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प्रकाह्ाकीय 

पूज्य श्री कानजी स्वामी द्वारा प्रवाहित अध्यात्म धारा में 

समयसार, प्रवचनसार तथा नियमसार जैसे आध्यात्मिक ग्रंथराजों 

पर हुए उनके प्रवचनों का प्रकाशन तो हो ही रहा है, परन्तु 
स्वामी जी के व्यक्तित्व से पूर्णतः परिचित होने के लिए उनके 
चरणानुयोग के पोषक ग्रंथों पर हुए प्रवचन भी अवश्य पठनीय 
हैं। 

आचार्य पद्मनन्दि द्वारा विरचित पद्मनन्दि पंचर्विशतिका 

पर पूज्य सुरुदेवश्री ने तीन बार प्रवचन किये हैं। इस ग्रंथ का 
देशब्रतोद्योतन अधिकार स्वामीजी का बहुत प्रिय अधिकार था। 
इस अधिकार पर हुए प्रवचनों का संकलन स्व. ब्र, हरिभाई, 

सोनगढ़ ने बहुत ही सुन्दर ढंग से गुजराती भाषा में किया था। 
उसके आधार से श्री सोनचरणजी जैन एवं श्री प्रेमचन्दजी जैन 

सनावद वालों ने उसका हिन्दी अनुवाद किया जो अदिकल रूप 
से प्रकाशित किया गया है। 

डस पुस्तक में श्रावक के धर्म का प्रकाश सुविशद रीति 
से !केया गया है। श्रावक की चर्या कैसी होना चाहिए इस 
सम्बन्ध में अनेक श्रान्तिपूर्ण धारणाएँ समाज में व्याप्त हैं उन 
सबके निराकरण में पूज्य गुरुदेव श्री के ये प्रवचन पूर्ण समर्थ 

हैं। यही कारण है कि समाज में यह कृति काफी लोकप्रिय है, 
इस पुस्तक के अनेक संस्करण प्रकाशित होकर जनसामान्य 
तक पहुंच चुके हैं । 

यह पुस्तक और अधिक जनोप्योगी बने इस भावना से इस 
संस्करण में कुछ आवश्यक परिवर्तन भी किये गए हैं। यद्यपि ये 
परिवर्तन कोई फेर बदल के नहीं हैं, अपितु पाठकों को पढ़ने में
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तोड़ा गया है, शब्दों के साथ जुडी हुई मात्राएंँ अलग की गई हैं| 
कतिपय स्थानों पर भाषा की दृष्टि से भी कुछ आवश्यक सुधार 
प्रतीत हुआ तो वहाँ वाक्य विन्यास में भी कुछ संशोधन किये गए 
हैं तथा कुछ शीर्षक भी बदले गए हैं | 

पद्मनन्दि-पंचविंशतिका के देशव्रतोद्योतन अधिकार में 27 
श्लोक हैं अतः प्रत्येक अधिकार के प्रारंभ में मूल श्लोक तथा 
उसका सामान्यार्थ दिया गया है। उसके बाद श्लोक का प्रवचन 
दिया गया है। खाली स्थान पर सप्रमाण कोटेशन भी दिए गए 
हैं। आशा है पाठकगण लाभान्वित होंगे। 

प्रस्तुत पुस्तक के प्रकाशन का दायित्व सदा की भांति 
प्रकाशन विभाग के प्रभारी श्री अखिल बंसल ने सम्हाला है, अतः 
वे धन्यवाद के पात्र हैं। जिन महानुभावों ने पुस्तक की कीमत 
कम करने में अपना आर्थिक सहयोग प्रदान किया है उनका हम 
हृदय से आभार मानते हैं। दातारों की सूची अन्यत्र प्रकाशित है। 
आशा है आप सभी इस पुस्तक के माध्यम से अपने भव का 
अभाव करने का मार्ग प्रशस्त करेंगे। इसी भावना के साथ - 

  

मंत्री. महामंत्री 

सोनचरण लाल जैन नेमीचंद पाटनी 
श्रीमती नाजुकबाई सोनचरण पण्डित ठोडरमल स्मारक ट्रस्ट 

सनावद जयपुर



क्रमांक 

2a 
A 

G
C
M
 

fF 
K
W
 

A 
४७9

 
A
I
 

A
d
 

A
I
D
 

A
D
 

A
D
 

A
D
 

A
I
 

A
)
 

F
O
 

P
O
 

P
O
 

P
O
 

Y
O
 

H
O
 

Y
O
 

KR
 

Hw 
PY

 

GC 
Mm 

Sf
 

£
 
w
w
w
 

0० 
A
 

A
 

C6 
M
M
 

fF 
७०
८ 

aw 
A
 

/
०
 

० 

परिशिष्ट 

श्रावकधर्मप्रकाश 

विषय-सूची 
विषय 

श्रावकथर्मप्रकाश (भूमिका) 

सर्वज्ञदेव की श्रद्धा 

सम्यग्दृष्टि की प्रशंसा 

सम्यग्दर्शन की दुर्लभवा 

श्रावक के छह आवश्यक 

सम्यादर्शनपूर्वक श्रावक के व्रत 

श्रावक के बारह व्रत 

सत्पात्रदान की प्रमुखता 

आहारदान का स्वरूप 

औषधिदान का स्वरूप 

ज्ञानदान का स्वरूप 
अभयदान का स्वरूप 

दान का फल 

गृहस्थ दान क्‍यों at? 

दान से लाभ 
धन का उपयोग केसे करें? 

दान : मोक्ष का प्रथम कारण 
मनुष्यभव प्राप्त करके क्या करना? 

ज़िनेद्धदर्शन का भावपूर्ण उपदेश 
कलियुग के कल्पवृक्ष 

धर्मोन्नति में धर्मात्माओं का महत्त्व 

वे आवक धन्य हैं 
वीतरागता का प्रेमी 

श्रावक की धर्मप्रवृत्ति के विविध प्रकार 

परम्परा से मोक्ष के साधक श्रावक 

मुमुश्षु को मोक्ष ही उपादेय 
अणुव्॒तादि की सफलवा 

देशव॒त की आराधना का अन्तिम फल 
स्वतन्त्रता की घोषणा 

पृष्ठ 

११ 

१६ 

BB 

as 

4 

qe 

RR 

\ow 

\s\9 

& 

९१ 

९५ 

Rok 

Rou 

Lod 

११२ 

११७ 

१२३ 

१२६ 

१२९ 

Ray 

cane) 

Ww 

guy 

१५३ 

१६२ 

१६६



  

MARTA T HTT 
यह पद्मनन्दी-पंचविशतिका' नामक शास्त्र का सातवाँ अधिकार 

चल रहा है। आत्मा के आनन्द में फूलनेवाले और बन जंगल में निवास 
करनेवाले वीतरागी दिगम्बर मुनिराज श्री पद्मनन्दी स्वामी ने लगभग 

goo ay पढिले इस शास्त्र की रचना की थी। इसमें कुल छब्बीस 
ग्रधिकार हैं, उनमें से 'देशब्रत-उद्योतन' नाम का सातवाँ अधिकार चल 
रहा है। 

मुनिदशा की भावना धर्मी को होती है; परन्तु जिसके ऐसी दशा 
न हो सके, वह देशब्रतरूप श्रावक के घर्मे का पालन करता है। उस 
श्रावक के भाव कंसे होते हैं; उसको सर्वज्ञ की पहिचान, देव-शास्त्र-गुरु 
का बहुमान भआ्रादि भाव कंसे होते हैं; श्रात्मा के भान सहित राग की 
मन्दता के प्रकार कंसे होते हैं; वे इसमें बतलाये गये हैं। इसमें निश्चय- 
व्यवहार का सामंजस्यपूर्ण सुन्दर वर्णन है । 

यह अधिकार जिज्ञासुओं के लिए उपयोगी होने से प्रवचन में 
तीसरी बार चल रहा है| पूर्व में दो बार (वीर निर्वाण सं० २४७४ तथा 
२४८१ में) इस अधिकार पर प्रवचन हों चुके हैं-। 

श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी को यह शास्त्र बहुत प्रिय था। उन्होंने इस 
शास्त्र को वनश्ञास्त्र' कहा है और इन्द्रियनिग्नहपृर्वक उसके अ्रस्यास काए 
फल अमृत है - ऐसा कहा है। 

देवशब्रतोझोतन श्रर्थात्‌ गृहस्थदशा में रहनेवाले श्रावक के धर्म का 
प्रकाश कंसे हो ? उसका इसमें वर्णन हैं | गृहस्थदशा में भी धर्म हो सकता 
है । सम्यग्दशंव सहित शुद्धि किसप्रकार बढ़ती है और राग किसप्रकार 
हलता है और श्रावक भी धर्म की आराधना करके परमात्मदशा के 
सन्‍्मुख किंसप्रकार जाये -. यह वतलाकर इस अधिकार में श्रावक के धर्म 
का उद्योत किया गया है।



१० } [ श्रावकधर्म प्रकाश 

समन्तभद्व स्वामी ने भी रत्नकरंड श्रावकाचार में श्रावक के धर्मों 
का वर्णन किया है, वहाँ धर्म के ईश्वर तीर्थंकर भगवन्तों ने सम्यर्दर्शन- 

ज्ञान-चा रित्र को धर्म कहा है ।' उसमें सबसे पहले ही सम्यर्दर्शन धर्म का 
वर्णन किया गया है और उसका कारण सव्वज्ञ की श्रद्धा बताई. गई है । 

यहाँ भी पद्मनन्दी मुनिराज श्रावक के धर्मों का वर्णन करते समय 
सबसे पहिले सर्वज्ञदेव की टहिचान कराते हैं। जिसे सर्वज्ञ की श्रद्धा नहीं, 
जिसे सम्यग्दशन नहीं; उसे तो मुनि अथवा श्रावक का कोई धर्म नहीं 
होता। घर्म के जितने प्रकार हैं, उन सबका मूल सम्यग्दशेन है; We: 
जिज्ञासु को सर्वज्ञ की पहिचानपूर्वक सम्यग्दशन का उद्यम तो सबसे 
पहिले होना चाहिए । उस भूमिका में भी राग की मन्दता इत्यादि के प्रकार 
किसप्रकार होते हैं, वे भी इसमें बताये गये हैं | निश्चय-व्यवहार की संधि 
सहित सुन्दर बात की गई है | सबसे पहिले सर्वज्ञ की और ade FT 
हुये धर्म की पहिचान करने के लिए कहा गया है । 

  

1, सद्दृष्टिज्ञानवृत्तानि धर्म धर्मेश्वरा विदु :-रत्नकरण्ड श्रावकाचर, श्लोक रे, 
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चरणानुयोग का प्रयोजन \ 
जो जीव तत्त्वज्ञानी होकर चरणानुयोग का अभ्यास करते | 

हैं, उन्हें यह सर्व श्राचरण अपने बीतराग भाव के अनुसार भासित | 
होते है । एकदेश व सर्ववेश व वतीरागता होने पर ऐसी श्रावकदशा- ! 

| मुनिदशा होती है; क्योंकि इतके निमित्त-नमित्तिकपना पाया जाता \ 
\ है। ऐसा जानकर श्रावक-मुनिधर्म के विशेष पहिचानकर जैसा | 

अपना वीतरागभाव EAT हो, बेसा अपने योग्य धर्म को साधते हें। 
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ll वहाँ जितने अ्रंश में बोतरागता होती है, उसे कार्यकारी जानते हूं; \ 
i जितने अंश में राग रहता है, उसे हेय जानते हें; सम्पूर्ण बोतरागता \ 

को परम धर्म मानते हें। - ऐसा चरणानुयोग का प्रयोजन है। | 

- पण्डित टोडरमल \



® 
सर्वेज्ञदेव की श्रद्धा 

वाह्याभ्यन्तरसंगवर्जनतया vata शुक्लेन यः, 
Ral कर्मचतुष्टयक्षयमगात्‌ सर्वेज्ञतां निश्चितस्‌ 
तेनोक्तानि वचांसि धर्मकथने सत्यानि नानन्‍्यानि तत्‌, 

अम्यत्यत्र मतिस्तु यस्थ स महापापी न भव्योध्यवा ॥१॥ 

सामान्‍्यार्थ :- जो बाह्य और भ्रन्तरंग परिग्रह को छोड़ करके 
तथा शुक्लध्यान के द्वारा च्ञार धातिया कर्मों को नष्द करके निश्चय से 
सर्वज्ञता को प्राप्त हो चुके हैं, उनके द्वारा धर्म के व्याख्यान में कहे गये 
वचन सत्य हैं, इनसे भिन्न राग-द्ष से दृषित हृदयवाले किन्हों श्रत्पन्ञों के 
बचन सत्य नहों हैं, इसीलिए जिस जीव को बुद्धि उक्त सर्वज्ञ के बचनों में 
अ्रम को प्राप्त होती है, वह ग्रतिशय पापी है अथवा वह भव्य ही 
नहीं है । 

श्लोक १ पर प्रवचन 

श्रावक को प्रथम तो भगवान सर्वज्ञदेव और उनके वचनों की पहि- 
चान तथा श्रद्धा होती है | सर्वज्ञ के स्वरूप में और उनके वचन में जिसे 
अम होता है; वह तो मिथ्यात्व के महापाप में पड़ा हुआ है, उसे aaa 
अथवा श्रावकपना नहीं होता - यह उद्घोषणा करनेवाला यह प्रथम 
इलोक है ! 

देशब्रतरूप श्रावकधर्म का वर्णन करते समय सबसे पहले कहा है 
कि सर्वज्ञदेव के द्वारा कहा हुआ घर्म का स्वरूप ही सत्य है, इसके सिवाय 
अन्य का कहा हुआ सत्य नहीं - श्रावक की ऐसी निःशंक श्रद्धा होनी 
चाहिए; क्योंकिधर्म के मूल प्रणोता सर्वज्ञदेव हैं। जिसे उनका ही निर्णय 
नहीं, उसे धर्म का निर्णय नहीं हो सकता।
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जो सर्वन्न हुये, वे किस रीति से हुये ? 

“समस्त बाह्य तथा अभ्यंतर परिग्रह को छोड़कर और शुक्लध्यान 
द्वारा चार घाति कर्मों का नाश करके सर्वज्ञपना प्राप्त किया ।! 

देखो ! शुक्लध्यान कहो कि शुद्धोपयोग कहो, उससे कर्मों का क्षय 
होकर सर्वज्ञता प्रकट होती है; परन्तु बाहर के किसी साधन से श्रथवा 
राग के अवलंबन से कोई सर्वज्ञता नहीं प्रगटती । 

मोक्षमार्गप्रकाशक के मंगलाचरण में भी अ्रिहन्तदेव को नमस्कार 
करते समय पण्डित टोडरमलजी ने कहा है :- 

“जो गृहस्थपयना छोड़कर, मुनिधर्म अ्रंगीकार कर, निजस्वभाव 
साधन से चार घाति कर्मो का क्षयकर अनंतचतुष्टयरूप विराजमान हुये 
हैं - ऐसे श्री अरिहन्तदेव को हमारा नमस्कार हो |” 

मुनिधर्म कैसा ? कि शुद्धोपयोगस्वरूप मुनिधर्म । उसे अंगीकार करके 
भगवान ने निजस्वभाव साधन से कर्मों का क्षय किया | कोई बाह्य साधन 

से अथवा राग के साधन से नहीं, परन्तु उन्होंने नि३ंचय रत्नत्रयरूप 
निजस्वभाव के साधन से ही कर्मों का क्षय किया है। इससे विपरीत 
साधन माने तो उसने भगवान का मार्ग नहीं जाना, भगवान को नहीं 
पहिचाना, भगवान को पहिचानकर नमस्कार करे, तब सच्चा नमस्कार 
कहलाये । 

यहाँ प्रथम ही कहा गया है कि बाह्म-अ्रभ्यन्तर संग को छोड़कर 
शुक्लध्यान से प्रभु ने केवलज्ञान पाया अर्थात्‌ कोई जीव घर में रह करके 
बाहर में वस्त्रादिक का संग रख करके केवलज्ञान पा जावे - ऐसा नहीं 
बनता । अंतरंग के संग में मिथ्यात्वादि मोह को छोड़े बिना मुनिदशा 
या केवलज्ञान नहीं होता । 

मुनि के महाब्रतादि का राग केवलज्ञान का साधन नहीं है; परन्तु 
उनको शुद्धोपयोगरूप निजस्वभाव ही केवलज्ञान का साधन है, उसे ही 
मुनिधर्म कहा गया है | यहाँ उत्कृष्ट बात बताने का प्रयोजन होने से 

शुक्लध्यान की बात ली गई है। शुक्लध्यान शुद्धोपयोगी मुनि-को ही होता 
है। कंवलज्ञान के साधनरूप इस मुनिधर्म का मूल सम्यर्दर्शन है और 
यह सम्यर्दर्शन सर्वज़्देव की तथा उनके वचनों की पहिचानपूर्वक होता 
है; इसलिए यहाँ श्रावकधर्म के वर्णन में सबसे पहिले ही सर्वज्ञदेव ३1 
पहिचान की बात ली गई है ।
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AAT BT ATT HUH, Ala प्रकट करके, शुद्धोपयोग की उम्र- 

श्रणी मांड करके जो सव्वेज्ञ हुये, उन सर्वज्ञ परमात्मा के वचन ही संत्य- 
धर्म का निरूपण करनेवाले हैं। ऐसे सर्वज्ञ को पहिचानने से श्रात्मा के 
ज्ञानस्वभाव की प्रतीति होती है और तब धर्म का प्रारम्भ होता है । जो 
सर्वज्ञ की प्रतीति नहीं करता; उसे आत्मा की ही प्रतीति नहीं, धर्म की 
ही प्रतीति नहीं | उसे तो जझास्त्रकार 'महापापी अ्रथवा अभव्य' कहते हैं । 
उसमें धर्म समभने की योग्यता नहीं, इसलिये उसे अभव्य कहा गया है। 

जिसे सर्वज्ञ के स्वरूप में संदेह है, स्वेज्ञ को वाणी में जिसे 
संदेह हैं, सर्वज्ञ के सिवा अन्य कोई सत्यधर्म का प्ररोता नहीं है - ऐसा जो 
नहीं पहिचानता और बिपरीत मार्ग में दौड़ता है; वह जीव मिथ्यात्वरूपी 
महापाप का सेवन करता है, उसमें धर्म के लिए योग्यता नहीं है - ऐसा 
कहुकर धर्म के जिज्ञासु को सबसे पहले aaa HT और सर्वज्ञ के मार्ग की 
पहिचान करने को कहा है! ' 

परे | तू ज्ञान की प्रतीति के बिना धर्म कहाँ करेगा ? राग में खड़ा 
रहकर सबंज्ञ की प्रतीति नहीं होती । राग से जुदा पड़कर, ज्ञानरूप होकर 
सर्वज्ञ की प्रतीति होती है। इसप्रकार ज्ञानस्वभाव के लक्ष्यपृव॑ंक सर्वज्ञ 
की पहिचान करके, उसके अनुसार धर्मे की प्रवत्ति होती है। सम्यक्‍त्वी 
ज्ञानी के जो वचन हैं, वे भी सर्वज्ञ अनुसार हैं, क्योंकि उसके हृदय में 
सर्वेज्ञवेव विराजमान हैं। जिसके हृदय में सर्वज्ञ न हों, उसके धर्मवचन 
सच्चे नहीं होते । 

देखो यह श्रावकधमं-का प्रथम चरण ! यहाँ श्रावकघर्म का वर्णन 
करना है। सर्वेज़्देव की पहिचान श्रावकधर्म का मूल है। मुनि या श्षावक 
के जितने भी धर्म हैं, उनका मूल सम्यग्दर्शन है। सर्वज्ञ को प्रतीति के 
बिना सम्यर्दर्शन नहीं होता और सम्यग्दर्शन के बिना श्रावक के देश्क्नत 
या मुनि के महात्रत नहीं होते। सम्यस्दर्शन सहित देश्षब्रती श्रावक कैसा 
होता है ? उसके स्वरूप का इसमें वर्णन है, इसलिये इस श्रधिकार का 
नाम दिशन्रतोदोतन अधिकार' है। 

सर्वशदेव ने जैसा आत्मस्वभाव प्रकट किया और जैसा वाणी द्वारा 
कहा, वैसे ग्रात्मा के अनुभव सहित निविकल्प प्रतीति करना सम्यर्दर्शन 
है। सर्वाज्ञ किसप्रकार हुए और उन्होंमे क्या कहा - इसका यथार्थ 
ज्ञान सम्यन्दृष्टि को ही होता है। अनज्ञावी को तो सर्वज्ञ किसप्रकार हुए,
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उसके उपाय की भी खबर नहीं और सर्वज्ञदेव ने क्‍या कहा, उसकी भी 
खबर नहीं है । 

यहाँ तो कहते है कि जो सर्वज्ञ के मागें को नहीं पहिचानता और 
विपरीत मार्ग का श्रादर करता है; उसकी बुद्धि श्रमित है, वह भ्रमबुद्धि- 
वाला है, मिथ्यात्वरूपी महापाप में डूबा हुआ है। उसे गृहस्थघर्म भी नहीं 
होता, तो मुनिधमे की बात ही क्‍या ? 

बाह्य और अंतरंग सव॑ संग छोड़कर शुक्लध्यान द्वारा भगवान 
स्वेज्ञ हुए हैं । सम्यग्दर्शन भर आत्मज्ञान तो पहले था, फिर मुनि होने 
पर बाह्य सर्व परिग्रह छोड़ा और श्रन्तरंग की अशुद्धता छोड़ी । जहाँ 
अशुद्धता छोड़ी, वहाँ निमित्तरूप में बाह्यसंग छोड़ा - ऐसा कहा जाता 
है। मनिदशा में समस्त बाह्यसंग का त्याग है, देह के ऊपर वस्त्र का एक 
हुकड़ा भी नहीं होता, भोजन भी हाथ में लेते हैं, भूमि पर सोते हैं; अंत- . 
रंग में शुद्धोपपोगरूप आचरण ह्यरा अशुद्धता और उसके निमित्त छूट गये 
हैं। शुद्धोपपोग की घारारूप शुक्लष्यान के द्वारा स्वरूप को ध्येय में लेकर 
पर्याय को उसमें लीन करने का नाम ध्यान है। उसके द्वारा घाति कर्मों 
का नाश होकर केवलज्ञान हुआ है । 

देखो ! पहिले पर्याय में श्रशुद्धता थी, ज्ञान-दर्शान अपुर्ण थे, मोह 
था; इसलिये घातिया कर्मो' के साथ निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध था और 
अब शुद्धता होने से अशुद्धता दूर होने से कर्मों के साथ सम्बन्ध छूट गया, 
ज्ञान-दर्शन-सुख-बीर्य परिपूर्णरूप से प्रकट हो गये और कर्मों का नाश हो 
गया । किस उपाय से ? शुद्धोपयोगरूप धर्म द्वारा। इसप्रकार इसमें ये 
तत्त्व आ जाते हैं - बन्ध, मोक्ष और मोक्षमार्ग । जो सर्वज्ञदेव द्वारा कहे 

हुए ऐसे तत्त्वों का स्वरूप समझे, उस्ते ही श्रावकघर्म प्रगट होता है । 

घर्मं का कथन करने में सर्वज्षदेव के वचन ही सत्य हैं, अन्य के 
नहीं । सर्वज्ञ को माने बिना कोई कहे कि मैं स्वयमेव जानकर धर्म कहता 
हँ- तो उसकी बात सच्ची नहीं होती और “स्वेज्ञ अरहन्तदेव का मत _ 
तथा अन्य मत +- सब एक समान हैं! - ऐसा जो माने, उसे भी धर्म के 
स्वरूप की खबर नहीं | जेन और अजेन सब धर्मों को समान माननेवाले 
को तो व्यवहारश्रावकपना भी नहीं। इसलिए श्रावकधर्म के वर्णन के 
प्रारम्भ में ही स्पष्ट कहा है कि सर्वज्ञ के वचन द्वारा कहा हुआ धर्म ही 
सत्य है और अन्य धर्म सत्य नहीं - ऐसी प्रतीति श्रावक को पहले ही 
होना चाहिये।
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wat, waar! Xa जेनधर्म के देव हैं। देव के स्वरूप को भी जो 
न. पहिचाने, उसे धर्म केसा ? तीन लोक और त्तीन काल के समस्त द्रव्य- 
गण-पर्यायों को वर्तमान में सर्वेज्ञदेव प्रत्येक समय में स्पष्ट जानते है-ऐसी 
बात भी.जिसे नहीं रुचती, उसे तो सर्वज्ञदेव की या मोक्षतत्त्व की प्रतीति 
नहीं श्र आत्मा के पूर्णश्ञानस्वभाव की भी उसे खबर नहीं ।. श्रावक 
धर्मात्मा तो भ्रान्ति रहित सर्वज्ञदेव का स्वरूप जानता है और इसीप्रकार 
निजस्वरूप साघता है । 

जैसे लेंडीपोपर के प्रत्येक दाने में चौसठपुटी चरपराहट भरी है, 
बही व्यक्त होती है; उसीप्रकार जगत के श्रनन्त जीबों में प्रत्येक जीव 
में सर्वेज्ञता को शक्ति भरी है, उसका ज्ञान करके उसमें एकाग्र होने से 
वह प्रगट होती है। देह से भिन्न, कर्म से भिन्न, राग से भिन्न और अल्पन्नता 
से भी भिन्न परिपूर्ण ज्ञ-स्वभावी area जैसा भगवान ने देखा और स्वयं 
प्रगट किया; वैसा'ही वाणी में कहा है। वैसे आत्मा की और. उसके कहने- 
वाले सर्वज्ञ की प्रतीति करने जाये, वहाँ रागादि की रुचि नहीं रहती । 

_... संयोग, विकार यथा श्रल्पन्नता की रुचि छूटकर स्वभावसन्भुख रुचि 
होंती है, तभी सर्वज्ञ के द्वारा कहे हुए धर्म की पहिचान होती है और तभी 
श्रावकपना प्रगंट होता है। जेनकुल में जन्म लेने से ही कोई श्रावक नहीं 
हो जाता; परन्तु अन्तर में जेन परमेश्वर सर्वज्ञदेव की पहिचान करे और 

. उनके द्वारा कहे हुए वस्तुस्वरूप को पहिचाने, तभी श्रावकपना होता है। 
ae | श्रावकपना किसे कहते हैं - इसकी भी बहुत जीवों को खबर नहीं; 
इसलिये यहाँ देशब्रत-उद्योतन में पद्मनन्दी स्वामी ने श्रावक के sy aT 
उद्योत किया है, उसका स्वरूप प्रकाशित किया है । 

मांगलिक में हमेशा बोलते हैं क्रि 'केवललिपण्पप्तो धम्मो शररं 
पव्वज्जामि' अर्थात्‌ मैं केवली भगवान के द्वारा कहे हुए धर्म की शरण 
अहण करता हूँ; परन्तु स्वेज्ञ केवलो केसे हैं और उनके द्वारा कहे हुए घर्म 
का स्वरूप कैसा है, उसकी पहिचान बिना किसको शरण छेगा ? पहिचान 
करे तो सवंज्ञ के धर्म की शरण लेना कहलाता है ओर उसे स्वाश्रय से 
अम्यरदर्शनादि धर्म प्रगट होते है। मात्र बोलने से धर्मकी शरण नहीं 
मिलती; परन्तु केवली भयवान ने जेसा धर्म कहा है, उसकी पेहिचान 
BH MIT Adar was st asad के घर्मं की शरण ली 
कहलाये।
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. सबसे पहले सर्वज्ञदेव की और उनके द्वारा कहे हुए धर्म की पहिचान 
करते को कहा गया है। शास्त्रकार ने मात्र बाह्य अतिशय द्वारा या 
समवसरण के बेभव द्वारा भगवात की पहिचान नहीं कराई; परन्तु 
सर्वज्ञवारूप चिह्न द्वारा भगवान की पहिचान कराई तथा उनके द्वारा कहा 
हुआ धर्म ही सत्य है - ऐसा कहा है । 

जगत में छह प्रकार के स्वतंत्र द्रष्य, नौ तत्व और प्रत्येक आत्मा 
का पूर्णस्वभाव जानकर स्वाश्रय से धर्म बतलानेवाली सर्वज्ञ की वाणी 
और रागादिक पराश्चितभाव से धर्म मनवानेवाली ग्रज्ञानी की वाणी - 
इनके बीच विवेक करना चाहिये । स्वाश्वित शुद्धोपपोगरूप शुक्लध्यान के 
साधन से भगवान सर्वज्ञ हुए हैं। 

प्रश्न :- वह शुक्लध्यान केसा है ? क्‍या शुकलध्यानकां रंग 
सफेद है ? 

उत्तर :- भरे भाई ! शुक्लध्यान तो चेतन्य के आनन्द के अनुभव में 
लीनता की धारा है, वह तो केवलज्नान-प्राप्ति की श्रेणी है। उसका रंग 

नहीं होता । सफंद रंग तो रूपी पुदंगल की पर्याय है। यहाँ शुक्लध्यान में 
'शुक्न' का अर्थ सफेद रंग नहीं; परन्तु शुक्ल का अर्थ है राग की मलिनता 
रहित, उज्जवल, पवित्र | शुक्लध्यान तो अरूपी आत्मा की अ्रूपी पर्याय 
है। इस स्वरूपसाधन द्वारा ही भगवान ने केवलज्ञानं पाया है। ऐसे साधन 
को पहिचाने तो भगवान की सच्ची पहिचान हो । 

इस सर्वज्ञता को साधते-साथते वननिवासी सन्त पुझननन्‍्दी मुनिराज 
ने यह शास्त्र रचा है। वे श्रात्मा की शक्त में जो पूर्णा नन्द भरा है, उसकी 

प्रतीति करके उसमें लीनता द्वारा बोलते थे, सिद्ध भगवान के साथ अन्तर 
में अनुभव द्वारा बात करते थे और सिद्धप्रभु जैसा अतीन्द्रिय आनन्द का 
बहुत अनुभव करते थे; वहाँ भव्य जीवों पर करुणा करके FE ATA TAT 
गया है । गृहस्थ का धर्म बतलाते हुए कहते हैं कि अरे जीव ! सबसे प्रथम 
तू सर्वज्ञदेव को पहिचान । सर्वज्ञदेव को पहिचानते ही अझ्रपनी सच्ची जाति 
पहिचान में भ्रा जावेगी । 

महाविदेहक्षेत्र में वर्तमान में सर्वेक्ष परमात्मा सीमंधरादि भगवन्त 
विराज रहे हैं, वहाँ लाखों सर्वज्ञ भगवन्त हैं, ऐसे gare gt गये हैं और 
प्रत्येक जीव में ऐसी शक्ति है। अहो ! झात्या Ht goles को प्राप्त सर्वज्ञ 
परमात्मा इस लोक में विराज रहे हैं - ऐसी बात कान में पड़ते हो जिसे
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आत्मा में ऐसा उल्लास आया कि वाह ! आ्रात्मा का ऐसा वेभव ! आत्मा 
की ऐसी अचित्य शवित ! ज्ञानस्वभाव में सर्वन्न होने की और पूर्ण आनन्द 
की शबित है; मेरी आत्मा में भी ऐसी ही शक्ति है - इसप्रकार स्वभाव 
महिमा जिसे जागृत हुई; उसे शरीर की, राग की या अल्पन्नता की महिमा 
नष्ट हो जाती है और उसकी परिणति ज्ञानस्वभाव की ओर मूक 
जाती है । उसका परिणमन संसारभाव से पीछे हटकर खिद्धपद 
को श्रोर लग जाता है। जिसकी ऐसी दक्शा होती है, उसे ही सर्वेत्ञ की 
सच्ची श्रद्धा हुई है और सर्वज्ञदेव ने अल्पकाल में ही उसकी भक्ति 
देखी है । 

सर्वज्षता की महिमा की तोबात ही क्‍या है? इस सर्वेज्ञ की 
पहिचान में भी केसे अपूर्व भाव होते हैं और उसमें कितना घुरुषार्थ है, 
उसकी लोगों को खबर नहीं है। सर्वेज्ञदेव को पहिचानते ही weg at 
उनके प्रति अपार भक्ति उल्लसित होती है। यहाँ पूर्ण ज्ञान-आननन्‍्द को 
प्राप्त ऐसे सर्वज्ञ परमात्मा के प्रति पहिचानपूर्वक यथार्थ भक्ति उल्लसित 
हुई; Tal wa अन्य किसी की (पुण्य की या संयोग की ) महिमा नहीं 
रहती, उसका आदर नहीं रहता और संसार में भटकने का भौ सन्देह 
नहीं रहता । 

अरे, | जहाँ ज्ञानस्वभाव का श्रादर किया और जिस ज्ञान में सर्वज्ञ 
की स्थापनं की, उस ज्ञान में अब भव कंसा ? ज्ञान में भव नहीं, मव का 
संदेह नहीं । झरे जीव | एक बार तो सर्वज्ञ को पहिचानकर उनके बीत गा 1 
इस- पृथ्वीतल का मृग भी जिन भगवान के गीत सुनने के लिए ठेठ चन्द्रलोक 

में गया, तो यहाँ संत सर्वज्ञता की महिमा का गुणगान सुनायें और उसको 
सुनते हुए मुमुक्षु को भक्ति का उल्लास न आये - ऐसा कंसे aa? ae 
में स्वेज्ञ की पहिचान -यह श्रावक का पहला लक्षण हैओऔर 
धर्म का मूल है। जो स्वेज्ञ को नहीं पहिचानता, जिसे उनके वचनों 
सें भ्रम है और जो विपरीत मार्ग को मानता है; उसे तो श्रावकषना नही 
होता श्रौर शुभभाव का भी ठिकाना नहीं है । मिथ्यात्व की लीवता के 
कारण उसे Hera भ्रथवा way कहा है; इसलिये भुमुक्षु को सर्वप्रथम 
सर्वज्ञदेव की पहिचान करनी चाहिएं। 

प्रहा नाथ ! आपने एक समय में तीन लोक व तीन काल को साक्षात्‌ 
जाना और दिव्यवाणी में आत्मा के सर्वेज्ञस्वभाव को प्रमट किया; आपकी 
वह वाणी हमने सुनी तो अब आ्रापकी सर्वज्ञता में श्रथवा मेरे ज्ञानस्वझाव
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में संदेह नहीं रहा। आत्मा में शक्ति भरी है, उसमें से सर्वज्ञता प्रगट होती 
है - ऐसी आत्मशक्ति की जिसे प्रतीति नहीं और बाहर के साधन से धर्म 
करना चाहता है; वह तो बड़ा अविवेको है, दृष्टिहीन है। 

ज्ञानस्वभाव की और सव्वज्ञ की श्रद्धा बिना 'शासत्र में ऐसा लिखा 
Mt उसका श्रर्थ ऐसा होता है' - ऐसा ज्ञानी के साथ वाद-विवाद करे, 

बह तो आकाश में उड़ते पक्षियों को गिनने के लिए श्राँखवाले के साथ श्रन्‍्धा 
होड़ करे - ऐसा है। ज्ञानस्वभाव की दृष्टि बिना सर्वज्ञ द्वारा कहे हुये 

शास्त्र के अर्थ को प्रगट करना अशक्य है, श्रतः पहुले ही इलोक में सर्वज्ञ 
की और उनकी वाणी की पहिचान करने को कहा गया है । सर्वज्ञ की 
श्रद्धा मोक्ष के मण्डप का माणिकस्तम्भ है; उस सर्वज्ञ के अर्थात्‌ मोक्षतत्त्व 
के गीत गाकर उसकी श्रद्धारूप भांग लिक किया । 
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उनका मंहासोभाग्य है ?. 

