्य में िखु नहीं ह ै। बाह्य में जो िखु माना ह ैवह बाह्य 

में िखु नहीं ह ै। बाह्य में माने, िंिाि, धन ......  समले औि शिीि अच्िा हो औि िभी अनकूुलता समले, िभी जगह 

मान, कीसतम समले यह कोई  वास्तसवक िखु नहीं ह,ै यह तो कसल्पत िखु ह ै। मकान समले औि उिमें िखु माने तो वह 

िखु नहीं ह,ै वह तो मात्र कल्पना ह ै। बाह्य में िखु नहीं ह ै। िखु अदंि आत्मा में ह ै। बाह्य में कहीं सवकल्पों में, िाग में 

कहीं िखु नहीं ह।ै जो वीतिागी भाव अदंि ह ैआत्मा में उिमें िखु ह ैउिमें आनंद ह,ै िब कुि आत्मा में ही ह ै। बाहि 

में कहीं िुख नहीं ह ै। मात्र भ्रांसत िे माना ह ैसक मझु ेबाहि िे िखु समलता ह ै। िुख कहीं बाह्य में नहीं ह,ै कल्पना िे िब 

कुि ह ै। वह िखु शाश्वत िहता नहीं ह ै। मात्र कसल्पत िखु ह ैवह आत्मा का िुख नहीं ह,ै मात्र व ेिभी बाह्य िंयोग में 

िखु वह िखु नहीं ह ै। िखु आत्मा में ही ह,ै वह ही उिका स्वभाव ह।ै आत्मा का िहज स्वभाव है, जानने का, दखेने 

का, लीनता का । चारित्र अदंि िखु ह ैआत्मा में, आनंद ह ैआत्मा में । यह आनंद आत्मा का  कोई अपवूम ह ैसजिकी 

कोई उपमा नहीं ऐिा आनंद औि िखु आत्मा में सवद्यमान ह ै । उि िखु को सकिी प्रकाि की उपमा जिैे सकिीको 

दवेलोक की, सकिीको चक्रवती के िाज की भी नहीं द ेिकते ह ै। ऐिा िखु आत्मा में सवद्यमान ह ैऔि वह अनपुम ह ै। 

वह िखु कैिे प्रकट हो सक आत्मा को पसहचाने तब, यह शिीि मैं नहीं हूाँ, यह िाग वह मैं नहीं हूाँ । मैं तो उििे पथृक् हूाँ । 

ऐिे आत्मा को पसहचाने उिका भदेज्ञान हो, उिमें लीनता किे तो वह िखु प्रकट होता ह ै। सवकल्प िे िूटकि आत्मा में 

लीन हो तो वह िखु आत्मा के सलये कोई अपवूम आनंद प्रकट हो सक जो आनंद चक्रवती के िाज में कहीं पि भी नहीं    

ह ै। ऐिा िखु आत्मा में ह ै। 

श्रोता : वह उिके िमान ह ैजैिे जवेि सबना, सजि प्रकाि वस्त्र सबना जवेि शोभा नहीं दतेे विैे नीसत सबना धमम शोभता 

नहीं ह,ै तो ह ेमाताजी ! इि बोल में कृपाल ुगरुुदवे लौसकक नीसत औि लोकोत्ति नीसत में व्यवहािधमम सनषधे की वात 

किते ह,ै तो उिे िमझाने की कृपा सकजीये ।  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: गरुुदवेश्री िभी नीसत की वात किते ह ै। लौसकक औि लोकोत्ति िभी नीसत (की बात किते ह)ै, व्यवहाि 

िे नीसत होनी चासहये औि पात्रता ऐिी होनी चासहए औि उिे धमम की रुसच लग,े सजििे धमम प्रकट होता ह,ै तो धमम की 

रुसच हो उिे लौसकक नीसत भी होनी चासहये । 

श्रोता : माताजी ! ............ 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: उिका व्यवहाि, उिका नैसतक, उिके बाह्य आचिण ऐिे नहीं होने चासहये सक उिे अनीसत नहीं होनी 

चासहये । जिेै जठू बोलना, जठूा व्यापाि, जठू वह अनेक प्रकाि का होता ह,ै घोखाघडी, गसृद्ध वह अनेक प्रकाि की वसृत्त 

बाह्य की उन िभी का िि सनझमिीत हो जाता ह,ै बाह्य में नीसत िभी बिाबि होनी चासहये । सजनको आत्मा की रुसच लगे 

उिका िभी प्रकाि का बाह्य िि सनझमिीत हो जाता ह ैऔि नीसतमय जीवन हो जाता ह ै। उिमें आता ह ैन िात व्यविन 

नहीं होने चासहये ।यह िभी आता ह ै। 

             इि प्रकाि का भोजन नहीं लेना चासहये वह िभी शास्त्र में आता है, गरुुदवेश्री भी कई बाि कहते थे। वह तो 

उिके व्यवहाि में आ जाय औि आत्मा की रुसच लग ेउिे िि की रुसच कम हो उि प्रकाि का भोजन लेते ह ै। त्रि जीवों  

 



[Type here] 

 
 

 

 

को ऐिा न होता ह,ै लौसकक नीसत होती ह,ै जठू नहीं बोलते ह,ै गसृद्ध नहीं होती ह ैयह िब कुि होता ह,ै अतंि आत्मा 

की रुसच लग ेऐिा होता ह ै। (श्रोता : व्यापाि-धंधा ......) व्यापाि-धंधा आसद िब कुि उि में आ जाता ह ै।  

श्रोता : वह भाव िे भी कुि भी धमम हुआ नहीं ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: वह हो तभी धमम शोभता ह ै। तब ही उिको धमी रुसच लग ेऔि धमम शोभता ह,ै धमम की रुसच हो उिे 

ऐिा होना ही न चासहये  ।  

श्रोता ब: माताजी ! खाने की बात अलग ह,ै खान ेकी बात पथृक् ह ैसकन्त ु(स्वाद के सलए) व्यापाि हते ुऐिी कोई वस्त ु

हमें बाजाि में िे लाना हो तो उिमें तो कई आपसत्त को नहीं न ? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: क्या व्यापाि में... ? 

श्रोता ब: व्यापाि हते ुबाजाि में िे ऐिी कोई वस्त ुलाकि बेचने में तो कोई आपसत्त तो नहीं ह ैन ? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: जो वस्त ुखाने की नहीं हो उिकी सबक्री भी नहीं किना चासहये । सजन्हें आत्मा की रुसच जागतृ हुई हो 

उिे ऐिा नहीं होता ह,ै कुि भी नहीं होता ह,ै ऐिा होता  ह ै कभी ? ऐिा हो जो हम नहीं खा िह ेवह वस्त ुअन्य को 

बेचना नहीं  चासहये ।  

श्रोता : उििे भावभािन में क्या अतंि पड़ता ह ै?  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: भावभािन अथामत ्यह ज्ञायक ह ैवह ज्ञायक का भाव उिको भािन में होना चासहये सक यह ही ज्ञायक 

ह ैअन्य नहीं ह ै। यह जो सवकल्प िभी आते ह ैव ेभी पण यह ज्ञायक ही ह ैयह ज्ञायक वह ही मैं हूाँ इि प्रकाि का भाव 

अदंि िे चैतन्य का भाव, उिे चैतन्य का स्वभाव उिके भािन में आना चासहये । मात्र इतना ही जाने सक बाहि का जाने 

वह मैं ऐिा नहीं । जो स्वयं ज्ञायक ह ैउिका स्वयं भाि उिे आना चासहये सक यह स्वयं ज्ञायक स्वयं स्वयं िे ही स्वयं 

वस्त ुस्वतःसिद्ध ह ैवह स्वयं ज्ञायक ह ै। ऐिा ज्ञायक का भाव उिे भािन में आना चासहये । 

श्रोता : भावभािन हो तो परुुषाथम असधक ििल बन िकता ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: भावभािन स्वयं को पसहचान ेअथामत ्परुुषाथम उिे ििल हो जाता ह ै। पसहचाने तो आग ेवसृद्ध हो न ! 

पसहचान सबना आग ेकहााँ िे जायेगा ? मागम को जाने, स्वभाव को पसहचाने तो उिका परुुषाथम उि ओि जाता ह ैसक इि 

ओि जाना ह ैतो उि ओि पथ पि चलने का प्रयत्न किे । स्वयं रुसच किके उिमें सस्थत ह ैवह ठीक ह ैलेसकन यह 

अभ्याि किे तो उिे ज्ञायक है, ज्ञायक ज्ञायकरूप सकि प्रकाि हो उि जासत का अतंिमें िे उिे वदेन औि लगनी आनी 

चासहये, तो उि प्रकाि का प्रयत्न हुए सबना िहता नहीं ह ै। पश्चात ्कोई ...... (गोखवारूपे ) कि डालते ह,ै कोई रुखापने 

कि लेते ह ैसक मैं तो जाननहाि हूाँ, वह कायम किता नहीं ह ैउिकी वात नहीं ह ै। लेसकन अतंि में िे सजन्हें ऐिी लगनी लगी 

ह,ै औि ज्ञायक का भाव ग्रहण किके जो सस्थत ह ैऔि परुुषाथम किता ह ैतो उिको कोईबाि उिे सवकल्परूप कोईबाि 

भाव भावभािन  ऐिा परुुषाथम उिको चलता ही िहता ह ै। कोई ऐिा कह ेसक मैं तो जाननहाि कुि भी किता नहीं हू ंऐिी 

रूखी बात किे उिकी यहााँ बात नहीं ह ै। (श्रोता : बिाबि ह)ै (.......) 
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श्रोता : माताजी ! पजू्य गरुुदवेश्री के वचनामतृ के चौथे बोल में आता ह ैसक ‘पणूमता के लक्ष िे प्रािम्भ वह ही वास्तसवक 

प्रािम्भ ह’ै। तो पणूमता अथामत ्क्या लेना ? पणूमता अथामत ्सिद्धदशा के लक्ष्य िे या पणूम सत्रकाली स्वरूप के लक्ष्य िे । 

कृपा किके िमझाए । (पूज्य बहिनशश्ररी ब: …?) पणूमता अथामत ्सिद्धदशा के लक्ष्य िे या यह पणूम सत्रकाली स्वरूप के 

लक्ष्य िे । ‘पणूमता के लक्ष िे प्रािम्भ ही वास्तसवक प्रािम्भ ह’ै ।  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: उिमें िे दोनों अथम नीकलते हैं । पणूमता के लक्ष िे जो आत्मा परिपणूम स्वभाव परिपणूम ह ैउिे लक्ष में 

लेन ेिे शरुूआत यथाथम होती ह ै। लेसकन शरूआत किके कहााँ पहुाँचना ह,ै अतं पणूमता तक ऐिा भी अथम उिमें िे–दोनों 

अथम नीकलता हैं । द्रव्य स्वयं स्वभाव िे शदु्ध परिपणूम ह ैवह जो उिके लक्ष में आये औि उिकी पसहचान, उिका आश्रय 

ले तभी शरुूआत िच्ची होती ह।ै लेसकन शरुुआत पश्चात ्दिूिा अथम यह ह ैसक शरुुआत किके उिने कहााँ ध्येय को 

बांधा, कहााँ जाने का ह,ै अतं तक आत्मा की परिपणूम सनममलता हो वहााँ तक पहुाँचना ह,ै इि प्रकाि लक्ष में ले तो ही 

यथाथम शरुआत होती ह ै। सजि गााँव जाना ह ैउिे िमझकि जो चलने लग ेतो वह बिाबि ह ैलेसकन सबना ध्येय के यथाथम 

शरुुआत हो ही िकती नहीं ह ै। दो अथम उिमें िे नीकलते हैं । पयामय पणूम प्रकट किके केवलज्ञान प्रकट किने का है; 

उिके लक्ष िे िाधकदशा की शरुुआत होती ह ै। िम्यग्दशमन प्रकट, िम्यग्दशमन एक अंश ह,ै उिने द्रव्य को तो लक्ष में 

सलया नहीं सक द्रव्यस्वभाव परिपणूम लक्ष में सलया एक अशं में िाधकदशा हुई लेसकन अभी िाधना शषे ह ै। अभी िाधना 

बाकी ह ैआसखि तक केवलज्ञान की प्रासप्त वीतिागदशा किने की ह ैऐिा उिको लक्ष में हो तभी ही यथाथम शरुूआत 

होती ह ै। 

               िम्यग्दशमन प्राप्त हो तो भी अभी पणूमता हुई नहीं ह ै। अभी तो अशं ह,ै परिपणूम वीतिागदशा बाकी ह।ै पणूमता 

के लक्ष िे शरुुआत होती ह ै। यथाथम शरूआत वहााँ िे होती हैं । 

श्रोता : माताजी कोई जीव िम्यग्दशमन का ध्येय िखकि प्रािम्भ किे तो वह बिाबि नहीं ह ै? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब : िम्यग्दशमन का ध्येय िखकि शरुुआत किे वह शरुुआत नहीं ह ै । िम्यग्दशमन प्रकट किना लेसकन 

िम्यग्दशमन सकिके आश्रय िे होता ह?ै िम्यग्दशमन, विैे तो द्रव्य के आश्रय सबना िम्यग्दशमन प्राप्त होता नहीं ह ै। यथाथम 

शरुुआत िम्यग्दशमन के लक्ष िे होती नहीं ह ै। द्रव्य के लक्ष िे शरुुआत होती ह ैअथवा तो मझु ेद्रव्य की परिपणूम सनममलता 

प्रकट किनी ह,ै इि प्रकाि शरुुआत होती ह ै। मात्र िम्यग्दशमन की भावना आती ह ै। िम्यग्दशमन सक अनासदकाल िे यह 

िम्यग्दशमन सजििे भव का अभाव होता ह ैऐिा िम्यग्दशमन जीव ने प्राप्त सकया नहीं ह ैसक िब कुि प्राप्त कि सलया लेसकन 

एक िम्यग्दशमन सक सजििे भव का अभाव हो, आत्मा की स्वानभुसूत की दशा प्राप्त हो, आत्मा प्राप्त हो, सजििे भव का 

अभाव होकि ऐिा िम्यग्दशमन प्राप्त सकया नहीं ह ै इिसलये िम्यग्दशमन की प्रासप्त किना ऐिी भावना आये लेसकन 

िम्यग्दशमन सकिके आश्रय िे होता ह ैऔि िम्यग्दशमन की शरुुआत सकि प्रकाि होती ह ैयह िब कुि जाने सबना 

िम्यग्दशमन के लक्ष िे िम्यग्दशमन, िम्यग्दशमन के आश्रय िे िम्यग्दशमन अथवा िम्यग्दशमन को लक्ष में िखकि िम्यग्दशमन 

ऐिे होता नहीं ह ै। उिकी भावना आती ह ैलेसकन उिे तो द्रव्य का आश्रय होता ह ैऔि पणूमता लक्ष में होती ह ै। िम्यग्दशमन 

िे अतंिंग वीतिागता प्रकट किने की होती ह ै।  
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श्रोता :  पणूमता के दो अथम आपने कह ेउिे तो हम मानते ह,ै यह स्वभाव के आश्रय िे ज्ञायक के आश्रय िे जो िम्यग्दशमन 

प्रकट हो लेसकन िम्यग्दशमन का ध्येय िखकि, मोक्ष का ध्येय नहीं लेसकन िम्यग्दशम का ध्येय िखकि वह प्रयत्न कि 

िकता ह ैअथवा नहीं कि िकता ह ै? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: िम्यग्दशमन का ध्येय नहीं, आत्मा का ध्येय होना चासहए । िम्यग्दशमन की भावना होनी चासहए । 

श्रोता : पणूमता का ध्येय होना चासहए । 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: पणूमता का जोि होना चासहए, (श्रोता : मोक्ष का ध्येय होना चासहए) मोक्ष का ध्येय होना चासहये । द्रव्य 

का ध्येय औि पणूमता का ध्येय होना चासहए । 

श्रोता : सकिी को ऐिा लग ेसक अभी इतनी बड़ी बात किना उििे बदले अभी हम िम्यग्दशमन का ध्येय िखकि हम 

स्वभाव का आश्रय तो क्या वास्तव में वह रुक जायेगा या उिे िम्यग्दशमन होगा ?  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: वह भी उिे स्वभाव का आश्रय आता ही नहीं । मात्र अपणूम ध्येय होय तो । उिको द्रव्य का आश्रय 

कब आयेगा सक उिके ध्येय में िभी परिपणूमता हो तभी उिको द्रव्य का आश्रय आता ह ै। (श्रोता : बिाबि) 

श्रोता : वह ही आपके पाि िे जानना था । उिमें िम्यग्दशमन के ध्येय िे िम्यग्दशमन प्राप्त हो औि यह लक्ष भी पणूमता 

को हो औि ध्येय भी पणूम प्रासप्त किने का हो तभी िम्यग्दशमन िे लेकि िभी पयामयें सनममल होती ह ै? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: िभी पयामयें सनममल होती ह ै। िम्यग्दशमन प्राप्त सकया अथामत ्मैंने िब कुि कि सलया, ऐिा िम्यग्दृसष्ट 

को होता नहीं ह ै। वह तो अशं ह ैऐिा उिे ख्याल में यथाथम िाधना उिकी िाधना िे शरुुआत होती ह,ै अभी तो उिे 

िाधना की ओि मात्र कदम बढायें ह;ै अभी तो उिे आग ेजान ह ै। प्राप्त किनेवाले को ऐिा बि हो गया ऐिा नहीं होता 

ह ै। उिको तो भावना ऐिी आती ह ैसक िम्यग्दशमन अनासदकाल का प्राप्त सकया नहीं ह ैउिे प्राप्त किे तो भव का अभाव 

हो वहीं िे ही मोक्ष की शरुुआत होती ह ै।  

            इतनी उिकी भावना लेसकन उिका उपाय क्या ? उिके ध्येय में क्या होता ह ैयह तो बिाबि उिे जानने का 

होता ह ै। तो इतने में िंतोष हो जाय तो उिे िम्यग्दशमन इि प्रकाि हो िकता नहीं ह ै। 

श्रोता : िमयिाि की प्रथम गाथा में श्री गरुु स्वयं के आत्मा में औि श्रोताओ ंके आत्मा में अनंत सिद्धों की स्थापना 

किते ह ैतो श्रोता में अनंत सिद्धों की स्थापना किना अथामत ्उिमें क्या किना ? क्या किने को कहना चाहते ह?ै 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: श्रोता को । श्रोता को जो कोई िमझाये गरुुदवे औि आचायों, ऐिा कहते ह ैसक मैं तेिे आत्मा में अनंत 

सिद्धों की स्थापना करंु अथामत ्त ूसिद्ध भगवान जिैा ह ै। जिेै अनंता सिद्धों हैं विैा ही तमु हो । इि प्रकाि हम तझु े

स्थापना किके कहते ह ैइिसलये त ूस्वीकाि कि सक त ूसिद्ध भगवान िमान ही ह ैऔि त ूजिेै सिद्ध भगवान विैा तेिा 

स्वभाव उि रूप परिणसमत होकि औि परुुषाथम कि िके ऐिा हूाँ, इि प्रकाि त ूस्वीकाि कि । ऐिा आचायमदवे औि गरुुदवे 

ऐिा कहते ह ैसक हम तेिे आत्मा में सिद्ध भगवान की स्थापना किते है, सक त ूसिद्ध भगवान िमान ह ैऐिा त ूस्वीकाि  
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कि । इि प्रकाि श्रोता को स्वयं स्वीकाि किन ेका ह ै। जो गरुु कहते ह ैउिके िामने श्रोता भी ऐिे ह ैसक स्वीकाि किते 

ह ैसक मैं सिद्ध भगवान िमान हूाँ । 

           इिसलये जो गरुु कहते ह ैसक मैं स्वीकाि किके उिरूप परिणसमत हो जाउाँ, इि प्रकाि स्थापना किने की ह ैसक 

जिेै अनंता सिद्धों ह ैऐिी ही मैं सिद्ध भगवान िमान ही हूाँ । मेिा स्वभाव ऐिा ह ैइिसलये में उि रूप हो िकता हूाँ ऐिा 

हूाँ । मझु में कुि नहीं ह ैऔि मैं सकि प्रकाि करंु, ऐिा नहीं ह,ै अथामत ्गरुुदवे औि आचायों सिद्ध भगवान की स्थापना 

किते ह ैसक अन्य के श्रोताओ ंका आत्मा सक त ूसिद्ध भगवान जिैा ह ैत ूस्वीकाि कि । जैिे सिद्ध भगवान विैा ही त ूह ै

इि प्रकाि स्थापना आचायमदवे ने गरुुदवे ने कृपा किके सशष्य को सिद्ध भगवान जिैा कहा ह ैसक त ूसिद्ध ह,ै त ूभगवान 

ह ैऐिा स्वीकाि कि ।  

 अथामत ्श्रोता यसद पात्र (श्रोता) हो तो वह स्वीकाि कि लेता ह ैसक हााँ मैं सिद्ध भगवान जिैा हूाँ । चाह ेउिे ऐिा 

यथाथम परिणमन बाद में हो । लेसकन प्रथम ऐिा सनसश्चत किता ह ैसक यह मझु ेगरुुदवेश्री ने कहा था । सिद्ध भगवान तो हूाँ 

सिद्ध भगवान जिैा हूाँ ऐिा त ूस्वीकाि कि, इि प्रकाि कहते ह ै। स्थापना किके ऐिा कहते ह ै। प्रथम तो हम तझु ेसिद्ध 

भगवान िमान मानकि तझु ेउपदशे दतेे ह ै। त ूनहीं िमझ िहा ऐिा मानकि नहीं कहते ह ै। त ूसिद्ध भगवान िमान ही ह ै

ऐिा त ूदृढ़ सनश्चय किेगा तो तेिा परुुषाथम प्रकट होगा, ऐिा इि प्रकाि कहने का ह ै। 

प्रशममूिति बभगवतरी बमात बकी बजय बनो ब। 

करूणामूिति बपूज्य बभगवतरी बमात बकी बजय बनो..... 
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Q´> oH$-192

‘w‘wjw …- AZŵ y{VHo$ nhbo H¡$go...?
g‘mYmZ …- AZŵ y{VHo$ nhbo Vmo CgH$s Cg OmVH$s bJZ, Cg àH$maH$s MQ>nQ>r

hmo, bJZ hmo, km¶H$H$mo J«hU H$aZo AmoaH$s CgH$s n[aU{V hmo& ¶h km¶H$ hr h¡,
AÝ¶ Hw$N> ‘¢ Zht hÿ±& Eogm km¶H$ AmoaH$m {Zü¶ Ñ‹T> H$aZm Mm{h¶o& ^oXkmZH$s n[aU{V
Ñ‹T> H$aZr Mm{h¶o& ¶o g~ ‘¢ Zht hÿ±, ‘¢ Vmo M¡VÝ¶ hÿ±& AnZm ñd^md A§Va‘|go J«hU
hmoZm Mm{h¶o& ñd^mdH$mo J«hU H$ao, ~ma§~ma-~ma§~ma M¡VÝ¶H$s YyZ bJo, M¡VÝ¶Ho$ Abmdm
H$ht éMo Zht& EH$ M¡VÝ¶‘¶ OrdZ H¡$go hmo Om¶, Eogr AnZr Ñ‹T> n[aU{V Cg
AmoaH$s hmoZr Mm{h¶o& M¡VÝ¶H$s hr YyZ bJZr Mm{h¶o& OmJVo-gmoVo M¡VÝ¶-M¡VÝ¶ AmoaH$s
n[aU{V hr OmJ¥V ahZr Mm{h¶o&

‘w‘wjw …- ..
g‘mYmZ …- {d^mdH$s Amoa Xþ…I Am¡a ñd^mdH$m J«hU, XmoZm| gmW‘| (hmoVo h¢)&

ñd^mdH$mo J«hU H$aZoH$m à¶ËZ (hmoZm Mm{h¶o)& ñd^md‘| hr gd©ñd h¡, Eogm {Zü¶&
ñd^md J«hU H$aZoH$s CgH$s àVr{V OmoaXma hmoZr Mm{h¶o Am¡a {d^mdH$s Amoa Xþ…I
bJo, XmoZm| gmW‘| hmoVo h¢&

‘w‘wjw …- g^r AmË‘mAm|H$mo Bgr àH$maH$s {d{Y, {d^md n[aUV‘| Xþ…I bJo
Am¡a ñd^md Amoa ‘wS>o?

g‘mYmZ …- ñd^md J«hU H$aZoH$s n[aU{V& {ZO ñd^md AmoaH$m {Zü¶ Am¡a
{d^md‘| Xþ…I bJo& {d^md Vmo AmHw$bVmê$n hr h¡, ñd¶§H$mo AmHw$bVm bJVr Zht
h¡& CgH$m ñdê$n nhMmZo {H$ ¶o Vmo AmHw$bVm hr h¡& ñd^md h¡ dhr empÝVê$n
h¡& Eogm {Zü¶ ñd¶§H$mo hmoZm Mm{h¶o& {d^md Amoa CgH$s n[aU{V {Q>H$ Z gHo$,
A§VaH$s Amoa A§Va‘| hr gwI h¡& {d^md hmoVm h¡, naÝVw CgH$s EH$Ëd~w{ÕH$mo Vmo‹S>Vm
OmVm h¡, ñd^mdH$s Amoa ‘wS>Vm OmVm h¡&

‘w‘wjw …- AVrpÝÐ¶ AmZÝXH$m ñdmX AmZo nyd© Cgo eŵ ^mdê$n n[aU{V‘| Cgo
AmHw$bVmH$m doXZ hmoVm h¡?

g‘mYmZ …- eŵ ^mdH$s n[aU{V hmoVr Vmo h¡, naÝVw ¶h ‘oam ñd^md Zht h¡,
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Eogm Cgo {Zü¶ hmoVm h¡& Cgo AmHw$bVm Vmo bJVr h¡& ¶o g~ ‘oam ñd^md Zht
h¡& g~‘| AmHw$bVm h¡ Vmo AmHw$bVm hr bJVr h¡&

‘w‘wjw …- ¶w{º$go AmHw$bVmH$m doXZ bJo ¶m dmñVd‘| ‘ÝX H$fm¶‘| ^r AmHw$bVmH$m
(doXZ hmoVm h¡)?

g‘mYmZ …- Zht, ¶w{º$go J«hU H$ao bo{H$Z Cgo doXZ‘| ^r Eogm bJo {H$ ¶h
AmHw$bVm h¡& Cg‘|go Ny>Q> Zht gH$Vm h¡, naÝVw Cgo doXZ‘| bJo {H$ ¶o AmHw$bVm h¡&

‘w‘wjw …- ‘ÝX‘| ‘ÝX H$fm¶ hmo Vmo ^r Cgo Cg àH$maH$m doXZ hmoVm h¡?
g‘mYmZ …- hm±, dh AmHw$bVm h¡& .. {H$¶m {H$ ¶h AmHw$bVm h¡ Am¡a ¶h

ñd^md h¡& Eogm {Zü¶ {H$¶m CVZm hr Zht, A{nVw Cgo AÝXa doXZ‘| ^r bJVm
h¡ {H$ ¶h AmHw$bVm h¡&

‘w‘wjw …- IQ>H$H$m ^r dhr àH$ma, AmHw$bVmH$m doXZ hmoVm h¡ Bg{b¶o IQ>H$
ahm H$ao&

g‘mYmZ …- IQ>H$ ahm H$ao {H$ ¶h AmHw$bVm h¡& bo{H$Z dh ~rM‘§o Am¶o
{~Zm Zht ahVm& A^r ewÕmË‘mH$m ñdê$n àJQ> Zht hþAm h¡, dhm± ~rM‘| AmVm
h¡& A^r nyU©Vm Zht h¡, ^bo ^oXkmZH$s n[aU{V Mmby hmo Vmo ^r ~rM‘| eŵ ^md
AmVo h¢& naÝVw dh g‘PVm h¡ {H$ AmHw$bVm h¡& AmHw$bVm AmHw$bVmê$n doXZ‘| AmVr
h¡, ñd^md ñd^mdê$n doXZ‘| AmVm h¡&

‘w‘wjw …- àý Vmo BVZm hmoVm h¡ {H$ gmYH$H$mo Vmo d¡gm hmoZm ~am~a h¡, ³¶m|{H$
CÝhm|Zo Vmo AVrpÝÐ¶ AmZÝXH$m ñdmX MIm h¡, Bg{b¶o AmHw$bVm àË¶j bJo& naÝVw
CgHo$ nhbo ^r {‘Ï¶mÑ{ï>H$s ^y{‘H$m‘| ^r ‘ÝX H$fm¶‘| ^r doXZ‘| AmHw$bVm bJVr
h¡&

g‘mYmZ …- Cgo bJo& IQ>H$H$s Vrd«Vm hmo Om¶ Vmo Cgo bJo {H$ ¶h AmHw$bVm
h¡& Z¸$s H$aVm h¡& dh àJQ> Zht hþAm h¡ Vmo dh A§Va‘| A‘wH$ àH$maH$m doXZ
nhMmZH$a Z¸$s H$ao Vmo AnZogo Z¸$s {H$¶m Eogm H$h gH$Vo h¢& ¶o A^r doXZ‘|
AmVm h¡, ¶o g~ àd¥{Îmê$n ^md AmHw$bVmê$n h¡& ¶o kmZ h¡ dh empÝVê$n h¡& A‘wH$
àH$mago dh ¶w{º$‘| boVm h¡, AnZo doXZ nago Z¸$s H$ao Vmo CgZo Hw$N> ¶WmW© Z¸$s
{H$¶m H$hZo‘| Am¶o& D$na-D$nago Z¸$s H$ao dh ¶WmW©ê$ngo Z¸$s Zht hþAm h¡&

ñd¶§ AnZm ñd^mdH$mo nhMmZH$a, AnZm doXZ A§Vago nhMmZH$a Z¸$s H$ao Vmo
CgZo Hw$N> ¶WmW© Z¸$s {H$¶m h¡& Bg{b¶o Cgo doXZ‘§o AmVm h¡ {H$ ¶h AmHw$bVm
h¡, ¶h ñd^md kmZ h¡ dh empÝVê$n h¡& bo{H$Z dh Cggo Ny>Q> Zht gH$Vm h¡,
^oXkmZ Zht hmoVm h¡, naÝVw dh A‘wH$ àH$mago {Zü¶ Vmo H$a gH$Vm h¡& CgHo$
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ñd¶§Ho$ doXZ‘| ^r kmV hmo gHo$ Eogm h¡ {H$ ¶o AmHw$bVm h¡, ¶o empÝV h¡, kmZ
h¡& km¶H$Vm h¡ dh empÝV h¡& Eogo&

‘w‘wjw …- kmZr Y‘m©Ë‘mH$mo-^JdmZH$mo H¡$gm gwI hmoJm, dh ^r Z¸$s hmo gH$Vm
h¡? doXZgo, AZw‘mZgo&

g‘mYmZ …- doXZgo Z¸$s Zht (H$a gH$Vm), naÝVw dh AZw‘mZgo Z¸$s H$a
gH$Vm h¡& gwI H¡$gm hmo? Cg gwIH$m doXZ ñd¶§H$mo Zht h¡&

‘w‘wjw …- ñd¶§H$mo Xþ…IH$m doXZ h¡, Bggo {dê$Õ..
g‘mYmZ …- Bggo {dê$Õ gwI (h¡), dh AZw‘mZgo Z¸$s H$a gHo$& AmHw$bVmgo

{dê$Õ {ZamHw$bVm, CVZm dh Z¸$s H$ao& naÝVw dh AmZÝX JwUH$mo Z¸$s H$aZm dh
AZw‘mZgo Z¸$s H$a gHo$& AmZÝXJwU Cgo H$ht doXZ‘| Zht AmVm h¡& AZw‘mZgo A‘wH$
à‘mU nago dh Z¸$s H$a gH$Vm h¡& ¶w{º$go, ñd^mdgo A‘wH$ Z¸$s H$a gH$Vm h¡&
CgHo$ doXZ‘| Zht AmVm h¡&

‘w‘wjw …- AmHw$bVmH$m Vmo doXZ hmoVm h¡, Bg{b¶o kmZH$s gyú‘Vm hmoZo na Cgo
nH$‹S>‘| AmVm h¡&

g‘mYmZ …- Cgo nH$‹S>‘| AmVm h¡& gwI nH$‹S>‘| Am¶o {H$ {ZamHw$bVm dh gwI,
AmHw$bVm dh Xþ…I& naÝVw AmZÝXJwU h¡ dh Cgo AZw‘mZgo, A‘wH$ à‘mU nago Z¸$s
H$ao& Ord AmZÝXH$mo BÀN>Vm h¡, Bg{b¶o AmË‘m‘| Eogm H$moB© AmZÝXJwU h¡ {H$ {OgH$s
dh BÀN>m H$aVm h¡ dh {‘bVm Zht h¡& AmË‘m‘§o Eogm AmZÝXJwUH$m ñd^md h¡&

‘w‘wjw …- ‘mVmOr! AÝXa Omo eŵ meŵ  ^md hmoVo h¢, dh Vmo ..
g‘mYmZ …- ^md Omo hmoVo h¢ Cgo g‘PH$a, dh ^md h¡ dh AmHw$bVmH$m doXZ

h¡& AÝXa OmZZodmbm h¡ dh {^Þ h¡& eŵ meŵ  ^mdm|H$mo OmZZodmbm {^Þ h¡ Am¡a
eŵ meŵ  ^md {^Þ h¡& doXZ hmoVm h¡ dh Vmo AmHw$bVmê$n h¡& Cggo {^Þ ‘¢ M¡VÝ¶
hÿ±, Cgo OmZZodmbm {^Þ h¡&

‘w‘wjw …- »¶mb‘| AmVm h¡ Z {H$ ¶o ^md hþAm, ¶h ^md hþAm& Omo ^md
hmoVo h¢ dh nH$‹S>‘| AmVo h¢ {H$ Eogo ^md hþE& {Ogo ‘mby‘ n‹S>Vm h¡ dh ‘¢ hÿ±,
Eogo?

g‘mYmZ …- hm±, dh Omo ‘mby‘ n‹S>Vm h¡ dh ‘¢ hÿ±& naÝVw dh ‘mby‘ n‹S>Vm
h¡ dh CgH$s n¶m©¶ h¡, ‘yb VÎdH$mo J«hU H$aZoH$m h¡& Omo ‘mby‘ n‹S>Vm h¡ dh
~am~a, ‘mby‘ n‹S>Vm h¡ dh kmZH$s n¶m©¶ h¡& Omo ¶o eŵ meŵ  ^md hmoVo h¢ {H$
¶h ^md Am¶m, ¶h ^md Am¶m, ¶h ^md Am¶m& dh g~ kmZH$s n¶m©¶ h¡& naÝVw
Cg‘| ‘yb dñVw Omo AZm{XAZÝV h¡ dh km¶H$ n[anyU© h¡& EH$-EH$ dñVwH$mo OmZo,

192
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EH$-EH$ {dH$ënH$mo OmZZodmbm n¶m©¶| hþ¶r, naÝVw ‘¢ EH$ AIÊS> km¶H$ emœV hÿ±&
Eogo AIÊS> Ðì¶H$mo J«hU H$aZm& Omo ‘mby‘ n‹S>Vm h¡, Cg nago CgH$m nyU© ApñVËd
J«hU H$aZm&

‘ww‘wjw …- Omo ‘mby‘ n‹S>Vm h¡ dh nXmW© ‘¢ hÿ±&
g‘mYmZ …- hm±, Omo ‘mby‘ n‹S> ahm h¡, dh nXmW© ‘¢ hÿ±& Omo I~a H$aZodmbm

h¡ dh ‘yb dñVw AZm{XAZÝV ñdV…{gÕ ‘¢ hÿ±& Omo eŵ meŵ  ^mdm|H$mo OmZZodmbm
h¡, dh I~a H$aZodmbm h¡, CgH$m Omo ‘yb emœV ApñVËd h¡ dh ‘¢ hÿ±& dh ApñVËd
nyU© km¶H$ h¡& Cg km¶H$‘| AZÝV e{º$¶m± ^ar h¢¡&

‘w‘wjw …- ‘mby‘ n‹S>Zo‘| ApñVËd ‘mby‘ n‹S>Vm h¡, ~mH$s Xÿgao JwU BVZo ‘mby‘
Zht n‹S>Vo h¢¡ {H$ Xÿgao-Xÿgao JwU h¡, CgH$m CVZm »¶mb Zht AmVm h¡& ‘mby‘ n‹S>Vm
h¡ Bg{b¶o .. kmV hmoVm h¡& naÝVw Xÿgao ^r AZÝV JwU h¢, dh ‘mby‘ Zht n‹S>Vo&

g‘mYmZ …- dh {XImB© Zht XoVo h¢¡& naÝVw Omo e{º$dmZ nXmW© h¡, Omo km¶H$
h¡ dh AZÝV e{º$go ^anya hmo& Omo Ðì¶ hmo dh Imbr Zht hmoVm, Cg‘| AZÝV
JwU hr hmoVo h¢& Ðì¶ CgH$m Zm‘ H$h| {H$ {Og‘| AZÝV e{º$¶m± hmo& {Og‘| A‘¶m©{XV
dñVw h¡, Mmho {OVZm n[aU‘o Vmo ^r IË‘ Z hmo, Eogr AZÝVVmgo ^am Ðì¶ h¡&
{’$a CgHo$ ¶w{º$, à‘mUgo Z¸$s hmoVm h¡&

‘w‘wjw …- empÝVH$m Vmo »¶mb AmVm h¡ {H$ O~ AÝXa OmVo h¢ V~ gwI bJVm
h¡, ~mha‘§o .. CVZm ‘mby‘ n‹S>Vm h¡& empÝV ‘mby‘ n‹S>Vr h¡ {H$ AÝXa OmVo h¢
Vmo WmoS>r..

g‘mYmZ …- empÝV bJVr h¡& AZÝV JwU Vmo {XImB© Zht XoVo, naÝVw dh AZÝV
e{º$dmZ nXmW© h¡& {Og‘|go Omo AZÝV n¶m©¶ (hmoVr h¡)& kmZ h¡ dh AYyam Zht
hmoVm& Omo ñdV… kmZ, ñd¶§ ñdV…{gÕ dñVw h¡, dh dñVw AZm{XAZÝV h¡& Cg kmZH$r
H$moB© ‘¶m©Xm Zht hmoVr& Eogm kmZ A‘¶m©{XV h¡& Bg{b¶o A‘¶m©{XV kmZ hmo dh
AZÝV e{º$go ^am hþAm kmZ h¡& Eogo Cg‘| ApñVËd, dñVwËd Am{X AZÝV JwU
h¢& d¡go Cg‘| AmZÝXJwU h¡& dh ^r AZÝVmgo ^am h¡& Bg Vah Ðì¶ AZÝV-AZÝV
e{º$Am|go ^am h¡& dh {XIVm Zht h¡, doXZ‘| Zht AmVm h¡, naÝVw CgH$m AZw‘mZ
hmo gH$Vm h¡& Am¡a dh ¶w{º$ Eogr hmoVr h¡ {H$ ¶WmW© hmoVr h¡& dh ñd¶§ Z¸$s
H$a gH$Vm h¡&

‘w‘wjw …- ApñVËdH$m ^r »¶mb AmVm h¡ {H$ ‘oar ‘m¡OyXJr h¡& ... CgH$m »¶mb
Am¶o, ApñVËdH$m »¶mb Am¶o&

g‘mYmZ …- ApñVËd, naÝVw dh ApñVËd AZÝVVmgo ^am h¡& Eogm ñd¶§ Z¸$s
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H$ao Vmo hmo gH$Vm h¡& AmMm¶m]Zo ¶w{º$go, Xbrbgo ({gÕ {H$¶m h¡)& Omo ApñVËd
hmo dh AYyam Zht hmoVm& nyU© AZÝV ñd^mdgo ^am h¡&

g‘mYmZ …- ... AZm{XAZÝV O¡gm h¡ d¡gm km¶H$ h¡& Ñ{ï> Vmo Eogr H$a& CgH$s
H¥$VH¥$Ë¶ Xem nyU© n¶m©¶ àJQ> hmo V~ hmo& Zht Vmo AZm{XAZÝV.. Ñ{ï> Vmo M¡VÝ¶
na ñd¶§ O¡gm h¡ d¡gm hr h¡& Cg‘| H$moB© ’o$a’$ma Zht hþAm h¡& Eogo Ðì¶ na Ñ{ï>
H$a& ñd¶§ OmZZodmbm h¡& gmYH$^md ^r ì¶dhma h¡& Bg{b¶o Cg àH$mago ñd¶§ {d^md
H$Vm© Zht h¡& AYyar n¶m©¶ {OVZm ^r ñd¶§ Zht h¡& AYyar n¶m©¶| hm|, dh ^r AnZm
‘yb ñdê$n Zht h¡& Bg{b¶o Vy Ðì¶ na Ñ{ï> H$a& j¶mone‘^md Am¡a Cne‘^md
^r AYyar n¶m©¶| h¢& Bg{b¶o Vy nyU© na Ñ{ï> H$a& Vy OmZZodmbm km¶H$ h¡& AmJo-
nrN>o ‘¢Zo Hw$N> gwZm Zht h¡, naÝVw CgH$m Ame¶ ¶h h¡&

gmYH$^md ^r ì¶dhma h¡& Ñ{ï> Vmo AIÊS> hmoVr h¡& gmYH$^md ~rM‘| Am¶o
{~Zm ahVm Zht& gmYH$^md ì¶dhma h¡& Bg{b¶o Vy AIÊS> Ðì¶ na Ñ{ï> H$a& dh
AIÊS> h¡ Cg‘| gmW‘| nwéfmW© Am OmVm h¡& nwéfmW© Cg‘| (h¡)& Xe©Z, kmZ, Mm[aÌ
ì¶dhma n¶m©¶ Vmo AYyar h¡, Bg{b¶o Cg‘§o nwéfmW© Vmo H$aZm hr h¡, naÝVw Vy dh
g~ H$Vm©~w{Õ N>mo‹S> Xo& Vy kmVm h¡& dh H$Vm©~w{Õ N>mo‹S> Xo& Vmo ^r nwéfmW© Vmo Cg‘|
H$aZoH$m ahVm h¡&

{Zü¶ Am¡a ì¶dhma XmoZm| OmZZo ¶mo½¶ h¡& Ñ{ï> EH$ M¡VÝ¶ na aI& AmXaUr¶
EH$ M¡VÝ¶ h¡& Ñ{ï>Ho$ ~bgo nwéfmW© hmoVm h¡& Bg{b¶o Vy AIÊS> km¶H$ h¡& gmYH$^md
ì¶dhma h¡& dh ~rM‘| Am¶o {~Zm ahVm Zht& Vy H$moB© ^r n¶m©¶ h¡, Cg n¶m©¶H$m
{Zü¶ Ñ{ï>go Voam AH$Vm©ñd^md h¡, Voao ñd^mdH$m H$Vm© AZm{XAZÝV nm[aUm{‘H$^mdgo
h¡& Eogm H$hZm h¡&

‘w‘wjw …- AWm©V² dhm± km¶H$H$s Ñ{ï> H$amZoH$mo...&
g‘mYmZ …- km¶H$H$s Ñ{ï> H$aZoH$mo& ~ÝY-‘mojHo$ Omo {dH$ën Am¶o, dh {dH$ën

^r eŵ ^md h¡& dh ~ÝY-‘mojH$s Omo n¶m©¶ h¢, dh n¶m©¶ ^r àJQ> hmoVr h¡ ‘mojH$s&
Bg{b¶o Vy n¶m©¶ na Ñ{ï> ‘V H$aZm& dh gmYH$^md ~rM‘| AmVm h¡& ‘moj h¡ dh
^r EH$ n¶m©¶ h¡& Bg{b¶o Vy km¶H$ OmZZodmbm h¡, AIÊS> ewÕmË‘m h¡& Eogm H$hZm
h¡& n¶m©¶ {OVZm hr Voam ñdê$n Zht h¡& Voam ñdê$n AIÊS> h¡&

Omo ~mX‘§o àJQ> hmoVm h¡, Voam ‘yb ñdê$n Vmo AZm{XAZÝV h¡& naÝVw Cg‘| Ðì¶Ñ{ï>
H$ao Vmo hr ewÕ n¶m©¶ àJQ> hmoVr h¡& gmYH$^md Vmo ~rM‘| AmVm h¡& gmYH$^md
ì¶dhma h¡, Eogm H$hZm h¡& g~ AYyar n¶m©¶ ì¶dhma h¡&

‘w‘wjw …- ¶mZr dhm±go bú¶ Nw>‹S>mZm h¡&
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g‘mYmZ …- bú¶ Nw>‹S>mVo h¢¡& bú¶ Nw>S>mH$a AIÊS> Ðì¶ na Ñ{ï> H$admVo h¢&
kmZ Vmo g~H$m (hmoVm h¡)& AZm{XAZÝV h¡ Cg na Ñ{ï> H$a, Eogm H$hZm h¡&

‘w‘wjw …- JwéXodH$s Cg na ~hþV àgÞVm Wr& Bg{b¶o bJm, JwéXodH$m OmZZona
~hþV (dµOZ Wm)&

g‘mYmZ …- Vy g~ OmZ, Vy H$Vm© Zht h¡& OmZ, km¶H$ hmo& g~ OmZ& AYyar
n¶m©¶, nyU© n¶m©¶ CZ g~H$m Vy OmZZodmbm km¶H$ h¡& Vy g~ OmZ&

‘w‘wjw …- OmZZoH$s n¶m©¶H$mo ^r H$aZr Zht h¡, Eogo {b¶m& CgH$m OmZZodmbm
h¡, Eogo {b¶m& Bg{b¶o ~hþV..

g‘mYmZ …- OmZZodmbr n¶m©¶H$m ^r Vy OmZZodmbm h¡& Bg{b¶o Cg‘| ì¶dhma
Zht h¡, Eogm H$hZoH$m Ame¶ Zht h¡& naÝVw dñVwÑ{ï> H$admZr h¡& dñVwH$m ‘yb ñdê$n
~VmVo h¢& Bg{b¶o dh n¶m©¶ AmË‘m‘§o Zht h¡, Eogm Zht& dh OmZZoH$s n¶m©¶ Cg‘|
hmoVr Zht, Eogm Zht h¡& dh g~ ì¶dhma h¡, bo{H$Z Vy Ñ{ï>... ‘yb dñVwH$m ñdê$n
~VmVo h¢& AHo$bm Eogm hmo Vmo ¶o ~ÝYHo$ {d^md^md hmoVo hr Zht& Vmo AHo$br ‘mojH$s
n¶m©¶ hmo& ¶{X Eogm hmo Vmo ¶o OmZZoH$m ñd^md Omo {XIVm h¡, dh ^r... AmË‘m
Hw$N> OmZ gHo$ Zht& ¶{X OmZZoH$m ñd^md hr Z hmo Vmo& dh g~ OmZZoH$s n¶m©¶
h¡& naÝVw Vy Ñ{ï> Voao ñdH$s Amoa H$a, Eogm H$hZm h¡&

Voam ñdnaàH$meH$ ñd^md h¡, naÝVw Ñ{ï> Voao Ðì¶ na H$a, Eogm H$hZm h¡& AmMm¶©Xod,
JwéXod g~ EH$ hr ~mV H$aVo h¢& Ñ{ï> Vy ewÕmË‘m na H$a& n¶m©¶ Cg‘| hmoVr h¡,
gmYH$Xem Cg‘| hmoVr h¡, ñdnaàH$meH$ Voam ñd^md h¡& naÝVw Ñ{ï> Vy nago hQ>mH$a
EH$ AIÊS> km¶H$ nm[aUm{‘H$^md na H$a& nm[aUm{‘H$^md AWm©V² EH$ ^md na
Zht, bo{H$Z AIÊS> Ðì¶ na Ñ{ï> H$a&

‘w‘wjw …- BVZm VÎd {‘bm, h‘ h‘go hmo gHo$ CVZm à¶ËZ, qMVZ, ‘§WZ g~
H$aVo ^r h¢, naÝVw h‘mao ì¶dhm[aH$ OrdZ‘| MbVo-{’$aVo, H$moB© OyR> ~mobZoH$m ^md,
‘m¶mMmarHo$ ^md hmoVo hmo, AWdm gm‘Zodmbo OrdH$mo Xþ…I hmoJm Eogm OmZZoH$s XaH$maH$m
^md Z ahVm hmo, dh g~ Vmo ~mø h¡& Vmo dh AmË‘gmYZm‘| Hw$N> AdamoYê$n
hmo ¶m nmÌVmH$s (j{V h¡)?

g‘mYmZ …- ñd¶§ g‘P boZm {H$ H¡$go ^md AmVo h¢& ‘w‘wjwH$s ^y{‘H$m‘| AmË‘mW©H$m
à¶moOZ ‘w»¶ (hmoVm h¡)& AmË‘mWuH$mo Z emô o Eogo ‘¶m©Xm Vmo‹S>H$a Eogo {dMma AmË‘mWuH$mo
hmoVo Zht& Eogo H$m¶© ^r AmË‘mWuH$mo Zht hmoVo& Omo AmË‘mW©H$m nmofU hmo, AmË‘mW©VmH$s
‘w»¶Vm aho Eogo ^md AmË‘mWuH$mo hmoVo h¢& AnZr AmË‘mW©VmH$s ‘¶m©Xm Qy>Q> Om¶ Eogo
^md AmË‘mWuH$mo hmoVo Zht& {’$a H¡$go AmVo h¢, CgH$m {dMma ñd¶§H$mo H$aZm ahVm
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h¡& Cg‘| H$Mmg hmo Vmo AnZr nmÌVm ~T>mZr& AmË‘mW©VmH$m ‘w»¶ à¶moOZ (hmoZm
Mm{h¶o)& AmË‘mW©VmH$mo H$moB© hm{Z nhþ±Mo Eogr ‘¶m©Xm Vmo‹S>H$a Eogo {dMma AmË‘mWuH$mo
hmoVo Zht&

‘w‘wjw …- .. O~ ‘moj‘| OmVo h¢, dhm± Y‘m©pñVH$m¶, AY‘m©pñVH$m¶H$m A§V Am
OmVm h¡, dhm±go AmJo Zht Om gH$Vo& ~am~a? Y‘m©pñVH$m¶ Omo J{V‘| CXmgrZ ghm¶Vmê$n
hmoVm h¡, dhm± pñWa hmo OmZoHo$ ~mX Y‘m©pñVH$m¶ H¡$go ‘XX H$aVm h¡?

g‘mYmZ …- dh Vmo Eogm h¡ {H$ Omo MbVo hþE J{V‘mZ hmo Cgo {Z{‘Îm hmoVm
h¡& J{V‘mZ Z hmo Cgo {Z{‘Îm hmoVm h¡, Eogm Zht h¡& Omo J{V‘| hmo Cgo {Z{‘Îm
hmoVm h¡& Omo MbZoHo$ ~mX pñWa hmo Cgo AY‘m©pñVH$m¶ {Z{‘Îm ~Zo& J{V‘mZH$mo Y‘m©pñVH$m¶
{Z{‘Îm hmoVm h¡& Eogm hmoVm h¡& àË¶oH$ Ðì¶ ñdV§Ì h¡& ...