यद्यपि दिव्यध्वनि भगवान के मुख से नहीं निकलती, ( 
सर्वांग से अकारध्वनिरूषप निकलती है; तथापि जगज्जंनों की ( 

\ अपेक्षा उसे “मुखारविन्द से निकली - ऐसा कहा जाता है। शहो ! | 
गानन्द बरसाती हुई वाणी निकलती है, उस वाणी द्वारा. आननन्‍्द- 

॥| स्वरूप आत्मा का निरूपण होता है, इसलिए उस वाणी को आनन्द 
# देनेवाली कहा है - यह निमित्तापेक्षा कथन है। भगवान की वाणी 
| में बीतरागता की बात झ्ाती है। वीतरागता तभी प्रभट होती है, i 
| जब कि स्व का आश्रय हो । झ्रानन्द की अनुभवदशा का प्रगट होना 

! ही जिनवाणी का सार है। इस दिव्यध्वनि को सुनकर चार ज्ञान 
\ के धारी गणधरदेव सिद्धाक्त शास्त्रों की रचना करते हैं। ऐसी i 
\ दिव्यवाणी जिनके कानों में पड़ती है, उनका महा सौभाग्य है। ( 

) - पूज्य श्री कानजों स्वामी 
\ प्रवचन र॒त्नाकर भाग रे, पृष्ठ २५५ \ 
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सम्यग्दृष्टि को प्रशंसा 
एकोप्यत्र करोति यः feafaafastta: gat zara 
स श्लाघ्यः खलु दुःखितो5प्युदयतो दुष्कर्म णः प्राखिभृत्‌। 
aq: fe प्रचुरेरपि प्रसुवितरत्यन्तदुरीकृत, 
स्फोतानन्दभरप्रदामृतपथमिथ्यापथे प्रस्थितें: ॥२॥ 

सामान्‍्यार्थ:- एक भी जो भव्यप्राणी श्रत्यन्त प्रसन्‍तता से यहाँ निर्मल 
सम्यग्दर्शन के विषय में स्थिति को करता है श्रर्थात्‌ प्रदत्त होता है, बह 
पापकर्म के उदय से दुःखित होकर भी निश्चय से प्रशंघनीय हे। इसके 
विपरीत जो सिथ्यामार्ग में प्रवृत्त होकर महान्‌ सुख को प्रदान करनेवाले 
मोक्ष के मार्ग से बहुत दूर हैं, वे यदि संख्या में श्रधिक भी हों तो भो उनसे 
कुछ प्रयोजन नहीं है । 

श्लोक २ पर प्रवचन 

‘gq सर्वज्ञ की पहिचानवाले सम्यग्दष्टि जीवाँ की विरलता 
बतलाकर उसकी महिमा करते हुए दूसरे इलोक में कहते हैं कि सम्यस्हष्टि 
अकेला हो तो भी इस लोक में शोभनीय और प्रशंसनीय होता है । 

देखिये ! इस सम्यग्दर्शन की विरलता बतलाकर कहते हैं कि इस 
जगत में अत्यन्त प्रीतिपू्वक जो जीव पवित्र जेनदर्शन में स्थिति करता है 
अर्थात्‌ शुद्ध सम्यग्द्शत को निर्चलरूप से आराधता है, वह जीव चाहे 
एक ही हो और कदाचित्‌ पूर्व कर्मोदय से दुःखी हो तो भी वह प्रशंसनीय 
है; क्योंकि वह सम्यग्दशन द्वारा परम आानन्ददायक शअ्रंमृतमार्ग में स्थित 
है तथा जो श्रमृतमय मोक्षमाग्ग से अ्रष्ट हैं और मिथ्यामार्ग में स्थित हैं - 
ऐसे मिथ्याहष्टि जीव बहुत हों श्र शुभकर्म से प्रमुदित हों तो भी उससे 
क्या प्रयोजन है ? - यह कोई प्रशंसनीय नहीं है ।
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भाई ! संसार में तो कौवे-कुत्ते, कीड़े -मकोड़ इत्यादि अनंत जीव 
हैं; परन्तु जैनदशन प्राप्त कर जो जीव पवित्र सम्यग्द्शन आदि रत्मत्रय की 
आराधना करते हैं, वे ही जीव शोभनीय हैं | सम्यग्दशन के बिना पुष्य भी 
प्रशंसनीय या वांछनीय नहीं है। चाहे जगत में मिथ्याहृष्टि बहुत हों 
ग्रौर सम्यग्हष्टि चाहे थोड़ हों तो उससे zat ? 

जैसे जगत में कोयला बहुत हो और हीरा क्वचित्‌ हो तो क्‍या 
' उससे कोयले की कीमत बढ़ गई ? नहीं; थोड़ा हो तो भी जगमगाता 
हीरा शोभित होता है; उसीप्रकार सम्यर्दृष्टि जीव थोड़ हों तो भी 
जगत में शोभते हैं । हीरे हमेशा gis ही होते हैं | जनधर्म की अ्रपेक्षा 
अन्य कुमत के माननेवाले जीव यहाँ बहुत दिखते हैं, उससे धर्मात्मा को 
कभी ऐसा संदेह नहीं होता है कि वे कुमत सच्चे होंगे ! वह नि.शंकरूप 
से और परमप्रीति से जैनधर्म को श्रर्थात्‌ सम्यग्दर्शनादि रत्नत्रय को 
श्राराधता है - ऐसे धर्मी जीवों से ही यह जगत शोभित हो रहा है । 

स्व ज्ञदेव के द्वारा कहे हुए पवित्र दशेन में जो प्रीतिपूवंक स्थिति 
करता है अर्थात्‌ निश्चलपने शुद्ध सम्यदशन को आराधता है, वह 
wage Ha अकेला हो तो भी जगत में प्रशंसनीय है। कदाचित्‌ पूर्व 
के किसी दुष्कर्म के उदय से वह दुखित हो, बाहर की प्रतिकुलता से भरा 
हुआ हो, निर्धन हो, काला-कुबड़ा हों; तो भी अच्तरंग की अनन्त चेतन्य- 
ऋद्धि का स्वामी वह धर्मात्मा परम झानन्दरूप अमृतमार्ग में स्थित है। 
करोड़ों, श्ररबों में वह श्रकेला हो तो भी शोभता है, प्रशंसा पाता है! 
रत्नकरण्ड श्रावकाचार में समंतभद्गवस्वामी कहते हैं :- 

सम्परद्शनसम्पन्नमपि सातज़देहजं। 
देवा देव विदुर्भस्मगढ़ाद्भारान्तरोजसं॥। 

“जो जीव सम्यर्दर्शनसम्पन्न है, वह चांडाल के देह में उत्पन्न हुआ 
हो तो भी गणधरदेव उसे 'देव' कहते हैं। जैसे भस्म से ढँके हुए अंगारे के 
प्रन्दर प्रकाश - तेज है, उसीप्रकार चांडाल की देह से ढेँका हुआ वह 
श्रात्मा अन्दर सम्यग्दशन के दिव्यगुण से प्रकाशित हो रहा है ।' 

सम्यर्दुष्टि जीव गृहस्थ हो तो भी मोक्षमार्ग में स्थित है। कदाचित्‌ 
उसे भले ही बाहर की प्रतिकूलता हो, परन्तु श्रंदर में तो उसे चंतन्य के 
arate BY लहर है । जो आनन्द इन्द्र के वैभव में भी नहीं है, उस आनंद 
का वहू अनुभव करता है। उसे पूर्व कर्म का उदय डिया नहीं सकता 
क्योंकि वह सम्यक्त्व में निश्चल है ।
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कोई जीव तिय॑व हो और सम्यग्दर्शन प्राप्त कर चुका हो, रहते 
को मकान न हो; तो भी वह अत्मगुणों से शोभित होता है और 
मिथ्याहष्टि जीव सिंहासन पर बंठा हों; तो भी वह नहीं शोभता, प्रशेशा 

नहीं पाता । बाहर के संयोग से आत्मा की कुछ शोभा नहीं है। आत्मा 
की शोभा तो अंदर के सम्यग्दशंनादि गुणों से है । 

अरे ! छोटा-सा मेंढ़क हो, समवसरण में बेठा हो, वह भगवान की 
वाणी सुनकर अन्दर में उतरकर सम्यर्दशेन द्वारा चेतंन्य के अपूर्व आनन्द 
का अनुभव करे, वहाँ अन्य किस साधन की जरूरत है ? और बाहर की 
प्रतिकूलता केसे बाधक हो सकती है ? इसलिये कहा है कि चाहे पापकर्म 
का उदय हो, परन्तु हे जीव ! तू सम्यकक्‍त्व की आराधना में नि*चल 
रह । पापकर्म का उदय हो तो उससे कोई सम्यक्त्व की कीमत नहीं चली 
जाती, उससे तो पापकर्म निर्जेरता जाता हैं। चारों ओर से परापकर्म के 
उदय से घिरा हुआ हो, अ्रकैला हो; तो भी जो जीव प्रीतिपूर्वक सम्यकत्व 
को घारण करता है, वह अत्यन्त श्रादरणीय है। चाहे जगत में कोई उसे 
न मानें, चाहे श्रॉँधी (विपरीत) हृष्टिवाले उसका साथ न देवें, तो भी 
वह अकेला मोक्ष के मागे में झ्रानन्दपूर्वक चला जाता है। उसने शुद्ध 
आत्मा में मोक्ष का अमृतमार्ग देख लिया है, उस मार्ग पर fast चला 
जाता है। पूर्वकर्म का उदय उसके है ही कहाँ ? उसकी वर्तमान 
परिणति उदय की तरफ कुछ भी नहीं भूकती, उसकी परिणति तो 
चेत॑न्यस्वभाव की तरफ BBR आ्रानन्दसयी बन गई है, उस परिणति से 
वह भ्रकेला शोभित होता है । 

जेसे जंगल में वन का राजा सिंह भ्रकेला भी शोधित होता है, Fe 
ही संसार में चैतन्य राजा सम्यस्हष्टि अकेला भी शोभित होता हैं। 
सम्यकत्व के साथ पृण्य हो तो ही वह जीवे शोभा पावें - पुण्य की ऐसी 
अपेक्षा सम्यग्द्शन में नहीं है। सम्यग्हष्टि पाप के उदय से भी जुदा (भिन्‍म) 
है और पुण्य के उदय से भी जदा है । वह दोनों से भिन्‍न अपने ज्ञान-भाव 
सम्यक्त्व से ही शोभित होता हैं। भ्रानन्‍्दमय अमतमार्ग में आगे sear sar 
वह अकेला मोक्ष में चला जाता है। श्रणिक राजा आज भी नरक में हैं 
परन्तु श्रभी उनकी प्रात्मा सम्यक्‍त्व को प्राप्त कर मोक्षमार्ग में गमन कर 
रही है, थोड़े समय में वे तीनलोक के स्वामी होंगे । 

जिसे सम्यग्दर्शन नहीं, जिसे धर्म की खबर नहीं, जो अमतमार्ग से 
अष्ट है और मिथ्यामागं में गमन करता है; वह जीव चाहे कदाचित
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पुण्योदय के ठाठ से घिरा हुआ हो और लाखों-करोड़ों जीव उसे मानने- 
बाले हों तो भी वह शोभित नहीं होता, प्रशंसा नहीं पाता । 

ग्रे | धर्म में इसकी क्या कीमत ? कोई कहे कि पवित्र जेनर्शन के 
सिवा अन्य कोई विपरीत मार्ग को इतने सब जीव मानते हैं - इससे उसमें 
कोई शोभा होगी, कोई सच्चा होगा।। तो कहते हैं कि नहीं; इसमें अंशमात्र 
शोभा नहीं, सत्य नहीं | ऐसे मिथ्यामार्म में लाखों जीव होंबें तो भी वे नहीं 
शोभते; क्योंकि उन्हें आनन्द से भरे हुए अमृतमाग की खबर नहीं है, वे 
मिथ्यात्व के जहर से भरे हुए मार्ग में जा रहे हैं। जगत में किसी कुपंथ 
को लाखों मनुष्य मानें, इससे धर्मी को शंका नहीं होती कि उसमें कुछ 
शोभा होगी श्रौर सत्यपंथ के बहुत थोड़े जीव होवें, आप अकेला हो तो 
भी धर्मी को संदेह नहीं होता कि सत्यमार्ग यह होगा या श्रन्य होगा;.- 
वह तो निःशंकरूप से परमप्रीतिपूर्वक स्वेज्ञ के कहे हुए पविन्न मार्ग को 
साधता है । 

इसप्रकार सतृपंथ में प्रथवा मोक्षमार्ग में सम्यग्हष्टि श्रकेला भी 
शोभा पाता है। जगत की प्रतिकूलता का घेरा उसे सम्यकत्व से डिगा नहीं 
सकता । 

यहाँ मोक्षमार्ग को आनन्द से परिपूर्ण अ्रमृतमार्ग कहा हैं, इसी 
कारण अ्रष्ट सिथ्यामार्ग में स्थित लाखों-करोड़ों जीव भी नहीं शोभते और 
आनन्दपूर्ण अमृतमार्ग में एक-दो-तीन सम्यग्हष्टि होतें तो भी वे जगत में 
शोभते हैं, श्रतः इस सम्यक्त्व को निस्चलरूप से धारण करो | मुनिधर्म 
हो अथवा श्रावकधर्म हो, सम्यग्दर्शत सबसे पहले है; सम्यग्द्शन के बिना 
शप्रावकधर्म अ्रथवा मुनिधर्म नहीं होता; अतः हे जीव ! तुझे धर्म करना हो 
और धर्मी होना हो तो पहले तू ऐसे सम्यग्दर्शन की आराघना कर! उसी से 
ही धर्मीपना होगा । 

ad का माप संख्या के आधार से नहीं होता है श्रौर सत्‌ को 
दुनिया की प्रशंसा की श्रावश्यकता नहीं है। दुनिया में अधिक जीव मानें 
श्रौर अधिक जीव आदर देवें तो ही सत्‌ को सत्‌ कहा जावे - ऐसा नहीं 
है; थोड़े माननेवाले हों तो भी सत्‌ शोभित होता है, सत्‌ अकेला अपने 
से ही शोभा पाता है। 

श्रहा ! सर्वज्षदेव द्वारा कहा हुआ आत्मा जिसकी प्रतीति में झा 
गया है, अनुभव में श्रा गया है - ऐसा सम्यर्हृष्टि जीव पुण्य की मन्दता से



सम्यश्दृष्टि की प्रशंसा 1 [ २३ 

कदाचित्‌ घवहींन हो, पुत्रहीन हो, काला-कुबड़ा हो, रोगी हो, स्त्री 
ग्रथवा तिर्यच हो, चांडाल इत्यादि मीच कुल में जन्मा हो, लोक में अ्रनादर 
होता हो, बाहर में ञ्रसाता के उदय से दुःखी हो - ऐसे चाहें जितनी 
प्रतिकुलता के बीच खड़ा होते हुए भी सम्यन्दर्शन के प्रताप से वह अपने 
चिदानंन्दस्वरूप में संतुष्टता से मोक्षमार्ग को साथ रहा है; इस कारण 
वह जगत में प्रशंसनीय है, गणघरादि संत उसके सम्यकत्व की प्रशंसा करते 
हैं। इसका आनन्दकन्द आ्रात्मा कोई निर्धते नहीं, इसका शब्रात्मा रोगी 
नहीं, इसका झ्रात्मा काला-कुबड़ा TAA चांडाल नहीं, इसका श्रात्मा स्त्री 
नहीं, वह तो ग्पने को चिदानन्दस्वरूप ही श्रभुभवता है । अन्दर में अ्रनन्त 
गुणों की निर्मलता का खजाना इसके पास है। 

कवि श्री दौलतरामजी सस्यम्हृष्टि की अन्तरंगदशा का बर्णन करते 
हुए कहते हैं कि .- 

“चिन्म्रत दृगधारो की, मोहे रीति लगत है श्रटापटी । 
बाहर नारकक॒त दुःख भोगत, अन्तर सुखरस गठागठी 1” 

क्या नारकी को बाह्य में कोई श्रनुकुलता हैं? नहीं; तो भी वह 
सम्यग्दश्शन प्राप्त करता है, छीटा मेंढक भी सम्यग्दशन प्राप्त करता है; 
वे प्रशंसनीय हैं। ढाई द्वीप में समवसरण आरादि में बहुत ते तिय॑च 
सम्यग्हृष्टि हैं, इसके बाद ढाई द्वीप के बाहर तो असंख्ययत तिय॑च आत्मा के 
ज्ञानसहित चौथे-पाँचवें गुणस्थान में विराज रहे हैं। सिह, बाघ और सर्प 
जैसे प्राणी भी सम्यर्दर्शन प्राप्त करते हैं, वे जीव प्रशंसनीय हैं । 

अन्दर से चेतन्य का पाताल फोड़कर सम्यर्दर्शन प्रगट हुआ है, 
उसकी महिमा की क्‍या बात ? जो बाहर के संयोग से देखे, उसे यह महिमा 
दिखाई नहीं देती है, परन्तु अन्दर आत्मा की दशा क्या है; उसे पहिचाने 
तो उसको महिमा का ज्ञान होता है। सम्यग्हष्टि ने आत्मा के आनन्द को 
देखा है, उसका स्वाद चखा है, भेदज्ञान हुआ है; वह वास्तव में श्रादरणीय 

है, पूज्य है। | 
बड़ राजा-महाराजा को प्रशंसनीग्र-नहीं कहा, स्वर्ग के देव्‌ को भी 

प्रशंसनीय नहीं कहा; परन्तु सम्यग्हष्टि को प्रशंनीय कहा है; भले ही वह 
fata पर्याय में हो, नरक में हो, देव में हो या मनुष्य में हो, वह सर्वश्र 
प्रशंसनीय है। जो सम्यग्दर्शन की साधना कर रहे हैं, वे ही धर्म में 
अनुमोदतीय, हैं । सम्यग्दर्शन के बिना बाह्य त्याग, ब्रत या शास्त्रज्ञान आदि 
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बहुत हो तो भी आचार्यदेव कहते हैं कि यह हमको प्रशंसनीय नहीं लगता; 
क्योंकि यह कोई आत्मा के हित का कारण नहीं है, हित का मूल कारण तो 
सम्यम्दर्शन है ॥ करोड़ों-भ्ररबों जीवों में एक ही सम्यग्हष्टि हो तो भी वह 
उत्तम है - प्रशंसनीय है और विपरीत मार्ग में बहुत हों तो भी वे प्रशंसनीय 
नहीं हैं। ऐसा सममककर हे जीव ! तू सम्यग्दर्शन की भ्राराधना कर - ऐसा 
तात्पय है | 

a क्या आत्मा का है? जो अपना नहीं, वह चाहे जेसा हो, 
उसके साथ आत्मा का क्या सम्बन्ध है ? इसलिए धर्मी का महत्त्व संयोग से 
नहीं, निज चिदानन्द स्वभाव की श्रनुभूति से ही है । 

हजारों मेड़ों के समृह की श्रपेक्षा जंगल में अकेला सिंह भी शोभता 
है, उसीप्रकार जगत के लाखों जीवों में सम्यग्टृष्टि अकेला भी (गृहस्थपने 
में हो तो भी) शोभता है। मुनि सम्यर्दर्शन के बिना नहीं शोभता और 
सम्यम्टष्टि मुनिषना के बिना भी शोभता है। वह मोक्ष का साथक है, 
बह बिनेश्वरदेव का पुत्र है; लाख प्रतिकुलताश्रों के बीच में भी वह 
जिनबझासन में शोभता है। मिथ्याहृष्टि करोड़ों हों श्र सम्यर्दृष्टि एक-दो 

ही हों तो भी सम्यग्टष्टि ही शोभते हैं । 

बहुत चींटियों का समूह एकत्रित हो जाय, उससे कोई उनकी कोमत 
बढ़ नहीं जाती; वैसे ही मिथ्याहृष्टि जीव बहुत इकट्ठ हो जावें, उससे वे 
प्रशंसा ज्राप्त नहीं करते | सम्यर्दर्शन के बिना पुण्य के बहुत संयोग प्राप्स 
हों वो भी आत्मा नहीं शोभता श्लौर नरक में जहाँ हजारों-लाखों या 
असंख्यात वर्षों पर्यन्त ग्रनाज का कण या पानी की बू'द भी नहीं मिलती, 
वहाँ भी आनन्दकंद आत्मा का भान कर सम्यर्दर्शन “A झ्रात्मा शोभित 
हो उठता है। कजतिकुलता कोई दोष नहीं और अनुकूलता कोई गुण नहीं 
है। मुण-दोषों का सम्बन्ध बाहर के संयोग के साथ नहीं; है । आत्मा के 

@ fedex wna के दर्शन करतें हुए 'दर्शनपाठ' में हम नीचे का श्लोक 

बोचते हैं, उसमें भी यह भावता ग्रुयी हुई है :-- 

जिनवर्मविनिमु क्तो मा भवत्‌ चक्रवत्यंपि। 
स्थात्‌ चेटोपि दरिव्रोषि जिनधर्मातुवासित: ।। 

अर्थात्‌ जिन से रहित चक्रवर्ती पद भी न होवे, बल्कि जिनंधर्म की 
महिमा से सुवासित चाण्डाल प्रथवा दरिद्र भी होना ठीक है ।
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स्वभाव की और सर्वज्ञदेव की श्रद्धा सच्ची है या खोटी, उसके ऊपर गुण- 
दोष का आधार है। 

घर्मीजीव स्वस्वभाव के अनुभव से - श्रद्धा से अत्यन्त संतुष्टरूप 
रहते हैं, जगत के किसी संयोग की वांछा उन्हें नहीं होती। सम्यग्दशेत 
रहित जीव हजारों शिष्यों से पूजित हो तो भी वह प्रशंसनीय नहीं और 
विरले सम्यग्टृष्टि धर्मात्मा को माननेवाले कोई न हों तो भी वह प्रशंसनीय 
है; क्योंकि वह मोक्ष का पथिक है, ag ada aT लघुनन्दन' हैं। मुनि 
al ada के ज्येष्ठ पुत्र हैं और सम्यग्हष्टि लघुनन्दन श्रर्थात्‌ छोटे पुत्र हैं। 
भले हीवे छोटे पुत्र हों, परच्तु हैं तो सर्वज्ञ के उत्तराधिकारी; बे 
अल्पकाल में तीव लोक के नाथ - सर्वज्ञ होंगे। 

रोगादि जैसी प्रतिकुलता में भी मैं स्वयंसिद्ध चिदानन्दस्वभावी 
परमात्मा हूँ + ऐसी निजात्मा की भ्रन्तर-प्रतीति धर्मी से नहीं छूटती । 
ग्रात्मा के स्वभाव की एसी प्रतीति सम्यग्दर्शन है और उसमें सर्वज्नदेव 
की वाणी निमित्तरूप है। उसमें जिसे संदेह है, उस जीव को. धर्म नहीं. 
होता । सम्यरदृष्टि जिनवचन में और जिनवाणी में दशशाये आरात्मस्वभाव 
में प्रतीति कर सम्यग्दर्शन में निश्चलरूप से स्थिति करते हैं। ऐसे जीव 
जगत में तीनों काल में विरले ही होते हैं। वे भले ही थोड़ हों, तो भी 
वे प्रशंसनीय हैं । जगत के सामान्यजीव भले उन्हें नहीं पहिचानें; परन्तु 
aaa ATA, Tea We AAA के द्वारा वे प्रशंसा के पात्र हैं; भगवान 
झौर सन्‍्तों ने उन्हें मोक्षमागं में स्वीकार किया है। जगत में इससे 
बड़ी अ्रन्य कोई प्रशंसा है ? बाहर में चाहे जेसा प्रतिकूल प्रसंग हो तो भी 
सम्यर्हृष्टि धर्मात्मां पवित्र दर्शन से चलायमान नहीं होता । 

प्रश्न :- चारों श्रोर भ्रतिक्ुलता से घिरे हुए ऐसे दुखिया को 
सम्यग्दर्शनप्राप्ति का श्रवकाशझ्न कहाँ से मिलेगा ? 

उत्तर :- भाई ! सम्यर्दर्शन में क्या कोई संयोग की आवश्यकता 
है ? प्रतिकूल संयोग कोई दुःख के कारण नहीं और अनुकूल संयोग कोई 
सम्यकत्व के कारण नहीं । श्रात्मस्वरूप में भ्रांति ही दुःख का कारण है 
और भ्रात्मस्वरूप की निर्श्रान्त प्रतीतिरूप सम्य्दशन ही सुख का कारण 
है। यह सम्यर्दर्शन कोई संयोगों के श्राश्नय से नहीं है, परन्तु श्रपने सहज 
स्वभाव के ही आश्रय से है । 

ग्रे ! नरक में तो कितनी श्रसह्य प्रतिकुलता है ! वहाँ खाने को
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श्रज्ञ या पीने को पानी नहीं मिलता, सर्दी-गर्मी का पार नहीं, घरीर में 

पीड़ा का पार नहीं, कुछ भी सुविधा नहीं; तो भी वहाँ पर ( सातवें 
नरक में भी ) असंख्यात जीव सम्यग्दर्शन प्राप्त कर चुके हैं । वह उन्होंने 
किस आधार से प्राप्त किया ? संयोग का लक्ष छोड़, परिणति को अंतर 

में लगाकर आत्मा के आश्रय से. सम्यर्दर्शन प्राप्त किया है। नरक में भी 
यह सम्यग्दर्शन होता है, तो यहाँ क्‍यों न होवे ? यहाँ कोई वरक जितनी 
तो प्रतिकृलता नहीं है ? आप अपनी रुचि पलट गात्मा की दृष्टि करे तो 
संयोग कोई विध्न नहीं करते । अपनी रुचि न पलठावे और संयोग का 
दोष बतावे तो वह भिथ्याबुद्धि है । 

यहाँ पैसा अथवा पुण्य हो तो जीव प्रशंसनीय है' - ऐसा नहीं 
कहा है; परन्तु 'जिसके पास धर्म है, वही जीव प्रशंसनीय है' - ऐसा कहा 
है । क्या पेसा अ्रथवा पुष्य झ्रात्मा के स्वभाव की चीज है ? जो अपने 
स्वभाव की चीज न हो, उससे ग्रात्मा की झोभा कंसे होवे ? है जीव ! 
तेरी salar at at fade भावों से है; अन्य से तेरी शोभा नहीं। अन्त- 
स्वेभाव की प्रतीति करके उसमें तू स्थित रह; बस, इतनी ही तेरी मुक्ति * 
में देर है ! 

झनुकुल-प्रतिकुल संयोग के आधार से धर्म-अ्रधर्म का कोई माप नहीं 
है | धर्मी हो, उंसे प्रतिकूलता आवबे ही नहीं - ऐसा नहीं है | हाँ, इतना 
सत्य है कि प्रतिकुलता में धर्मी जीव अपने धर्म को नहीं छोड़ता | कोई 
कहे कि धर्मी के पुत्र इत्यादि मरते ही नहीं, धर्मी के रोग होता ही नहीं, 
धर्मी के जहाज डूबते ही नहीं; तो उसकी बात सच्ची नहीं। उसको घर्मे के 
स्वरूप की खबर नहीं है | धर्मी को भी पूर्वपाप का उदय होने पर ऐसा 
भी हो सकता है। किसी समय धर्मी के पुत्रादि की आयु थोड़ी भो है 
और भज्ञानी के पुत्रादि की आयु विशेष हो; परन्तु उससे क्या ? यह तो 
पूर्व के बँघे हुये शुभ-अशुभ कम के खेल हैं। इसके साथ घर्म-प्रधर्म का 
सम्बन्ध नहीं । धर्मी की शोभा तो अपनी आरात्मा से ही है। संयोग से 
इसकी कोई शोभा नहीं है। मिथ्याहृष्टि को संयोग किसी समय अनुकूल 
होवे; परन्तु भरे ! मिथ्यामाग का सेवन, वह महादुःख का कारण है, इसकी 
प्रशंसा क्या ? Helse HY — HAT की प्रशंसा धर्मी जीव नहीं करता । 

सम्यकप्रतीति द्वारा निजस्वभाव से जो जीव भरा हुआ है और 
पाप के उदय के कारण संयोग से रहित है ( भ्रर्थात्‌ अनुकुल संयोग जिसे 

नहीं है ) तो भी उसंका जीवन प्रशंसनीय है, सुखी है । मैं मेरे सुखस्वभाव



सम्यर्दृष्टि की प्रशंसा ] [ २७ 

से भरा हुआ हूँ और संयोग से खाली हूँ - ऐसी अनुभूति धर्मी को सदा 
ही वर्तती है। वह सत्य का सत्कार करनेवाला है, श्रानंददायक अमृतमार्ग 
पर चलनेवाला है और जो जीव स्वभाव से तो खाली है - पराश्रय की 
श्रद्धा करता है भ्र्थात्‌ श्रानंद से भरे हुए निजस्वभाव को जो नहीं देखता 
और विपरीतदृष्टि से राग को ही धर्म मानता है, संयोग से और पुण्य से अपने 
को भरा हुआ मानता है, वह जीव बाहर के संयोग से सुखी जेसा दिखता 
हो तो भी वह वास्तव में महादु:खी है, संसार के ही मार्ग में है। बाहर 
का संयोग कोई वर्तमान धर्म का फल नहीं | धर्मीजीव बाहर से चाहे खाली 
हो; परन्तु अंतर में भरे हुए श्रद्धा, तद्रुप ज्ञान और बल से वह केवलज्ञानी 
होगा और जो जीव संयोग से भरा हुआझा; परन्तु स्वभावज्ञान से शुन्‍्य 
(खाली) है, वह सम्यग्द्शन से रहित है। वह विपरीतदृष्टि से संसार में 
कष्ट उठावेगा। आत्मा को स्वभाव से भरा हुआ और संयोग से खाली 
माना तो वह उसके फल में संयोग रहित ऐसे सिद्धपद को प्राप्त करेगा । 

संयोग से आत्मा की महत्ता नहीं है- इस संबंध में श्रीमद 
राजचन्द्रजी AACE तत्त्वविचार' में कहते हैं :- 

लक्ष्मों बढ़ी अधिकार भी, पर बढ़ गया वया बोलिये? 
परिवार और कुदुम्ब है क्‍या, वृद्धि कुछ नह मानिये॥ 
संसार का बढ़ना श्ररे, नरदेह को यह हार है। 
aig एक क्षण तुभको झरे, इसका विवेक-विचार हे ।। 

ग्रे | संयोग से आत्मा. की महत्ता मानी - यह तो स्वभाव को 
भूलकर इस शअ्रनमोल मनुष्यभव को हारने जेसा है; प्रतः हे भाई ! इस 
मनुष्यभव को प्राप्तकर आत्मा का भान कैसे हो और सम्यर्दर्शन की 
प्राप्ति होकर भवश्रमण कंसे मिटे,' उसका पुरुषार्थ कर । 

जगत में असत्‌ माननेवाले बहुत होवें, उससे क्या और सत्य धर्म 
समभनेवाले थोड़े ही हों, उससे क्या ? उससे कोई असत्‌ की कीमत बढ़ 
जावे और सत्‌ की कीमत घट जावे - ऐसा नहीं है । कीड़ी के दल बहुत 
से हों और मनुष्य थोड़े हों- इससे कोई कीड़ी की कीमत बढ़ नहीं 
जाती 1 जगत में सिद्ध सदा थोड़े और संसारी जीव बहुत हैं, ब्या उससे 

सिद्ध की अपेक्षा संसारी की कीमत बढ़ गई ? ज॑से ग्रफीम का चाहे बड़ा 
ढेला हो तो भी वह कड़वा है और शक्कर की छोटी-सी कणिका हो तो भी 
वह मीठी है; उसीधप्रकार मिथ्यामार्ग में करोड़ों जीव हों तो भी बह मार्म
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AST HAL AMT सम्यकमार्ग में चाहे थोड़े जीव हों तो भी वह मार्ग 
ग्रमृत जंसा है । 

जसे थाली चाहे सोने की हो, परन्तु यदि उसमें जहर भरा हो तो 
बह नहीं शोभता और खानेवाला मरता है; उसीप्रकार कोई जीव चाहे 
पुण्य के ठाठ के मध्य में पड़ा हो, परन्तु यदि वह भिथ्यात्वरूपी जहर 
सहित है तो वह नहीं शोभता, वह्‌॒ संसार में भावमरण कर रहा है। 

रन्तु जिसप्रकार थाली चाहे लोहे की हो, किन्तु उसमें अमृत भरा हो तो 
वह शोभा पाती है और खानेंवाले को तृप्ति देती है।उसीप्रकार चाहे 
प्रतिकूलता के समूह में पड़ा हो; परन्तु जो जीव सम्यग्दशनतरूपी अमृत से 
भरा हुआ है, वह शोभता है, वह आत्मा के परमसुख को अनुभवता है 
और अमृत जैसे सिद्धपद को प्राप्त करता है। 

परमात्मप्रकाश' की टीका में कहा है :- 

“बरं नरकवासोउपि सम्यक्त्वन हि संयुतः। 
न तु सम्पक्त्वहीनस्थ निवासो दिवि राजते ॥7 

सम्यक्त्व सहित जीव का नरकवास भी भला है और सम्यकक्‍त्व 
रहित जीव का देवलोक में निवास होना भी नहीं शोभता | सम्यप्द्शन के 
बिना देवलोक के देव भी दुःखी ही हैं । 

वहीं शास्त्र में उन्हें पापी कहा है :- 

“सम्पवत्वरहिता: जीवाः पुण्यसहिता झ्रपि पापजीवा भण्यन्ते ।* 

ayaa ter जीव पुण्यसहित होने पर भी पापजीव 
कहलाते हैं । 

ऐसा जानकर श्रावक को सबसे पहले सम्यक्त्व की आराधना 
करनी चाहिए । 

1. श्री ब्रह्मदेव सूरी : परमात्मप्रकाश, दोहा १८५ की संरक्षत टीका 

2. बही



(३) 

सम्यर्दर्शन की दुलंभता 

बोज॑ मोलक्षतरोद र्श भवतरोभिथ्यात्वमाहुजिना: 
प्राप्तायां इशि तन्पुमुक्षुभिरल यत्तों विधेयों बुधेः। 

संसारे बहुयोनिजालजठिले अआस्यत्‌ कुकर्मावतः 
कब प्राणी लगते मह्त्यपि गते काले हितां तामिह wan 

सामान्यार्थ :- जिनेन्द्र भगवान ने सम्यरदर्शन को मोक्षरूपी वृक्ष 
का बीज तथा सिथ्यादर्शन को संसारखूपी बुक्ष का बीज बतलाया है: - 
ऐसा सम्यर्दर्शन प्राप्त हो जाने पर मोक्षामिलाबी विहृज्जनों को उसके 
संरक्षण आदि के विषय में सहात्‌ प्रयत्त करता जाहिए, क्योंकि 
यह जीव पापकर्म से आच्छत्त होकर बहुत (चौरासी लाख) योनियों के 
समह से जठिल इस संसार में परिश्रमश करके दीर्धकाल के बीतने 
पर भी हितकारक सम्यःदर्शन को केसे प्राप्त कर सकता है ? श्रर्थात्‌ 
तहीं प्राप्त कर सकता है। 

( श्लोक ३ का प्रवचन ) 
पहली गाथा में भगवान सर्वेज्वेव की और उनकी वाणी की पहि- 

चान तथा श्रद्धा होने पर ही श्रावकर्षर्म होता है! -- ऐसा बतलाया और 
दूसरी गाथा में 'ऐसी श्रद्धा करनेवाले सम्पम्दृष्टि जीव थोड़े हों तो भी 
वे प्रशंसनीय हैं - ऐसा बतला कर उसकी आराधना का उपदेश दिया है । 

अब, तीसरी गाथा में श्री पद्मनंदी स्वामी उस्त सम्यर्दर्शन को मीक्ष का 
बीज कहकर उसकी प्राप्ति के लिये परम उद्यम्र करने को कहते हैं । 

मोक्षरूपी वृक्ष का बीज सम्यन्दर्शश है और संसाररूपी वृक्ष का 
बीज मिध्यात्व 8 ~ ऐसा भगवान जिनेन्द्रदेव ने कहा है। इसलिए ममक्षु 
को सम्पन्दशँन की प्राप्ति हेतु अत्यधिक प्रयत्न करता कर्तव्य है। अरे !
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संसार में अनंत भव में सम्यर्दर्शन के बिना जीव कुकर्मों से भटक रहा 
है, दीघकाल व्यतीत होने पर भी प्राणी सम्यग्दर्शन को क्या पा सका ? 
परे ! सम्यरदर्शन की प्राप्ति महादुर्लभ है; अ्रतः है जीव ! तू सम्यग्द्शन 
की प्राप्ति के लिए परम उद्यम कर और उसको पाकर अत्यन्त यत्न से 
उसकी रक्षा कर । ~ 

कुन्दकुन्द स्वामी ने अ्ष्टपाहुड के प्रारम्भ में ही कहा है कि “दंसंण- 
मलो धम्मो उबइट्ठो जिखवंरहि सिस्साण ? श्रर्थात्‌ जिनवरदेव ने दर्शन 
जिसका मूल है - ऐसा धर्म शिष्यों को उपदेशा है। जैसे बिना मूल वक्ष 
नहीं; वैसे सम्यर्दर्शत बिना धर्म नहीं। चौदह ग्रुणस्थानों में सम्यग्दशन 
चौथे गुणस्थान में होता है और ब्रत पाँचवें गुणस्थान में होते हैं, मुनिदशा 
छठवें-सातवें गुणस्थान में होती है | सम्यग्दर्शन के बिना मात्र शुभराग से 

ही पाँचवा-छठवाँ गुणस्थान अ्रथवा धर्म माने, मोक्षमाग मान ले तो उसमें 
मिथ्यात्व का पोषण होता है! मोक्षमार्ग के क्र की भी,उसे खबर नहीं 
है । मोक्षमार्ग में पहले सम्यग्द्शन है. उसके बिना धर्म का प्रारम्भ नहीं 
होता, उसके बिना श्रावकपना या मुनिपना सच्चा नहीं होता । भरे जीव ! 
घ॒र्म का स्वरूप क्या है और मोक्षमार्ग का क्रम क्या है, उसे पहले जानो। 
सम्यग्दर्शन के बिना पुण्य तूने श्रतन्‍्तबार किया तो भी तू संसार में ही 
भटका और तूने दुःख ही भोगे, अतः समझ ले कि पुण्य कोई मोक्ष का 
साधन नहीं है । मोक्ष का बीज तो सम्यग्दशन है। 

वह सम्यग्दर्शन कंसा होता है ? रागादि की शुद्धता से रहित 

श्रात्मा का शुद्ध भूतार्थस्वभाव कंसा है - इसकी अनुभूति से ही आत्मा 
सम्यग्दृष्टि होता है। जिससमय से सम्यर्दृष्टि होता है, उसीसमय से ही 

मोक्षमार्गी होता है। पश्चात्‌ इसी भूतार्थस्वभाव के अवलम्बन में आगे 

बढ़ते-बढ़ते शुद्धि अनुसार पाँचवाँ-सातवाँ इत्यादि ग्रुणस्थान प्रकट होते हैं । 

चौथे की भ्रपेक्षा पाँचवें गुणस्थान में स्वभाव का विशेष अ्वलम्बन है, वहाँ 
शप्रत्याख्यान सम्बन्धी चारों कषायें भी छूट गई हैं और वीतरागी आनन्द 
बढ गया है। सर्वार्थसिद्धि के देव की श्रपेक्षा पंचम गुणस्थानवर्ती मेढुक 
को झात्मा का आनन्द अधिक है, परन्तु यह दशा (पंचम गुणस्थान की ) 

सम्यरदर्शनपूर्वक ही होती है; भ्रतः सम्यरदर्शत की प्राप्ति का परमप्रयत्न 
करना कतंव्य है । 

श्रे ! चौरासी के ग्रवतार में सम्यग्दशंत्त की प्राप्ति बहुत दुलंभ है । 

  

1. श्रष्टपाहुड; दर्शनपाहुड, गाथा रे
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सम्यक्त्वी को रागादि परिणाम आते हुए भी उसकी अन्तर की दृष्टि में 
से शुद्धस्वभाव कभी भी खिसकता नहीं है। यहाँ श्रावक के ब्रतरूप शुभ- 
भाव करने का उपदेश दिया जावेगा, तो भी धर्मी की दृष्टि में राग की 
मुख्यता नहीं, परन्तु शुद्धस्वभाव की ही मुख्यता है। दृष्टि में यदि स्वभाव 
की मुख्यता छूटकर राग की मुख्यता हो जावे तो सम्यर्दर्शन भी न रहे । 

शुद्धस्वभाव में मोक्षदशा को विकसित कर देने की शक्ति है। जिसने इस 

शुद्धस्वभाव को प्रतीति में लेकर सम्यग्दर्शन प्रगट किया, उसने मोक्ष का 
वृक्ष श्रात्मा भें बो दिया और चौरासी के भ्रवतार का बीज जला दिया; 
अतः है ममुक्षु ! तू ऐसे सम्यक्त्व का परम उद्यम कर । 

जहाँ सम्यग्दर्शन नहीं, बहाँ धर्म नहीं है। जिसे भूतार्थस्वभाव का 
भान नहीं और राग में एकत्वबुद्धि है, उसे धर्म कैसा ? वह शुभराग से 
ब्रतादि करे तो वह भी बालब्नत हैं श्रौर उस बालब्रत के राग को धर्म माने 
तो “बकरी निकालते ऊँट प्रवेश कर गया' - ऐसा होता है। थोड़ा अ्रशुभ 
को छोड़कर शुभ को धर्म मानने गया, वहाँ मिथ्यात्व का मोटा अ्शुभरूपी 
ऊँट ही प्रवेश कर गया: अत: श्रावक को सबसे पहले सर्वज्ञ के बचना- 
नुसार यथार्थ वस्तुस्वरूप जानकर-परम उद्यमपुरवक सम्यकत्व प्रगट करना 
चाहिये। जीव की शोभा सम्यक्त्व से ही है । 

संयोग चाहे जितने प्रतिकूल हों, परन्तु अन्तरंग में चिदानन्दस्वभाव 
की प्रतीति करके श्रद्धा में पूर्ण आत्मा की अनुकुलता प्रगंठ की तो वह 
धन्य है । 

आत्मा के स्वभाव से विरुद्ध मान्यतारूप उल्टी श्रद्धा बड़ा अवगुण 
हैं, बाहर की प्रतिकुलता होना अवगुण नहीं है । 

अन्तर में चिदानन्दस्वभाव की प्रतीति करके मोक्षमार्ग wae 
करना महान सदगुण है, बाहर में श्रनुकुलता का ठाठ होना कोई ग्रुण 
नहीं है। 

श्रोत्मा की घर्मेसम्पदा किससे प्रमट होती है ? उसकी जिसे खबर 
नहीं, वही महान दरिद्री है और भव-भव में भठककर दुःख को भोगता 
है । जिस घधर्मात्मा को आत्मा की स्वभावसम्पदा का भान हुआ है, उसके 
पास तो इतना बड़ा चैतन्यल॒जाना भरा है कि उसमें से केवलज्ञान और 
सिद्धपद प्रगटेगा । बतेमान में पुण्य का ठाट भले न हो तो भी वह. जीव 
महान प्रशंसनीय है। अहो ! दरिद्र समकिती भी केवली का अनुगामी है,
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सर्वज्ञ के मार्ग पर चलनेवाला है। उसने आत्मा में मोक्ष के बीज बो दिये 
हैं, अ्रल्पकाल में उसमें से मोक्ष का भाड़ फलेगा। पुण्य में से तो संयोग 
फलेगा और सम्यरदर्शन में से मोक्ष का मीठा फल पकेगा । 

देखो, इस सम्यग्दर्शन की महिमा ! समरकिती भ्र्थात्‌ परमात्मा 
का पुत्र। जेनकुल में जन्म हुआ - इससे कोई मान ले कि हम श्रावक 
हैं, परन्तु भाई ! श्रावक अर्थात्‌ परमात्मा का पुत्र । परमात्मा का पुत्र 
केसे हो ? उंसकी यह रीति कही जाती है :- 

भेदविज्ञान जग्यो जिन्हके घट, शीतल चित्त भयो. जिम चंदन १ 
केलि करें शिवमारग में, जगर्माह जिनेश्वर के लघुनन्दन॥ं 

जहाँ भेदज्ञान और सम्यग्दर्शन प्रगट किया, वहाँ अंतर में प्रपुर्व 
शांति को अनुभवता हुग्ना जीव मोक्ष के मारे में केलि करता है और बह 
जगत में जिनेश्वरदेव का लघुनन्दन है। म॒नि बड़ा पुत्र है और समकित्ती 
छोटा पुत्र है। 

आदिपुराण में भी (सर्ग २, इलोक &४) जिनसेन स्वामी ने गौतम 
गणधर को 'सर्वेज्ञपुत्र' कहा है; यहाँ समकिती को जिनेह्वर का लघुनन्दन 
अर्थात्‌ भगवान का छोटा पुत्र कहा है। अहा | जिसे जब सम्यग्दर्शन 
हुआ; तभी ag केवली भगवान का पुत्र हुआ, भगवान का उत्तराखिकारी 
gal, TANTS का साधक हुआ | 

किसी को परृण्ययोग से पिता को विशाल सम्पत्ति का उत्तराधिकार 
मिले, परन्तु वह सम्पत्ति तो क्षण में नष्ट हो जाती है और यह समेकिती 
तो केवलज्ञानी सर्वज्ञ पिता की श्रक्षयनित्रि का उत्तराधिकारी हुशना है, 

यह निधि कभी समाप्त नहीं होती, आ्रादि-अनन्त रहती है। सम्यग्दर्शन 
cal case करे, वह आ्रावक कहलाता है; अतः श्राबकथर्म के 

उपासक को निरन्तर प्रयत्नपूर्वक सम्यग्दर्शन घारण करना चाहिए । 

जिसप्रकार आम का बीज आम की युठली होती है, किसी कड़वी 
निम्बोली के बीज में से मधुर आम नहीं पकते; उसीप्रकार मोक्षरूपी मीठे 
ग्राम का बीज तो सम्यर्दर्शन है, पुण्यादि विकार मोक्ष का बीज नहीं 
है। भाई ! तेरे मोक्ष का बोज तेरे स्वभाव की जाति का हों, उससे विरुद्ध 
न हो । मोक्ष अर्थात्‌ पूर्ण आनन्दरूप बीततरागदशा, अतः उसका बीज राग 
    

1. कविवर बनारसीदास : समयसार नाटक, भंगलाच रख, छुन्द ६
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कैसे हो ? राममिश्रित विचारों से भी पार होकर निविकत्प श्रानन्द के 
अनुभव सहित आत्मा की प्रतीति करना ही सम्यरदर्शन है और वही 
मोक्ष का मूल है । 

मोक्ष का बीज सम्यग्दर्शन है और उस सम्यर्दशन का बीज झात्मा 

का भूतार्थस्वभाव है :- 
“भुदत्थमस्सिदों खलू सम्मादिट्ठो हवदि जीवो' 

भूतार्थस्वभाव का आश्रय करनेवाला जीव सम्यरदृष्टि है 
मोक्ष का मूल सम्यग्दशन है - ऐसा कहा है, परन्तु यदि कोई उस 

सम्यग्दर्शन का स्वरूप अन्यप्रकार माने तो उसे भी मार्ग की खबर नहीं है। 
सम्यग्दर्शन अन्य के आश्रय से नहीं, आत्मा के स्वभाव के आश्रय से ही है। 

प्रश्न :- मोक्षमार्ग तो सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्रर्य कहा है न ? 

उत्तर :- यह सत्य ही है, पर उसमें बीजरूप सम्यर्द्शन बिना 
ज्ञान अथवा चारित्र नहीं होते | पहले सम्यग्दशनं होता है, पीछे ही ज्ञान- 
चारित्र पूर्ण होने पर मोक्ष होता है। पुरुषार्थ सिद्ध गुपाय में श्री अमृतचन्द्र 
स्वामी ने भी कहा है :- 

“एवं सम्यर्दशनबोधचरित्रत्रयात्मको नित्यम। 
तस्यापि मोक्षमार्गों भवति निषेव्यो यथाशक्ति: ॥॥२०॥। 
तत्रादा सम्यक्त्व॑ समुपाश्रयणीयमखिलयत्नेन । 
तस्मिन्‌ सत्येव एतो भवति ज्ञान चरित्र च॥२१॥ 

सम्यग्द्शन-ज्ञान-चा रित्र - इन तीन स्वरूप मोक्षमार्ग है, उसका 
गृहस्थों को सदा यथाशवित सेवन करना चाहिये । उन तीन में सबसे पहले 
पूर्ण पुरुषार्थे द्वारा अंगीकार करने योग्य सम्यकत्व है; क्योंकि उसके होने 
पर हो ज्ञान और चारित्र होते हैं । 

सम्यग्दशन के बिना ज्ञान या चारित्र मोक्ष के साधक नहीं होते और 
सम्यवत्व सहित मोक्षमार्ग का सेवन गृहस्थ को भी यथाशक्ति होता है - 
ऐसा यहाँ बतलाया । 

सम्यग्दर्शन के पश्चात्‌ जो राग्र-ह्व प्‌ हैं, वे भ्रत्यन्त श्रल्प हैं और 

उनमें धर्मी को एकत्वबुद्धि नहीं है। मिथ्याटृष्टि को राग-द्व ष में एकत्वबुद्धि 
है अर्थात्‌ उसको अ्रनन्तानुबन्धी राग-द्वघष अनन्त संसार का कारण है। 

1. समयसार, गाथा ११
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इसप्रकार संसार का बीज भिथ्यात्व है और सम्यग्दर्शन होने पर उसका 
छेद होकर मोक्ष का बीजारोपण होता है । सम्यग्दर्शनरूपी बीज उत्पन्न 
होने पर वह बढ़कर केवलज्ञानरूपी पूर्ण वृक्ष होकर रहेगा। 

सम्यक्त्व कहता है “मुझे ग्रहण करने से ग्रहण करनेवाले की इच्छा 
न हो तो भी मुर्के उसे जबरन साक्ष ले जाना पड़ता है, इसलिए मुझे ग्रहण 
करने के पहले यह विचार कर लो कि मोक्ष जाने की इच्छा पलटने पर भी 
वह काम आने की नहीं । मुझे ग्रहण करने के पश्चात्‌ तो मुझे उसे मोक्ष 
पहुँचाना ही चाहिये - यह मेरी प्रतिज्ञा gs” 

- यह कथन श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी का है। ऐसा कहकर उन्होंने 

सम्यक्त्व की महिमा बतलाई है और उसे मोक्ष का मूल कहा है। 

सम्यक्त्व अंगीकार करे और मोक्ष न हो - ऐसा नहीं बनता और 
सम्यक्त्व बिना मोक्ष हो जाय - ऐसा भी नहीं बनता, इसलिए परमयत्न 

से सम्यग्दर्शन प्रगट करने का उपदेश है। 

अहा ! सम्यग्दर्शन होते ही चेतन्य के भंडार की तिजोरी खुल गई । 
ग्रब उसमें से ज्ञान-प्रानन्द का माल जितना चाहो, उतना बाहर निकालो | 

पहले भिथ्यात्व के ताले में चेतन्य का खजाना बंद था; श्रब सम्यग्द्शनरूपी 
चाबी से खोलते ही चंतन्य का श्रक्षय भंडार प्रगट हुआ; अब यदि सादि 

अनन्तकाल पर्यन्त इसमें से केवलज्ञान और पूर्णानन्द लिया ही करे....लिया 
ही करे .. तो भी वह भंडार समाप्त हो जाय - एसा नहीं है । किसी प्रकार 
ag कम हो जाय - ऐसा भी नहीं है । 

अहम ! सर्वज्ञ प्रभु और वीतरागी सनन्‍्तों ने ऐसा चेतन्यभंडार 
खोलकर बतलाया है; तो उसे कौन न ले ? कौन अनुभव न करे ? 

सम्यग्दशन बिना चाहे जितना करे तो भी चेतन्य का भंडार नहीं 
खुलता, मोक्षमार्ग प्रगट नहीं होता, श्रावकपना भी नहीं होता । जो जीव 
सच्चे देव-गुरु-धर्म का विरोध करता है और कुदेव-कुगुरु-कुधर्म का भ्रादर 
करता है, उसे तो व्यवहार से भी श्रावकपना नहीं होता | वह तो 
मिथ्यात्व के तीब्र पाप में डूबा हुआ है । ऐसे जीव को यदि पूर्व का पुण्य 
हो तो वह भी घट जाता है । ऐसे जीवों को तो महापापी कहकर पहली 
ही गाथा में निषंघ किया है । उनमें तो धर्म की भी योग्यता नहीं है। 
यहाँ तो सच्चा श्रावक धर्मात्मा होने के लिये सबसे पहल सर्वज्देव की 
पहुचानपूर्वक सम्यग्दर्शन को शुद्ध करने का उपदेश है।
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कोई कहे कि हमने दिगम्बर धर्म के संप्रदाय में जन्म धारण किया 
है, इसलिये सम्यग्दर्शन तो हमको होता ही है तो यह बात सच्ची नहीं 
है | जैसा सर्वज्ञदेव ने कहा, वैसा अपने चेतन्यस्वभाव को पहचाने बिना 
कभी सम्यग्दर्शन नहीं होता । दिगम्बर धर्म तो सच्चा है; परन्तु तू स्वयं 
समभे तब न ? समझे बिता इस सत्य का तुझे क्‍या लाभ ? तेरे भगवान 
और गुरु तो सच्चे हैं, परन्तु उनका स्वरूप पहचाने, तभी तू सच्चा होगा | 
पहचान बिना तुझे क्या लाभ ? (समर बिना उपकार क्‍या ? ) 

धर्म की भूमिका सम्यग्दशेन है और मिथ्यात्व बड़ा पाप है। 
भिथ्यादृष्टि मन्दकषाय करके उसे मोक्ष का कारण माने तो वहाँ उसे 
अल्प पुण्य के साथ मिथ्यात्व का बड़ा पाप बँधता है, इसलिए मिथ्यात्व 
को भगवान ने भव का बीज कहा है। मिथ्यादृष्टि जीव पुण्य करे तो भी 
उसे वह प्रुण्य मोक्ष का कारण नहीं होता, समकिती को पुण्य-पाप होते 
हुए भी उसे वे संसार का बीज नहीं हैं। समकिती को सम्यकत्व में मोक्ष 
की फसल आवेगी और मिथ्यादृष्टि को मिथ्यात्वः में से संसार का फल 
आवेगा, इसलिए मोक्षाभिलाषी जीवों को सम्यम्द्शन की प्राप्ति का 
और उसकी रक्षा का परम-उद्यम करना चाहिये। 

जो सम्यग्दशन का उद्यम नहीं करता और पुण्य को मोक्ष का 
साधन समभकर उसकी रुचि में अटक जाता है, उससे कहते हैं कि अरे 
मूढ़ ! तुझे भगवान की भक्ति करना नहीं आती, भगवान तेरी भक्ति 
को स्वीकार नहीं करते; क्योंकि तेरे ज्ञान में तूने भगवान को स्वीकार 
नहीं किया ! अपने सर्वज्षस्वभाव को जिसने पहचाना, उसने भगवान को 
स्वीकार किया और भगवान ने उसे मोक्षमार्ग में स्वीकार किया, वह 
भगवान का सच्चा WAT EAT दुनिया चाहे उसे न माने या पागल कहे; 
परन्तु भगवान ने और सन्‍्तों ने उसे मोक्षमार्ग में स्वीकार किया है, 
भगवान के घर में वह प्रथम है । 

भगवान के ज्ञान में जिसकी महापात्रता भासित हुईं तो इसके 
समान बड़ा अभिनन्दन ( सन्‍्मान ) क्‍या ? वह तो तीनलोक में सबसे 
महान्‌ सर्वेज्ञता को प्राप्त. होगा और दुनिया भछे पूजती हो, परन्तु 
भगवान ने जिसे धर्म के लिए अ्रयोग्य कहा तो उसके समान अपमान अन्य 
क्या ? अहा ! भगवान की वाणी में जिस जीव के लिए ऐसा आया 
कि यह जीव तोर्थकरं होगा, यह जीव गणधर होगा तो उसके समान महा-
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भाग्य अन्य क्या ? सर्वज्ञ के मार्ग में सम्यरदृष्टि का बड़ा सम्मान है और 
मिथ्यादृष्टिपता ही बड़ा अ्रपमान है। 

इस घोर दुःख से भरे हुये संसार में भटकते जीव को सम्यर्दशेन 
प्राप्त होना बहुत दुर्लभ है; परन्तु “वह धर्म का मूल है” - ऐसा समभकर 
आत्मार्थी को पहले उसका ही उद्यम करना चाहिये। यदि मुनिदज्षा हो सके 
तो करना और यदि वह न हो सके तो श्रावकधर्म का पालन करना - 
ऐसा कहते हैं; परन्तु उन दोनों में 'सम्यग्दशंन तो पहले होवा चाहिए! - 
यह मूलभूत रखकर पीछे मुनिधर्म या श्रावकधर्म की बात है। 

प्रश्न :- सम्यग्दशन किसप्रकार होता है ? 
उत्तर :- भुदत्थमस्सिदों खलू सम्मादिटठी हवदि जौवी श्रर्थात्‌ 

संयोग और विकार रहित शुद्ध चिदानन्दस्वभाव कसा है, उसे लक्ष में 
लेकर अनुभव करने से सम्यग्दशन होता है; श्रन्य किसी के आश्रय से 
सम्यग्दशन नहीं होता। संयोग या बन्धभाव जितना ही प्रात्मा का 
अनुभव करना और ज्ञानमय अबन्धस्वभावी श्रात्मा को भूल जाना 
मिथ्यात्व है। मिथ्यात्व सहित की सब क्रियाएँ एक इकाई बिना की 
झन्‍्यों की तरह धर्म के लिए व्यर्थ हैं। छहढाला में पंडित दोलतरामजी 
ने भी कहा है कि :- 

“मुनिव्रत धार श्रनन्तबार ग्रीवक उपजायो; 
पें निज आतमज्ञान बिता सुख लेश न पायो ।? 

गणधरादि सनन्‍्तों ने सम्यग्दर्शन को मोक्ष का बीज कहा है। यदि 
कोई बीज के बिना वृक्ष उगाना चाहे तो कंसे उगे ? उसे लोग मूर्ख कहते 
हैं; उसीप्रकार सम्यग्दशन के बिना जो धर्मरूपी वृक्ष लगाना चाहते हैं, वे 
परमार्थ से मूर्ख हैं। जिन्हें अन्तर में राग के साथ एकताबुद्धि गअत्यच्त टूट 
गई है भर बाह्य में वस्त्रादि का परिग्रह छूट गया है - ऐसे बीतरागी: 
सन्त महात्मा का यह कथन है। 

जीव को अनन्तकाल में अन्य सब-कुछ मिला है, परन्तु शुद्ध 

सम्यग्दर्शन की प्राप्ति नहीं हुईै। महान देव और राजा-महाराजा 
अनन्तबार हुआ, उसीप्रकार घोर नरक-तियंच के दु:ख भी अनन्तबार 
भोगे; परन्तु मैं स्वयं ज्ञानयुण का भण्डार और झानन्दस्वरूप हूँ - ऐसी 
आत्मप्रतीति या अनुभव उसने पूर्व में कभी नहीं किया। सन्त करुणा- 

1. छहढ़ाला; चौथी ढाल, छन्द ५
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पूर्वक कहते हैं कि हे भाई ! तुझे ऐसे चेतन्यतत्त्व की प्रतीति का अवसर 
पुनः पुन: कहाँ मिलेगा ? इसलिये ऐसा अवसर प्राप्त कर उसका उद्यम 
कर, जिससे तेरा भवदु:ख से छुटकारा हो । 

इस सम्यग्दर्शन का साधन क्या है ? तो कहते हैं कि भाई ! तेरे 
सम्यग्दशन का साधन तेरे में होता है या तेरे से बाहर होता है ? झात्मा 
स्वयं सत्स्वभावी, सर्वेज्ञस्वभावी परमात्मा है; उसके अन्तम्‌ ख होने से 
ही परमात्मा होता है, बाहर के साधन से नहीं। अन्तर में देखनेवाला 
अन्तरात्मा है श्रौर बाहर से माननेवाला बहिरात्मा है। 

जिसप्रकार श्राम की ग्रुठली में से आराम और बबूल में से बबूल 
फलता है; उसीप्रकार आझात्मप्रतीतिरूप सम्य्दशंन में से तो मोक्ष के श्राम 
फलते हैं और मिथ्यात्वरूप बबूल में से बबूल जेसी संसार की चार गति 
फलती हैं | शुद्धस्वभाव से संसरण करके ( बाहर निकलकर ) विकार- 
भावरूप परिणमित होना संसार है | शुद्धस्वभाव के grea से विकार का 
अभाव और पूर्णानन्द की प्राप्ति मोक्ष है । 

इसप्रकार आत्मा का संसार और मोक्ष सभी स्वयं में ही समा- 
विष्ट हैं, उनका कारण भी स्वयं में ही है! बाहर की श्रन्य कोई वस्तु 
आत्मा के संसार-मोक्ष का कारण नहीं है । 

जो आ्रात्मा का पूर्ण अस्तित्व माने, संसार और मोक्ष को माने, 
चार गति माने, जिसे चारों गतियों में दुःख लगे और जो उससे छूटना 
चाहे - ऐसे श्रास्तिक जिन्नासु जीव की यह बात है। जगत में भिन्न-भिन्न 
अनन्त आत्माएँ अनादि-अनन्त हैं। आत्मा अभी तक कहाँ रहा? 
ग्रात्मभान के बिना संसार की भिन्न-भिन्न गतियों में भिन्न-भिन्न शरीर 
धारण करके दुःखी हुआ | श्रब उनसे कैसे छूटा जाय और मोक्ष कंसे 
प्राप्त हो - इसकी यह बात है। 

श्ररे जीव ! अज्ञान से इस संसार में तूने जो दुःख भोगे, उनकी क्‍या 
बात ? भ्रब॒ सत्समागम - सत्य समभने का उत्तम WATT AAT ZI 
ऐसे समय में यदि श्रात्मा की दरकार करके सम्यग्दशैन प्राप्त नहीं करे 
तो समुद्र में डाल दिये रत्न को तरह इस भवसमुद्र में तेरा कहीं ठिकाना 
नहीं लगेगा। ऐसा उत्तम श्रवसर पुनः पुनः हाथ नहीं आता; अतः 
सम्यर्दर्शन की प्राप्ति महादुलेंभ जानकर उसका परम-उद्यम कर । 

यहाँ तो सम्यग्द्शन के पश्चात्‌ श्रावक के ब्रत का प्रकाशन करना
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है; परन्तु उसके पूर्व यह बताया है कि ब्रत की भूमिका सम्यकत्व है, 
सम्यरदृष्ट्रि को राग करने की बुद्धि नहीं, राग द्वारा मोक्षमा्ग सधेगा - 
ऐसा वह नहीं मानता, उसे भूमिकानुसार राग के त्यागरूप ब्रत होते हैं । 
ब्रत में जो शुभराग रहता है, उसे वह श्रद्धा में आदरणीय नहीं मानता । 

चेतन्यस्व॒रूप में थोड़ी एकाग्रता होते ही श्रनन्तानुबन्धी कषाय के 
पच्चात्‌ श्रप्रत्याख्यान सम्बन्धी कषायों का भी अभाव होकर पंचम 
गरुणस्थान के योग्य जो शुद्धि हुई, वह सच्चा धर्म है। चौथे शुणस्थानवर्ती 
सर्वार्थसिद्धि के देव की अपेक्षा पाँचवें गुणस्थानवाले श्रावक को आत्मा 
का आनन्द विशेष है, भले ही वह मनुष्य हो या तियंच । उत्तम पुरुषों को 
सम्यग्दर्शन प्रगट कर मुनि के मह्दात्रत या श्रावक के देशब्रत का पालन 
करना चाहिये । राग में क्रिसीप्रकार एकत्वबुद्धि नहीं हो और शुद्धस्वभाव 
की दृष्टि. नहीं छूटे - इसप्रकार सम्यग्दर्शन के निरन्तर पालनपूर्वक धर्म 
का उपदेश है । 

अरे जीव ! इस तीक्र संक्लेश से भरे संसार में भ्रमण करते हुए 
सम्यग्दर्शन की प्राप्ति अतिदुर्लभ है । जिसने सम्यग्दर्शन प्रगट किया, उसने 
आत्मा में मोक्ष का वक्ष बोया है; इसलिए सर्व उद्यम से सम्यरदशेन का 
सेवन FT I 

के SE Dae ae ae ae # का छः क् SoS EEE SE SE Se ee ee ees ee ee ee 2: 
ie 

| 
|| निरखत जिनचन्द बदन स्वं-पदसुरुत्चि झाई। ठटेक॥ ) 
| प्रगटी निज श्रान की पिछान ज्ञान भान को। \ 
|. कला salt होत काम जामिनी पलाई॥१॥ की 
| शाश्वत झानन्द स्वाद पायो बविनस्थो fanz ॥| 
| att में अनिष्ट इष्ठ कल्पना नसाई ॥२॥ \ 
M साधी निज साध को समाधि मोह व्याधि को। Ht 
i उपाधि को विराधिक झाराघना सुहाई॥३॥ \ 

घन दिन छिन श्राज सुगुन चिन्तें जिनराज wat #' 
\ सुधरें सब काज 'दौल' अचल सिद्धि पाई ॥४॥ | 
\ - कवबिवर दोलतरास \ 
a aT ST ee We Se ee “ee ee “ae ees = ee ee oe ee CE 6 ee See ee See See ae
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श्रावक के छह आवश्यक 
सम्प्राप्तेचत्र भवे कथं कथमपि द्राधोयसाइनेहसा । 
सानुष्ये शुचिदर्श च महता कार्य तपो मोक्षदस्‌ ॥ 

नो चेललोकनिषेधतोईष्थ महतो मोहादशक्तेरथो । 

सम्पद्यत न तत्तदा गृहवतां षटकमंयोग्यं ब्रतं॑ ॥४॥ 

सामान्यार्थ :- इस संसार में यदि किसी प्रकार से अ्रतिशय दीघं- - 
काल में मनृष्यमव झौर निर्मल सम्यग्दर्शन प्राप्त हो गया है तो फिर 
महापुरुषों को मोक्षदायक तप का श्राचरण करना चाहिए । यदि कुदुम्बी- 
जनों (लोक) श्रादि के रोकने से, महामोह से अथवा अशक्त से वह 
तपश्च रण नहीं किया जा सके तो गृहस्थ श्आावकों को छह ग्रावश्यक (देव- 
पुजादि) क्रियाओं के योग्य ब्रत का परिपालन तो करना हो चाहिए। 

श्लोक ४ पर प्रवचन 

सम्यग्दशन प्राप्त करने के पश्चात्‌ क्या PLAT, Ae Ta aT 
इलोक में कहते हैं । 

अनादिकाल से इस संसार में भ्रमण करते हुए जीव को मनुष्यपना 
प्राप्त होना कठिन है और उसमें भी सम्यग्दर्शन की प्राप्ति अ्तिदुर्लभ 
है । इस भव में way करते-करते दीघेकाल में ऐसा मनष्यपना और 
सम्यग्दशन प्राप्त करके उत्तम पुरुषों को तो मोक्षदायक ऐसा तप करना 
योग्य है अर्थात्‌ मुनिदक्ा प्रगट करना योग्य है श्रौर यदि लोक के निषेध से 
मोह की तीव्रता से श्लौर निज की अशवक्ति से मनिपना नहीं लिया जा 
सके तो उसे गृहस्थ के योग्य देवपूजा आदि षद्कर्म तथा ब्रतों का पालन 
करना चाहिए। 

मुनिराज कहते हैं कि हे भव्य ! ऐसा दुलंभ मनष्यभव प्राप्तकर 
आत्महित के लिए तू मुनिधर्म अंगीकार कर और यदि तुमसे इतना न
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हो सके तो श्रावकघर्म का पालन तो अवश्य कर; परन्तु दोनों सम्यग्दर्शन 
सहित होने की बात है । मुनिधर्म या श्रावकधर्म दोनों के मूल में सम्यरदर्शन 
और सर्वेज्ञ की पहिचान सहित आगे बढ़ने की बात है। जिसे सम्यग्दर्शन 
न हो तो प्रथम उसका- उद्यम करना चाहिये - यह बात तो प्रथम तीन 
गाथाओं में बता भ्राये हैं; उसके परचात्‌ श्रागे की भूमिका की यह बात है | 

सम्यर्दृष्टि की भावना तो मुनिपने की ही होती है | श्रहो ! कब 
चेतन्य में लीन होकर सर्व संग का परित्याग करके मुनिमार्ग में विचरण 
करूँ ? शुद्धरत्नत्रयस्वरूप जो उत्कृष्ट मोक्षमार्ग, उसछूप कब परिणमित 
होऊं ? तीथंकर और अरिहंत मुनि होकर चेतन्य के जिस मार्ग पर 
बिचरे, उस मार्ग पर विचरण करू - ऐसा धन्य स्वकाल कब आयेगा । 

अपूर्व श्रवसर ऐसा कब मुझ आयेगा, 
बाह्यान्तर निग्न न्‍्थ दशा जब पाऊंगा। 
सर्व सम्बन्ध का बन्धन तीक्षण Benz, 
कब विचरूगा महत्पुरुष के पन्‍्थ पर ॥ 

इसप्रकार झात्मा के भानपूर्वक धर्मीजीव मुनिपने की भावना भाते 
हैं, तथापि निजशक्ति की मंदता से और निमित्तरूप चारित्रमोह की 
तीब्रता से तथा कुठम्बीजनों भ्रादि के श्राग्रहवश होकर स्वयं ऐसा मुनिपद 
ग्रहण न कर सके तो वह घर्मात्मा गृहस्थपने में रहकर श्रावक के धर्म का 
पालन करे - ऐसा यहाँ बतलाया है। 

श्री पद्मनन्दी स्वामी ने श्रावक के छह कर्तव्य बतलाये हैं :- 

“देवपुजा गुरूपास्तिः स्वाध्याय: संयमस्लप:। 
दान चेति गृहस्थानां षटकर्मारि दिने दिने ॥ 

भगवान जिनेन्द्रदेव की पूजा, निम्न नथ गुरुओं की उपासना, वीत- 
रागी जैनशास्त्रों का स्वाध्याय, संयम, तप श्रौर दान -ये छह कारये 
गृहस्थ श्रावक को प्रतिदित करने योग्य हैं । 

मुनिपना न हो सके तो दृष्टि की शुद्धतापू्वेंक - इन छह कतंब्यों 
द्वारा श्रावकधर्म का पालन तो अ्रवश्य करना चाहिए। 

भाई ! ऐसा ग्रमूल्य मनुष्यजीवन प्राप्त कर यों ही War दे और 
सर्वज्देव की पहिचान न करे, सम्यग्दर्शन का सेवन न करे, शास्त्र- 
स्वाध्याय न करे, घर्मात्मा की सेवा न करे और कषायों की मन्‍्दता न 

1, पद्मनर्दि-पंचबिश तिका; उपासक संस्कार, श्लोक ७
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करे तो इस जीवन में तूने क्या किया ? पब्रात्मा को भूलकर संसार में 
भटकते हुए श्रनन्तकाल बीत गया; उसमें महा मूल्यवान्‌ यह मनुष्यभव 
श्रौर धर्म का ऐसा दुर्लभयोग मिला तो श्रब जो तेरा परमात्मा के समान 
स्वभाव है, उसे दृष्टि में लेकर मोक्ष का साधन कर ! यह शरीर और 
संयोग तो क्षणभंगुर हैं, इनमें तो कहीं खुख की छाया भी नहीं है । 

सुखियों में पृर्ण सुखी तो सर्वज्ञ परमात्मा हैं; दूसरे सुखी मुनिवर 
हैं, जो आनन्द की ऊर्मपूर्वक सर्वज्ञगद को साध रहे हैं और तीसरे सूखी 
सम्यग्दृष्टि धर्मात्मा हैं, जिन्होंने चंतन्य के परम-आननन्‍्दस्वभाव को प्रतीति 
में लिया है और उसका स्वाद चखा है; अ्रतः वास्तविक सुख का अभि- 
लाषी जीव प्रथम सम्यग्दर्शन प्रगट करके मुनिधर्म या श्रावकधर्म का 
पालन करता है - ऐसा उपदेश है । 

संसार-परिभ्रमण में जीव को प्रथम तो निगोदादि एकेन्द्रिय में से 
निकलकर जसपना पाना बहुत दुलंभ है, जसपने में भी पंचेन्द्रिययना और 
मनुष्यपना प्राप्त करना अतिदुर्लभ है। अतिदुर्लंभ होते हुए भी जीव 
अनन्तबार उसे प्राप्त कर चुका है, परन्तु सम्यग्दशन उसने कभी प्राप्त 
नहीं किया, इसलिये मुनिराज कहते हैं कि हे भव्य जीव ! ऐसे दुर्लभ 
मनष्यपने में तू सम्यग्दर्शन की प्राप्ति करके शुद्धोपयोंगरूप मुनिधर्म की 
उपासना कर; यदि इतना न बन सके तो श्रावकधर्स का पालन अवश्य कर । 

देखो ! यहाँ यह भी कहा कि यदि मुनिपना न हो सके तो श्रावक- 
धर्म पालना, परन्तु म्‌ निपने का स्वरूप श्रत्यथा नहीं मानना। शुद्धोपयोग 
के बिना मात्र राग (अट्ठाईस मूलगुणादि के शुभराग) को या बस्त्र के 
त्याग को मुनिपना मान ले तो वह श्रद्धा भी सच्ची नहीं रहती श्रर्थात्‌ उसे 
तो श्रावकधर्म भी नहीं होता । चाहे कदाचित्‌ मुनिपना न छे सके, परन्तु 
भ्रत्तरंग में उस स्वरूप की प्रतीति बराबर प्रज्वलित रखे तो सम्यग्दर्शन 

टिका रहेगा; इसलिए तुकसे विशेष न हो सके तो जितना हो सके, उतना 
ही करना श्रद्धा सच्ची होगी तो उसके बल से मोक्षमार्ग टिका रहेगा । 
श्रद्धा में ही गड़बड़ी करेगा तो मोक्षमार्ग से भ्रष्ट हो जायेगा। 

सम्यग्दर्शन के द्वारा जिन्होंने शुद्धात्मा को प्रतीति में लिया हो; 
उनको उग्र लीनता से शुद्धोपयोग प्रगट हो और प्रचुर आनन्द का संवेदन 
प्रन्तर में हो रहा हो, बाह्य में वस्त्रादि परिग्रह छूट गया हो - ऐसी 
मुनिदशा है| अ्रहो ! इसमें तो बहुत वीतरागता है, यह तो परमेष्ठी पद 
है । कुन्दकुन्द स्वामी स्वयं ऐसी मुनिदशा में थे। उन्होंने प्रवचनसार के
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मंगलाचरण में पंचप रमेष्ठी भगवन्तों को वन्दन किया है। उन्होंने कहा 
है कि जिन्होंने परमशुद्धोपयोग भूमिका को प्राप्त किया है - ऐसे साधुग्रों 
को प्रणाम करता हूँ । 