‘w‘wjw …- {dhma H$aVo h¢¡ V~ EH$ ^mB© N>Q>nQ>mVo h¢, J‘uH$m {XZ Wm, N>Q>nQ>mVm
h¡ Am¡a H$hVm h¡ {H$ ~MmAmo, ~MmAmo, ~MmAmo, ‘wPo Wmo‹S>m nmZr Xmo& ^mdqbJrHo$
nmg H$‘§S>bw CnH$aU hmoVm h¡, Cg‘| nmZr Wm& Vmo CÝh| XoZm ¶mo½¶ h¡ ¶m A¶mo½¶
h¡? nmZr XoZm Mm{h¶o {H$ Zht XoZm Mm{h¶o? {d{MÌ àý nyN> ahm hÿ±&

g‘mYmZ …- ^mdqbJr ‘w{Z ñd¶§ Vmo {^Þ hmoH$a ñdê$n‘| brZ hmoH$a ~gVo h¢&
gd© àH$maHo$ {dH$ën Ny>Q> J¶o h¢& {^Þ hmo J¶o h¢& gd© H$m¶m]go Ny>Q> J¶o h¢& bm¡{H$kH$
H$m¶m]go Ny>Q> J¶o h¢& Eogo H$m¶m]‘| CÝh| Cg àH$maH$m {dH$ën Zht AmVm h¡& CZH$m
Cn¶moJ ~mha Zht hmoVm h¡& Cg OmVHo$ H$m¶m]‘| do Ow‹S>Vo Zht& Ny>Q> OmVo h¢& ¶WmW©
‘w{ZXem N>R>d|-gmVd| JwUñWmZ‘| PwbVo h¢& Eogo H$m¶m]go Ny>Q> J¶o h¢& dh g~ H$m¶©
J¥hñWm|Ho$ h¢& Cg H$m¶©go Ny>Q> J¶m h¡&

{OgZo ¶WmW© ‘w{ZnZm A§JrH$ma {H$¶m, N>R>d|-gmVd§o JwUñWmZ‘§o PwbVo hþE,
Ho$dbkmZH$s VbhQ>r, Ho$dbkmZ nyU© H¥$VH¥$Ë¶ XemH$s VbhQ>r‘| I‹S>o h¢, ‘w{ZXem ¶mZr
N>R>d|-gmVd| JwUñWmZ‘| PwbVo ‘w{ZamO h¢& Eogo ~mø H$m¶m]go Ny>Q> J¶o h¢& Am¡a Cg
OmVH$m {dH$ën Zht hmoVm h¡, {^Þ hmo J¶o h¢&

  àe‘‘y{V© ^JdVr ‘mVZmo O¶ hmo!

���
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मंगलाचरण 

चत्तारि मगंलं, अिहतंा मगंलं, सिद्धा मगंलं, िाहू मगंलं, केवलीपण्णत्तो धम्मो मंगलं 

चत्तारि लोगतु्तमा, अिहतंा लोगतु्तमा, सिद्धा लोगतु्तमा, िाहू लोगतु्तमा, 

केवसलपण्णत्तो धम्मो लोगतु्तमो । 

चत्तारि शिण ंपव्वज्जासम, अिहतें शिण ंपव्वज्जासम, सिदे्ध शिण ंपव्वज्जासम, 

िाहू शिण ंपव्वज्जासम, केवसलपण्णत्त ंधम्म ंशिण ंपव्वज्जासम । 

चाि शिण, चाि मगंल, चाि उत्तम किे जे, भविागिथी ते तिे, 

िकल कममनो आण ेअंत, मोक्ष तणा िुख लह ेअनंत, 

भाव धिीने ज ेगणु गाय, ते जीव तिीने मसुि जाय, 

िंिािमांसह शिण चाि, अवि शिण न कोई, ज ेनि-नािी आदिे, तेन ेअक्षय असवचल पद होय । 

अगंठेू अमतृ विे, लसधध तणा भडंाि, ज्यां गरुु गौतमने िमरिये तो िदाय मन वांसित फल दाताि। 

श्रोता : माताजी ! गरुुदवे के वचनामतृ में आता ह ैसक भित चक्रवती भोजन के िमय मसुनिाज की प्रसतक्षा आहािदान 

हते ुकिते थे । प्रथम मसुनिाज पधािे तब हमािे आगंन में कल्पवकृ्ष सखला ऐिा कहकि औि भसिपवूमक आहािदान दतेे   

ह ै। गरुुदवे के बोल में यह पनुः इि प्रकाि मसुनिाज का अनपुम दाित्व औि एक ओि गरुुदवे न ेऐिा कहा सक ‘त ूभगवान 

ह’ै तो भगवान औि दाित्व में दोनों की मसहमा मले सकि प्रकाि का ह ै। कृपा किीने हमें िमझाईय े। 

पूज्य बहिनशश्ररी : भित चक्रवती िम्यग्दृसष्ट थे, गरुुदवे द्रव्य अपेक्षा िे त ूभगवान जिैा ह,ै ऐिा कहते थे । वस्त ुद्रव्य 

आत्मा तो भगवान जैिा ह ै। उिका स्वभाव भगवान जिैा ह ै। लेसकन पयामय में सवभाव हुआ ह ै। पयामय में अशदु्धता    

ह ै। द्रव्य अपेक्षा िे शदु्ध ह ै। औि द्रव्य अपेक्षा िे जिैे सिद्धभगवान ऐिा ही आत्मा ह ै। औि द्रव्य अपेक्षा िे औि 

पयामय में तो गहृस्थ ह,ै िम्यग्दृसष्ट ह ै। भित चक्रवती अभी स्वयं गहृस्थाश्रम में ह ै। औि मसुनिाज पधािे तब आहाि के 

िमय आहािदान की भावना भाते ह ै। कोई मसुनिाज पधािे उनको आहाि दनेा ऐिी भावना गहृस्थाश्रम में श्रावकों को 

आती   ह ै। क्योंसक अपणूमता ह,ै िाधना ह ै। यह द्रव्य अपेक्षा िे सिद्ध भगवान जिैी उनको श्रद्धा प्रकट हुई ह ै।  

गर्भ कल्याणक परू्व क्रिया 
िा. २०-१-२०२४  
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िम्यग्दशमन प्रकट हुआ ह ै। ज्ञायक की धािा प्रकट हुई ह ै। लेसकन पयामय में अभी अपणूमता ह ै। चौथी भसूमका ह ै। अभी 

भसूमका में आग ेजाना शेष ह ै। इिसलये मसुनिाज सजि भसूमका में आग ेगये ह,ै स्वरूप की िमणता कि िह ेह,ै िठवें-

िातवें गणुस्थान में झलू िह ेह ै। मसुनिाज, िवम िंग परित्याग किके एक आत्मा में ही झलूते ह ै। उि भसूमका िे बाहि 

आये तब कोईबाि शास्त्र स्वाध्याय द्रव्य, गणु, पयामय आसद के सवचािो आसद कोई शभुभाव में रुकते ह ै। शेष क्षण में 

क्षण में िातवें में जाते ह ै। ऐिे मसुनिाज को दखेकि असधक भावना भाते ह ै। आहािदान का िमय हो तब कोई मसुनिाज 

पधािे ऐिा चक्रवती स्वयं िह खडं की ऋसद्ध, सजनके पाि में चौद ित्न औि नव सनसधयााँ ह ै। ऐिे चक्रवती भी 

आहािदान की भावना भाते ह ै। कोई मसुनिाज पधािे औि मसुनिाज आगंन में पधािे तो मानते ह ैसक मिेे आगंन में 

कल्पवकृ्ष सखल गया ऐिी भावना उनको आती ह ै।  

                शभुभाव में यह देव-गरुु-शास्त्र की भसि होती ह ैऔि अतंि में आत्मा शदु्धात्मा भगवान जैिा ह ैऐिी श्रद्धा 

भी होती ह ै। दोनों िाथ में ह ै। पयामय में अपणूमता ह,ै तो दवे-गरुु-शास्त्र पि भसि आये सबना िहतेी नहीं ह ै। धन्य मसुनदशा 

सजन्हें आये, मसुनदशा का सवचाि किते भित चक्रवती को ऐिी भावनाएाँ आती ह ै। 

श्रोता : पयामय में दाित्व 

पूज्य बहिनशश्ररी : पयामय में दाित्व तो मसुनिाज का दाि हूाँ, मैं तो दवे-गरुु-शास्त्र का दाि हूाँ । जो मािा िे बडे़ ह ैिभी का 

मैं दाि हूाँ । यह गणु में बडे़ उन िभी का मैं दाि हूाँ, मैं द्रव्य अपेक्षा िे चाह ेभगवान प्रभतु्व ह ै। लेसकन पयामय में मैं पामि 

हूाँ, कहााँ मसुन की दशा औि कहााँ मिेी दशा ह ै। ऐिा स्वयं को पयामय में पामिरूप मानत ेह ै। मैं तो मसुन का दाि हूाँ । पयामय 

में दाित्वपना ह ैऔि द्रव्य अपेक्षा िे मैं भगवान जिैा हूाँ, ऐिा मानत ेह ै। दोनों जासत की परिणसत िाथ में ही होती ह ै। 

श्रद्धा में मैं आत्मा शदु्ध हूाँ औि पयामय में मझु ेअभी अशदु्धता ह,ै मािी पयामय में अपणूमता ह ै। मसुन की दशा कहााँ औि मिेी 

दशा कहााँ, मैं तो मसुन का दाि हूाँ । ऐिी भावना िम्यग्दृसष्ट को होती ह ै। कब मिेी ऐिी दशा हो औि कब ऐिा मसुनपना 

अगंीकाि करूाँ , ऐिी भावना होती ह ै। चक्रवती स्वय ंमसुनिाज को नवधा भसि िे आहाि दतेे ह ै।  

श्रोता : पयामय का ज्ञान किने पि उिमें सशसथलता नहीं आ जायेगी ? 

पूज्य बहिनशश्ररी : थोड़ी (अल्प) सशसथलता नहीं आयेगी । जो द्रव्य जो जिैा द्रव्य ह ैऐिी ही श्रद्धा ह ैउिमें सशसथलता 

नहीं आती । तो श्रद्धा की परिणसत चलती ह ै। ज्ञायक की परिणसत चलती ह ैऔि पयामय में दाित्वपना, दोनों िाथ िहता 

ह ै। उिमें तसनक भी बदलाव होता नहीं ह ै। पयामय में दाित्वपना मानत ेह ै। यह दाित्वपने में भी बदलाव आता नहीं ह ै

औि स्वय ंको प्रभ ुमाना ह ैउिमें भी बदलाव आता नहीं ह ै। दाित्व के िमय तसनक अल्प दाित्व ऐिा नहीं ह ै। दाित्व 

के िमय पणूमरूप िे अपमणता किता ह ैऔि अदंि में प्रभतु्व में सबलकुल भी मोळाश मोळापणु ंकमजोिी आती नहीं ह ै। 

श्रोता : दोनों एक िाथ में िह िकत ेह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी : दोनों एकिाथ में िह िकत ेह ै। भसि किते ह ैपणूमरूप िे भसि औि मैं तो भगवान जिैा हूाँ, मझु ेऔि 

यह दािपना ऐिा िाथ किके दाित्वपने को कम किते ह ैऐिा भी किते नहीं ह।ै  

श्रोता : पयामय में असधक याद किन ेजाता ह ैऔि उिकी दृसष्ट उिमें मदं हो जाती ह ै। 



[Type here] 

 
 

 

 

पूज्य बहिनशश्ररी : ऐिा सबलकुल बनता नहीं ह ै। पयामय में अवधािणा ह ैऔि द्रव्य में भी अवधािणा ह ै। दोनों में अवधािणा 

किते िमय सजि िमय सजि प्रकाि का िाग आता ह ै। उिमें यह पथृक िहकि यथाथम उिको उि प्रकाि की भसि आती 

ह ै। स्वय ंउिि ेपथृक िहता ह ैऔि पयामय में जो िाग आता ह ै। उि िाग में प्रशस्त िाग ह ै। उिमें उिे भसि आती ह ै।  

श्रोता : उिि ेपथृक होकि ज्ञान यथाथम होता ह ै।  

पूज्य बहिनशश्ररी : पथृक िहकि ज्ञान किता ह,ै उिमें भसि भी किता ह ै। दोनों किते ह ै। 

श्रोता : अकेला ज्ञान किता ह ैऐिा नहीं ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी : अकेला ज्ञान ही किता ह ैऐिा नहीं, भसि भी आवे ह ै। चक्रवती स्वयं भावना भात ेह ैऔि स्वयं यह 

िखत ेह ै। सकिी मनषु्यों को सकिी को हुकम किे उनको स्वयं ही पणूम ऐिी भावना स्वयं उनको आती ह ै।  

श्रोता : भावना के िाथ में वतमन में भी इि प्रकाि िे । 

पूज्य बहिनशश्ररी : वतमन भी ऐिा ही होता ह ै। ऐिी सनश्चय व्यवहाि की िंधी ह ै। यह दोनों कैिे िहते होंगे, सवसचत्र लगे 

लेसकन व ेदोनों िाथ में िहते ह ै।  

श्रोता : सवभाव तो सवसचत्र ही लगते ह,ै ऐिे दोनों के िाथे कोई सवषय के िाथे दाित्व औि पनुः मैं भगवान  हूाँ । 

पूज्य बहिनशश्ररी : हााँ दोनों कैि ेिहते होंग े? दोनों िहते ह ै। ऐिी सवसचत्र बातें दोनों परिणसत में िाथ 

िहते हैं । 

श्रोता : पनुः पयामय अपेक्षा िे शत प्रसतषत दाित्वपना ह ैतब औि द्रव्य अपेक्षा िे शत प्रसतषत मैं पिमात्मा हूाँ । 

पूज्य बहिनशश्ररी : पिमात्मा हूाँ ऐिा स्वीकाि किता हूाँ औि भेदज्ञान की धािा औि द्रव्य पि जोि िहता ह ै। ठीक ह ैऔि 

पयामय में दाित्वपना िहता ह ै। भसियोग में यह कायम किता ह ैऔि परिणसत जोिदाि िहती ह ै।  

श्रोता ब: उपयोग में उपयोग उपयोग अनिुाि िहता ह ैऔि परिणसत में मैं पिमात्मा हूाँ यह सबल्कुल जोिदाि िहता ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी : सबल्कुल जोिदाि िहता ह ै।  

श्रोता ब: उसे असस्तत्व का भावभािन होता ह ैसक वदेन में भी आता ह ै? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: वदेन में नहीं उिका भाव उिका लक्षण पसहचाना जाता ह ै । उिका भावभािन होता ह ै । सजि में 

जाननेवाले को जड़ जानने में आता नहीं ह ैऐिा जो जाननहाि वह मैं हूाँ ऐिा उिे भाव का भािन होता ह ै। उसे वदेन 

होता ह ै। ऐिा नहीं लेसकन यह अभी िहजरूप नहीं ह ै। प्रयत्न किता ह ैइि प्रकाि का ऐिा । िहजरूप िे दशा जो ज्ञायक 

को पसहचाने तब होता ह ैउिमें तो प्रयत्नरूप होता ह ै। लेसकन यह सबना प्रयत्न सकये कुि भी होता नहीं ह ै। प्रयत्न किे 

तो िहज में जाता ह ै। ऐिा ही ऐिा िहज में आता नहीं ह ै। ऐिा अनासद िे जो अतंमुमहूतम में सकिी को हो वह अलग बात  
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ह ै। शेष परुुषाथम किे तो ही आग ेजा िकता ह ैसक जो िहज स्वरूप ह ैवह मैं हूाँ ऐिा उिको ज्ञान में लेता ह ै। लेसकन उि 

रूप िे ग्रहण किने के सलये प्रयत्न किता ह ै। 

श्रोता : भावभािन में जो ग्रहण सकया ह ैवह यथाथम ग्रहण सकया ऐिा उि िमय उिे िसुनसश्चत होता ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: औि शरूआत में प्रयत्न किे तब िसुनसश्चत होता ह ैसक यह ज्ञाता ह ै। उिके असतरिि मैं कोई  अन्य 

नहीं हूाँ । जो ज्ञाता ह ै। वह ही मैं हूाँ । अन्य कोई ऐिा िाग का स्वरूप सक यह अन्य कोई स्वरूप, जड़ का स्वरूप सक िाग 

का स्वरूप तो कोई स्वरूप मिेा नहीं ह ै। जो आकुलतारूप ह ै। वह स्वरूप मिेा नहीं ह ै। जो दःुखरूप ह ैवह पोता को 

स्वयं का स्वरूप दःुखरूप लगता नहीं ह ै। इिसलये यह स्वरूप मरेा नहीं ह ै। जो दःुखरूप लग िहा ह ै। जो आकुलतारूप 

लागता ह ैवह ही स्वरूप स्वय ंका नहीं ह ै। सजिको सजिकी चाह नहीं वह आकुलतारूप वह स्वरूप मिेा ह ैही नहीं । 

स्वयं का स्वरूप स्वयं को दःुखरूप होता नहीं ह ै। इिसलये जो ज्ञाता जो ज्ञायक स्वरूप मझु ेदःुखरूप लगता नहीं वह 

िहज ही ज्ञाता ह ै। वह मैं ही हूाँ । वह मिेा ही स्वरूप ह ै। वह ज्ञाता अन्य कोई नहीं वह मैं ही हूाँ । सतयंच ग्रहण कि िकता 

ह ै। औि ऐिा सनश्चय उिे आ िकता ह ैसक ज्ञाता वह मैं ही हूाँ औि ज्ञाता में ही िभी िमासहत ह ै। ज्ञाता का स्वरूप ही 

मझु ेिखुरूप ह ै। अन्य कोई िुखरूप नहीं ह ै।  

श्रोता ब: भावभािन में जो ज्ञायक आया उिमें कोई अतंि नहीं, उिे कैिे िसुनसश्चत सकया जाय ? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: यह ... स्वरूप ज्ञायक का स्वरूप वह ही मिेा स्वरूप ह ै। उिमें अतंि नहीं उिको सनणमय होता ह ै। चाह े

िहजरूप िहजदशा नहीं लेसकन सवकल्प िे लेसकन ऐिा सनणमय उिको आ िकता ह ैसक यह ित्य ही ह ै। समथ्या नहीं   

ह ै।  

श्रोता : ज्ञानी को जिैे िसवकल्पदशा में ज्ञायक प्रवतमता िहता ह ै । उिी प्रकाि अज्ञानी को ऐिी दशा में मागम ज्ञायक 

प्रवतमता होगा ? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ज्ञायक ही ज्ञानी को सादृश्य (तिवतो) होता ह ै। ऐिा उिे दृसष्ट के िामने नहीं ह ै। ज्ञानी को तो िहजदशा 

में सादृश्य (तिविे) ह ै। उिे कोई सवचािना पडता नहीं ह ैउिे कोई सवचाि किके सनणमय किना पड़ता नहीं ह ै। उिे तो 

िहजरूप ज्ञायक ह ै। वह ज्ञायक की धािा चालती ह ै। कतामबुसद्ध िूटकि ज्ञायक को ज्ञायकधािा उिे िहजरूप िे सनिंति 

प्रसतक्षण िोचे सबना िहज परिणसत िे चलती ह ै। अब ज्ञानी की दशा पथृक ह ै। अनासद की एकत्वबसुद्ध उिे अज्ञानदशा 

में कोई सवचाि सबना चली िही थी । ज्ञानी को ज्ञान की दशा िहजरूप चली िही ह ै। इिप्रकाि वह ऐिा सनणमय किता     

ह ै । ऐिा उिे िहज नहीं ह ैउिने ित्य सनणमय सकया ह ै । लेसकन उि प्रकाि ज्ञायक की ज्ञानधािा चलती नहीं ह ैउिे 

बािम्बाि िोचना पड़ता ह ै। सवचाि किके याद किना पड़ता ह ै। एकत्वबसुद्ध हो जाती ह ै। औि सवचाि किके सनसश्चत 

सकया सक ज्ञायक वह मैं ऐिी परिणसत नहीं िहज परिणसत एकत्व हो गई ह ै। उिने सनसश्चत ्सकया सक ज्ञान वह मैं, ज्ञायक 

वह मैं, यह ज्ञायक वह मैं, लेसकन परिणसत में उिका कायम में अदंि परिणसत में एकत्वबसुद्ध हो गई ह ै । इिसलये उिे 

बािम्बाि सवचाि किना पड़ता ह ै। ज्ञानी जिैी िहजदशा उसकी होती नहीं ह ै। 
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उिका सनसश्चत सनणमय में किे तब ज्ञायक ऐिा उिका जब सनणमय किे तब ऐिा लग े। पनुः एकत्वबसुद्ध की परिणसत 

में पनुः बािम्बाि उिकी परिणसत को सवचािना पड़ता ह ै। प्रयत्न सजि प्रकाि चलता हो उि प्रकाि उिकी एकत्वबसुद्ध हो 

गई ह ै। अथामत ्िहजदशा नहीं लेसकन सनणमय यथाथम कि िकता ह ै। सजज्ञािा की भसूमका में यथाथम आत्मा कैिा होता ह ै

वह यथाथम सनणमय कि िकता ह ै। जो यथाथम सनणमय न कि िके तो उिे कोई एकदम प्रयत्न सबना कोई ज्ञानदशा िहज 

आती नहीं ह ै। यह तो सजिे सजज्ञािा हो, आत्मा का प्रयोजन हो वह यह प्रयत्न किे, उिे ही ज्ञानदशा िहजरूप होती ह।ै 

औि वह प्रथम सनणमय कि िकता ह ै। ित्परुुष का सनणमय कि िकता ह,ै यह ज्ञानी ही  ह ै। यह गरुु ही ह ै। कोई अपवूम बात 

दशाम िह ेह ै। ऐिा आत्माथी हो वह सनश्चय कि िकता ह ै। उिी प्रकाि आत्मा को लेसकन जो आत्माथी हो वह नक्की 

कि िकता ह ैसक यह आत्मा ही ज्ञायक ह ै। जो स्वरूप मझु ेस्वयं को िखुरूप औि ज्ञाता िहज जान िहा ह ैवह ही आत्मा 

ह ै। यह जो दःुखरूप वदेन हो िहा ह ै। जो आकुलतारूप वदेन ह ैवह मिेा स्वरूप नहीं ह ै। स्वयं का स्वरूप स्वयं को 

दःुखरूप होता ही नहीं ह ै। लेसकन उि दःुख को पकड़ िके तो औि सप्रय ऐिे अशभुभाव में दःुख लगता ह ै। पनुः शभु 

में उिे िखु लगने लगता ह ै। उि दःुख को पकडे वह दःुख कहााँ ह ै? उिे सवभाव कहााँ ह ै? उिे ग्रहण किे तो उिे ज्ञायक 

को यह ज्ञायक ित्य स्वरूप ह ै । यह ज्ञायक वह मैं हूाँ , उिके असतरिि अन्य कोई मिेा स्वरूप नहीं ह ै । ज्ञायक को 

पसहचाने तो सवभाव को पसहचाने, सवभाव को पसहचाने तो ज्ञायक को पसहचानता  ह ै।  

श्रोता : ऐिी बात प्रकट तो सवभाव ह ै। उिके पािे प्रकट सवभाव ह ै।  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: सवभाव प्रकट ह,ै ज्ञायक प्रकट नहीं ह ै। ज्ञायक स्वभाव वह तो प्रकट ह ै। उिकी पसहचान किता नहीं 

ह ै। लेसकन वह िमझता ह ैसक यह िभी यह स्वरूप मिेा नहीं ह ै। आत्मा का स्वरूप शांसत ही होता ह ै। आत्माथी को 

सजज्ञािा होती  ह,ै सवचाि आता ह ैसक यह स्वरूप ऐिा दःुखमय स्वरूप आत्मा का होता नहीं ह,ै आत्मा का स्वरूप कोई 

पथृक ही होता ह ै। कोई सवचाि किके सनश्चय किे, गरुु के पाि िनुे सक आत्मा का स्वरूप क्या ह ै। उिे सवचाि आने का 

... होता ह।ै 

श्रोता : यसद मन में कषाय व सवभाव हो वह दःुखरूप ह ै। इतना उिका ज्ञान िखु में होता नहीं, उिे ग्रहण किे तो पश्चात ्

पवूमका अतंि भदे कि िकता ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: असधक अतंि कि िकता ह,ै मदं कषाय में यसद शांसत लग ेतो अतंि कि िकता नहीं ह ै। उपि उपि िे 

ठीक कह ेज्ञायक ऐिा कह ेलेसकन वह मदं कषाय का अतंि कि िकता नहीं ह ैओि वास्तसवक ज्ञायक की पसहचान कि 

िकता नहीं ह ै। 

श्रोता ब: आत्माथीपना तब वास्तसवक प्रकट हुआ कहा जाय सक आत्मा आत्मा को लगकि ज्ञान में आये तो मन का मदं 

कषाय उपि आकुलतारूप उिे वदेन अथामत ्सक उिे उिका वेदन खयाल में नहीं ह ै। सकन्त ुयह आकुलता ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: वह ज्ञान में ग्रहण होना चासहये, सक आत्माथी हो उिे ग्रहण हुए सबना िहता नहीं  ह ै। सवचाि िे सनणमय 

किे यसुि िे सनणमय किे, गरुु िे तय किे, सफि स्वयं अतंि स्वभाव िे स्वभाव को पसहचान कि सनश्चय किे । 

होलरीये बअशुभवऋििधारक बभगवतरी बमात बकी बजय बनो, 

स्वाशुभूितऋिि बमागि बप्रकाशक बकृपालु बकनाशगुरुदेव बकी बजय बनो..... 
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‘w‘wjw …- ... gËnwéfH$s g~ Amkm ‘mZZm Mm{h¶o& Vmo Amkm {H$VZr-{H$VZr
àH$maH$s hmoVr h¡? ³¶m|{H$ do H$hVo h¢ {H$ H$moB© àH$maH$s ^r AnmÌVm ah OmVr
h¡ Vmo ‘w‘wjw H$ë¶mUHo$ ¶mo½¶ Zht hmoVm h¡&

g‘mYmZ …- {H$VZo àH$maH$s Amkm ³¶m? gËnwéfH$s Amkm Vmo AnZr nmÌVm
XoIH$a Amkm H$aVo h¢& Amkm {H$VZo àH$maH$s hmoVr h¡? .. kmZrH$m Ame¶ J«hU
H$aZm Mm{h¶o& kmZr H$hVo h¢, ³¶m H$hVo h¢? Ame¶ J«hU H$aHo$ AnZr n[aU{V
àJQ> H$aZm Mm{h¶o& AZoH$ OmV‘| H$hm±-H$hm± Ord éH$ OmVm h¡& ñdÀN>ÝX, ‘VmJ«h,
AnZr ‘mZr hþ¶r H$ënZmAm|‘| (AQ>H$ OmVm h¡)& gËnwéfH$m Ame¶3 ³¶m h¡, dh
Ame¶ J«hU H$aHo$ dñVwH$m ñdê$n g‘PZm Mm{h¶o& ¶WmW© g‘PH$aHo$ ³¶m H$aZm Mm{h¶o
CgH$m Ame¶ J«hU H$aZm Mm{h¶o& do ³¶m H$hVo h¢?

ñd¶§ {ZU©¶ H$ao Cgo gËnwéfHo$ Ame¶Ho$ gmW {‘bmZ H$aZm& kmZrH$m ³¶m Ame¶
h¡? ‘¢ ³¶m ‘mZVm hÿ±? Ame¶ ¶WmW©nZo Omo {ZU©¶ H$aVm h¡, CgHo$ gmW {‘bmZ
H$aVm h¡& ³¶m H$hVo h¢, ¶h g‘PZm Mm{h¶o& Cg àH$ma AnZr n[aU{V àJQ> H$aZr
Mm{h¶o& do H$hVo h¢, Cg àH$ma-go& ... J«hU H$aHo$ AnZr n[aU{V àJQ> H$aZm Mm{h¶o&
nwéfmW© H$aZm Mm{h¶o& nwéfmW©H$s ‘ÝXVm hmodo Vmo kmZr Omo H$hVo h¢ Cg na àVrV
H$aZr Mm{h¶o& Am¡a ^mdZm aIZr Mm{h¶o {H$ ‘¢ H¡$go AmJo OmD±$? Eogm nwéfmW© H$aZm
Mm{h¶o&

AnZo ‘V‘m§ H$ht Z H$ht AQ>H$ OmVm h¡& kmZrH$m Ame¶ ³¶m h¡? Xod-emó-
Jwé ³¶m H$hVo h¢? Cgo J«hU H$aHo$ Cg AZwgma AnZr n[aU{VH$mo, AnZo nwéfmW©H$mo
Cg AZwgma Mmby H$ao Vmo ¶WmW© ‘mJ© Cgo àJQ> hmoVm h¡& CgH$m Ame¶ J«hU H$aZm
Mm{h¶o& Mmam| Va’$-go kmZr ³¶m H$hVo h¢? CZH$m Ame¶ ³¶m h¡? Cgo J«hU H$aHo$
AnZr n[aU{V H$a boZr Mm{h¶o&

... dh kmZrH$m Ame¶ J«hU H$a boVm h¡& Xod-Jwé-emó ³¶m H$hVo h¢, dh
J«hU H$a gH$Vm h¡& CgH$s nmÌVm Eogr hmoVr h¡& ¶{X nmÌVm Zht hmodo Vmo AnZr
‘{V H$ënZm-go éH$ OmVm h¡&
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‘w‘wjw …- 47 e{º$Am|H$m ñ‘aU H$aVo h¢& AnZo ñd^mdH$s ‘{h‘m bmZoHo$ {b¶o
³¶m ~ma§~ma e{º$¶m|H$m ñ‘aU H$aZm Mm{h¶o? Cggo ñd^mdH$s ‘{h‘m...

g‘mYmZ …- ... ñ‘aU H$aVm h¡... ‘w‘wjwH$mo ³¶m H$aZm? kmZr ³¶m H$hVo h¢,
CgH$m Ame¶ J«hU H$aZm Mm{h¶o& do Eogm H$aVo Wo, Bg{b¶o h‘| ^r Eogm H$aZm
Mm{h¶o, Eogm AW© Zht h¡& e{º$¶m|H$mo J«hU H$aZo‘| Vmo CgH$m bm^ h¡, H$moB© ZwH$gmZ
Zht h¡& 47 e{º$H$m ñ‘aU H$aHo$ CgH$m Aä¶mg H$ao Vmo AmË‘ ñdê$nH$s ‘{h‘m
AmVr h¡& Eogm H$aZo‘| Hw$N> ({X¸$V Zht h¡), H$a gH$Vm h¡& Cg‘| H$moB© Eogm Zht
hmoVm&

JwéXod Eogm H$aVo Wo, Bg{b¶o Eogm H$aZm, Eogm Hw$N> Zht h¡& {OgH$mo Omo éMo gmo
H$aZm& H$moB© km¶H$-km¶H$ H$aVm h¡, Vmo ^oXkmZ H$aZoH$m Aä¶mg H$aZm& CgHo$ gmW
emó‘| ³¶m (H$hm h¡)? ñd¶§H$mo e§H$m hmo Vmo {Z…e§H$ hmoZoHo$ {b¶o H$moB© VÎd {dMma
ñd¶§H$mo Omo éMo gmo H$aZm& JwéXod Eogm H$aVo Wo Bg{b¶o Eogm H$aZm, CgH$m H$moB©
AW© Zht h¡& ñd¶§H$mo ¶{X Cg‘| ‘{h‘m AmVr h¡ Vmo dh H$aZm& Cg‘| Vmo bm^
h¡& AnZoH$mo bm^ bJo Vmo dh H$aZm& ‘wPo {H$g‘| ag AmVm h¡, Cg AZwgma H$aZm&

‘wPo ³¶m ñ‘aU H$aZm? ‘wPo km¶H$H$m Aä¶mg H$aZoHo$ {b¶o {H$gH$m ñ‘aU H$aZm?
M¡VÝ¶H$s e{º$¶m± {dMmaZr& 47 e{º$¶m± {dMmaZr, km¶H$H$m {dMma H$aZm, CgH$m gË¶
ñdê$n ³¶m? emó AZoH$ àH$ma ³¶m AmVo h¢? ñd¶§H$mo Ohm± é{M hmo dh H$aZm&

JwéXod Vmo ‘hmnwéf Wm& CZH$s n[aU{V‘| Omo CÝh| bJVm Wm dh H$aVo Wo, Bg{b¶o
Xÿgam|H$mo Eogo hr H$aZm, Eogm CgH$m AW© Zht h¡& CZH$m lwVkmZ Vmo Anyd© Wm&
CÝh| Vmo lwVH$s Ymam Anyd© Wr& AZoH$ OmVH$s CÝh| lwVH$s bpãY¶m± àJQ> hþ¶r Wr&
CÝh| Cg‘| ag AmVm Wm Vmo Eogm H$aVo Wo& Bg{b¶o g~H$mo Eogm H$aZm Eogm CgH$m
AW© Zht h¡& do Vmo Eogm {dMma H$aVo Wo, ~mH$s Vmo AZoH$ OmVH$m qMVdZ CÝh|
MbVm Wm& dh EH$ hr qMVdZ Wm, Eogm Zht h¡& CÝh| Vmo AZoH$ OmVH$m (qMVdZ
MbVm Wm)& CÝhm|Zo Vmo emóm|Ho$ emó Imob {X¶o& emóm|H$m ahñ¶ Imob {X¶m& CÝh|
Vmo AÝXa emóm|H$m g‘wÐ Iwbm Wm&

Cg‘|-go do ~ma§~ma CgH$m ñ‘aU H$aVo Wo& CÝh| Cg‘| ag AmVm Wm& CÝh| AÝXa
emó‘|-go AmZÝX AmVm Wm& EH$ 47 e{º$¶m±oHo$ {b¶o Zht, {H$VZr JmWmAm|H$m CÝh|
AmZÝX AmVm Wm&

‘w‘wjw …- ~hþV JmWm‘| H$hVo Wo, ¶h JmWm Vmo Anyd© h¡, ¶h JmWm Vmo Anyd© h¡&
g‘mYmZ …- hm±, CÝh| Vmo ~hþV JmWmAm|H$m AmZÝX AmVm Wm&
‘w‘wjw …- ~hþV AnojmE± AmVr h¢, ... ~w{Õ Vmo Wmo‹S>r h¡, AnojmE± ~hþV h¢,
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CgHo$ {b¶o ³¶m Cnm¶ h¡?
g‘mYmZ …- AnojmE± ~hwV h¢& ‘yb Ðì¶Ñ{ï>H$m à¶moOZ, ‘w{º$H$m ‘mJ© {Oggo

gYo dh J«hU H$aZm& Ðì¶-n¶m©¶H$m, {Zü¶-ì¶dhmaH$m gå~ÝY H¡$go h¡, dh {dMmaZm&
‘¢ emœV AZm{XAZÝV Ðì¶ hÿ±, Cg‘| n¶m©¶H$s gmYZm H¡$go hmodo? n¶m©¶ AYyar h¡,
Ðì¶ nyU© h¡, CgH$m ‘ob H¡$go hmodo? ¶h g~ gÝY H$aHo$, emó‘| ~hþV AnojmE±
AmVr h¡, CZ g~ AnojmAm|H$m gå~ÝY H$aHo$ AmË‘m‘| O¡go bm^ hmo, d¡gm H$aZm&
Ðì¶mZw¶moJ‘| ~hþV AmVm h¡& CgH$mo ¶WmW© g‘P boZm Mm{h¶o&

AZm{X-go ^«‘ hmo ahm h¡, EH$Ëd~w{Õ-n¶m©¶‘| Ñ{ï> h¡& Ðì¶ AZm{XAZÝV emœV
ewÕ h¡, Cg‘| n¶m©¶H$s AewÕVm H¡$go h¡? CgH$s gmYZm H¡$go hmodo? gmÜ¶ nyU©H$m
bú¶ H$aHo$ Am¡a n¶m©¶H$s gmYZm-ewÕmË‘m‘| ewÕ n¶m©¶ àJQ> hmoVr h¡& gå¶½Xe©Z hmodo
Vmo VwaÝV Ho$dbkmZ Zht hmoVm h¡& ~rM‘| gmYH$Xem ahVr h¡& Vmo Ðì¶Ñ{ï> àJQ> H$aHo$
ñdmZŵ y{V Am¡a gå¶½Xe©Z àJQ> hmodo Vmo ^r brZVm ~mH$s ahVr h¡& Ho$dbkmZ (hmoZo
VH$)& gmYH$ Am¡a gmÜ¶H$m H¡$go ‘ob h¡? ¶h g~ g‘PH$a g~ Anojm g‘PZr
Mm{h¶o& Ðì¶-JwU-n¶m©¶H$s g~ Anojm g‘PH$a, ‘w»¶ ‘w{º$ ‘mJ© H¡$go h¡ dh J«hU
H$aZm Mm{h¶o&

Ðì¶Ñ{ï>Ho$ à¶moOZHo$ gmW {Zü¶-ì¶dhmaH$m gå~ÝY H¡$go h¡, ¶h g‘PH$a g~
g‘PZm Mm{h¶o& Ðì¶Ñ{ï> ‘w»¶ aIH$a Cg‘| n¶m©¶ ^r AewÕ h¡, H¡$go ñdmZŵ y{V hmodo?
CgH$s nyU©Vm hmodo, CgH$s brZVm hmodo, ¶h Ho$dbkmZ VH$ Eogm g~ ‘ob H$aHo$
g~ g‘PZm Mm{h¶o&

‘w‘wjw …- n¶m©¶ Jm¡U H$aHo$ {^Þ H$hr OmVr h¡ ¶m dmñVd‘| dh {^Þ hmoH$aHo$
Ñ{ï>Ho$ {df¶H$mo {df¶ ~ZmVr h¡?

g‘mYmZ …- dmñV{dH$ {^Þ Zht h¡& Ðì¶Ñ{ï> ‘w»¶ hmoVr h¡ Vmo Cg‘| n¶m©¶
Jm¡U hmo OmVr h¡& dh (-n¶m©¶) A§e h¡, dh (-Ðì¶) A§er h¡& AIÊS> Ðì¶ na
Ñ{ï> OmZo-go n¶m©¶H$m bú¶ Jm¡U hmo OmVm h¡& Ðì¶ Am¡a n¶m©¶ {~bHy$b {^Þ hmodo
Vmo n¶m©¶ Ðì¶ hmo OmVr h¡& n¶m©¶ Eogo Zht hmoVr h¡ {H$ Ðì¶H$m H$moB© Aml¶ Zht
h¡ n¶m©¶H$mo Am¡a n¶m©¶ {ZamYma h¡, Eogm Vmo Zht h¡&

n¶m©¶ EH$ A§e h¡ Bg{b¶o ñdV§Ì h¡& naÝVw dh A§e A§erH$m A§e h¡& Bg{b¶o
CgH$mo Jm¡U aIH$aHo$ g‘PZm Mm{h¶o&

‘w‘wjw …- Jm¡U aIo?
g‘mYZ …- Jm¡U aIo& Ñ{ï>Ho$ µOmoa‘| Ðì¶ ‘w»¶ h¡ Vmo n¶m©¶ Jm¡U h¡& n¶m©¶

Am¡a Ðì¶ d¡go ñdV§Ì Zht h¡& dh A§eê$n-go ñdV§Ì h¡& n¶m©¶H$mo Ðì¶H$m Aml¶
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ahVm h¡& H¡$go ñdV§Ì h¡, ¶h Anojm g‘PZr Mm{hE&
‘w‘wjw …- ... ’$a‘m¶m {H$ gå¶½Xe©ZHo$ {df¶‘| gå¶½Xe©ZH$s n¶m©¶ Zht h¡&
g‘mYmZ …- gå¶½Xe©Z n¶m©¶ {df¶‘| Zht h¡?
‘w‘wjw …- hm±, {df¶‘|&
g‘mYmZ …- gå¶½Xe©ZH$m {df¶ Zht h¡, naÝVw Cg‘| Jm¡U ah OmVr h¡& {df¶

Vmo Ðì¶ h¡& {df¶ Ðì¶ h¡& n¶m©¶H$mo {df¶ Zht H$aVr, Ñ{ï> {df¶ Zht H$aVr h¡&
kmZ‘| Jm¡UnZo ah OmVm h¡&

‘w‘wjw …- kmZ‘| ahVm h¡, Jm¡UnZo&
g‘mYmZ …- kmZ‘| ahVm h¡& Ñ{ï> Am¡a kmZ XmoZm| gmW‘| ahVo h¢& Ñ{ï> AbJ

Am¡a kmZ AbJ (Eogm Zht)& Ñ{ï> gå¶H²$ hþ¶r CgHo$ gmW kmZ ^r ahVm h¡& Ñ{ï>
Am¡a kmZ gmW‘| ahVo h¢, kmZ‘| dh n¶m©¶ Jm¡U ahVr h¡& Ñ{ï>H$m {df¶ Ðì¶ h¡
Vmo ^r Ñ{ï> Am¡a kmZ XmoZm| {^Þ-{^Þ Zht h¡& Ñ{ï>Ho$ gmW Omo kmZ ahVm h¡ Vmo
kmZ‘| dh n¶m©¶ »¶mb‘| ahVr h¡& {df¶ ^bo Ðì¶ hmodo, Vmo ^r n¶m©¶ ahVr h¡&
n¶m©¶H$m kmZ CgHo$ gmW ahVm h¡& kmZ, Ðì¶ Am¡a n¶m©¶ XmoZm|H$mo OmZVm h¡& kmZ‘|
Ðì¶ Am¡a n¶m©¶ XmoZm| gmW‘| ahVo h¢&

g‘mYmZ …- ... g~ H$aZo bm¶H$ gd©ñd hmo Vmo AmË‘m‘| g~ Hw$N> h¡& ~mha‘|
Hw$N> h¡ Zht& ~mha‘| Vmo EH$Ëd~w{Õ, Aä¶mg ~mhaH$m h¡ Bg{b¶o ^rVa‘| OmVm Zht
h¡& Vmo nwéfmW© AnZo H$aZm n‹S>Vm h¡& nwéfmW© H$ao, nwéfmW© H$aZo-go hmoVm h¡& AnZm
à‘mX h¡, {H$grH$m Xmof Zht h¡& JwéXodZo Vmo ~hþV ~Vm¶m h¡, H$aZm Vmo AnZoH$mo
n‹S>Vm h¡&

‘¢ km¶H$ hÿ±, ~mH$s g~ {d^md h¡& {d^md‘| gwI Zht h¡, gwI AmË‘m‘| h¡&
¶o g~ AmHw$bVmê$n h¡-Xþ…Iê$n h¡& Eogr àVrV, Ñ‹T>Vmnyd©H$ àVrV H$aZr Mm{h¶o& àVrV
H$ao Am¡a nwéfmW© H$ao Vmo hmoVm h¡& ~ma§~ma-~ma§~ma CgH$m Aä¶mg H$aZm n‹S>Vm h¡&
EH$ X’o$ H$ao Eogm Zht, ~ma§~ma (H$ao)&

JwéXodZo Omo ~Vm¶m h¡, Omo emó‘| Am¶m h¡& nwéfmW© Vmo H$moB© amoH$Vm Zht h¡&
H$‘© amoH$Vo Zht h¡, H$moB© nXmW© amoH$Vo Zht, AnZo H$maU-go éH$ OmVm h¡& ~mha‘|
é{M h¡& ñdê$n‘| é{M H$aZr Mm{h¶o&

‘w‘wjw …- Hw$N> bmoJ H$hVo h¢ {H$ H«$‘~Õn¶m©¶Ho$ ~hmZo, Omo hmoZm h¡ dhr hmoJm&
nwéfmW© Vmo h‘ ~hþV H$aVo h¢, bo{H$Z Zht hmoVm h¡ Vmo H«$‘~Õn¶m©¶‘| Zht h¡& hmoZo
¶mo½¶ Zht h¡ Vmo H¡$go hmoJm? CgH$m ³¶m {H$¶m Om¶? CgH$m g‘mYmZ ³¶m h¡?

g‘mYmZ …- H«$‘~Õ Eogo H«$‘~Õ Zht hmoVm h¡& H«$‘~Õ Vmo, nwéfmW©Ho$ gmW
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H«$‘~Õ hmoVm h¡& JwéXod H$hVo h¢ {H$ km¶H$ Va’$ Ñ{ï> H$amo& km¶H$H$mo {OgZo g‘Pm,
CgZo H«$‘~ÕH$mo g‘Pm& Omo km¶H$ Zht g‘PVm h¡, CgH$mo H«$‘~Õ ^r g‘P‘| Zht
Am¶m h¡& H«$‘~ÕHo$ gmW nwéfmW©H$m gå~ÝY h¡& nwéfmW© {~Zm H«$‘~Õ Zht h¡& {OgHo$
bú¶‘| nwéfmW© Zht h¡, CgH$m H«$‘~Õ ¶WmW© Zht hmoVm& dh Vmo g§gmaH$m H«$‘~Õ h¡&

{Ogo nwéfmW©H$s Ñ{ï> hmoVr h¡, CgH$m H«$‘~Õ ‘mojHo$ Va’$ OmVm h¡& nwéfmW©Ho$
gmW H«$‘~ÕH$mo gå~ÝY h¡& Eogo H$mb, ñd^md Am{X, nm±M bpãY¶m± gmW‘| hmoVr
h¡ V~ AnZm H$m¶© hmoVm h¡& H«$‘~Õ AHo$bm g‘PZo-go Zht hmoVm, nwéfmW© nyd©H$
H«$‘~Õ g‘PZm&

‘w‘wjw …- ‘mVmOr! O~ n¶m©¶‘| AënkVm h¡ Vmo gd©k ñd^mdH$m {dœmg H¡$go
Am¶oJm?

g‘mYmZ …- n¶m©¶‘| AënkVm ^bo hmodo& AnZm ñd^md gd©k h¡& n¶m©¶ Aënk
hmodo Vmo ^r {dœmg hmo gH$Vm h¡& gd©kH$s n[aU{V àJQ> H$aZo‘| Vmo Xoa bJVr h¡&
gd©kH$s àVrV Vmo hmo gH$Vr h¡& àVrV hmoZo‘| Aënk n¶m©¶ Cg‘| amoH$Vr Zht h¡&
gd©kH$s àVrV Vmo hmo gH$Vr h¡ {H$ ‘¢ gd©k hÿ±& Eogr àVr{V hmo gH$Vr h¡& ‘¢
km¶H$, g§nyU© km¶H$ hÿ±& ‘¢ gd©k e{º$-go gd©k hÿ±& àJQ> Zht hþAm, naÝVw Eogr
àVrV hmo gH$Vr h¡&

‘w‘wjw …- ñdmZŵ y{VHo$ {b¶o h‘H$mo BpÝÐ¶kmZ ~mYH$ bJVm h¡& BpÝÐ¶ kmZ ..
Vmo AZŵ y{V hmoJr&

g‘mYmZ …- AnZo H$aZo-go hmoVm h¡, BpÝÐ¶H$m kmZ amoH$Vm Zht h¡& AVrpÝÐ¶
kmZ àJQ> H$aZo‘| AnZr é{M ~Xb XoZr& ñdê$n Va’$ é{M H$ao, Cg‘| brZVm H$ao,
àVrV H$ao& {OgH$m ñd^md ‘¢ km¶H$ hÿ±, kmZ‘mÌ ñd^md h¡ CVZm ‘¢ hÿ±& Cg‘|
{dœmg H$aHo$ Cg‘| pñWa hmo Om¶, brZVm H$ao Vmo AVrpÝÐ¶ kmZ àJQ> hmoVm h¡&
BpÝÐ¶ kmZ Cg‘| amoH$Zodmbm Zht h¡& ^rVa‘|-go àJQ> H$aZm AnZo hmWH$s ~mV h¡&
H$moB© BpÝÐ¶kmZ Cg‘| amoH$Vm Zht h¡& BpÝÐ¶kmZ hmodo Bg{b¶o AVrpÝÐ¶ Zht hmoVm
h¡, Eogm Zht h¡&