शुद्धोपपोग का नाम चारित्रदशा है, मोह और क्षोभ बिना जो 
श्रात्मपरिणाम,- वह चारित्रधर्म है, वही मुनिपना है। मुनिमार्ग क्या है - 
इसकी जगत को खबर नहीं है। कुन्दकुन्दाचायें जिस पद को नमस्कार 
करें, वह मुनिपद केसा ? यहाँ 'णमों लोए सब्ब साहू - ऐसा कहकर 
पंचपरमेष्ठी पद में उन्हें नमस्कार किया जाता है। साधुपद की महिमा 
की क्‍या बात ? यह तो मोक्ष का साक्षात्‌ कारण है । 

यहाँ कहते हैं कि हे जीव ! मोक्ष का साक्षात्‌ कारण घुद्धचारित्र 
को तू अंगीकार कर, सम्यग्दर्शन पश्चात्‌ एसी चारित्रदशा प्रगेट कर ! 
चारित्रदशा बिना मोक्ष नहीं है। क्षायिक सम्यवत्व और तीन ज्ञान सहित 
ऐसे तीर्थद्भुर भी जब शद्धघोपयोगरूप चारित्रदशा प्रगठ करते हैं, तभी 
मनिपना और केवलज्ञान प्राप्त करते हैं; इसलिए सम्यर्दर्शन प्राप्त करके 
ऐसी चारित्रदशा प्रगट करना ही उत्तम मार्ग है। परन्तु लोकनिषेध से 
(कुटुम्बीजनों के सना करने पर) और स्वयं के परिणाम में उसप्रकार 
की शिथिलता से यदि चारित्रदशा न ली जा सके तो श्रावक के योग्य 
ब्रतादि करे । 

दिगम्बर मुनिदशा पालने में तो बहुत वीतरागता है। परिणामों 
की शवित न देखे और जिस-तिस प्रकार से मुनिपना ले ले तथा पीछे 
पालन न कर सके तो उल्टे मुनिमार्ग की निन्‍दा होती है; इसलिये अपने 

शुद्धपरिणाम की शक्ति देखकर मुनिपना लेना । शक्ति की भन्दता हो तो 
मुनिपने की भावनापूर्वक श्रावकधर्म का आचरण करना, परन्तु उसके 

मूल में सम्यग्द्शन तो पहले होता ही है। उसमें कमजोरी नहीं चलती, 
सम्यक्त्व में थोड़ा या अधिक - ऐसा भेद नहीं पड़ता है । 

भूतार्थे के झ्राश्चित श्रावक को दो कषायों के श्रभाव जितनी शुद्धि 
है और मुनि को तीन कषायों के ग्रभाव जितनी शुद्धि है । जितनी शुद्धता 
है, उतना निरचयधर्म है, स्वरूपाचरणरूप स्वसमय है, उतना मोक्षमागे 
है श्रोर उस भूमिका में देवपूजा- आदि का या पंच महाव्रतादि का जो 
शुभराग है; वह व्यवहारधर्म है, मोक्ष का कारण नहीं है, परन्तु पुण्याखव 
का कारण है - इसप्रकार शुद्धता और राग के मध्य का भेद पहिचानना 
चाहिये । सम्यकत्वरूप भावशुद्धि के बिना मात्र शुभ या अशभभाव तो
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अनादि से सब जीवों में हुआ ही करते हैं; उस अकेले शुभ को वास्तविक 
व्यवहार नहीं कहते । निश्चय बिना व्यवहार कैसा ? निश्चयपूर्वक जो 
शुभरागरूप व्यवहार है, वह भी कोई वास्तविक धर्म नहीं है; तो फिर 
निश्चय बिना अकेले शुभराग की क्या बात ? वह तो वास्तव में व्यवहार- 
धर्म भी नहीं कहलाता । 

सम्यग्दर्शन होते शुद्धता प्रकट होती है और धर्म प्रगट होता है । 
धर्मी की राग में एकत्वब॒ुद्धि न होते हुए भी देवपुजा, गुरुभक्ति, शास्त्र- 

स्वाध्याय भ्रादि सम्बन्धी शुभराग होता है, “बह उस राग का कर्ता है - 
ऐसा भी व्यवहार से कहा जाता है झौर उसे ही व्यवहारधर्म कहा जाता 
है; परन्तु निश्चयधर्म तो श्रन्तरंग में भूतार्थस्वभाव के आ्राश्नय से जो शुद्धि 
प्रगट हुई, वही है । 

ग्रे | वीतरागमार्ग की अ्रगम्य लीला राग के द्वारा ज्ञान में नहीं 
ग्राती | वया तुझे राग में स्थित रहकर वीतरागमार्ग की साधना करना 
है ? राग द्वारा वीतरागमार्ग का साधन कभी नहीं हो सकता । राग द्वारा 
धर्म माने - ऐसे जीव की यहाँ चर्चा.नहीं है। यहाँ तो जिसने भूतार्थ- 
स्वभाव की दृष्टि से सम्यग्द्शन प्रगंट किया है, उसके आगे बढ़ते हुए 
मुनिधर्म या श्रावकधर्म का पालन किसप्रकार होता है - इसकी चर्चा है । 

जिससमय सम्यर्दहन हुआ, उसीसमय स्वसंवेदन में अतीन्द्रिय 
आ्रानंद का स्वाद तो झ्राया है, तत्यश्चात्‌ मुनिपने में तो उस ग्रतीन्द्रिय आनंद 
का प्रचुर स्वसंवेदन होता हैं। श्रह्म ! मुनियों को तो शुद्धात्मा के स्व- 
संवेदन में श्रानन्द की प्रचुरता है। समयसार की पाँचवीं गाथा में अपने 
निज वैभव का बर्णन करते हुए आचार्य श्री कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं कि 
ग्रनवरत झरते हुए सुन्दर आनन्द की मुद्रावाला जो तीब्र संवेदन, उस- 
रूप स्वसंवेदन से हमारा निजवेभव प्रगट हुआ है| । स्वयं को निःशंक 
अनुभव में आता है कि ऐसा आत्मवंभव प्रगठ हुआ है । 

देखो, यह मनिदशा ! मुनिपता तो संवरतत्त्व की उत्कृष्टता है। 
जिसे एसी मनिदशा की पहचान नहीं, उसे संवरतत्त्व की पहचान नहीं 
दिगम्बरपना हुआ या पंच महात्रत का शुभराग हुआ, उसे ही मुनिपना 
मान लेना कोई सच्चा नहीं है और वस्त्र सहित दशा में मुनिपना माने, 
उसे तो गृहीत मिथ्यात्व भी छूटा नहीं | मुनिदशा के योग्य परमसंवर की 
भूमिका में तीव्र राग के किसप्रकार के निमित्त छूट जाते हैं - इसकी भी 
उसे खबर नहीं अर्थात्‌ उस भूमिका की जुद्धता को भी उसने नहीं जावा
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है । वस्त्र रहित हुआ्ना हो, पंच महाश्रत दो षरहित पालत्ा हो, परन्तु जो 
अन्तरंग में तीन कषाय के अभावरूप शुद्धोपयोग नहीं तो उसे भी मुनिपना 
नहीं है । 

मुनिमार्ग तो श्रलौकिक है | महाविदेहक्षेत्र में व्तेमान में सीमंधर 
परमात्मा साक्षात्‌ तीर्थक ररूप में विराज रहे हैं, वे ऐसा ही मार्ग प्रकाशित 
HC WEI Ts aaa ATT ge, aval ata wa वर्तमान 
में उस क्षेत्र में विचर रहे हैं और भविष्य में अनन्त होंगे; उन्होंने वाणी 
(दिव्यध्वनि ) में मुनिपने का एक ही मार्ग बतलाया है । यहाँ कहते हैं कि 

है जीव ! ऐसा मुनिपना अ्रंगीकार करने योग्य है, यदि उसे अंगीकार न 
कर सके तो उसकी श्रद्धा करके श्रावकधर्म को पालना । 

प्रश्न :- श्लवावक को क्या करना चाहिए ? 

उत्तर :- प्रथम तो श्रावक हमेशा देवपूजा करे। देव श्रर्थात्‌ 
स्वेज्ञदेव, उनका स्वरूप पहचानकर उनके प्रति बहुमानपू्वंक रोज-रोज 
दशेन-पूजन करे | पहले ही सर्वज्ञ की पहचान की बात कही थी। स्वयं 
ने सर्वज्ष को पहचान लिया है और स्वयं सर्वज्ञ होना चाहता है, वहाँ 
निमित्तरूप में सर्वज्ञता को प्राप्त अरहंत भगवान के पुजन - बहुमान का 
उत्साह धर्मी को गाता है । 

जिनमंदिर बनवाना, उसमें जिनप्रतिमा स्थापित करवाना, उनकी 

पंचकल्याणक पूजा-अभिषेक आदि उत्सव करना - ऐसे कार्यों का उल्लास 
श्रावक को श्राता है - ऐसी उसकी भूमिका है; इसलिए उसे श्रावक का 
कत्तंव्य कहा है । यदि उसका निषेध करे तो मिथ्यात्व है और मात्र इतने 
शुभराग को ही धर्म समझे तो उसको भी सच्चा श्रावकपना नहीं होता- 
ऐसा जानो । 

सच्चे श्रावक को तो प्रत्येक क्षण पूर्ण शुद्धात्मा के श्रद्धानरूप 
सम्यक्त्व वर्तेता, है और उसके ग्राधा र से जितनी छुद्धता प्रगठ हुई, उसे ही 
धर्म जानता है । ऐसी दृष्टिपृर्वक वह देवपूजा आदि कार्यों में प्रवतेता है। 
समन्तभद्र स्वामी, मानतुग॒ स्वामी आदि महात मुनियों ने भी स्वज्ञदैव की 
नम्रतापूर्वक महान स्तुति की है; एक भवावतारी इन्द्र का रोम-रोम 
उल्लसित हो जाये - ऐसी ग्रदूुभुत भक्ति करता है। है सर्वज्ञ परमात्मा ! 
इस पंचमकाल में हमें श्रापके जेसी परमात्मदशा का तो विरह है और इस 
भरतक्षेत्र में श्रापके साक्षात्‌ दर्शन का भी बिरह है । नाथ ! आपके दर्शन 
बिना कैसे रह सकू - इसप्रकार भगवान के विरह में उनकी प्रतिमा को



श्रावक के छह श्रावश्यक ] [ ४५ 

साक्षात्‌ भगवान के समान समभकरं श्रावक हमेशा दर्शन-पूजन करे। 
'जिनप्रतिमा जिनसारखो; क्‍योंकि धर्मी को स्वज्ञ का स्वरूप अपने ज्ञान 
में भास गया है, इसलिये जिनबिम्ब को देखते ही उसे उनका स्मरण हो 
जाता है। 

नियमसार टीका में श्री पद्मप्रभभलधारि मुनिराज कहते है कि 
जिसे भवभय रहित ऐसे भगव।न के प्रंति भक्ति नहीं, वह जीव भवसमुद्र 
के बीच मगर के मुह में पड़ा हुआ है। जिसप्रकार संसार के रागी प्राणी 
को युवा स्त्री का विरह॒ खटकता है और उसके समाचार मिलते प्रसन्न 
होता है, उसीप्रकार धर्म के प्रेमी जीव को सर्वज्ञ परमात्मा का विरह 
खटकता है झौर उनकी प्रतिमा का दशेन करते था संतों द्वारा उनका 
सन्देश सुनते ( शास्त्र का श्रवण करते ) उसे परमात्मा के प्रति भक्ति 
का उल्लास आता है। अ्रहो मेरे नाथ ! तन से, मन से, धन से - सर्वस्वरूप 
से श्रापके लिए क्या-क्या करू ? 

पद्मनन्दी स्वामी ने श्रावक के छह॒कतेंव्य बताये हैं। वे 'उपासके 
संस्कारः में कहते हैं कि जो मनुष्य जिनेन्द्र भगवान को भक्त से नहीं 
देखता तथा उनकी पूजा-स्तुति नहीं करता, उसका जीवन निष्फल है 
और उसके गृहस्थाश्रम को घिवकार है। मुनि इससे ज्यादा क्‍या कहैं ? 
इसलिये भव्यजीवों को प्रातः उठकर सर्वेप्रथम देव-गुरु के दशेन, 
भवित से वन्दन और शास्त्रश्नवण कतंव्य है, अन्य कार्य पीछे करना 
चाहिये । 

प्रभो |! श्रापको पहिचाने बिना मेरा अनन्त काल निष्फल गया; 
परन्तु अब मैने श्रापको पहिचान लिया है, मैने भ्रापके प्रसाद से आपके 
जैसा मेरा आत्मा पहचाना है, आपकी क्ृपा से मुझे मोक्षमार्ग मिला और 
मेरा जन्म-मरण का अन्त आ गया - ऐसा धर्मीजीव को देव-मुरु के प्रति 
भक्त का प्रमोद आता है। श्रावक को सम्यग्दर्शन के साथ ऐसे भाव होते 
हैं । इसमें जितना राग है, उतना पुण्य है; राग बिना जितनी शुद्धि है, 
उतना धर्म है । 

श्रावक जिनपूजा की तरह हमेशा गुरु की उपासना तथा शास्त्र 
का स्वाध्याय करे । समस्त तत्त्वों का निर्दोष स्वरूप जिससे दिखे - ऐसा 
ज्ञाननेत्र गुरुओ्ों के प्रसाद से ही प्राप्त होता है। जो जीव निम्न न्‍्य गुरुओ्रों 

1. परदुमतन्दि पंचविशतिका, उपासक संस्कार, गाथा १५ से २७
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को नहीं मानता, उनकी पहिचाव और उपासना नहीं करता, उसको तो 
सूर्य उगे हुए भी अन्धकार है। इसीप्रकार वीतरागी गुरुओं के द्वारा 
प्रकाशित सत्‌ शास्त्रों का जो अभ्यास नहीं करता, उसको नेत्र होते हुए 
भी विद्वान लोग अन्धा कहते हैं। विकथा पढ़ा करे और शास्त्रस्वाध्याय 
न करे, उसके नेत्र किस काम के ? श्रीगुरु के पास रहकर जो शास्त्र नहीं 
सुनता श्रौर हृदय में घारण नहीं करता, उस मनुष्य के कान तथा मन 
नहीं हैं - ऐसा कहा है ।* 

इसप्रकार देवपूजा, गुरुसेवा और शास्त्रस्वाध्याय -ये श्रावक के 
हमेशा के कर्तव्य हैं । जिस घर में देव-गुरु-शास्त्र की उपासना नहीं होती; 
वह तो घर नहीं, जेलखाना है। जिसप्रकार भक्तिवान्‌ पुत्र को अपनी 
माता के प्रति कैसा झ्ादरभाव और भक्ति आती है। अहो मेरी माता ! 
तेरे उपकार अपार हैं, तेरे लिये क्या-क्या करू ? उसीप्रकार धर्मात्मा 
श्रावक को तथा जिज्ञासु जीव को भगवान के प्रति, गुरु के प्रति श्र 

जिनवाणी माता के प्रति हृदय से प्रशस्त भक्ति का उद्रक आता है; 
अ्रहो मेरे स्वामी ! आपके लिये मैं क्या-क्या करूँ, किसप्रकार आ्रापकी 
सेवा करू ? - ऐसा भाव भक्‍त को झाये बिना नहीं रहता, तो भी 
उसकी जितनी सीमा है, उतनी वह जानता है। केवल वह उस राग में 
धर्म मानकर नहीं रुक जाता। धर्म तो अन्तर के भृतार्थस्वभाव के 
अवलम्बन से है - उसने स्वभाव को प्रतीति में लिया है। ऐसे सम्यग्दर्शन 
सहित मुनिधर्म को न पाल सके तो श्रावकधर्म का पालन करें, उसका 
यहाँ वर्णन है । 

श्रावकैधर्म में छह कतंव्यों को मुख्य बताया है। एक जिनपूजा, 
दूसरा गुरुपुजणा और तीसरा शास्त्रस्वाध्याय - इन तीन की चर्चा की ! 
उसके बाद अपनी भूमिका के योग्य संयम; तप और दान श्रावक हमेशा 
करे । विषयों से सुखबुद्धि तो पहले ही छूट गई है, तत्पश्चात्‌ विषयकषायों 
में से परिणति मोड़कर अन्तर में एकाग्रता का प्रतिदिन श्रम्यास करे। 

मुनिराज को तथा साधर्मी धर्मात्मा को झाहारदान, शास्त्रदान इत्यादि 
करने की भावना भी प्रतिदिन करे। 

भरत चक्रवर्ती जैसे भी श्रावक अवस्था में भोजन के समय प्रतिदिन 
मुनिवरों को याद करते हैं कि कोई मुनिराज पचारें तो उन्हें आरहार- 

2. पद्मन्दि-पंचाविशतिका, उप्राप्तक संस्कार, याथा १८ से २१
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दान देने के पश्चात्‌ मैं भोजन करूँ । मुनिराज के पधारने पर श्रत्यन्त 
भवितपृवंक आहारदान कराते हैं । 

दान बिना गृहस्थअ्रवस्था को निष्फल कहा है। जो पुरुष मुनि 
इत्यादि को भक्‍्तपुर्वक चतुविधदान (ग्राहारदान , शास्त्रदान, गौषधदान 
और ग्रभयदान ) नहीं देता, उसका घर तो वास्तव में घर नहीं, परन्तु 
उसको बाँधने के लिये बन्धपाश है - ऐसा दान सम्बन्धी बहुत उपदेश 
पद्मनन्दी स्वामी ने दिया है।' श्रावक की भूमिका में चंतन्य की दृष्टि 
सहित इसप्रकार छह कार्यों के भाव सहज होते हैं । 

श्राव कधमंप्रकाश का मतलब हे कि गहस्थाश्रम में सम्यवत्वपूर्षक 

धर का प्रकाश होकर वृद्धि हो, उसका यह वर्रान हे । 

प्रथम तो सम्यग्दशन की दुर्लभता बतलाई। वेसे तो सम्यर्द्शन 
सदाकाल दुलंभ है, उसमें भी श्राजजल तो उसकी सच्ची बात सुनने को 
मिलना भी दुलंभ हो गई है और सुनने को मिले तो भी बहुत से जीवों 
को उसकी खबर नहीं पड़ती । यहाँ कहते हैं कि ऐसा दुर्लभ सम्यग्दशन 
पाकर उत्तम पुरुष मुनिधर्म को अंगीकार करे, वैराग्यरूप में रमणता 
aera | 

प्रश्न :- शास्त्र में तो कहा है कि पहले मुनिदशा का उपदेश दो । 
आप तो पहले सम्यग्दशेन का उपदेश देकर पीछे मुनिदशा की बात करते 
हो ? सम्यग्दर्शन बिना मुनिपना होता ही नहीं - ऐसी बात करते हो ? 

उत्तर :- यह बराबर है; शास्त्र में पहले मुनिपना का उपदेश 
देने की जो बात कही है, वह तो श्रावकपना और मुनिपना - इन दो की 

अपेक्षा से पहले मुनिपने की बात कही है; परन्तु सम्यग्दर्शन के पहले 
मनिपना ले लेने की बात नहीं की । सम्यग्दशन बिना तो मुनिधर्म अथवा 
श्रावकधर्म होता ही नहीं, इसलिए पहले सम्यग्दर्शन की मुख्य बात करके 
मुनिधर्म और श्रावकधर्म की बात है (area में आता है कि क्षायिक 
सम्यर्दृष्टि जीवों में देशसंयम की अपेक्षा सीधा मुनिपना लेनेवाले जीव 
बहुत होते हैं) । 

भाई ! ऐसा मनुष्यपना प्राप्त करके सम्यक्त्व सहित यदि मुनिदशा 
हो तो अवश्य करना, वह तो उत्तम है; परन्तु यदि तेरी शक्ति की हीनता 

1. पद्मनन्दि-पंचविशतिका, उपासक संस्कार, गाथा ३१ से ३६
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से इतना न हो सके तो श्रावकधर्म के पालन द्वारा मनष्यभव की सार्थकता 
करना | एसा मनुष्यभव बार-बार मिलना दुर्लभ है | यह शरीर क्षण में 
नष्ट होकर उसके रजकण ह॒वा में उड़ जायेंगे । कहा भी है :- 

तेरे रजकरा बिखरंगे, जेंसे बिखरती रेत । 
फिर नरभव पायेगा कंसे ? चेत चेत नर चेत ।॥। 

जिसप्रकार एक वृक्ष बिलकुल हरा हो और जलकर भस्म हो 
जाय, उसकी राख हवा में चारों ओर उड़ जाय; पीछे फिर से वे ही 
परमाणु उसी वृक्षरूप हो जाय श्रर्थात्‌ एकत्रित होकर फिर से उसी स्थान 
पर वसे ही व॒क्षरूप परिणमित हों - यह कितना दलंभ है? मनष्यपना 
तो उसकी श्रपेक्षा और भी दुर्लभ है, इसलिए तू इसे धमंसेवन के बिना 
विषय-कषायों में ही नष्ट न कर ! 

श्रावक के जिनदर्शन आ्रादि छह ॒ कार्य प्रतिदिन होते हैं। यहाँ 
सम्यग्दर्शन से सहित श्रावक की बात मुख्य है। सम्यग्दर्शन के पूर्व 
जिज्ञासु भूमिका में भी गृहस्थों द्वारा जिनदर्शन-पूजा-स्वाध्याय आदि कार्य 
होते हैं । जो सच्चे देव-गुरु-शास्त्र को नहीं पहिचाने, उनकी उपासना नहीं 
कर; वह तो व्यवहार से भी श्रावक नहीं कहलाता । 

प्रश्न :- देव-गुरु-शास्त्र की तरफ का भाव तो पराश्चितभाव है न ? 

उत्तर :- भेदज्ञानी को तो उससमय स्वयं के धर्मप्रम का पोषण 
होता है। संसार संबंधी स्त्री-पुत्र-शरी र-व्यापार भ्रादि की तरफ के भाव 
में तो पाप का पोषण होता है; उसकी दिशा बदलकर धर्म के निमित्त की 
तरफ के भाव आ वें, तो राग की भन्दता होती है तथा वहाँ सच्ची 
पहिचान का - स्वाश्रय का अवकाश है। भाई ! पराश्रयभाव तो पाप 

और प्ृण्य दोनों हैं, परन्तु धर्म-जिज्ञासु को पाप की तरफ का लगाव छूटकर 
घर्म के निमित्तरूप देव-गुरु-घर्म की तरफ का लगाव होता है। जो जीव 
इसका विवेक नहीं करे और स्वछुद पाप में प्रवर्ते यार कुदेवादि को माने, 
उसे तो धर्मो होने की पात्रता भी नहीं है । 

wan कंसे होते हैं ? उनके साधक गुरु कसे होते हैं? उनकी 
वाणीरूप शास्त्र कैसे होते हैं? शास्त्रों में ग्रात्मा का स्वभाव कैसा बतलाया 
है ? - इनके अभ्यास का रस होना चाहिए | सतशास्त्रों का स्वाध्याय 
ज्ञान की निरमंलता का कारण है। लोकिक उपन्यास और अखबार पढ़, 

उसमें तो पापभाव है । जिसे धर्म का प्रेस हो, उसे दिन-प्रतिदिन नये-
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नये वीतरागी श्र्‌त के स्वाध्याय का उत्साह होता है। यह॒निर्णय में तो 
है कि ज्ञान मेरे स्वभाव में से ही श्राता है; परन्तु जबतक इस स्वभाव में 
VHT Tet रहा जाता, तबतक वह शास्त्रस्वाध्याय द्वारा बारम्बार उसका 
घोलन करता है। 

सवर्थसिद्धि के देव तेतीस सामरोपम तक तत्त्वंचर्चा करते हैं। 
इन सब देवों को आत्मा का भान हैं, एक भव में मोक्ष जानेवाले हैं, अन्य 
कोई काम (व्यापार-घन्धा या रसोई-पानी का काम) उनको नहीं है। 
तेतीस सांगरोपम श्रर्थात्‌ अ्संख्यात वर्षों तक चर्चा करते-करते भी जिसेका 
रहस्य पूर्ण नहीं होता - ऐसा गम्भीर श्र्‌ तज्ञान है; धर्मी को उसके 
TATA का बड़ा प्र म होता है, ज्ञान की रुचि होती है । जो चौबीस घंटे 
केवल विकथा में या व्यवहार-धन्धे के परिणाम में लगा रहे और ज्ञान के 
अभ्यास में जरा भी रस न ले, वह तो पाप में पड़ा हुआ हैं। अ्रहो, धर्मी 
श्रावक को तो ज्ञान का कितना रस होता है ! 

प्रश्न :- परन्तु शास्त्र-अ्रभ्यास में हमारी बुद्धि न चले तो ? 

उत्तर :- यह बहाना खोटा है। कदाचित्‌ न्याय, व्याकरण या 
गणित जेसे विषय में बुद्धि न चले; परन्तु यदि आत्मा को समभने का 
प्रम हो तो शास्त्र में श्रात्मा का स्वरूप क्‍या कहा है, उससे धर्म किस 
प्रकार हो - यह सब समभ में कैसे न आवे ? न समझे तो गुरु द्वारा या 
साधर्मी को पूछकर समभनता चाहिये; परन्तु पहले से ही 'समभ में 

नहीं झ्ाता' - ऐसा कहकर शास्त्र का अभ्यास ही छोड़ दे, उसे तो ज्ञान 
का प्रम नहीं है। 

सर्वज्ञदेव की पहिचानपूर्वक सेंवा-पूजा, सन्‍्त-ग्रुरु-धर्मात्मा की सेवा, 
साधर्मी का आ्रादर - ये श्रावक को जरूर होते हैं। गुरुसेवा अर्थात्‌ धर्म में 
जो बड़्‌ हैं, धर्म में जो उच्च हैं श्लौर उपकारी हैं; उनके प्रति विनय-बहुमान 
का भाव होता है। वह शास्त्र का श्रवण भी विनयपूर्वक करता है। 
प्रमादपृर्वक या हाथ में पंखा लेकर हवा खाते-खाते शास्त्र सुने तो श्रविनय 
है । शास्त्र सुनने के प्रसंग में विनय से ध्यानपूर्वक उसका ही लक्ष रखना 
चांहिए। इसके पद्चात्‌ भूमिका के योग्य राग घटाकर संयम, तप और 
दान भी श्रावक हमेशा करे । इसके पश्चात्‌ श्रावक के व्रत कौन से होते 
हैं, वे आगे की गाथा में कहेंगे । 

इन शुभ कार्यों में कोई राग का आदर करने को नहीं समझाया, 
परन्तु घर्मात्मा को शुद्धदृष्टिपूवक किस भृमिका में राग की कितनी
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मन्दता होती है - यह बतलाया है। भगवान सर्वज्ञ परमात्मा के अनुरागी, 
वन में बसनेवाले वीतरागी सन्त नौ सौ वर्ष पहले हुए पद्मनन्दी मुनिराज' 
ने इस श्रावकधर्म का प्रकाश किया है | 

सर्वेज्ञेवेव की पूजा, धर्मात्मा गुरुओं की सेवा, श्ास्त्र-स्वाध्याय 
करना श्रावक का कतंव्य है- ऐसा व्यवहार से उपदेश है। शुद्धोपयोग 
करना, यह तो प्रथम बात है; परन्तु वह न हो सके तो. शुभ की भूमिका 
में श्रावक के कैसे कार्य होते हैं, उसे बतलाने के लिए यहाँ उसे कतेंव्य कहा 
है - ऐसा समभना | इसमें जितना शुभराग है, वह तो पुण्यबन्ध का 
कारण है और सम्यग्दर्शन सहित जितनी शुद्धता है, वह मोक्ष का कारण 
है | सम्यग्दर्शन प्राप्तकर जो मोक्षमार्ग में गमन कर रहा है - ऐसे श्रावक 
को मार्ग में किसप्रकार के भाव होते हैं, उसे आ्राचायेश्री ने बतलाकर 
श्रावकधर्म को प्रकाशित किया है। ह 

ऐसा मनुष्य अवतार और ऐसा उत्तम जैनशासन पाकर है जीव ! 
उसे तू व्यर्थ न गँवा; प्रथम तो सर्वज्ञ जिनदेव को पहिचानकर सम्यग्दशेन 
प्रगट कर, इसके पश्चात्‌ मुनिदशा के महात्रत घारण कर ! यदि महांब्रत 
न पाल सके तो श्रावक के धर्मों का पालन कर और श्रावक के देश्त्बत 
घारण कर ! श्रावक के ब्रत कौन से होतें हैं, वे आगे की गाथा में 
कहते हैं। 
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मनृष्यभव की उपयोगिता 

है भाई ! आत्मा को भूलकर भव में भटकते हुए अ्रनन्तकाल 
बीत गया, उसमें अति मूल्यवान यह मनुष्य श्रवतार और धर्म का 
ऐसा दुर्लभ योग तुझे प्राप्त हुआ है तो भ्रब परमात्मा जैसा ही तेरा 

( जो स्वभाव हैं; उसे दृष्टि में लेकर मोक्ष का साधन कर, प्रयत्न- 
# पूर्वक सम्यक्त्व प्रगट कर, शुद्धोपयोगरूप मुनिधर्म की उपासना कर, 
| ग्औौर यदि इतना न बन सके तो श्रावकधर्म का जरूर पालन करे। | 

i - पूज्य श्री कानजी स्वामी | | 

—
_
 

_
.
 
—
_
.
 

ko
 

eT 
e
s
 
S
e
.
 

a
a
 

a
g
e
 
a
”
 

a
 

a
 

छः 
e
n



©) 

सम्यग्दशंनप्र्वक श्रावक के ब्रत 

हम्मुलतब्रतमष्ठथा तदनत्‌ च स्यात्पंचधाणुक्रतं, 
शीलाख्यं च्‌ गुरात्रतत्रयमतः शिक्षाश्चतस्र: पराः । 
राज्ो भोजनवर्जनं॑ शुचिपटात्‌ पेयं पयः शक्तितो, 
मोनादिव्रतमप्यनुष्ठितसिद पुण्पाय भव्यात्मतास्‌ ॥५॥॥ 

सामसान्‍्यार्थ :- सम्यरदर्शन के साथ श्राठ Fay WT ast 
अनुसरण करके पाँच श्र॒णब्रत होते हैं।तथा तीन gaat एवं चार 
शिक्षात्रत - ये सात शीलब्नत होते हैं। साथ ही रात्रि में मोजन का 
परित्याग, पवित्र वस्त्र से छाने गये जल का पीना तथा शक्षित के झनुसार 

मौनव्त आदि का आचरण भव्य जीवों के लिए पुण्य का काररप 
होता है 

श्लोक ५ पर प्रवचन 

यह देशब्रतोद्योतन प्र्थात्‌ श्रावक के ब्रतों का प्रकाशन चल रहा 
है । सबसे पहले सर्वज्ञदेव द्वारा कहे गये धर्म की पहिचान करने को कहा 
गया है, पश्चात्‌ सम्यर्दृष्टि अ्रकेला ही मोक्षमार्ग में शोभा को प्राप्त होता 
है - ऐसा कहकर सम्यकक्‍्त्व की प्रेरणा की है। तीसरी गाथा में सम्यर्दर्शन 
को मोक्षवुक्ष का बीज कहकर उसकी दुरलभता बतलाई तथा यत्लपूर्वक 
सम्यक्त्व प्राप्त करके उसकी रक्षा करने को कहा गया हैं। सम्यक्त्व 
प्राप्त करने के पश्चात्‌ मनिधर्म का अथवा शआआवकर्षर्म का पालत करने 

का उपदेश दिया है, उसमें श्रावक के हमेशा के छह कर्तेंग्यों को भी 

FTAA | AT इस इलोक में श्रावक के ब्रतों का वर्णन करते हैं। 

देखो ! इसमें दो बातें बताई हैं। एक तो दूग्‌ श्रर्थात्‌ सर्वप्रथम 

सम्यग्दशन होता है - यह बात बताई और दूसरी बात यह बताई हैं कि
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शुभ झ्राच रण पुण्य का कारण है भ्रर्थात्‌ श्रास्तव का कारण है, मोक्ष का 
कारण नहीं है। मोक्ष का कारण तो सम्यग्दर्शनपूर्वक स्वद्रव्य के आलम्बन 
द्वारा जितनी वीतरागता हुई, वह है । 

जिसको आत्मभान हुआ है, कषायों से भिन्‍न ग्रात्मभाव अनुभव में 

आ्राया है, पूर्ण वीतरागता की भावना है, परन्तु अभी पूर्ण वीतरागता नहीं 
हुई; उसे श्रावक अवस्था में किसप्रकार का आचरण होता है, वह यहाँ 
बताया गया है। 

जिसप्रकार गतिमान को धर्मास्तिकाय निमित्त है; उसीप्रकार 
स्वाश्वित शुद्धात्मा के बल से जो मोक्षमार्ग में गमन कर रहा है, उस 
जीव को बीच की भूमिका में यह ब्रतादिरूप शुभ आचरण निमित्तरूप से 
होता है | सम्यग्दशन होने पर चौथे गुणस्थान से निश्चय-मोक्षमार्ग के 
जघन्य अ्रंश की शुरूआत हो गई है, पश्चात्‌ पाँचवें गुणस्थान में शुद्धता 
बढ़ गई है और राग बहुत कम हो गया है; उस भूमिका में शुभराग के 
ग्राचरण की मर्यादा कितनी है और उसमें किसप्रकार के ब्रत होते हैं - 
यह बताया है। 

यह शुभरागरूप आचरण श्रावक को पुण्यबन्ध का कारण है अर्थात्‌ 
धर्मीजोव अ्रभिप्राय में इस राग को कतंव्य भी नहीं मानते; राग के एक 
अंश को भी धर्मीजीब मोक्षमार्ग नहीं मानते, श्रतः उसे कर्तव्य नहीं 
मानते; परन्तु श्रशुभ से बचने के लिए शुभ को व्यवहार से कतेव्य कहा 
जाता है; क्योंकि उस भूमिका में उसप्रकार का भाव होता है। 

जहाँ शुद्धता की जुरूआ्रात हुई है, परन्तु पूर्णता नहीं हुई; वहाँ 
बीच में साधक को महात्रत या देशब्रत के परिणाम होते हैं। परन्तु जिसे 
अभी बुद्धता का अंश भी प्रगट नहीं हुआ है, जिसे पर में कर्तंव्यब॒द्धि है, 
जो राग को मोक्षमार्ग स्वीकारता है; उसे तो श्रभी मिथ्यात्व की शल्य 

है। ऐसे शल्यवाले जीव को ब्रत होते ही नहीं; क्योंकि ब्रती तो निःशल्य 
होता है । “नि:शल्यो ब्रती'? - यह भगवान उमास्वामी का सूत्र है। जिसे 
मिथ्यात्व की शल्य न हो, जिसे निदान की शल्य न हो; उसे ही पाँचवाँ 
गुणस्थान ग्रौर ब्रतीपना होता है । 

पहली बात दुग्‌ ग्रर्थात्‌ सम्यग्दर्शन की है। सर्वेज्ञदेव की प्रतीति- 
पूर्वक सम्यग्द्शन होता है - यह पहली शर्ते है: बाद में आगे की बात 

1. मोक्षशास्त्र : ब्रध्याय ७, सूत्र (८
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है । श्रावक को सम्यग्दशनपुवेक अ्रष्ट मृलग्रुणों का पालन नियम से 
होता है । बड़ का फल, पीपर, ऊमर, कठ्मर तथा पाकर -इन पाँच 
फलों को उदम्बर फल कहते हैं, ये त्रसहिसा के स्थान हैं - इनका त्याग 
तथा तीन मकार गश्रर्थात्‌ मद्य, मांस, मधु -इन तोनों का नियम से त्याग; 
ये अ्रष्ट मूलगुण हैं ग्रथवा पाँच अखुत्रतों का पालन श्रौर मय का, मांस का, 
व मधु का निरतिचार त्याग -ये श्रावक के ग्रष्ट मूलगुण हैं । ये तो प्रत्येक 
श्रावक को तियम से ही होते हैं; चाहे वह मनृष्य हो, तियंच हो या 
स्त्री हो । 

अढ़ाईद्वीप के बाहर तिर्य॑चों में अ्रसंड्यात सम्यरदृष्टि हैं, उन्हीं 
में श्रावक पंचमगुणस्थानी भी असंख्यात हैं। सम्यर्दुष्टि को जैसा शुद्ध 
स्वभाव है, वैसा प्रतीति में आ गया है और पर्याय में उसका अल्प 
शुद्धपरिणमन हुआ है | शुद्धस्वभाव की श्रद्धा के परिणमनपुवंक शुद्धता 
का परिणमन होता है और ऐसी शुद्धि के साथ श्रावक को आठ मूलगुण, 
असहिसा के श्रभावरूप पाँच शअराद्रत, रात्रिभोजन-त्याग इत्यादि होते हैं। 
उस सम्बन्धी जो शुभभाव हैं, वे पुण्य का उपारजन करनेवाले हैं - “पुण्पाय 
भव्यात्सनाम्‌। कोई उसको मोक्ष का कारण मान ले तो वह भूल है । 

) श्री उमास्वामी ने मोक्षज्षास्त्र के सातवें अधिकार में भी ब्रतों का 
वर्णन शुभ आाखव के प्रकरण में किया है; उन्होंने उनका संवररूप से वर्णन 
नहीं किया है । 

यहाँ श्रावक को मद्य, मांस इत्यादि का त्याग [होता है - ऐसा 
कहा; परन्तु यह ध्यान रखना कि पहली भूमिका में साधारण जिज्ञासु 
को भी मद्य, मांस, मधु, राजिभोजन आदि तीव्र पाप के स्थानों का तो 
त्याग होता है और श्रावक को तो प्रतिज्ञापृबंक नियम से उसका त्याग 
होता है। 

रात्रिभोजन में त्रसहिसा होती है, इसलिए श्रावक को उसका 
त्याग होता ही हैं। इसीप्रकार अनछने पानी में भी त्रसजीव होते हैं। 
शुद्ध और मोटे कपड़े से छानने के पश्चात्‌ ही श्रावक पानी पीता है। 

अस्वच्छ कपड़े से पानी छाने तो उस कपड़े के मैल में ही जीव होते हैं; 
इसलिए कहते हैं कि शुद्ध वस्त्र से छने हुए पानी को काम में छेवें। रात्रि 
को तो पानी पियेही नहीं और दिन में छानकर fea । रात्रि को चसजीवों 
का संचार बहुत होता है; इसलिए रात्रि के खान-पान में त्रसजीवों की
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हिसा होती है। जिसमें त्सहिसा होती है - ऐसे कोई कार्य के परिणाम 
wat sae को नहीं हो सकते । 

भक्ष्य-अभक्षय के विवेक बिना अ्रथवा दिन-रात के विवेक बिना 
चाहे जैसे वर्तता होवे और कहे कि हम श्रावक हैं, परन्तु भाई ! श्रावक 
को तो कितना राग घट गया है? उसको विवेक कितना होता है? 
एकभवावतारी इन्द्र और सर्वार्थसिद्धि के देवों की अपेक्षा ऊंची जिसकी 
पदवी; उसके विवेक की MI Tas Aes राग की क्या बात ? वह श्रन्दर 
शुद्धात्मा को दृष्टि में लेकर साध रहा है और पर्याय में राग बहुत 
ही घट गया है। मुनि की श्रपेक्षा थोड़ी ही कम इसकी दशा है। यह 
श्रावकदशा अलौकिक है | वहाँ चअसहिसा के भाव कंसे ? अन्दर चरसहिसा 
के भाव नहीं होते, श्रतः बाहर में भी त्रसहिसा का श्राचरणं सहज ही 
नहीं होता - ऐसी संधि है। अन्दर च्रसहिसा के परिणाम न हों और 
बाहर हिसा की चाहे जेसी प्रवृत्ति बना करे - ऐसा नहीं बनता। कोई 
कहे कि सभी ग्रभक्ष्य खाना, परन्तु भाव नहीं करना; तो वह स्वच्छुन्दी 
है, अपने परिणाम का उसको विवेक नहीं है । 

भाई ! जहाँ अन्दर से पाप के भाव छूट गये, वहाँ बाहर में पाप की 
क्रिया भले ही होवे - ऐसी उल्टीवृत्ति उठे ही कंसे ? मुख में कन्दमूल 
पक्षण करता हो श्रौर कहे कि हमें राग नहीं है - यह तो स्वच्छन्दता 
है। भाई ! यह तो वीतरागरमार्ग है | तू स्वच्छुन्दतापृवंक राग का सेवन 
करे और तुझे वीतरागमार्ग हाथ में झा जावे - ऐसा नहीं है। 
स्वछन्दतापूर्वक राग को सेवे और अपने को मोक्षमार्गी मान ले, उसकी तो 
दृष्टि भी चोखी (सत्य) नहीं, सम्यग्दशत ही नहीं; फिर वहाँ श्रावकपने 
की श्रथवा मोक्षमार्ग की बात कसी ? 