^rVa‘|-go àJQ> H$aZm ñd¶§{gÕ AnZm ñd^md h¡& AnZoAmn, Anm[aUm{‘H$ Ðì¶
AnZoAmn àJQ> H$a gH$Vm h¡& Xod-Jwé-emó CgH$m {Z{‘Îm hmoVm h¡& CnmXmZ AnZm
h¡& Omo {OZoÝÐ XodZo ~Vm¶m, Omo JwéXodZo ~Vm¶m, Omo emó‘| hmoVm h¡, g~ AnZo
H$aZm n‹S>Vm h¡& AVrpÝÐ¶ kmZ àJQ> H$ao, Cg‘| ñdmZŵ y{V àJQ> H$aZm AnZo hmWH$s
~mV h¡& H$moB© H$a Zht XoVm h¡& Cg‘| H$moB© amoH$Vm Zht h¡& BpÝÐ¶ kmZ Cg‘| éH$mdQ>
Zht H$aVm h¡&
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‘w‘wjw …- JwéXod H$hVo Wo {H$ kmZ naH$mo OmZVm hr Zht h¡& Vmo h‘ H$a| ³¶m?
g‘mYmZ …- JwéXod Eogm Zht H$hVo Wo, naH$mo Zht OmZVm h¡ Eogm Zht H$hVo

Wo& JwéXod H$hVo Wo, ñdnaàH$meH$ kmZ h¡& emó‘| Eogm AmVm h¡& ñdnaàH$meH$ kmZH$m
ñd^md h¡& na Va’$ Voar EH$Ëd~w{Õ h¡& na‘| Cn¶moJ bJVm h¡ Vmo naH$mo ‘¢ OmZVm
hÿ±, ñdH$mo ^yb J¶m h¡& ñdH$m kmZ àJQ> H$a& naH$mo Vy OmZVm Zht h¡ Eogm Zht
h¡& ñdnaàH$meH$ kmZH$m ñd^md h¡& OmZZoH$m hQ>mZm Zht h¡, AnZr é{M ~XbZr
h¡& Cn¶moJ nbQ> Xo& Cn¶moJ ñd Va’$ H$a bo& ‘¢ km¶H$ ñd^md hÿ±& Cg‘| Omo ghO
ñd^md ñdnaàH$meH$ h¡, Ho$dbkmZ‘| ñdnaàH$meH$ ñd^md àJQ> hmoVm h¡&

Cn¶moJ ~mha ko¶‘| bJ OmVm h¡, ko¶ Cn¶wº$ (hmoVm h¡), ko¶‘| EH$‘oH$ hmo
OmVm h¡& ko¶‘| EH$‘oH$ Zht hmoZm& ^oXkmZ H$aHo AnZo ñdê$n‘| brZ hmoZm& Vmo AnZm
ñdnaàH$meH$ kmZ àJQ> hmoVm h¡&

‘w‘wjw …- nyÁ¶ ‘mVmOr! Am~mbJmonmb g^rH$mo ^JdmZ AmË‘m OmZZo‘| Am ahm
h¡& Wmo‹S>m-gm ñn{ï> {H$Or¶o&

g‘mYmZ …- Am~mbJmonmbH$mo OmZZo‘| Am ahm h¡ CgH$m AW© Eogm Zht h¡ {H$
OmZZo‘| Am ahm h¡ Bg{b¶o CgH$s AZŵ y{V hmo ahr h¡, CgH$s ñdmZŵ y{V hmo ahr
h¡ (Eogm Zht h¡)& AZŵ y{V Eogr hmo ahr h¡ {H$ ñd¶§{gÕ AmË‘m h¡& CgH$m AgmYmaU
kmZñd^md h¡& dh kmZñd^md AnZo ñd^mdê$ngo n[aU‘Vm h¡, {d^mdê$n Zht hþAm
h¡& Ðì¶Ñ{ï>-go ñd^mdê$n n[aU‘Vm h¡& Am~mbJmonmb g~ kmZ‘| OmZ gH$Vo h¢& CgH$m
AW© Eogm Zht h¡ {H$ CgH$s AZŵ y{V AWm©V² gå¶H²$kmZ hmo J¶m, Eogm CgH$m AW©
Zht h¡&

kmZñd^md g~H$mo bú¶‘| Am gH$Vm h¡& AgmYmaU kmZñd^md h¡& g~ OmZ
gH$Vo h¢¡ {H$ ‘¢ kmZñd^md AmË‘m hÿ±& ¶o O‹S> Hw$N> OmZVo Zht& ‘¢ OmZZodmbm hÿ±,
Eogr àVrV g~ Am~mbJmonmb H$a gH$Vo h¢& ‘¢ OmZZodmbm hÿ±, ¶o O‹S> Zht OmZVm
h¡, ‘¢ OmZZodmbm hÿ±& AnZo ñd^mdê$n kmZñd^md AZm{XAZÝV h¡& dh kmZ O‹S>
Zht hþAm& dh kmZñd^md Am~mbJmonmb g~ OmZ gH$Vo h¢& kmZH$s AZŵ y{V hmoVr
h¡& ¶WmW© ñd^md‘| brZ hmoH$a ñdmZŵ y{V hmo ahr h¡, Eogm AW© Zht h¡& AZŵ y{V
AWm©V² kmZ g~H$mo h¡& Eogm AgmYmaU kmZñd^md g~H$mo OmZZo‘| AmVm h¡& CgH$m
AW© Eogm h¡& O‹S> Zht h¡& kmZñd^md g~H$mo AZŵ d‘| Am ahm h¡, Eogm kmZñd^md
AZŵ d‘| Am ahm h¡& gå¶H²$ê$n-go (Am ahm h¡), Eogm Zht& CgH$m bjU, Omo
bjU h¡ dh Am~mbJmonmb g~ OmZ gH$Vo  h¢& Eogm CgH$m kmZñd^md h¡&

  àe‘‘y{V© ^JdVr ‘mVZmo O¶ hmo!
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मंगलाचरण 

चत्तारि मगंलं, अिहतंा मगंलं, सिद्धा मगंलं, िाहू मगंलं, केवलीपण्णत्तो धम्मो मंगलं 

चत्तारि लोगतु्तमा, अिहतंा लोगतु्तमा, सिद्धा लोगतु्तमा, िाहू लोगतु्तमा, 

केवसलपण्णत्तो धम्मो लोगतु्तमो । 

चत्तारि शिण ंपव्वज्जासम, अिहतें शिण ंपव्वज्जासम, सिदे्ध शिण ंपव्वज्जासम, 

िाहू शिण ंपव्वज्जासम, केवसलपण्णत्त ंधम्म ंशिण ंपव्वज्जासम । 

चाि शिण, चाि मगंल, चाि उत्तम किे जे, भविागिथी ते तिे, 

िकल कममनो आण ेअंत, मोक्ष तणा िुख लह ेअनंत, 

भाव धिीने ज ेगणु गाय, ते जीव तिीने मसुि जाय, 

िंिािमांसह शिण चाि, अवि शिण न कोई, ज ेनि-नािी आदिे, तेन ेअक्षय असवचल पद होय । 

अगंठेू अमतृ विे, लसधध तणा भडंाि, ज्यां गरुु गौतमने िमरिये तो िदाय मन वांसित फल दाताि। 

श्रोता : गरुुदवे तो हि बाि िपु्रभात में आत्मसहतकािी बात लेते थे औि अदंि में अनंत आनंद, अनंत ज्ञान, अनंत िखु, 

अनंत वीयम सकि प्रकाि प्रकट हो उिका खाि ििप्रद कलश लेते थे लेसकन आज आग ेका कलश में दखेा सक अदंि 

सजन्हें ज्ञाननय औि सक्रयानय की पिस्पि मतै्री होती ह ैउिे ही ऐिा परिणमन होता है, ऐिी बात ली । तो वह ज्ञाननय औि 

सक्रयानय की मतै्री का स्वरूप क्या होगा? 

पूज्य बहिनशश्ररी : गरुुदवे का तो प्रभाव कोई अदु्भत था । गरुुदवे तो कोई पथृक ऐिी बात पथृक ज्ञाननय औि सक्रयानय 

अथामत ्जो उिकी मतै्री किे सक मैं ज्ञायक हूाँ ऐिा अतंि में िे सजन्हों ने ग्रहण सकया स्वयं का असस्तत्व सजन्हों ने ग्रहण 

सकया सक जो अदंि में स्वयं िाग िे सनवते औि स्वयं में लीनता किे सक मैं ज्ञायक हूाँ, ज्ञायकरूप परिणमन किे तो वह 

ज्ञाननय औि सक्रयानय की मतै्री  ह ै। ज्ञायक की ज्ञायकरूप परिणसत न किे औि मात्र मैं ज्ञायक हूाँ िभी उदयाधीन ह ै। 

िभी सवभाव ह,ै ऐिा ही मात्र बोलता िह ेऔि अतंि में यसद भदेज्ञान न हो औि ज्ञायक हूाँ ज्ञायकरूप परिणसत न हो तो 

वह ज्ञायकरूप परिणसत न होकि मात्र वह ज्ञान बोलनेरूप होता ह ै। औि सक्रया में शभु परिणाम किके उिमें िंतषु्ट होता  

गर्भ कल्याणक  
िा. २१-१-२०२४  
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ह ैतो भी वह सक्रया में रुक जाता ह ै। लेसकन स्वयं का असस्तत्व ग्रहण किके मैं ज्ञायक हूाँ , यह ज्ञायक हूाँ ऐिा जानकि 

िाग िे सनवतमन िाग िे पथृक होकि ज्ञायक में ज्ञायकरूपे परिणमन किे तो वह ज्ञाननय सक्रयानय की मतै्री ह ै। तो उिने 

अनेकांतरूप यथाथम आत्मा को ग्रहण सकया ह ै। मैं चैतन्यद्रव्य अखडं शाश्वत हूाँ यह शाश्वत हूाँ उिको जिैा ज्ञायक ह ै। 

उिरूप परिणसत किने का उिका पयामय में भी ऐिा अभ्याि किता ह ै। िाग िे सनवतमता ह ै। औि स्वयं में स्वरूप की 

परिणसत प्रकट किता ह ै। तो वह वास्तसवक दोनों का भदेज्ञान वास्तसवक ज्ञायक की परिणसत प्रकट हुई ह ै। 

               मात्र अकेला सक्रया में िंतोष हो, मात्र बोलने में मैं ज्ञायक हूाँ, ज्ञायक हूाँ सकया किे यह िभी उदयाधीन ह ै। 

औि अतंि में िे िाग िे सनवतमन किता नहीं ह ैभदेज्ञान की परिणसत किता नहीं ह ैतो उिे ज्ञाननय औि सक्रयानय की मतै्री 

नहीं ह ै। लेसकन द्रव्यदृसष्ट उिे कहते ह ैसक स्वयं चैतन्य का असस्तत्व ग्रहण किके औि ज्ञायक की परिणसत प्रकट किे तो 

उिने द्रव्यदृसष्ट यथाथम प्रकट की ह ै। ऐिी ज्ञायक की परिणसत अतंि में िे प्रकट किे तो उिे ज्ञाननय की सक्रयानय की मैत्री 

ह ै। तो उिे प्रकट ह ै। तो उिमें िे उिे आत्मा का स्वरूप जो आनंद स्वरूप ह ै। आनंद सजनका रूप ह ै। ऐिा जो चैतन्य 

जो अनंतज्ञान, अनंतदशमन स्वरूप ह ै। ऐिा जो आत्मा उिमें उिे यह प्रकट होता ह ै। ऐिी भदेज्ञान की धािा सजन्हें प्रकट 

होती ह,ै बािम्बाि मैं ज्ञायक हूाँ, ज्ञायक हूाँ, ऐिा अभ्याि अतंि िे परिणसत प्रकट किके सवकल्प तटूकि अतंि में लीनता 

किे, ज्ञायक हूाँ उि रूप तो अभी आनंद सजनका रूप ह ै। आनंद स्वरूप सजिका वास्तसवक एक रूप   ह ै। ऐिा ज्ञानस्वभाव 

िे जो खील (सनखर) उठता ह ै। व ेस्वयं सनसवमकल्प स्वरूप में लीन होता ह ैतो उिमें िे वह खील (सनखर) उठता ह ै। औि 

गरुुदवे यह ही कहते थे । 

                 गरुुदवे तो कोई अपवूम, उनकी कोई अपवूम वाणी औि उनका श्रतुज्ञान कोई अपवूम कहता था, गरुुदवे का तो 

पिम उपकाि ह ै। ऐिा आत्मा जो ज्ञानयन औि सक्रयानय की मतै्री किे उिे प्रकट होता ह ै। मात्र अकेला बोला किे उिमें 

नहीं प्रकट होता औि शभुभाव में िंतषु्ट हुआ किे तो भी नहीं होता, लेसकन मैं चैतन्य पथृक हूाँ, ऐिा स्वय ंका असस्तत्व 

ग्रहण किके भदेज्ञान का अभ्याि किे बािम्बाि… यह आता ह ै– औि ज्ञानरूपी किवत िे उिका भदेज्ञान किे, तो 

भदेज्ञान किे तो वह अदंि िे ज्ञाताद्रव्य जगमगा उठता ह ै। लेसकन इिी प्रकाि सक उिमें ज्ञायक जगमगा उठता ह।ै इि 

प्रकाि उिे ज्ञाननय सनकलता ह ैइि प्रकाि उिकी ज्ञाननय औि सक्रयानय की मतै्री िे चैतन्य को इि प्रकाि ग्रहण किता 

ह ै। औि इिी प्रकाि अभ्याि किता ह ैतो वह प्रकट होता ह ै। 

               ऐिा अनंत ज्ञान सजनका स्वरूप ह ै। अचल सजनकी ज्योत ह ै। वह सजिकी ज्योत, जो उिका वीयम अनंत ह,ै 

जो अदंि में िसुस्थतरूप जो िंयमरूप वतमता ह ैऐिा जो आत्मा वतमन ह ै। प्रथम अशं प्रकट होता ह,ै स्वानभुसूत होती ह,ै 

उिका प्रभात होता ह ैऔि यह बादमें स्वयं अखडं स्वयं अनंत शसिओ ंिे परिपणूम स्वरूप ह ै। लेसकन उिका प्रभात होन े

पि पणूम जो प्रभात होता ह ैतो अवश्य केवलज्ञान प्रकट होता ही ह ै। अथामत ्पणूम केवलज्ञान उिमें िे प्रकट होता ह ै। 

अनंतज्ञान, अनंतदशमन, अनंतबल औि आनंद में सजनका रूप अनंतरूप सजनका आनंदरूप ह ै। ऐिा आत्मा प्रकट होता 

ह ै। यह स्वानुभसूत में लेसकन सजनका आनंदरूप ह ै। ऐिा आत्मा प्रकट होता ह ै। औि पूणम दशा में सजनका आनंदरूप    

ह ै। ऐिा आत्मा प्रकट होता ह ै। अनंत ज्ञान िे परिपणूम आत्मा सक सजिमें कोई उिका पाि नहीं ऐिा अनंत ज्ञान ह ै। ऐिा 

अनंत दशमन ह ै। ऐिा अनंत बल ह,ै ऐिा अनंत वीयम, ऐिा अनंत अनंत प्रकट होता ह ै। 
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शषे जो प्रकट नहीं होता उिमें वह ठहि गया ह ै। बाहि में वह ज्ञाता की ज्ञये की एकता बसुद्ध सक जो ज्ञये जानने 

में मैं उिे पथृक किना पडता नहीं ह ै। उिमें वह एकता में रुक गया ह ै। बाह्य में कतामबसुद्ध में बाहि की सक्रयाओ ंमें मानों 

मैं मैंने िब कुि बहुत सकया उिमें रुक गया   ह ै। ऐिा बाहि का ऐिा िभी में रुक गया । िाग की सक्रयाओ ंमें – िाग औि 

मैं दोनों एक ह ै। इि प्रकाि रुक गया ह ै। उििे पथृक पडे़ सक मैं ज्ञायक हूाँ जो ज्ञये जानने में आता ह ैउििे मैं पथृक हूाँ, 

ज्ञायक हूाँ औि जो िाग होता ह ैउििे स्वयं भदेज्ञान किता ह ै। मैं पिपदाथम का कुि भी कि िकता नहीं लेसकन मैं तो 

ज्ञायक हूाँ । स्वयं ज्ञायक में मिेी परिणसत हो ज्ञायकरूप में मैं परिणसत करूाँ  यह ही मिेी सक्रया । यह बाह्य का जो किना वह 

मिेी सक्रया नहीं वह तो पिद्रव्य की ह ै। उििे पथृक पड़ता ह ै। तो उिमें िे उिे अनंत ज्ञान, अनंत दशमन आनंदरूप जो 

यह प्रकट होता ह ै। यह मागम गरुुदवे ने बतलाया ह ै। वह भदेज्ञान का मागम जो यह आनंदरूप जो चैतन्य स्वरूप अपवूम जो 

सजिके िाथ सकिी का मले नहीं ऐिा अपवूम आत्मज्ञान प्रकट होता ह ै।  

श्रोता ब: औि ज्ञायक की परिणसत प्रकट किे उिे ज्ञाननय औि सक्रयानय की मतै्री होती ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ज्ञायक की परिणसत प्रकट किे तो ज्ञाननय औि सक्रयानय की मतै्री ह ै। ज्ञायक की परिणसत नहीं प्रकट 

हुई तो वह मतै्री नहीं ह ै। तो सवकल्प िे सनसश्चत किे सक यह ज्ञान यह सक्रया ऐिी । शषे भीति परिणसत नहीं तो ज्ञाननय 

औि सक्रयानय की मतै्री नहीं ह ै। कोई सक्रया में रुक जाता ह ै। कोई ज्ञान में रुक जाते ह ै। औि कोई ममुकु्ष ुआत्माथी हो 

तो ऐिा माने सक मिेे िे होता नहीं लेसकन यह ज्ञायक की परिणसत ही प्रकट किने योग्य ह ै। वस्त ुस्वरूप ऐिा ह ैसक द्रव्य 

वस्त ुस्वभाव िे पथृक उिे पथृक किने िे शदु्ध पयामय प्रकट होती ह ै। ऐिा सवकल्प िे ज्ञान किे ऐिा आत्माथीओ ंइि 

प्रकाि ज्ञान किे लेसकन ज्ञानसक्रया की मतै्री तो अदंि ज्ञायकदशा प्रकट हो तभी ज्ञाननय औि सक्रयानय की मतै्री होती ह ै। 

प्रथम यह िमझ ेभावना में ऐिा यह किने का यह ह ै। शेष जो नहीं िमझता ह ैवह एकांत में बह जाता ह,ै मात्र बोला किे 

सक आत्मा ज्ञायक ह ै। औि कोई अल्प कायम शभुभाव किे तो मैं असधक किता हूाँ ऐिा माने वह नहीं लेसकन जब यथाथम 

आत्माथीओ ंसक सजन्हें आत्मा का प्रयोजन ह ै। यह यथाथम िमझता ह ैसक यह वस्त ुद्रव्य वस्त ुस्वभाव िे पथृक ह ैलेसकन 

उिमें यह िाग उिका स्वभाव नहीं ह ै। लेसकन यह ज्ञायकरूप मैं सकि प्रकाि परिणसमत होऊाँ  इि प्रकाि की उिकी भावना 

िहती ह ै। औि ऐिा वह सनणमय किता ह ैसक किने का तो यह ही ह ैइिप्रकाि । 

श्रोता : ‘कोई सक्रया थई िह्या शषु्कज्ञानमां कोई,…’ वह तो िोड दनेे का । लेसकन ज्ञान औि विैाग्य की मतै्री जो ज्ञान 

औि विैाग्य िाधकदशा में िाथ में होती ह ै।तो विैाग्य में औि इि सक्रयानय में एक ही िमान भाव ह ैसक कुि अल्प िकू्ष्म 

अतंि होगा ? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ज्ञान औि वैिाग्य औि सक्रया को सक्रया में मात्र यह सक्रया में रुकता ह ैऔि वह विैाग्य है, वह विैागी    

ह ै। अकेला विैाग्य में रुकता ह ै। सक्रया औि विैाग्य लगभग मात्र – बाह्य सक्रया में रुक जाता ह ै। वह उिे विैाग्य विैाग्य 

सकया किता ह,ै उिमें इतना अंति ह ै। 

श्रोता : ज्ञान औि सक्रयानय की मतै्री जो यह ह ै। िाधक की भसूमका में यह सक्रयानय जो ह ैऔि विैाग्य की बात यह 

दोनों एक िमान बात ह ैसक दोनों के बीच में कोई अल्प अतंि होगा । 
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पूज्य बहिनशश्ररी ब: ज्ञाननय औि सक्रयानय की मतै्री में यह सक्रयानय में विैाग्य िाथ में आ जाता ह ै। इिमें िाथ में विैाग्य 

उिमें विैाग्य िाथ में हो तभी उिकी सक्रया की परिणसत होती ह ैसक मैं ज्ञायक हूाँ औि उिमें िे सनवतमने की जो सक्रया होती 

ह,ै स्वरूप की लीनता की सक्रया जो होती ह,ै वह विैाग्य सबना होती नहीं ह ै। इिसलये उिमें सक्रयानय में िाथ में विैाग्य 

िमासहत हो जाते ह ै। इिमें सविसि िमासहत हो जाती ह ै। 

श्रोता ब: िम्यक् सनणमय जिैा ह ै? सक्रयानय में असस्तभाव िे वीतिागता प्रकट किना औि विैाग्य में िाग िे वासपि मडु़ना 

ऐिा भाव होगा? 

पूज्य ब हिनशश्ररी ब : हााँ वह विैाग्य अथामत ् सविसि नासस्त किके उि स्वरूप में परिणसत की असस्त किता ह ै ।                   

असस्त-नासस्त । लेसकन वास्तसवक असस्त तो चैतन्य को ग्रहण सकया वह असस्तत्व ह ै। उि द्रव्य को ग्रहण किना । लेसकन 

यह परिणसत प्रकट की परिणसत की अपेक्षा िे यह असस्त ह ै। औि सविसि हुई नासस्त ह ै। यह सक्रयावाला जो बाह्य सक्रया 

में ह ै। वह विैाग्य की सक्रया में इि प्रकाि ठहिता ह ै। उिमें गसभमत विैाग्यरूप िे विैाग्य िमझ ेसबना का ह ै। आत्मा को 

िमझता नहीं ह ै। असस्तत्व ग्रहण सकया नहीं ह ै। 

श्रोता : रंुधायेलो कषाय... 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: हााँ यह होता ह ै।  

श्रोता ब: िाधक को दोनों िाथ में होता ह ैलेसकन मखु्य-गौण कुि िहता होगा प्रािम्भ में अल्प-असधक ?  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: जो िाधक की परिणसत ह ै। प्रािम्भ में िहता ह ैऐिा नहीं ह ै। उिका मागम ही यह  ह ै। द्रव्यदृसष्ट द्रव्य पि, 

द्रव्य की दृसष्ट मखु्य िहती ह ै। उिमें जो परुुषाथम होता ह ैयह पयामय में मिेा यह सवभाव ह ै। उि िे पथृक होकि औि स्वरूप 

की परिणसत प्रकट किते ह ै। यह गौण द्रव्यदृसष्ट अपेक्षा िे उिे गौण िहती ह ै। औि परिणसत अपेक्षा िे उिे मखु्य कहा 

जाता ह ै। कोईवाि मखु्य-गौण ऐिा कहा जाता । लेसकन द्रव्यदृसष्ट तो उिे िदा के सलए मखु्य होती ह ै। उिकी लीनता 

की भावना किे । मझु ेलीन होना ह ै। ऐसी भावना आती ह,ै चारित्र की भावना आती ह ै। ऐिी िभी पयामय अपेक्षा िे 

मखु्य ऐिा किे लेसकन उिकी अदंि जो दृसष्ट ह,ै दृसष्ट अपेक्षा िे कोई मखु्य होता नहीं ह ै।  

श्रोता : शकु्लध्यान िे लेकि केवलज्ञान तक की िभी बात में स्वयं ऐिी स्थापना कि सजिने स्वयंभरूूप सलया उिमें 

प्रथम कोई अिसुवधा में अल्प-असधक होगा ? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: नसह! अन्य सकिी को नहीं, एक स्वयंभ ूआत्मा का ही अवलंबन । द्रव्यदृसष्ट का स्वयंभ ूआत्मा … 

आत्मा स्वयं खदु स्वयं िे ह ै। स्वतःसिद्ध उिका ही आलंबन अन्य सकिी का आलंबन नहीं ह ै।  

श्रोता ब: दवे-शास्त्र-गरुु की अल्प आवश्यकता में आधाि में… 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: स्वयं के चैतन्यद्रव्य का ही आलंबन, अन्य सकिी का नहीं, शभुभाव में उिका आलंबन होता ह,ै दवे-

गरुु-शास्त्र में यह शभुभाव में आलंबन मिेे िाथ में िहना, मैं अपने आत्मा में जाता हूाँ । क्योंसक मिेी अपणूमता ह ै। अथामत् 

शभुभाव मझु ेआते ह ैतो तो आप मिेे िाथ में िहना । मझु ेआपका आदि ह ै। मिेे स्वभाव का जो आदि ऐिा आप का  
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मझु ेआदि ह ै। इिसलये मरेे िाथ में िहना । मैं आपका आदि करूाँ , मझु ेमैं जहााँ आग ेबढूाँ, मझु ेिाथीदाि के रूप में मझुे 

सहाय में दवे-गरुु-शास्त्र िहना ऐिी भावना किे । शेष आलंबन द्रव्य का ह ै। 

श्रोता ब: काम स्वयं अदंि में किने का ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: काम स्वयं को यह किने का ह ै। दवे-गरुु-शास्त्र प्रसत शभुभावना में उिे पणूम भसि आती ह ैसक मरेे िाथ 

में रहना, उिे ऐिा नहीं होता ह ैसक यह िभी बाहि का ह,ै किने का अदंि में ह ैने ! इि प्रकाि के भाव आते नहीं ह ै। 

उिके भाव ऐिे होते ह ैसक मैं अदंि में जाऊाँ  औि शभुभाव उपसस्थत ह,ै अभी कोई वीतिाग नहीं ह ै। शभुभावना में आप 

िाथ िह,े ऐिा भसिभाव आता ह ै। गरुुदवे मझु ेिहायरूप हो, गरुुदवे मझु ेउपदशे दो, ऐिी िभी भावनाएाँ होती ह ै। भावना 

ऐिी होती ह ै। गरुु के प्रताप िे मैं आग ेबढ़ा गरुुदवे ने िब कुि सदया ह ै। ऐिा दवे-गरुु-शास्त्र परिणमन सक्रयावाला िभी 

इकट्ठा ही हूाँ । परुुषाथम स्वयं किे लेसकन उपकाि गरुु का, दवे, गरुु, शास्त्र का उपकाि उिे आये सबना िहता नहीं ह ै। 

                     अनासदकाल िे नहीं पसहचाना वह मागम गरुुदवे ने बतलाया ह ै। औि जो पयामय में द्रव्य अनासद अनंत 

शदु्ध होने पि भी पयामय में जो परिणसत पलटने में जो उिे परुुषाथम होता उिमें दवे-गरुु-शास्त्र का सनसमत्त हुआ ह ै। औि 

अनासद का सनसमत्त–नैसमसत्तक िंबंध लेसकन ऐिा ह ै। सक अनासद स्वयं िमझा नहीं उिको प्रथम िमझ ेतब दशेनालसधध 

होती ह ै। उिमें दवे या गरुु का सनसमत्त प्रत्यक्ष सनसमत्त होता ह ै। ऐिा सनसमत्त-उपादान का िम्बन्ध ह ै। जो अकेला स्वय ं

िे वह स्वयं िे ही होता ह ै। लेसकन सनसमत्त-नैसमसत्तक िंबंध न हो तो ऐिा यह िम्बन्ध ह ैसक दशेनालसधध अनासद में 

प्रथम दशेनालसधध होती ह ैऔि प्रत्यक्ष दवे-गरुु हो इि प्रकाि दशेनालसधध आती ह ै। इिसलये प्रत्यक्ष का उपकाि कहने 

में आता ह ै। 

                    वह प्रत्यक्ष िदगरुु िम नहीं यह आता ह,ै प्रत्यक्ष का उपकाि ह ै। क्योंसक अनासद िे स्वयं चैतन्यद्रव्य शदु्ध 

होने पि भी जब उिकी पयामय पलटने का परुुषाथम होता ह ैतभी दवे औि गरुु का सनसमत्त होता ह ै। ऐिा सनसमत्त-उपादान 

का िम्बन्ध ह ै। प्रत्येक द्रव्य स्वतंत्र होने पि भी ऐिा सनसमत्त-उपादान का िंबंध होता ह ै। अथामत ्पयामय का सनसमत्त-

नैसमसत्तक का कैिा िम्बन्ध ह ै। यह ज्ञान में िखकि उिे प्रत्येक द्रव्य स्वतंत्र ह ै। इि प्रकाि की उिकी द्रव्य पि दृसष्ट औि 

इि प्रकाि का वह प्रत्यक्ष िदगरुु िम नहीं यह आता ह,ै प्रत्यक्ष का उपकाि ह ै। क्योंसक अनासद िे स्वयं चैतन्यद्रव्य शदु्ध 

होने पि भी जब उिकी पयामय पलटने का परुुषाथम होता ह ैतभी दवे औि गरुु का सनसमत्त होता ह ै। ऐिा सनसमत्त-उपादान 

का िम्बन्ध ह ै। प्रत्येक द्रव्य स्वतंत्र होने पि भी ऐिा सनसमत्त-उपादान का िंबंध होता ह ै। अथामत ्पयामय का सनसमत्त-

नैसमसत्तक का कैिा िम्बन्ध ह ै। यह ज्ञान में िखकि उिे प्रत्येक द्रव्य स्वतंत्र ह ै। इि प्रकाि की उिकी द्रव्य पि दृसष्ट औि 

इि प्रकाि का ज्ञान इि प्रकाि काम किता ह ै। दृसष्ट औि ज्ञान यह दोनों मतै्री के रूप में कायम किते ह ै। जिैे ज्ञान औि 

सक्रयानय की मतै्री, ऐसे दृसष्ट औि ज्ञान मतै्री िे कायम किते ह ै।  

श्रोता ब: जनैदशमन की ऐिी अटपटी बात अन्य के आग ेिमझ में आती नहीं है, कभी ऐिा कहो औि कभी ऐिे कहो । 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: यह दोनों को िम्बन्ध ह ै। दृसष्ट औि ज्ञान की मतै्री ह ै। द्रव्यदृसष्ट अखडं ग्रहण किे तो ज्ञान में दोनों रूप 

आते हैं । जो मतै्री ह ैवस्त ुका स्वरूप द्रव्य-गणु-पयामय ह ै। इिसलये िभी में दो-दो आते हैं । वस्त ुका स्वभाव अभदे औि  



[Type here] 

 
 

 

 

उिमें गणु के भदे पयामयभदे, भेद-अभदे दोनों अपेक्षा एक द्रव्य में होती ह ै। इिसलये प्रत्येक जगह दोनों की मतै्री होती ही 

ह ै।  

श्रोता : दृसष्ट औि ज्ञान दोनों िाथ में ही होता ह ै।  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: दृसष्ट औि ज्ञान िाथ में ही होता ह ै। ज्ञान औि सक्रयानय जिैे िाथ में होता ह ैऐिी दृसष्ट औि ज्ञान िाथ 

में होती ह ै। वस्त ुअनासद अनतं ह ै। तो वह उिमें कोई अनंता गणु नहीं ऐिा नहीं ह ै। सक उिे अभदे कहा जाता ह ैवस्त ु

स्वभाव िे कोई लक्षण भदे ेउिमें कोई भदे नहीं उिमें पयामयें नहीं यह िभी अपेक्षा िे यह कूटस्थ ह ैऐिा नहीं ह ैसक उिमें 

कोई गणु नहीं एक अखडं परिपणूम ह ै । लेसकन उिमें गणु नहीं ऐिा नहीं ह ै । एक वस्त ुकी अदंि एक अभदे में औि 

अनेकांतमय मसूतम ह ै । अथामत ्उिमें दो अपेक्षायें एक द्रव्य में ही होती ह ै । तो उिकी िाधना में भी िभी की दो-दो 

अपेक्षाएाँ होती ह ै। वस्त ुस्वरूप ही अनेकांत का प्रधान ह ै। 

श्रोता : ज्ञाननय में सलया ह ैसक स्याद्वाद की प्रवीणता िे प्रथम बात वहााँ ली । 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: वहााँ पि स्याद्वाद की प्रवीणता िे प्रथम ही सलया ह ै।  

 

होलरीये बअशुभवऋििधारक बभगवतरी बमात बकी बजय बनो, 

स्वाशुभूितऋिि बमागि बप्रकाशक बकृपालु बकनाशगुरुदेव बकी बजय बनो..... 
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Q´> oH$-242

g‘mYmZ …- ... AmË‘m {^Þ h¡ Am¡a eara {^Þ h¡& {d^mdñd^md AnZm Zht
h¡& CZgo {^Þ AmË‘m h¡& Cggo ^oXkmZ H$aZm Am¡a AmË‘mH$mo J«hU H$aZm& ... AmË‘mH$m
bjU nrN>mZH$a CgH$s lÕm-àVrV Am¡a Cg‘| brZVm H$aZm dhr ‘w{º$H$m ‘mJ© h¡&
~mha‘| {H«$¶m Am¡a eŵ ^md Vmo nwÊ¶~ÝYH$m H$maU h¡& ~rM‘| AmVm h¡ Vmo nwÊ¶~ÝY
hmoVm h¡, ^dH$m A^md Zht hmoVm& XodbmoH$ hmoVm h¡& ^dH$m A^md Vmo ewÕmË‘mH$mo
nrN>mZZo-go hmoVm h¡& ewÕmË‘mH$s lÕm, CgH$m kmZ, Cg‘| brZVm Am¡a ñdmZŵ y{V
H$aZo-go ‘w{º$H$m ‘mJ© àJQ> hmoVm h¡& OÝ‘-‘aU Q>mbZoH$m dhr Cnm¶ h¡&

OÝ‘-‘aU H$aVo-H$aVo AZoH$ Xþ…I g§gma‘| (^moJo)& ^rVa‘| AmË‘mH$m ñd^md
J«hU H$aZm Mm{h¶o& dh H$aZo bm¶H$ h¡& Am¡a g~ Vmo VwÀN> h¡& gd©ñd gmaê$n
Vmo AmË‘m hr h¡& dhr H$ë¶mUñdê$n h¡, dhr ‘§Jbñdê$n h¡& Am¡a OrdZ‘| gd©ñd
gmaê$n AmË‘ nXmW© h¡& CgHo$ {b¶o dm§MZ, {dMma g~ AmË‘mH$mo nrN>mZZoHo$ {b¶o
H$aZm Mm{h¶o&

‘w‘wjw …- gå¶½Xe©Z H¡$go H$aZm?
g‘mYmZ …- dh ^r ^oXkmZ H$aZo-go hmoVm h¡& Omo Xod-Jwé-emóZo Omo ‘mJ©

~Vm¶m h¡, dh ‘mJ© J«hU H$aHo$ AmË‘mH$mo nrN>mZZm& O¡gm ^JdmZH$m ñdê$n h¡, d¡gm
AnZm ñdê$n h¡& ^JdmZHo$ Ðì¶-JwU-n¶m©¶H$mo nrN>mZVm h¡, dh AnZoH$mo nrN>mZVm
h¡& AnZoH$mo nrN>mZVm h¡, dh ^JdmZH$mo nrN>mZVm h¡& AnZo Ðì¶-JwU-n¶m©¶H$mo nrN>mZZm&
‘¢ Ðì¶ AZm{XAZÝV emœV hÿ±& Cg‘| ewÕVm ^ar h¡& AZÝV H$mb J¶m Vmo ^r Cg‘|-
‘yb nXmW©‘| AewÕVm hþ¶r Zht, n¶m©¶‘| AewÕVm h¡& Bg{b¶o ‘oam AmË‘ñd^md
AZm{XAZÝV ewÕ h¡& Bg‘| AZÝV JwU h¢& CgH$s n¶m©¶‘| AewÕVm h¡ Vmo CgH$m
^oXkmZ H$aHo$ Am¡a ‘¢ ewÕmË‘m hÿ±, CgH$s Ñ{ï>-àVrV H$aHo$ {d^md-go AbJ hmoZm&
CgH$m ^oXkmZ H$aHo$ ewÕmË‘mH$s n¶m©¶ àJQ> H$aZm& ~ma§~ma CgH$s bJZ, ‘{h‘m
bJmZm& dhr OrdZH$m H$V©ì¶ h¡&

AmË‘m AZm{XAZÝV ewÕ h¡& Cg‘| H$moB© AewÕVm ^rVa‘| Zht Am¶r& n¶m©¶‘|
AewÕVm hþ¶r h¡& O¡go nmZr ñd^md-go erVb h¡& A{¾Ho$ {Z{‘Îm-go CgH$s CîUVm
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n¶m©¶ hmoVr h¡& Eogo AmË‘m ñd^md-go erVb hr h¡& CgH$m kmZ H$aZm, dhr ñdmZŵ y{VH$m
Cnm¶ h¡& CgH$s àVrV H$aZm, kmZ H$aZm, brZVm H$aZm dhr ñdmZŵ y{V H$aZoH$m Cnm¶
EH$ hr h¡&

ñd^md‘|-go ñd^md AmVm h¡, {d^md‘|-go ñd^md Zht AmVm h¡& gmoZo‘|-go gmoZoHo$
JhZo ~ZVo h¢ Am¡a bmoho‘|-go bmohmoHo$ JhZo ~ZVo h¢& Eogo ñd^md‘|-go ñd^mdH$s n¶m©¶
hmoVr h¡, {d^md‘|-go {d^md hmoVm h¡& eŵ ^md H$ao Vmo ^r nwÊ¶~ÝY hmoVm h¡, ñd^md
Zht àJQ> hmoVm& nwÊ¶ Vmo ~rM‘| AmVm h¡& Am¡a ñd^mdH$mo J«hU H$aZo-go ñd^mdH$s
n¶m©¶ (àJQ> hmoVr h¡), ewÕmË‘mH$mo J«hU H$aZo-go ewÕ n¶m©¶ àJQ> hmoVr h¡& dh
J«hU H$aZo ¶mo½¶ h¡&

nhbo Z¸$s H$aZm {H$ AZm{X H$mb-go AJ¥{hV ^r EH$Ëd~w{Õ h¡& J¥hrV Vmo
N>mo‹S>Zm& gƒo Xod-Jwé-emó H¡$go hmoZmo Mm{h¶o, ¶h Z¸$s H$aZm Mm{h¶o& {OZoÝÐ Xod
Am¡a Jwé Omo ¶WmW© AmË‘mH$s gmYZm H$aVo h¢ Am¡a emó‘| Omo ‘mJ© ~Vm¶m h¡, Eogo
Xod-Jwwé-emó ¶WmW© h¡, CgH$mo J«hU H$aZm Mm{h¶o& CgH$m ñdê$n g‘PZm& Am¡a
Cg‘| Omo {dnarV ‘mÝ¶Vm h¡ dh N>mo‹S> XoZm& ¶h J¥hrV {‘Ï¶mËd Ny>Q>ZoH$m Cnm¶ h¡&

Eogm Z¸$s H$aZm Mm{h¶o {H$ gƒo drVamJr Xod hr Xod h¡& gƒo AmË‘mH$s gmYZm
‘w{ZamO H$aVo h¢ do Jwé h¢, emó‘| Omo ñdmZŵ y{VH$m ‘mJ© ~Vm¶m dhr emó ¶WmW©
h¡& CgH$mo ~am~a Z¸$s H$aZm Mm{h¶o& {OgH$mo AmË‘mH$s bJr, AmË‘mH$m H$ë¶mU
H$aZm h¡, CgH$mo J¥hrV {‘Ï¶mËd Ny>Q> OmVm h¡& AmË‘mH$m H$ë¶mU H$aZm h¡, ^d^«‘U-
go Ny>Q>Zm h¡ Vmo CgH$mo J¥hrV {‘Ï¶mËd Ny>Q> OmVm h¡& ^rVa‘| {OgH$mo AJ¥hrV ^r
N>mo‹S>Zm h¡ Vmo J¥hrV Vmo Ny>Q> hr OmVm h¡& AJ¥hrV AZm{XH$m h¡ dh N>mo‹S>Zo bm¶H$
h¡& dh Ny>Q>o V~ ñdmZŵ y{V hmoVr h¡&

gƒo Xod-Jwé-emóH$mo J«hU H$aHo$ CgH$m ¶WmW© ì¶dhma H$aZm, dh Vmo ñWyb
h¡& dh Vmo-J¥hrV {‘Ï¶mËd Vmo-AmgmZr-go Ny>Q> OmVm h¡& AJ¥hrV Ny>Q>Zm ‘wpíH$b h¡&
~mha-go gƒo Xod-Jwé-emóH$mo J«hU H$aZm Mm{h¶o& dh Vmo ñWyb h¡, dh Ny>Q>Zm
Vmo (AmgmZ h¡)& AZÝV H$mb‘| OrdZo dh ^r N>mo‹S>m h¡& AJ¥hrV Zht Ny>Q>m h¡&

g‘mYmZ …- .. J«hU H$aZoH$s é{M bJo& CgH$s bJZ, CgH$s ‘{h‘m, dñVwH$m
{dMma hmoZm Mm{h¶o& ‘¢ M¡VÝ¶Ðì¶ AZm{XAZÝV hÿ±& .. Ðì¶ h¡, CgHo$ JwU H¡$go h¢,
CgH$s n¶m©¶ H¡$gr h¡? Eogm {dMma, ‘§WZ ^rVa‘| hmoZm Mm{h¶o& {XZ Am¡a amV CgH$s
bJZ bJZr Mm{h¶o& ~ma§~ma-~ma§~ma ‘¢ M¡VÝ¶ km¶H$ hÿ±, ¶o g~ ‘oam ñdê$n Zht
h¡, ‘¢ Cggo {^Þ hÿ±& Eogm Aä¶mg hmoZm Mm{h¶o& ~ma§~ma jU-jU‘|, jU-jU‘|,
jU-jU‘| M¡VÝ¶H$m Aä¶mg hmoZm Mm{h¶o& gƒm ^oXkmZ Vmo n[aU{Vê$n Vmo ~mX‘|
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hmoVm h¡, nhbo CgH$m Aä¶mg hmoVm h¡& Bg{b¶o BgH$m Aä¶mg hmoZm Mm{h¶o&
‘¢ M¡VÝ¶ hÿ±, km¶H$ hÿ±& ¶o g~ {d^md h¡& ‘¢ CgH$m H$Vm© Zht hÿ±& n[aU{V,

AnZr {d^md n[aU{V M¡VÝ¶H$s nwéfmW©H$s H$‘µOmoar-go hmoVr h¡& bo{H$Z dh ‘oam ñdê$n
Zht h¡& ‘¢ M¡VÝ¶ AZm{XAZÝV ewÕmË‘m hÿ±& ewÕ ñdê$n‘| Ñ{ï> H$aZo-go kmZ, CgH$s
brZVm H$aZo-go ewÕ n¶m©¶ àJQ> hmoVr h¡& BgHo$ {b¶o ~ma§~ma CgH$m Aä¶mg H$aZm
Mm{h¶o& ~ma§~ma-~ma§~ma&

‘w‘wjw …- ... {dMma ¶m ^mdZm.. ¶o H¡$gm nVm bJo {H$ ... ¶m ‘ÝX amJH$m
ñdê$n h¡? ¶o nVm H¡$go bJoJm?

g‘mYmZ …- ‘ÝX amJ, {dH$ën ‘ÝX hmodo Vmo ^r eŵ ^md AmHw$bVmê$n h¡& {deof
gyú‘ Ñ{ï>-go XoIZm Mm{h¶o, CgH$m bjU nrN>mZZm Mm{h¶o {H$ ¶o {dH$ënH$m bjU
h¡, kmZH$m bjU Zht h¡& eŵ ^md hmodo Vmo ^r AmHw$bVmê$n h¡&

‘w‘wjw …- ‘¢ Vmo.. {dH$ën nH$‹S>‘| Zht AmVm h¡ Vmo {Z{d©H$ën ¶m ... Eogm
Hw$N> h¡? H¡$go nVm bJo? g‘P‘| Zht AmVm h¡ {H$ {dH$ën h¡ ¶m H$moB© amJ h¡,
Eogm nH$‹S>‘| Zht AmVm& V~ ... AmZÝX ¶m empÝVH$m doXZ Omo hmoVm h¡, dh AmpË‘H$
h¡ ¶m amJH$m h¡, ...

g‘mYmZ …- {OgH$mo gƒm {Z{d©H$ën hmoVm h¡, dh J«hU H$a boVm h¡ {H$ ¶h
{Z{d©H$ën h¡& CgH$mo {dH$ën Qy>Q> OmVm h¡& {dH$ën, eŵ ^md ^r Qy>Q>H$a {Z{d©H$ën
ñd^md‘o| brZ hmo OmVm h¡& CgHo$ AmË‘mH$m ^oXkmZ hmo OmVm h¡& CJ«nZo nwéfmW©
H$aHo$ dh ñdê$n‘| Eogm brZ hmo OmVm h¡ {H$ Cgo ~mha {dH$ënH$m »¶mb ^r Zht
ahVm& Cn¶moJ ~mha-go hQ> OmVm h¡ Am¡a ñdê$n‘| Eogm brZ hmo OmVm h¡ {H$ AnZo
ñdê$n‘| AZÝV kmZ Am¡a AmZÝXm{X AZÝV JwUm|H$m doXZ ñdmZŵ y{V hmo OmVr h¡, AnZo
Amn Cgo »¶mb‘| Am OmVm h¡& O¡gm {gÕ ^JdmZH$m ñdê$n h¡, Eogm Am§{eH$ ê$ngo
CgH$mo doXZ‘| AmVm h¡& CgH$m CJ«nZo kmZ H$aZo-go, CJ«nZo {Z{d©H$ën ñdmZŵ y{V hmo
OmVr h¡& CgH$m AmË‘m CgH$mo Odm~ Xo XoVm h¡ {H$ ¶h ñdmZŵ y{V hr h¡, ¶h {dH$ën
Zht h¡& CgH$mo e§H$m ^r Zht ahVr h¡& CgH$mo ^oX n‹S> OmVm h¡ Am¡a ñdê$n‘| brZ
hmo OmVm h¡& ~mha Cn¶moJ ahVm hr Zht&

H$moB© Anyd© Xþ{Z¶m‘| Mbm OmVm h¡, M¡VÝ¶H$s Xþ{Z¶m‘| Mbm OmVm h¡, CgH$mo
»¶mb... CgH$m AmË‘m Z¸$s H$a XoVm h¡ {H$ ¶h ñdmZŵ y{V h¡ Am¡a ¶hr ‘mojH$m
n§W h¡& ^rVa‘|-go Eogm {Zü¶ Am¡a doXZ hmo OmVm h¡& ¶h ñdmZŵ y{V h¡, ¶WmW©
h¡& ¶h ñdmZŵ y{V Am¡a ^JdmZ H$hVo h¢, EH$ hr ñdê$n h¡, Xÿgam Zht h¡& Eogm
AmË‘m‘|-go Eogm µOmoa Am¡a Eogr àVr{V CgH$mo Am OmVr h¡&



11Q ´> oH$-

‘w‘wjw …- AZŵ y{V nyd© C‘§J, C„mg, amo‘m§{MV hmoZm ¶h KQ>Vm h¡? ¶m Zht
KQ>Vm h¡?

g‘mYmZ …- dh Vmo eŵ ^mdH$m amo‘m§M AmVm h¡& nyd©̂ y{‘H$m‘| JwUH$m ^oX, ‘¢
kmZ hÿ±, Xe©Z hÿ±, Mm[aÌ hÿ± Eogo ^oX na CgH$m bú¶ Zht h¡& Ñ{ï> Vmo emœV M¡VÝ¶
na h¡& naÝVw ^rVa‘| Omo amo‘m§M hmoVm h¡, dh ewÕmË‘mH$m amo‘m§M Zht h¡& dh Vmo
eŵ ^mdH$m h¡& ewÕmË‘mH$m amo‘m§M Zht AmVm, dh Vmo AnZo ñdê$n‘| brZ hmo OmVm
h¡& ñdmZŵ y{V‘| Vmo ^rVa‘|-go Anyd© AmZÝX hmoVm h¡& nhbo-go Yrao-Yrao AmZÝX AmVm
Om¶, ~mX‘| {deof AmZÝX Amdo, Eogm Zht h¡&

{Og jU dh ñdê$n‘| brZ hmoVm h¡, {Og jU {dH$ën Qy>Q>Vm h¡, Cgr jU
AmZÝX AmVm h¡& nhbo amo‘m§M hmoVm h¡ dh amo‘m§M AmË‘mH$m Zht h¡& dh amo‘m§M
Vmo eŵ ^mdH$m h¡& dh amo‘m§M AmË‘m Va’$H$m Zht h¡& C„mg AmVm h¡ {H$ ‘¢ ^rVa‘|
OmVm hÿ±, dh eŵ ^mdH$m h¡&

nhbo AmZÝXH$s ewê$AmV hmo OmVr h¡ dh ^rVaH$m Zht h¡& O~ {dH$ën Qy>Q>Vm
h¡, Cgr jU AmZÝX AmVm h¡& {Og jU {dH$ën Qy>Q> J¶m Am¡a ñdê$n‘| brZ hþAm,
Cn¶moJ ñdê$n‘| O‘ J¶m Vmo Cgr jU AmZÝX AmVm h¡& nhbo-go AmZÝX ewê$ hmo
OmVm h¡, Eogm Zht hmoVm& dh Vmo eŵ ^mdH$m AmZÝX h¡& Am¡a C„mg AmVm h¡ dh
eŵ ^mdH$m h¡, dh ewÕmË‘mH$m Zht h¡& Cgr jU AmZÝX AmVm h¡&

‘w‘wjw …- empÝV Am¡a AmZÝX... erVbVm Am¡a empÝVH$m doXZ Hw$N> àXoem|‘| ...
g‘mYmZ …- Zht, Eogm Zht& gd©JwUm§e gmo gå¶½Xe©Z& Eogm hmoVm h¡ Vmo ‘ZHo$

Ûmam H$hZo‘| AmVm h¡& ³¶m|{H$ ‘ZH$m {Z{‘Îm dhm± hmoVm h¡& naÝVw CgH$mo AmZÝX
Vmo Ag§»¶ àXoe‘| IÊS> Zht n‹S>Vm& nyao M¡VÝ¶‘| AmZÝX hmoVm h¡& CgH$mo Eogm »¶mb
Zht ahVm {H$ BYa-go AmZÝX Am¶m, BYag-go (Am¶m)& dh Vmo AnZo ñdê$n‘|
brZ hmo OmVm h¡& AIÊS> àXoe‘| CgH$mo AmZÝX hmoVm h¡& ‘ZH$m {Z{‘Îm Vmo Omo
{dH$ën Qy>Q>Vm h¡, ‘Z BYa h¡ Bg{b¶o CgH$mo Eogm bJVm h¡ {H$ BYago Am¶m ¶m
ewê$AmV BYa-go hþ¶r& naÝVw AIÊS> AmË‘m‘| AmZÝX (AmVm) h¡&

Ðì¶‘Z h¡ Z, dh Eogm {Z{‘Îm ~ZVm h¡& {dH$ën BYa-go CR>Vm h¡ Vmo {dH$ën
^r Qy>Q>Vm h¡, Bg{b¶o CgH$mo Eogm bJVm h¡ {H$ BYa-go Am¶m& CgH$m {Z{‘Îm h¡&
~mH$s Ag§»¶ àXoe‘| AmZÝX AmVm h¡& O~ AÝYH$ma hmoVm h¡ Cg‘| àH$me hmoVm
h¡ Vmo ¶h AÝYH$ma O~ Qy>Q>m Vmo Cgr jU àH$me hþAm& O~ àH$me hþAm, {dH$ën
Qy>Q>m Cgr jU AmZÝX AmVm h¡&

O~VH$ eŵ ^mdZm h¡, {dH$ën ‘ÝX h¡ V~VH$ Vmo dh AÝYH$ma hr h¡& O~
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ñdê$n‘| J¶m Vmo àH$me (hþAm)& àH$meH$m Vmo Ñï>mÝV h¡, naÝVw dh àH$me H$moB©
~mhaH$m àH$me Zht h¡& dh Vmo M¡VÝ¶ñdê$n h¡& H$mbr {Oar hmoVr h¡ dh H$‹Sx>dr-
H$‹Sx>dr hmoVr h¡& eŵ ^mdZm AmHw$bVm.. AmHw$bVm.. AmHw$bVm CgH$m ^md h¡& H$mbr
{Oar Eogr hmoVr h¡& Omo e¸$aH$m ñd^md h¡ dh nyam ‘rR>m h¡& {dH$ën Qy>Q>Vm h¡
Cgr jU AmZÝX AmVm h¡&

g‘mYmZ …- ... gdmªJ AmZÝX& M¡VÝ¶ ñdê$n‘| M¡VÝ¶KZ‘| Mbm J¶m& M¡VÝ¶
ñdê$n‘| Mbm J¶m& ~mha Ñ{ï>, ~mø Cn¶moJ Ny>Q> J¶m, A§Va‘| Cn¶moJ Mbm J¶m&
A§Va‘| ñdmZŵ y{V Ag§»¶ àXoe‘| hmoVr h¡& ‘ZH$m Ûma H$hZo‘| AmVm h¡, naÝVw ‘Z
{Z{‘Îm h¡& ~mH$s nyao àXoe‘| (AmZÝX AmVm h¡)&

‘w‘wjw …- ...
g‘mYmZ …- nhbo Z¸$s H$ao& ‘{VkmZ Am¡a lwVkmZ Ûmam Z¸$s H$aVm h¡ {H$

‘¢ ¶h AmË‘m hr hÿ±& ¶o {d^md h¡ dh ‘¢ Zht hÿ±& ‘¢ AmË‘m hr hÿ±, Eogm Z¸$s
H$aVm h¡& ‘¢ AmË‘m hr hÿ±, ¶o g~ ‘wP-go {^Þ h¡& Eogm {ZU©¶ H$aHo$ A§Va‘| pñWa
hmoVm h¡& {Og jU {dH$ën Qy>Q>o, Cgr jU ñdmZŵ y{V hmoVr h¡& XmoZm| EH$ hr jU‘|
h¢& nhbo {dH$ën Qy>Q>Vm-Qy>Q>Vm OmVm h¡, ~mX‘| ñdmZŵ y{V hmoVr h¡, Eogm Zht hmoV&
gyú‘‘| gyú‘ {dH$ën Am¡a D$ƒ-go Cƒ {dH$ën, dh {dH$ën hr h¡& ‘ÝX ¶m Vrd«,
dh g~ {dH$ën h¡& {Og jU dh Qy>Q>Vm h¡, Cgr jU {Z{d©H$ën (hmoVm h¡)& ¶hm±
{Z{d©H$ën hmoVm h¡, Cgr jU Qy>Q>Vm h¡& Cgr jU AmZÝX Am¡a Cgr jU ñdmZŵ y{V&
g~ gmW‘| hr h¡&

‘w‘wjw …- {dH$ën Qy>Q>o V~ EH$H$m Ü¶mZ ahVm hmoJm Z?
g‘mYmZ …- AHo$bm M¡VÝ¶, AZÝV JwUgo ^am AHo$bm M¡VÝ¶& kmZ AWm©V² AHo$bm

JwU Zht, nyam km¶H$&
‘w‘wjw …- Cn¶moJ A§Va‘| aIm Vmo EH$H$m hr Ü¶mZ ah OmVm h¡ Z? amJ Ny>Q>

Om¶ Vmo&
g‘mYmZ …- amJ Ny>Q> Om¶o Vmo AHo$bm km¶H$ ahVm h¡& kmZñdê$n AmË‘m&
g‘mYmZ …- ... Ñ{ï> na Va’$ h¡ Bg{b¶o {d^md {XIZo‘| AmVm h¡& Ñ{ï> Am¡a

Cn¶moJ XmoZm| na Va’$ h¡, Bg{b¶o {d^md {XIZo‘| AmVm h¡& AZm{X Eogr {d^mdH$s
n[aU{V hmo ahr h¡& AmË‘m Va’$ Ñ{ï> Zht h¡& AZm{X H$mb-go Ñ{ï> hþ¶r Zht& {d^md..
{d^md, {d^md‘| EH$Ëd~w{Õ (hmo ahr h¡)& {d^md ‘oam Am¡a {d^md ‘¢ hÿ±, Eogr
EH$Ëd~w{Õ {‘Ï¶m ^«‘ hmo ahm h¡& {Z‘©b h¡, {Z‘©b h¡ Vmo ^r XoIZo‘| Zht AmVm&
CgH$m ñdmZŵ d Zht h¡& XoIZo‘| ^r Zht AmVm, àVrV ^r Zht h¡& Hw$N> Zht h¡,
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Bg{b¶o nanXmW© Va’$ Ñ{ï>, na ‘¢, na ‘oam, Eogr àVrV, Eogm kmZ Am¡a Eogm AmMaU
g~ Eogm hmo ahm h¡& Ñ{ï>, kmZ Am¡a g~ ({dnarV h¡)& Ñ{ï> {dnarV h¡ Bg{b¶o
kmZ ^r Eogm hmo J¶m Am¡a AmMaU ^r Eogm hmo J¶m& g~ Eogm AZm{X H$mb-
go {d^md hmo ahm h¡& ñd^md Va’$ Ñ{ï> H$ao Vmo {Z‘©bVm hr ^ar h¡& {Z‘©bVm
Va’$ Ñ{ï> Zht XoVm&

O¡go ñ’${Q>H$Ho$ ^rVa‘| XoImo Vmo {Z‘©b hr h¡& D$na-D$na g~ bmb, H$mbm {XIZo‘|
AmVm h¡& Vmo g~ Eogm XoIZo‘| AmVm h¡& ^rVa‘| {Z‘©bVm ^ar h¡& ^rVa‘| Ñ{ï> Xo,
‘¢ {Z‘©b ñd^mdr AZm{XAZÝV emœV M¡VÝ¶ hÿ±, Ðì¶ emœV h¡, Cg‘| H$moB© {~Jm‹S>
Zht hmoVm h¡& {d^md n[aU{V‘| g~ hmoVm h¡, n¶m©¶‘| hmoVm h¡, Ðì¶‘| Vmo hmoVm hr
Zht h¡& Eogr Ñ{ï> H$ao, CgH$m kmZ H$ao, Cg‘| brZVm H$ao Vmo ewÕ n¶m©¶ àJQ>
hmoVr h¡& AZm{X H$mb‘| Eogm {H$¶m hr Zht&

‘w‘wjw …- gwZZo‘| Vmo Cn¶moJ bJVm h¡, na AÝXa‘| Cn¶moJ bJVm Zht& {dH$ën
hr {dH$ën (MbVo h¢)&

g‘mYmZ …- {H$g‘| Cn¶moJ bJVm h¡? ~mha‘|?
‘w‘wjw …- gwZZo‘|&
g‘mYmZ …- gwZZo‘| Cn¶moJ (bJVm h¡)& ^rVa‘| AZm{X H$mb-go Ñ{ï> Zht Xr&

~mha‘| Vmo Cn¶moJ ñWyb h¡ Vmo ñWyb H$a boVm h¡& naÝVw gyú‘ H$aZo‘| CgH$mo ~hþV
à¶ËZ bJVm h¡& à¶ËZ H$aVm Zht, CgH$s bJZ Zht h¡, ‘{h‘m Zht h¡& Cn¶moJ
gyú‘ H$ao Vmo AnZr Amoa Ñ{ï> OmVr h¡& Cn¶moJ gyú‘ H$aVm Zht h¡& ñWyb-ñWyb
Cn¶moJ ~mha ^Q>H$Vm h¡& Aeŵ ‘|-go eŵ ‘| AmVm h¡& naÝVw ewÕmË‘m Va’$ Ñ{ï> H$aZr
h¡& dh gyú‘ Ñ{ï> H$ao Vmo AnZm M¡VÝ¶ñdê$n J«hU hmoVm h¡, Vmo nH$‹S>‘| Amdo& Ñ{ï>
~mha hr ~mha ahVr h¡& Cn¶moJ gyú‘, Yram H$aHo$ A§Va Ñ{ï> Vmo nH$‹S>‘| AmVm
h¡& gyú‘ Ñ{ï> H$aVm Zht&

‘w‘wjw …- gyú‘ Ñ{ï> H$aZoHo$ {b¶o ...
g‘mYmZ …- gyú‘ Ñ{ï> H$aZoHo$ {b¶o CgH$s bJZr, ‘{h‘m, dh gd© gwIê$n

h¡, ~mH$s g~ Xþ…Iê$n h¡, Xþ…I bJo Am¡a AnZo‘| gwIH$s àVr{V hmodo {H$ ^rVa‘|
hr gwI h¡, gd©ñd ^rVa‘| h¡, ~mha‘| Hw$N> Zht h¡& Eogr ¶{X àVrV H$ao, Eogm
{ZU©¶ H$ao Vmo ^rVa‘| Cn¶moJ OmVm h¡, Vmo Ñ{ï> gyú‘ hmoVr h¡&

~mha‘| AÀN>m Zht bJo, M¡Z Zht n‹S>o, ¶o g~ ‘oao ñd^md-go {dnarV h¡, ¶h
‘oam ñd^md Zht h¡& ñd^md Zht h¡ Bg{b¶o AmHw$bVmê$n (h¡), AmHw$bVmH$m doXZ
hmoVm h¡& gwI Z bJo, Yram hmoH$a XoIo Vmo g~ AmHw$bVmê$n h¡& {ZamHw$b ñdê$n
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AmË‘m ¶{X bJo, Cg‘| AmZÝX bJo Vmo AnZr Va’$ Om¶& CgH$s ‘{h‘m bJo& OJV‘|
gd©ñd hmodo Vmo ‘¢ AmË‘m hr hÿ±& Eogm AZwn‘ VÎd, {Og‘| {H$grH$ Cn‘m bmJy
Zht hmoVr& Eogm AZwn‘ VÎd ‘¢ hÿ±& ~mhaH$s H$moB© dñVw AZwn‘ Zht h¡& ‘{h‘m
Zht Amdo Vmo ^rVa‘| Om¶o H¡$go? ^bo ¶WmW© ‘{h‘m Vmo {OgH$s n[aU{V ¶WmW©
hmo, Cgo ¶WmW© ‘{h‘m hmoVr h¡& naÝVw nhbo CgH$m Aä¶mg Vmo hmo gH$Vm h¡& Aä¶mg
H$ao {H$ ‘¢ M¡VÝ¶ ‘{h‘md§V hÿ±& ¶o H$moB© ‘{h‘md§V Zht h¡& Eogm nhbo ^r hmo gH$Vm
h¡& Eogm H$maU V¡¶ma hmoVm h¡, ~mX‘| H$m¶© AmVm h¡&

^oXkmZH$m Aä¶mg H$ao, ¶WmW© ^oXkmZ Vmo ~mX‘| hmoVm h¡, naÝVw nhbo CgH$m
à¶mg hmoVm h¡& CgH$s ‘{h‘m, bJZ, CgH$m ^oXkmZH$m Aä¶mg hmoVm h¡& jU-jU‘|
‘¢ M¡VÝ¶ km¶H$ hÿ±, ¶o g~ ‘oam Zht h¡, ‘¢ M¡VÝ¶ hÿ±, ‘oao M¡VÝ¶‘| gd©ñd ^am
h¡, Eogm ^oXkmZH$m Aä¶mg nhbo hmoVm h¡& ^oXkmZ ~mX‘| hmoVm h¡, naÝVw nhbo Aä¶mg
hmoVm h¡& nhbo ‘{h‘m, Aä¶mg g~ hmo gH$Vm h¡&

‘w‘wjw …- ‘mVmOr! {dMma H$aZo-go Aä¶mg hmoVm h¡?
g‘mYmZ …- {dMma H$ao, {dMmaHo$ gmW A§Va‘| bJZ hmoZr Mm{h¶o& ‘mÌ {dMma-

{dMma Zht, naÝVw M¡VÝ¶H$s bJZ Am¡a M¡VÝ¶H$s ‘{h‘m bJo, ‘{h‘mnyd©H$ {dMma H$ao
Vmo AmJo ~‹T>o& Cgo Oê$aV bJo {H$ H$aZo ¶mo½¶ Vmo ~g, EH$ AmË‘m hr h¡& OJV‘|
Vmo H$aZo ¶mo½¶ hmo Vmo EH$ AmË‘mH$m ñdê$n hr àmá H$aZo ¶mo½¶ h¡& Eogr Oê$aV
bJZr Mm{h¶o& Vmo Oê$aV nyd©H$ ¶{X {dMma H$ao, ¶WmW© g‘PZ H$ao, CgH$s Oê$aV
bJo Vmo dh {dMma H$ao& VÎd {dMma gmYZ h¡, naÝVw é{Mnyd©H$ hmoZm Mm{h¶o&

àW‘ ^y{‘H$m {dH$Q> bJVr h¡, naÝVw AnZm ñd^md h¡, dh Vmo ghO h¡& Vmo
ghOnZo àJQ> hmo Vmo km¶H$H$s Ymam ghO (hmo OmVr h¡)& {’$a n[aU{V CgHo$ ñd^md
Va’$ hr, gmYH$H$s n[aU{V ñd^md Va’$ Xm¡‹S>Vr ahVr h¡& CgH$m nwéfmW© Cg Amoa
OmVm h¡& AnZm ñd^md (h¡)&

àW‘ ^y{‘H$m‘| Aä¶mg H$ao Vmo Cgo H${R>Z bJVm h¡& ~mH$s Vmo AnZm ñd^md
h¡ Bg{b¶o ghO h¡ Am¡a gwJ‘ h¡& {Ogo ñd^md àJQ> hmo, Cgo ghO Ymam àJQ>
hmo OmVr h¡& km¶H$H$s Ymam, ñdmZŵ y{V, CgH$s nwéfmW©H$s Ymam ghOnZo, gwJ‘nZo
àmá hmoVr h¡& ñd^md h¡ Bg{b¶o dh Xþb©̂  Zht h¡& Xþb©̂  AZm{X H$mb‘| ñd¶§ na
Va’$ J¶m h¡ Bg{b¶o Cgo Xþb©̂  hmo J¶m h¡& naÝVw ñd^md Va’$ Ñ{ï> H$ao Am¡a ñd^md
Va’$ à¶mg H$ao Vmo dh gwJ‘ Am¡a gab h¡& AmMm¶©Xod H$hVo h¢ Z, Vy CJ«Vm-
go N>… ‘{hZo nwéfmW© H$a& {’$a ¶{X àmá Z hmo (Eogm Zht h¡), Cgo àmá hþE {~Zm
ahVm hr Zht& naÝVw ñd¶§ à¶mg Zht H$aVm h¡& àe‘‘y{V© ^JdVr ‘mVZmo O¶ hmo!
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मंगलाचरण 

चत्तारि मगंलं, अिहतंा मगंलं, सिद्धा मगंलं, िाहू मगंलं, केवलीपण्णत्तो धम्मो मंगलं 

चत्तारि लोगतु्तमा, अिहतंा लोगतु्तमा, सिद्धा लोगतु्तमा, िाहू लोगतु्तमा, 

केवसलपण्णत्तो धम्मो लोगतु्तमो । 

चत्तारि शिण ंपव्वज्जासम, अिहतें शिण ंपव्वज्जासम, सिदे्ध शिण ंपव्वज्जासम, 

िाहू शिण ंपव्वज्जासम, केवसलपण्णत्त ंधम्म ंशिण ंपव्वज्जासम । 

चाि शिण, चाि मगंल, चाि उत्तम किे जे, भविागिथी ते तिे, 

िकल कममनो आण ेअंत, मोक्ष तणा िुख लह ेअनंत, 

भाव धिीने ज ेगणु गाय, ते जीव तिीने मसुि जाय, 

िंिािमांसह शिण चाि, अवि शिण न कोई, ज ेनि-नािी आदिे, तेन ेअक्षय असवचल पद होय । 

अगंठेू अमतृ विे, लसधध तणा भडंाि, ज्यां गरुु गौतमने िमरिये तो िदाय मन वांसित फल दाताि। 

श्रोता : माताजी दिूिा एक प्रश्न ह ैसक िह द्रव्य, पंचासस्तकाय, नव तत्त्व, हये-ज्ञये-उपादये तत्त्व, द्रव्य-गणु-पयामय, उत्पाद-

व्यय-ध्रौव्य, वीयम का ज्ञान िम्यग्दशमन की प्रासप्त हते ुक्या जानना प्रयोजनभतू ह ै? सक एक ध्रवु जीव स्वभाव जानने िे 

मसुिमागम पि जा िकते ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: असधक शास्त्रज्ञान हो तो जानने में आये ऐिा नहीं ह,ै मलू प्रयोजनभतू तत्त्व को पसहचाने । यह ध्रवु 

औि उि का द्रव्य-गणु-पयामय का स्वरूप एक आत्मा उिके गणु, पयामयें स्व-पि का भदेज्ञान वह ही प्रयोजनभतू ह ैसक 

मोक्षमागम में जो प्रकट होता ह ै। वह ही उिे प्रयोजनभतू हो उतना उिे जानता ह ै। लेसकन मोक्षमागम प्रकट होता ह ै। उिमें 

असधक पसहचाने तो होता ह ैऐिा नहीं ह ै। लेसकन प्रयोजनभतू तत्त्व की तो पसहचान किे । सशवभसूत मसुन कुि भी जानते 

नहीं थे लेसकन उनको यह भदे यह दाल पथृक औि सिलके पथृक, बाई दाल धोती थी उिमें िे दाल पथृक, सिलके 

पथृक ऐिा मिेा आत्मा पथृक औि सवभाव पथृक ह ै। ऐिा भेदज्ञान किके स्व-पि का भदेरूप सवज्ञान किके अतंि में लीन 

हो जाय । लेसकन स्व-पि का भेदसवज्ञान में, मैं द्रव्य हूाँ औि यह सवभाव ह ै। मैं अनासद का शदु्धात्मा हूाँ औि यह सवभाव में  

जन्म कल्याणक  
िा. २२-१-२०२४   
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पयामय ह ै। इि पयामय में सवभाव होता है । लेसकन यह मिेा स्वभाव नहीं स्वभाव-सवभाव का भदेज्ञान किके अतंि में उति 

जाता ह,ै उिमें उिका िब कुि आ जाता ह ै। जीवतत्त्व, आस्रव, िंवि, सनजमिा िब कुि । अशं ेिाधकदशा होकि सवशेष 

होती ह,ै सवशषे परुुषाथम सनजमिा होती ह ै। औि पणूम होने िे मोक्ष होता ह ैऐिी उिकी परिणसत में िब कुि आ जाता ह ै। 

                    सतयंचो कुि भी जानते नहीं ह ै। उन सतयंचों कुि भी जानते नहीं ह,ै शधद नहीं आते ह ैलेसकन स्व-पि का 

भदेसवज्ञान होता ह ैसक मैं आत्मा हूाँ, यह सवभाव ह,ै स्वभाव-सवभाव का भदेज्ञान होता ह ै। उिमें यह मैं चैतन्यस्वभाव, 

ज्ञायकस्वभाव, आत्मा यह सवभाव मिेा स्वभाव नहीं औि यह मिेे परुुषाथम की मदंता िे होता ह ै। भदेसवज्ञान के उिके 

भाव में िब कुि आ जाता ह ै। नाम आते नहीं ह ैमैं यह ज्ञायक हूाँ औि यह सवभाव की परिणसत मरेे स्वभाव में नहीं । ऐिा 

भदेसवज्ञान कि के ज्ञायक को ग्रहण किता ह ै। औि यह ज्ञायक की ग्रहणता में आग ेजाता है, आग ेजाने का परुुषाथम, … 

ज्ञायक की दृसष्ट को दृढ िखने का परुुषाथम, िंवि अमकु स्वरूपाचिण चारित्र यह िब कुि उिमें आ जाता ह ै। नव तत्त्व 

का िब कुि उिमें आ जाता ह ै। लेसकन उिे नाम नहीं आते ह ैलेसकन स्व-पि भदेज्ञान होता ह ै। उिमें नव तत्त्व की िभी 

जो उिकी िाधकदशा में िब कुि आ जाता ह ै। दशमन-ज्ञान-चारित्र औि यह दशमन औि ज्ञान जो प्रतीत स्वयं की यह मैं 

चैतन्य उिमें अखडं द्रव्य पि दृसष्ट गई औि यह पि यह सवभाव पि औि मैं स्व उिमें यह ज्ञान का ज्ञान स्व-पि को जानता 

ह ैयह आ जाता ह,ै स्वयं की ओि लीनता किता ह ै। उिमें अशं में स्वरूपाचिण चारित्र आता ह ै। अथामत ्उिमें दशमन, 

ज्ञान, चारित्र की सवशेष लीनता का प्रयत्न भी किता ह ै। अथामत ्दशमन-ज्ञान-चारित्र के भदे भी आ जाते ह ै। उिके नाम 

भी आते नहीं ह ै।  

              कोई सतयंचों पााँचवााँ गणुस्थान को प्रकट किते ह ै । अथामत ्उिकी सवशषे लीनता को भी प्रकट किते ह ै । 

अथामत ्उिमें उिे चारित्र की दशा दशमन, ज्ञान, चारित्र के भदेों भी आ जाते ह ै। अथामत ्भदे क्या अभदे क्या ? यह िाध्य-

िाधक की उिकी जो उिके िाध्य-िाधक का पंथ ह ै। उन के नाम सबना भी उिमें आ जाते ह,ै अथामत ्कुि प्रयोजनभतू 

ज्ञान होना चासहय े। ध्रवु को पसहचाने, ध्रवु यथाथम पसहचाना कब कहा जाय सक वह ध्रवु यथाथम जाने उिके िभी पक्ष आ 

जाते ह ै। तो उिने यथाथम ध्रवु को पसहचाना ह ै। मैं ज्ञायक ध्रवु हूाँ औि यह सवभाव नहीं, ऐिे उिके जो प्रयोजनभतू पक्ष 

आ जाना चासहये । अकेला ध्रवु अथामत ्उि ध्रवु की अदंि शषु्करूप िे अकेला ध्रवु वह मझु में कुि नहीं ह ै। नहीं अथामत ्

उिकी पयामय में भी नहीं औि यह परुुषाथम की मदंता िे होता ह ैउिका कोई सववके जिैा न आये तो वह ध्रवु उिका 

यथाथम ग्रहण सकया न ! ऐिे ध्रवु में िभी पक्ष आ जाते ह,ै ध्रवु वह ध्रवु एक ज्ञायक ध्रवु, उिमें िब कुि आ जाय लेसकन 

यह यथाथमरूप िे कब ग्रहण होता ह,ै सक िब कुि आ जाना चासहये तभी वह यथाथम ग्रहण सकया ह ै।  

                   दृसष्ट िम्यक् ज्ञायक हूाँ ऐिी दृसष्ट िम्यक् कब कही जाय ? सक उिके िाथ में ज्ञान भी िम्यक् ज्ञान का ज्ञान 

जो सववके किता ह ै। वह ज्ञान की सववके औि दृसष्ट वह दोनों िम्यक् हो तो वह िम्यक् कहा जाता ह ै। लेसकन ज्ञान 

िम्यक् न हो तो दृसष्ट िम्यक् होती नहीं ह ैऔि दृसष्ट िम्यक् न हो तो ज्ञान भी िम्यक् होता नहीं ह ैइिसलये उिमें िम्यक् 

हो तो वह ध्रवु ज्ञान किे तब भी उिमें िब आ जाते ह ै। लेसकन उिमें िंसक्षप्त में स्व-पि का भदेसवज्ञान उिमें द्रव्य दृसष्टपवूमक 

का स्व-पि का भदेसवज्ञान, लेसकन वह भदेसवज्ञान अकेला होता ही नहीं ह ै। भदेसवज्ञान सकिे कहते ह ैसक द्रव्य दृसष्टपवूमक 

होय तो ही भदे । भदे सकििे पड़ते ह ै। स्वयं स्वयं को ग्रहण किे तो भदे पड़ते ह।ै स्वयं को ग्रहण सकये सबना भदे कहााँ िे  
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होता ह ै? सक मैं यह चैतन्य हूाँ औि यह नहीं, ऐिा स्वयं को ग्रहण सकये सबना भदे हो कहााँ िे । यथाथम भदेज्ञान हो उिमें 

द्रव्यदृसष्ट भी आ जाती ह ै।  

                   भगवान को पसहचाने वह स्वयं को पसहचानता ह ैऐिा िंबंध ह ै। भगवान के द्रव्य-गणु-पयामय को जाने वह 

स्वयं के द्रव्य-गणु-पयामय को जानता ह ै। वह स्वयं के द्रव्य-गणु-पयामय को जानता ह ै। भगवान के द्रव्य-गणु-पयामय ऐिा 

सनसमत्त-उपादान का िंबंध ह ै। लेसकन वह द्रव्य-गणु-पयामय में िब कुि िंसक्षप्त में आ जाता ह ै। अनासदकाल िे मागम को 

जाना नहीं उिमें एक सनसमत्त-उपादान का ऐिा िंबंध ह ैसक प्रथम एकवाि भगवान की वाणी कोई गरुु की वाणी प्रत्यक्षरूप 

िे समले तब उिके अतंि में िे कोई अपवूमता लगती ह ैऐिा सनसमत्त होता ह ै। किता ह ैस्वयं िे लेसकन उिमें ऐिा सनसमत्त-

उपादान का िंबंध सवद्यमान होता ह ै। ऐिा एक ध्रवु ज्ञायक में आ जाय लेसकन उिकी कभी उिमें भदे औि यह िभी 

बाजओू ंके प्रयोजनभतू पक्ष आ जाना चासहये । सभी पक्ष आ जाय, अकेला ध्रवु तो शषु्क ध्रवु ऐिा हो जाय तो वह 

यथाथम नहीं ह ै।  

श्रोता : सभी पक्ष पसहचाने सबना ऐिे सीधे ध्रवु पि नहीं जा िकते ? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ऐिा िीधा जा नहीं िकते, सभी पक्ष लेसकन असधक ज्ञान हो सक असधक शास्त्र जाने। जाने तो असधक 

लाभ का कािण ह ै। लेसकन न जाने तो उिे िंसक्षप्त में जानने स्व-पि भदेसवज्ञान भी उिमें आ जाते ह ै।  

श्रोता : प्रथम ध्रवु स्वभाव पि नजि किना पश्चात ्सभी पक्ष जानना ऐिा कुि ? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: सकन्त ुवह प्रथम ध्रवु पि जाता ह ैतो उिे िभी पक्ष आ ही जाते ह ै। लेसकन ध्रवु स्वयं को जाना नहीं 

सवचाि िे सनसश्चत सकये सबना यह ज्ञान का व्यवहाि बीच में आये सबना िहता नहीं ह ै। ज्ञान हीं सवचाि किे मैं कौन, पि 

कौन ? ऐिा सवचाि सकय ेसबना उि ज्ञान का ही सववके सकये सबना वह आग ेजा िकता ही नहीं ह ै। मैं ध्रवु ही हूाँ । ऐिा 

सवचाि सकया ज्ञान िे सनसश्चत सकया तो बीच में ज्ञान तो आ ही जाता ह ै। दृसष्ट औि ज्ञान दोनों िाथ ही िहते ह ै। दृसष्ट िखो 

ज्ञान सनकाल दो तो कोई ज्ञान सनकलेगा नहीं । ज्ञान सनकाल दो तो मात्र दृसष्ट िहती नहीं ह ै। आत्मा अनंतगणु िे परिपणूम 

औि अनंत धमो िे परिपणूम ह ै। उिमें िे एक ग्रहण किो एक सनकाल दो तो वस्तसु्वरूप वस्त ुको सिद्ध कि िकते नहीं   

ह ै। उिमें दो प्रकाि का लक्ष होता हैं । 

श्रोता ब: ह ेपजू्य माताजी ! आज का सदन महामगंल ह,ै क्योंसक आज आपने शदु्धात्मस्वरूप भगवान आत्मा के िाक्षात ्

दशमन सकये । आप सवकल्पातीत हुए , पसवत्र िम्यग्दशमन प्रकट सकया, तो अब हमारी सवनंती ह ैसक सवकल्पातीत होने का 

उपाय क्या ह,ै उिे बताकि आप हमें आशीवमचन प्रदान किें । 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: गरुुदवे ने ऐिे मागम को स्पष्ट सकया ह ै। गरुुदवे का पिम पिम उपकाि ह ै। गरुुदवे ने ही िभी मागम बतलाया 

ह ै। स्वयं सवचाि किे तो िमझ में आये ऐिा ह ै। गरुुदवे ने इतना स्पष्ट सकया ह ै। ज्ञायक की पसहचान किायी, गरुुदवे ने 

िब कुि (दिया ह)ै, गरुुदवे का पिम पिम (उपकाि ह)ै, इि दाि के उपि भी गरुुदवे का पिम उपकाि ह ै। गरुुदवे ने कहा 

ह ैऔि शास्त्रों में भी आता ह,ै सक प्रथम श्रतुज्ञान िे ज्ञान स्वभाव आत्मा का सनणमय किे सक यह ज्ञायक वह ही मैं हूाँ। 

उिका सनश्चय ऐिा दृढ किे सक यह िभी िे पथृक ऐिा मैं ज्ञायक, यह शिीि भी मैं नहीं, यह सवभाव वह मिेा स्वभाव नहीं  
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ह,ै उििे पथृक ऐिा ज्ञानस्वभाव ज्ञान में अथामत ्पणूम ज्ञायक ऐिा सनणमय किके, ऐिा सनसश्चत किें । वह इतना सनःशकं 

होता ह ैसक कोई भी चाह ेजिैा कह ेअथवा कुि चौद ब्रह्ांड पलट जाए , तो भी उिकी दृढता पलटे नहीं । इि प्रकाि 

का सनःशकं होना – ऐिा ज्ञाता में श्रद्धा का बल लाये । इि बल िे ज्ञायक की दृढता कि के ज्ञायक में उग्रता किे, सवभाव 

िे सविसि आये । चैतन्य की ज्ञायक की मसहमा आये; पि िे, सवभाव िे, िभी िे मसहमा िूट जाय; यह ज्ञायक की मसहमा, 

ज्ञायक की लगनी, िात औि सदन सजिे ज्ञायक...ज्ञायक...ज्ञायकदवे के असतरिि सजन्हें कहीं भी चेन पड़ता नहीं ह ै । 

भदेज्ञान की धािा उग्र होने पि, प्रसतक्षण ज्ञायक की उग्रता – सजन्हें ज्ञायक की उग्रता, ज्ञायक में एकाग्रता, ज्ञायक की धनू 

औि ज्ञायक में वािंवाि, ज्ञायक – ज्ञायक किता ह ै। 

             यसद मसत-श्रतु का उपयोग बाहि जाता ह ै। बाह्य में जो सवचािों औि जो श्रतु के सवचािों आते ह,ै उिे भी स्वयं 

सस्थि किके स्वरूप िन्मखु जो उपयोग को सस्थि किता ह,ै स्वरूप में लीन होने पि, वह स्वरूप में ठहि जाता ह,ै बाह्य में 

सजन्हें कहीं चैन पड़ता नहीं है, ज्ञायक में एकाग्रता, ज्ञाता की उग्रता औि उिमें लीनता, उिमें ठहि जाय, जो बािम्बाि 

ज्ञायक की दोिी को स्वरूप की ओि अथामत ्स्वरूप िन्मखु किके ज्ञायक में ठहि जाता ह ै। बािम्बाि उपयोग की दोिी, 

ज्ञायक की दोिी स्वरूप में लीन किता ह ै। वह सवकल्पातीत होने का उपाय ह,ै अन्य उपाय नहीं ह ै। बािम्बाि स्वरूप में 

ठहि जाय, तो उिके सवकल्प िूट जाते ह ैऔि उिको ज्ञायकदवे प्रकट होता ह,ै उि ज्ञायकदवे में ही िब कुि िमासहत 

ह ै। बाह्य कहीं भी नहीं ह ै। आनंद उिमें, अनंत गणु उिमें, िभी जगत िे पथृक – ऐिा ज्ञायकदवे, जो भव का (अ)भाव 

होता, अतंि में िे अनंत िुख प्रगट हो, जो स्वयं का स्वभाव वह ही िखुरूप ह ै।  

 शास्त्र में आता ह,ै उतना ही ित्य पिमाथम ह,ै सजतना यह ज्ञान ह ै। अन्य िभी िे उपेय जो – इतना यह ज्ञान ह ै। 

उतना ही त ूह,ै वह ही ित्य पिमाथम ह।ै उिमें त ूिंतुष्ट हो, उिमें त ूरुसच कि, उि ज्ञान में िब कुि िमासहत ह ै। ज्ञायक 

वह ज्ञान अनंत मसहमावंत ज्ञायक स्वभाव, मसहमा िे परिपणूम जगत िे पथृक ऐिा अनपुम तत्त्व ह ै। वह ज्ञान स्वभाव में 

ऐिा सनश्चय किके उिमें िंतषु्ट होना इतना ही ित्य कल्याण ह ै। सक सजतना यह ज्ञान ह ै। वह ज्ञान स्वभाव अन्य पि िे 

मसहमा िोड़कि उि ज्ञायक में लीन हो उतना ही ित्य पिमाथम, उतना ही कल्याण उिमें त ूिंतषु्ट हो औि तू तेिे अंति में 

उपयोग को ऐिा लीन कि सक ऐिा लीन कि सक बाह्य में जाना उिे ठीक न लग े। ऐिी लीनता कि वह सवकल्प िे िूटने 

का उपाय ह ै। ऐिा किने पि उिकी कोई अतंि में ऐिी कोई लगनी लगने िे, अतंि में ऐिी सवश्रांसत की सवश्रांसत की 

परिणसत होने िे ज्ञायक की दोिी स्वरूप िन्मखु आने िे ऐिी सवश्रांसत औि ऐिी शांसत उिको प्रकट होती ह,ै सक सवकल्प 

िूट जाय औि ज्ञायक का कोई अनपुम अनुभव, अनपुम आनंद, अनपुम स्वाद, ज्ञायकदवे जगत िे पथृक, प्रत्यक्ष अनभुव 

में आयेगा औि उिका तुझ ेदिखगेा (अनभुव) होगा । ऐिा तेिा यह आत्मा अलौसकक ह ै। लेसकन उिकी भदेज्ञान की 

धािा की उग्रता कि । द्रव्य उपि दृसष्ट कि औि उिका ज्ञान कि औि उिकी ओि वािंवाि ठहिने का प्रयत्न कि तो वह 

तझु ेहुए सबना िहगेा नहीं । शास्त्रो में आता ह ैसक त ूएकवाि उिका पडोशी बनकि दखे तो तझु ेअतंि में ऐिा कोई अपवूम 

चैतन्यदवे प्रकट होगा जो अनपुम ह ै। वह ही उिका उपाय ह ै।  

श्रोता ब: .......बसहनश्री जो मगंलकािी मगंल धडी जो आयी उििे पवूम आप धनूमें ऐिे गाते थे ‘कंचन विणो नाम िे मनुे 

कोई समलावो िे’ । 
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पूज्य बहिनशश्ररी ब: वह तो ऐिी विैाग्य की भावना आये, तब यह अदंिमें इि प्रकाि का कहा जाता ह,ै यह भगवान कैिे 

समले, चैतन्यदवे कैिे प्राप्त होगा, कंचन विणो नाम मनुे कोई समलावो कुि भी रुचता नहीं, अजंन िेखन आखं न भावे, 

कुि रुचता नही ह,ै सकिी के िाथे बोलना अच्िा लगता नहीं ह,ै खाना अच्िा लगता नही ह,ै सकिी के िाथ िाग अच्िा 

लगता नहीं ह,ै कहीं घमूना नहीं ह,ै कहीं चैन पडता नही ह,ै कहीं भी एक आत्मा एक आत्मदवे मझु ेकोई समला दो । ह े

गरुुदवे, मझु ेवह समलवा दो । इि प्रकाि कोई पथृक वस्त ुह ै। यह अदंि ऐिी भावना लगनी आये अथामत ्ऐिी भावना 

होती  ह ै। अदंि अदंि वदेन को लेकि िब कुि गाने में आता था ।  

 

होलरीये बअशुभवऋििधारक बभगवतरी बमात बकी बजय बनो, 

स्वाशुभूितऋिि बमागि बप्रकाशक बकृपालु बकनाशगुरुदेव बकी बजय बनो..... 
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‘w‘wjw …- ‘mVmOr! gV² {MX² AmZÝX& {MX²H$m AW© ³¶m h¡? g{ƒXmZÝX ñdê$n&
g‘mYmZ …- gV² {MX²& {MX² AWm©V²² kmZ hmoVm h¡& M¡VÝ¶ kmZ {MX², Eogm hmoVm

h¡& {MX² AWm©V² kmZ& gV² kmZmZÝX ñdê$n h¡&
‘ww‘wjw …- MoVZVm..
g‘mYmZ …- MoVZ ^r hmoVm h¡ Am¡a kmZ ^r hmoVm h¡& {MX² AWm©V² kmZ&
‘w‘wjw …- gV² Omo eãX h¡, ApñVËdJwU, Cg‘| ^md Zht AmVm h¡& CgH$m ‘yë¶

³¶m h¡? O¡go hdmHo$ {~Zm Zht MbVm, Vmo CgH$s ‘hÎmm ~hþV h¡& d¡go ApñVËdH$s
‘hÎmm ~hþV h¡, naÝVw AmZÝX‘| Omo ^md ahm h¡, d¡gm gV²‘| ^md Zht AmVm& gV²H$s
‘{h‘m, gV² ñdê$n h¡, gV²H$s ‘{h‘m H¡$go Am¶o?

g‘mYmZ …- dh Vmo Omo dñVwH$s ‘m¡OyXJr h¡, Cg ‘m¡OyXJr‘| JwU hmoVo h¢& {OgH$s
‘m¡OyXJr hr Zht h¡, Cg‘| JwU H¡$go? gV² dñVw h¡& EH$ dñVw h¡, M¡VÝ¶ EH$ h¡&
O‹S> h¡, M¡VÝ¶ h¡, d¡go g~ h¡& CgH$m ApñVËd hmo, Cg‘| kmZ hmoVm h¡, AmZÝX
hmoVm h¡& ApñVËd hmo Cg‘| ¶h g~ h¡& ApñVËd hr Zht h¡, {Og dñVwH$s ‘m¡OyXJr
hr Zht h¡, Vmo kmZ Am¡a AmZÝX {H$g‘| hm|Jo? dh g~ JwU h¡& kmZ, AmZÝX g~&

gV² AWm©V² EH$ dñVw h¡& EH$ h¶mVr h¡& ‘¢ EH$ AmË‘m hÿ±& hÿ± AWm©V² EH$

A‘¥V dmUr (^mJ-3)
(àe‘‘y{V© nyÁ¶ ~hoZlr M§nm~hoZ H$s

AmÜ¶mpË‘H$ VÎdMMm©)

Q´> oH$-71
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ApñVËdJwU, EH$ ApñVËd, M¡VÝ¶ê$n ‘oam ApñVËd h¡& ¶h O‹S> h¡, ‘oam ApñVËd
Zht h¡& ‘¢ Vmo gV² ñdê$n, AmZÝX ñdê$n (hÿ±)& AmZÝX JwU h¡, naÝVw gV² EH$
dñVw h¡& Cg dñVwH$s ‘hÎmm h¡& dñVw h¡, nhbo dñVw h¡ Vmo H¡$gr h¡? kmZ Am¡a
AmZÝXgo ^ar h¡& kmZ Am¡a AmZÝX {H$g‘| h¡? gV²‘| h¡& gV²-‘¢ EH$ AmË‘m hÿ±&
AnZm ApñVËd J«hU H$aZoH$m h¡& ¶h O‹S> ‘¢ Zht hÿ±& ‘¢ hÿ±& ‘¢ EH$ ApñVËdñdê$n
dñVw hÿ±& ApñVËd‘| EH$ JwU Zht boZm, nyam nXmW© Cg‘| Am OmVm h¡& gV²ê$n dñVw
h¡, Cg‘| nyam nXmW© Am OmVm h¡& Am¡a dh nXmW© H¡$gm h¡? {H$ kmZ Am¡a AmZÝXm{X
AZÝV JwUm|go ^am h¡& ApñVËdH$s ‘{h‘m h¡&

nhbo Bg àH$ma J«hU H$ao {H$ ‘¢ EH$ ApñVËd-‘oar h¶mVr h¡& ‘¢ EH$ gV²ñdê$n
AmË‘m hÿ±& gV² H¡$gm h¡? gV²‘| g~ (Am OmVm h¡)& kmZê$n ‘oam ApñVËd h¡, AmZÝXê$n
ApñVËd h¡, ‘oam AZÝV JwUê$n ApñVËd h¡& ‘oao ApñVËd H¡$gm h¡? kmZ Am¡a AmZÝXgo
^anya ‘oam ApñVËd h¡& Bg àH$ma JwU Am¡a Ðì¶ g~ Cg‘| gmW‘| Am OmVm h¡,
EH$ gV²H$mo J«hU H$aZo na&

‘w‘wjw …- h‘ bmoJ ³¶m H$hVo h¢, AmZÝX .. AZw^y{V h¡, doXZ h¡, Bg{b¶o
Cg‘| ~hþV ^md ^am hmo Eogm bJVm h¡& d¡go gV²‘| ^md Zht {XImB© XoVm&

g‘mYmZ …- dh Vmo EH$ doXZ h¡& AmZÝX h¡ dh doXZ h¡, Bg{b¶o ^mdgo
^am h¡& kmZ‘| OmZZoH$m JwU h¡, Bg{b¶o dh ^mdgo ^am {XIVm h¡& naÝVw ApñVËd
h¡ dh {Q>H$Zodmbr dñVw h¡& Omo dñVw {Q>H$Vr hr Zht,.. Omo {Q>H$Zodmbr dñVw AZm{XAZÝV
emœV h¡, Omo emœV dñVw hr Zht h¡ Vmo kmZ Am¡a AmZÝX aho|Jo {H$g‘|? Vmo doXZ
{H$g‘| hmoJm? EH$ dñVw {Q>H$Vr h¡ Vmo Cg‘| kmZ Am¡a AmZÝX h¡& {Q>H$Zodmbr dñVw
hr Zht h¡ Vmo kmZ Am¡a AmZÝX {H$g‘| ah|Jo?

‘w‘wjw …- Bg{b¶o ewê$AmV hr dhm±go hmoVr h¡?
g‘mYmZ …- dhm±go-ApñVËdgo hmoVm h¡& A{¾ h¡ dh A{¾ h¡, nmZr h¡ dh

nmZr h¡& naÝVw A{¾ Am¡a nmZr& Cg‘| erVb JwU h¡, Cg‘| CîU JwU h¡& CgHo$
JwUgo nH$‹S>‘| AmVm h¡ {H$ CîU h¡ dh A{¾ h¡ Am¡a erVb h¡ dh nmZr h¡& d¡go
AmË‘m kmZ km¶H$ñdê$n Omo km¶H$ h¡, {OgZo km¶H$H$m ApñVËd YmaU {H$¶m h¡
dh AmË‘m h¡ Am¡a Omo OmZVm Zht h¡ dh O‹S> h¡& dh JwUHo$ Ûmam nH$‹S>‘| AmVm
h¡, naÝVw CgH$m ApñVËd h¡ Vmo nH$‹S>‘| AmVm h¡& ApñVËdHo$ {~Zm Omo Ðì¶ hr
Zht, Omo Y«wd hr Zht h¡, {~Zm Y«wdHo$ JwU H$hm± ah|Jo? Y«wd ñd¶§ dñVw h¡&

‘w‘wjw …- ..
g‘mYmZ …- ApñVËdJwUHo$ H$maU dñVwH$s h¶mVr h¡& ApñVËd Zht h¡ Vmo JwU
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H$hm± ah|Jo? ‘oam EH$ M¡VÝ¶ ApñVËd h¡& kmZJwUH$m ApñVËd h¡& AmZÝXH$m ApñVËd
h¡& AmZÝX ApñVËdgo ^am h¡& kmZ, AmZÝX Am{X g~ ApñVËdgo ^ao h¢& CgH$m
doXZ, AmZÝXJwUH$m doXZ AmZÝXñdê$n h¡, OmZZoH$m OmZZñdê$n, bo{H$Z ApñVËd Zht
h¡ Vmo doXZ {H$gH$m?

‘w‘wjw …- Bgr{b¶o g{ƒXmZÝX‘| nhbo gV² {b¶m&
g‘mYmZ …- gV²-nhbo dñVw h¡& Y«wd EH$ dñVw h¡& bo{H$Z dh h¡& h¶mVrgo

{Q>H$Zodmbr& CgH$m ^md dh h¡-h¶mVr, CgH$m ^md dh h¡-h¶mVr& dh OmZZoH$m,
AmZÝXH$m& doXZ ñd¶§H$mo (hmoVm h¡)& AZm{Xgo ñd¶§ Xþ…Ir hmo ahm h¡, Bg{b¶o Xþ…Igo
Ny>Q>ZoHo$ {b¶o H$hVo h¢, gwI AmË‘m‘| h¡& Vmo Cg Amoa ‘w‹S>Vm h¡& gwI AmË‘m‘| h¡,
~mha Zht h¡& Bg{b¶o dh gwIH$s Amoa ‘w‹S>m& naÝVw gwI {H$g‘| ahm h¡? gwI ~mha
Vmo Zht h¡& Vmo gwI {H$g nXmW©‘| h¡?