बीडी-तम्बाकू का व्यसन अथवा बासी श्रथाणा - मुरब्बा इन 
सबमें त्सहिसा है, श्रावक को इत सब का सेवन नहीं होता 1 इसप्रकार 
तब्रसहिसा के जितने स्थान हों, जहाँ जहाँ त्रसहिसा की सम्भावन! हो; 

- बसे आचरण श्रावक को नहीं होते - ऐसा समझ लेना । ह 

सद्य, मांस और मधु ( शहद ) तथा पाँच प्रकार के उदम्बर 
फल - इनका त्याग तो श्रावक को प्रथम ही होता है| - ऐसा पुरुषार्थ- 
सिद्धवुपाय में अ्रमृतचन्द्राचार्यदेव ने कहा है।! जिन्हें इनका त्याग नहीं, 
    

1. पुरुषाथे सिद्धयुपाय, श्लोक ६१
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उन्हें व्यवहार से भी श्रावकपना नहीं होता और वे धर्मश्रवण के भी योग्य 
नहीं हैं । 

समनन्‍्तभद्र स्वामी ने श्री रत्नकरण्ड श्रावकाचार में त्रसहिता के 
त्यागरूप पाँच अशुकव्त का पालन तथा मद्य-मांस-मधु का त्याग - 

इसप्रकार भ्राठ मूलग्रुण कहे हैं ।* 

मुख्यता तो दोनों में जसहिसा सम्बन्धी Aa पापपरिणामों के 
त्याग की है। जिस गृहस्थ को सम्यग्दशनपूर्वक पाँच पाप और तीन 
म-का र के त्याग की दृढ़ता हुई है, उप्तने समस्त FRA age at ala 

डाली। श्रनादि से संसार-अमण का कारण जो मिथ्यात्व और तीकत्र 
पाप - इसका अभाव होते ही जीव अनेक गुण-ग्रहण का पात्र हुआ है; 
इसलिए इन आठ त्यागों को भ्रष्ट मुलगुण कहा है। बहुत से लोग दवा 
आदि में मधुसेवन करते हैं, परन्तु मांस की तरह ही मधु को भी अभक्षय 
गिना है। रात्रि के भोजन में भी त्रसहिसा का बड़ा दोष है। श्रावक को 
ऐसे परिणाम नहीं होते । 

भाई, अनन्तकाल में तुझे ऐसा मनुष्य अवतार मिला तो उसमें 
आत्मा का हित किसप्रकार हो - इसका विचार कर [ एक अ्ंगुल जितने 
क्षेत्र में अरसंख्यात . श्रौदारिक शरीर । एक दरीर. में wat जीव हैं; वे 
कितने हैं ? जि ग्रभी तक सिद्ध हुए, उनसे भी अनत्त्तगुने हैं। निगोद जीव 
एक-एक वारीर में हैं; उस निगोद में से निकलकर त्रसपना प्राप्त करना 

श्ौर उसमें यह मनृष्यपना और जेनधर्म का ऐसा भ्रवसर मिलना तो बहुत 
ही दुलंभ है। भाई ! तुके उसकी प्राप्ति हुई है तो आत्मा का जिज्ञासु 
होकर मुनिदशा या श्रावकदशा प्रगट कर ! यह अवसर धर्म के सेवन 
बिता निष्फल न गँवा । सर्वज्ञ प्रभु द्वारा कहे हुये आत्मा के हित का सच्चा 
रास्ता अनन्तकाल में तूने नहीं देखा; सेवन नहीं किया। वह मार्ग यहाँ 
सर्वज्ञ परमात्मा के अ्नुगामी संत तुझे बता रहे हैं। 

सती राजमती, द्रौपदी, तीसाजी, ब्राह्मी-सुन्दरी, चंदना, अंजना 
तथा रामचन्द्रजी, भरत, सुदर्शन, वारिषेणकुमार आदि पूर्व में राजपाट 
में थे, तब भी वे संसार से एकदम उदासीन थे। वे भी आत्मा के भान 
सहित धर्म का सेवन करते थे भ्रर्थात्‌ गृहस्थ-अवस्था में हो सके - ऐसी 
( श्रावकधर्म की ) यह बात है। पश्चात्‌ छठवबें-सातवें गुणस्थानरूप 

1. रत्तकरण्ड शक्रावकाचार, श्लोक ६६
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मुनिदशा तो विजेष ऊँची दशा है। वह यूहस्थ-अवस्था में रहकर नहीं हो 
सकती; परन्तु गृहस्थ-प्रवस्था में रहकर जो सम्यग्दशनपूर्वक शक्ति- 
अनुसार वीतरागधर्म का सेवन करते हैं, वे भी भ्रल्पकाल में मुनिदक्षा 
और केवलज्ञान प्रगट कर मोक्ष को प्राप्त होंगे । 
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SIGH का क्रम 

चंरणानुयोग में तोत कबायों का कार्य छुड़ाकर HABIT रूप 
कार्य करने का उपदेश देते हैं। यद्यपि कधाय करना बुरा ही है, 
तथापि सर्व कषाय न छूटते जानकर जितने कषाय घटें, उतना ही 
भला होगा - ऐसा! प्रयोजन वहाँ जानना. जसे जिन जीवों के 
आरम्भादि करने को व मन्दिरादि (सकानादि) बनवाने की, व 
विधय-सेवन की व क्रोधादि करने की इच्छा स्वंथा दूर होतो न जाने, 
उन्हें पूजा-प्रभाववादिक करने का व चेत्यालयादि बनवाने का व 
जिनदेवादिक के आगे शोभादिक, नृत्य-गानादिक करने का व 
धर्मात्मा पुरुषों को सहाय आदि करने का उपदेश देते है; क्योंकि 

ह इनमें परस्परा KAT HT TAT Te होता । ह te 

\ पाप कार्यों में परम्परा कषाय का पोषण है, इसलिये |] 
# पापकार्यों से छुड़ाकर इन कार्यों में लगाते हैं। तथा थोड़ा-बहुत i 
\ जितना छूटता जाने, उतना पापकार्य छुड़ाकर उन्हें सम्पक्‍त्व व \ 

अगशुक्षतादि पालने का उपदेश देते हैं। तथा जिन जीवों के सर्वथा 
( आरम्भादिक की इच्छा दूर हुई है, उनको पुर्वॉबित पुजादिक कार्य व 

सर्व पापकार्य छुड़ाकर महाव्रतादि क्रियायों का उपदेश देते हैं, तथा 
किचित्‌ रागादिक छूटते जानकर उन्हें दया, धर्मोपदेश, प्रतिक्रमरणादि 
कार्य करने का उपदेश देते हैं । जहाँ सर्व॑ राग दूर हुआ हो, वहाँ 
कुछ करने का कार्य ही नहीं रहा; इसलिये उन्हें कुछ उपदेश ही नहीं 
है - ऐसा क्रम जानना । ह 
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श्रावक के बारह ब्रत 

हन्ति स्थावरदेहिनः स्वविषये सर्वान्‌ तऋसान्‌ रक्षति, 

ब्तते सत्यमचौरयंबृत्तिमबलां gat fant aad 
दिग्देशब्रतदण्डवर्जनमतः. सासायिक॑ प्रौषघ॑, 
aa भोगयुगप्रमाणमुररीकुर्याद गृहीति ब्रती ॥६॥ 

सामान्‍्यार्थ :- ब्रती श्रावक श्रपने प्रयोजनवश स्थावर प्राणियों 
का घात करता हुआ भी सब ज्सजोवों की रक्षा करता हु, सत्य बचन 
बोलता हे, चोयंदृत्ति का त्याग करता है, मात्र अपनी शुद्ध स्त्री का 
सेवन करता हूं, दिग्व्रत श्लोर देशव्षत का पालन करता हें, श्रमर्थदण्डों 

(पापोपदेश, हिसादान, अ्रपध्यान, दुःक््‌ति ओर प्रमादचर्या) का त्याग 
करता हे; तथा सामायिक, प्रौषधोपवास, दान (अ्तिथिसंविभाग) और 
भोगोपभोगपरिसासण को स्वीकार करता हे । 

श्लोक ६ पर प्रवचन 

पाँचवीं गाथा में पाँच अ्रसुत्रत, तीन भुणवत और चार शिक्षा- 
व्रत - ऐसे जो बारह ब्रत कहे हैं, वे कौन-कौन हैं ?! - यह बतलाकर 
उनका पालन करने को कहते हैं । 

देशब्रती श्रावक को प्रयोजनवश (श्राह्मार आदि में) स्था८रजीवों 
की हिंसा होती है; परन्तु समस्त त्रसजीवों को तो रक्षा करता है, सत्य 
बोलता है, श्रचौयेत्रत पालता है, शुद्ध स्वस्त्री के सेवन में संतोष 
श्र्थात्‌ परस्त्री-सेवन का त्याग है तथा परिग्रह की मर्यादा भी श्रावक 
को होती है।अभी उसके मुनिदशा नहीं अर्थात्‌ सर्व परिग्रह का 
भाव नहीं छूटा; परन्तु उसकी मर्यादा आ गई है| परिग्रह में कहीं सुख 
नहीं है - ऐसा भाव है और “कोई भी .परद्रव्य मेरा नहीं है, मैं तो
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ज्ञानमात्र हैँ - एसी श्रन्तह ब्टि में तो सर्व परिग्रह get gata 2; 
परन्तु गृहस्थ को चारित्र-प्रपेक्षा से श्रभी सर्वे परिग्रह नहीं छूटा । मिथ्यात्व 
का परियग्रह छूट गया है.और दूसरे परिग्रह की मर्यादा हो गई है। 

इसप्रकार पाँच अखुब्रत तथा दिग्व्रत, देशब्रत और अनर्थदंड का 
त्यागरूप ब्रत -ये तीन गुणब्रत तथा सामायिक, प्रौषधोपवास, दान 
भ्र्थात्‌ अतिथिसंविभाग और भोगोपभोगपरिमाण - ये चार शिक्षाब्रत - 
इसप्रकार श्रावक के बारह ब्रत होते हैं। ये ब्रत पुष्य के कारण हैं - यह 
बात पाँचवीं गाथा में कही गई है । 

चार ग्रनन्तानुबन्धी और चार श्रप्रत्यास्यान - इन झाठ कषायों 
के प्रभाव से श्रावक को सम्यक्त्वपूर्वक जितनी शुद्धता प्रगट हुई है, उतना 
मोक्षमार्ग है । जहाँ ऐसा मोक्षमार्ग प्रगट हुआ हो, वहाँ त्रसहिसा के परिणाम 
नहीं होते । झ्रात्मा परजीव को मार सके या जिला सके - ऐसी बाहर की 
क्रिया के कतेव्य की यह बात नहीं है, परन्तु अन्दर ऐसे हिसा के परिणाम 
ही उसे नहीं होते । 

प्रत्येक द्रव्य-गुण-पर्याय की मर्यादा स्वयं की वस्तु के प्रवर्तेन में ही 
है, पर में प्रवर्तन नहीं होता' - ऐसे वस्तुस्वरूप के भानपुर्वक अंतरंग में 
कुछ स्थिरता हो, तभी ब्रत होता है और उसे श्रावकपना कहा जाता है। 
ऐसे श्रावक को (ट्वीन्द्रिय से पंचेन्द्रिय) त्रसहिसा के सर्वथा त्यागरूप 
झग्रौर स्थावरहिसा के भी मर्यादारूप भ्रहर्साव्रत होता है। 

इसीप्रकार सत्य का भाव हो और असत्य का त्याग हो । चोरी का 
त्याग हो । परस्त्री का.त्याग तथा स्वस्त्री में सन्‍्तोष हो और वह भी शुद्ध 
हो तभी श्रर्थात्‌ जब ऋतुमती - प्रशुद्ध हो, तब स्वस्त्री का भी त्याग - 
इसप्रकार का एकदेश ब्रह्मचयं हो। परिग्रह की कुछ मर्यादा हो - 
इसप्रकार श्रावक को पाँच भअ्रशुब्रत होते हैं। पाँच भ्रशुत्रत के बाद श्रावक 
को तीन गुणब्रत भी होते हैं :- 

१. दिग्श्वत :- दशों दिशा में निश्चित मर्यादा तक ही गमन करने 
की जीवनपर्यन्त प्रतिज्ञा करना । 

२. देशब्नत ;- दिग्ब्त में जो मर्यादा है, उसमें भी निश्चित क्षेत्र के 
बाहर नहीं जाने का नियम करना । 

३. श्रनर्थंदण्डपरित्यागब्नत :- बिना प्रयोजन के पापकार्थ करने का 
त्याग करना | इसके पाँच प्रकार हैं :- ATTA, ATT का उपदेश, प्रमाद-
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चर्या, जिनसे हिसा हो - एसे शस्त्र ग्रादि का दान ( हिसादान ) और 
दुःअ् ति श्र्थात्‌ जिससे राग-द्वरष की वृद्धि हो ऐसी दुष्ट कथाओं का 
श्रवण - इनका त्याग करना अनर्थदण्डपरित्यागब्रत है । 

- इसप्रकार श्रावक के तीन गुणब्रत होते हैं । 

श्रावक के चार शिक्षात्रत भी होते हैं :- 

१. साम्रायथिक :- पंचमगुणस्थानवर्ती श्रावक प्रतिदिव परिणाम 
को अंतर में एकाग्र करने का अभ्यास करे । 

२. प्रौषधोषदास :- अष्टमी, चतुर्दशी के दिनों में श्रावक उपवास 
करके परिणाम को विशेष एकाग्र करने का प्रयोग करे । सभी आरम्भ 
छोड़कर घर्मध्यान में ही पूरा दिन व्यतीत करे | 

३. दान :- अपनी शक्ति के अ्रनुसार योग्य वस्तु का दान करे। 
आहारदान, शास्त्रदान, औषधदान, झ्रभयदान - इसप्रकार श्रावक चार 
प्रकार के दान करे; इतका विशेष वर्णन आगे करंगे। अतिथि के प्रति 

अर्थात्‌ मुनिया धर्मात्मा श्रावक के प्रति बहुमानपूवंक आहारदानादि 
करे, शास्त्र देवे, ज्ञान का प्रचार कैसे बढ़े - ऐसी भावना रखे। इसे 

 अतिथिसंविभागब्रत कहते हैं । 

४. भोगोपभोगपरिमारत्रत :- खाने-पीने इत्यादि की जो वस्तु 
एक बार उपयोग में भ्राती है, उसे भोगसामग्री कहते हैं और वस्त्रादि जो 
सामग्री बार-बार उपयोग में आावे, उसे उपभोगसामग्री कहते हैं; उनका 
परिमाण करे, मर्यादा करे। उसमें सुखबुद्धि तो पहले से ही छूट गई है; 
क्योंकि जिसमें सुख माने, उसकी मर्यादा नहीं होती । 

इसप्रकार पाँच अशुक्नत, तीन गुणब्रत और चार शिक्षात्रत - एसे 
बारह ब्रत श्रावक को होते हैं। इन ब्रतों में जो शुभविकल्प है, वह तो 
पुण्यबन्ध का कारण है और उससमय स्वद्रव्य के आलम्बनरूप जितनी 
शुद्धता होती है, वह संवर-निर्जरा है। ज्ञायक आत्मा राग के एक अंश का 
भी कर्त्ता नहीं और राग के एक अंश से भी उप्ते लाभ नहीं - ऐसा भान 
धर्मी को बना रहता है। यदि ज्ञान में राग का कत्तु त्व मांने अ्रथवा राग 
से लाभ माने तो मिथ्यात्व है। मेदज्ञानी शुभराग के द्वारा पाप से बचा, 
इतना लाभ कहलाता है; परन्तु निश्चयधर्म का लाभ उस शुभराग में नहीं 
है। धर्म का लाभ तो जितना वीतरागभाव हुश्रा, उतना ही हैं। सम्यक्त्व 
सिहत भ्रांशिक वीत रागभावपूर्वक श्रावकपना शोभित होता है।
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भाई ! श्रात्मा के खजाने को खोलने के लिए ऐसा अवसर मिला; 
विकथा में, पापस्थान में और पांपाचार में ऐसा समय गँंवाना कंसे निभे ? 
सववंज्ञ परमात्मा द्वारा कहे हुए आत्मा के शुद्धस्वभाव को लक्ष में लेकर 
बारम्बार उसको अनुभव में ला और उसमें एकाग्रता की वृद्धि कर । 

लोक में ममतावाले जीव भोजन आदि सर्व प्रसंगों में स्त्री-पुत्रादि 
को ममता से याद करते हैं; उसीप्रकार धर्म के प्रेमी जीव भोजनादि सर्व 
प्रसंगों में प्रेमपू्वक धर्मात्मा को याद करते हैं कि मेरे आँगन में कोई 
धर्मात्मा अथवा कोई मुनिराज पधारें तो उनको भक्तिपूर्वक भोजन देकर 
मैं भोजन करूँ। भरत चक्रवर्ती जेसे धर्म त्मा भी भोजन के समय रास्ते पर 
आकर मुनिराज के आगमन की प्रतीक्षा करते थे श्नौर मुनिराज के पधारने 

. पर परमभक्तिपूर्वक आहारदान करते थे । अरहा ! एसा लगे कि आँगन में 
कल्पव॒क्ष फलित हुश्रा, इससे भी अधिक शआ्ानंद भोक्षमागंसाधक मुनिराज 
को अपने झाँगन में देखकर धर्मात्मा को होता है। 

जहाँ अ्रपनी राग रहित चेतन्यस्वभाव की हृष्टि है और सर्व संग- 
त्याग की बुद्धि है, वहाँ गृहस्थ को ऐसे शुभभाव झाते हैं। उस शुभराग 
की मर्यादा जितनी है, उतनी वह जानता है। अन्तर का मोक्षमार्ग तो 
राग से पार चेतन्यस्वभाव के झ्राश्नय से परिणमता है। श्रावक के ब्रत में 
मात्र शुभराग की बात नहीं है।जो शुभराग है, उसे तो जेनशासन में 
पुण्य कहा है और उससमय श्रावक को स्वभाव के आश्रय से जितनी 
शुद्धता वर्ततीं है; उतना धर्म है, वही परमार्थ शब्रत है और वही मोक्ष का 
साधन है - ऐसा समझना । 

\ get | afaeen |] 
| :. अपने आंगन में सुनिराज को देखते ही धर्मात्मा को श्रत्यन्त | 

को श्रानन्द होता है। शक्रावक को श्राठ प्रकार की कषाय के 
\ अभाव में सभ्यक्‍त्वपुवंक जितनो शुद्धता प्रगट हुई है, उतना ॥ 
i सोक्षमार्ग है। ऐसा मोक्षमार्ग हो, वहाँ तऋर्सहिसा के परिसण्याम नहीं 1 
\ होते | भाई ! शब्रात्मा का खजाना खोलने के लिये यह अवसर \ 

मिला, उसमें विकथा में समय नष्ट करना कंसे शोसे ? सम्यक्‍त्व 
\ सहित श्रांशिक बीतरागतापुर्वक श्रावकपना शोभता है । \ 

\ -- पृज्य श्री कानजी स्वामी \ 
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सत्पात्र दान को प्रमुखता 

देवाराधनपुजनादिबहुषु. व्यापारकार्येषु.. सतु, 
पुण्योपाजंनहेतुषु. प्रतिदिन संजायमानेष्वपि । 
संसाराशंवतारणे प्रवहुणं सत्पात्रमुद्दश्य aq, 
तह शब्रतधारिणों धनवतो दान प्रकृष्टो FT: noi 

सामान्याथे :- देशवती श्रावक को प्रतिदिन पृण्योपा्जन के कारणभूत 
देवाराधना एवं जिनपुजनादिरूप बहुत कार्य होते हैं। उनमें धनवान 
गृहस्थ का संसाररूपी समुद्र के पार होने में नौका के समान जो सत्पात्र 
दान है, वह महान्‌ गुण हे ॥७॥॥ 

श्लोक ७ पर प्रवचन 

सम्यग्दशनपुर्वेक देशब्रती श्रावक BY gor मूलगुण और बारह 
अरुब्रत होते हैं - यह बतलाया Bias कहते हैं कि गृहस्थ को यद्यपि 
जिनपुजा आदि अनेक काय॑े होते हैंतो भी उनमें सतपात्र दान सबसे 
मुख्य है । 

श्रावक को सतृपुण्योपार्जव के कारणरूप जिनदेव का आराधन- 
पूजन आदि अनेक कार्य हमेशा होते हैं; उसमें भी धनवान श्रावक का 
तो संसारसमुद्र को पार करने के लिए नौका समान ऐसा सत्‌पात्र दाव 
उत्तम गुण है भ्र्थात्‌ श्रावक के सब कार्यों में सत्पात्र दाव मुख्य 
कार्य है । 

धर्मीजीव प्रतिदिन घर्म की प्रभावना, ज्ञान का प्रचार, भगवान 
की पूजा-भक्ति आदि कार्यों में श्रपनी लक्ष्मी का सदुषयोग किया करता 
है; उनमें धर्मात्मा को मुनि आदि के प्रति भक्तिपूर्वक दान देना मुख्य है।
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Wa, औषधदान, ज्ञानदान और अभयंदान - ये चार प्रकार के 
दान आग के चार इलोक में बतावेंगे । 

धनवान ग्रर्थात्‌ जिसने अभी परिग्रह नहीं छोड़ा - ऐसे श्रावक का 
मुख्य कार्य सत्‌पात्रदान है | जहाँ ऐसे दान-पुजादि का शुभराग आता है 
वहाँ श्रन्तद् ष्टि में उस राग का भी निषेध वतेता है wala उस धर्मों को 
उस राग से सत्पुण्य' बँघता हैं।अ्रज्ञानी को सतृपुण्य' नहों होता; 
क्योंकि उसे तो पुण्य की रुचि है, राग के आदर की बुद्धि से उस्ते पृण्य के 
साथ मिथ्यात्वरूपी बड़ा पापकर्म बँघता है । 

यहाँ दान की मुख्यता कही है, उससे अन्य का निषेध न समझता । 
जिनपूजा आदि को भो सत्पुण्य का हेतु कहा है, वह भी श्रावक को 
प्रतिदिन होता है। कोई उसका निषेध करे तो उसे श्रावकपने की या 
धर्म की खबर नहीं है । 

यदि कोई जिनपूजा को परमार्थ से घर्म ही मान ले तो वह उसकी 
भूल है और यदि कोई जिनपूजा का निषेध करे तो वह भी भूल है। 
जिनप्रतिमा जेनधर्म सें श्रनादि की वस्तु है, परन्तु वह जिनप्रतिमा 
वीतराग हो - जिनप्रतिसा जिनसारखी । किसी नें इस जिनप्रतिमा पर 

चन्दन पुष्प-प्रभरण-मुकुट-वस्त्र श्रादि चढ़ाकर उसका स्वरूप बिकृत कर 
दिया हो और किसी ने जिनप्रतिमा के दशेन-पूजन में पाप बतल्लाकर उसका 
निषेघ किया हो - यह दोनों की भूल है। इस सम्बन्धी एक हृष्टान्त 
प्रस्तुत किया जाता है :- 

दो मित्र थे । एक मित्र के पिता ने दूसरे मित्र के पिता को १०० 
(एक सौ) रुपये उधार दिये और बही में लिख लिये । पश्चात्‌ दूसरे मित्र 
का पिता मर गया | कितने ही वर्षों के बाद पुराने बही-खाते देखते हुए 
पहले मित्र को खबर लगी कि मेरे पिता ने मित्र के पिता को एक सौ रुपये 
दिये थे, परन्तु उसे तो बहुत वर्ष बीत गये - ऐसा समभकर एक सौ के आगे 
दो बिन्दु लगाकर १०००० (दस हजार ) बना दिये और पश्चात्‌ मित्र को 
कहा कि तुम्हारे पिता ने मेरे पिता से दस हजार रुपये लिये थे, इसलिये 
लौटाओ । तब मित्र ने कहा कि मैं मेरे पुराने बही-चोपड़ देखकर फिर 
कहूँगा । घर जाकर पिता की बहियाँ देखी तो उसमें दस हजार के बदले 
सौ रुपये निकले । इस पर उसने विचार किया कि यदि रुपये स्वीकार 
करता हूँ तो म॒भे दस हजार रुपये देना पड़ गें; भ्रतः उसको नीयत खराब 
हो गई औ्औौऔर उसने तो मूल से ही उड़ा दी कि मेरी बहियों में कुछ नहीं
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निकलता । देखो ! इसमें सौ रुपये की रकम तो सच्ची थी, परन्तु एक ने 
लोभवश उसमें दो बिन्दु बढ़ा दिये और दूसरे ने वह रकम ,सम्पूर्ण 
उड़ा दी। ह - 

उसी प्रकार अनादि जिनमार्ग में जिनप्रतिमा, जिनमंदिर, उनकी 
पूजा आदि यथार्थ है; परन्तु एक ने दो बिन्दुओं की तरह उसके ऊपर 
वस्त्र-आभरण आदि परिग्रहु बढ़ाकर विकृति कर डाली और दूसरे ने तो 

शास्त्र में मूति ही नहीं है - ऐसा गलत अर्थ करके उसका निबंध किया 
है। इन दोनों के ग्रतिरिक्त वीतरागी जिनप्रतिमा को स्वीकार करके भी 
उस तरफ के शुभराग को जो मोक्ष के साधनरूप धर्म बतावे, उसने भी 
धर्म के सच्चे स्वरूप को नहीं समझा है भाई ! जिनप्रतिमा है, उसके 
दर्शन-पूज़न का भाव होता है; परन्तु उसकी सीमा कितनी ? कि शुभराग 
जितनी । यदि इससे श्रागे बढ़कर तू उसे परमार्थधर्म मान ले तो वह तेरी 

भूल है। — 
एक शुभ विकल्प उठ , वह भी वास्तव में ज्ञान का कार्य नहीं है। 

मैं तो सर्वज्ञस्वभावी हूँ; जैसे स्वज्ञ में विकल्प नहीं, बसे ही मेरे ज्ञान में 
भी रायरूपी विकल्प नहीं हैं । ये विकल्प उठते हैं न? तो कहते हैं कि 
वह कर्म का कार्य है, मेरा नहीं ! मैं तो ज्ञान हूँ, ज्ञान का कार्य राग से HT 
हो ? - इसप्रकार ज्ञानी को राग से पृथक्‌ त्रेकालिक स्वभाव के भानपूर्वक 
उसे टालने का उद्यम होता है। 

जिसने राग से पृथक्‌ अपने स्वरूप को नहीं जाना और राग को 
अपना स्वरूप माना है, वह राग को कहाँ से टाल सकेगा ? ऐसे भेदज्ञान 
के बिना सामायिक भी सच्ची नहीं होती | सामायिक तो दो घड़ी अन्तर 
में निविकत्प आनन्द के अ्रनुभव का एक श्रभ्यास है, दिन-रात चौबीस 

घण्टे आनन्द के अनुभव की जाँच - इसका नाम प्रौषध है और शरीर 
छूटने के प्रसंग में श्रन्तर में एकाग्रता के विज्येष श्रभ्यास का नाम संल्लेखंना 
अथवा संथारा है; परन्तु जिसे राग से भिन्‍न श्रात्मस्वभाव का अनुभव 
ही नहीं, उसे केसी सामायिक ? और कंसा प्रौषध ? और कंसा संथारा ? 
भाई ! यह वीतरांगमार्ग जगत से न्यारा है। 

यहाँ भ्रसी जिसने सम्यग्दशन सहित ब्रत अंगीकार किये हैं - ऐसे 
, धर्मी श्रावक को जिनपूजा आदि के उपरान्त दान के भाव होते हैं; उसकी 

चर्चा चल रही है। तीत्र लोभरूपी कुये की खोल में फंसे हुए जीबों को 
उसमें से बाहर निकलने के लिए श्री पद्मनन्दी स्वामी ने करुणा करके
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दान का विशेष उपदेश दिया है। उन्होंने दान अधिकार की छियालीसवीं 
गाथा में कौवे का दृष्टान्त देकर कहा है कि जो लोभी पुरुष दान॑ नहीं 
देता और लक्ष्मी के मोहरूपी बन्धन से बँधा हुआ है, उसका जीवन 
व्यर्थ है। उसकी अपेक्षा तो वह कौवा श्रेष्ठ है, जो श्रपने को मिली हुई 
जली खुरचनत को काँव-काँव करके दूसरे कौवों को बुलाकर खाता है। 
जिससमय में तेरे गुण जले अर्थात्‌ उनमें विकृत हुई, उससमय में राग से 
पुण्य बंघा, उस पुण्य से कुछ लक्ष्मी मिलीऔर श्रब तू उसे सतपात्र 
के दान में नहीं खर्चे श्रौर मात्र पापहेतु में ही खर्चे तो तुके सिफे पाप 
का ही बन्धन होता है; तेरी यह लक्ष्मी तुझे बन्धन का ही कारण है। 
सतृपात्र दान रहित जीवन निष्फल है; क्‍योंकि जिसे धर्म और धर्मात्मा का 
प्रेम नहीं है; उंसे आत्मा का क्या लाभ हो सकता है ? 

भाई ! यह दान का उपदेश संत तेरे हित के लिए देते हैं। संत तो 
वीतरागी हैं और उन्हें तेरे घन की वाञ्छा नहीं है; वे वो परिग्रह रहित 
दिगम्बर संत वन - जंगल में ब्सनेवाले और चैतन्य के आनन्द में 
भूलनेवाले हैं। यह जीवन, यौवन और घन - सब स्वप्न' समान क्षणभंगुर 
हैं तो भी जो जीव सत्‌पात्र दान आदि में उसका उपयोग नहीं करते शौर 
लोभरूपी कुये की खोल में भरे हुए हैं; उन पर करुणा करके उद्धार के 
लिए संतों ने यह उपदेश दिया है । 

अन्तर में सम्यके दृष्टिपृर्वेक अन्य धर्मात्माओ्ं के प्रति दान-बहुमान 
का भाव श्रावे, उसमें स्वयं की धर्मभावना पृष्ट होती है;-इसलिये ऐसा 
कहा कि दान श्रावक को भवसमुद्र से तिरने के लिए जहाज के समान 
है। जिसे निजधर्म का प्रेम है; उसे अन्य धर्मात्मा के प्रति प्रमोद, 
प्रेम और बहुमान आता है। धर्म घर्मीजीव के आधार से है; इसलिए 
जिसे धर्मी जीवों के प्रति प्रेम वहीं, जो मनृष्य सांधर्मी-सज्जनों के प्रति 
शकिति-अनुसार वात्सल्य नहीं करता, उसकी श्रात्मा प्रबल TT J Tat 
हुई है और वह घर्मे से विमुख है श्रर्थात्‌ वह घमर्में का अभिलाषी 
नहीं हैं। भव्य जीवों को साधर्मी-सज्जनों के साथ प्रीति अवश्य करनी 
चांहिए - ऐसा पद्मनन्दी स्वामी ने उपासक संस्कार की गाथा ३६ में 
कहा है। 

है जीव ! लक्ष्मी आदि का प्रेम घटाकर धर्म का प्रेम बढ़ा | स्वयं को 
धर्म का उल्लास श्रावे तो घमंप्रसंग में तन-मन-धन खर्च करने का भाव उछुले 
बिना नहीं रहे; धर्मात्मा को देखते ही उसे प्रेम उमड़ता है। वह जगत को
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दिखाने के लिए दानादि नहीं करता, परन्तु स्वयं को श्रन्तर में घर्म का 
ऐसा प्रेम सहज ही उल्लसित होता है। 

घर्मात्मा की दृष्टि में तो श्रात्मा के श्रातन्दस्वभाव की ही मुख्यता 
है, परन्तु उसको शुभ कार्यों में दान की मुख्यता है। दृष्टि में आनन्द की 
Tera waa gu भूमिका-अनुसार दानादि के थुभभावों में वह प्रवर्तता 
है | वह किसी को दिखाने के लिये नहीं करता, परस्तु अच्तर में धर्म के 
प्रति उसको सहजरूप से उल्लास आता है। 

लोग स्थूलहृष्टि से धर्मी को मात्र शुभभाव करते हुए देखते हैं; 
परन्तु धर्मी की मूलभूत दृष्टि अन्दर की गहराई में वर्तती है, जो स्वभाव 
का अवलम्बन कभी नहीं छोड़ती और राग को आत्मरूप कभी नहीं 
करती; उसको दुनियाँ नहीं देखती, जब कि धर्म का मूल तो वह हृष्टि 
है। धर्म का मूल गहरा है। गहरा ऐसा जो अन्‍न्तरंगस्वभाव, वह धर्म 
का वटव॒क्ष है; उस श्रूव पर दृष्टि डालकर एकाग्रता का सींचन करते- 
करते इस वटव॒क्ष में से केवलज्ञान प्रगट हीगा। अज्ञानी के शुभभाव 
अर्थात्‌ परलक्षी शास्त्रपठन -ये तो भाद्रपद महिने के भिण्डी के पौधे 
जैसे हैं अर्थात्‌ वे लम्बे काल तक टिकेंगे नहीं । 

धर्मात्मा को ध्र्‌ वस्वभाव की हृष्टि से धर्म का विकास होता है। 
बीच में शुभराग और पुण्य श्राता है, उसको तो वह हेय जानता है। जो 
विकार है, उसकी महिमा क्‍यों और उससे श्रात्मा की महत्ता क्‍या? 
ग्रज्ञानी तो राग द्वारा अपनी महत्ता मानकर स्वभाव की महत्ता को 
भूल जाता है और संसार में भटकता है। ज्ञानी को सत्स्वभाव की 
हृष्टिपूर्वंक जो पुण्यबन्ध होता है, उसे सतृपुण्य कहते हैं; अज्ञानी के पुण्य 
को सतषुण्य नहीं कहते । 

जिसे राग - पुण्य की और उसके फल की प्रीति है, वह तो अभी 
संयोग ग्रहण करने की भावनावाला है श्रर्धात्‌ उसे दान की भावना सच्ची 
नहीं होती । स्वयं तृष्णा घटावे तो दाव का भाव कहा जाता है; परन्तु 
जो अभी किसी को ग्रहण करने में तत्पर है और जिसे संयोग की भावना 
है, वह राग घटाकर दान देने में राजी कहाँ से होगा ? मेरा आत्मा 
ज्ञानस्वभावी स्वयं से पूर्ण है, पर का ग्रहण अ्रथवा स्थाग मेरे में है हो 
नहीं - ऐसे अ्रसंगस्वभाव की हष्टिवाला जीव परसंयोग हेतु माथापच्ची न 
करे। अ्रहो, इसे संयोग की भावना कितनी ठल गई है | परन्तु इसका 
art seag पिट बिना पहिचाना नहीं जा सकता ।
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भाई ! तुभे पुण्योदय से लक्ष्मी मिली और महाभाग्य से जैनधर्म के 
सच्चे देव-गुरु महारत्न मिले | श्रब यदि तू धर्मंप्रसंग में लक्ष्मी का उपयोग 
करने के बदले स्त्री-पुत्र तथा विषंय-कषाय के पापभाव में ही धन का 
उपयोग करता है तो हाथ में आया हुआ रत्न समुद्र में फेंक देने जंसा तेरा 
कार्य है । धर्म का जिसे प्रेम होता है, वह तो धर्म की वृद्धि किसप्रकार 
हो, धर्मात्मा कंसे आगे बढ़े, साधमियों को कोई भी प्रतिकुलता हो तो वह 

केसे दूर हो - ऐसे प्रसंग विचार-विचार कर उनके लिए उत्साह से धन 
खर्च करता है । 

घर्मीजीव बारम्बार जिनेन्द्रपूजन का महोत्सव करता है। पुत्र के 
विवाह में कितने उत्साह से धन खर्च करता है! उधार करके भी खर्च 
करता है यहाँ तो धर्म की लगन में देव-गुरु की प्रभावना के लिए और 
साधर्मी के प्रेम के लिए उससे भी विशेष उल्लासपूर्वक प्रवर्तेना योग्य है। 
एक बार शुभभाव में कुछ खर्च कर दिया, इसलिये बस है - ऐसा नहीं; 
परन्तु बारम्बार शुभकाय में उल्लास से वर्ते ! 