AmË‘m nXmW© h¡& Om¡ ‘m¡OyXJr aIVm h¡, Cg‘| gwI h¡& ‘m¡OyXJrHo$ {~Zm gwI
H$hm± ahoJm? h¶mVr gmW‘| hmoVr h¡& h¶mVr CgH$m ^md h¡& ApñVËdH$m ^md ‘m¡OyXJr
aIZm, dh h¡& emœV h¡& AZÝV H$mb J¶m, AZÝV OÝ‘-‘aU {H$¶o, Hw$N> ^r {H$¶m
bo{H$Z CgH$m ApñVËd, km¶H$H$m ApñVËd km¶H$ê$n hr ahm h¡& Mmho {H$gr ^r
joÌ‘| ahm, O‹S>Ho$ gmW ahm, Mmho O¡go CngJ©, n[afh Am¶o Vmo ^r CgH$m ApñVËd-
km¶H$H$m-M¡VÝ¶H$m ApñVËd M¡VÝ¶ê$ngo Ny>Q>Vm Zht, Zme Zht hmo OmVm& {ZJmoX‘| ahm,
ZH©$‘| J¶m, H$ht ^r J¶m, Mmho O¡go Xþ…I Am¶o Vmo ^r M¡VÝ¶H$m ApñVËd h¡, dh
ApñVËd ‘m¡OyXJr aIVm h¡& CgH$m ^md h¶mVr YaZm h¡& AnZr h¶mVr km¶H$H$s
km¶H$ê$n h¶mVr Ny>Q>Vr hr Zht, Zme Zht hmoVr& CgH$m ^md h¶mVr aIZm h¡& h¡,
h¶mVr aIZodmbr dñVw h¡& CgH$m H$moB© Zme Zht H$a gH$Vm& Eogr Y«wd emœV dñVw
h¡& CgH$m ^md h¶mVr aIZm h¡& CgH$m doXZ dh h¡ {H$ h¶mVr aIZm& kmZH$m
OmZZoH$m doXZ, AmZÝXH$m AmZÝXê$n  Am¡a h¶mVr aIZm Cg àH$maH$m CgH$m doXZ
h¡& h¶mVr, Omo h¶mVr h¡&

‘w‘wjw …- Eogm {ZU©¶..
g‘mYmZ …- Eogm {ZU©¶ H$ao {H$ ‘¢ EH$ dñVw h¡& Omo hmo CgH$m {ZU©¶ hmoVm

h¡, Zht hmo CgH$m {ZU©¶ H¡$gm? h¡ Cgo J«hU H$aVm h¡, Zht h¡ CgH$m J«hU ³¶m?
EH$ dñVw h¡& Vmo ^r dh ^mdgo ^am h¡& Y«wd& dh Imbr Y«wd Zht h¡, km¶H$
Y«wd& ApñVËd H¡$gm? km¶H$H$m ApñVËd, AmZÝXH$m ApñVËd& g~ JwUg{hV ApñVËd
h¡& Cg‘| JwU gmW‘§o AmVo h¢¡& Imbr ApñVËd Zht h¡, ApñVËd Imbr ewîH$ ApñVËd
Zht h¡& dh ApñVËd kmZ Am{X AZÝV JwUm|go ^am ApñVËd h¡& h¶mVr& h¶mVr
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h¡ Am¡a kmZH$s h¶mVr, AmZÝXH$s h¶mVr g~H$s h¶mVr Cg‘| gmW‘| AmVr h¡&
‘w‘wjw …- g~Ho$ ^md ...
g‘mYmZ …- g~Ho$ ^md Cg h¶mVr‘| g‘m OmVo h¢& h¶mVr‘| AHo$br h¶mVr

Zht AmVr, Cg‘| g~ ^md gmW‘| Am OmVo h¢& AZÝV JwUHo$ ^md ApñVËdHo$ gmW
AmVo h¢&

‘w‘wjw …- AmË‘ñdê$n, ghO AmË‘ñdê$n ... ‘wpíH$b bJVm h¡, {’$a ^r AmË‘mH$m
ñd¶§H$m ñdê$n h¡, {OVZm ~mobZo‘| ghO {XIVm h¡, CVZm ghO Zht {XIVm h¡&

g‘mYmZ …- ñd^md ghO h¡, Bg{b¶o ñd¶§ ghO h¡& AZm{Xgo {d^md‘| nS>m
h¡ Bg{b¶o ghO Zht {XIVm& kmZ, AmZÝX, ApñVËd Am{X CgHo$ g^r JwU AZm{X
AZÝV ghO h¡& ghO dñVw ñd¶§ h¡, Cgo {H$grZo ~Zm¶r Zht h¡& A~, Omo ñd^md
hmoVm h¡ dh ghO hmoVm h¡& ñd^mdH$s CËn{Îm H$aZr n‹S>o Eogm Zht h¡, dh Vmo
ñd^mdê$n hr h¡& ñd^mdH$s Amoa OmZm, AnZo ñd^md‘| OmZm dh ghO h¡& CëQ>
{d^md (AghO h¡)&

na nXmW©H$mo AnZm H$aZm, dh ‘wpíH$b h¡& dh ‘oam-‘oam H$aVm hr ahVm h¡,
bo{H$Z AnZm hmoVm Zht& H¡$go hmo? Omo AnZm Zht h¡& O‹S> Am¡a M¡VÝ¶ XmoZm| {^Þ-
{^Þ h¢¡& {^Þ hmo dh EH$ H¡$go hmo? O‹S> AnZm hmoVm Zht& naÝVw M¡VÝ¶H$mo ñd¶§H$mo
J«hU H$aHo$ AnZoê$n hmoZm hmo Vmo dh ghO h¡& AnZo ñd^mdê$n n[aU‘Zm dh
ghO h¡&

nmZr erVb h¡, nmZrH$mo erVbVmê$n n[aU‘Zm ghO h¡& nmZr A{¾Ho$ {Z{‘Îmgo
J‘© hþAm, naÝVw J‘© hmoZoH$m ~mX Cgo erVb hmoZm ghO h¡& ³¶m|{H$ dh A{¾go
{^Þ n‹S>o Bg{b¶o dh erVb hmo hr OmVm h¡& Cgo erVb hmoZm ghO h¡& nmZrH$mo
J‘© aIZm Xþb©^ h¡& naÝVw erVb hmoZm ghO h¡&

AZÝV H$mb J¶m Vmo ^r dh earaê$n Zht hþAm& dh ‘wpíH$b h¡, ³¶m|{H$ dh
Vmo nanXmW© h¡& CgHo$ gmW ahm Vmo ^r dh O‹S>ê$n Zht hþAm& dh ‘wpíH$b h¡&
Am¡a AnZr Amoa PwH$Zm, dh ¶{X ñd¶§ km¶H$H$mo J«hU {H$¶m Vmo Aën H$mb‘| ñdmZŵ y{V
(hmoVr h¡)& ¶{X A§Vago J«hU H$ao Vmo ñdmZŵ y{V Am¡a Ho$dbkmZ Aën H$mb‘| àJQ>
H$aVm h¡& ³¶m|{H$ ñd¶§H$m ñd^md h¡& CgHo$ {b¶o AZÝV H$mb Zht Mm{h¶o& Bg‘|
Vmo AZÝV H$mb J¶m {’$a ^r AnZm hmoVm Zht& Am¡a ¶hm± ñd¶§H$mo J«hU {H$¶m Vmo
Cgo J«hU H$aZoHo$ ~mX AZÝV H$mb OmVm hr Zht& Aën ^d‘| Ho$dbkmZH$s àm{á
H$aVm h¡& Bg{b¶o ñd¶§H$mo J«hU H$aZm Am¡a ñd¶§H$s àm{á H$aZm ghO h¡&

‘w‘wjw …- Bg{b¶o ghO Am¡a gwb^ h¡& AnZr Amoa ‘w‹S>o Vmo VwaÝV...
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g‘mYmZ …- AnZr Amoa ‘w‹S>o Vmo ñd¶§ àJQ> hmoVm hr h¡& (nanXmW©) AnZm
hmoVm Zht, AnZm H$aZoH$m à¶ËZ H$aVm h¡, H$moB© hmoVm Zht& Am¡a ¶hm± Vmo ¶{X ñd¶§H$mo
J«hU {H$¶m Vmo Aën H$mb‘| AnZoê$n hmo OmVm h¡& AnZr Amoa ‘w‹S>m gmo ‘w‹S>m& EH$
~ma AnZr Amoa J¶m Vmo {’$a nhboH$s ^m±{V CgH$s EH$Ëd n[aU{V hmoVr hr Zht&
Aën H$mb‘| AnZr Amoa àJQ> hþE {~Zm ahVm hr Zht, Eogm ghO h¡& Cgo ‘wpíH$b
bJVm h¡& Cgo na-AmoaH$m, {d^md-AmoaH$m Aä¶mg h¡, naÝVw ¶{X AnZr Amoa ‘w‹S>m
Vmo ghO h¡&

‘w‘wjw …- ‘mVmOr! Eogm bJVm h¡ {H$ EH$ jU {dH$ënHo$ {~Zm OmVm Zht,
EH$ jU {Q>H$Vm Zht,.. EH$ jU {dH$ënH$mo hQ>m Zht gH$Vo& V~ Eogo bJVm h¡
{H$ ¶h ghO H¡$go hmoVm h¡?

g‘mYmZ …- AZm{XH$m Aä¶mg h¡ Bg{b¶o {Q>H$Vm Zht& ñd¶§ H$maU Wmo‹S>m Xo
Vmo H$m¶© H$hm±-go Am¶o? CgHo$ {b¶o A{YH$ H$maU Mm{h¶o& àW‘ ^y{‘H$m {dH$Q>
hmoVr h¡, lr‘X² H$hVo h¢ Z? {’$a ghO h¡ Am¡a gab h¡& h‘oem àW‘ ^y{‘H$m
{dH$Q> h¡& ³¶m|{H$ ñd¶§ Xÿgao Aä¶mg‘| h¡, {d^mdHo$ Aä¶mg‘| h¡, Cg‘|go Ny>Q>H$a ñd^md‘|
AmZm Cgo H${R>Z bJVm h¡& naÝVw EH$ ~ma Am¶m Vmo ghO h¡& {’$a Vmo nmZr nmZrH$mo
{I>>±MVm AnZo àdmhH$s Amoa Mbm OmVm h¡& d¡go ñd¶§ AnZo ñd^md‘| Mbm OmVm
h¡, dh ghO h¡& naÝVw àW‘ ^y{‘H$m {dH$Q> h¡&

‘w‘wjw …- ‘mVmOr! jU-jU‘| nwéfmW© (Mm{h¶o)& O¡go n¡gm EH$-EH$ {‘ZQ>‘|
Mm{h¶o, EH$ H$X‘ Zht ~‹T>Vm, d¡go nwéfmW© ^r jU-jU‘| Mm{h¶o&

g‘mYmZ …- jU-jU‘| nwéfmW© Mm{h¶o& ì¶dhma‘| Eogm h¡ {H$ n¡gm Mm{h¶o& AmË‘m‘§o
nwéfmW©H$s Oê$aV n‹S>Vr h¡& jU-jU‘| nwéfmW©& ñd¶§H$s OmJ¥{V aIZr Mm{h¶o, Vmo
AnZr Amoa ghO hmoVm h¡& ¶h AZm{XH$m H¡$gm ghO (n[aU‘Z h¡)& Cgo Eogm ag
h¡ {H$ EH$Ho$ ~mX EH$ {dH$ën Am¶o dh Cgo ghO hmo J¶m h¡& Cgo CVZm à¶ËZ
Zht H$aZm n‹S>Vm Am¡a EH$Ho$ ~mX EH$ {dH$ën MbVo hr ahVo h¢, MbVo hr ahVm
h¡& dh H¡$gm ghO (hmo J¶m h¡)& {d^mdH$s n[aU{V Eogr ghO hmo J¶r h¡& d¡gr
jU-jU‘| AnZr Amoa Om¶ Eogr AnZr Amoa ghO n[aU{V hmo Vmo AnZr Amoa
Om¶o& Eogm H$a Zht gH$Vm, Cgo {dH$Q> bJVm h¡& nmZrH$mo erVb hmoZm ghO h¡&
(³¶m|{H$) AnZm ñd^md h¡& d¡go km¶H$H$mo km¶H$ê$n n[aU‘Zm ghO h¡& naÝVw dh
H$aVm Zht h¡, AZm{XH$m Aä¶mg na-AmoaH$m hmo J¶m h¡&

‘w‘wjw …- ‘mVmOr! emó‘| eãX Vmo AmVo h¢ {H$ ghO AmË‘ ñdê$n h¡& n‹T>Vo
h¢, naÝVw AÝXa .. AmnZo Omo {bIm h¡ {H$ jU-jU‘| nwéfmW© Mm{h¶o AWdm O¡go
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Amn H$hVo hmo {H$ nmZr...
g‘mYmZ …- nwéfmW© H$ao Vmo ghO hmoVm h¡& na-AmoaH$m Cgo AmgmZ hmo J¶m

h¡& AmË‘mH$m Xþb©^ hmo J¶m& AmË‘mH$m gwb^ h¡, H$ao Vmo hmoVm h¡& àW‘ ^y{‘H$m
{dH$Q> h¡, naÝVw dh AmJo Om¶o Vmo ghO h¡ Am¡a gwJ‘ h¡&

nmZr nmZrHo$ àdmhH$mo Ir>>±MVm T>mbdmbo ‘mJ©‘| (ghO Mbm OmVm h¡)& kmZ-
^oXkmZHo$ ‘mJ© na ¶{X ñd¶§Zo AnZr n[aU{VH$mo ‘mo‹S> {X¶m, {ddoH$Ho$ ‘mJ©‘| ^oXkmZH$s
Amoa ¶{X ‘w‹S> J¶m Vmo ^oXkmZH$s S>moa Eogr h¡, Ðì¶Ñ{ï>H$s S>moa hmW‘| Am J¶r& ñd¶§
ñd¶§H$mo AnZr Amoa Ir>>±MVm hþAm AnZr Amoa EH$X‘ OëXr Mbm OmVm h¡&

... YagoZmMm¶©H$mo Eogm hþAm {H$ H$moB© Amdo Vmo... ñdßZ Am¶m Wm& CÝh| j¶mone‘
{H$VZm! H§$R>ñW Wm {’$a ^r ¶mX hmo OmVm Wm& nhbo {bIZoH$m Zht Wm& {’$a CÝhm|Zo
{bIm& {b{n~Õ {H$¶m& ^mdqbJr ‘w{ZamO AmMm¶© CZH$s ³¶m ~mV H$aZr!

‘w‘wjw …- ‘mVmOr! g~go nhbo {bIm J¶m h¡, BgHo$ nhbo {bIZoH$s ... ¶h
H¡$go..?

g‘mYmZ …- Eogm j¶mone‘ Wm, {b{n~Õ H$aZoH$m& CZH$s e{º$ Wr& {bIZoH$m
CZH$mo j¶mone‘ Wm& {bIZoH$s H$bm Vmo g~H$mo AmVr h¡, naÝVw AÝXa e{º$ CVZr
h¡ {H$ {bIZoH$s Amdí¶H$Vm Zht& {’$a Eogm bJm {H$ H$mbXmofHo$ H$maU g~Ho$ j¶mone‘
Eogm hmoVm OmVm h¡ Bg{b¶o {b{n~Õ {H$¶m& nhbo MVwW© H$mb‘| g~ H$bm g~H$mo
AmVr Wr& e{º$ BVZr Wr {H$ {bIZoH$s Oê$aV Zht n‹S>Vr Wr& g~ ¶mX hmo OmVm
h¡& Cg‘|go kmZ àJQ> hmo OmVm Wm& ~mah A§JH$m kmZ ^rVa‘|go hmo OmVm Wm& {bIZo-
n‹T>Zogo Zht hmoVm h¡, ^rVa‘|go hmo OmVm h¡&

~mX‘| g~H$m j¶mone‘ ‘ÝX hþAm, AmMm¶©H$mo {dMma hþAm {H$ {H$grH$mo ¶mX
Zht ahVm Eogm j¶mone‘ hmo J¶m h¡, Bg{b¶o {b{n~Õ {H$¶m& emó {bIZoH$s e{º$
Vmo Wr& H¡$go emó aMo! {H$VZr ~mV fQ²>IÊS>mJ‘‘|! CZHo$ j¶mone‘H$s ³¶m ~mV H$aZr!
CZH$s-AmMm¶©H$s XemH$s ³¶m ~mV!!

‘w‘wjw …- .. Amngo H$B© ~ma gwZVo h¢ {’$a ^r ^yb OmVo h¢, ‘mVmOr!
g‘mYmZ …- .. Aä¶mg H$aZm, CgH$m Ame¶ J«hU H$aHo$ ~ma§~ma ^rVa‘| D$VmaZogo

hmoVm h¡& eãX ¶mX Zht aho, ^yb Om¶ Vmo ^r CgH$m ^md ¶mX aho, Ame¶ J«hU
H$aZogo hmo gH$Vm h¡& BVZm j¶mone‘ Vmo hmoVm h¡ {H$ Ame¶ J«hU hmo gHo$& {ed^y{V
‘w{ZH$mo Vmo BVZo eãX ^r ¶mX Zht ahVo Wo& CZHo$ JwéZo H$hm {H$ ‘m-éf, ‘m-
Vwf, CVZm ^r ¶mX Zht ahm& ^rVa‘o| CÝhm|Zo Ame¶ J«hU H$a {b¶m {H$ ‘oao JwéH$mo
Eogm H$hZm Wm {H$ Xmb Am¡a {N>bH$m ({^Þ h¡)& (EH$ Am¡aV Xmb) YmoVr Wr&



7Q´> oH$-

 

Vwf-{N>bH$m AbJ Am¡a Xmb AbJ h¡&
d¡go km¶H$ AmË‘m {^Þ h¡ Am¡a {d^md, {dH$ma g~ {^Þ-OwXm h¡& Eogm Ame¶

J«hU H$a {b¶m& ‘méf, ‘mVwf ¶mX Zht ahm Am¡a ‘mgVwf hmo J¶m& eãX ^yb J¶o,
naÝVw Ame¶ J«hU hmo J¶m& ¶h {d^md n[aU{V ‘oam ñd^md Zht h¡, ‘¢ Vmo km¶H$
hÿ±, OmZZodmbm hÿ±, Eogm ‘oao JwéZo H$hm Wm& AmË‘m {^Þ h¡& {^Þ h¡ CgH$m Ame¶
J«hU H$aHo$, km¶H$ hÿ±, km¶H$ hÿ±, km¶H$H$s n[aU{V àJQ> H$aHo$ ^rVa‘| BVZr brZVm
hmo J¶r {H$ gå¶½Xe©Z‘| km¶H$ Vmo J«hU hmo J¶m Am¡a CVZr Ñ‹T> àVr{V hþ¶r Am¡a
brZVm ^r CVZr hmo J¶r& Mm[aÌ ^r BVZm hmo J¶m {H$ A§V‘w©hÿV©‘| Ho$dbkmZ àJQ>
hmo J¶m&

Bg àH$ma Ame¶ J«hU H$aZogo hmoVm h¡& eãXH$s dhm± Oê$aV Zht n‹S>Vr& Wmo‹S>m
^r Ame¶ J«hU H$a bo Vmo hmo gH$Vm h¡& g~ emóH$m kmZ hmodo, g~ hmodo Vmo
AÀN>m h¡, Bg‘| bm^H$m H$maU hmoVm h¡& {dMmaZo‘| Ðì¶-JwU-n¶m©¶H$m, CËnmX-ì¶¶-
Y«wdH$m ñdê$n {dMma H$aZo‘|, AmË‘mH$m ñdê$n {dñVmago g‘PZgo bmo^ hmoVm h¡& Vmo
^r ¶mX Z aho Vmo ^r à¶moOZ^yV VÎdH$mo g‘P bo Vmo ^r hmo gH$Vm h¡&

‘w‘wjw …- ‘mVmOr! à¶moOZ^yV VÎdm|H$mo gwJ‘Vmgo g‘PZoHo$ {b¶o g~go gab emó
H$m¡Z-gm h¡?

g‘mYmZ …- gab Cnm¶ Vmo EH$ AmË‘mH$mo J«hU H$ao&
‘w‘wjw …- H$m¡Z-gm emó gab h¡?
g‘mYmZ …- ^oXkmZH$s ~mV {Og‘| AmVr hmo, dh emó gab h¡& naÝVw g‘¶gma‘|

g~ Am OmVm h¡& Vmo ^r CgH$m ahñ¶ ~VmZodmbo Vmo JwéXod Wo& emó Vmo Wo, naÝVw
CgH$m ahñ¶ AmMm¶©Xod ³¶m H$hVo h¢? BZ g~H$m ahñ¶ Vmo JwéXodZo ~Vm¶m h¡& g‘¶gma
emó‘| Vmo g~ Am OmVm h¡& km¶H$H$s ~mV, ñd^mdH$s, {d^mdH$s g~, H$Vm©-AH$Vm©
g~ ~mV Cg‘| (AmVr h¡)& ‘w{º$Ho$ ‘mJ©‘| à¶moOZ^yV g~ ~mV g‘¶gma‘| ñdmZŵ y{VH$s
g~ ~mV Am OmVr h¡&

 àe‘‘y{V© ^JdVr ‘mVZmo O¶ hmo! ‘mVmOrZr A‘¥V dmUrZmo O¶ hmo!
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                        मंगलाचरण 

चत्तारि मगंलं, अिहतंा मगंलं, सिद्धा मगंलं, िाहू मगंलं, केवलीपण्णत्तो धम्मो मंगलं 

चत्तारि लोगतु्तमा, अिहतंा लोगतु्तमा, सिद्धा लोगतु्तमा, िाहू लोगतु्तमा, 

केवसलपण्णत्तो धम्मो लोगतु्तमो । 

चत्तारि शिण ंपव्वज्जासम, अिहतें शिण ंपव्वज्जासम, सिदे्ध शिण ंपव्वज्जासम, 

िाहू शिण ंपव्वज्जासम, केवसलपण्णत्त ंधम्म ंशिण ंपव्वज्जासम । 

चाि शिण, चाि मगंल, चाि उत्तम किे जे, भविागिथी ते तिे, 

िकल कममनो आण ेअंत, मोक्ष तणा िुख लह ेअनंत, 

भाव धिीने ज ेगणु गाय, ते जीव तिीने मसुि जाय, 

िंिािमांसह शिण चाि, अवि शिण न कोई, ज ेनि-नािी आदिे, तेन ेअक्षय असवचल पद होय । 

अगंठेू अमतृ विे, लसधध तणा भडंाि, ज्यां गरुु गौतमने िमरिये तो िदाय मन वांसित फल दाताि। 

 

श्रोता : सकिी (मसुनिाज) को ही ऋसद्ध प्रकट होती होगी ? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: सकिी को होती ह ै। व ेस्वयं तो आत्मा की तो िाधना किते होते ह ै। सकिी को ऐिी ऋसद्ध प्रकट हो, 

सकिी को प्रकट नहीं होती । ऋसद्ध के िाथ कोई िम्बन्ध नहीं ह ै। व ेतो आत्मा में िठवें-िातवें गणुस्थान में झलुते िहते 

ह,ै अतंमुमहूतम-अतंमुमहूतम में अतंि में जाते ह,ै पनुः बाहि आये लेसकन िठवें-िातवें गणुस्थान में झलूते िहते ह ैअथामत ्श्रेणी 

चढ़कि केवलज्ञान को प्राप्त हो जाते ह।ै ऋसद्ध प्रकट भी न हुई हो औि सकिी को ऐिी अतंि में कोई ऐिी सनममलता इि 

प्रकाि की सकिी प्रकाि की हो सक ऋसद्धयााँ प्रकट हो, अनेक प्रकाि की ऋसद्धयााँ आती हैं, ििऋसद्ध औि बसुद्धऋसद्ध कई 

प्रकाि की ऋसद्धयााँ प्रकट होती ह ै। अतंि में कोई इि प्रकाि की परिणसत हो जाय सक ऋसद्ध प्रकट होती ह ै। सकिी को न  

 

िप कल्याणक 
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भी प्रकट हो, िठवें-िातवें गणुस्थान में झलूते हो, बाहि आये तब स्वरूप का सचंतवन किते हो, औि अतंि में जाय तब 

सनसवमकल्पदशा में झलूते हो, बाहि आये तो िकू्ष्म सचंतवन में कोई बाि आहाि का सवकल्प आये तो आहाि लेने जाय 

बाकी आत्मा में ही िहते ह,ै ऐिी मसुनिाज की दशा होती हैं । औि ऐिी ऋसद्ध जो ऋसद्ध की एक पजूा की जाती ह ै। ऐिे 

ऋसद्धधािी मसुनविों भी होते हैं ।  

श्रोता : ऋसद्ध प्रकट होने का कािण उनकी परिणसत उि प्रकाि की (होती ) ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: परिणसत इि प्रकाि की कोई सनममलता हो जाय सक उन्हें ऋसद्ध प्रकट होती ह ै । मनबल ऋसद्ध औि 

वचनबल ऋसद्ध औि कायबल ऋसद्ध अतंि में ऋसद्ध प्रगट होती ह ै। ऐिी कोई परिणसत की दशा सक यह मन, मन के वचन 

भी, वाणी भी ऐिी ही िहती ह,ै शिीि भी ऐिा हो जाता ह,ै ऐिा सनसमत्त-नैसमसत्तक िंबंध उिका ऐिा हो जाता ह,ै अतंि 

में कोई क्षयोपशमभाव बसुद्धऋसद्ध भी प्रकट हो जाती ह ै। कई प्रकाि की ऋसद्धयााँ प्रकटती हैं । इि प्रकाि की कोई परिणसत 

हो जाती ह ै। शिीि में बदलाव हो जाता है, यहााँ उनको बाहि िे ऐिा हो जाय सक सजि घि आहाि ले वहााँ आहाि की 

वसृद्ध हो जाय इि प्रकाि ऐिा पणु्य िे बाहि िे वह पणु्य ऋसद्ध ऐिी प्रकट हो जाय, ऐिा हो जाय, ......... सकिी को ऐिी 

प्रकट होती ह ैसकिी को प्रकट नहीं होती ह ै। घतृस्त्रावी ऋसद्ध औि अमतृस्त्रावी ऋसद्ध, आहाि लेने पि घतृ (घी) जिैा हो 

जाय, अमतृ जिैा हो जाय ऐिा िब कुि आता ह ै। सकन्त ुयह िब हो तो ही केवलज्ञान प्रकट हो ऐिा कोई िम्बन्ध नहीं 

ह ै। आत्मा की िाधना किते-किते पथृक-पथृक प्रकाि की सकिी को ऋसद्धयााँ प्रकट हो जाती  हैं ।  

श्रोता : जिेै चौथ ेगणुस्थान में ताितम्यता में अतंि होता ह,ै कोई िमसकतीओ ंमें होता ह ैतो, मसुनिाज में भी ऐिा 

ताितम्यता में अतंि हो तो ? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: गणुस्थान तो एक का एक ही होता ह ै। िठवााँ-िातवााँ गणुस्थान । गणुस्थान चौथे िे गणुस्थान भी एक 

ही होता ह ैगणुस्थान तो एक ही होता ह ै। उिमें सकिी मसुन को क्षयोपशम असधक होता ह,ै सकिीको अल्प हो इि प्रकाि 

अनेक प्रकाि होते ह ैलेसकन उिका केवलज्ञान के िाथ कोई िम्बन्ध होता नहीं ह ै। सकिी को अतंि में सकिी प्रकाि की 

सनममलता इि प्रकाि की हो जाय, बसुद्धऋसद्ध हो जाती ह ै। यह िभी बाहि का ह ै। शिीि को ऋसद्ध आसद िब हो जाता   

ह ै। उिको िूकि पवन आये तो सकिी का िोग समट जाये ऐिी ऋसद्धयााँ होती हैं ।यह िह कुि पदुगलों में बदलाव हो 

जाता ह ै। आत्मा के िाथ िम्बन्ध ह ैलेसकन उिके िाथ में कोई िठवें-िातवें गणुस्थानवाला को कोई िम्बन्ध नहीं ह ै। 

िभी को एक ही प्रकाि का प्रकट हो ऐिा नहीं ह ै। वह चतुथम गणुस्थान में बदलाव की बात अलग   ह ै। यह िठवााँ-

िातवााँ गणुस्थान में झलूते उनका गणुस्थान एक ही प्रकाि का ह ैचौथे गणुस्थान में िहते हो तो गणुस्थान उि प्रकाि का 

ह ै।  

श्रोता : श्रेणी चढने िे जो श्रेणी चढ़ने पवूम में परिणसत में असधक गाढ़ापन आता ह ै… उपाय धािण नहीं कि िका …  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ऐिा कुि होता नहीं ह,ै ऋसद्ध हो तो श्रेणी शीघ्र चढ़े ऐिा कुि नहीं ह ै। श्रणेी चढ़ने के सलये अतंि की 

परिणसत का गाढ़ापन हो जाय, लीनता की वसृद्ध होती जाय । अतंि नहीं अंति का िाथ िंबंध ह ै। यह तो द्रव्यदृसष्ट का 

जोि ह ैअतंि में िठवााँ-िातवााँ गणुस्थान में झलूते ह,ै ऐिा किते किते अदंि में बािम्बाि झलूते-झलूते ऐिी क्षण आ जाय 

सक केवलज्ञान श्रेणी चढ़ जाय । चौथे गणुस्थान में भी वह, चोथे गणुस्थान में िहतेे अतंि लीनता की वसृद्ध हो जाय तो  
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गणुस्थान आग ेचला जाता ह ै। चौथे गणुस्थानवाले भदेज्ञान की धािा िहती ह ैऔि अतंि में सनसवमकल्प दशा होती  ह ै। 

बाहि आये तो उपयोग भदेज्ञान की धािा तो सनिंति उिे िहती ह ै। ज्ञायक यह ज्ञायक ह ै। यह जो सवकल्प आते ह ैउििे 

मैं पथृक् हूाँ, यसद ऐिे सवकल्प आये तो भी उिके िाथे एकत्व होते नहीं ह।ै शिीि के िाथ ेएकत्व होते नहीं है, सवकल्प 

के िाथे एकत्व होते नहीं ह,ै चाह ेकैिे भी शभु परिणाम हो तो उिके िाथे एकत्वपना होता नहीं ह ै।  

                      लेसकन बीच में आते ह ैदवे-गरुु-शास्त्र की मसहमा, िब कुि आता ह ैिम्यग्दृसष्ट को आते ह,ै मसुनओ ं

को आते ह,ै िभी को आते ह ैलेसकन उिके िाथ एकत्वपना होता नहीं ह,ै ज्ञायक की धािा वतमती िहती ह।ै उिमें 

सनसवमकल्पदशा चौथे गणुस्थान, िठवााँ-िातवााँ तो अतंमुमहूतम-अतंमुमहूतम में आता ह।ै  

श्रोता : माताजी ! चारित्र की सस्थिता औि ऋसद्ध के कािणरूप परिणाम को सनसमत्त-नैसमसत्तक िंबंध की सवशषेता कह 

शकते हो । 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: वह सस्थिता के परिणाम कोई पथृक प्रकाि के सक सजििे ऋसद्ध प्रकट हो, इि प्रकाि के सस्थिता के 

परिणाम होते ह ै। ऐिे कोई पथृक जासतके सनममलता के सस्थिता के परिणाम होते ह ैउिके िाथे ऋसद्ध प्रकट हो इि प्रकाि 

के िम्बन्धवाले होते ह।ै ऐिे वतममान में इि प्रकाि की कोई सनममलता हो सक ऋसद्ध प्रकट होती ह ै। सकिी को वसैक्रयऋसद्ध 

प्रकट हो, सकिी को कायऋसद्ध प्रकट हो। लेसकन सकिी को ऋसद्ध न हो औि अतंमुमहूतम में श्रेणी चढ़ जाते ह।ै वतममान की 

सनममलता के परिणाम कोई इि प्रकाि के होते ह ैसक सजिका ऋसद्ध के िाथ िंबंध होता ह।ै औि यह क्षयोपशमज्ञान भी 

पणु्य की ऋसद्ध प्रकट हो उिका कोई परिणाम के िाथ िंबंध हो जाता ह ै। उिका वणमन शास्त्र में आता नहीं ह ैसकन्त ु

कोई इि प्रकाि के परिणाम आये सक उिका उि प्रकाि का शिीि में वाणी में बदलाव हो जाता ह ै। भगवान को केवलज्ञान 

होता ह,ै तो यह शिीि स्फसटक िमान हो जाता ह ैइि प्रकाि का सनसमत्त-नैसमसत्तक िम्बन्ध ह ै।  

श्रोता : िमयिाि के १०४ कलश में कहा ह ैसक िवम कमम का सनषधे किने में आने पि, सनष्कममदशा को प्राप्त मसुनओ ं

कुि अशिण नहीं ह,ै ऐिा अदंि में ज्ञान का सवपलु शिण लेकि पिम अमतृ का पान किते ह,ै तो कृपा किके वह अदंि के 

शिणरूप, ज्ञान का स्वरूप िमझाने की हमािा पि कृपा सकजीये । ब 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: भव्य सनष्कमम अवस्था में शभुाशभु दोनों िकृुत औि दषु्कृत िभी का सनषधे किन ेिे मसुनओ ंक्यां कहााँ 

पि सस्थत िहेंग े? औि सकिका आश्रय लेंग े। सनषधे िे िवमस्व िभी का सनषधे सकया जाय तो मसुनओ ंसकिके शिण िे 

मसुनपना पालन किेंग े? सक मसुनओ ंको शभुभाव हो तो ही मसुनपने का पालन कि िकते ह,ै ऐिा नहीं ह ै। उिे शभुाशभुभाव 

दोनों िूट जाय ऐिी सनष्कमम अवस्था, ऐिी सनवतृ्त अवस्था में मसुन को स्वयं अपना ही शिण ह ै।  
      शदु्धात्मा का आश्रय तो उनको िम्यग्दशमन में हुआ ह ैलेसकन चारित्र में भी उिकी स्वरूप िमणता में भी 

यह सनष्कमम अवस्था में दोनों भाव िूट जाय तो भी उिे स्वयं का शदु्धात्मा का ही आश्रय ह,ै उिका ज्ञान स्वयं स्वयं में 

आचिण किता व िमण किता हुआ उिमें प्रकट होता ह,ै उिमें व ेअमतृ पान किते ह ैउि में व ेलीन िहते ह,ै उिे अन्य 

कोई दिूिे आश्रय की आवश्यकता नहीं  ह ै। वह तो क्षण क्षण में बहाि आये तदसप अदंि में ही उनकी परिणसत पलटती 

ह ैव ेसनिालंबनरूप स्वयं अपने में ही िहते ह।ै  
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                 शदु्धात्मा का आश्रय ह ैउन्हें शभुभावों का आश्रय द्वािा अदंि जाते ह ैऐिा भी नहीं ह ै। शभुभाव आते ह ैतो 

शभुभाव िे िूटकि अदंि में जाते ह ैवह शभुभाव आया इिसलये उिका आश्रय समलेगा मसुन ऐिे नहीं ह ै। शभुभाव का 

तो सनषधे वतमता ह ै विैे तो दृसष्ट में िे उिका सनषधे हो गया ह।ै लेसकन िम्यग्दशमन की भसूमका में तो कोई प्रत्येक भाव 

ही होते ह ै। बाहि िे तो िब कुि िोड़ सदया ह ैऔि यह शभुभावों का भी सनषधे किने में आता ह ै। मसुनओ ंको शभु 

भावों कुि प्रकाि के होते ह,ै अशभु ित्ता में व ेकोई सदखाई दतेे भी नहीं ह ै। वह तो िंज्वलन का उदय मात्र ह ैतो उिे 

शभु में भी उिी का आश्रय होता ह ै। कोई शास्त्र वांचन किे, कोई कुि सलख,े कोई उपदशे द ेतो ही मसुनपने का पालन 

होता ह ैऐिा नहीं ह ै। मसुन का उपयोग बाहि आये तो शभुभाव आते ह ैलेसकन उनका आश्रय न हो तो व ेमसुनपना सकिके 

आश्रय िे पालन किेंग?े पंच महाव्रत औि  २८ मलूगणु यह िभी शभुभावों हैं इि ओि िे उिका उपयोग िूटी गया तो 

मसुन कहााँ सस्थत िहेंग ेऐिा उनको नहीं ह ै। मसुन स्वयं अपने में सस्थत िहते ह ैउन्हें तो असधक शदु्धात्मा की ही आश्रय ह ै

जो आत्मा को आत्मा तो उन के हाथ में ह ै।  

 आत्मा उनकी हथेली में ह ै। प्रसतक्षण अपने अतंि में जाते हैं शदु्धात्मा का आश्रय सजन्हों ने सकया उि ओि झकुा 

मसुन का आचिण तो िमणता प्रकट हुई आत्मा उन के हाथ में हथेली में इि प्रकाि एकदम स्वयं अपने में अतंमुमहूतम में 

चले जाते ह,ै चले जाते ह,ै आनंद अमतृ में लीन होते ह,ै आनंद िे परिपणूम ज्ञान िे परिपणूम, अनंतगणुों िे परिपणूम आत्मा 

उि में प्रसतक्षण चला जाता ह ै। आत्मा तो उनको हस्तावलम्ब मात्र ह ैजो क्षण-क्षण में चला जाता ह ै(िठवााँ-िातवााँ) 

उनको कोई शभुभाव के आश्रय की आवश्यकता नहीं ह ै। उनको ऐिी भावना ह ैसक मैं पणूम वीतिागदशा कब प्राप्त करंु? 

यह शभुभाव यह बीच में यहााँ उपसस्थत िहना पडता ह,ै मैं कब वीतिागदशा प्राप्त करंू, शभुभाव हो तो मसुनपने का पालन 

हो ऐिा नहीं ह ै।  

                मसुनपना का तो चतैन्य के आश्रय पालन होता ह ै। चैतन्य की परिणसत के आश्रय िे पालन होता ह ै। चारित्र 

तो स्वरूप िमणता में सवद्यमान ह ै। शभुभाव में चारित्र सवद्यमान नहीं ह ै। दशमन-ज्ञान-चारित्र तीनों स्वयं के आत्मा के 

आश्रय में िह ेहुए ह ै। वो कोई शभुभाव के आश्रय िे िह ेहुए नहीं ह ैव ेतो मात्र व्यवहाि उनके िाथे होता ह ैअथामत ्कहा 

जाता सक मसुनपना पंचमहाव्रत २८ मलूगणु उिमें सस्थत ह ैबाकी चारित्रदशा तो अदंि चैतन्य के आश्रय िे मसुनपणु ंउिमें 

मसुनपना आनंद िे पालन किते ह ैउिी आनंद में झलूते-झलूते केवलज्ञान को प्राप्त किते ह ै। ऐिी मसुनओ ंकी दशा होती 

ह ैऔि बािम्बाि गरुुदवेश्री औि प्रत्येक महात्माओ,ं पंचपिमषे्ठी भगवतंों, गरुुदवेश्री व ेिभी यह ही मागम दशाम िह े   ह ै। 

श्रोता : मसुन मसुनपने की मयामदा लांघकि सवशेष बाहि जाते नहीं ह ैमयामदा िोड़कि सवशषे बाहि जाय तो स्वयं की 

मसुनदशा ही न िह ेतो मसुनिाज को कैिी मयामदा होती ह?ै 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: मसुन स्वयं की मयामदा को लांघकि बाहि जाते नहीं ह ैऔि जो दशा ह ैआत्मा में िठवें-िातवें गणुस्थान 

में क्षण-क्षण में अंतमुमहूतम ... अंतमुमहूतम में झलूते िहते ह ै। क्षण में बाहि आये तो क्षण में अतंि में जाते ह ै। बाहि आये तो 

श्रतुज्ञान के सवचाि होते ह,ै दवे-गरुु-शास्त्र की ओि के सवचािो होते ह,ै शभु सवकल्प होता ह ैलेसकन उिमें असधक दिे 

रुकते नहीं ह ै। तिंुत अंति में जागतृ िहते ह,ै क्षण-क्षण में िठवें-िातवें गणुस्थान में झलूते होते ह ै। ऐिी दशा में िे व े

बाह्य शभुभावों में भी असधक दिे ठहिते नहीं ह ै। उनको शभुभाव का भी इतना िि चढ़ता नहीं ह ैसक मसुन की मयामदा जो 

िातवें गणुस्थान में जाने की िहज चले जाते हैं, उनको शभुभाव में इतना िि आता ह ैसक शास्त्र सलखते ह ै। इिसलये  
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शास्त्र में इतना असधक िि चढ़ गया सक इतनी असधक उनको एकत्वता हो गई सक िातवााँ गणुस्थान न आये तो उनकी 

मसुनदशा भी चली जाय, शास्त्र सलखते हो, भगवान के ितू्र िचते हो, भगवान के स्तोत्र बोलते हो, उपदशे दतेे हो उन िभी 

में ऐिा िि लग जाता ह ैसक आत्मा को ज्ञायकधािा तो होती ह ैलेसकन अतंि में लीनता किने का उनको िूट जाता ह ै। 

ऐिा भी न बने तो मयामदा िूट गई मसुनपने की औि सवकल्प में भी उनकी मसुन के जो कायों पंचमहाव्रत के हैं उनकी 

मयामदा में सस्थत िहते ह ै। उििे सवशषे उनको गहृस्थ के जो कायम होते ह ैऐिे कायों में व ेशासमल होते नहीं ह,ै गहृस्थ के 

िाथ सवशषे बातसचत किना, गहृस्थों के कायों में शासमल होना, कोई व्यवस्थाओ ंमें लगना, ऐिा कायम मसुन को होता 

नहीं ह,ै तो उनकी मसुनदशा पलटी जाती ह ै। ऐिा उनको बाह्य में होता नहीं ह,ै अतंि में भी शभुभाव में सवशेष ठहिते नहीं 

ह,ै तो अतंि में तो ऐिा उनको िि लग गया सक यह अतंि में अप्रमत्तदशा आये ऐिा उनको होता नहीं ह ै।  

             मयामदा िोड़कि बाहि जाते नहीं ह ै। मसुनओ ंको तो आत्मा में ही रुचता ह ै। यह शास्त्र में आता ह ैसक िब कुि 

िूट गया ह ै। िभी का सनषधे आप किते हो तो मसुनदशा मसुनपने का सकि प्रकाि पालन किेंग े? मसुन सकिके आश्रय िे 

मसुनपना पालेंग े? सक मसुन कोई अशिण नहीं ह,ै उनको आत्मा का शिण ह ै। व ेआत्मा के अमतृ में ऐिे सनिंति हुये उिमें 

लीन होकि के उन्हें तो आत्मा का ही शिण ह ै। बाहि शभुभाव आते आये तो उन िभी का सनषधेे भी आता ह ै। िभी 

का सनषधे किें तो मसुनपना सकिके आधाि िे पालन किेंग े? सक मसुनपना अपने स्वयं के स्वरूप के आधाि िे किेंग े। 

बािम्बाि अतंमुमहूतम -अतंमुमहूतम में स्वरूप में उिके आधाि िे जाते ह,ै व ेमसुनपना पालन कि िह ेह ै। मसुनदशा होती ह ैउििे 

असधक शभुभावों में भी यसद रुक जाय तो उनको अप्रमत्तदशा जो न आये तो मसुन की दशा व ेलांघ जाते ह ै। औि बाहि 

के कायों में कोई गहृस्थ जिेे कायों में रुक जाय तो सवशषे व ेपंचमहाव्रत िे बाहि आ जाते  ह ै। ऐिी वस्त ुमयामदा िूटकि 

मसुन की दशा उिके योग्य शभुभाव होते ह ै। गहृस्थों को गहृस्थों के योग्य भाव होते हैं, अणवु्रत ओि िम्यग्दशमन को 

िम्यग्दशमन के योग्य औि मसुन को मसुनपने के योग्य होते ह ैऐिी मयामदा होती ह ैमसुनदशा की । िठवें-िातवें गणुस्थाने 

झलूते मसुन उिमें वसृद्ध किते आग ेजाते ह ै। औि सकिी को उिी भव में केवलज्ञान होता ह ैऔि सकिी को दिूिे भव में 

केवलज्ञान होता ह ै। यह मसुन की दशा ह ै। 

श्रोता : आत्मा का पजू्यज्ञान इि कािण िे होना चासहये ......... पजू्यज्ञान ...... 

श्रोता : माताजी ! िाजकुमाि िाज-पाट िोड़कि दीक्षा लेने को चल दते ेह ैतो उनको ऐिा कौन िा आधाि होगा सक 

िाजपाट िोड़कि ..... अतंि में ऐिा.... 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: अतंि में ऐिा उिे परुुषाथम जागतृ हुआ ह,ै विैाग्य आता ह ै। औि यह िम्यग्दशमनपवूमक ह ैइि प्रकाि 

उनको ऐिा होता ह ैसक बि मझु ेआत्मा की िाधना किनी ह,ै विैागी होकि गहृस्थाश्रम िोड़कि सनकल पड़ते ह ै। अतंि 

में भदेज्ञान हुआ ह ै। िम्यग्दशमन िे भी असधक मझु ेआग ेबढ़ना ह,ै चारित्रदशा प्रकट किनी ह ैऔि आधाि आत्मा का ह ै

औि अदंि मन के अदंि तो उिे गरुु का िभी का आश्रय तो होता ह ैलेसकन जगंल में जाते ह ैतो अपने आत्मा के आधाि 

िे नीकलते ह ै। शभुभाव बीच में आते ह ै। शभुभाव िे होता ह ैऐिा नहीं लेसकन उनको आश्रय आत्मा का लेसकन होता 

ह,ै दवे-गरुु-शास्त्र का सनषधे होता नहीं ह ै। पनुः स्वयं जगंल की ओि चले जाते ह ै। जगंल में अकेले िहकि चारित्रदशा 

की िाधना किते ह,ै सकिी को ऐिी भावना आती ह ैसक जगंल में िह,े कोई भगवान के दशमन किे, कोई िमवििण में 

जाय, उनको भावना अलग-अलग आती ह ै। 
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श्रोता : सकन्त ुमात्र िम्यग्दशमन पश्चात ्ही ऐिी भावना आती ह?ै  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ऐिा नहीं होता ह ै। वह िम्यग्दशमन पश्चात ्की वास्तसवक भावना ही चारित्रदशा ही ह ै। प्रथम भावना 

उग्र हो तो कोई मसुन हो जाय औि बाद में िम्यग्दशमन हो ऐिा भी सकिी को बनता ह,ै कोई द्रव्यसलंगी हो, सकिीको 

िम्यग्दशमन बाद में हो औि भावना आकि के नीकल जाय ऐिा भी बने । बाद में तो सकिी को ऐिे ही नीकल जाय । 

लेसकन वास्तसवक चारित्रदशा तो िम्यग्दशमन पश्चात ्ही चारित्रदशा कही जाती ह ै।  

होलरीये बअशुभवऋििधारक बभगवतरी बमात बकी बजय बनो, 

स्वाशुभूितऋिि बमागि बप्रकाशक बकृपालु बकनाशगुरुदेव बकी बजय बनो..... 
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Eogm AmMm¶©Xod H$hVo h¢& Cn¶moJ AÝVa ‘| bmZo H$mo AmMm¶©Xod H$hVo h¢, ‘{V-lwV H$m
Cn¶moJ, AWm©V² CgH$m amJ Ny>Q>o Vmo Cn¶moJ AÝXa Am¶o Z? amJ Ny>Q>o {~Zm Cn¶moJ AÝXa
AmVm Zht&

àý …-… ..Amn g‘Om¶|Jo? AWdm gd©Wm na H$mo Zht OmZVm Eogm H$h| Vmo ~am~a
h¡ {H$ Zht?

g‘mYmZ …- N>R>dr JmWm ‘| H$hm± Eogm AmVm h¡?
àý …- JwéXod Ho$ àdMZ ‘| AmVm h¡, na H$mo OmZVm Zht&
g‘mYmZ …- Am¡a Xÿgar JmWm ‘|? àdMZ ‘| AmVm h¡?
àý …- JwéXod H$s H¡$goQ> h¡ Cg‘| EH$ dm³¶ AmVm h¡ {H$ na H$mo OmZVm Zht&

Am¡a Xÿgar JmWm ‘| A‘¥VM§ÐmMm¶© H$s Q>rH$m h¡ Cg‘| {bIm h¡ {H$ na H$mo OmZVm Zht
Eogm ¶{X ‘mZoJm Vmo VwPo {‘Ï¶mËd h¡&

g‘mYmZ …- g~ Anojm h¢& na H$mo OmZVm Zht ¶mZr na ‘| EH$Ëd Zht hmoVm& na
H$mo OmZVm Zht ¶mZr {H$ ñd¶§ H$m Omo kmZñd^md h¡ dh kmZ kmZê$n n[aU{‘V hmoVm
h¡& na ‘| EH$Ëd hmoVm Zht ¶mZr {H$ dh na H$mo OmZVm Zht, bo{H$Z AnZm kmZ n[aU{‘V
hmoVm h¡, Eogm H$hZm MmhVo h¢& Am¡a na H$mo Zht OmZVm (Eogm ‘mZoJm Vmo) {‘Ï¶mËd h¡&
kmZ ñd^md IwX H$m hr h¡ Vmo kmZ gd© H$mo OmZVm h¡& kmZ Eogm Zht h¡ {H$ na H$mo
Zht OmZo& kmZ Vmo bmoH$mbmoH$ H$mo OmZVm h¡& Bg{b¶o kmZ OmZVm Zht Eogm ‘mZo {H$....
N>h Ðì¶ OJV ‘| h¡, Ðì¶-JwU-n¶m©¶, Xÿgao AZ§V Ðì¶ h¢ gd© H$mo kmZ OmZVm Vmo h¡&
Bg{b¶o Zht OmZVm h¡ Eogm gd©Wm ‘mZo Vmo-Vmo {‘Ï¶mËd h¡& kmZ H$m ñd^md h¡ OmZZm&

Zht OmZVm h¡ AWm©V² na ‘| EH$Ëd hmoVm Zht& ñd¶§ kmZê$n hr ahVm h¡& kmZ, kmZ
H$m ñd^md h¡ OmZZm& Bg{b¶o ghO OmZVm h¡& kmZ ñd¶§ ghO ñd^mdê$n n[aU‘Vm h¡,
kmZê$n& dh kmZ kmZ H$mo OmZVm h¡, Eogm dhm± H$hZm h¡& AWm©V² kmZ ko¶ H$mo OmZVm
Zht Eogm CgH$m AW© Zht h¡& CgH$s Anojm g‘PZr Mm{h¶o&

àý …- N>R>dt JmWm ‘| {H$g Anojmgo dhm± H$hZm MmhVo h¢? na H$mo OmZVm Zht
h¡ Vmo dhm± H$m¡Zgr Anojm h¡?

g‘mYmZ …- Anojm ¶h h¡ {H$ kmZ kmZê$n n[aU‘Vm h¡& kmZ kmZ H$mo OmZVm h¡,

nyÁ¶ ~{hZlr H$s VÎdMMm©-gr.S>r.-2 B

VÎdMMm©-gr.S>r.-2 B
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nako¶ Cg‘| AmVm Zht& kmZ Cg‘| EH$Ëd~w{Õ hmoH$a Cg‘| KygH$a, CgHo$ Ðì¶-JwU-n¶m©¶
‘| KygH$a kmZ Zht OmZVm& kmZ {^Þ ahH$a OmZVm h¡, kmZ kmZ ‘| ahH$a OmZVm h¡,
kmZ kmZê$n n[aU{‘V hmoH$a OmZVm h¡& Eogo& Xÿgao ko¶ ‘| EH$Ëd hmoH$a, Cg‘| KygH$a
Zht OmZVm& kmZ H$m ñd¶§ H$m ñd^md hr h¡ {H$ ñd¶§ ñd¶§ H$mo Am¡a AÝ¶ H$mo OmZo&
AWm©V² kmZ kmZ H$mo OmZVm h¡, Eogm CgH$m AW© h¡& gd©Wm ko¶ H$mo OmZVm hr Zht,
Eogm CgH$m AW© Zht h¡& gd©Wm Zht OmZVm h¡ Eogm CgH$m AW© Zht h¡&

àý …- amJ Ord H$s n¶m©¶ ‘| hmoVm h¡ Am¡a g‘¶gma ‘| amJ H$mo nwX²Jb H$hVo
h¢& Ord ‘| MoVZJwU h¡ Am¡a AMoVZ JwU Zht h¡ Vmo AOrd {H$g {hgm~go amJ H$mo H$hVo
h¢?

g‘mYmZ …- amJ h¡ dh AnZm ñd^md Zht h¡& AnZm ñd^md Vmo drVamJ h¡& amJ
CgH$m ñd^md Zht h¡& H$‘© Ho$ {Z{‘Îmgo hmoVm h¡ Bg{b¶o Cg amJ H$mo AOrd H$hm& bo{H$Z
IwX H$s n¶m©¶ ‘| hmoVm h¡ Bg{b¶o Cgo MoVZ H$hm& M¡VÝ¶ H$s n¶m©¶ ‘| hmoVm h¡& AnZo
nwéfmW© H$s ‘§XVmgo hmoVm h¡& Bg{b¶o dh Ord H$s {d^m{dH$ n¶m©¶ h¡& bo{H$Z dh AnZm
ñd^md Zht h¡& H$‘© Ho$ {Z{‘Îmgo hmoVm h¡ Bg{b¶o Cgo AOrd H$hm& CgH$s XmoZm| Anojm
g‘PZr Mm{h¶o& AOrd ¶mZr AOrd hr Zht h¡, Vmo amJ H$hm± hmoVm h¡? amJ AOrd Wmo‹S>o
hr H$aVm h¡& amJ AnZr n¶m©¶ ‘| hmoVm h¡& bo{H$Z AnZr n¶m©¶ ‘| hmoVm h¡ na§Vw dh
{d^md h¡, ñd¶§ H$m ñd^md Zht h¡& ñd^md Zht h¡ Bg{b¶o Cgo AOrd H$hm& Vy Voao
Ðì¶ ñd^md H$mo XoI Vmo Cg‘| H$moB© amJ Zht h¡& Vmo ¶h amJ H$hm±go Am¶m? {H$ H$‘©
Ho$ {Z{‘Îmgo hþAm h¡ Bg{b¶o amJ H$‘© H$s Amoa H$m h¡& Bg{b¶o Cg Anojmgo dh AOrd
h¡ Eogm H$hm& amJ Hw$N> OmZVm Zht, OmZZodmbm Vmo AmË‘m h¡& H$‘© Ho$ {Z{‘Îmgo hmoVm
h¡ Bg{b¶o dh AOrd h¡& BgàH$ma Anojmgo AOrd H$hm h¡&

Cg‘| ^r Anojmgo na H$mo Zht OmZVm Eogm H$hm h¡& EH$Ëd~w{Õ H$aHo$ Zht OmZVm&
Cg‘| amJ Am¡a EH$Ëd~w{Õ H$aVm h¡ Bg{b¶o dh ko¶ ‘| OmVm Zht, {^Þ ahH$a OmZVm
h¡& kmZ kmZê$n n[aU{‘V hmoH$a OmZVm h¡& CgH$s Anojm g‘PZr Mm{h¶o& gd©Wm Zht
g‘P boZm& {H$g Anojmgo H$hm h¡ (Cgo g‘PZm)& amJ H$mo gd©Wm AOrd H$hmo Vmo H$aZm
³¶m ahm? Hw$N> ahm Zht& ‘moj‘mJ©, nwéfmW© H$aZm, ‘moj‘mJ© àJQ> H$aZm, Xe©Z-kmZ-Mm[aÌ
aËZÌ¶ àJQ> H$aZm, amJ N>mo‹S>H$a drVamJ ñd^md àJQ> H$aZm (¶h Zht ahVm)& amJ AOrd
hmoVm Vmo H$aZm ³¶m ahm? Vmo-Vmo ñd¶§ H$mo drVamJVm H$m doXZ hmoZm Mm{h¶o& drVamJVm
H$m doXZ Vmo hmoVm Zht& drVamJ Vmo hmo Zht J¶m& CgH$m doXZ H$hm± hmoVm h¡? amJ AnZm
ñd^md Zht h¡& Cggo {^Þ hmoAmo& Voam ñd^md km¶H$ h¡, Eogm H$hZm h¡& Vy Voao gå¶½Xe©Z
H$s àm{á H$a& AmË‘m H$m ñd^md {^Þ h¡& Vy km¶H$ h¡ Am¡a ¶h amJ Voam ñd^md Zht
h¡& BgàH$ma {^Þ hmoAmo& ¶{X amJ H$s n¶m©¶ hr Zht hmo Eogm Vmo h¡ Zht, Vmo-Vmo drVamJXem
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H$m doXZ hmoZm Mm{h¶o& gd©Wm AOrd Am¡a O‹S> hmo Vmo& gd©Wm na H$mo OmZVm Zht hmo,
kmZ OmZo hr Zht Vmo bmoH$mbmoH$ H$m kmZ Zht hmoJm& gd©k ñd^md Ho$dbkmZ Omo bmoH$mbmoH$
H$mo OmZVm h¡ dh OmZoJm hr Zht& OmZo hr Zht, ñd¶§ H$mo hr OmZo Vmo ¶o g~ Omo ^JdmZ
H$s dmUr ‘| AmVm h¡ {H$ OJV ‘| N>h Ðì¶ h¢, Zm¡ VÎd h¢, Eogr ~mV AmVr h¡& AZÝV
Ðì¶ h¢, Ord AZZÝV, nwX²Jb AZÝVmÝV, ñdJ©, ZH©$ BË¶m{X AZoH$ àH$ma H$s ~mV AmVr
h¡, dh g~ ^JdmZ H$s dmUr ‘| AmVm h¡& dh g~ kmZ hr Zht hmo& na H$mo OmZVm
Zht hmo Vmo Ho$dbkmZ hr Zht aho, gd©kVm hr Zht aho, Hw$N> ahVm Zht& gd©Wm Zht
OmZVm hmo Vmo& Ho$dbkmZ Zht ahVm& ñd¶§ ñd¶§ H$mo hr OmZo, Xÿgao Ðì¶ H$mo H$moB© OmZo
hr Zht&

OJV ‘| gyú‘ na‘mUw h¡, CgHo$ Ðì¶-JwU-n¶m©¶ H$s gyú‘Vm ^JdmZ àË¶j OmZVo
h¢& ŷVH$mb H$s ~mV, dV©‘mZ H$s, ^{dî¶ H$s ~mV dh g~ H$moB© OmZo hr Zht& ¶{X
ko¶ H$mo OmZVm Zht hmo Vmo& H$moB© nyd© H$s ~mV OmZo Zht, ñd¶§ Hw$N> OmZo hr Zht& ¶{X
gd©Wm Zht OmZVm hmo Vmo&

àý …- 18 JmWm ‘| H$hVo h¢ {H$ Am~mbJmonmb gd© H$mo gXm H$mb AmË‘m hr OmZZo
‘| AmVm h¡ Vmo h‘ H$mo ³¶m| OmZZo ‘| Zht AmVm?

g‘mYmZ …- Am~mbJmonmb gd© OmZVo h¢ dh OmZZm AbJ h¡ Am¡a àJQ>ê$ngo OmZZm
dh AbJ h¡& àJQ>ê$ngo ôXkmZ hmoH$a Omo OmZZm dh (AbJ h¡)& km¶H$ H$mo n{hMmZH$a
OmZo& Am~mbJmonmb OmZVo h¢ ¶mZr {H$ kmZñd^md h¡ dh kmZê$n hr ahm h¡& Am~mbJmonmb
H$mo kmZñd^md kmZê$n hr h¡ Am¡a O‹S> O‹S>ê$n hr h¡& dh IwX O‹S> Zht hmo J¶m& Am~mbJmonmb
H$mo kmZ kmZê$n hr ahm h¡& kmZ kmZê$n h¡ Cgo n{hMmZ Vmo àJQ> hmoJm& Am~mbJmonmb
gd© H$mo kmZ kmZê$n hr ahm h¡, AÝ¶ê$n hþAm hr Zht& ^JdmZ AmË‘m OmZZo ‘| Am
ahm h¡& OmZZo ‘| Am ahm h¡ AWm©V² kmZ kmZê$n hr ahm h¡& Cg ê$n hr CgH$s n[aU{V
h¡& bo{H$Z CgH$m doXZ H$hm± h¡? àJQ> H$a Vmo doXZ hmo& O‹S> Zht hþAm h¡& kmZ kmZê$ngo
Am~mbJmonmb gd© H$mo h¡& km¶H$ km¶H$ê$n hr ahm h¡, Cg ê$n hr OmZZo ‘| AmVm h¡&
OmZZo ‘| AmVm h¡ dh àJQ> Zht OmZZo ‘| AmVm-doXZ ‘| Zht Am ahm h¡&

AmMm¶©Xod Vmo H$éUm H$aHo$ H$hVo h¢ {H$ Am~mbJmonmb gd© H$mo OmZZo ‘| Am ahm
h¡, Vy ³¶m| Zht OmZVm h¡? Eogm H$hVo h¢& do Vmo H$éUm H$aVo h¢ {H$ Am~mbJmonmb gd©
H$mo dh ^JdmZ AmË‘m OmZZo ‘| Am ahm h¡ ¶mZr Cg ê$n hr ahm h¡, Vy XoI Vmo ghr,
Eogm H$hVo h¢& CgH$m VyPo doXZ hmo ahm h¡ Eogm Zht H$hVo h¢& Vy CgH$m doXZ H$a, Eogm
H$hVo h¢&

àý …- g‘¶gma ‘§o H$hVo h¢ {H$ Ðì¶ Am¡a n¶m©¶ XmoZm| H$m joÌ {^Þ h¡, àXoe
{^Þ h¡& Vmo {H$g Anojmgo Eogm H$hVo h¢ {H$ Ðì¶ Am¡a n¶m©¶ H$m joÌ-àXoe {^Þ h¡?

VÎdMMm©-gr.S>r.-2 B



22 ‘§Jb dmUr

g‘mYmZ …- {~bHy$b àXoe {^Þ hmoVo Zht& Eogm hmo Vmo n¶m©¶ {^Þ Am¡a Ðì¶ {^Þ
hmo Om¶oJm& n¶m©¶ {^Þ hmo Om¶oJr Am¡a Ðì¶ {^Þ hmo Om¶oJm& Ðì¶ H$s n¶m©¶ h¡, n¶m©¶
H$moB© {~Zm AmYma bQ>H$Vr Zht& {~Zm Ðì¶ H$s n¶m©¶ {H$gHo$ AmYma hmoJr? n¶m©¶ ‘mÌ
H$moB© {^Þ dñVw h¡ {H$ OJV ‘| ‘mÌ n¶m©¶ hmo? Eogm Vmo Hw$N> h¡ Zht& Ðì¶ Ho$ AmYmago
n¶m©¶ hmoVr h¡& n¶m©¶ {~Zm H$m H$moB© Ðì¶ hmoVm Zht& bo{H$Z O~ Ðì¶ na Ñ{ï> H$aVm
h¡ {H$ ‘¢ Vmo M¡VÝ¶Ðì¶ hr hÿ±, BgàH$ma CgH$s n[aU{V H$mo Jm¡U H$aHo$ ‘¡§ Ðì¶ emœV
hÿ± Eogo Ñ{ï> H$aVm h¡, Bg{b¶o n¶m©¶ H$m Omo bú¶ h¡ dh Jm¡U hmo OmVm h¡& ¶mZr {H$
n¶m©¶ ‘| Ñ{ï> H$s ‘w»¶Vm hmoZogo n¶m©¶ {^Þ h¡ Eogm Ñ{ï> H$s Anojmgo H$hVo h¢& ‘¢ Vmo
emœV Ðì¶ hÿ±& Bg‘| H$moB© n¶m©¶ {XIVr Zht& Ñ{ï> Ho$ {df¶ ‘| {XImB© Zht XoVr Bg{b¶o
h¡ hr Zht Eogm H$hVo h¢& CgH$m joÌ {^Þ h¡ Eogm H$hVo h¢& dh H$hm± {XImB© XoVr h¡?
Bg{b¶o Zht h¡ Eogm H$hVo h¢& Am¡a {~Zm n¶m©¶ H$m Ðì¶ H$^r hmoVm hr Zht& CgH$s
Anojm g‘PZr Mm{h¶o& n¶m©¶ {~Zm H$m Ðì¶ hmo Vmo doXZ {H$gH$mo hmoJm? Xe©Z, kmZ,
Mm[aÌ g~ n¶m©¶ hr àJQ> hmoVr h¡& gå¶½Xe©Z hmoVm h¡ dh n¶m©¶ h¡, kmZ hmoVm h¡ dh
n¶m©¶ h¡-gå¶½kmZ, Mm[aÌ hmoVm h¡ dh n¶m©¶ h¡& CgH$m doXZ {H$gH$mo hmoJm? {~bHy$b
{^Þ hmo, gd©Wm àXoe {^Þ hmo Vmo doXZ {H$gH$mo hmoJm ? {OgH$m doXZ Zht h¡, Omo {~bHy$b
{^Þ h¡ Cgo àJQ> H$aZo H$m {’$a H$moB© à¶moOZ Zht ahVm h¡& CgH$s Anojm ‘w»¶Vm, Jm¡UVm
H$mo g‘PZm Mm{h¶o {H$ {H$g Anojmgo h¡, {H$g Anjmgo Zht h¡& Ñ{ï> Ho$ {df¶ Ho$ µOmoa
‘| ‘wPo n¶m©¶ H$ht ^r {XImB© Zht XoVr, AÝXa Ðì¶ ‘| XoIVm hÿ± Vmo& Bg{b¶o n¶m©¶ H$m
joÌ {^Þ h¡ Eogm H$h XoVm h¡&

àý …- Ñ{ï> H$s Anojmgo Vmo n¶m©¶ {^Þ h¡ Z, ‘mVmOr?
g‘mYmZ …- n¶m©¶ {^Þ h¡ AWm©V² dhm± dñVŵ oX Zht g‘PZm, dñVŵ oX Zht g‘PZm&

dñVw {^Þ Zht g‘PZr, CgH$s Jm¡UVm g‘PZr& EH$ BÝgmZ AnZo gm‘Zo XoIo {H$ ‘¢ hr
‘wPo {XImB© XoVm hÿ±, Xÿgao bmoJ hmo Vmo H$ho Xÿgao h¡ hr H$hm±? ‘¢ hr hÿ±, AÝ¶ H$moB© h¡
Zht& Bg Ka Ho$ AÝXa ‘¢ hr {XImB© XoVm hÿ± Am¡a ¶h g~ ‘¢ hr hÿ±, Xÿgam Hw$N> h¡
hr H$hm±? BgàH$ma ñd¶§ na ZµOa JB© Bg{b¶o Xÿgam Hw$N> h¡ hr Zht Eogm H$ho Vmo ³¶m
Am¡a H$moB© Zht h¡? Ðì¶ na Ñ{ï> JB© Vmo CgZo n¶m©¶ H$mo Jm¡U H$s& ¶hm± Vmo ‘Zwî¶ {^Þ
hr h¡, bo{H$Z ¶hm± Vmo A§e h¡ dh Ðì¶ H$m A§e h¡&

àý …- doXZ n¶m©¶ H$m h¡ Vmo doXZ Ðì¶ H$m Zht h¡, Eogm?
g‘mYmZ …- doXZ ^bo hr n¶m©¶ H$m hmo bo{H$Z n¶m©¶ Am¡a Ðì¶ EH$ hr h¡, Bg{b¶o

Ðì¶ H$m ^r doXZ H$h gH$Vo h¢& AmË‘m H$s AZŵ y{V hþB© Eogm H$hVo h¢, n¶m©¶ H$s AZŵ y{V
hþB© Eogm Zht& Eogo H$hVo h¢& drVamJVm H$s AZŵ y{V hþB©& drVamJñdê$n AmË‘m h¡, gå¶½Xe©Zê$n
AmË‘m h¡, kmZê$n AmË‘m h¡ Eogm H$hVo h¢& Mm[aÌ H$s n¶m©¶ê$n AmË‘m h¡ Eogm H$hVo
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h¢& dh H$moB© {^Þ h¡? doXZ ¶mZr doXZ H$aZodmbm {^Þ Am¡a Ðì¶ {^Þ ah J¶m, Eogm
Hw$N> h¡? AZm{XWr doXZ Zht h¡& n¶m©¶ àJQ> hmo ¶mZr doXZ hmoVm h¡ bo{H$Z doXZ H$aZodmbr
n¶m©¶ {^Þ Am¡a Ðì¶ {^Þ ah J¶m& amJ H$s n¶m©¶ hmo Vmo amJ H$s n¶m©¶ hþB©, bo{H$Z
amJê$n AmË‘m n[aU{‘V hmoVm h¡ Eogm ^r H$hVo h¢& amJ AmË‘mZo {H$¶m, H«$moY AmË‘mZo
{H$¶m Eogm ^r H$hVo h¢& amJ n¶m©¶Zo {H$¶m, H«$moY n¶m©¶Zo {H$¶m, Eogo ñd¶§ CgH$m Aml¶
h¡, AmË‘m H$moB© {^Þ bQ>H$Vm Zht& O¡go n¶m©¶ bQ>H$Vr Zht, d¡go n¶m©¶go {~bHy$b AbJ
Zht ahVm, Ðì¶ {~bHy$b {^Þ Zht ah OmVm&

àý …- O¡go gwI-Xþ…I H$m doXZ hmoVm h¡ d¡go kmZ H$m doXZ (hmoVm h¡)?
g‘mYmZ …- O¡go gwI-Xþ…I H$m doXZ hmoVm h¡ d¡go kmZ H$m ^r doXZ hmoVm h¡& kmZ

CgH$s Anjmgo, kmZ kmZê$ngo OmZZoê$n CgH$m doXZ h¡& kmZ H$m doXZ àJQ> hmo V~ hmoVm
h¡& AZm{Xgo CgH$mo H$moB© kmZ H$m doXZ Zht h¡& km¶H$ km¶H$ê$n n[aU{‘V hþAm& km¶H$
kmVmê$n CgH$m doXZ h¡& àJQ> hmo V~& {~Zm àJQ> hþE CgH$m H$hm± doXZ h¡? kmVm ñd¶§
kmVmê$n n[aU‘o Vmo Cgo kmVm hr hÿ±, dh doXZ AbJ h¡& gwI H$m doXZ dh Vmo amJ
H$m h¡, gwI-Xþ…I H$m (doXZ) h¡ dh Vmo amJ H$m h¡& AmMm¶©XodZo H$éUm H$aHo$ H$hm {H$
Am~mbJmonmb g^r ^JdmZê$n n[aU{‘V hmo aho h¢, Vmo g~ VH©$ CR>Vo h¢&

àý …- emó ‘| Eogo H$WZ AmVo h¢, Bg{b¶o..
g‘mYmZ …- Am~mbJmonmb g^r kmZê$n hmo hr aho h¢, Vy XoIo, Vy ñd¶§ hr h¡& XoI

Vmo ghr, Eogm H$hVo h¢& Am~mbJmonmb hmo hr aho h¢ Vmo ³¶m| AZŵ d ‘| Zht AmVm? bo{H$Z
AmMm¶©Xod H$hVo h¢ {H$ Vy kmZñdê$n hmo ahm h¡& Vy Voao nmg h¡, Vy ³¶m| Zht XoIVm?
Eogm H$hVo h¢, CZH$m H$hZo H$m Ame¶ ¶h h¡&

..AZŵ d ‘| Am ahm h¡ ¶mZr àJQ> AZŵ y{V hmo ahr h¡ Eogm Zht H$hZm h¡& VyPo
àJQ> Zht h¡, bo{H$Z AZŵ d ‘| Am ahm h¡& Bg{b¶o Voao {b¶o AmgmZ h¡, XoI Vmo ghr,
Eogm H$hVo h¢& AmgmZ h¡, Eogm H$hVo h¢&

‘w‘wjw …- CËnmX-ì¶¶-Y«m¡ì¶ H$s EH$Vm H$s AZŵ y{V .. Cghr àH$ma Am~mbJmonmb
H$mo CËnmX-ì¶¶-Y«m¡ì¶ H$s EH$Vm AZŵ d ‘| Am ahr h¡&

g‘mYmZ …- dh AZŵ y{V H$hr dh Xÿgar Anojmgo H$hr h¡& Eogm AmË‘m VyPo Xem©¶m,
Vy XoI, Vy ñd¶§ hr h¡&

àý …- {gÕmo dU© g‘måZm¶&
g‘mYmZ …- hm±, {gÕmo dU© g‘måZm¶& C‘ambm ‘| ~MnZ ‘| dh (àW‘ eãX gwZm

Wm)& ^JdmZ drVamJ hþE, amJ-Ûof Ny>Q>H$a ^JdmZ hþE& dh ^JdmZ ~mha ‘|, AmË‘m ^JdmZ
AÝXa h¡& Cg ^JdmZ H$mo n{hMmZo Vmo ^JdmZ hmo gH$Vm h¡, nhMmZo {~Zm Zht hmo gH$Vm&

àý …- ‘mVmOr! g‘dgaU H¡$gm hmoVm h¡?
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g‘mYmZ …- g‘dgaU ‘| ^JdmZ {~amOVo h¢& Omo ^JdmZ AmË‘m ‘| pñWa hmo J¶o
hm|, AÝXa ‘| CZH$m eara {^Þ hmoVm h¡, CZH$m AmË‘m {^Þ hmoVm h¡& ^JdmZ {~amOVo
hm| g‘dgaU ‘|, CZH$s dmUr Ny>Q>Vr hmo, g‘dgaU ‘| Xod AmVo hm|, ‘Zwî¶ AmVo hm|,
g^m ^ar hmo, Cg‘| aËZm| Ho$ J‹T> hmoVo h¢& AZoH$ àH$mago g‘dgaU AÝXa Xodm|Zo aMZm
H$s h¡, g‘dgaU ‘| ‘pÝXa hmoVo h¢, ^JdmZ H$s ^{º$ H$aZo Xod, ‘Zwî¶ g~ AmVo h¢&
^JdmZ g‘dgaU ‘| {~amOVo h¢&

àý …- ‘mVmOr! ^JdmZ {dhma H$aHo$ Xÿgao ñWmZ ‘| Om¶o Vmo dhr ‘Zwî¶, {V¶ªM,
Xod OmVo h¢ ¶m dhm± Xÿgao AmVo h¢?

g‘mYmZ …- Xÿgao Jm±d ‘| Xÿgao hmoVo h¢, bo{H$Z {OVZo gmW ‘| ahZodmbo hmoVo h¢ dh
g~ OmVo h¢& O¡go ‘w{Z, JUYa Am{X g~ gmW ‘| OmVo h¢& {Og Jm±d Ho$ ‘Zwî¶ h¢ dh
g~ OmVo h¢ Eogm Zht h¡, Xÿgao Jm±d ‘| Xÿgao ‘Zwî¶ hmoVo h¢& Xod OmVo h¢, Xod OmVo h¢&
Hw$N> Xod Vmo gmW hr hmoVo h¢ ^JdmZ {dhma H$ao V~& Hw$N> Xod Omo {dhma ‘| gmW ‘|
hmoVo h¢ dh g~ Xod gmW ‘| hmoVo h¢& ‘w{Z, JUYa Am{X g~ gmW hmoVo h¢& {V¶ªM H$m
{Z¶‘ Zht h¡& Cg Jm±d Ho$ dhm± hmoVo h¢, Xÿgao Jm±d ‘| Xÿgao hmoVo h¢&

àý …- ..g‘dgaU {~Ia Om¶o V~ dhm± Ho$ Omo ‘Zwî¶ Am¡a {V¶ªM dhm± Ho$ hmoVo
h¢ dh g~ ZrMo D$Va OmVo hm|Jo, g‘dgaU {~Ia Om¶o V~? ~rg hOma gr{‹T>¶m±..

g‘mYmZ …- ^JdmZ H$m Eogm A{Ve¶ h¡ {H$ g~ EH$X‘ ZrMo D$Va OmVo h¢, EH$X‘
M‹S> OmVo h¢& ~w‹T>o ^r M‹S> OmVo h¢, ~ƒo ^r M‹T> OmVo h¢, g~ EH$X‘ M‹T> OmVo h¢ Am¡a
EH$X‘ D$Va OmVo h¢& EH$X‘ {~Ia Zht OmVm, g~ EH$X‘ D$Va OmVo h¢, d¡go {~IaVm
h¡& Xod Eogm Zht H$aVo h¢&

àý …- g‘dgaU EH$ ñWmZ ‘| {H$VZo {XZ VH$ ahVm h¡?
g‘mYmZ …- Cg Jm±d Ho$ {OVZo nwÊ¶ hmoVo h¢ CVZo g‘¶ ahVm h¡, CgH$m {Z¶‘ Zht

h¡& emó ‘| Eogm AmVm h¡ {H$ Mma ‘{hZo dfm©F$Vw ‘| ahVo h¢& {Og Jm±d Ho$ {OVZo nwÊ¶
hmoVo h¢ CVZm g‘¶ ahVm h¡& dh g~ Hw$N> {Z{üV Zht hmoVm& ^JdmZ H$m Eogm CX¶&
CZH$mo {dH$ën Zht h¡& ghO hr Jm±d Ho$ nwÊ¶ hmoVo h¢ V~VH$ ^JdmZ {~amOVo h¢, ~mX
‘| {dhma H$aVo h¢& EH$ ‘{hZm ^r aho, bo{H$Z {H$VZo {XZ aho CgH$m H$moB© {Z¶‘ Zht
h¡&

àý …- ^JdmZ H$mo MVwa²‘wI hmoVo h¢ ¶m EH$ ‘wI h¡ Am¡a Mmam| Amoa {XIVm h¡?
g‘mYmZ …- ^JdmZ H$m ‘wI EH$ hmoVm h¡ Am¡a A{Ve¶go Mma ‘wI {XIVo h¢& ‘wI

Mma Zht hmoVo& ‘wI EH$ hmoVm h¡ bo{H$Z A{Ve¶go Mmam| Amoa {XIVm h¡& g~H$mo Eogm
{XIVm h¡ {H$ ^JdmZ ‘wPo {XIVo h¢& Mmam| Amoago ^JdmZ {XIVo h¢& nyd©, n{ü‘, CÎma,
X{jU Mmam| Amoago ^JdmZ {XIVo h¢& CZH$m A{Ve¶ Eogm h¡& ^JdmZ H$m g‘dgaU hmoVm
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h¡, dhm± g~ Xod AmVo h¢, ‘Zwî¶ AmVo h¢, amOm AmVo h¢& ^JdmZ H$m nyam g‘dgaU ^am
hþAm ahVm h¡& O~-O~ Üd{Z Ny>Q>o V~ nyar g^m hm{Oa hmoVr h¡& aËZ Ho$ ‘pÝXa, aËZ
Ho$ d¥j, g~ aËZ H$m hmoVm h¡& Xodm| H$mo Amü¶© hmoVm h¡ {H$ ¶h g‘dgaU H$s aMZm
H¡$go hmo JB©! ^JdmZ Ho$ nwÊ¶go BgH$s aMZm hmoVr h¡& Eogr e{º$ h‘mao ‘| Zht Wr, ¶h
H¡$go aMZm hmo JB©! BgàH$ma Xodm| H$mo Amü¶© hmoVm h¡, Eogo g‘dgaU H$s aMZm hmo OmVr
h¡&

àý …- aMZm H$aZodmbo H$mo Amü¶© hmoVm h¡, Eogr aMZm hmo OmVr h¡&
g‘mYmZ …- Eogr aMZm hmo OmVr h¡& Eogm ^JdmZ H$m A{Ve¶ h¡& ‘pÝXa hmoVo h¢,

ImB©, ^y{‘ hmoVr h¡, d¥j H$s ŷ{‘ hmoVr h¡, AZoH$ àH$ma H$s ŷ{‘ hmoVr h¡, ÜdOm H$s
ŷ{‘ BË¶m{X AZoH$ àH$ma H$s ŷ{‘, dh g~ ŷ{‘ Am¡a {H$bo H$mo nmaH$a Om¶o V~ ^JdmZ

H$s J§YHy$Q>r AmVr h¡, ({Og‘|) ^JdmZ {~amOVo h¢&
àý …- ^JdmZ H$mo Ho$dbkmZ hmoVo hr ~rg hOma hmW D$na Mbo Om¶o Am¡a ~mX

‘| g‘dgaU H$s aMZm hmoVr h¡?
g‘mYmZ …- hm±, VwaÝV g‘dgaU H$s aMZm hmo OmVr h¡& ^JdmZ D$na Mbo OmVo

h¢& Xod AmH$a g‘dgaU H$s aMZm H$aVo h¢ dh VwaÝV aMVo h¢& Xodm| H$s e{º$go VwaÝV
aMZm H$aVo h¢& ^JdmZ H$mo Ohm± Ho$dbkmZ hþAm, µO‘rZgo D$na Mbo OmVo h¢&

àý …- g^r Ho$dbr Ho$ {b¶o Eogm h¡?
g‘mYmZ …- Ho$dbkmZr g~ D$na OmVo h¢& g‘dgaU H$m Z¸$s Zht hmoVm& D$na OmVo

h¢& VrWªH$a Vmo D$na OmVo h¢, bo{H$Z D$na g~ OmVo h¢& Xodm| H$mo g‘dgaU H$s aMZm
H$aZo ‘| Xoa Zht bJVr&

àý …- ‘hmdra ^JdmZ H$m g‘dgaU Vmo ^aV ‘| aMm J¶m Wm&
g‘mYmZ …- hm±, ^aVjoÌ ‘| aMZm hþB© Wr, amOJ¥hr ZJar ‘|& Bg ^aVjoÌ ‘| hr

‘hmdra ^JdmZ Ho$ g‘dgaU H$s aMZm amOJ¥hr ZJar ‘| hþB© Wr& lo{UH$ amOm Ohm± amO
H$aVo Wo& nhbm amOJ¥hr ZJar ‘| aMZm hþB©, {dnwbmMb nd©V na& {’$a Vmo ^JdmZZo g~
OJh {dhma {H$¶m&

àý …- ‘mVmOr! AÝ¶ Ho$dbr ^JdmZ H$mo Vmo Hw$N> gwZZo H$m, g‘PZo H$m ^md hmoVm
Zht Vmo {’$a do ^r ³¶m| g‘dgaU ‘| OmVo h¢?

g‘mYmZ …- {OÝh| Hw$N> ldU H$aZm Zht h¡, g‘PZo H$m Vmo ^r dh ^JdmZ H$m
g‘dgaU hmoVm h¡ dhm± {~amOVo h¢& g~ Ho$dbkmZr ^JdmZ Zht, bo{H$Z Hw$N> Vmo {~amOVo
h¢& CZHo$ {~amO‘mZ hmoZo H$m ñWmZ g‘dgaU ‘| {~amOVo h¢& {~amOo Vmo ghr Z& {~amOVo
h¢, {H$VZm| H$mo Üd{Z Ny>Q>Vr h¡, {H$VZm| H$mo Üd{Z H$m CX¶ hmo Vmo Xÿgao ñWmZ ‘| OmVo
h¢& {OZH$mo Üd{Z H$m CX¶ Zht hmo Vmo Ho$dbr ^JdmZ H$hm± {~amOVo h¢? ^JdmZ Ho$ g‘dgaU
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‘|& gwZZm Zht h¡, Hw$N> Zht h¡ Am¡a {~amOVo h¢ ^JdmZ Ho$ g‘dgaU ‘|& Eogm ^JdmZ
H$m d¡̂ d h¡& ^JdmZ Ho$ g‘dgaU ‘| Ho$dbkmZr hmoVo h¢, ‘w{Z hmoVo h¢, dh g~ ^JdmZ
Ho$ g‘dgaU H$s VrWªH$a H$s {d ŷVr h¡& ^JdmZ Ho$ g‘dgaU ‘| Ho$dbkmZr {~amOVo h¢,
Ho$dbkmZ àá H$aHo$& {Og Ho$dbkmZr H$mo Üd{Z Zht hmoVr& CX¶ hmoVm h¡ dh Vmo Xÿgao
Jm±d OmVo h¢ dhm± J§YHy$Q>r H$s aMZm hmoVr h¡& g~ aMZm hmoVr h¡, nr{R>H$m BË¶m{X, g^m
~¡R> gHo$ Eogr aMZm hmoVr h¡& Ho$dbkmZr H$s ^r Üd{Z Ny>Q>Vr h¡, Xÿgao Jm±d ‘| OmVo h¢
dhm±&

àý …- ^JdmZ {dhma H$ao V~ nmXH$‘b H$s aMZm hmoVr h¡ dh ñd¶§ hr ^JdmZ
Ho$ A{Ve¶go aMZm hmo OmVr h¡? ^JdmZ {dhma H$ao V~ EH$ Ho$ ~mX EH$ nmXH$‘b Z¡g{J©H$ê$ngo
aMZm hmo OmVr h¡?

g‘mYmZ …- Xod aMZm H$aVo h¢& H$‘b H$s aMZm Xod H$aVo h¢& ^JdmZ Ohm± H$X‘
aIVo h¢ dhm± gwdU© H$‘b H$s aMZm Xod H$aVo h¢& ‘hmdra ^JdmZ Ho$ g‘dgaU aMZm
hþB©, Üd{Z Ny>Q>Vr Zht Wr& CgàH$ma H$m Wm& Üd{Z Ny>Q>Zo H$m H$mb Wm Am¡a Jm¡V‘ñdm‘r
Am¶o, g~ H$m ‘ob hmo J¶m& CnmXmZ-{Z{‘Îm H$m&

àý …- dmUr H$m ¶moJ VrWªH$a Ho$ {gdm¶ AÝ¶ Ho$dbr H$mo ^r hmoVm h¡&
g‘mYmZ …- hm±, hmoVm h¡, dmUr H$m ¶moJ hmoVm h¡& hmoVm h¡, {H$VZm| H$mo Zht hmoVm

h¡, {H$VZm| H$mo dmUr H$m ¶moJ hmoVm h¡& emó ‘| AmVm h¡, Ohm± VrWªH$a ^JdmZ Zht
{~amOVo h¢, dhm± H$moB© Ho$dbkmZr ^r {~amOVo h¢ Am¡a CZH$s ^r dmUr Ny>Q>Vr h¡& CnXoe
H$s Üd{Z Ny>Q>Vr h¡&

àý …- drVamJ hmoZo Ho$ ~mX amJ Vmo h¡ Zht, {’$a ^r Eogr H$éUm..
g‘mYmZ …- CgàH$ma H$m nwÊ¶~§YZ hþAm h¡ {H$ Ho$dbkmZ hmoZo Ho$ ~mX Üd{Z Ny>Q>o&
àý …- Jm¡V‘ñdm‘r AÝXa nYmaZo Ho$ ~mX gå¶½Xe©Z hþAm ¶m ~mhago hr?
g‘mYmZ …- dh Hw$N> Zht h¡& ‘mZñV§̂  XoIH$a Amü¶©M{H$V hþE h¢& {’$a gå¶½Xe©Z

H$~ àmá hþAm, dh g~ AÝXa AmZo Ho$ ~mX hþAm h¡& {H$g ŷ{‘ ‘| Am¡a H$hm± VH$
Am¶o dh Hw$N> AmVm Zht& ~mH$s ‘mZñV§̂  XoIH$a Amü¶©M{H$V hþAm h¢& dhm±-go CZH$s
ewê$AmV hmo JB© h¡, CZH$s n[aU{V nbQ>Zo H$s ewê$AmV dhm±-go hmo JB© h¡& dhm± OmVo
h¢ Vmo g~ hmo J¶m& gå¶½Xe©Z hmo J¶m, ‘w{ZXem hmo JB©, Mma kmZ hmo J¶o, g~ n[aU{V
dhm± OmVo hr nbQ> OmVr h¡& ^JdmZ Ho$ g‘j J¶o Vmo EH$ jU ‘| g~ nbQ> J¶m& ^JdmZ
Ho$ Xe©Z {H$¶o V~go g~ nbQ> J¶m& ewê$AmV hmo JB© ¶hm± ‘mZñV§̂  Ho$ nmg&

àý …- AÝVa nwéfmW© Eogm ewê$ hmo J¶m&
g‘mYmZ …- AÝVa nwéfmW© H$s n[aU{V& AÝXa Amü¶© bJ J¶m& ‘¢ ¶h g~ ‘mZVm

Wm dh OyR>m h¡& ‘¢Zo Vmo ‘mZm Wm {H$ ‘oao O¡gm H$moB© Zht h¡& ‘mZmo ‘¢ Vmo gd©k hÿ±,
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Eogr ‘mÝ¶Vm hmo JB© Wr& ¶h Vmo JbV h¡& Amü¶© (hþAm)& AÝXa H$s BVZr nmÌVm h¡
{H$ CZH$mo Amü¶© bJ J¶m {H$ ¶h h¡ H$m¡Z?! Eogo H¡$go ‘hmnwéf h¢! ¶h ^JdmZ H$m¡Z
h¡! Eogm Amü¶© bJm& AÝXa H$s ‘mÝ¶Vm Wr dh g~ ~mV Ny>Q> JB©& AÝXago EH$X‘ nmÌVm
OmJ¥V hmo JB©& n[aU{V EH$X‘ nbQ> JB©, EH$X‘ nbQ> JB©& g^r AmJ«h EH$X‘ Ny>Q> J¶o&
‘mÝ¶Vm g~ AÝ¶‘V H$s doXmÝV H$s Wr dh EH$X‘ nbQ> JB©& EH$X‘ nbQ>H$a EH$X‘
g~ àJQ> hmo J¶m& AmË‘m Eogm M¡VÝ¶ h¡ Z, Eogr nmÌVm àJQ> hmo JB©& EH$X‘ nwéfmW©
ewê$ hmo J¶m&

àý …- Om{Vñ‘aU hþAm Wm?
g‘mYmZ …- H$moB© H$maU Zht, ^JdmZ Ho$ Xe©Zgo g~ hmo J¶m h¡& {Z{‘Îm ^JdmZ

Ho$ Xe©Z h¡ Am¡a AÝVa ‘| ñd¶§ H$m CnmXmZ h¡&
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मंगलाचरण 

चत्तारि मगंलं, अिहतंा मगंलं, सिद्धा मगंलं, िाहू मगंलं, केवलीपण्णत्तो धम्मो मंगलं 

चत्तारि लोगतु्तमा, अिहतंा लोगतु्तमा, सिद्धा लोगतु्तमा, िाहू लोगतु्तमा, 

केवसलपण्णत्तो धम्मो लोगतु्तमो । 

चत्तारि शिण ंपव्वज्जासम, अिहतें शिण ंपव्वज्जासम, सिदे्ध शिण ंपव्वज्जासम, 

िाहू शिण ंपव्वज्जासम, केवसलपण्णत्त ंधम्म ंशिण ंपव्वज्जासम । 

चाि शिण, चाि मगंल, चाि उत्तम किे जे, भविागिथी ते तिे, 

िकल कममनो आण ेअंत, मोक्ष तणा िुख लह ेअनंत, 

भाव धिीने ज ेगणु गाय, ते जीव तिीने मसुि जाय, 

िंिािमांसह शिण चाि, अवि शिण न कोई, ज ेनि-नािी आदिे, तेन ेअक्षय असवचल पद होय । 

अगंठेू अमतृ विे, लसधध तणा भडंाि, ज्यां गरुु गौतमने िमरिये तो िदाय मन वांसित फल दाताि। 

श्रोता : पनुः एक प्रश्न ह ैसक िम्यग्दशमन में सजि प्रकाि भदेज्ञान की धािा वतमती ह ैतो क्या उि मागम पि ही केवलज्ञान 

होता ह ैऔि केवलज्ञान का स्वरूप क्या ह?ै उिे िमझाने की कृपा किें । 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ज ेमागम िम्यग्दृसष्ट का ह ैजो भदेज्ञान प्रकट हआु वह ही मागम अतं तक वह ही ह ै। प्रथम सजज्ञािा में जो 

भावना की, प्रयत्न सकया, परुुषाथम किके िम्यग्दशमन प्रकट हुआ सक जो उिे अनासदकाल का दलुमभ था उिने परुुषाथम 

किके प्राप्त सकया । स्वभाव तो िलुभ ह ैसकन्त ुउिे अनासदकाल िे एकत्वबसुद्ध मानकि दलुमभ हो गया था, उिने उिे 

परुुषाथम की भावना औि परुुषाथम ज्ञायक की ओि का बािम्बाि अभ्याि किके औि देव-गरुु-शास्त्र के सनयम कोई अपवूम 

सनसमत्त िे… उि दवे-गरुु-शास्त्र का सनसमत्त तो कोई अपवूम ह।ै उिको स्वयं ने परुुषाथम किके जो प्रकट सकया जो िम्यग्दशमन 

औि जो ज्ञायक को ग्रहण सकया, वह ही मागम ह,ै अतं तक वह ही मागम ह ै। पश्चात ्मागम िहज व िगुम हो जाता ह ैऐिा 

दरुुह नहीं ह ै। ज्ञायक जो ग्रहण हुआ वह ज्ञायक ग्रहण हुआ उिमें उिकी लीनता की, लीनता की कमी ह ै। लीनता अल्प 

ह ै। शषे जो ज्ञायक ग्रहण सकया वह ही ज्ञायक, वह ज्ञायक जो िम्यग्दशमन के सलये वह ज्ञायक, मसुनदशा में ह ैवह ही  

ज्ञान कल्याणक  
िा. २४-१-२०२४ 
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ज्ञायक, पणूमदशा में वह ज्ञायक हैं । ज्ञायक दिूिा नहीं ह ै। ज्ञायक ही ग्रहण किना, ज्ञायक की परिणसत, जो दृसष्ट में आयी 

वह ही ज्ञायक, उिका वह ह ैसकन्त ुउिमें उिकी परिणसत उिमें लीनता की कमी ह ैउि लीनता की वसृद्ध किता िहता   

ह ै। शदु्धात्म प्रवते लक्षण जो शदु्धात्मा की परिणसत प्रकट किना वह ही मसुि का मागम ह ै। 

 सजि शदु्धात्मा को ग्रहण सकया, िम्यग्दृसष्ट गहृस्थाश्रम में हो वह लीनता औि चैतन्य में सस्थि होने पि जो मसुनओ ं

ठहि (सस्थत हो) जाते ह ैव ेउतना सस्थि िह िकते नहीं ह ै। िम्यग्दृसष्ट अनेक प्रकाि के सवकल्प, अनेक प्रकाि की प्रवसृत्तओ ं

में सस्थत होते ह ैऔि मागम तो एक ही ह ैयह मागम वह मसुनदशा जो मागम िम्यग्दशमन में प्रकट हुआ वह ही मागम मसुनदशा 

में ह ै। मसुनओ ंबािम्बाि स्वरूप में लीन हो जाते ह ै। जो ज्ञायक ग्रहण सकया, जो चैतन्य का घि ग्रहण सकया उि घि के 

अदंि बािम्बाि िमा (ठहि) जाते ह ैिमय लेते ह ैऔि िम्यग्दृसष्ट ज्ञायक को ग्रहण किी बािम्बाि उिमें ठहिते नहीं ह ैव े

तो बाहि ही सस्थत िहते हैं । औि मसुनओ ंबािम्बाि स्वरूप की गहिाई में चले जाते ह,ै जम जाते ह ै।  

               अतंमुमहूतम..अतंमुमहूतम में स्वरूप में लीन हो जाते ह,ै उनको बािम्बाि स्वरूप में बाहि आना पडे़ उन्हें मसुश्कल 

होता ह ै। एक अतंमुमहूतम में बाहि आकि पनुः अदंि चाले जाते ह,ै ऐिी दशा उनको प्रकट होती ह ै। मागम तो एक ही है, 

दिूिा कोई मागम नहीं ह ै। केवलज्ञान भी उिी मागम पि ही प्रकट होता ह ै। मागम ििल ह ैसफि मागम उिे िहज औि िगुम हो 

गया ह ै। 

श्रमणों , सजनों, तीथंकिों आ िीते िेवी मागमने 

सिद्धी वयाम नमु ंतेमने सनवामणना ते मागमने । 

बि इिी मागम िे ही मोक्ष, अंत तक यह एक ही मागम ह ै। अन्य कोई दिूिा मागम नहीं ह ै। औि केवलज्ञान होता ह ैयह 

केवलज्ञान की तो क्या बात किना । जिैा चैतन्यद्रव्य अनासद अनंत शाश्वत ह ै। ऐिा चैतन्य द्रव्य परिणसतरूप  प्रकट हो 

गया ह ै। चैतन्य द्रव्य जो अनासद अनंत शाश्वत सजनके अनंतगणु िभी जो परिणमनरूप शसि में थे उनके सजतने गणुो 

िभी शसि में थे, व ेिब प्रकट हो गये । िभी सखल गये अथामत ्जिैा चैतन्य द्रव्य था विैी ही उिकी िभी पयामयें खील 

उठी । उिका ज्ञान केवल-केवलज्ञान का क्या एक िमय की भीति लोकालोक औि स्वयं के स्वरूप में व ेज्ञानिागि 

स्वयं, स्वयं के स्वरूप में डूब गये ह ै। ज्ञायक में डूब गया, आनंद िागि में जल मग्न हो गया, अनंत गणुों सखल उठे । ज्ञान 

भी वह ज्ञान भी यह ज्ञान स्वयं स्वरूप की ओि सदशा उिकी स्वरूप की ओि हो गई पणूमदशा औि िम्यग्दृसष्ट तो सकिी 

तिह िन्मखु ज्ञायक की ओि व ेतो पणूम स्वरूप िन्मखु ही डूब गये डूब गये । पनुः िहजरूप क्षयोपशमज्ञान का – ज्ञान 

का क्षयोपशम जो ज्ञान क्षयोपशमरूप था, अतंमुमहूतम में कायम किता यह केवलज्ञान उिका ज्ञान एक िमय में सबना िोच े

िमझ ेज्ञये को जानने की इच्िा सबना, उिकी इच्िा भी नहीं ह,ै इच्िा सबना एक िमय के अदंि ज्ञान का ऐिा िामथ्यम 

ह,ै ज्ञान का ऐिा िवमज्ञ स्वभाव, आत्मा का एक िमय की अदंि िंपणूम लोकालोक को अनंता द्रव्यों को, भतूकाल, 

वतममान, भसवष्य ऐिे अनंत अनंत द्रव्यों के गणु-पयामयों को उिके पथृक-पथृक अनंतकाल के िभी एक िमय में, उिके 

ज्ञान में आ जाता ह ैतदसप अण-ुिेणवुत ्उनको बोजा नहीं होता ह ै। मानों अण ुकैिा पडा हो ज्ञान में उिके िमान । अपने 

आप में डूबे िह ेह ै। ऐिा स्व-पिप्रकाशक ज्ञान उनको खील उठता ह ै। उि केवलज्ञान की उनको इच्िा भी नहीं ह ै। वह 

स्व-पिप्रकाशक ज्ञान का िम्यक् उिका पवूम में नाश होता नहीं ह,ै शसि में होता ह,ै वह िभी प्रकट होता ह ै। 
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श्रोता : माताजी ! िमवििण कैिा होता ह ै?   