दान अपनी शक्ति-अनुसार होता है। लाख करोड़ की सम्पत्ति में 
से सौ रुपया खर्च हो, वह कोई शक्ति-अनुसार नहीं कहा जा सकता । 
उत्कृष्टरूप से चौथा भाग, मध्यमरूप से छठवाँ भाग तथा कम से कम 
दसवाँ भाग खर्च करे; उसको शक्ति-अनुसार दान कहा गया है। 

देखिये ! यह कोई पर के लिए करने की बात नहीं है, परन्तु आत्मा 
के भान सहित परिग्रह की ममता घटाने की बात है। नये-नथे महोन्‍्क्वीं 
के प्रसंग तैयार करके श्रावक अपने धर्म का उत्साह बढ़ाता जात! है और 

पापभाव घटाता जाता है। उन प्रसंगों में अ्रपने आँगन में owe APT 
को ग्रथवा धर्मात्मा को भक्ति से आहारदान करना उसका प्रष्मन 
कतंव्य कहा गया है; क्‍योंकि उसमें धर्म के स्मरण का और घर्मभावन * 
की पुष्टि का सीधा निमित्त. है। मुनिराज इत्यादि धर्मात्मा को देखते ही 
स्वयं के रत्नत्रय धर्म की भावना तीव्र हो जाती है । 

कोई कहे कि हमारे पास बहुत सम्पत्ति नहीं है, तो कहते हैं कि 
भाई [ कम पूंजी हो तो-कम ही खचचे कर। तुझे तेरे भोगविलास के लिए 
लक्ष्मी मिल जाती है और धर्मप्रभावना का प्रसंग आता है, वहाँ तू हाथ 
खींच लेता है तो तेरे प्रम की दिद्या धर्म! की तरफ नहीं, परन्तु संसार 
की तरफ है । धर्म के वास्तविक प्रेमवाला धर्मेप्रसंग में नहीं छिपता ।



सत्पात्र दान की प्रमुखता | [६७ 

भाई ! लक्ष्मी की ममता तो केवल पापबन्ध का कारण है । 
स्त्री-पुत्र के लिए या शरीर के लिए तू लक्ष्मी खर्च करेगा, वह तो तुभे 
मात्र पापबन्ध का ही कारण होगी और यदि वीतरागी देव-गुरु-धर्म,शा सत्र, 
जिनमंदिर श्रादि में तेरी लक्ष्मी का सदुपयोग करे तो वह पुण्य का कारण 
होगी तथा तेरे धर्म के संस्कार भी हृढ़ होंगे; इसलिए संसार के निमित्त 
और धर्म के निमित्त - इन दोनों का विवेक कर । धर्मात्मा श्रावक को 
तो सहज ही यह विंवेक होता है और उसे सुपात्रदान का भाव होता है । 

जैसे रिब्तेदार को प्रेम से - झ्रादर से जिमाता है, उसीप्रकार सच्चा 
सम्बन्ध साधर्मी से है। साधर्मी धर्मात्माओं को प्रेम से - बहुमान से 
घर बुलाकर जिमाता है - ऐसे दान के उसके भाव को संसार 
से तिरने का कारण कहा है; क्योंकि मुनि के या धर्मात्मा के भ्रन्तर के 
ज्ञानादि की पहिचाव संसार से तिरने का हेतु होता है। सच्ची पहिचान- 
पू्वेक की यह बात है | सम्यग्द्शन बिना अकेले दान के शुभपरिणाम से 
भव का अन्त हो जाय - ऐसा नहीं बनता। यहाँ तो सम्यग्दर्शनपुर्वेक 
श्रावक को दान के भाव होते हैं - इसकी मुख्यता है । 

! । । । । | | | 

धर्म के प्रेमी श्रावक 
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| भाई ! लक्ष्मी तो क्षणभंगुर है; तू दान द्वारा लक्ष्मी श्रादि का 

| प्रेम हटाकर ध्षर्म का प्रेम बढ़ा। जिसे धर्म का उल्लास होता है, \ 
है! उसे धर्मप्रसंग में तन-मन-धन खर्च करने का उल्लास झाये बिना \ 

i नहीं रहता । घर्म की शोभा किसप्रकार बढ़, धर्मात्मा किसप्रकार हैं 

| आरागे बढ़े और साधमियों को कोई प्रतिकुलता हो तो वह केसे दूर | 
॥| हो - ऐसा प्रसंग विचार कर श्रावक उसमें उत्साह से वत्तेता है। \ 

ऐसे धमम के प्र मी श्रावक को दान के भाव होते हैं । i 

- पुज्य श्रो कानजी cart । \ \ 
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सर्वो वाञ्छति सौस्यभेव तनुभूत्‌ तन्मोक्ष एवं स्फुर्ट 
हृष्टयावित्रय एव सिद्यति स तन्निग्न न्‍थ एवं स्थितस्‌ । 

तद्धृतिवंपुषोषस्य वृत्तिरशनात्‌ तद्दीयते saa: 

काले क्लिष्ठतरेषपि मोक्षपदवी प्रायस्ततो बतंते ॥९६॥। 

सामान्याथ : - सर्व जीव सुख चाहते हें; वह सुख प्रगटरूप से 
मोक्ष में है, उस मोक्ष की सिद्धि सम्यग्दर्शनादि रत्नन्नय द्वारा होती है, 
रत्नत्रय निग्र न्‍थ दिगम्बर साधु को होता है, साधु की स्थिति शरीर के 
निर्मित्त से होती है; शरोर को स्थिति भोजन के निभित्त से होती है और 
बहु भोजन भ्रावकों द्वारा दिया जाता है - इसप्रकार इस अ्रतिशय विलष्ट- 
तर काल में भो सोक्षमार्ग की प्रवति प्राय: उन श्रावकों के निमित्त से ही 

हो रही हे । 
इलोक ८ पर प्रवचन 

ग्रब दान के जो चार प्रकार हैं - ग्राह्दरदान, औषधदान, ज्ञान- 
दान, और अभयदान; उनका वर्णन करते हैं। 

प्रथम घर्मी श्रावक को आ्राहारदान के कैसे भाव होते हैं, बह यहाँ 
बतलाते हैं । 

व्यवहार का कथन है, इसलिए प्राय: शब्द रखा है; निश्चय से तो 

आत्मा के शुद्ध भाव के आ्राश्नय से हो मोक्षमार्ग टिका-हुआ है और उस 
भूमिका में यथाजातरूपघर निग्र न्‍्थ शरीर. आहार श्रादि बाह्य निमित्त 
होते हैं अर्थात्‌ दान के उपदेश में प्राय: इसके द्वारा ही मोक्षमार्ग प्रवर्तता 

ऐसा निमित्त से कहा जाता है, वाह्तव में कोई झ्राहार या शरीर से 
मोक्षमार्ग टिकता है - ऐसा नहीं बताता है। अरे ! मोक्षमार्ग के टिकने 
में जहाँ महान्नत आदि के शुभराग का सहारा नहीं, वहाँ शरीर और



आहारदान का स्वरूप ] [ ६६ 

आहार की क्या बात ? इसके आधार से मोक्षमार्ग कहनो वह सब निमित्त 
का कथन है । 

यहाँ तो ग्राह् रदान देने में धर्मोजीव का - आवक का ध्येय कहाँ 
है ? - यह बतलाना है। दान आदि के शुभभाव के समय ही धर्मी गृहस्थ 
को शअन्तर में मोक्षमार्ग का बहुमान है। पुण्य का बहुमान नहीं, बाह्य 
क्रिया का कर्तव्य नहीं; परन्तु मोक्षमार्ग का ही बहुमान आता है कि अहो ! 
घन्य ये सन्त ! धन्य आज का दिन !! कि मेरे आँगन में मोक्षमार्गी मुनिराज 
पधारे; श्राज तो जीता-जागता -ोक्षमार्ग मेरे आँगन FH grat wet! 
घन्य यह मोक्षमार्ग ! ! ऐसे मोक्षमार्गी मुनि को देखते ही श्रावक का हृदय 
बहुमान से उछल उठता है; मुनि के प्रति उसे श्रत्यन्त भक्ति और प्रमोद 
उत्पन्न होता है। सांचु रें सगपण साधर्मीतझसु ?"। अन्य लौकिक सम्बन्ध 
की अपेक्षा उसे धर्मात्मा के प्रति विशेष उल्लास आता है । 

मोही जीव को स्त्री, पुत्र, भाई, बहिन ग्रादि के प्रति प्र मरूप भक्ति 
आती है; वह तो पापभक्ति है। धर्मोजीव को देव, गुरु, धर्मात्मा के प्रति 
परमप्रीतिरूष भक्ति उछल पड़ती है; वह प्रुण्य का कारण है और उसमें 
चवीतराग-विज्ञानमय धर्म के प्रम का पोषण होता है। जिसे-घर्मी के 
प्रति भक्ति नहीं, उसे धर्म के प्रति भी भक्ति नहीं; क्योंकि धर्मी के बिना 

ay नहीं होता । जिसे धर्म का प्रेम हो, उसे धर्मात्मा के प्रति उल्लास 
आए बिना नहीं रहता। 

सीताजी के विरह में रामचन्द्रजी की चेष्टा साधारण लोगों को तो 
पागल जैसी लगे, परन्तु उनका अचन्‍्तरंग कुछ भिन्न ही था | अहो, सीता 
मेरी सहधर्मिणी ! उसके हृदय में धर्म का वास है, उसे आत्मज्ञान वर्त 
रहा है, वह कहाँ होगी ? इस जंगल में उसका क्या हुआ होगा ? - इसप्रकार 
साधर्मीपने के कारण रामचन्द्रजी को सीता के हरण से विशेष दुःख आया 
था| भरे, यह धर्मात्मा देव-गुरु की परमभकक्‍त । इसे मेरा वियोग हुआ, 
मुझे ऐसी धर्मात्मा-साधर्मी का विछोह हुआ - ऐसे घर्म की प्रधानता का 
विरह है; परन्तु ज्ञानी के हृदय को संयोग की झोर से देखनेवाले ye 
जीव परख नहीं सकते । 

घर्मी क्रावक श्रन्य धर्मात्मा को देखकर आनन्दित होते हैं और उन्हें 

1. यह एक गुजराती पद्म की पंक्ति है, जिसमें बताया गया हैं कि अरे ! सच्चा 
साथ तो साधर्मी का ही होता हे ।
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जो बहुमान से आहारदान आदि का भाव गाता है, उसका यह वर्णन चल 
रहा है| मुनि को तो कोई शरोर पर राग नहीं है, वे तो चेतन्यसाधन में 
लीन रहते हैं श्रौर जब कभी देह की स्थिरता के लिये आहार की वत्ति 
उठती है, तब झ्राहार के लिए नगरी में पधारते हैं। ऐसे म्‌नि को देखते ही 
गृहस्थ को ऐसे भाव आते हैं कि ग्रहों ! रत्ववय को साधनेवाले इन मनि 
को शरीर की अनुकुलता रहे- ऐसा आ्राहार-आऔषध देऊ, जिससे ये 
रत्नत्रय को निविध्न साध सकें । 

इसप्रकार व्यवहार से शरीर को धर्म का साधन कहा है और उस 
शरीर का निमित्त अन्न है अर्थात्‌ वास्तव में तो आहारदान देने के पीछे 
गृहस्थ की भावना परम्परा से रत्नत्रय के पोषण की ही है, उसका लक्ष्य 
रत्नत्रय पर ही है और उस भक्ति के साथ अपने श्रात्मा में रत्नत्रय की 
भावना पुष्ट करता है। श्री रामचन्द्रजी और सीताजी जसे भी मुनियों 
को परमभक्ित से आझ्राहार देते थे । , 

मुनियों के आहार की विशेष विधि है। मुनि जहाँ-तहाँ आहार 
नहीं करते | वे जनधर्म की श्रद्धावाले श्रावक के यहाँ ही नवधा भक्ति 
ग्रादि विधिपूर्व॑ंक श्राहाार करते हैं। श्रावक के यहाँ भी बुलाये बिता 
(भक्ति से पड़गाहन के बिना ) मुनि आहार के लिए नहीं पधारते | 
और पीछे श्रावक अत्यन्त प्रसन्नतापूर्वक नौ प्रकार भवित से निर्दोष 

श्राह्ार मुनि के हाथ में देते हैं। (१.प्रतिग्रहण श्रर्थात्‌ आदरपूर्वक निमंत्रण, 
२. उच्च श्रासन, ३. पाद-प्रक्षालन, ४. पूजन-स्तुति, ५. प्रणाम, ६. मन 
शुद्धि, ७. वचनशुद्धि, 5. कायशुद्धि, ६. आहारशुद्धि - ऐसी नवधा भक्ति 
पूर्वक श्रावक आहारदान दे ।) जिस दिन मुनि के आह्ारदान का प्रसंग 
अपने आँगन में हो, उंस दिन उस श्रावक के आनन्द का पार नहीं होता । 

श्रीराम और सीता ज॑से भी जंगल में मुनि को भक्त से श्राहारं- 
दान देते हैं, इसीसमय एक गृद्धपक्षी ( जटाबु ) भी उसे देखकर उसकी 
अनुमोदना करता है और उसे जातिस्मरण ज्ञान होता है। श्रेयांसकुमार 
ने जब ऋषभमुनि को प्रथम आहारदान दिया, तब भरत चक्रवर्ती उसे 
धन्यवाद देने उसके घर गये थे । 

यहाँ मुनि की उत्कृष्ट बात ली, उसीप्रकार अन्य साधर्मी श्रावक 
धर्मात्मा के प्रति भी आहारदान भ्रादि का भाव धर्मी को होता है। ऐसे 

शुभभाव श्रावक की भूमिका में होते हैं, इसलिए उसे saw ar ae 
कहा है; तो भी उसकी मर्यादा कितनी ? कि पुण्यबन्ध हो - इतनी, इससे
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अधिक नहीं । दान की महिमा का वर्णन करते हुए उपचार से ऐसा भी 
कहा है कि मुनि को झाहा रदानश्रावक को मोक्ष का कारण है - यहाँ 
वास्तव में तो श्रावक को उससमय में जो पुर्णता के लक्ष से सम्यक श्रद्धा- 
ज्ञान वर्तेता है, वही मोक्ष का कारण है; राग कहीं मोक्ष का कारण नहों 
- ऐसा समझता । 

० सब जीवों को सुख चाहिये। 
० पूर्ण सुख मोक्षद्शा में है। 
० मोक्ष का कारण सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र है। 
० यह रत्नत्रय निग्र॑ न्थ मुनि को होता है। 

मुनि का शरीर ग्राहारादि के निमित्त से टिकता है । 
श्राह्यार का निमित्त गृहस्थ श्रावक है। 

- इसलिए परम्परा से गृहस्थ मोक्षमार्ग का कारण है। 

जिस श्षावक ने मुनि को भक्ति से आ्राहरदान दिया, उसने मोक्ष- 
मार्ग टिकाया - ऐसा परम्परा निमित्त श्रपेक्षा से कहा- है; परन्तु इसमें 
आहार लेनेवाला और देनेवाला दोनों सम्यग्दर्शन सहित हैं, दोनों को राग 
का निषेध और पूर्ण विज्ञानघनस्वभाव का आ्रादर व्तंता है। आहारदान देने 
वाले को भी सतूपात्र और कुपात्र का विवेक है। चाहे जैसे मिथ्याहृष्टि 
अन्यलिगी को गुरु मानकर आदर करने में.तो मिथ्यात्व की पुष्टि होती है। 

घर्मी श्रावक को तो मोक्षमार्ग की प्रवृत्ति का प्र॑म है। सुख तो 
मोक्षदशा में है - ऐसा उसने जाना है अर्थात्‌ उसे अन्यत्र कहीं सुखबुद्धि 
नहीं है। ऐसे मोक्षसुख को रत्नत््रयधारी दिगमस्बर मनि साध रहे हैं - 
इससे मोक्षाभिलाषी जीव को एसे मोक्षसाधक मनि के प्रति परम-उल्लास, 
भक्ति और अनुमोदना आती है; वहाँ आहारदान आरादि के प्रसंग सहज 
ही बन जाते हैं । 

देखी ! यहाँ तो श्रावक ऐसा है कि जिसे। मोक्षदशा में ही सुख 
भासित हुआ है, जिसे संसार में भ्रर्थात्‌ पुण्य में -राग में - संयोग में कहीं 
सुख नहीं भासता । जिसे पुण्य में मिठास लगे, राग में सुख लगे; उसे मोक्ष 
के भ्रतीन्द्रियसुख की प्रतीति नहीं और उसे मोक्षमार्गी मुनिवर के प्रति 
सच्ची भवित उल्लसित नहीं होती । मोक्षसुख तो राग रहित है; उसे पहि- 
चाने बिना राग को सुख का कारण माने, उसे मोक्ष की अथवा मोक्षमार्मी 
संतों की पहिचान नहीं और पहिचान बिना की गई भवित को तच्ची 
भक्ति नहीं कहते । 

6 
॥०।
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मुनि को आहार देनेवाले श्रावक का लक्ष्य मोक्षमार्ग पर-है कि 
wet! a धर्मात्मा मुनिराज मोक्षमार्ग को साध रहे हैं। श्रावक 
मोक्षमार्ग के बहुमान से और उसकी पुष्टि की भावना से झ्राहा रदान देता 
है, अतः उसे मोक्षमार्ग टिकाने की भावना है और अपने मैं भी वसा ही 
MAA प्रगट करने की भावना है; इसलिए कहा है कि आहारदान 
देनेवाले श्रावक द्वारा मोक्षमार्ग-प्रवत्ति. होती है । 

ज॑से बहुत बार संघ जिमानेवाले को ऐसी भावना होती है कि इसमें 
कोई बाकी नहीं रहना चाहिए, क्योंकि इसमें कदाचित्‌ कोई जीव तीर्थंकर 
होनेवाला हो तो ? - इसप्रकार जिमाने में उसे अ्रव्यक्तरूप से तीर्थंकर 
आदि के बहुमान का भाव है । उसोप्रकार यहाँ मुनि को आहार देनेवाले 
श्रावक की दृष्टि मोक्षमार्ग पर है; आराहार देऊं और पृष्य बँघे - इस पर 
उसका लक्ष्य नहीं है । 

इसका एक दृष्टान्त श्राता है कि किसी ने भक्ति से एक मुनिराज 

को ग्राह्रदान दिया wit उसके श्राँगन में रत्नवृष्टि हुई। दूसरा कोई 
लोभी मनुष्य ऐसा विचारने लगा कि मैं भी इन मुनिराज को आराहारदान 

दूं, जिससे मेरे घर रत्नों की वृष्टि होगी। देखो ! इस भावना में तो 
लोभ का पोषण है, श्रावक को एंसी भावना नहीं होती; श्रावक को तो 

मोक्षमार्ग के पोषण की भावना है कि अहो ! चेतन्य के अनुभव से जेसा 
मोक्षमार्ग मुनिराज साध रहे हैं, वैसा मोक्षमार्ग मैं भी साधू | ऐसी 
मोक्षमार्ग की प्रवृत्ति को भावना उसे वतंती है, इसलिए इस क्लिष्ट काल 
में भी प्रायः ऐसे क्षावकों हारा मोक्षमार्ग की प्रवृत्ति है- ऐसा कहा 
जाता है। ' 

अन्दर में शुद्धदृष्टि तो है, राग से पृथक चेतन्यं॑ का वेदन हुआ है 
वहाँ श्रावक को ऐसा शुभभावं आये, उसके फल से वह मोक्षफल को साधता 
है - ऐसा भी उपचार से कहा जाता है; परन्तु वास्तव में उससमय अन्तर 
में जो राग से परे दृष्टि पड़ी है, वही मोक्ष को साध रहीं है। (प्रवचनसार 
गाथा २५४ में भी इसी अपेक्षा बात की है।) अन्तह ष्टि को समभे बिना 
मात्र राग से वास्तविक मोक्षप्राप्ति मान छें; तो उसे शास्त्र के श्रर्थ की 
अथवा सन्‍्तों के हृदय की खबर नहीं है, मोक्षमार्ग का स्वरूप वह नहीं 
जानता । यह अ्रधिकार ही व्यवहार की मुख्यता से है; इसलिए इसमें तो 
व्यवहार-कथन होगा; परमार्थ से अन्तहंष्टि को लक्ष्य में रखकर 
समभना चाहिए
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एक ओर जोरशोर से भार देकर ऐसा कहा जाता हैकि 
भृतार्थस्वभाव के ग्राश्रय से ही धर्म होता है और यहाँ कहा कि आहार 
या शरीर के निमित्त से धर्म टिकता है, तो भी उनमें कोई परस्पर विरोध 
नहीं है; क्योंकि पहला परमार्थ-कथन है और दूसरा उपचार-कथन है। 
मोक्षमार्ग की प्रवृत्ति प्राय: गृहस्थ द्वारा दिये हुए दान से चलती है - 
इसमें 'प्राय:' शब्द यह यूचित करता है कि यह नियमरूप नहीं है, जहाँ 

शुद्धात्मा के ग्राश्रय से मोक्षमार्ग ठिके, वहाँ श्राहरादि को निमित्त कहा 
जाता है श्रर्थात्‌ यह तो उपचार ही हुआ्ना | शुद्धात्मा के श्राश्रय से ही 
मोक्षमार्ग टिकता है, इसके बिना मोक्षमार्ग हो नहीं सकता - यह 
नियमरूप सिद्धान्त है । 

सुख श्रर्थात्‌ मोक्ष | आत्मा की मोक्षदशा ही सुख है - इसके अलावा 
मकान में, पेसे में, राग में कहीं सुख नहीं है; धर्मी को आत्मा सिवाय 
कहीं सुखबुद्धि नहीं है। चैतन्य के बाहर किसी प्रवृत्ति में कहीं सुख है ही 
नहीं । आत्मा के मुक्तस्वभाव के अनुभव में खुख है। सम्यग्हष्टि ने ऐसे 
आत्मा का निद्चय किया है और उसके सुख का स्वाद Tar F 1 we 
जो अनुभव द्वारा मोक्ष को साक्षात्‌ साध रहे हैं - ऐसे मुनि को अत्यन्त 
उल्लास और भक्ति से वह आहारदान देता है । 

आनन्दस्वरूप आत्मा में श्रद्धा-ज्ञान-स्थिरता मोक्ष का कारण है 
और बीच के ब्रतादि शुभपरिणाम पुण्यबन्ध के कारण हैं। आत्मा के 
आनन्दसागर को उछालकर उसमें जो मग्न हैं - ऐसे नग्न मुनि रत्लत्रय 
को साध रहे हैं, उसके निमित्तरूप देह हैं और देह के ठिकने का कारण 
आहार है; इसलिए जिसने भक्ति से मुनि को आहार दिया, उसने मोक्षमार्ग 
दिया श्रर्थात्‌ उसके भाव में मोक्षमार्ग टिकने का श्रादर हुआ । इसप्रकार 
भग्ति से श्राहारदान देनेवाला श्रावक इस दुःषमकाल में मोक्षमार्ग को 
प्रवृत्ति का कारण है। धर्मात्मा श्रावक ऐसा समझकर मुनि श्रादि सतपात्र 
को रोज भक्ति से दान देता है ! अहो ! मेरे घर कोई धर्मात्मा संत पधारें, 
ज्ञान-आनन्द का भोजन करनेवाले कोई -संत मेरे घर पधारें; तो भक्ति से 
उन्हें भोजन दूं - ऐसा भाव गृहस्थ श्रावक को रोज-रोज आता है। 

ऋषभदेव के जीव ने पूर्व के आठवें भव में मुनिवरों को परमभक्ति से 
आहार दिया था और तिय॑चों ने भी उसका अश्रनमोदन करके उत्तम फल 
प्राप्त किया था - यह बात पुराणों में प्रसिद्ध है। श्रेयांसकुमार ने 
आदिनाथ मुनिराज को आहारदान दिया था - ये सब प्रसंग प्रसिद्ध हैं। 

00७०0००
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ग्रोीषधिदान का स्वरूप 

स्वेच्छाहारविहारजल्पनतया नोरुग्वपुर्जायते, 
साधूनां तुन सा ततस्तदषद प्रायेरा संभाव्यते । 
कुर्यादोषधपथ्यवारिभिरिदं चारित्रभारक्षमं, 
यत्तस्मादिह बतंते प्रशमिनां धर्मों गृहस्थोत्तमात्‌ ven 

सामान्यार्थ :- इच्छानुसार ग्राह्ररविहदर और सम्भाषण द्वारा 
शरीर निरोग रहता है; परन्तु घुनियों को तो इच्छानुसार भोजनादि नहीं 
होता, इसलिए उनका शरीर प्रायः अ्रशक्त ही रहता है। उत्तम गृहस्थ 
योग्य श्रौषधि तथा स्वास्थ्यवर्धक भोजन-पानोी द्वारा मुनियों के शरीर को 
चारित्रपालन हेतु समर्थ बनाता है। इसप्रकार घुनिधर्म की प्रवृत्ति 
उत्तम श्रावक द्वारा होतो है। 

: इलोक € पर प्रवचन 

चार प्रकार के दान में से श्राह्रदान की चर्चा की | अब दूसरे. 
ओझओषधिदान का उपदेश देते हैं। श्रावक मुनि आदि को औषधिदान 
किसप्रकार देता है - यह कहते है । 

जो सम्यग्दशेन और सम्यग्ज्ञानपुर्वक शुद्धोपयोग द्वारा केवलज्ञान के 
कपाट खोल रहे हैं- ऐसे मुनिराज शरीर से भी अत्यन्त उदासीन होते हैं, 

वे वन जंगल में रहते हैं, ठंड में श्रोढ़ना अथवा गर्मी में स्तान करना उन्हें 

नहीं होता, रोगादि हो तो भी श्रौषधि नहीं लेते, दिन में एक बार आहार 
लेते हैं, उसमें भी कभी ठंडा आहार मिलता है और कभी तीब् गर्मी में 
गरम आहार मिलता है - इसप्रकार इच्छानुसार श्राहार उनको नहीं 

मिलता, अत: मुनि को कई बार निर्बलता आदि रोग हो जाते हैं; परन्तु
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एसे प्रसंग में धर्मात्मा उत्तम श्रावक मनि का ध्यान रखते हैं, उनको रोग 
वगेरह हुआ हो तो उसे जानकर आ्राह्दर के साथ निर्दोष आऔषधि भी देते 
हैं तथा ऋतु-पभ्रनुसार योग्य आहार देते हैं। इसप्रकार श्रावक भक्तिपूर्वक 
मुनि का ध्यान रखते हैं। 

यहाँ उत्कृष्टरूप से मुनि की बात ली है। इससे यह न समभता 
कि मुनि को छोड़कर अन्य जीवों को आहार अ्रथवा झौषधिदान देने का 
निषंध है ! श्रावक ग्रन्य जीवों को भी उनकी भूमिका के योग्य श्रादर से 

अ्रथवा करुणाबुद्धि से योग्य दान दे; परन्तु जहाँ धर्मप्रसंग की मुख्यता हो, 
वहाँ घर्मात्मा को देखते ही विशेष उल्लास श्राता है। मुनि उत्तम-पात्र हैं, 
इसकारण उनकी मुख्यता है । 

we ! मुनिदशा क्‍या है - उसकी जगत को खबर नहीं है। 
छोटा-सा राजकुमार हो और मुनि होकर चेतन्य को साधता हो, चेतन्य 
के प्रतीन्द्रिय आनन्द का प्रचुर स्वसंवेदन जिसको प्रगठ हुआ हो - ऐसे 
मुनि देह से तो ग्रत्यत्त उदासीन हैं । 

चाहे जितनी ठंड हो, परन्तु देह सिवाय ग्न्य परिग्रह जिसे नहों; 
बाह्मदृष्टिवाले जोबों को लगता है कि ऐसे मुनि बहुत दुःखी होंगे । अरे 
भाई ! उनके अन्तर में तो ऐसे आनन्द की धाराएँ बहती हैं कि ।जस 
आ्रानन्द की कल्पना भी तुझे नहीं आ सकती । चतन्य के इस ब्रानन्द की 
अभिलाषा में ठंड-गर्मी का लक्ष्य हो कहाँ है ? 

जिसप्रकार मध्यबिन्दु से सागर उछलता है; उसीप्रकार चेतन्य के 
तर के मध्य में से मनि को आ्रानन्द की लहरें उछलती हैं। Ta ala 

को रोगादि हो तो भक्तिपूर्वक ध्यान रखकर उत्तम ग्ृहस्थ पथ्य आहार 
के साथ योग्य औषधि भी देते हैं - इसका नाम साधु वेयावुत्य है, वह 
गुरुभक्ति का एक प्रकार है। श्रावक के कतंव्य में पहले देवपूजा और 
दुसरी गुरु-उपासना कही, उसमें इसप्रकार के भाव श्रावक को होते हैं । 
मुनि स्वयं तो बोलते नहीं कि मुझे ऐसा रोग हुआ है, भ्रतः ऐसी खुराक 
ग्रथवा ऐसी दवा दो; परन्तु भक्तिवान श्रावक इसका ध्यान रखते हैं । 

देखिये ! इसमें मात्र शुभराग की बात नहीं; परत्तु स्वज्ञ को श्रद्धा 
और सम्यर्दशैन कैसे हो, वह पहले बताया गया है।.श्रद्धापूर्वक श्रावकधर्म 
को ऐसी यह बात है। जहाँ श्रद्धा ही सच्चो नहीं और कुदेव-कुगुरु 
का सेवन होता है, वहाँ तो श्रावकधर्म नहों होता । श्रावक्र को मुनि aris
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धर्मात्मा के प्रति कैसा प्रेम होता है, वह यहाँ बताना है। जिसप्रकार 

अपने शरीर में रोगादि होने पर दवा करवाने का राग होता है, 

उसीप्रकार मुनि इत्यादि धर्मात्मा के प्रति भी धर्मी को वात्सल्यभाव से 

प्रौषधिदान का भाव आता है। गृहस्थ प्यारे पुत्र को रोगादि होने पर 

उसका भी ध्यान कैसे रखते हैं ! तो धर्मी को ता सबसे प्रिय मुनि भ्रादि 
gate हैं; उनके प्रति उसे झ्राह्चरदान, औषधिदान, शास्त्रदान इत्यादि 

का भाव आये बिना नहीं रहता । 
यहाँ कोई 'दवा से शरीर अच्छा रहता है अथवा शरीर से धर्म 

टिकता है' - ऐसा सिद्धान्त स्थापित नहीं करना है, परन्तु 'धर्मी को राग 
किसप्रकार होता है! - यह बताना है। जिसे धर्म की अपेक्षा संसार की 
तरफ का प्रेम श्रधिक रहे, वह धर्मी कंसा ? संसार में जीव स्त्री-पुत्र 
आदि की वर्षगाँठ, लग्नप्रसंग आदि के बहाने राग की पुष्टि करता है; 

वह तो अश्युभभाव है तो भी पुष्टि करता है; तो जिसे धर्म का रंग है, 
वह धर्मी के जन्मकल्याणक-मोक्षकल्याणक, कोई यात्राप्रसंग, भक्तिप्रसंग, 
ज्ञानप्रसंग आदि के बहाने धर्म का उत्साह व्यक्त करता है । 

शुभ के अनेक प्रकारों में औषधिदान का प्रकार श्रावक को होता 
है, उसकी बात की । . 

। । । । | ! । ॥ ' ॥ ! ! 
घन्य | आज का दिन |! 

aaa की मस्तो में मस्त मुनि को देखते हुए गृहस्थ को 
ऐसा भाव आता है कि अहा ! रत्नन्नय साधनेवाले संत को शरीर 
की ग्नुकूलता रहे - ऐसा आ्राहार-श्रोषध देऊ, जिससे वे रत्नत्रय 
को निविध्न साथें, इसमें मोक्षमार्ग का बहुमान है। ग्रहों ! धन्य 
ये सन्‍त और धन्य आज का दिन कि मेरे आंगन में मोक्षमार्गी 
सुनिराज के चरण पड़" आज तो मेरे आँगन में साक्षात्‌ 
मोक्षमार्ग ग्राया “| वाह ! धन्य ऐसे मोक्षमार्गो सुनियों को जिन्हें 
देखते ही श्रावक का हृदय बहुमान से उछल जाता है। जिसे धर्मो 
के प्रति भक्ति नहीं, आदर नहीं; उसे धर्म का भी प्रेम नहीं । 

-- पूज्य श्री कानजी स्वामी 
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ज्ञानदान का स्वरूप 

व्याख्या पुस्तकेदानमुस्तत्तधियां पाठाय भव्यात्मनां 

भकक्‍त्या यतृक्रियते श्र्‌ ताश्रयभिदं दान तदाहुबु घाः । 

सिद्ध $स्मिन्‌ जननान्तरेषु कतिषु त्रेलोक्यलोकोत्सव- 

श्रीकारिप्रकटीकृताखिलजगत्‌ केवल्यभाजों जना:॥१०॥ 

सामान्यार्थ : - उन्नत बुद्धि के धारक भव्यजीबों को पढ़ने के 
लिए भक्त्ति से जो पुस्तक का दान किया जाता है श्रथवा उनके लिए 

तत्त्व का व्याख्यान किया जाता है, उसे विद्वत॒जन श्र्‌ तदान (ज्ञान- 
दान) कहते हैं। इस ज्ञानदान के सिद्ध हो जाने पर मनुष्य थोड़ से हो 
भवों में उस केवलज्ञान को प्राप्त कर लेते हैं, जिसके द्वारा argqar 
विश्व साक्षात्‌ देखा जाता है तथा जिसके प्रगट होने पर तीनों लोकों के 
प्राणी उस केवलज्ञान महोत्सव की शोना मनाते हैं । 

श्लोक १० पर प्रवचन 
अब तीसरे ज्ञानदान का वर्णन करते हैं। ज्ञानदाव की महिमा 

ओर उसका महान फल केवलज्ञान बताते हैं । 

सर्वेज्ञदेव के कहे हुए शास्त्रों का व्याख्यान करना तथा विशाल 
बुद्धिवाले जीवों को स्वाध्याय हेतु पुस्तक देना, उसे ज्ञानीजन शास्त्रदान 
या ज्ञानदान कहते हैं। एसे ज्ञानदान का फल कया ? तो कहते हैं कि ऐसे 
ज्ञानदान द्वारा भव्य जीव थोड़ ही भवों में तीन लोक को आनन्दकारी 
ग्र्थात्‌ समवसरण आदि लक्ष्मी को करनेवाली और लोक के समस्त 
पदार्थों को हस्तरेखा समान देखनेवाली - ऐसी केवलजन्नानज्योति प्राप्त 
करता है अर्थात्‌ तीर्थथरपद सहित केवलज्ञान को प्राप्त करता है। ज्ञान 
की आराधना का जो भाव है, उसके फल में केवलज्ञान प्राप्त होता है और 
बीच में ज्ञान के बहुमान का, धर्मी के बहुमान का जो शुभभाव है, उससे
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तीर्थकरपद झादि मिलता है; इसलिए अपने हित को चाहनेवाले श्रावक 
को हमेशा ज्ञानदान करना चाहिए। 

देखो इस ज्ञानदान की महिमा ! सच्चे शास्त्र कौन हैं - उनकी 
जिसने पहचान की है और स्वयं सम्यसग्ज्ञान प्रगट किया है, उसे ऐसा भाव 
शग्राता है कि अहो ! ऐसी जिनवाणी का जगत्न में प्रजार हो और जीव 
सम्यज्ज्ञान प्राप्त करके अ्रपना हित करें। ऐसी ज्ञानप्रचार की भावना- 

पुर्वेक स्वयं शास्त्र लिखे, लिखावे, पढ़े, प्रसिद्ध करे, लोगों को सरलता से 

शास्त्र मिलें - ऐसा करे | ऐसे ज्ञानदान का भाव धर्मोजीव को झाता 
है | धर्मेजिज्ञासु को भी ऐसा भाव आता है ! 

ज्ञानदान में स्वयं के ज्ञान का बहुमान पुष्ट होता है। वहाँ किसी 
सम्यग्हष्टि जीव को ऐसा ऊँचा पुण्य बँधता है कि वह तीर्थंकर होता है, 
समवशरण में दिव्यध्वनि खिरती है, इस दिव्यध्वनि को भेलकर बहुत-से 

जीव धर्म प्राप्त करते हैं। 'अभीक्षण ज्ञानोपयोग' श्रर्थात्‌ ज्ञान के तीव्र रस 

से बारम्बार उसमें उपयोग लगाना, उसे भी तीर्थंकर प्रकृति का कारण 

कहा है; परन्तु ऐसे भाव वास्तव में किसे होते हैं ? ज्ञानस्वरूप आत्मा को 

जानकर जिसने सम्यग्दशन प्रगट किया हो श्रर्थात्‌ स्वयं धर्म प्राप्त किया 

हो, उसे ही ज्ञानदान या अभीक्षण ज्ञानोपयोग यथार्थरूप से होता है। 
सच्चा मार्ग जिसने जान लिया है - ऐसे श्रावक के धर्म की यह बात है । 

सम्यर्दशन बिना तो ब्रत, दान आदि शुभ करते हुए भी ag भ्रनादि 
से संसार में परिभ्रमण कर रहा है। यहाँ तो जो भेदज्ञान प्रगट कर 

Hemet में आरूढ़ है - ऐसे जीव की बात है। जिसने स्वयं ही ज्ञान 

नहीं पाया, वह अन्य को ज्ञानदान क्‍या करेगा? ज्ञान के निर्णय बिना 

शास्त्र आदि के बहुमान से पुस्तक ग्रादि का दान करे, उसमें मोक्षमार्य 
रहित पुण्य वेंघता है; परन्तु यहाँ श्रावकधर्म में तो मोक्षमार्ग सहित 

दानादि की प्रधानता है ग्र्थात्‌ सम्यग्दशन की प्राप्ति तो प्रथम करनी 

चाहिये, उसके बिना मोक्षमार्ग नहीं होता । 

ज्ञानदान - शास्त्रदान करनेवाले श्रावक को सत्शास्त्र श्र 

कुशास्त्र का अन्तर मालूम है । सर्वज्ञ की वाणी मेलकर गणधरादि सन्‍्तों 

द्वारा रचे हुए वीतरागी शास्त्रों को पहिचान कर उतका दान AT TAT 
करे; परन्तु मिथ्याहृष्टियों के रचे हुए, तत्त्वविरुद्ध, कुमार्ग का पोषण करने- 
वाले - ऐसे कुशास्त्रों कों वह नहीं माने, उनका दान या प्रचार नहीं 

करे; अनेकान्तमय सतशास्त्र को पहिचान करं उनका ही दानादि करे।
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aay aie aySat HY रुचि छोड़कर श्रपने चिदानन्दस्वभाव की 
टृष्टि - रुचि - प्रीति करना ही सम्यग्दशन है; वह धर्म की पहली वस्तु है; 
उसके बिना पुण्य बँघता है; परन्तु कल्याण नहीं होता, मोक्षमार्ग नहीं होता 
पुण्य की रुचि में रुका, पुण्य के विकल्प में कत्त्‌ त्वब॒ुद्धि से तन्मय होकर 
रुका; उसे पुण्य. के साथ-साथ मिथ्यात्व का पाप भी बंँधता है| पंडित 
क्री टोडरमलजी मोक्षमार्गप्रकाशक के छठवें अध्याय में पृष्ठ १६२ पर 

कहते z Le 

: “जिनधर्म में तो यह आम्नाय है कि पहले बड़ा पाप छुड़ाकर फिर 
छोटा पाप छुड़ाया है, इसलिए इस मिथ्यात्व को सप्तव्यसनादिक से भी 
बड़ा पाप जानकर पहले छुड़ाया है; इसलिए जो पाप के फल से डरते हैं, 
अपने श्रात्मा को दुःखसमुद्र में नहीं डुबाना चाहते, वे जीव इस मिथ्यात्व 
को अवश्य छोड़ो । निन्‍्दा-प्रशंसादिक के विचार से शिथिल होना योग्य 
नहीं है |” 

कोई कहे कि सम्यकत्व तो बहुत ऊँची भूमिका में होता है, पहले 
तो ब्रत-संयम होना चाहिये; तो उसे जिनमत के क्रम की खबर नहीं है । 

“जिनमत में तो ऐसी परिपाटी है कि पहले सम्यक्त्व हो, पीछे ब्रत 
हो? तथा “मुनिषद लेने का क्रम तो यह है - पहले तस्वज्ञान होता है, 
पश्चात्‌ उदासीन परिणाम होते हैं, परिषहादि सहने की शक्ति होती है; 
तब वह स्वयमेंव मुनि होना चाहता है और तब श्रीग्रुरु मुनिधर्म भंगीकार 
कराते हैं । 

यह कैसी विपरीतता है कि - तत्त्वज्ञान रहित विषय-कषायासक्त 
जीवों को माया से व लोभ दिखाकर मुनिपद देना, पश्चात्‌ अन्यथा 
प्रवृत्ति कराना; सो यह बड़ा अन्याय है |”? 

थघ के पाँच कारणों में मिथ्यात्व सबसे मुख्य कारण है। 
मिथ्यात्व छोड़ बिना अन्नत अथवा कषाय आदि नहीं छूटते । मिथ्यात्व 
छूटते ही अ्रनन्‍्त बन्धन एक क्षण में टूट जांते हैं। जिसे अभी मिथ्यात्व 
छोड़ने की तो इच्छा नहीं, उसे अन्नत कहाँ से छूटेंगे ? और ब्रत कहाँ से 
आवेंगे ? आत्मा क्‍या है - उसकी जिसे खबर नहीं, वह किसमें स्थिर 
रहकर ब्रत करेगा ? चिदानन्दस्वरूप के अनुभव होने के पश्चात्‌ उसमें 

1, मोक्षमार्ग॑प्रकाशक, प्रष्ठ २६३ 

2 मोक्षमारगंप्रकाशक, पृष्ठ १७६
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कुछ विज्येष स्थिरता करते हैं, तो दो कषायों. की चौकड़ी के अभावरूप 
पंचम गुणस्थान प्रगट होता है और उसे सच्चे ब्रत होते हैं। ऐसे श्रावकधर्म 
के उंद्योत का यह अधिकार है । ह 

सम्यरदर्शन बिना क्लेश सहन करके मर जाये तो भी भव नहीं: 
घट सकते । समयसारकलशटीका, इलोक १४२ में पंडित राजमलजी 
कहते हैं :- 

: उसकी ( शुभक्रिया की ) परम्परा आगे मोक्ष का कारण होगी - 
एसा भ्रम उत्पन्न होता है, सो झूठा है। 'च और केसे हैं मिथ्याहृष्टि 
जीव ? “महाव्रततपोभारेण चिरं भग्नाः क्लिश्यन्तां' हिसा, अ्रनृत, स्तेय, 
gaa एवं परिग्रह से रहितपना, महापरिषहों का सहना, उनका बहुत 
AMG GIR FIT AGT HUT TAT ACH ALT Aa हुए बहुत कष्ट करते 

हैं तो करो, तथापि ऐसा करते हुए कर्मक्षय तो नहीं होता । 
अज्ञानी की ये सब क्रिया तो कष्टरूप हैं, दुःखरूप हैं, शुद्धस्वरूप के 

अनुभव की तरह ये कोई सुखरूप नहीं; अनुभव का जो परम-आनन्द है, 
उसकी गंध भी शुभराग में नहीं है। ऐसे शुभराग को कोई मोक्ष का 
कारण माने, परम्परा से भी इस राग को मोक्ष का कारण होना माने तो 
कहते हैं कि वह भूठा है, भ्रम में है । मोक्ष का कारण यह नहीं है; मोक्ष 
का कारण तो शुद्धस्त्ररूप का अनुभव है। 

प्रश्न :- चौथे काल में शुद्धस्वरूप का अनुभव मोक्ष का कारण 
भले हो, परन्तु इस कठिन पंचम काल में तो राग मोक्ष का कारण 
होगा न ? 

उत्तर :- पंचम काल में हुए मुनि पंचम काल के जीवों को यह 
बात समभाते हैं। चौथे काल का धर्म जुदा और पंचम काल का घ॒र्म 
जुदा - ऐसा नहीं है। धर्म अर्थात्‌ मोक्ष का मार्ग तीनों काल में एक ही 
प्रकार का है। जब झौर जहाँ जो कोई जीव मोक्ष प्राप्त करेगा, वह 
राग को छोड़कर शुद्धस्वरूप के श्रनुभव से हो प्राप्त करेगा । चाहे किसी 
भी क्षेत्र में, कोई भी जीव राग द्वारा मोक्ष प्राप्त नहीं करता - ऐसा 
नियम है ! 

प्रथम जिसने मोक्षमार्ग के ऐसे स्वरूप का निर्णय किया है और 
सम्यर्दशेन द्वारा अपने A sant Aa प्रगटठ किया है, उसे बाद में राग 
की मंदता के कौन से प्रकार होते हैं- उनके कथन में चार प्रकार के 
दान की बात चल रही है। मुनि आदि घर्मात्मा के प्रति भक्ति से श्राहा र-
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दान, औषधिदान के पश्चात्‌ शास्त्रदान का भी भाव श्रावक्र को AAT 
है | उसे वीतरागी शास्त्रों का बहुत विनय और बहुमान होता है। वीत- 
रागी ज्ञान की प्रभावना कंसे हो, बहुत जीवों में इसका प्रचार कंसे हो - 
इसके लिए वह अपनी शवित लगाता हैं। इसमें अन्य जीव समभेया न 
समभे - इसकी मुख्यता नहीं; परन्तु धर्मी को अपने सम्यग्शान का बहुत 
प्र म है, उसकी मख्यता है श्रर्थात्‌ श्रन्य जीव भी सच्चा तत्त्वज्ञान कसे प्राप्त 
करें - ऐसी भावना धर्मी को होती है। 

सर्वेशदेव द्वारा कहे गये शास्त्रों का रहस्य स्वयं जानकर अन्यको 
उसे समभझाना और भक्त से उसका प्रचार करता, वह ज्ञानदान है। 
अन्तर में तो स्वयं ने स्वयं को सम्यस्ज्ञान का दान दिया तथा बाह्य 
में अन्य जीव भी ऐसा ज्ञान प्राप्त करें और भवदुःख से छूटें' - ऐसी 
भावना घधर्मी को होती है। शास्त्रदान के बहाने अन्य Bl AWA Waar 
प्रचार करने के बहाने अपनी मान-प्रतिष्ठा भ्रथवा बड़प्पन की भावना 
हो तो वह पाप है; धर्मी को एसी भावना नहीं होती। घर्मात्मा तो 
कहता है कि भरे ! हमारी ज्ञानचेतना से हमारा कार्य हमारो आत्मा में 
हो रहा है, वहाँ बाहर अन्य को बताने का क्‍या काम है ? ग्रन्य जीव 
जाने तो उसे सन्‍्तोष हो - ऐसा नहीं है, उसे तो अन्तर में आ्रात्मा से ही 
सन्तोष है । 

जो स्वयं एकाकी श्रन्तर में श्रपनी आत्मा का कल्याण कर ले, वह 
बड़ा अथवा बहुत से जीवों को समभावे, वह बड़ा ? 

अरे भाई ! अन्य समर्के यान समझे, उसके साथ इंसका क्‍या 
सम्बन्ध ? कदाचित्‌ श्रन्य बहुत से जीव समझें तो भी उस कारण से इसे 

जरा भी लाभ हुआ हो -ऐस। नहीं है और धर्मी को कदाचित्‌ वाणी का 
योग कमर हो ( मृककेवली भगवान की तरह वाणी का योग न भी हो ) 
तो उससे कोई उसके अ्रन्तर का लाभ रुक जावे -ऐसा नहीं हैं।. बाह्य 
में अन्य जीव समझे - इस पर से जो धर्मो का माप करना चाहते हैं, उन्हें 
धर्मी की अन्तर्देशा की पहचान नहों है । 

यहाँ ज्ञानदान में तो यह बात है कि स्वयं को ऐसा भाव होता है 
कि अन्य जीव भी सच्चे ज्ञान को प्राप्त करें; परन्तु अन्य जीव समझें या 
न समभ,- यह उनकी योग्यता पर है, उनके साथ इसे कोई लेना-देना नहीं 
है । स्वयं को पहले अज्ञान था और महादु:ख था, वह दूर होकर स्त्रयं को 
HAM EA और श्रपूर्व सुख प्रगट हुश्रा श्र्थात्‌ स्वयं को सम्यग्जान
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की महिमा भासी है, अतः: 'भश्रन्य जीव भी ऐसे सम्यग्ज्ञान को प्राप्त हों 
तो उनका दुःख मिटे और सुख प्रगटे” - इसप्रकार धर्मी को अन्तर में 
ज्ञान की प्रभावना का भाव आता है और साथ में उसी समय अन्तर में 
शुद्धात्मा की भावना से ज्ञान की प्र-भाव॑ता - उत्कृष्ट भावना की श्रन्तर 
में और बृद्धि हो रही है। 

देखो, यह श्रावक की दशज्ञा ! ऐसी दशा हो, तभी जन को 
श्रावकपना कहलाता है और मुनिदरशा तो उसके पश्चात्‌ होती है। उसने 
सर्वज्ञ का और सर्वज्ञ की वाणी का स्वयं निर्णय किया है। जिसे स्वयं 
निर्णय नहीं, वह सच्चे ज्ञान की क्या प्रभावता करेगा ? यह तो अपने 
ज्ञान में निर्णय कर लेनेवाले धर्मात्मा की बात है और घर्मात्मा को, विशेष 
बुद्धिमान को बहुमानपूर्वक शास्त्र देना, वह भी ज्ञानदान है। शास्त्रों का 
सच्चा श्र्थ समझना, प्रसिद्ध करना भी ज्ञानदान का भेद है। 

किसी साधारण मनुष्य को ज्ञान का विशेष प्रम हो और उसे 
शास्त्र न मिलते हों तो धर्मी उसे प्र॑मपूर्वक प्रबन्ध कर दें, ऐसा भाव 
धर्मी को आता है। अपने पास कोई शास्त्र हो और दूसरे के पासन 
हो तथा पढ़ने के लिए शास्त्र माँगने पर “अन्य पढ़ेगा तो मुझसे आगे बढ़ 

जायेगा, मेरा समझना कम हो जावेग।' - ऐसी ईष्याविश या मानवश 
बह न दे - ऐसे जीव को ज्ञान का सच्चा प्र म नहीं और घुभभाव का भी 
ठिकाना नहीं । 

भाई ! अन्य जीव ज्ञान में झागे बढ़ता हो तो भले बढ़े, तुमे 
उसका अनुमोदन करना चाहिए । तुझे ज्ञान का प्र म॒ हो तो अन्य भी ज्ञान 
प्राप्त करें - इसमें ग्रनुमोदन होगा या ईर्ष्या ? भ्रन्य के ज्ञान की जो ईर्ष्या 
श्राती है तो इससे ज्ञात होता है कि तुझे शास्त्र पढ़-पढ़कर मान का 
पोषण करना है, ज्ञान का सच्चा प्रम नहीं है।ज्ञानप्रमी को भ्रन्य के 
ज्ञान की ईर्ष्या नहीं होती, परन्तु अनुमोदना होती है । 

एक जीव बहुत समय से मृनि हो, दूसरा जीव पीछे से भ्रभी ही 
मुनि हुआ हो और शीघ्र केवलज्ञान प्राप्त कर ले; वहाँ पहले मनि को 
ऐसी ईर्ष्या नहीं होती कि श्ररे ! श्रशी ग्राज ही तो दीक्षा ली और मभूसे 

“पहुले इसने केवलज्ञान प्राप्त कर लिया; परन्तु अनुमोदना आती है कि 
वाह ! घन्य है कि इसने केवलज्ञान साध लिया, मुझे भी यही इष्ठ है 
wa भी यही करना है- इसप्रकार अनुमोदना द्वारा अपने पृष्ठपार्थ
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को जाशूृत करता है | ईर्ष्या करनेवाला तो अटकता है और अनुमोदना 

करनेवाला अपने पुरुषार्थ को जागृत करता है । 

अपने अन्तरंग में जहाँ ज्ञानस्वभाव का बहुमान है, वहाँ राग के 
समय भी ज्ञान की प्रभावना का श्ौर श्रनुमोदना का भाव आए बिना 
नहीं रहता ।! ज्ञान के बहुमान द्वारा वह थोड़ ही समय में केवलज्ञान 
प्राप्त करेगा । राग का फल केवलज्ञान नहीं, परन्तु ज्ञान के बहुमान का 
फल केवलज्ञान है और साथ में शुभराय से जो उत्तम पुण्यबन्ध है, उसके 
फल में समवशरण ग्रादि की रचना होगी और इन्द्र महोत्सव करेंगे। 
ग्रभी यहाँ चाहे किसी को खबर न हो, परन्तु केवलज्ञानः होते ही 
तीन लोक में आइचयेकारी हलचल हो जावेगी, इन्द्र महोत्सव करेंगे और 

तीन लोक में आनन्द होगा । 

mall ag तो बीतरागमाग्ग है। वीतराग का मार्ग तो वीतराग 
ही होता है न ? वीतराग्रभाव की वृद्धि हो - यही सच्ची मार्ग॑प्रभावना 
है। राग को जो आ्रादरणीय बतावे, वह जीव वीतरागमार्ग की प्रभावना 

कंसे कर सकता है ? उसे तो राग की ही भावना है। जेनधर्म के चारों 
अनयोगों के शास्त्रों का तात्पयं वीतरागता है। धर्मोजीव वीत्तरागी 
तात्पर्य बतलाकर चारों झनयोगों का प्रचार करे । 

प्रथमानयोग में तीर्थकरादि महान्‌ धर्मात्माओं के जीवन की कथा 
चरणानुयोग में उनके ग्राचरण का वर्णन, करणानुयोग में गुणस्थान आदि 
का वर्णन और द्रव्यानुयोग में अ्रध्यात्म का वर्णन - इन चार प्रकार के 
शास्त्रों में वीतरागता का तात्पय॑ है। इन शास्त्रों का बहुमानपूर्वक स्वयं 
ग्रभ्यास करे, प्रेचार और प्रसार करे। जवाहरात के गहने या बहुमूल्य 
वस्त्र श्रादि का कैसे प्रम से घर में सँभालकर रखते हैं ! इसकी अपेक्षा 
विशेष प्र म से शास्त्रों को घर में विराजमान करे और सजाकर उनका 
बहुमान करे - यह सब ज्ञान का ही विनय है। 

शास्त्रदान के सम्बन्ध में कुन्दकुन्द स्वामी के पूर्वभव की कथा 
प्रसिद्ध है। पूर्वंभव में वे एक सेठ के यहाँ ग्वाले थे। एक बार उस 
वाले को वन में कोई शास्त्र मिला, उसने अत्यन्त बहुमानपुर्वक किन्‍्हीं 
मनिराज को वह शास्त्र दान किया। उससमय अ्रव्यक्तरूप से ज्ञान की 
ग्रचित्य महिमा का कोई भाव पेंदा हुआ, इससे वे उस सेठ के घर ही 

न्मे; छोटी उम्र में हो म॒ति हुए और ज्ञान का अग्राध समुद्र उनको 
उल्लसित हुझ्ना । श्रह्म ! उन्होंने तो तीर्थंकर परमात्मा की दिव्यवाणी
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साक्षात्‌ सुनी और भरतक्षेत्र में ज्ञान की नहर चलाई। इनके अन्तर में 
ज्ञान की बहुत शुद्धि प्रगट हुई और बाह्य में भी श्रृत की महान्‌ प्रतिष्ठा 
इस भरतक्षेत्र में उन्होंने की । 

अहा, उनके निजवेभव की क्‍या बात ! ज्ञानदान से अर्थात्‌ ज्ञान 
के बहुमान के भाव से ज्ञान का क्षयोपशमभाव खिलता है और यहाँ तो 
उसका उत्कृष्ट फल बतलाते हुए कहते हैं कि वह जीव थोड़ भव में 
केवलज्ञान प्राप्त करेगा, उसे समवशरण की शोभा की रचना होगी और 

तीन लोक के जीव उसका उत्सव मनावेंगे; क्‍योंकि ज्ञानानन्दस्वभाव की 
आराधना साथ में वर्तती है अर्थात्‌ आराधकभाव की भूमिका में ऐसा 
ऊँचा पुण्य बंधता है। उसमें घर्मी का लक्ष्य ज्ञानस्वभांव की श्राराधना पर 
है; राग अथवा पुण्य पर उसका लक्ष्य नहीं है, वह तो बीच में भ्रनाज के 
साथ के भूसे की तरह सहज ही प्राप्त हो जाता है । 

ज्ञानस्वभाव की आराधना से घर्मीजीव सर्वज्ञपद को साधता है। 
उसे किसीसमय ऐसा भी होता है कि अरे ! हम भगवान के पास होते, 
भगवान की वाणी सुनते और भगवान से प्रइनों का सीधा समाधान 
लेते; श्रब भरतक्षेत्र में भगवान का विरह हुआ्ना, किनसे प्रइन पृछू और 
कौन समाधान करे ? - धर्मात्मा को सर्वज्ञ परमात्मा के विरह का ऐसा 
भाव श्राता है । भरत चक्रवर्ती जैसे को भी ऋषभदेव भगवान मोक्ष 
पधारे, तब ऐसा विरह का भाव आया था। अन्‍न्तरंग में निज के पूर्ण ज्ञान 
की भावना है कि अरे, इस पंचमकाल में अपने सर्वज्ञपद का हमको 
विरह ! ग्र्थात्‌ निमित्त में भी सर्वेज्ञ का विरहु सताता है। 

इस भरतक्षेत्र में कुन्दकुन्दप्रभू को विचार शझ्राया - अरे नाथ ! 
पंचमकाल में इस भरतक्षेत्र में श्रापका विछोह हुआ, सर्वज्ञता का विरह 
हुआ' - इसप्रकार सर्वेज्ञ के प्रति भक्ति का भाव उल्लसित हुआ और 
उनका चितवन करने लगे। वहाँ पुण्य का योग था और पात्रता भी विशेष 
थी, सीमंघर भगवान के पास जाने का योग बना । अहा ! भरतक्षेत्र का 
मनुष्य शरीरसहित विदेहक्षेत्र गया और भगवान से मिलाप हुआ | 
भगवान की दिव्यध्वनि साक्षात्‌ श्रवण की और उन्होंने इस भरतक्षेत्र में 
TAMA BT AW arg उन्हें आराधकभाव का विशेष जोर और 
साथ में. पुण्य का भी महान्‌ योग था। उन्होंने तो तीर्थंकर जेंसा कार्य 
किया है। 

आराधक का पुण्य लोकोत्तर होता है। तीर्थंकर के जीव को



ज्ञानदान का स्वरूप ] [ 5५ 

गर्भ में ama में छह महिने की देर हो, श्रभी तो वह जीव (अश्रेणिक भ्रादि 
कोई) नरक में हो अथवा स्वर्ग में हो; इधर तो इन्द्र-इन्द्राणी श्राकर 
उनके माता-पिता का बहुमान करते हैं कि घन्य रत्नकोखधघारिणों 
माता ! छह महिने पदचात्‌ आ्राप की कोख सें तीन लोक के नाथ तीर्थंकर 
आनेवाले हैं- ऐसा बहुमान करते हैं और जहाँ उनका जन्म होनेवाला 
हो, वहाँ प्रतिदिन करोड़ों रत्नों की वृष्ट करते हैं। छह मास पूर्व नरक 
में भी उस जीव को उपद्रव शांत हो जाते हैं। तीर्थंकर-प्रकृति का उदय 
at ated ग्रणस्थान में केवलज्ञान होगा, तब आवेगा; परन्तु उससे पूर्व 
उसके साथ ऐसा पुण्य होता हैं। (यहाँ उत्कृष्ट पुण्य की बात है, सभी 
आराघधक जीवों को ऐसा पुण्य होता है - ऐसा नहीं, परल्तु तोर्थद्धूर होने- 
वाले भीव को ही ऐसा पुण्य होता है।) यह सब तो अचित्य बात है। 

आत्मा का स्वभाव भी अ्रचित्य और उसका जो आराधक हुभ्ना, 
उसका पुण्य भी ग्रचित्य । ऐसे आत्मा के लक्ष्य से श्रावक धर्मात्मा ज्ञानदांन 

करता है| उसमें उसे राग का निषंध है श्र ज्ञान का आदर है; इसलिये 
यह केवलज्ञान प्राप्तकर तीर्थ॑द्धूर होगा, तीन लोक के जीव उसका उत्सव 

मनातरेंगे और उसकी दिव्यध्चनि से धर्म का निर्मल मार्ग चलेगा। 

इसप्रकार ज्ञानदान का वर्णन किया । 
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\ धर्मी जीव सम्यग्दर्शनादि द्वारा जिसप्रकार अपने दुःख को \ 
\ दूर करने का उपाय करता है, उसीप्रकार अन्य जीवों पर भी उसे 

करुणा के भाव आते हैं। जिसे जीव दया ही नहीं, उसे सच्चा धर्म | 
\ अथवा दान कहाँ से हो? सच्चा श्रभयपना यह है कि जिससे ) 

भवश्रमण का भय दूर हो, भ्रात्मा निर्भयरूप से सुख के मार्ग की 
| ओर प्रग्नमर हों। श्रज्ञान ही सबसे बड़ा भय का कारण है। ) 
\ सम्यश्ज्ञान द्वारा ही वह भय दुर होकर अभयपना होता है; इसलिये ५ 

जीवों को सम्यग्ज्ञान के मार्ग में लगाना सच्चा अभयदान है। \ 
i — Jou श्री कानजो स्वामी \ 
‘= Ser ee an Tee eT “ee eer अपर ee | ee SS See, Se eee, ee eee eee eee ee 5 

=
 

—
—
 

=
 

—
 

= 

 



अ्रभयदान का स्वरूप 

सर्वेषांसभय॑ प्रवद्धकरुणयंद्वीयते.. प्राणियां, 
दान॑ स्थादभयादि तेन रहित॑ दानतन्नयं निष्फलश्‌ । 
श्राह्मरोषधशास्त्रदानविधिभि:. क्ुद्रोगजाड्याुयं, 
यत्तत्पात्रजने विनश्यति ततो दान तदेक॑ परम ॥११॥ 

सामान्यार्थ :- अतिशय करुणावान  भव्यजीदों द्वारा समस्त 
प्राणियों को जो अ्रभय दिया:जाता है, बह अभयदान है। बाकी के तीनों 
दाल इस जीवदया के बिना निष्फल हैं। ग्राह्रदान से क्षूा का दुःख 
दूर होता है, औषधदान से रोग का भय दूर होता है और शाखदान से 
WAT का भय दूर होता है - इसप्रकार इन तोीनों दानों से भी जोबों को 
श्रभ्नव ही देने में श्राता है; इसलिए सब दातों में अभयदान ही एक श्रेष्ठ 
और प्रशंसनीय है । 

श्लोक ११ पर प्रवचन 

श्रावकधर्म के कथन में चार प्रकार के दानों का वर्णन चल रहा 
है । उसमें श्राहद रदान, श्रौषधदान तथा ज्ञानदान - इन तीन का वर्णन 
हुआ । अब चौथे अभयदान का वर्णन करते हैं । 

जिसप्रकार धर्मोजीव अ्पती आत्मा में सम्यन्दर्शनादि द्वारा दुःख 
दूर करने का उपाय करता है; उसीप्रकार “अश्रन्ध जीवों को भी दुःख न हो 
उनका दुःख मिटे' ऐसे करुणा के भाव होते हैं । जिसे जीवदया भी ने हो 
उसका तो एक भी दान सच्चा नहीं होता | किसी जीव को मारने की 
अथवा दुःख देने की वृत्ति धर्मी को नहीं होती, उसे तो सब जीवों के प्रति
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करुणा होती है । दुःखी जीवों के प्रति करुणापूर्वक पात्र-प्रनुसार अहार, 
ग्रौषध श्रथवा ज्ञान आदि देकर उनका भय मिटाता है। देखो ! ऐसे करुणा 
के परिणाम श्रावक को सहज ही होते हैं । 

सच्चा अभयदान तो उसे कहते हैं कि जिससे भवश्रमण का दुःख 
टले और आत्मो निर्भयरूप से सिद्ध के पन्‍्थ की ओर अग्रसर हो | अज्ञान 
श्रौर मिथ्यात्व 'ही जीव के लिए सबसे बड़ा भय और दुःख का कारण है। 

सम्यग्दशेन और सम्यग्ज्ञान होने पर वह भय दूर होकर आत्मा श्रभयपना 
प्राप्त करता है; इसलिये जीवों:को सम्यग्ज्ञान के मार्ग में लगाना ही बड़ा 
अ्भयदान है और इसी लिये भगवान को भी अभयदाता (झ्रभयदयाणम्‌ ) 
कहा जाता है। 

भगवान झौर सन्त कहते हैं कि हे जीव ! तू श्रपने स्वरूप को 
पहचानकर निर्भय हो । शंका का नाम भय है; जिसको स्वरूप में शंका है 
उसको मरण आदि का भय कभी नहीं मिटता | सम्यर्हष्टि जीव ही 
निःशंक होने से निर्भय हैं, उन्हें मरण nfs ara gare के भय नहीं 
होते । श्रीमद्‌ कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं :- 

“सम्माहिट्ठी जीवा रिस्संका होंति शिब्भया तेरा। 
सत्तमयविष्पपुवका जम्हा तम्हा दु णिस्सका॥ए 

सम्यग्हष्टि जीव नि:शंक होते हैं, इसलिए निर्भय होते हैं, क्योंकि 
वे सप्त भयीं से रहित होते हैं, इसलिए निःशंक होते हैं।'' 

स्वरूप को अ्रान्ति दूर हुई, वहाँ भय दूर हो गया । शरीर ही मैं 
नहीं, मैं तो शाश्वत ज्ञानमय आत्मा हूँ; तब मेरा मरण कैसा ? और जब 
मरण ही नहीं तो मरण-का भय कंसा ? मिथ्यात्व में मरण का भय था; 
भमिथ्यात्व दूर हुआ, वहाँ मरणादि का भय मिटा। इसके अ्रतिरिक्त 
रोगादि का अथवा सिंह-बाघ का भय थोड़े समय के लिए चाहे मिट 
जावे; परन्तु जबतक यह भय न मिटे, तबतक जीव को सच्चा सुख नहीं 
होता । 

इसप्रकार ज्ञानी समभाते हैं कि हे भाई ! तू तो ज्ञानस्वरूप है; 
इस देह का जन्म-मरण वह वास्तव में तेरा स्वरूप नहीं; गज्ञान से तूने 
देह को श्रपता मानकर उसमें सुख की कल्पना की है; इससे तुझे रोग का 
क्षुधा का, मरणादि का भय लगता है; परन्तु देह से भिन्‍न वज्ञ जैसा जो 

1, समथसार गाथा २२८५
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तेरा ज्ञानस्वरूप है, वह निर्भय है, उसे अन्तर में देखने से परसम्बन्धो कोई 
भय तुझे नहीं रहेगा - इसप्रकार नित्य ग्रभयस्वरूप समभकर ज्ञानी 
सच्चा भ्रभयदान देता है, उसमें सब दान समाविष्ट हो जाते हैं । परन्तु 
जो जीव ऐसी समभनें को योग्यतावाले न हों - ऐसे दुःखी जीवों पर भी 
HAH -करुणा करके जिसप्रकार उनका भय कम हो, उसप्रकार उन्हें 
आहार, औषध श्रादि का दान देता है। श्रपनी आत्मा BT MA FX BAT 

है और श्रन्य को अभय देने का शुभभाव आता है - ऐसी श्रावक की: भूमिका 

है । भ्रपना ही .भय जिसने दूर नहीं किया, वह अन्य का भय कहाँ से 
मिटावेगा ? ग्रज्ञानी को भी जो करुणाभाव आता है, दान का भाव आता 
है; उसमें उसे भी शुभभाव है, परन्तु ज्ञानी जेसा उत्तम प्रकार का भाव 
उसे नहीं होता । 

देखो ! कितने ही जीव असंयमी जीवों के प्रति दया-दान के परिणाम 

को पाप बतलाते हैं. यह तो श्रत्यन्त विपरीतता है। भृंखे को कोई 
खिलावे, प्यासे को पानी पिलावे, दुष्काल ही, गायें घांस के बिना मरती 

हों और कोई दयाभाव से उन्हें घास आदि खिलावे तो उससे कोई पाप 
नहीं है; उसके भाव दया के हैं, वे पुण्य के कारण हैं। जीव दया के भाव 
में पाप बताना तो बहुत बड़ी विपरीतता है। धर्म की बात तो दूर, परन्तु 
इसे तो पुण्य और पाप के बीच का भी विवेक नहीं है। 

इसीप्रकार कोई जीव पंचेरिद्रय श्रादि जीवों की हिंसा कंसके उसमें 
घर्म मानता है, वहे तो महान पापी-है। ऐसे हिसामार्ग को जिज्ञासु 
कभी ठीक नहीं मानते । एक भी जीव को मारने का अथवा: दुःखी करने 
का भाव धर्मी श्रावक. को नहीं होता । अरे ! जो वीतरागमार्म को-साधने 
ग्राया, उसके परिणाम तो कितने कोमल होते हैं ! 