पूज्य बहिनशश्ररी ब: िमवििण में भगवान सविाजमान होते ह,ै जो भगवान आत्मा में अदंि ठहि गये हो उनका शिीि पथृक 

होता ह,ै उनका आत्मा पथृक होता ह ै। भगवान िमवििण में सविाजते हो औि उनकी वाणी सखिती हो सजि िमवििण 

में दवेों का आगमन हो, मनषु्यों आते हो औि िभा भिी होती ह ै । उिमें ित्नों के गढ होते है, अनेक सवसशष्टतायिु 

िमवििण, सजनकी िचना दवेोसष्ठत होती ह,ै िमवििण में मसंदिों होते हैं, भगवान की भसि किने दवेों, मनषु्यों िभी आते 

ह,ै ऐिे िमवििण में भगवान सविाजते ह ै। 

श्रोता : माताजी ! भगवान सवहाि किके दिूिे स्थान में जाय तो वह ही मनषु्यों, सतयंचों, दवेों पनुः दिूिी जगह जाते ह ै

सक सक अन्य सवदशे (दिूिे गााँव) के दिूिे आते ह ै? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: दिूिे गााँव में दिूिे होते ह ैसकन्त ुजो िाथ में िहनेेवाले होते ह ैव ेिभी िाथ में जाते ह ै। जिेै सक मसुनओ,ं 

गणधिों ऐिे व ेिब िाथ में जाते ह,ै सजि गााँव के मनषु्य हो व ेिभी जाते ह,ै ऐिा नहीं ह ै। अन्य गााँव िे भी दिूिे मनषु्य 

आते ह,ै दवेो भी जाते ह,ै लेसकन कुि दवे तो िाथ में ही िहते ह ै। भगवान सवहाि किे तब दवे उनके िाथ में होते हैं । उन 

दवेों के िाथ, जिेै सक मसुनविों, गणधिों आसद िाथ में होते ह,ै तो पहलेवाले ही सतयंच िाथ िहते ह ैऐिा कोई सनयम 

नहीं ह ै। वह तो उि गााँव में उि गााँव के अन्य दिूिे गााँव के भी होते हैं । 

श्रोता : िमवििण सवसलन हो जाय तो िभी दवे ... .. ......... .... तिंुत नीच ेउति जाते होंग?े िमवििण सवसलन हो जाय 

तो; २०,००० िीधा पगसथया ....... 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: भगवान का ऐिा असतशय ह ैसक िभी नीचे तिंुत उति जाते ह,ै तिंुत चढ़ जाते ह ै। वदृ्ध चढ़ जाते, िोटे 

भी चढ़ जाते ह ैऔि िभी तिंुत (एकदम) चढ़ जाते ह ैऔि तिंुत उति जाते ह ै। कुि तिंुत एकदम सवसलन नहीं हो जाता 

ह,ै िभी उति जाते ह ैतब सवसलन हो जाता ह ै। इि प्रकाि दवेों कुि किते नहीं ह ै। 

श्रोता : एक जगह िमवििण सकतने सदन िहता ह ै? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: उि गााँव के पणु्य हो उतना िमय िहता ह,ै उिका सनयम नहीं ह ै। शास्त्र में कुि आता ह ैसक चाि मसहने 

चतथुम ऐिा चातमुामि (चोमािा – वषामकाल) में भगवान िहते ह ैवह भी अलग-अलग । बािह मसहना सजि गााँव के पणु्य 

हो उतना िमय िहता ह ैऐिा कोई सनसश्चत नहीं ह।ै भगवान को ऐिा उदय व उनको सवकल्प नहीं है, िहज गााँव के पणु्य 

हो तब तक भगवान सविाजते ह ैपश्चात ्सवहाि किते ह ै। मसहना िह,े सकतने सदन िह ेऐिा कोई सनयम नहीं ह ै।  

श्रोता ब: क्या भगवान को चौमखुी चाि मखु होते ह ैसक एक मखु होता ह ैऔि िभी ओि सदखता ह ै?  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: भगवान का मखु एक ही होता असतशय िे चाि मखु सदखाई दतेे हैं । मखु चाि नहीं होते हैं । मखु्यरूप 

िे मखु एक ही होता ह,ै लेसकन असतशय िे चािों ओि सदखाई दतेा ह ै। िभी को ऐिा लगता ह ैसक हमें भगवान सदखाई 

दतेे ह,ै चािों बाज ु िे भगवान दृश्यमान होते हैं । पवूम-पसश्चम-उत्ति-दसक्षण चािों ओि िे सदखाई दे, ऐिा भगवान का 

असतशय होता ह ै। भगवान का िमवििण होता ह,ै वहााँ पि दवेों आते हैं, मनषु्यों आते हैं, िाजाओ ंआते हैं, िभी आते 

ह ैभगवान का िमवििण िंपूणम भिा हुआ होता ह ै। जब-जब ध्वसन िूटती ह ैतब िभी िमय पणूम िभा हासजि होती ह ै।  
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भगवान के िमवििण में ित्नों के मसंदिों, ित्नों के वकृ्षों, िभी ित्नों का होता ह ै । दवेों को आश्चयम होता ह ै सक यह 

िमवििण की िचना सकि प्रकाि हुई ? यह भगवान के पणु्य िे यह िचना होती ह ै। यह शसि हमािे में नहीं ह ैतो सकि 

प्रकाि िचना हो गई, ऐिा दवेों को आश्चयम हो जाय ऐिा िमवििण िचना हो जाती ह ै।  

श्रोता : इतने िािे आश्चयम हो ऐिी िचना हो जाती ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ऐिी िचना हो जाती ह,ै ऐिा भगवान का असतशय ह ै। प्रथम मंसदि भसूम होती ह ैपश्चात ्खाई भसूम होती 

ह,ै वकृ्षों की भसूम अनेक प्रकाि की भसूमयााँ, ध्वजा की भसूम, िभी अनेक प्रकाि की भसूम व ेिभी भसूम को, गढ को 

लांघकि जाय, तब भगवान की गधंकूटी आती ह ै। जहााँ भगवान सविाजमान होते  ह ै। 

श्रोता : क्या भगवान को केवलज्ञान होने के पश्चात तिंुत पांच हजाि हाथ ऊाँ चे चले जाते ह ैबाद में िमवििण िचना होती 

ह ै?  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: तिंुत िमवििण िचना हो जाती ह ै। भगवान ऊाँ चे चले जाते है, दवेों आकि िमवििण िचना किते हैं 

तिंुत िचना हो जाती ह ै। कुि दवेों की तो शसि इतनी सक तिंुत िचना कि दतेे हैं । भगवान को केवलज्ञान हुआ, जमीन 

िे तिंुत (पांच हजाि हाथ) उपि चले जाते ह ै।  

श्रोता : क्या िभी केवलीओ ंके सलऐ ऐिा ह ै?  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: केवलज्ञानी िभी उाँचे जाते ह ै। िमवििण का सनसश्चत नहीं होता ह ै। उपि जाते है, सकतने ऊंचे जाते ह,ै 

तीथंकिों तो ऊंचे जाते हैं लेसकन उपि तो िभी केवली जाते हैं । दवेों को िमवििण की िचना में दिे लगती नहीं ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ऐिी िचना हो जाती ह,ै ऐिा भगवान का असतशय ह ै। प्रथम मंसदि भसूम होती ह ैपश्चात ्खाई भसूम होती 

ह,ै वकृ्षों की भसूम अनेक प्रकाि की भसूमयााँ, ध्वजा की भसूम, िभी अनेक प्रकाि की भसूम व ेिभी भसूम को, गढ को 

लांघकि जाय, तब भगवान की गधंकूटी आती ह ै। जहााँ भगवान सविाजमान होते  ह ै। 

श्रोता : क्या भगवान को केवलज्ञान होने के पश्चात तिंुत पांच हजाि हाथ ऊाँ चे चले जाते ह ैबाद में िमवििण िचना होती 

ह ै?  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: तिंुत िमवििण िचना हो जाती ह ै। भगवान ऊाँ चे चले जाते ह,ै दवेों आकि िमवििण िचना किते हैं 

तिंुत िचना हो जाती ह ै। कुि दवेों की तो शसि इतनी सक तिंुत िचना कि दतेे हैं । भगवान को केवलज्ञान हुआ, जमीन 

िे तिंुत (पांच हजाि हाथ) उपि चले जाते ह ै।  

श्रोता : क्या िभी केवलीओ ंके सलऐ ऐिा ह ै?  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: केवलज्ञानी िभी उाँचे जाते ह ै। िमवििण का सनसश्चत नहीं होता ह ै। उपि जाते ह,ै सकतने ऊंचे जाते ह,ै 

तीथंकिों तो ऊंचे जाते हैं लेसकन उपि तो िभी केवली जाते हैं । दवेों को िमवििण की िचना में दिे लगती नहीं ह ै। व े

तो उि ध्वसननो उदय जहााँ न हो तो व ेकहााँ आिीनस्थ होते हैं केवली भगवान, सक भगवान के िमवििण में । िनुना 

कुि नहीं ह?ै आिीन होते भगवान के िमवििण में । (औि तीथंकि भगवान को) भगवान का वभैव ह ैउन भगवान के  
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िमवििण में केवलज्ञानी होते हैं, मसुनओ ंहोते हैं, यह िभी भगवान का िमवििण औि उनके तीथंकि भगवान की 

सवभसूत िे िभी भगवान के िमवििण में केवलज्ञानी, केवलज्ञान को प्राप्त किके सविाजते हैं । उन केवलज्ञानी को ध्वसन 

का उदय ह ैतो दिूिे गााँव जाय वहााँ गधंकूसट िचना होती ह ै। िभी िचना पीसठकासद औि कुि िभा, िभा बैठ िके इि 

प्रकाि की िभामडंप की िचना वहााँ होती ह ै। औि दिूिे गााँव जाय वहााँ पि भी केवलज्ञानी को ध्वसन िूटती ह ै।  

श्रोता : क्या भगवान जहााँ सवहाि किते ह ैवहााँ उनके चिण जहााँ िखते ह ैवहााँ कमल की िचना हो जाती है, तो वह 

स्वयमवे सक भगवान के असतशय िे िचना हो जाती ह ै। भगवान जब सवहाि किते ह ैतब कमल िखते ह ैसक व ेकमल 

की कुदिती िचना हो जाती ह ै....? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: दवेों िचना किते हैं । कमल दवेों िचते ह ै। भगवान चिण जहााँ िखते ह ैसक वहााँ पि िवुणम कमल की 

दवेों िचना किते हैं । महावीि भगवान को िमवििण की िचना तो हुई लेसकन ध्वसन सखिती नहीं थी । इि प्रकाि का 

ध्वसन िूटने का काल था औि गौतमस्वामी आये औि िब कुि मले हो गया । यह उपादान औि सनसमत्त का ... 

श्रोता : वाणी का योग कोई तीथंकि के असतरिि अन्य सकिी को कोई भव में होता ह ै? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: होता ह,ै वाणी का योग होता ह,ै सकिी को नहीं होता ह,ै सकिी को वाणी का उदय होता है, शास्त्र में 

आता ह,ै तीथंकि भगवान जहााँ आिीनस्थ न हो वहााँ कोई केवलज्ञानी भी आिीन होते ह ैऔि उनकी भी वाणी सखिती 

ह ैयह उपदशे की ध्वसन, उपदशे की ध्वसन सखिती ह ै। 

श्रोता : वीतिाग होने के बाद िाग तो ह ैअभी तक वीतिागी वे पि में ... 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ऐिा...ऐिा । बंध पणु्य का बंध इि प्रकाि का हुआ ह ैसक केवलज्ञानी होने के बाद ध्वसन सनकलती    

ह ै। 

श्रोता : गौतमस्वामी अदंि पधािे पश्चात ्िम्यग्दशमन को प्राप्त हुए सक बाहि िे ? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: ऐिा कुि नहीं ह ै। मानस्तंभ दखेि आश्चयमचसकत हो गये बाद में िम्यग्दशमन कब प्राप्त हुआ ? अदंि 

आने के बाद िब कुि हुआ ह ै। कौन िी भसूम में औि कहााँ तक आये, ऐिा कोई वणमन नहीं ह,ै बाकी मानस्तंभ दखेकि 

आश्चयम को प्राप्त हुए ह ै। वहााँ िे उनका प्रािम्भ हो गया ह ै। उनकी परिणसत पलटने की शरुुआत वहााँ िे हो गई ह ै। व े

पलटते वहााँ जाते ह ैवहााँ िब कुि हो गया, िम्यग्दशमन हो गया, मसुनदशा हो गई, चाि ज्ञान प्राप्त हो गया । िब परिणसत 

इतनी दिे में वहााँ जाते ह ैवहााँ पि िब पलट गई । वहााँ भगवान के पाि िमवििण में गये । एक क्षण में िब कुि पलट 

गया । भगवान के दशमन सकये तब िे िब पलट गया । प्रथम प्रािंभ यहााँ िे हुआ मानस्तंभ देखने िे  ।  

श्रोता : अदंि परुुषाथम इतना हो गया ।  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: अतंि का परुुषाथम की परिणसत अदंि िे आश्चयम हो गया । यह मैं मानता था वह िब समथ्या ह ै। मेंने तो 

माना था सक मिेे िमान दिूिा कोई नहीं ह ै। मानों मैं तो कोई िवमज्ञ हूाँ ऐिा मानने में आ गया था । यह तो समथ्या ह,ै मिेे 

में तो आश्चयम अदंि की इतनी पात्रता ह ैसक उनको अदंि िे आश्चयम हो गया । यह कौन ह?ै ऐिा हो गया । यह तो सकि  
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प्रकाि के महापरुुष ? यह कौन भगवान ह ै? ऐिा हो गया । ऐिा आश्चयम हो गया । वह सवपिीत मान्यता मिेी स्वयं की 

िभी बात भीति िे िूट गई । औि भीति िे एकदम पात्रता जागतृ हो गई ह ै। परिणसत सबल्कुल पलट गई ह।ै सबलकुल 

पलट गई ह ै। िभी आग्रह सबलकुल िूट गये । मान्यता िभी जो अन्यमत की वदेांत की थी, एकदम पलट गई । एकदम 

पलटकि एकदम िब कुि एकदम प्रकट हो गया ह ै। यह आत्मा को ऐिी चैतन्य की उिकी पात्रता एकदम हो गई । 

पणूमरूप िे परुुषाथम हुआ, हो गया ।  

श्रोता ब: जासतस्मिण िे ............. 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: कोई कािण नहीं ह ै। भगवान के दशमन िे िब कुि हो गया । सनसमत्त भगवान के दशमन ह,ै औि अतंि में 

स्वयं का उपादान ह ै। 

प्रशममूिति बभगवतरी बमात बकी बजय बनो, 

सम्यक्त्वमूिति बपरम बभगवतरी बमात बकी बमंगल बवाणरी बकी बजय बनो ब। 

अशंताशंत बउपकाररी बकनाशगुरुदेव बकी बजय बनो ब। 
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‘w‘wjw …- Cgo A§Vago ~¡R>Zm Mm{h¶o& Cg àH$mago Hw$N> AmnH$m Odm~ Wm& ~w{Õgo
Zht, A{nVw A§Vago& BZ XmoZm|‘| ³¶m A§Va h¡?

g‘mYmZ …- ~w{Õgo {dMma H$aHo$ {ZU©¶ {H$¶m dh Vmo ~w{Õgo (hþAm)& A§Va‘|go
àJQ> H$ao& Omo ñd^md h¡, Cg ñd^md‘| nhþ±MH$a J«hU hmoZm Mm{h¶o {H$ ¶h M¡VÝ¶
gmo ‘¢ hÿ±& {dMma {H$¶m {H$ ¶h M¡VÝ¶ ‘¢ hÿ±, ¶h ‘¢ Zht hÿ±, Eogm {dMmago {ZU©¶
{H$¶m dh {dMmago {ZU©¶ Zht, A§Va‘|go hmoZm Mm{h¶o& A§Va‘|go {H$ Omo AÝXa‘| AnZm
ApñVËd h¡ dh ApñVËd J«hU hmoZm Mm{h¶o {H$ ¶h M¡VÝ¶H$m ApñVËd gmo ‘¢, ¶h
~mhaH$s Omo n[aU{V hmoVr h¡ dh ‘oam ‘yb ñd^md Zht h¡, dh Vmo n¶m©¶| h¢& CgH$m
ApñVËd J«hU hmoZm Mm{h¶o& {dMmago {ZU©¶ H$ao& nhbo AmVm h¡, naÝVw A§Va‘|go Ñ{ï>
àJQ> hmoZr Mm{h¶o&

‘w‘wjw …- O¡go amJH$m ñdm‘rËd h¡ {H$ ¶h ‘oam h¡, ‘¢ hÿ±& Eogo Cgo AnZo MoVZËdH$m
ñdm‘rËd, ‘oamnZm, Ah§nZm àJQ> hmoZm Mm{h¶o& Cgo A§Va‘|go àJQ> hþAm (Eogm H$hVo
h¢)?

g‘mYmZ …- ‘¢ ¶hr hÿ±, ¶h ‘¢ Zht hÿ±& ñd‘| ñd~w{Õ (H$ao) {H$ ‘¢ ¶hr hÿ±&
‘¢ CgH$m ñdm‘r, dh {dH$ën hþAm& bo{H$Z ‘¢ Omo M¡VÝ¶ h¡ dhr ‘¢ hÿ±& CVZr
~w{Õ Cg‘| VXmH$ma-VX²ê$n Ñ{ï> Cg ê$n n[aU{‘V hmo Om¶& Omo EH$ËdH$s n[aU{V
Mb ahr h¡, dh {^Þ hmoH$a ¶h ‘¢ hÿ±, ¶h ‘¢ Zht hÿ±& Eogr A§Va‘|go Cg àH$maH$s
n[aU{V àJQ> hmo Om¶&

‘w‘wjw …- CgH$m Cn¶moJ..
g‘mYmZ …- CgH$m Cn¶moJ ~mha OmVm h¡, naÝVw AÝXa Ñ{ï> àJQ> hmoZr Mm{h¶o,

Cg àH$maH$s&
‘w‘wjw …- amJ hmo Eogm H$moB© JwU Ord‘| Zht h¡& amJ hmo Eogm Ord‘| H$moB©

JwU Zht h¡& Am¡a Eogo grYm bo Vmo Mm[aÌJwUH$s n¶m©¶ h¡, Cg‘| amJ Mm[aÌJwUH$s
{dnarVVmHo$ H$maU hmoVm h¡, dhm± H$hZoH$m ^mdmW© ³¶m h¡?

g‘mYmZ …- AmË‘mHo$ ‘yb ñd^md‘| amJ hmo Eogm CgH$m ñd^md Zht h¡& Cg‘o|
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A‘wH$ àH$maH$s ¶mo½¶Vm h¡, d¡̂ m{dH$ ¶mo½¶Vm h¡ (Vmo) M¡VÝ¶‘| {d^md n[aU‘Z hmoVm
h¡& CgHo$ ‘yb ñd^md‘| H$ht amJ Zht hmoVm h¡& ñ’${Q>H$ ñd^mdgo {Z‘©b h¡, d¡go
ñd^mdgo Vmo ñd¶§ {Z‘©b hr h¡& CgHo$ ‘yb ñd^md‘| AÝXa àdoe (Zht hþAm h¡)&
ñ’${Q>H$‘| ‘yb ñd^md‘| bmb-H$mboH$m àdoe Zht hmoVm h¡& d¡go CgH$m ‘yb ñd^md,
Cg‘| amJ hmo Eogm CgH$m ñd^md Zht h¡& ñd^md‘| CgH$m àdoe Zht hmoVm& CgH$s
n[aU{V‘| Eogm hmo OmVm h¡& Cg àH$maH$s Cg‘| ¶mo½¶Vm h¡, n¶m©¶‘| hmo d¡gr& d¡̂ m{dH$
e{º$ h¡, Cg‘| Eogr ¶mo½¶Vm h¡& dh hmoVm h¡& dh Zht hmo Vmo Cg OmVH$m doXZ,
AmHw$bVm Hw$N> Zht hmoVm& Cg OmVH$s {d^mdn¶m©¶ hmoVr h¡& bo{H$Z ‘yb ñd^md‘|
Zht h¡& ‘yb ñd^md‘| OmH$a XoIo Vmo, O¡go ñd^mdgo nmZr {Z‘©b h¡, ñ’${Q>H$ {Z‘©b
h¡, d¡go CgH$m ñd^md {Z‘©b h¡& {Z‘©bVm na Ñ{ï> H$ao Vmo {Z‘©b hr h¡& Bg{b¶o
{Z‘©bH$mo »¶mb‘| boZm Am¡a ¶o g~ Omo {d^mdH$s n¶m©¶ h¡, ñd¶§ AnZr Amoa Am¶o
Vmo CgH$s {d^md n[aU{V Ny>Q>H$a ñd^md n[aU{V hmo& {’$a Aën ApñWaVm ahVr
h¡, dh ^r nwéfmW©go H«$‘-H«$‘go Ny>Q> OmVr h¡&

gd©JwUm§e gmo gå¶H²$Ëd& M¡VÝ¶H$s Amoa n[aU{V J¶r Vmo gd© JwUm|H$m A§e ñd^mdH$s
Amoa n[aU{V àJQ> (hmoVr h¡)& Bg Amoa {Xem h¡ Vmo g~ {d^mdn¶m©¶ hmoVr h¡& nyam
M¸$a Ñ{ï> Bg Amoa ‘w‹S>r Vmo g~ Eogo ‘w‹S> OmVm h¡& {’$a Aën ApñWaVm ahVr
h¡, CgH$s ^r Yrao-Yrao ew{Õ hmoVr OmVr h¡& Mm[aÌH$s {Z‘©bVm (hmoVr h¡)& EH$
VÎdH$mo J«hU H$ao Vmo Cg‘| g~ Am OmVm h¡& kmZ, AmZÝX Am{X g~ Cg‘| àJQ>
hmoVm h¡& EH$ CgH$s Ñ{ï> ~Xbo Vmo&

‘w‘wjw …- .. nwéfmW© ³¶m| CR>Vm Zht h¡?
g‘mYmZ …- g~H$m EH$ hr àý AmVm h¡& ³¶m| Zht CR>Vm h¡? AnZm hr

H$maU h¡, {H$grH$m H$moB© H$maU Zht h¡& ñd¶§H$s é{MH$s j{V h¡ Am¡a AnZr ‘ÝXVm
h¡& JwéXod H$hVo Wo, {H$grH$m H$maU Zht h¡& Zht H$‘© amoH$Vo, Zht Am¡a H$moB© amoH$Vm&
àË¶oH$ Ðì¶ ñdV§Ì h¡& AnZr é{M ~mha {d^md‘| éH$s h¡, Bg{b¶o éH$ J¶m h¡&
ñd¶§ AnZr Amoa Om¶ Vmo ñdV§Ì h¡& Cgo H$moB© amoH$Vm Zht h¡& àË¶oH$ Ðì¶ ñdV§Ì
h¡& ñd¶§ {d^md‘| OmZodmbm ñdV§Ì (h¡), ñd^md‘| AmZodmbm ñd¶§ ñdV§Ì h¡& AnZr
ñdV§ÌVmgo ñd¶§ AnZo‘| Am gH$Vm h¡& ñd¶§ ñd¶§H$mo nhMmZ gH$Vm h¡&

ñd¶§ AnZm ñd^md nhMmZH$a ñd¶§H$s Amoa OmZm h¡& ~mha AQ>H$m h¡& ñd¶§H$s
Amoa OmZm& ‘¢ M¡VÝ¶Xod M¡VÝ¶ñd^mdgo ^am hþAm, km¶H$Vmgo ^am hþAm AmË‘m hÿ±&
AnZr Amoa OmZm& g~ {d^md AmHw$bVmê$n h¡& ñd^md empÝV Am¡a AmZÝXgo ^am
h¡& Cg Amoa OmZm, Cg Amoa n[aU{VH$mo ‘mo‹S>Zm Am{X g~ AnZo hmW‘| h¡& ôXkmZ



89Q´ > oH$-Q´ > oH$-Q´ > oH$-Q´ > oH$-Q´ > oH$-

H$aZm, ñdmZŵ y{V H$aZm, g~ ‘w{º$H$m ‘mJ© JwéXodZo àH$m{eV {H$¶m h¡& AmZÝX ñd^md‘|
^am h¡& kmZ, AmZÝX g~ AmË‘m‘| h¡, ~mha H$ht Zht h¡&

‘w‘wjw …- .. {dH$ënH$m µOmoa ~‹T> OmVm h¡& ñd^md hmW‘| AmVm Zht h¡, {dH$ën
CËnÞ hmo OmVm h¡& ñd^mdH$mo ñd¶§ à¶ËZ H$aHo$ J«hU H$aZm& àkmgo {^Þ H$aZm
Am¡a àkmgo J«hU H$aZm, (Eogm) emó‘| AmVm h¡& Am¡a JwéXod ^r Eogm hr H$hVo
Wo& {dH$ënH$m µOmoa ~‹T>o Vmo CgHo$ gm‘Zo AnZm µOmoa ~T>mZm& M¡VÝ¶ n[aU{VH$m µOmoa
~‹T>o Vmo dh Qy>Q>o& ñd¶§ AnZo ñd^mdH$mo J«hU H$aZm Am¡a {d^mdgo {^Þ H$aZm& àkmgo
J«hU H$aZm, àkmgo {^Þ H$aZm AnZo hmWH$s ~mV h¡& {dH$ënH$m µOmoa ~‹T>o Vmo CgHo$
gm‘Zo Zht XoIH$a ñd¶§ AnZo ñd^mdH$m µOmoa ~‹T>mZm& ~ma§~ma CgrH$m Aä¶mg H$aZm&
CgrH$m Aä¶mg H$aZm, Cg‘| WH$Zm Zht& CgrH$s Amoa Aä¶mg H$aVo ahZm&

... g~H$m gma EH$ h¡-‘¢ EH$ ewÕ ‘‘ËdhrZ kmZ-Xe©Zgo ^am AmË‘m hÿ±&
‘¢ EH$ ewÕ AmË‘m hÿ±& AZm{X AZÝV emœV hÿ±& M¡VÝ¶ Á¶mo{V h¡& ¶o g~ Vmo O‹S>
h¡, ¶o g~ {XImB© XoVm h¡ dh& M¡VÝ¶H$s Á¶mo{V AZm{XAZÝV emœV h¡& àË¶j kmV
hmo Eogm h¡, H$ht Anamoj Zht h¡& ñd¶§ àË¶j h¡& namoj Zht h¡, naÝVw àË¶j
h¡& àË¶j Á¶mo{V h¡, AZm{X AZÝV h¡& {ZË¶ CX¶ê$n h¡& dh Jwá Zht h¡, {ZË¶
àJQ> hr h¡& C{XV AmË‘m h¡& Cgo AZŵ d Zht hmoVm h¡, AZŵ d hmo Vmo CX¶ H$hm
Om¶& naÝVw ñd^md CX¶ê$n h¡, {ZË¶ CX¶ê$n h¡& àË¶j M¡VÝ¶H$s Á¶mo{V h¡& M¡VÝ¶ñd^md
h¡, kmZKZ ñd^mddmZ h¡& CgH$m ñd^md kmZgo ^am Eogm M¡VÝ¶ àË¶j AZŵ d‘|
Am¶o Eogm h¡& Eogm EH$ ñdê$n AmË‘m h¡& AIÊS> Á¶mo{V h¡& Cg‘| IÊS> Zht n‹S>Vm&
Eogm AmË‘m h¡& Cgo J«hU H$aZo O¡gm h¡&

~mH$s g~ AZm{Xgo n[aU‘Z hmo ahm h¡, dh g~ n[aU‘Z naHo$ gmW EH$Ëd¶wº$
h¡& M¡VÝ¶ EH$ ñdê$n AmË‘m, ewÕ M¡VÝ¶Á¶mo{V Cgo J«hU H$aZo O¡gm h¡& AZm{XAZÝV
emœV M¡VÝ¶ h¡& àË¶j h¡& {XIm¶r Zht XoVm h¡, {’$a ^r àË¶j h¡& ñd¶§ àË¶j
h¡, Jwá Zht h¡& namoj Vmo Anojmgo H$hZo‘| AmVm h¡& namoj Zht h¡& Ho$dbkmZH$s
Anojmgo H$hm h¡& CgH$m doXZ Vmo ñdmZŵ y{V‘| àË¶j hmoVm h¡& àË¶j Á¶mo{V h¡& ¶o
~mhaH$s Á¶mo{V Zht, ¶o Vmo M¡VÝ¶H$s Á¶moV Eogm AmË‘m h¡& EH$ ñdê$n AmË‘m ewÕmË‘m,
Cgo J«hU H$aZo O¡gm h¡& Cgo J«hU H$ao Am¡a CgH$s ‘{h‘m Am¶o Vmo g~ {d^md
n[aU{VH$m ag Qy>Q> Om¶, M¡VÝ¶H$s ‘{h‘m Am¶o Vmo& Eogm EH$ ewÕmË‘m h¡&

EH$ ewÕmË‘m h¡& g~ à{H«$¶mgo nma& Cg‘| H$Vm©, {H«$¶m, H$aU, g§àXmZ, AnmXmZ
Am{X à{H«$¶m .... ñd^mdê$n h¡& {H$gr ^r àH$maH$m ôX Zht h¡& Eogm ewÕ h¡&
{H$gr ^r àH$maH$m Cg‘| H$Vm©, naH$m H$a Zht gH$Vm, naH$s {H«$¶m H$a Zht gH$Vm&
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Cgo Hw$N> Xo gHo$, Cg‘|go Hw$N> bo gHo$, CgH$m dh AmYma Zht h¡& Eogm AmË‘m
h¡& Eogr g~ à{H«$¶mgo nma AmË‘m Eogm M¡VÝ¶VÎd h¡& Cg VÎdH$mo J«hU H$aZo O¡gm
h¡&

.... AZm{X H$mbgo H$a ahm h¡, {’$a ^r ‘‘ËdhrZ hÿ±& naH$m ‘‘Ëd, ñdm‘rËd~w{Õ
H$a ahm h¡, Vmo ^r H$hVo h¢, ‘¢ ‘‘ËdhrZ hÿ±& CgH$m ñdm‘rËd nwX²JbH$m h¡, ñd¶§H$mo
Zht h¡& {’$a ^r ñdm‘rËd ‘mZ Vmo boVm h¡& Vmo ^r H$hVo h¢, ‘¢ Cggo ñdm‘rËd
a{hV, Cggo {^Þ M¡VÝ¶VÎd h¡& {d^mdH$m {dœê$nnZm& {d^md Vmo nyao {dœ‘| ì¶má,
Eogm {d^md h¡& naÝVw ‘¢ CgH$m ñdm‘r Zht hÿ±&

... AnZo ñd^md‘| empÝV Am¡a AmZÝX ^am h¡& dh Vmo ~mhaH$m g§¶moJ h¡& Xod-
Jwé-emó AmË‘mH$mo àmá H$aZo‘| {Z{‘Îm h¢& Xod-Jwé-emó, {OÝhm|Zo AmË‘mH$s gmYZm
H$aHo$ nyU©Vm àJQ> H$s, CgH$s ^mdZm ~rM‘| Am¶o {~Zm Zht ahVr& gmYH$m|H$mo eŵ ^md‘|
^mdZm AmVr hr h¡ {H$ Xod-Jwé-emó ‘wPo g‘rn hmo, Eogr ^mdZm AmVr h¡& naÝVw
dh ho¶~w{Õgo AmVr h¡& ho¶ hmoZo na ^r Cgo ^mdZm hmoVr h¡ {H$ Xod-Jwé-emóH$s
g‘rnVm hmo& dh hmoZona ^r ^mdZm AmVr h¡&

JwéXodH$s dmUr OmoaXma Wr {H$ godH$ Eogm hr H$ho {H$, à ŵ! ‘¢ AmnHo$ H$maU
{Vam& Eogm H$ho& naÝVw CnmXmZ AnZm h¡& ^mdZm Eogr (AmVr h¡)& {Z{‘Îm na Amamon
H$aHo$ (H$hVm h¡ {H$), à ŵ! AmnZo ‘wPo Vmam& eŵ ^md‘| Vmo Eogm AmVm hr h¡&
AmMm¶m] ^r Eogm H$hVo h¢, g~ Eogm hr H$hVo h¢& ... dh Vmo CgH$m ñd^md Zht
h¡, AnZm ñd^md Zht h¡ Eogm OmZo& naÝVw eŵ ^md‘| Eogm Am¶o {H$ à ŵ! Amn
‘wPo Vm[a¶o, Eogm Am¶o&

‘w‘wjw …- Xod-Jwé-emóHo$ à{V ~hþ‘mZ Am¶o {~Zm Zht ahVm&
g‘mYmZ …- ahVm hr Zht& {Ogo km¶H$AmoaH$s n[aU{V hmo, Cg‘| Eogm ~hþ‘mZ

AmVm hr h¡& AmMm¶m]H$mo ^r Eogm ~hþ‘mZ AmVm h¡& AmMm¶© ^r emó {bIo V~
{OZoÝÐ ^JdmZH$mo Z‘ñH$ma H$aVo h¢&

‘w‘wjw …- g^r dñVwE± H«$‘~Õ h¢ Vmo nwéfmW©H$s ‘hÎmm Zht ahr&
g‘mYmZ …- H«$‘~Õ, nwéfmW©nyd©H$ H«$‘~Õ hmoVm h¡& {Og‘| nwéfmW© g‘m{dï> h¡&

H«$‘~Õ hmoZoHo$ ~mdOyX Cg‘| nwéfmW© gmW‘| hmoVm h¡& CgH$m Omo nwéfmW© H$ao, {Ogo
nwéfmW©H$s ^mdZm hmoVr h¡, CgrH$m H«$‘~Õ gwbQ>m hmoVm h¡& {Ogo nwéfmW© Zht H$aZm
h¡, à‘mX H$aZm h¡, CgH$m H«$‘~Õ ^r CbQ>m hmoVm h¡& Cgo g§gmaH$m H«$‘~Õ hmoVm
h¡& {Ogo nwéfmW©H$s ^mdZm hmo, CgrH$m H«$‘~Õ ‘mojH$s Amoa hmoVm h¡& {Ogo nwéfmW©
Zht hmoVm, Cgo H«$‘~Õ gwbQ>m Zht hmoVm& nwéfmW©Ho$ gmW gå~ÝY h¡&
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... H«$‘~ÕHo$ gmW g~ H$maU gmW‘| hmoVo h¢& nwéfmW©, ñd^md Am{X g~ gmW‘|
hmoVo h¢& {OgH$m nwéfmW© gwbQ>m, CgH$m H«$‘~Õ gwbQ>m hmoVm h¡& nwéfmW©nyd©H$H$m H«$‘~Õ
g‘PZm&

... ‘{h‘m Jm¶o& JwéXod JmVo Wo& g~ AmMm¶© JmVo h¢& CgH$m ñd^md .... AmË‘m‘§o
AZÝV e{º$ ^ar h¡& AmË‘m‘| kmZ AZÝV, AmË‘m‘| AmZÝX AZÝV& AmË‘m AX²̂ wV
VÎd h¡& ¶o ~mhaH$m Omo {XImB© XoVm h¡ dh g~ VwÀN> h¡& dh Hw$N> AmË‘mH$mo gwIê$n
Zht h¡& Bg{b¶o CgH$m {dMma H$aHo$ AmË‘mH$m ñd^md nrN>mZo Vmo ‘{h‘m Am¶o& XodbmoH$Ho$
Xod ^r Amü¶©̂ yV Zht h¢& XodbmoH$H$m gwI ^r Amü¶©̂ yV Zht h¡& Xodm|H$mo ^r ^JdmZ
{OZoÝÐ XodH$s ‘{h‘m AmVr h¡& Xod-Jwé-emóH$s ‘{h‘m AmVr h¡& {OÝhm|Zo AmË‘ñdê$nH$mo
àJQ> {H$¶m, Eogo Xod-Jwé-emóH$s gmYZm H$ao, CgH$s ‘{h‘m, Omo CÝhm|Zo àJQ> {H$¶m&
Bg{b¶o H$aZo O¡gm h¡ d¡gm AmË‘m h¡& Bg{b¶o AmË‘mH$s ‘{h‘m H$aZr& AmË‘mH$m
ñd^md Eogm h¡& O¡gm ^JdmZH$m AmË‘m h¡, d¡gm AnZm AmË‘m h¡& Bg{b¶o CgH$m-
AmË‘mH$m ñd^md n{hMmZZm& Omo {OZoÝÐ Xod-Jwé H$hVo h¢, Cgo AÝXa n{hMmZZm {H$
AmË‘m Eogm hr h¡& AmË‘m‘| H$moB© AX²̂ yVVm ^ar h¡, AmË‘m H$moB© Amü¶©H$mar VÎd
h¡& ¶o g~ {XImB© XoVm h¡, dh AbJ h¡ Am¡a A§Va‘| AmË‘m H$moB© AbJ h¡& CgH$s
‘{h‘m bmZr&

... {deofVm Zht h¡& OrdZH$s {deofVm AmË‘m‘| Hw$N> àJQ> hmo Vmo OrdZH$s
{deofV h¡, Vmo ‘Zwî¶OrdZH$s g’$bVm h¡& ~mH$s ¶o g~ g§gma Vmo nwÊ¶Ho$ H$maU
MbVm ahVm h¡& dh à¶ËZ H$ao Vmo ^r AnZr BÀN>mZwgma Zht hmoVm h¡& Bg{b¶o
A§Va‘|go-AmË‘m‘|go Hw$N> àJQ> hmo, Hw$N> ZdrZVm AmË‘mH$m ñd^md& Vmo dhr OrdZH$m
H$V©ì¶ h¡& Bg{b¶o CgH$s é{M, ‘{h‘m, CgH$m {dMma, CgH$m KmobZ, dm§MZ Am{X
g~ CgH$m H$aZo O¡gm h¡&

 àe‘‘y{V© ^JdVr ‘mVZmo O¶ hmo! ‘mVmOrZr A‘¥V dmUrZmo O¶ hmo!
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(Eogm Zht h¡)& EH$ AmË‘mH$mo nrN>mZo (Cg‘|) g~ Am OmVm h¡& Am¡a g~H$mo nrN>mZo,
AmË‘mH$mo nrN>mZo Zht Vmo Hw$N> OmZm Zht& EH$ AmË‘mH$mo nrN>mZo Cg‘| g~ Am
OmVm h¡& AmË‘mH$mo OmZm CgZo g~ OmZm Am¡a AmË‘mH$mo Zht OmZm Vmo ½¶mah A§JH$m
kmZ hþAm Vmo ^r Hw$N> Zht hþAm&

‘w‘wjw …- AmË‘m gwIr Vmo Zht hþAm&
g‘mYmZ …- Zht hþAm& AmJ‘kmZ (H$ao), naÝVw CgH$m AW© Eogm Zht h¡ {H$

Á¶mXm Iy~ OmZo Vmo ‘w{º$H$m ‘mJ© hmo gH$Vm h¡& A‘wH$ à¶moOZ^yV OmZo Vmo ^r AmË‘mH$m
ñd^md àJQ> hmoVm h¡& AmJ‘kmZ hmoVm h¡& ^JdmZH$s dmUr, ^JdmZZo ³¶m H$hm h¡,
emó‘| ³¶m AmVm h¡, AmJ‘kmZ AmVm h¡& {deof OmZo Vmo AÀN>m h¡, Wmo‹S>m OmZo
Vmo ^r hmo gH$Vm h¡&

{ed^y{V ‘w{Z Hw$N> OmZVo Zht Wo& EH$ eãXH$m kmZ ^r ^yb OmVo Wo& ‘méf,
‘mVwf& amJ-Ûof Zht H$aZoH$m JwéZo H$hm Vmo dh ^r ^yb J¶o& ‘mgVwf hmo J¶m&
CgH$m ^md g‘P {b¶m& Am¡aV Xmb Am¡a N>rbH$m AbJ H$aVr Wr& Eogm ‘oao JwéZo
H$hm {H$ AmË‘m {^Þ h¡ Am¡a ¶h {d^md {^Þ h¡& Eogm ^oXkmZ H$aHo$ A§Va‘| D$Va
J¶o& ‘yb à¶moOZ^yV VÎdH$mo OmZo&

 àe‘‘y{V© ^JdVr ‘mVZmo O¶ hmo! ‘mVmOrZr A‘¥V dmUrZmo O¶ hmo!
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मंगलाचरण 

चत्तारि मगंलं, अिहतंा मगंलं, सिद्धा मगंलं, िाहू मगंलं, केवलीपण्णत्तो धम्मो मंगलं 

चत्तारि लोगतु्तमा, अिहतंा लोगतु्तमा, सिद्धा लोगतु्तमा, िाहू लोगतु्तमा, 

केवसलपण्णत्तो धम्मो लोगतु्तमो । 

चत्तारि शिण ंपव्वज्जासम, अिहतें शिण ंपव्वज्जासम, सिदे्ध शिण ंपव्वज्जासम, 

िाहू शिण ंपव्वज्जासम, केवसलपण्णत्त ंधम्म ंशिण ंपव्वज्जासम । 

चाि शिण, चाि मगंल, चाि उत्तम किे जे, भविागिथी ते तिे, 

िकल कममनो आण ेअंत, मोक्ष तणा िुख लह ेअनंत, 

भाव धिीने ज ेगणु गाय, ते जीव तिीने मसुि जाय, 

िंिािमांसह शिण चाि, अवि शिण न कोई, ज ेनि-नािी आदिे, तेन ेअक्षय असवचल पद होय । 

अगंठेू अमतृ विे, लसधध तणा भडंाि, ज्यां गरुु गौतमने िमरिये तो िदाय मन वांसित फल दाताि। 

श्रोता : वािंवाि कहते हो सक किना तो तझु ेही ह ैलेसकन जब भी किे तभी ही तझु ेकिना ह ै। तब दिूिी ओि ऐिा भी 

आता ह ैसक पंचपिमषे्ठी भगवतंों की कृपा का फल मोक्ष ह ै। मिेे मोक्षमडंप में पंचपिमषे्ठी भगवतं पधािो िभी को में िाथ 

िखता हूाँ तो यह दोनों के बीच िंसध सकि प्रकाि िे ह?ै 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: परुुषाथम तो स्वयं को ही किन ेका ह ै। प्रत्येक द्रव्य स्वतंत्र ह ैगरुुदवेश्री ने िभी स्वतंत्रता का वणमन सकया 

ह ै। प्रत्येक द्रव्य के गणु-पयामय िभी स्वतंत्र ह ैऔि अदंि आत्मा में जो स्वानभुसूत आनंद प्रकट होता ह ैवह भी स्वयं िे 

ही होता ह ैसफि भी जो अनासदकाल िे जो मोक्ष का मागम जो प्रकट हुआ नहीं ह,ै स्वानभुसूत नहीं प्रकट हुई ह,ै उिमें 

अनासदकाल िे प्रथम कोई दवे अथवा गरुु उिका वचन जीव को समले भीति देशनालसधध होती ह ैऐिा सनसमत्त-उपादान 

का िम्बन्ध ह ै । यह सनसमत्त औि उपादान, उपादान स्वयं का तैयाि हो तब सनसमत्त उिके िाथ में होता ही ह ै तब 

दशेनालसधध होती ह ै। अथामत ्उि कृपा का फल उिे कुि दवे-गरुु की कृपा का फल ह ैजो मसुि का मागम भीति स्वानभुसूत  

मोक्ष कल्याणक  
िा. २५-१-२०२४ 
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प्रकट होती ह ैउिमें गरुुदवे की औि सजनेन्द्रदवे की कृपा का फल ह।ै ऐिा िाधक को आये सबना िहता नहीं ह ैसक मैं 

मसुि के मागम पि जहााँ जा िहा हाँ वह जाता हूाँ स्वयं िे, तदसप आचायमदवे कहते ह ैसक प्रवचनिाि में सक मैं जाता हूाँ । मैं 

मोक्षमंडप में मैं जो चारित्रदशा प्रकट किन ेजाता हूाँ, िम्यग्दशमन िे लेकि चारित्रदशा स्वयं ही जाती ह ै। मैं जाता हूाँ, मैं 

स्वयं िे, मैं स्वयं अपने परुुषाथम िे जाता हूाँ । लेसकन दवे-गरुु-शास्त्र को िाथ में िखता हूाँ, उिकी कृपा िे, महापरुुषों 

(वडील) की कृपा िे हम िाधना कि िह ेह ै। हम तो अनासदकाल िे अनजान हम महापरुुषों (वडील) को िाथ िखकि, 

मैं किता हूाँ स्वयं िे, लेसकन आपको िाथ में िखता हूाँ, आप हमािी िाधना में पधािीये हम जो दीक्षा के मागम पि जा िह े

ह,ै उिमें आप पधािीये मैं िभी का आदि किता हूाँ । िभी का हमें आदि ह ैऐिी मसहमा किता हूाँ । िभी तो वदंन किता 

हूाँ । मैं आपको िाथ में िखता हूाँ । मैं जा िहा हूाँ परुुषाथम किके मेिे चैतन्य की परिणसत प्रकट किने के सलये। चैतन्य अनासद 

अनंत शदु्ध ह ैलेसकन मैं चैतन्य की परिणसत प्रकट किने जाता हूाँ, उिमें मैं आप िभी को िाथ में िखता हूाँ । मिेे शभुभाव 

में आप िभी िाथ में िहो औि मैं आपको अतं तक िाथ में ही िखता हूाँ ।  

                मैं महापरुुषों (वडील) के िाथे, महापरुुषों (वडील) की कृपा का फल ह,ै यह हम मसुि के मागम पि जाते ह ै

महापरुुषों (वडील) की कृपा की, सजन्हों न ेिाधना प्रकट की, सजन्हों न ेपणूमता प्रकट की औि िाधना प्रकट किके ऐिे 

जो महापरुुष ह ै– उनको मैं िाथ में िखता हूाँ । यह सनसमत्त-उपादान का ऐिा िम्बन्ध ह ैजो किता ह ैस्वयं िे लेसकन उिमें 

दवे-गरुु-शास्त्र; िाधकों को शभुभाव िाथ आये सबना िहता नहीं ह ै। आग ेजाता ह ैतो उिके ध्यान के अवलंबन में भी 

श्रतु का सचंतवन उिको बसुद्धपवूमक होता ह;ै सकन्त ुहोने का ह ैसनसवमकल्पदशा, लेसकन वह बीच में आये सबना िहता नहीं 

ह ै। सनसवमकल्पदशा प्रकट हो, तभी प्रथम उिे शभु का आलंबन होता ह ैपश्चात ्िूटी जाता ह ैलेसकन वह िाथ में आये 

सबना िहते नहीं ह ै। क्योंसक व ेशभुभाव औि यह तो शभुभाव ह ैसकन्त ुउििे िूटकि अतंि में जाता ह ैतदसप किता ह ै

स्वयं िे, लेसकन सजन्होंने प्रकट सकया उिके उपि आदि, ित्काि औि उिे िाथ िख ेसबना िाधकों को ऐिी परिणसत होती 

ह ैऔि िाथ में ऐिी भावना आये सबना िहती नहीं ह ै। 

श्रोता : अथामत ्स्वयं का परुुषाथम औि महापरुुषों (वडील)का आदि । 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: महापरुुषों (वडील) को िाथ िखता ह ै। (श्रोता : िाथ में िखता ह)ै 

श्रोता ब : ह ेपजू्य भगवती माता ! एक प्रश्न ह ै । मैं ही मोक्ष का धाम औि मैं ही मोक्ष के परिणाम िे, िम्यग्दशमन का 

सवषयभतू भगवान शनू्य ह ैतो मिु पयामय िे जो शनू्य ह;ै उिका आश्रय लेने िे मिु पयामय प्रकट होती ह,ै वह सविोध 

जिेा लगता ह ै। तो उि िम्बसन्धत स्पष्टता किने की कृपा सकजीयेगा । 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: बंध-मोक्ष के परिणाम मलू बंध-मोक्ष के कािण ऐिी िभी पयामयें हैं, उि पयामय िे वस्त ुएव ंवस्त ुस्वरूप 

औि उि पयामय पथृक ह,ै यह अपेक्षाएाँ ह ैऔि उिका आश्रय पयामय एक अशं ह ैऔि द्रव्य अशंी ह ै। यह अशंी उपि 

आश्रय… आश्रय किने िे  (मसुि का) अशं प्रकट होता ह ै। लेसकन वह अशं-अंशी का भदे ह,ै वह भी ऐिा िवमथा भदे 

नहीं ह ैसक ऐिा िवमथा भदे सक दो द्रव्यों का भदे हो, ऐिा अत्यंत भदे नहीं ह ै। अशं-अशंी का भदे ह ैऔि वह द्रव्य पि 

दृसष्ट किें तो ही वह पयामय प्रकट होती ह ै। जो िम्यग्दशमन का आश्रय द्रव्य है, उि द्रव्य को द्रव्य पि दृसष्ट किने िे यह 

िम्यग्दशमन-ज्ञान-चारित्र िब कुि प्रकट होता ह ै। तो उििे आत्मा ऐिा अलग… ऐिा अलग नहीं ह,ै उिको इि पयामय  
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का वदेन होता ह,ै उििे शनू्य अथामत ्पयामय उििे कोई पथृक िह जाय औि द्रव्य कुि पथृक िह जाय, ऐिा नहीं ह,ै 

उिको ऐिा अत्यंत भदे नहीं ह ै। 

                 वह पयामय प्रकट हो उिे आत्मा का वदेन होता ह ै। िम्यग्दशमन का वदेन होता ह,ै िम्यग्ज्ञान औि िम्यग्चारित्र 

का भी आत्मा को वदेन ह,ै वह सनममल पयामय का वदेन होता ह ै। उिको जो कुि िाधना होती ह,ै वह िाधना कोई अन्य 

के सलये नहीं होती ह ै। स्वयं आत्मा के स्वरूप की प्रासप्त किने के सलये होती ह ै। वह िाधना कोई व्यथम जाती नहीं ह ै। 

उिे आत्मा का वदेन होता ह ैऔि मोक्ष की पयामय जो मसुि की पयामय होती ह,ै केवलज्ञान की पयामय होती ह,ै उि पयामय 

को आत्मा का वदेन ह ै– यह द्रव्यदृसष्ट के सवषय में नहीं ह,ै द्रव्य(दृसष्ट) का सवषय… में यह द्रव्यदृसष्ट के सवषय में नहीं     

ह ै– उि अपेक्षा िे उिे पथृक कहने में आता ह ै। ऐिा भदे ह,ै अत्यंत भदे नहीं ह ै। 

   उिे अत्यंत भदे ऐिा नहीं ह ैसक उिका वदेन न हो, िम्यग्दशमन प्रकट होता ह,ै तब यह िम्यग्दशमन का वदेन 

स्वानभुसूत होती ह,ै उि द्रव्य पि दृसष्ट किने िे िब प्रकट होता है, इिसलये वह शनू्य ह,ै उिे सकिके सलये प्रकट किना 

कहने का नहीं ह ै। द्रव्यदृसष्ट के बल िे िम्यग्दशमन, सफि आगे वसृद्ध होने पि मसुनदशा होती ह,ै िठवााँ-िातवााँ गणुस्थान 

में झलूता होता ह,ै वह िब कुि मसुनिाज को भी वदेन ह,ै यह िठवााँ-िातवााँ गणुस्थान में भी िाधकपयामय ह,ै अभी 

पणूमता नहीं ह ै। पूणम हो तब केवलज्ञान होता ह,ै लेसकन द्रव्यदृसष्ट में वह केवलज्ञान की पयामय भी गौण होती है, मसुि की 

पयामय भी नहीं ह,ै सक द्रव्यदृसष्ट की अपेक्षा िे केवलज्ञान उपि दृसष्ट नहीं ह ै। मसुि की पयामय पि दृसष्ट नहीं ह ै। िम्यग्दशमन 

की पयामय पि दृसष्ट नहीं ह ै। उिकी दृसष्ट कहीं नहीं ह ै। दृसष्ट तो एक द्रव्य को ग्रहण किके िभी पयामय को गौण किता ह ै। 

जो िम्यग्दशमन प्रकट होता ह,ै वह िम्यग्दशमन का सवषय जो द्रव्य ह,ै उि द्रव्य का द्रव्य सवषय सकया लेसकन उिकी पयामय 

पि दृसष्ट नहीं ह ै। उिकी दृसष्ट तो द्रव्य पि ह ै । जो द्रव्यदृसष्ट में कुि आता नहीं ह ै । पााँच ज्ञान के भदेों उदयभाव औि 

उपशमभाव व क्षासयकभाव उन िभी के भदे उिमें आते नहीं ह ै। वह क्षासयक की पयामय प्रकट हो तो उिके उपि उिकी 

दृसष्ट नहीं ह ै। द्रव्यदृसष्ट की द्रव्यदृसष्ट में कुि आता नहीं ह ै। तो यह द्रव्यदृसष्ट के जोि िे ही िभी पयामयें प्रकट होती ह ै। 

पारिणासमकभाव उपि दृसष्ट दनेे िे िभी प्रकट होता ह ै। द्रव्यदृसष्ट के बल िे िब कुि प्रकट होता ह ैऔि वह पयामय को 

गौण किता ह ै। द्रव्यदृसष्ट पयामय को गौण किता ह ैऔि भी पयामय उिके जोि िे ही प्रकट होती ह ैऔि उि पयामय का 

वदेन होता ह ै। जो दृसष्ट द्रव्य का आश्रय किती ह,ै वह दृसष्ट पयामय को गौण किती ह,ै लेसकन ज्ञान िब कुि आता ह,ै उि 

पयामय का वदेन भी होता ह ै।  

               इिसलये यह िब कुि व्यथम नहीं ह ै। यह तो द्रव्यदृसष्ट के बल में िभी बंध-मोक्ष के परिणाम भी सजि में नहीं 

ह ै। केवलज्ञान भी सजिमें नहीं ह,ै ऐिा कहा जाता ह ैवह अब ठीक ह ै। प्रत्येक पद पांच ज्ञान कोई पद केवलज्ञान का पद 

भी आत्मा को नहीं चासहये । वह आता ह ैऔि मोक्ष भी नहीं चासहये अथामत ् सक मोक्ष की पयामय पि दृसष्ट नहीं ह ै । 

केवलज्ञान पि दृसष्ट नहीं ह ैलेसकन द्रव्य पि ही दृसष्ट ह ै। इि दृसष्ट के बल िे यह िब कुि गौण होता ह,ै उिे सनकाल सदया 

जाय सफि भी उिका वदेन आता ह ै। उििे शनू्य अथामत ्इतना शनू्य नहीं सक उिका वदेन ही न हो । उिकी कोई अपवूम 

वदेना होती ह ैउिका कोई अनपुम वदेन होता ह ैसक जो भाषा में न आये ऐिा वदेन िम्यग्दशमन स्वानभुसूत का होता ह ै। 

पणूम हो वह पूणम वीतिागदशा में चारित्रदशा में आत्मा का तो यह अपवूम अनपुम वदेन होता ह ै। इिसलये यह सचत्त पयामयें 

ऐिी नहीं ह ैसक तद्दन भदे हैं । ऐिा नहीं ह ै। 
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श्रोता : माताजी ! एक प्रश्न ह ैसक पजू्य गरुुदवेश्री के वचनामतृ में आता ह ै। माताजी! एक प्रश्न ह ैसक पजू्य गरुुदवेश्री के 

वचनामतृ में आता ह ै‘मैं ही पिमात्मा हूाँ ऐिा सनश्चय कि, मैं ही पिमात्मा हूाँ ऐिा सनणमय कि, मैं ही पिमात्मा िंु ऐिा 

अनभुव कि ।’ तो उिमें सनश्चय कि, सनणमय कि औि अनुभव कि उिमें पजू्य गरुुदवेश्री क्या कहना चाहते ह ै? उिे कृपा 

किी िमझाईये । 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: गरुुदवे तो बािम्बाि कहते थे तमु पिमात्मा हो ऐिा सनश्चय कि । स्वयं की अनासद िे सवभाव पि दृसष्ट 

ह,ै पयामय पि दृसष्ट ह ैइिसलये तमु पिमात्मा हो ऐिा तय कि । इि प्रकाि बािम्बाि गरुुदवेश्री ने तो बहुत स्पष्ट किके 

िमझाया ह ैसक तमु पिमात्मा हो ऐिा सनश्चय कि । तमु भगवान जिैा हो ऐिा तमु सनश्चय कि । क्योंसक तमु अपने को 

भलू गये हो । तमु तो पिमात्मा हो । इि पयामय को पयामय में तमु ठहि कि, यह सवभावदशा में हूाँ, सवभावरूप हो गया औि 

मैं शिीिरूप हो गया औि मैं मिेे में कोई शसि नहीं ह ैऐिा हो गयो सकन्त ुतमु पिमात्मा हो अपने स्वभाव की आप पसहचान 

सकजीये ऐिा गरुुदवेश्री का कहना था । बािम्बाि कहतेे थ ेसक त ूपिमात्मा ह ै। भगवान को भगवान कहा ह ैतमु पिमात्मा 

हो गरुुदवेश्री बािम्बाि कहते ह ैसक वीतिाग िवमज्ञदवे की ध्वसन में आया ह ैलाखों, किोडों दवेों की उपसस्थसत में भगवान 

ने कहा ह ैसक तमु पिमात्मा हो, तमु पिमात्मा हो ऐिा नक्की कि... लेसकन भगवान आप पिमात्मा हो – ऐिा नक्की 

किने दो, सकन्त ुभगवान पिमात्मा कब नक्की होता ह ैसक स्वयं पिमात्मा ह ै– ऐिा नक्की किें तो भगवान पिमात्मा को 

पसहचानोगें । स्वयं को पसहचाने वह भगवान को पसहचान े। भगवान को पसहचाने वह स्वयं को पसहचानता ह,ै इिसलये 

तमु पिमात्मा हो ऐिा नक्की कि । 

                      इि प्रकाि गरुुदवेश्री बािम्बाि कहते थ ेऔि उिका तमु अनभुव सकजीये । उिका अनभुव किने ि े

पिमात्मा कैिे ह ैउिकी तुझ ेअनभुसूत होगी । अनंतकाल िे सनगोद में अनंता भव सकये । सनगोद में अनंतबाि अनंत भव 

सनगोद के सकये, शषे चािों गसत के भवों सकये उिमें तमु स्वयं को भलू गया तेिी पिमात्मा की शसि तो ऐिी की ऐिी     

ह ै। तेिा िामथ्यम ऐिा का ने ऐिा ही ह ै।  

                    तमु अनंत शसि िे परिपणूम सदव्यमसूतम दवे हो उिकी तमु पसहचान किों । ऐिा सनणमय किना उिका यथाथम 

सनश्चय किके औि पश्चात ्तमु उिका अदंि िे वदेन किके सवकल्प िे पथृक होकि औि उिका अनभुव सकजीये । तब 

तझु ेमसुिनो मागम प्रकट होगा औि ऐिी मसुि का मागम प्रकट होने िे यह पिमात्मा का स्वरूप तझु ेपणूम हो तो पणूम पिमात्मा 

होगा । तुं शसिरूप िे पिमात्मा ह ै– ऐिा नक्की किोगें, तो उि प्रकाि का परुुषाथम उत्पन्न होगा । नक्की सकये सबना 

परुुषाथम होता नहीं ह।ै जिैे स्फसटक स्वभाव िे सनममल ह ै। वह स्फसटक कोई मसलन हुआ नहीं ह ै। िोना औि पाषाण दोनों 

िाथ में होता ह ैसफि भी िोना तो िोना ही ह ैऐिे तमु स्वयं पिमात्मा हो । पि के िाथ में िहा सवभाव अनंता सवभाव 

अनेक जासत का हुआ ऐिा अनेक जासत के अध्यविाय हओु तो भी तमु तो ऐिे के ऐिे हो । इिसलये तमु ऐिा यथाथम 

सनश्चय सकजीये । 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: दोनों एक ही ह ै। स्वभाव िे परिपणूम ह ैऔि पिमात्मा ह ैइि पिमात्मा को भगवान तमु स्वयं भगवान 

हो ऐिा कहते ह ैऔि त ूपरिपूणम ह ैयह स्वभाव अपेक्षा िे तो परिपणूम ह ैभगवान जिैा ह ैदोनों में कहने का आशय एक 

ही ह ै। द्रव्य अपेक्षा िे तुम परिपणूम हो औि भगवान को तुम बाह्य दखेते िहते हो तुम स्वयं भगवान हो । ऐिे तमु भगवान 

को पसहचानों । भगवान की भसि किने पि भगवान कैिे ह?ै भगवान द्रव्य-गणु-पयामय िे उन भगवान का क्या स्वरूप ह ै 
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ऐिा सवचाि किन ेपि तनु अपना स्वरूप को पसहचानो तमु भगवान जिेै हो । उनका कहन ेका आशय एक ही ह।ै स्वभाव 

की ओि िे कहते ह ैयह पिमात्मा की ओि िे कहते ह ै। शषे कहने का आशय एक ही ह।ै 

श्रोता : पिमात्मा में प्रकटपना होता ह ैऔि स्वभाव में शसिपना ह ैउिमें िे प्रगट किने का ह ैऐिा सकि प्रकाि िे ह ै? 

उिमें पथृकता ह,ै  सभन्न्ता ह ै? पिमात्मापना जो ह ैसक तमु पिमात्मा हो अथामत ्सक व्यसि अपेक्षा तेिी परिपणूम शसि कैिे 

सस्थि िहती ह ैऐिा तझु में िामथ्यम ह,ै ऐिा दशामना ह ै?  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: व्यसि ि…े उिको तो शसि िे पिमात्मा हो ऐिा औि तमु पिमात्मा बन िकते हो ऐिा कहना ह ै। 

वतममान व्यसि ह ैऐिा नहीं ह ै।  

                           तमु वतममान शसिरूप तेिा स्वभाव शसि में पिमात्मा ह ैऔि तमु्हािे में ऐिा हो िकने का िामथ्यम 

ह ै। अनंत शसि िे परिपणूम तेिी शसि ह ैउिे तमु पसहचानो औि उिे प्रकट किो ऐिा कहने का ह ै। भसूमका अनिुाि उिे 

जो शसुद्ध प्रकट हुई शसुद्ध उिकी अल्प ही ह ैपााँचवााँ गणुस्थानवाले को, भी जो सवकल्पदशा में वदेन अपेक्षा िे अतंि     

ह ै।  

श्रोता : सनसवमकल्प में तो सिद्ध भगवान जिैा ही कहा ह ै।  

पूज्य बहिनशश्ररी ब: सिद्ध भगवान के अशं का अनभुव किते ह ै। 

श्रोता : क्या सनसवमकल्प आनंद चौथे गणुस्थान में असधक ह ैजब शदु्धोपयोग में हो; पााँचव ेिे... (जब चाह)े पााँचवााँवाला 

(सवकल्पात्मकदशा में) भले... हो? 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: उि सनसवमकल्पदशा में आनंद ह ै... आनंद ह,ै औि िसवकल्पदशा में उिे उि प्रकाि की भसूमका होती 

ह ै। उिको शसुद्ध असधक, सनममलता भी असधक ह ैऔि उि िमय वदेन सनसवमकल्पदशा का ह ै। तो भी उिकी शसुद्ध की 

वसृद्ध चौथे गणुस्थान िे सनममलता की वसृद्ध हो तब सवशषे आग े जा िकते ह ै । लेसकन सवकल्प के वदेन अपेक्षा                     

िे सनसवमकल्प अपेक्षा में अंति ह ै। 

श्रोता : चौथे में औि चौथे में सनसवमकल्प व िसवकल्प में अंति ह ै। पााँचवााँ की िसवकल्पदशा ओि चौथे का सनसवमकल्प 

इन दो में आनंद का भोिृत्व सकिकी असधक होता ह?ै 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: सनसवमकल्पदशा में आनंद पथृक (दिूिे प्रकाि का) ही होता ह ैउिके िाथ में उिकी तलुना नहीं की जा 

िकती । िसवकल्प औि सनसवमकल्प की तुलना किता हूाँ यह तलुना उिके िाथ िसवकल्प का पााँचवााँ गणुस्थान में शांसत 

औि चौथे गणुस्थान का सनसवमकल्प आनंद उिके िाथ िमानता (मले) नहीं सकया जा िकता । उिका तलुना िसवकल्प-

िसवकल्प िाथ सकया जाता ह ै। सनसवमकल्प-िसवकल्प की तलुना नहीं की जाती । िसवकल्प चौथे गणुस्थान औि पााँचवें 

गणुस्थान में िसवकल्पदशा उिकी शसुद्ध सनममलता शांसत, िमासध असधक ह ै। िसवकल्पता के िाथ िसवकल्प की तलुना 

की जाए । सनसवमकल्प के िाथ सनसवमकल्प की तलुना की जाती ह ै। (बहुत अच्िा) वह सनसवमकल्प द्वािा हुआ अथामत् 

उिका िसवकल्प सनसवमकल्प जैिा हो गया तो सफि सनसवमकल्प कोई पथृक नहीं िहा । सनसवमकल्प स्वानभुसूत का कोइ पथृक  
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प्रकाि ही न िहा सक पााँचवें गणुस्थान का िसवकल्प औि चौथे गणुस्थान का सनसवमकल्प दोनों िमान ह ैऐिा दशामता ह ै। 

तो सनसवमकल्पदशा कोई पथृक िही ही नहीं । 

                    सवकल्प िाथ में सवद्यमान ह ैऔि जो वदेन ह ै सवकल्प है – वह िाग ह,ै िाग की आकुलता औि उि 

आकुलता का वदेन औि उिकी शांसत दोनों का वदेन िाथ में हो िहा ह ै। वह उिे अकेला वदेन हो िहा ह ैउिमें अतंि   

ह ै। अकेले स्वयं का आनंद वदेन में आ िहा ह ैसजि में आकुलता ऐकदम अबसुद्धपवूमक की उिके ख्याल में भी नहीं ह ै

आकुलता का, मात्र सनिाकुलता मात्र आनंद का वदेन किते ह ैऔि िसवकल्पता में चाह ेशांसत असधक हो, उंची भसूमका 

हो लेसकन आकुलता औि सनिाकुलता दोनों िाथ में समसश्रत ह ै। वह समसश्रत वदेन औि अकेला वदेन उिमें अतंि ह ै।  

श्रोता ब: वहााँ ऐिा कहना ह ैसक दोनों की जासत ही पथृक् ह ै। 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: दोनों पथृक ही ह ैउिकी जासत पथृक ह ैयह समसश्रत ह ैऔि वह अकेला ह,ै अभदे ह।ै सवभाव स्वभाव 

अपेक्षा िे उिका भदे हो ऐिा भदे नहीं लेसकन वह सनसवमकल्प िसवकल्प(दशा) िाग की ओि िे दखे ेतो पथृक ह ै। (श्रोता 

: बहुत िुंदि) 

पूज्य बहिनशश्ररी ब: सनसवमकल्पदशा कहााँ चली गई, पथृक दशे में चली गई, आत्मा में डूब गया, आनंदवसृत्त में अदंि लीन 

हो गया वह दशा औि िसवकल्पदशा जो आकुलता के िाथ में सदखती ह ैउिमें अतंि ह ै। उिके िाथ (समढंवणी) तलुना 

की जा िकती नहीं ह ै।  

                        चाह ेभसूमका अल्प हो अथामत ्उिकी भसूमका में वसृद्ध हो गई ह ैऐिा नहीं ह ै। लेसकन उिके वदेन में 

उि िमय औि िमयरूप क्या ह ैवदेन में अतंि ह ै। 

प्रशममूिति बभगवतरी बमात बकी बजय बनो, 

सम्यक्त्वमूिति बपरम बभगवतरी बमात बकी बमंगल बवाणरी बकी बजय बनो ब। 

अशंताशंत बउपकाररी बकनाशगुरुदेव बकी बजय बनो ब। 
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g‘mYmZ …- .. ñdrH$ma {H$¶m Vmo ghr, A§Va‘|go Cgo ewÕ n¶m©¶ àJQ> hmo Vmo
CgZo ñdrH$ma {H$¶m h¡& {ÌH$mb ewÕ Ðì¶ ñd¶§ gd© àH$mago ewÕ h¡& CgH$m ñdrH$ma
{H$¶m h¡& AÝXa d¡gr Cg àH$maH$s A§Va‘|go àVrV àJQ> hmo, CgH$s ewÕ n¶m©¶ àJQ>
hmo, CgH$s ñdmZŵ y{V àJQ> hmo Vmo CgZo dmñV{dH$ ê$ngo ñdrH$ma {H$¶m h¡& Zht Vmo
CgZo ~w{Õgo {dMma H$aHo$ ñdrH$ma {H$¶m h¡&

gË¶ ñdrH$ma Vmo Cgo H$hVo h¢ {H$ {ÌH$mbr Ðì¶ na ~am~a ¶WmW© lÕm hmo
{H$ ‘¢ Vmo AZm{X AZÝV ewÕ, gd© àH$mago ewÕ hÿ±& nm[aUm{‘H$^md AZm{X AZÝV
ewÕ h¡& Ðì¶-JwU-n¶m©¶ gd© àH$mago ewÕ h¡& d¡go àJQ> n¶m©¶‘| ewÕVm h¡& gd© àH$mago
ewÕ h¡, Eogr àVrV Cgo Ñ‹T> hmo Am¡a Cg àH$maH$s n[aU{V àJQ> hmo Vmo CgZo ñdrH$ma
{H$¶m h¡& CgH$s Ñ{ï> Ðì¶ na OmVr h¡& kmZ‘| g~ OmZVm h¡& Ñ{ï> Ðì¶ na OmVr
h¡ Am¡a km¶H$H$s ^oXkmZH$s n[aU{V, km¶H$H$s km¶H$Ymam àJQ> hmo, ñdmZŵ y{V hmo
Vmo CgZo ñdrH$ma {H$¶m h¡&

Ðì¶H$s Ñ{ï>‘| Ðì¶, JwU, n¶m©¶H$m ^oX H$aHo$ Zht OmZVm h¡& dh Vmo EH$ Ðì¶
na Ñ{ï> aIr h¡& Cg‘| Cgo g~ gmW‘§o Am OmVm h¡& ~mH$s Cgo {^Þ Zht h¡&
^oX H$aHo$ Ñ{ï> ^oX Zht H$aVr& kmZ‘| g~ OmZVm h¡&

‘w‘wjw …- kmZ ^r dV©‘mZ‘| A^oX hmo OmVm h¡ Cg H$mb‘| Vmo&
g‘mYmZ …- ñdmZŵ y{VHo$ H$mb‘| Vmo kmZ A^oX ¶mZr kmZ ñd¶§H$mo OmZVm h¡,

kmZ AnZo JwUm|H$mo OmZVm h¡, AnZr n¶m©¶H$mo OmZVm h¡& Cn¶moJ Omo ~mha OmVm
Wm dh Zht OmVm h¡& ~mH$s ñd¶§ ñdH$mo OmZo, AnZo JwUm|H$mo OmZo, AnZr n¶m©¶m|H$m
OmZVm h¡& Ñ{ï> A^oX h¡, naÝVw kmZ Vmo g~ A^oX-^oX XmoZm|H$mo OmZVm h¡& Ðì¶
ñd¶§ AZm{X AZÝV h¡& Cg‘| JwUH$m ^oX dñVw^oX (ê$n) Zht h¡, naÝVw bjU^oX
h¡& Cgo n¶m©¶‘| A§e-A§erH$m ^oX h¡& dh O¡gm h¡ d¡gm Ðì¶H$m ñdê$n kmZ ~am~a
OmZVm h¡&

ñdmZŵ y{VHo$ H$mb‘| A^oX hmo OmVm h¡ Bg{b¶o dh Hw$N> OmZVm Zht h¡, Eogm
Zht h¡& JwU, n¶m©¶ Am{X kmZ Hw$N> Zht OmZVm h¡, Eogm Zht h¡& ñdmZŵ y{VHo$ H$mb‘|
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g~ OmZVm h¡& ñdmZŵ y{V‘| ñd¶§ Ðì¶H$mo A^oX OmZVm h¡, JwUm|H$m ^oX OmZVm h¡,
CgH$m doXZ ñdmZŵ y{V‘| OmZVm h¡, ewÕ n¶m©¶H$mo OmZVm h¡& kmZ g~ OmZVm h¡&
kmZ nmoVmZr AZw^y{VH$s n¶m©¶H$mo kmZ Z OmZo Vmo Xÿgam H$m¡Z OmZo? kmZ g~ OmZVm
h¡& A^oX hmo Om¶o Bg{b¶o Hw$N> OmZVm Zht h¡, CgH$s doXZH$s n¶m©¶H$mo ^r Zht
OmZVm h¡, Eogm Zht h¡&

‘w‘wjw …- OmZVm hþAm A§Va AmZ§XHo$ doXZ‘| ‘¾ hmo OmVm h¡&
g‘mYmZ …- OmZVm hþAm& {dH$ën Zht h¡, {Z{d©H$ën h¡& AmHw$bVm Zht h¡,

amJ Zht h¡& em§VXem, em§{V‘¶ Xem, AmZ§X‘¶ XemH$mo OmZVm hþAm AmË‘m‘| brZ
h¡&

‘w‘wjw …- Q>moS>a‘bOr gmh~ ’$a‘mVo h¢ {H$ àXoeH$m Vmo àË¶jnZm hmoVm Zht,
AZw^dHo$ H$mb‘|& ‘mÌ amJa{hV Xem A§Va‘| àJQ> hþ¶r h¡, Cg amJa{hV Xem‘| hr
AmZ§XH$m doXZ H$aHo$ kmZ AÝXa éH$ OmVm h¡&

g‘mYmZ …- àXoeH$mo OmZ Zht gH$Vm& (CgH$m H$moB©) à¶moOZ Zht h¡& kmZ
ñd¶§ ñdmZŵ y{VH$m doXZ H$aVm h¡& amJ Ny>Q> J¶m, ({’$a ^r) ñd¶§H$m ApñVËd h¡ Z?
eyÝ¶ Zht hmo J¶m& amJ Ny>Q> J¶m, naÝVw AmË‘m ñd¶§ Vmo I‹S>m h¡& {Z{d©H$ën Xem‘|
AmË‘m I‹S>m h¡& drVamJr Xem‘| amJ Ny>Q> J¶m Bg{b¶o AÝXago AmË‘mH$s drVamJr
Xem àJQ> hmoVr h¡& Am§{eH$ amJ Ny>Q> J¶m, nyU© drVamJ Zht h¡, naÝVw Am§{eH$ drVamJr
Xem h¡& Bg{b¶o AnZm doXZ h¡& AnZr doXZH$s XemH$mo OmZVm h¡& àË¶j kmZ ^bo
Zht h¡&

àË¶j kmZ Ho$dbkmZrH$mo h¡& àXoe Am{X g~ Ho$dbkmZr OmZVo h¢& àË¶j Zht
hmoZo na ^r ñdmZŵ d àË¶j h¡& ‘{V-lwV namoj hmoZo na ^r CgH$s ñdmZŵ y{V àË¶j
h¡& doXZ Anojmgo àË¶j h¡& dh {H$grH$mo nyN>Zo Zht OmZm n‹S>Vm& ñdmZŵ y{V doXZ
Anojmgo àË¶j h¡& amJ Ny>Q> J¶m Bg{b¶o eyÝ¶ hmo J¶m, Eogm Zht h¡& amJ Ny>Q>
J¶m Vmo A§Va‘| Omo AmË‘m drVamJr ñdê$n, {Z{d©H$ënñdê$n Wm, Eogo AmË‘mH$s ñdmZŵ y{V
àJQ> hþ¶r& AX²^yV AZw^d Xem, {gÕ O¡gm A§e àJQ> hmoVm h¡& OmJ¥V Xem h¡&
amJ Ny>Q> J¶m Bg{b¶o eyÝ¶ Xem Zht h¡, OmJ¥V Xem h¡&

‘w‘wjw …- O‹S> O¡gm Zht hmo J¶m&
g‘mYmZ …- hm±, O‹S> O¡gm Zht hmo J¶m h¡& ~mhaH$m OmZZm Ny>Q> J¶m Am¡a

amJ Ny>Q> J¶m Bg{b¶o O‹S> O¡gm hmo J¶m, Hw$N> OmZVm Zht, Eogm Zht h¡& AnZm
doXZ ñd¶§H$mo àË¶j h¡& Ho$dbkmZr nyU© àË¶j h¢& ñd¶§ ñd¶§H$mo OmZo, AÝ¶H$mo OmZo,
CZH$m kmZ àË¶j hmo J¶m h¡& ³¶m|{H$ CZH$mo ‘ZHo$ {dH$ën, amJH$m A§e ‘yb‘|go
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j¶ hmo J¶m h¡& (ZrMoH$s Xem‘|) amJH$m A§e ‘yb‘|go j¶ Zht hþAm h¡, naÝVw A‘wH$
A§e‘| Ny>Q> J¶m Bg{b¶o OmJ¥V Xem h¡& ñdmZŵ y{VH$s Xem h¡& ñd¶§ ñd¶§H$s AZwn‘
AX²^yV XemH$mo doXVm h¡ {H$ {Ogo H$moB© ~mø Cn‘m Zht Xr Om gH$Vr& M¡VÝ¶H$s
ñdmZŵ y{VH$m H$moB© ~mø Cn‘m bmJy Zht n‹S>Vr& AX²^yV AZwn‘ Xem h¡&

‘w‘wjw …- ... àmá H$a bo Am¡a ‘Zwî¶ àmá Z H$ao Vmo ‘Zwî¶‘| Á¶mXm ~w{Õ
hmo Vmo Á¶mXm AQ>H$Vm h¡?

g‘mYmZ …- Eogm Hw$N> Zht h¡ {H$ ‘Zwî¶ Á¶mXm AQ>Ho$& Bg n§M‘ H$mb‘| Eogr
¶mo½¶Vmdmbo Ord h¡ {H$ CÝh| Xþb©^ hmo n‹S>m h¡& ‘Zwî¶ Á¶mXm AQ>Ho$ Eogm Zht h¡&
dV©‘mZ‘| Vmo ‘|T>H$ ^r Zht H$a gH$Vm h¡& g~H$mo Xþb©^ hmo J¶m h¡& Am¡a ‘Zwî¶m|H$mo
Xþb©^ hmo J¶m h¡&

MVwW© H$mb Omo gwb^ H$mb Wm, Ordm|H$s nmÌVm A{YH$ CJ« Wr& Eogr nmÌVmdmbo
Ord Wo& gmjmV² ^JdmZH$m ¶moJ Wm& gmjmV² Ho$dbkmZrH$m ¶moJ Wm, MVwW© H$mb
Wm Am¡a Ord ^r Eogr V¡¶mardmbo Wo& Bg{b¶o {H$VZo hr ‘Zwî¶m|H$mo Vmo hmoVm h¡,
naÝVw {V¶ªM O¡gm|H$mo ^r hmoVm h¡, Eogm H$mb Wm& ‘Zwî¶m|H$mo jU-jU‘| OëXr hmo
OmVm Wm, naÝVw ‘|T>H$ O¡go {V¶ªMm|H$mo ^r hmoVm Wm& d¡gm dh H$mb gwb^ H$mb
(Wm) Am¡a Eogr nmÌVmdmbo Ord Wo& ¶hm± Omo OÝ‘ boVo h¢, dh Eogr hr nmÌVm
boH$a AmVo h¢¡ {H$ {OÝh| g~ Xþb©^ hmo OmVm h¡& Bg{b¶o ‘Zwî¶m|‘| CVZr V¡¶mar Zht
h¡ Am¡a {V¶ªMm|‘| Vmo V¡¶mar Vmo {~bHw$b Zht {XImB© XoVr& {V¶ªMm|‘| g‘PZm AË¶§V
H${R>Z h¡& ‘Zwî¶m|H$mo Xþb©^ h¡, {V¶ªMm|H$mo Xþb©^ h¡& MVwW© H$mb‘| AZoH$ ‘Zwî¶m|H$mo
hmoVm Wm Am¡a {V¶ªMm|H$mo ^r hmoVm Wm& g~H$mo hmoVm Wm&

... nyam hmoVm h¡& Mm[aÌ nyU© hmoVm h¡, V~ nyU© Ho$dbkmZH$s àm{á hmoVr h¡&
‘w‘wjw …- ‘moj‘mJ© H$hm±-go ewê$ hmoVm h¡?
g‘mYmZ …- ‘moj‘mJ© gå¶½Xe©Zgo ewê$ hmoVm h¡&
‘w‘wjw …- AmO gw~h 232 JmWm JwéXodHo$ àdMZ‘| Mbr Wr& CgHo$ A§VJ©V

Am¶m Wm {H$...
g‘mYmZ …- gå¶½Xe©ZH$s Anojmgo ‘moj‘mJ© gå¶½Xe©Z O~ hþAm V~ ‘moj‘mJ©

ewê$ hmoVm h¡& Mm[aÌH$s Anojmgo Ho$dbkmZH$s àm{á hmoVr h¡, nyU© ~mX‘| hmoVm h¡&
A§e Vmo nhbo àJQ> hmoVm h¡& nhbo A§e àJQ> hmoVm h¡, nyU©Vm Mm[aÌ hmodo V~ hmoVr
h¡& ‘mJ© ewê$ hmo OmVm h¡& Am¡a Ho$dbkmZH$s Anojmgo Mm[aÌH$s Anojmgo ‘moj‘mJ©
‘w{ZH$s Xem‘| hmoVm h¡&

é{M Vmo ñd¶§H$mo H$aZr n‹S>Vr h¡& ~mhaH$s é{M bJr h¡& AmË‘mH$s ‘{h‘m Zht



43Q´> oH$-

AmVr, AmË‘mH$mo nrN>mZZoH$m {dMma Zht H$aVm, AmË‘mH$s ‘{h‘m Zht AmVr h¡, é{M
H$hm±-go bJo? ‘{h‘m g~ ~mhaH$s h¡&

‘w‘wjw …- H$mo{ee Vmo ~hþV H$aVo h¢&
g‘mYmZ …- H$mo{ee H$aVm h¡ Vmo ^r nyar H$mo{ee Zht hmoVr& H$maU Wmo‹S>m

XoVm h¡, H$m¶© H$hm±-go Amdo?
‘w‘wjw …- Bg OrdH$mo AmË‘mH$s ‘{h‘m H¡$go Am¶o? AmË‘mH$m {dœmg H¡$go ~¡R>o?
g‘mYmZ …- {dœmg (Am gH$Vm h¡), AmË‘mHo$ ñd^mdH$mo nrN>mZo Vmo {dœmg

(AmVm h¡)& ~mha XoIo Vmo ~mha H$hm± (h¡)? ^rVa‘| XoIo Vmo H$ht em§{V Zht h¡,
AmHw$bVm-AmHw$bVm bJVr h¡& AmHw$bVm bJo Vmo gwI H$hm± h¡? gwI-gwI H$aVm
h¡, gwI ~mhago Zht {‘bVm& gwI Vmo ^rVa‘|-AmË‘m‘| hmoVm h¡& AmË‘m‘| gwI hmoVm
h¡& Eogr àVrV H$aZr Mm{h¶o, Eogm {ZU©¶ H$aZm Mm{h¶o, ñd^mdH$mo nrN>mZZm Mm{h¶o&
g~ Z¸$s H$aZm Mm{h¶o, V~ hmo gH$Vm h¡& ~mH$s ~mha Vmo ~hþV H$aVm h¡, naÝVw
^rVa‘| AmHw$bVm bJVr h¡& Vmo AmHw$bVm AmË‘mH$m ñd^md Zht h¡& empÝV, gwI
AmË‘mH$m ñd^md h¡& CgH$m {dMma H$aHo$ {ZU©¶ H$aZm Mm{h¶o&

‘w‘wjw …- gwI ñd^mdH$mo XoIo V~ gwIH$s ‘{h‘m Am¶o& g§gmago Xþ…I bJo...
g‘mYmZ …- AmË‘mH$s é{M bJo, AmË‘m‘| g~ n‹S>m h¡, AmË‘m AZwn‘ VÎd

h¡, AmË‘m AX²^yV VÎd h¡& OJVgo, {d^mdgo {^Þ AmË‘m H$moB© AX²^wV AZwn‘ VÎd
h¡& CgH$m Amü¶© bJZm Mm{h¶o, CgH$s ‘{h‘m bJZr Mm{h¶o, V~ hmo gH$Vm h¡&

‘w‘wjw …- EH$-EH$ ~mob‘| ~hþV Am¶m h¡& ~{hZlrHo$ dMZm‘¥V‘| AmnH$s {H$Vm~‘|
EH$-EH$ ~mob‘| ‘{h‘m ^ar hþ¶r h¡&

g‘mYmZ …- Eogr ñdmZŵ y{V, gå¶½Xe©Z, AmË‘mH$s Anyd©Vm, AX²^wV, AZwn‘...
gå¶½Ñ{ï> MH«$dVu J¥hñWml‘‘| hmodo Vmo ^r AmË‘mH$s ñdmZŵ y{V hmoVr h¡& ~mX‘| CgH$s
nyU©Vm H$aZoHo$ {b¶o ‘w{ZXem (AmVr h¡)& Mm[aÌ H$‘ h¡ Vmo nyar brZVm Zht hmoVr
h¡& brZVm ‘w{ZXem‘| hmoVr h¡& Bg{b¶o ‘moj‘mJ© dhm±go ewê$ hmoVm h¡& gå¶½Xe©ZH$s
Anojmgo nhbo ewê$ hmo OmVm h¡& ewê$AmV Vmo dhm±go hmoVr h¡& gå¶½Xe©Z‘| ^dH$m
A^md hmo OmVm h¡& AmË‘m AZwn‘ Anyd© h¡, CgH$s ‘{h‘m Amdo, CgH$s bJZr
bJo V~ hmo gH$Vm h¡&

‘w‘wjw …- gd© g‘n©U H$ao V~ AmË‘m {‘bo& ...
g‘mYmZ …- hm±& BYa-D$Ya H$ht-H$ht éH$ OmVm h¡, naH$s ‘{h‘m AmVr h¡,

AmË‘mH$s ‘{h‘m AmVr Zht& AmË‘mH$mo gd© g‘n©U H$a Xo& ~g, AmË‘m hr H$moB©
Anyd© AZwn‘ dñVw h¡& CgH$mo ~VmZodmbo JwéXod Vmo Anyd© dmUr ~agm J¶o h¢&
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‘w‘wjw …- CZH$m CnH$ma Vmo OrdZ‘| H$moB© ^ybm Zht gH$Vm&
g‘mYmZ …- hm±, ~agm| VH$ dmUr ~agm¶r, Eogm Anyd© ‘mJ© Xem©¶m& AmË‘mH$m

Anyd© ‘w{º$H$m ‘mJ© (Xem©¶m)& g~H$mo OmJ¥V {H$¶m& nyao {hÝXþñVmZ‘| g~H$mo OmJ¥V {H$¶m&
é{M ~mha‘| {H«$¶m‘| Wo& ^rVa‘| ‘mojH$m ‘mJ© h¡& JwéXodZo ~hþV g‘Pm¶m h¡&

‘w‘wjw …- ~{hZlr! H$Vm©~w{Õ H¡$go Qy>Q>o? {XZ ^a H$é±-H$é± H$Vm©~w{Õ H¡$go Qy>Q>o?
g‘mYmZ …- H$Vm©~w{Õ, km¶H$H$mo nrN>Zo V~ H$Vm©~w{Õ Qy>Q>Vr h¡& ‘¢ kmVm hr

hÿ±& kmVmH$m {dœmg AmZm Mm{h¶o, kmVmH$s àVrV AmZr Mm{h¶o {H$ ‘¢ km¶H$ hr
hÿ±& ‘¢ Vmo OmZZodmbm, ‘¢ Vmo CXmgrZ kmVm hr hÿ±& ‘¢ naH$mo H$a Zht gH$Vm& na
Vmo ñdV§Ì Ðì¶ h¡& nwX²Jb, CgHo$ Ðì¶-JwU-n¶m©¶ ñdV§Ì h¡& CgHo$ JwU-n¶m©¶ g~
ñdV§Ì h¡& ‘¢ {H$grH$mo ~Xb gHy§$ Eogr e{º$ ‘oao‘| Zht h¡& g~Ho$ nwÊ¶-nmnHo$ CX¶go
g~ MbVm h¡& Vmo ^r ‘¢ H$é±-‘¢ H$é± H$aVm h¡&

‘¢ Vmo km¶H$ hÿ±& km¶H$H$s àVrV Amdo, km¶H$H$m {dœmg Amdo, V~ hmo gH$Vm
h¡& H$Vm©~w{Õ Qy>Q>o... ‘¢ BVZm gË¶ na‘mW© H$ë¶mU h¡ {H$ {OVZm ¶h kmZ h¡& km¶H$‘|
g§Vwï> hmo, Cg‘| V¥á hmo, Cg‘| Vy AÝXa XoI, AZwn‘ gwI àJQ> hmoJm& kmZ‘mÌ
AmË‘m‘| g§Vwï> hmo Om&

‘w‘wjw …- gËg§J, g‘mJ‘‘m§ ‘hÎd lr‘X² amOM§ÐOr ~VmVo h¢, Cg na..
g‘mYmZ …- AZm{X H$mbgo AnZm nwéfmW© ‘ÝX h¡ Vmo ~mha AgËg§J‘| Eogo

n[aUm‘H$s Aga... gËg§J‘| ¶WmW© {dMma H$aZo, gË¶ VÎd g‘PZoH$m ¶moJ {‘b,
gƒr dmUr {‘bo, Bggo {dMma H$aZoH$m ñd¶§H$mo à¶ËZ hmo& ¶h gËg§JH$m ‘hÎd h¡&
AgËg§J‘| Vmo {dMma (Zht MbVo h¢)& Eogo ^r nwéfmW© ‘ÝX h¡, Ohm±-Vhm± {dMma
Mbo OmVo h¢, {ZU©¶ Zht hmo gH$Vm h¡& Bg{b¶o {OÝhm|Zo ‘mJ© g‘Pm h¡, Omo ‘mJ©
JwéXod Xem©Vo Wo, ¶WmW© ~mV H$aVo h¢, n[aUm‘ Cg‘| Om¶o Vmo {dMma H$ao, é{M ~‹T>o,
Eogm g~ hmoVm h¡& ‘¢ AmË‘mH$mo H¡$go àmá H$é±? Eogm Vmo gËg§J‘| hmo gH$Vm h¡&

‘w‘wjw …- AÝXa‘| V‹S>n bJo Vmo Eogo gËg§J‘| Om¶oJm&
g‘mYmZ …- hm±, ñd¶§H$mo V‹S>n bJo, bJZr bJo Vmo gËg§J‘| Om¶oJm& Zht Vmo

Hw$Qw>å~‘|, ì¶mnma-Y§Ym‘| n[aUm‘ Mbm OmVm h¡& JwéXodZo ~hþV {X¶m h¡&
‘w‘wjw …- do Vmo AX²^wV H$a J¶o h¢! A^r ^r XoIo Vmo H$U-H$U‘| XoIH$a

Am±gw ~hVo h¢& JwéXodZo Mmam| Amoago {H$VZr H$éUm nyam ^maV ...
g‘mYmZ …- 45-45 ¶hm± ahH$a.. H$U-H$U‘| JwéXod& ñdmÜ¶m¶ ‘pÝXa‘| {damOVo

Wo& do {damOVo Wo V~ g~ Hw$N> Abm¡{H$H$ Wm&
‘w‘wjw …- ~hþV Xo J¶o h¢, JwéXod Vmo Xo J¶o, A~ nwéfmW© H$ao ¶h Ord Am¡a
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gwYao...
‘w‘wjw …- AmË‘mH$s AZw^y{VH$m ñdmX H¡$gm h¡?
g‘mYmZ …- AmË‘mH$s AZw^y{VH$m ñdmX, CgH$s H$moB© Cn‘m Zht hmo gH$Vr

h¡& AmË‘mZw^y{VH$s H$moB© Cn‘m Zht h¡& dh Vmo AZw^d VÎd h¡& O‹S> nXmW©H$s Cn‘m
M¡VÝ¶H$mo {‘b Zht gH$Vr& {d^mdH$m, H$moB© amJH$m, H$moB© XodbmoH$Ho$ Xodm|H$m ¶m {H$grH$s
^r Cn‘m Cgo bmJy Zht n‹S>Vr& dh Vmo AZwn‘ h¡& M¡VÝ¶VÎd H$moB© Amü¶©H$mar VÎd
h¡& CgH$m ñdmX AZwn‘, CgH$m kmZ AZwn‘, AJmY kmZgo ^anya, EH$ g‘¶‘|
bmoH$mbmoH$H$mo OmZZodmbm, Eogr AZ§V e{º$ (h¡)& AZÝV JwUm|go ^anya AX²^wV AZwn‘
AZÝV JwUm|go ^anya (h¡)& dh ~mobZo‘| H$moB© Cn‘m‘| Zht AmVm h¡&

‘w‘wjw …- {OgZo ñdmX MIm dhr OmZo, Xÿgam Zht OmZ gH$Vm&
g‘mYmZ …- CgH$s Cn‘m Zht hmo gH$Vr h¡& dh Vmo AZwn‘ A‘¥V ñdmX&

AZwn‘H$s Cn‘m Zht hmoVr& {dH$ën Ny>Q> J¶m, {Z{d©H$ën ñdê$n AmË‘m‘| brZ hmo
J¶m, CgH$m ñdmX dhr OmZVm h¡& OJV-Xþ{Z¶mgo H$moB© Abm¡{H$H$ Xÿgar Xþ{Z¶m‘| Mbm
OmVm h¡&

‘w‘wjw …- Abm¡{H$H$ OrdZ h¡ kmZrH$m!
g‘mYmZ …- hm±, Abm¡{H$H$ h¡&
‘w‘wjw …- AkmZr Wmo‹S>r nhMmZ gH$Vm h¡&
g‘mYmZ …- ... ñdmZŵ y{V hmo gH$Vr h¡, gå¶½Xe©Z hmo gH$Vm h¡&
‘w‘wjw …- Bg OrdH$mo ^mdg§da H¡$go àJQ> hmo?
g‘mYmZ …- ^mdg§da Vmo.... g~H$m EH$ hr ‘mJ© h¡& g~H$m EH$ hr h¡& O~

km¶H$H$mo nrN>mZo V~ g§da hmoVm h¡& g~H$s EH$ hr ~mV h¡& ‘w{º$H$m ‘mJ© EH$ hr
h¡& g§daH$m ‘mJ©, {ZO©amH$m ‘mJ©, gå¶½Xe©Z, g~H$m ‘mJ©... Omo ‘mJ© gå¶½Xe©ZH$m,
dhr ‘mJ© Mm[aÌH$m, g~ EH$ hr ‘mJ© h¡, Xÿgam Zht h¡& EH$‘| H$moB© Xÿgam ‘mJ©
Am¡a Xÿgao‘| Xÿgam ‘mJ© Eogm Zht h¡&

AmË‘m km¶H$H$mo ^oXkmZ H$a (nhMmZo)& "^oX{dkmZV… {gÕm… {gÕm ¶o {H$b Ho$MZ'&
Omo {gÕ hþE do ^oX{dkmZgo hþE, Zht hþE do ^oX{dkmZHo$ A^mdgo Zht hþE& EH$
hr ‘mJ© h¡& ^oXkmZ H$aHo$ AmË‘mH$mo nrN>mZo, Ðì¶ na Ñ{ï> H$ao& ~g, km¶H$H$mo {^Þ
OmZo, km¶H$H$s {^Þ n[aU{V (àJQ> H$ao)& jU-jU‘| {^Þ (n‹S>o), ImVo-nrVo, {ZÐm‘|,
ñdßZ‘| {^Þ aho& ñdmZŵ y{V àJQ> hmodo V~ ^mdg§da hmoVm h¡& Bg‘| {deof brZVm
hmodo Vmo {deof {ZO©am hmoVr h¡& gå¶½Xe©Z (hmoZoHo$ ~mX) {deof brZVm hmodo V~ Mm[aÌXem
hmoVr h¡& ‘mJ© Vmo EH$ hr h¡& Xÿgam H$moB© ‘mJ© Zht h¡& BgH$m Xÿgam, BgH$m Xÿgam

77



46 A‘¥V dmUr (^mJ-3)

(Eogm Zht h¡)& EH$ AmË‘mH$mo nrN>mZo (Cg‘|) g~ Am OmVm h¡& Am¡a g~H$mo nrN>mZo,
AmË‘mH$mo nrN>mZo Zht Vmo Hw$N> OmZm Zht& EH$ AmË‘mH$mo nrN>mZo Cg‘| g~ Am
OmVm h¡& AmË‘mH$mo OmZm CgZo g~ OmZm Am¡a AmË‘mH$mo Zht OmZm Vmo ½¶mah A§JH$m
kmZ hþAm Vmo ^r Hw$N> Zht hþAm&

‘w‘wjw …- AmË‘m gwIr Vmo Zht hþAm&
g‘mYmZ …- Zht hþAm& AmJ‘kmZ (H$ao), naÝVw CgH$m AW© Eogm Zht h¡ {H$

Á¶mXm Iy~ OmZo Vmo ‘w{º$H$m ‘mJ© hmo gH$Vm h¡& A‘wH$ à¶moOZ^yV OmZo Vmo ^r AmË‘mH$m
ñd^md àJQ> hmoVm h¡& AmJ‘kmZ hmoVm h¡& ^JdmZH$s dmUr, ^JdmZZo ³¶m H$hm h¡,
emó‘| ³¶m AmVm h¡, AmJ‘kmZ AmVm h¡& {deof OmZo Vmo AÀN>m h¡, Wmo‹S>m OmZo
Vmo ^r hmo gH$Vm h¡&

{ed^y{V ‘w{Z Hw$N> OmZVo Zht Wo& EH$ eãXH$m kmZ ^r ^yb OmVo Wo& ‘méf,
‘mVwf& amJ-Ûof Zht H$aZoH$m JwéZo H$hm Vmo dh ^r ^yb J¶o& ‘mgVwf hmo J¶m&
CgH$m ^md g‘P {b¶m& Am¡aV Xmb Am¡a N>rbH$m AbJ H$aVr Wr& Eogm ‘oao JwéZo
H$hm {H$ AmË‘m {^Þ h¡ Am¡a ¶h {d^md {^Þ h¡& Eogm ^oXkmZ H$aHo$ A§Va‘| D$Va
J¶o& ‘yb à¶moOZ^yV VÎdH$mo OmZo&

 àe‘‘y{V© ^JdVr ‘mVZmo O¶ hmo! ‘mVmOrZr A‘¥V dmUrZmo O¶ hmo!
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