पद्मनन्दि स्वामी कहते हैं कि मेरे निमित्त से किसी प्राणी को दुःख 
न हो। किसी को मेरी निन्‍्दा से अभ्रथवा मेरे दोष देखने से सन्तोष 
होता हों तो वह इसप्रकार भी सुखी होवे; किसी को इस: देहनाश की 
इच्छा हो तो वह यह देह लेकर भी सुखी होवे श्रर्थात्‌ हमारे निमित्त से 

किसी को भथ न हो, दुःख न हो अर्थात्‌ हमें किसी के प्रति छू ष श्रथवा कोध 
न हो - इसप्रकार स्वयं अपने वोतरागभाव में रहना चाहते हैं । 

यहाँ तो मुख्यता से चारित्रवंत मनि की बाँत है, उसमें शौणरूप से 
श्रावक भी आ जाता है; क्योंकि श्रावक को. भी अपनी: भूमिका-अभध्सोर 
ऐसी ही भावना होती है। सामनेवाला जीव स्वयं अपने गुण-दोष के
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कारण अभयपना प्राप्त करे अथवा न करे - यह उसके आ्राधीन है, परन्तु 
ज्ञानी को अपने भाव में सब जीवों को ग्रभय देने की वत्ति है । 

हमारा कोई शत्रु नहीं, हम किसी के शत्रु नहीं - ऐसी भावना में 
ज्ञानी को अ्रनन्तानुबन्धी कषाय का पूर्ण भ्रभाव है। तत्पदचात्‌ अन्य राग- 
दंष श्रादि की भी बहुत मंदता हो गई है और श्रावक को तो (पंचम 
गुणस्थान में ) इससे भी भ्रधिक राग दूर हो गया है, हिसादि के परिणाम 
छूट गये हैं । इसप्रकार यह श्रावक के देशतब्रत का प्रकाशन है। 

आत्मा का चिदानंदस्वभाव पूर्ण राग रहित है, उसे जिसने श्रद्धा 
में लिया है अथवा श्रद्धा में लेना चाहता है- ऐसे जीव को राग की 
कितनी मंदता हो, देव-गुरु-धर्म क्री तरफ परिणाम किसप्रकार के हों, 
सर्वज्ञ की पहचान कैसी हो - इन सब मेदों का इस अधिकार में मुनिराज 
ने बहुत सुन्दर वर्णन किया है । यह सभा में तीसरी बार पढ़ा जा रहा 
है। महापुण्य हो, तभी जेनधर्म का और सत्यश्रवण का ऐसा योग प्राप्त 
होता है; उसे समभने के लिए अन्तर में बहुत पात्रता होनी चाहिये - 

राग का एक कण भी जिसमें नहीं - ऐसे स्वभाव का श्रवण करने 
में श्र उसे समभने की पात्रता में जो जीव आया; उसे स्थूल अ्रनीति का, 
तीव्र कषायों का, मद्य-माँस-मध्ु आदि अ्रभक्ष्यों के भ्क्षण का तथा कुदेव- 
कुंगुरुकुमा्गं के सेवत का तो त्याग होता ही है और सच्चे देव-गुरु-शास्त्र 
का आदर, साधर्मी का प्रेम, परिणामों की कोमलता, विषयों की मिठास 
का त्याग, वैराग्य का रंग - ऐसी योग्यता होती है। ऐसी पात्रता बिना 
ही तत्त्वज्ञान हो जाय - ऐसा! नहीं है । 

भरतचक्रवर्ती के छोटी-छोटी.उम्र के राजकुमार भी आत्मा के 
भान सहित राजपाट में थे, उनका अंतरंगः जगत से उदांस था। छोटे 
राजकुमार राजसभां में श्राकर दो घड़ी बेठते हैं, वहाँ भरतजी राजभंडार 
में से करोड़ों सोने की मोहर उन्हें देने को कहते हैं; परन्तु छोटे से कुमार 
वेराग्य से कहते हैं- पिताजी ! ये सोने की मोहरें राजभंडार में 
ही रहने दो, हमें इनका क्‍या करना है? हमतो मोक्षलक्ष्मी की 
साधना क्रे लिए आये हैं, पंसा एकत्रित करने के लिए नहीं। पर के 
साथ हमारे सुख का सम्बन्ध नहीं है; पर से निरपेक्ष हमारा सुख हमारी 
झात्मा में है - ऐसा दादाजी (ऋषभदेव भगवान) के प्रताप से हमने 
समझा है और इसी सुख को. साधना चाहते हैं। देखो, कितना वेराग्य ! 
यह तो पात्रता समझने के लिए एक उदाहरण दिया ।
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इसप्रकार धर्म की योग्यतावाले जीव को श्रन्य सब पदार्थों की 
अपेक्षा आत्मस्वभाव का, देव-गुरु-धर्म का विशेष प्रम होता है श्र 
सम्यक्भान सहित वह रागादि को दूर करता जाता है । वहाँ बीच-बीच 
में दान के प्रकार देवपूजा आदि किसप्रकार के होते हैं - यह बताया। श्रब 
उस दान का फल कहेंगे। 

—capedoe— 
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तुझें मोक्षमार्गों होना है न ? \ 
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अरे जीव ! तुमे मोक्षमार्गी होना है न! तो संसारमार्गी | 
जीवों, से मोक्षमार्गी जीवों के लक्षण सर्वथा भिन्न होते हैं, इसलिये | 
प्रतिकुलता इत्यादि के समय संसारी जीवों के समान प्रवर्तन मत \ 
कर; किन्तु मोक्षमार्गी धर्मात्माओं की प्रवृत्ति को लक्ष्य में लेकर 
Bad TATA TATA कर; मोक्षमार्ग में हढ़ रहना मोक्षमार्गी |! 
घर्मात्माश्रों के जीवन को तुझे आदर्शरूप रखना चाहिये । || 
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भाई ! जीवन में प्रतिकूलता के छोटे-बड़ः प्रसंग तो श्रायेंगे \ 
ही, कभी मान-अपमान के प्रसंग्र प्राप्त होंगे; किन्तु ऐसे प्रसंगों & 

| के समय नित्य चेतन्य के स्वामित्व और ज्ञान-वराग्य के बल से 1 
॥ मोक्षमार्ग को सुरक्षित रखना। किसी को प्रतिकूल मानकर ही 
# मोक्षमार्ग से विचलित मत हो जाना; किन्तु मैं तो मोक्षमार्गी हूँ, 
\ wa TT Wet BY ATTA FLAT | — इसप्रकार हृढ़ता से सहन- |) 

\ शीलता धारण करना। ऐसे प्रसंग के समय यदि तू भी साधारण +॥ 

संसारी जीवों के समान ही प्रवर्तत करेगा तो उनमें और तेरे में i 
| अन्तर क्‍या रहा ? संसारी जीवों से मोक्ष की साधना करनेवाले || 

\ जीवों के परिणामों की घारा स्वथा भिन्न प्रकार की होती है । 
\ 

| _ - पूज्य vere | रे



दान का फल 

ग्राह्रात्सुखितोषभादतितरां निरोगता जायते, 
शास्त्रात्पात्रनिवेदितात्परभवे पाण्डित्यमत्यद्भुतस्‌ । 
एतत्संगुणश्रभापरिकर:. पुसोउभयात्‌ दानतः 
qari पुनरननतोन्नतपदप्राप्तिविमुक्तिस्ततः ॥१२॥ 

सामान्यार्थ :- उत्तम पात्रों को शआ्राह्मरदान देने से परभव में 
स्वर्गादि सुख की प्राप्ति होती है, औषधिदान से श्रतिशय निरोगता 
ग्रौर सुन्दर रूप मिलता है, शास्त्रदान से श्रत्यन्त श्रदभुत बिद्वत्ता होती 

है और अमयदान से जीव को इन सब गुरणों का परिवार प्राप्त होता 
है, तथा क़ृमशः ऊंची पदवी को प्राप्त कर वह जीव सोक्ष प्राप्त 
RATE | 

श्लोक १२ पर प्रवचन * 

सर्वज्ञकथित वस्तुस्वरूप का निर्णय करके जिसने सम्यग्दर्शन प्रगट 
किया है, उसके पश्चात्‌ मुनिदशा की भावना होते हुए भी जो महाव्रत 
अंगीकार नहीं कर सकता, इसलिये श्रावकपर्मरूप देशव्रत का पालन 
करता है - ऐसे जीव को आहारदान, औषधदान, शझास्त्रदात, अ्रभय- 
दान - ऐसे चार प्रकार के दान के भाव आते हैं, उनका वर्णन किया । 
अब यहाँ दान का फल बतलाते हैं :- 

देखो, यह दान का फल ! श्रावकधर्म के मूल में जो सम्यर्दर्शन है, 
उसे लक्ष्य में रखकर यह बात समभनी है! सम्यक्त्व की भूमिका में 
दानादि शुभभावो से ऐसा उत्कृष्ट पृण्य बंघता है कि इन्द्रपद, चक्रवर्तीपद 
श्रादि प्राप्त होते हैं; किन्तु उस पुण्यफल में हेयबुद्धि है, इसलिये वह राग 
को छोड़कर, वीतराग्र होकर मोक्ष प्राप्त करेगा । इस ग्रपेक्षा से उपचार
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'करके दान के फल से आराधक जीवों को मोक्ष की प्राप्ति कही है; परन्तु 
जो जीव संम्यग्द्शन प्रगट न करे और मात्र शुभराग से ही मोक्ष होना 
मानकर उनमें रुक जावे, वह मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकता, उसे तो 
श्रावकपना भी सच्चा नहीं होता । 

दान के फलस्वरूप पुण्य से cay के सुख, निरोग व रूपवान शरीर, 
चक्रवर्तीपद का वैभव ग्रादि मिलें; उनमें ज्ञानी को कोई सुखबुद्धि नहीं; 
अन्तर के चेतन्यसुख को प्रतीति और अनुभव में लिया है, उसके अतिरिक्त 
अन्य कहीं पर उसे सुख नहीं भासता | 

दान के फल में किसी को ऐसी ऋद्धि प्रगठ हो कि उसके शरीर के - 
स्नान का पानी छिड़कते ही श्रन्य का. रोग मिट जावे और मुर्च्छा दूर 
हो जावे । शास्त्रदान से ज्ञान वरण का क्षयोपशम होता है और झाइचये- 
कारी बुद्धि प्रगट होती है । 

देखो न! ग्वाले के भव में शास्त्रदान देकर ज्ञान का बंहुमांन किया 
तो इस भव में कुन्दकुन्दाचायंदेव को कैसा श्र्‌ तज्ञान प्रगटा और कंसी 
लब्धि प्राप्त हुई ? वे तो ज्ञान के अ्रगाध सागर थे; उन्हें इस पंचमकाल में 

तीर्थंकर भगवान की साक्षात्‌ दिव्यध्वनि सुनने को मिली | मंगलाचरण 
के इलोक में महावीर भगवान श्रौर गौतम गणघर के बाद “मंगल 
कुन्दकुन्दार्यो' - कहकर तीसरा नाम उनका लिया जाता है। 

देव-गुरु-शास्त्र के अ्नादर से जीव को तीत्र पाप बँघता है और देव- 
गुरु-शास्त्र के ब्रहुमान से जीव को ज्ञानादि प्रगट होते हैं। जिसप्रकार 
अनाज के साथ घास तो सहज ही पकता है; परन्तु चतुर किसान घास 
के लिये बोनी नहीं करता, उसकी दृष्टि तो अनाज पर है । इसी प्रकार 
धर्मात्मा को शुद्धता के साथ रहनेवाले शुभ से ऊंचा पुण्यं बंघता हैं और 
चकवर्ती आदि उच्च पद सहज ही मिलते हैं; परन्तु उसकी दृष्टि तो 
आत्मा की शुद्धता के साधन पर है, प्रुण्य अथवा उसके फल की वाजञ्छा 
उसे नहीं । जिन्हें पृण्य के फल की बाञ्छा है - ऐसे मिथ्याहृष्टि. को ऊँचा 
पुण्य नहीं बंधता; चक्रबर्ती श्रादि ऊँची पदवी के योग्य पुष्य मिथ्यादर्शन 
की भूमिका में नहीं बंधघता । 

सम्यरदर्शन रहित जीव मतिराज आदि उत्तम पात्र को आहारदान 
दे श्रथवा अनुमोदना करे तो उसके फल में वहं भोगभूमि में उत्पन्न 
होता है, वहाँ असंख्य वर्ष की ग्रायु होती है और दस प्रकार के कल्पवक्ष 
उसे पुण्य का फल देते हैं। ऋषभदेव भ्रादि जीवों ने ge में मुनियों को
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आ्राहारदान विया - इससे बे भोगभूमि में जन्मे और वहाँ मुनि के उपदेश 
से सम्यग्दर्शन प्राप्त किया था। श्रेयांसकुमार' ने ऋषभदेव भगवान को 
आाहारदांन:दिया, उसकी महिमा तो प्रसिद्ध है। 

इसप्रंकार के भक्ति, पूजा, आहारदान झ्रादि शुभभावं श्रावक को 
' को होते हैं; ऐसी ही उसकी भूमिका है। वर्तमान में उसने रांगे कीं दृष्टि 

में तो हेय किया है श्र्थात्‌ दृष्टि के बल से श्रल्पकाल में ही चांरित्र प्रगर्ट 
'कर - राग को सवंथा दूर कर वह म॒क्ति प्राप्त करेगा । 

सामनेवाला जीव धर्म की आराधना कर रहा हों तो उसे देखकर 
छ्मी को उसके प्रति प्रमोद, बहुमान श्नौर भवित का भाव उल्लसित होता 
है; क्योंकि स्वयं को उस आराधना का तीक् प्रेम हैं श्रर्थात्‌ उसके प्रति 
भक्ति से ( मैं उस पर उपकार करता हूँ- ऐसी बुद्धि से नहीं, परन्तु 
आदरपूर्वक) शास्त्रदान, आहारदान आदि के भाव आते हैं। इस बहाने 
वह स्वय अपने रंग. को घटाठता है और आराधना कीं भाव॑ना को पेष्ट 

करता है । 

देखो ! यह तो वीतराग्ी संतों ने बस्तुस्वरूप प्रगट किया है। वे 
अत्यन्त निःस्पृह थे, उन्हें कोई परिग्रह नहीं था, उन्हें जगत से कुछ लेना 
नहीं था| घर्मीजीव भी निःस्पृहु होता है, उसे भी किंसी से लेने की. इच्छा- 
नहीं होती है। लेने की वृत्तितो पाप है | घर्मीजीव तो दानादि द्वारा राग 
घटाना चाहता है । किसी धर्मी को विज्येष पुण्य से बहुत वेभव भी हो, 
उससे “उसे अधिक राग है! - ऐसा नहीं । राग का माप संयोग से नहीं । 

यहाँ तो धर्म की निचली भूमिका में (श्रावकदशा में) धर्म कितना 
हो, राग केसा हो और उसका फल क्यो हो; वह बतल्ाया है। वहाँ 

जितनी वीतरागता हुई है, उतन। धर्म है और उसका फल तो आंत्मशान्ति 
का अनुभव है.। स्वर्गादि वेभव मिले; वह-कोई वीतरागभावेरूप धर्म का 
फल नहीं, वह तो राग का फल है। 

कोई जीव यहाँ ब्रह्मचये पाले- और स्वगे में उसे. अनेक देवियाँ 
मिले, तो क्‍या ब्रह्मचययं के फल में देवियाँ मिलीं ? नहीं; ब्रह्मचय में जितना 
राग दूर हुआ और वीतरागभाव हुआ, उसका फल तो भ्रात्मा में शान्ति 
हैः परन्तु अभी वह पूर्ण बीतरा* नहीं हुआ अर्थात्‌ अनेक प्रकार के शुभ 
श्रौर अ्रशुभ राग बाकी रह गये हैं। भ्रभी घर्मी को जो शुभराग बाकी रह 
गया है, उसके फल में कह कहाँ जायेगा ? क्‍या नरकादि नीच गति में
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जावेगा ? नहीं; वह तो देवलोक में ही जावेगा अर्थात्‌ देवलोक की 
प्राप्ति राग का फल है, धर्म का नहीं । 

यहाँ पुण्य का फल बतलाकर कोई उसका लालच नहीं कराते, 
परन्तु राग घटाने का उपदेश देते हैं। जिसप्रकार स्त्री, शरीर आदि के 
लिए अशुभभाव से शक्ति-प्रनुसार उत्साहपूर्वक खर्च करता है, वहाँ अन्य 
को यह कहना नहीं पड़ता कि तू इतना खर्चे कर | इसीप्रकार जिसे घर्म 
का प्र॑म है; वह जीव स्वप्र रणा से देव-गुछ-धर्म की भक्ति, पात्रदान आदि 
में बारम्बार अपनी लक्ष्मी का उपयोग करता है - इसमें वह किसी के 
कहने की राह नहीं देखता । राग तो अपने लिए घटाना है न? किसी 
अन्य लिए राग नहीं घटाना है; इसलिए धर्मीजीव चतुविध दान द्वारा 

अपने राग को घटावे - ऐसा उपदेश है । 

अनेक प्रकार के प्रारम्भ और पाप से भरे हुये गृहस्थाश्रम में षाप 
से बचने के लिए दान मुख्य कार्य है; उसका उपदेश आ्रागे की छह गाथाओं 
में करेंगे। 
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गृहस्थ दान क्‍यों करे ? 
कृत्वाषकार्यशतानि पापबहुलान्यांश्रित्य खेद aX 
आन्त्वा बारिधिमेखलां वसुमतीं दुःखेन यच्चाजितस्‌ । 
तत्पुत्रादपि जीवितादपि धर्न॑ प्रियोष्स्य पन्या शुभो 
दान तेन चर दोयतामिदमहों नान्येन तत्संगतिः ॥१३॥ 

सामन्यार्थ :- जो धन पाप से भरे हुए संकड़ों wa करके 
aga, Tat WI PATA VAT RH aa WAG WH के कष्ट से 
महालेद भोगकर बहुत दुःख से प्राप्त किया जाता है; वह धन जीवों को 
छपने पुत्र श्रोर जीवन को अपेक्षा भो अधिक प्यारा है। ऐसे धन का 
उपयोग करने का उत्तम मार्ग एक दान ही है; इसके सिवाय धन खर्च 
करने का कोई उत्तम मार्ग नहों। 

श्लोक १३ पर प्रवचन 

यहाँ गृहस्थ को दान की प्रधानता का उपदेश देते है। 
आ्राचायदेव कहते" हैं कि श्रहो, भव्यजीवो ! तुम ऐसा दान करो। 

देखो ! आजकल तो जीवों को पैसा कमाने के लिए कितना पाप 
करना और भ्ूठ बोलना पड़ता है ? समुद्रपार के देश में जाकर अनेक 
प्रकार के अपमान सहन करे, 'सरकार पैसा छे छेगी' - इस भय से ही 
दिन-रात भयभीत रहा करे - इसप्रकार पैसे के लिए कितना कष्ट सहन 
करता है और कितने पाप करता है ? इसके लिए अपना बहुमूल्य जीवन 
भी नष्ट कर देता है, पुत्रादि का भी वियोग सहन करता है! 

इसप्रकार वह जीवन की अपेक्षा ्रौर पृत्र की श्रपेक्षा घन को 
प्यारा ग्रिनता है, तो आचार्यदेव कहते हैं कि भाई ! ऐसा प्यारा घन,
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जिसके लिये तूने कितने ही पाप किये; उस धत का सच्चा - उत्तम उपयोग 
क्या ? - इसका विचार कर। स्त्री-पुत्र के लिए अथवा विषयभोगों के 
लिए तू जितना घन खर्च करेगा, उसमें FT TR उल्टा पापबन्ध होगा; 
इसलिए लक्ष्मी की सच्ची गति यह हैं कि राग घटाकर देव-गुरु-धर्म की 
प्रभावना, पूजा-भक्ति, शास्त्रप्रचार, द्वात श्रादि उत्तम कार्यो में उसका 
उपयोग करना । 

प्रश्त :- क्या बच्चों के लिए कुछ न रखना ? 

उत्तर :- भाई यदि तेस.पुत्र सुपत्र॒ और पण्यवत होगा तो वह 
तुमसे सवाया धन प्राप्त करेगा और यदि बह पृत्र कुपुत्र होगा तो तेरी 
इकट्ठी की हुई सारी लंक्ष्मी को भोगविलासे में नष्ट कर देगा और पाप- 
में उपयोग करके तेरे धन को धूल कर डालेगा, तो फिर तुभे किसके लिये 

धनसंचय.करना है ? पृत्र का नाम छेकर तुे अपने लोभ का पोषण 

करना हो तो अलग बात है। अन्यत्र कहा है : - 

qa aqa at wat धन संचय ? 
qa sya al att aa aa ? 

अतः हे जीव ! लोभादि पाप के कुए' में से तेरी आत्मा का रक्षण 

हो - ऐसा कर; लक्ष्मी के रक्षण की ममता छोड़ और दानादि द्वारा तेरी 

तृष्णा को घटा । बीतरागी संतों को तो तेरे पाप से कुछ नहीं चाहिए; 

परन्तु जिसे पूर्ण राग रहिंत॑ स्वभाव की रुचि उत्पन्न हुई हैं वीतरागे- 

स्वभाव की तरफ जिसका परिणमन होने लगा, उसको राग घटे बिना 

नहीं रहता । किसी के कहने से नहीं, परन्तु अपने सहज परिणाम से ही 

AA HY WT घट जाता है| 
घर्मी गृहस्थ कों कँसे विचार होते हैं? - इस संम्बन्ध में समन्तभद्र 

रंवामी ने रत्नकरण्ड श्रावकाचार में कहा है :- 

यदि पापनिरोधोडन्यसम्पदा कि प्रयोजनस्‌ । 
श्रथ पापास्रवोउत्त्यन्यसम्पंदा कि प्रयोजनम्‌ ॥२७॥ 

यदि मेरे पाप का भ्राख़व रुक गया है तो उससे मुझे, मेरे स्वरूप 
की सम्पदा प्राप्त होगी; वहाँ अव्य सम्पदा. का सुभे क्‍या काम? और 

यदि मम पाप का आंख़व हो रहा है तो Re} Bega a AS क्या लाभ 

है? जिस सम्पदा के मिलने से पाप.बढ़ता हो और स्वरूप की सम्पदा 
लेटतीं हो - ऐसी सेम्पदा किस काम कीं ?
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इसप्रकार दोनों तरह से सम्पदा का असारपनां जानकर घर्मी 
उसका मोह छोड़ता है । जो मात्र लक्ष्मी की लोलपता के पापभाव में 
जीवन बिता दे और आत्मा की कोई जिज्ञासा न करे - ऐसा जीवन घर्मी 
का अ्रथवा जिज्ञासु का नहीं होता | अ्रहो ! जिसे सर्वज्ञ की महिमा आयी 
है, जो श्रन्तहं ष्टि से आत्मा के स्वभाव को साधते हैं, महिमापूर्वक 
वीतरागमार्ग में श्रागे बढ़ते हैं श्रौर जिसे तीन्र राग घटने से श्रावकपना 
प्रगट हुआ है - ऐसे श्रावक के भाव कंसे हों, उसकी यह बात है । 

संवार्थसिद्धि के देव की अपेक्षा जिसकी पदवी ऊंची है, स्वर्ग के 
इन्द्र की अपेक्षा जिसका आत्मसुख अधिक है - ऐसी श्रावकदशा है । जिसे 
स्वभाव के सामर्थ्य का भान है, जो विभाव की विपरीतता समभता है 
और पर को पृथक्‌ देखता है - ऐसा श्रावक राग के त्याग द्वारा अपने 
में प्रतिक्षण शुद्धता का दान करता है और बाहर में अन्य को भी रत्नत्रय 
के निमित्तरूप शास्त्र आदि का दान देता है। 

अहो ! ऐसा मनुष्यभव प्राप्त करके झ्रात्मा की जिज्ञासा एवं उसके 
ज्ञान की कीमत आनी चाहिये | श्रावक को स्वाध्याय, दान आदि शुभ- 
भाव विशेषरूप से होते हैं । जिसे ज्ञान का रस हो - प्र म हो, वह हमेशा 
स्वाध्याय करे; नये-नये शास्त्रों के स्वाध्याय करने से ज्ञान की निर्मेलता 
बढ़ती जाती है, उसे नये-नये वीतरागभाव प्रगट होते जाते हैं । 'अपूर्व 
तत्त्व के श्रवण और स्वाध्याय करने से उसे एसा लगता है कि अहो ! 
आज मेरा दिन सफल हुआ। छह प्रकार के शअ्रन्तरंग तपों में ध्यान के 

पश्चात्‌ दूसरा नम्बर स्वाध्याय का कहा है। 
श्रावक को सब पक्षों का विवेक होता है। वह स्वाध्याय आदि की 

तरह देवपूंजा आदि कार्यों में भो भक्तिभाव से वर्तता है। श्रावक को 
भगवान सबंज्ञदेव के प्रति परमप्रीति होती है, यह तो उसका इृष्ट ध्येय 
है। इसप्रकार जीवन में यह भगवान को ही इच्छा रखता है। चलते- 
फिरते प्रत्येक पसंग में उसे भगवान याद आते हैं । 

ag नदी के झरने की कल-कल अ्रवाज सुनकर कहता है कि हे 
sat ! आपने पृथ्वी का त्याग कर दीक्षा ली - इसकारण अनाथ हुई यह 
पृथ्वी कलरव करती हुई विलाप करती है और यह उसके आँसुझ्ों का 
प्रवाह है । 

वह आकाश में सूये-चन्द्र को देखकर कहता है कि है प्रभो ! आपने 
शुब्लध्यान द्वारा घातिया कर्मों को जब भस्म किया, तब उसके स्फुलिंग
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आ्राकाश में उड़े; वे स्फुलिग ही इन सूर्य-चन्द्र के रूप में उड़ते दिखाई दे 
रहे हैं। ध्यान अ्रग्ति में भस्म होकर उड़ते हुए कर्म के समूह बादलों के 
रूप में श्रभी भी जहाँ-तहाँ घूम रहे हैं । 

ऐसी उपमाओं IMT Maw भगवान के शुक्लध्यान को याद 
करता है और स्वयं भी उसकी भावना भाता है। ध्यान की अग्नि वेराग्य . 

की हवा से प्रज्वलित हो गई और उससे कर्म भस्म हो गये, उसमें 
सूर्य-चन्द्ररूपी स्फुलिग उड़े । ध्यानस्थ भगवात्र के बाल हवा में Ge me 

उड़ते देखकर कहता है कि ये बाल नहीं; ये तो भगवान के अन्तर में 

ध्यान द्वारा जो कर्म जल रहे हैं, उनका धुआँ उड़ रहा है। इसप्रकार 
उसे सर्वज्ञदेव को पहिचान कर उनको भक्त का रंग लगा है । 

इसके साथ गुरु की उपासना, शास्त्र का स्वाध्याय आ्रादि भी होता 
है। शास्त्र तो कहते हैं कि अरे !| कान द्वारा जिसने वीतरागी सिद्धान्त 
का श्रवण नहीं किया और मन में उसका चिन्तवन नहीं किया, उसे कान 
और मन मिलना न मिलने के बराबर ही है। आ्रात्मा की जिज्ञासा नहीं 
करे तो कान और मन दोनों गुमाकर एकेन्द्रिय में चला जायगा | कान की 
सफलता इसमें है कि धर्म का श्रवण करे, मन की सफलता इसमें है कि 
आत्मिक गुणों का चितन करे और घन की सफलता इसमें है कि सत्पात्र 
के दान में उसका उपयोग हो । 

भाई ! अनेक प्रकार के पाप करके तूने धन इकट्ठा किया तो अब 
परिणामों को पलटकर उसका ऐसा उपयोग कर कि जिससे तेरे पाप 
धुलें और तुमे उत्तम पुण्य बँधे । इसका उपयोग तो धर्म के बहुमानपृर्वक 
सत्पात्र दान करना ही है । 

लोगों को यह घन जीवन से और पुत्र से भी प्यारा होता है; परन्तु 
घर्मी श्रावक को धन की अपेक्षा धर्म प्यारा है, इसलिए उसे धर्म के लिए 
घन खचेने में उल्लास श्राता है; इसलिए श्रावक के घर मैं अनेक प्रकार 
दान के कार्य निरन्तर चला करते हैं। घर्म और दान रहित घर को तो 
इमशानतुल्य गिनकर कहते हैं कि ta Teste si गहरे पानी में जाकर 
स्वाहा कर देवा । जो एकमात्र पापबन्ध का ही कारण हो - ऐसे गृहवास 
को तू तिलांजलि देना, पानी में डुबो देना ! 

अरे ! बीतरागी सन्त इस दान का गुजार करते हैं, उसे. सुनकर 
किन भव्यजीवों के हृदयकमल न खिल उठे ? किसे उत्साह नहीं झ्रावे ? 
अमर के गुजार से और चन्द्रमा के उदय से कमल को कली तो खिल
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उठती है, पत्थर नहीं खिलता है उसीप्रकार इस उपदेशरूपी गुजार को 
सुनकर धर्म की रुचिवाले जीव का हृदय तो खिल उठता है कि बाह ! 
देव-गुरु-घर्म की सेवा का अवसर श्राया। मेरा भाग्य है जो मुझे देव-गुरु का 
काम मिला | इसप्रकार उल्लसित होता है । 

शास्त्र में कहते हैं कि शक्तिप्रमाण दान करना। तेरे पास एक 
रुपये की पूजी हो तो उसमें से एक पैसा दात करना; परन्तु दान अवश्य 
करना, लोभ घटाने का अभ्यास अवश्य करना ! लाखों करोड़ों की पूंजी 
हो, तभी दान दिया जा सके श्रौर श्रोछ्ठी पू जी हो, उसमें दान नहीं दिया 
जा सके - ऐसा कुछ नहीं है| स्वयं के लोभ घटाने की बात है, इसमें 
कोई पूजी की मात्रा नहीं देखना है। 

उत्तम श्रावक कमाई का चौथा भाग धर्म में खर्चे करे, मध्यमपने 
छठवाँ भाग खर्च करे और कम से कभ दसवाँ अंश खर्च करे -- ऐसा उपदेश 
है | चन्द्रकान्तमणि की सफलता कब ? कि चन्द्रमा के संयोग से उसमें 
पानी करने लगे तब; उसीप्रकार लक्ष्मी की सफलता कब ? कि सतृयात्र 
के प्रति वह दान में खर्च हो तब | धर्मी को ऐसा भाव होता ही है, परन्तु 
उदाहरण से श्रन्य जीवों को समभाते हैं .। 

संसार में लोभी जीव धनप्राप्ति के लिए कैसे-कैसे पाप करते हैं ? 
लक्ष्मी तो पृण्यानुसार मिलती है; परन्तु उसकी प्राप्ति के लिए बहुत-से 
जीव भूठ-चो री आदि अनेक प्रकार के पापभाव करते हैं। कदाचित्‌ कोई 
जीव ऐसे भाव न करे और प्रामाणिकता से व्यापार करे तो भी लक्ष्मी 
प्राप्त करने का भाव तो पाप ही है। 

यह बतलाकर यहाँ ऐसा कहते हैं कि भाई ! जिस लक्ष्मी के लिए 
तू इतने-इतने पाप करता है और जो लक्ष्मी तुझे पुत्रादि की अपेक्षा भी 
अधिक प्यारी है, उस लक्ष्मी का उत्तम उपयोग यही है कि उसे सतपान्र 
दान आदि धम्मकार्यों में खर्च; सतृपात्र दान में खर्चो गई लक्ष्मी अ्संख्यगुणी 
होकर फलेगी | 

एक आदमी चार-पाँच हजार रुपये के नये नोट लाया और घर 
आकर स्त्री को दिये। उस स्त्री ने उन्हें चल्हे के पास रख दिया और अन्य 
काम से जरा दूर चली गई | उसका छोटा लड़का पीछे सिगड़ी के पास 
बेठा था। सर्दी के दिन थे । लड़के ने नोट की गड्डी उठाकर सिगड़ी में डाल 
दी | अग्नि भड़क गई और वह तापने लगा। इतने में माँ आई। लड़का 
कहने लगा - माँ, देख ! मैंने सिगड़ी कंसी कर दी देखते ही माँ समझ गई
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कि भरे ! इसने तो पाँच हजार रुपयों की राख कर दी | उसे ऐसा क्रोध 
चढ़ा कि उसने लड़के को इतना अश्रधिक सारा कि लड़का मर गया। 
देखो ! पुत्र की अपेक्षा घन कितना प्यारा है ! ! 

दूसरी भी एक घटना है :- एक ग्वालिन दूध बेचकर, उसके तीन 
रुपये लेकर अपने गाँव जा रही थी | अकाल के दिन थे। रास्ते में लटेरे 
मिले । ग्वालिन को डर लगा कि ये लोग मेरे रुपये छीन लेंगे, इसलिए वह 
तीन कल्दार रुपये पेट में निगल गई; परन्तु लुटेरों ने वह देख लिया और 
ग्वालिन को सारकर उसके पेट में से रुपये निकाल लिये। 

े देखो, यह ऋरता ! ऐसे जीव दौड़कर नरक में न जावें तो अन्य 
कहाँ जावे ? ऐसे तीत्र पाप के परिणाम जिज्ञासु को नहीं होते । 

बहुत-से लोगों को तो लक्ष्मी कमाने को धुन में अच्छी तरह खाने 
का समय भी नहीं मिलता; देश छोड़कर अनाये की तरह परदेश में जाते 
हैं, जहाँ भगवान के दर्शन भी न मिलें, सत्संग भी न मिले । अरे भाई ! 
जिसके लिए तूने इतना किया, उस लक्ष्मी का कुछ तो सदुपयोग कर ! 

पचास-साठ वर्ष संसार की मजदुरी कर-कर के मरने बेठा हो; फिर 
भी यदि मरते-मरते oa AST में बच जाय और खटिया में से उठे तो भी 
पुनः उन्हीं पापकार्यों में संलग्न हो जाता है; परन्तु ऐसा नहीं विचारता कि 
अरे ! समस्त जिन्दगी घन कमाने में गवाँ दी और मुफ्त में पाप बाँधा 
और फिर ग्रह धन तो कोई साथ जायेगा नहीं, इसलिए राग घटाकर 
अपने हाथ से ही इसका कोई सदुपयोग करूँ और जीवन में आत्मा का 
कुछ हित हो - ऐसा उद्यम करू | 

देव-गुरु-धर्म का उत्साह, सत्पात्र दान, तीर्थयात्रा आदि में राग घटा- 
कर लक्ष्मी का उपयोग करेगा तो तुझे भी श्रन्तरंग में ऐसा संतोष होगा 
कि आत्मा के हित के लिए मैंने कुछ किया है। अन्यथा मात्र पाप में ही 
जीवन बिताया तो तेरी लक्ष्मी भी निष्फल जायेगी और मरण समय तू 
पछतावेगा कि अरे ! जीवन में आत्महित के लिए कुछ नहीं किया और 
अ्शान्तरूप से देह छोड़कर कौन जाने कहाँ जाकर पैदा होगा ? इसलिए 
हें भाई ! छठवें से सातवें गुणस्थान में भूलते मुनिराज ने करुणा करके 
तेरे हित के लिए इस श्रावकधर्म का उपदेश दिया है। 

तेरे पास चाहे जितना धन का समूह हो; परन्तु उसमें से तरा 
कितना ? तू दान में खर्च करे, उतना तेरा। राग घटाकर दानादि सत्‌-
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कार्य में खर्च हो, उतना ही धन सफल है। बारम्बार सत्पात्र दान के 
प्रसंग से, मुनिवरों धर्मात्माओं आदि के प्रति बहुमान, विनय, भक्ति से 
तुझे धर्म के संस्कार बने रहेंगे और ये संस्कार प्रभव में भी साथ चलेंगे, 
लक्ष्मी कोई परभव में साथ नहीं चलती । इसलिए कहते हैं कि संसार के 
कार्योदमें (विवाह,भोगोपभोग आदि में) तू लोभ करता हो तो भछे कर; 
परन्तु धर्मकार्यों में तु लोभ मत कर, वहाँ तो उत्साहपूर्वक-वर्तेन करना । 

जो अपने को धर्मी श्रावक कहलवाता है; परन्तु घर्मप्रसंग में उत्स।ह 
तो' श्राता नहीं, धर्म के लिए धन आदि का लोभ भी घटा नहीं सकता 
तो आचायेदेव! कहते हैं कि वह व।स्तव में धर्मी नहीं; परन्तु दंभी है, 
धर्मीपने का वह सिर्फ दंभ करता है । धर्म का जिसे वास्तव में रंग लगा 
हो, उसे तो धर्मप्रसंग में उत्साह श्रावे ही और धर्म के निमित्तों में जितना 
घन खर्च हो, उतना सफल है - ऐसा समभकर दान आदि में वह उत्साह 
से वर्तेता है । 

इसप्रकार दान की बात की । 
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धर्मात्मा को शुद्धता के साथ रहनेवाले शुभभाव से ऊँचा \ 

पुण्य, बंघता है, परन्तु उसकी दृष्टि तो आत्मा की छुद्धता को 

साधने पर है । जो जीव सम्यग्दर्शन प्रगट नहीं करे और मात्र \ 

शुभराग से A Mat AAT AAHT VaR AEHT रहे, वह तो \ 
मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकता, उसे तो श्रावकपना भी सच्चा नहीं 
होता 1, कोई जीव घर्म की आराधना कर रहा हो तो उसे | 
देखकर धर्मी को उसके प्रति प्रमोद आता है, क्योंकि उसे स्वयं ( 

को आराधना का तीक्न प्रेम है। | 
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“ पूज्य श्री कानजी स्वामी \ 
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धन का उपयोग केसे करें? 

पात्राशामुपयोगियत्किल ut aq daat aad 

येनानन्तगर्ण ata aad व्यावतंते तत्पुनः । 
again गत॑ पुनर्धनवतः  तनन्‍नष्टमेव a 
सर्वासामिति सम्पदां गृहवतां दाने प्रधानं फलम्‌ ॥१५॥ 

सामान्‍्यार्थे :- जो धन पात्रों के उपयोग में श्राता है, उसी को 
बुद्धिमान सनुष्य श्रेष्ठ मानते हैं, क्योंकि वह अ्रनम्तगुरणा सुख को 
देनेवाला होकर परलोक में फिर से भी प्राप्त हो जाता है। इसके 
बविपरोत आराचररा करनेवाले धनवानों का धन मोग के fafa a ave 
होता है, वह वास्तव में नष्ट हो हो जाता है श्रर्थात्‌ दानजनित पुण्य के 
अभाव में बह फिर कभी नहीं प्राप्त होता। श्रतः गृहस्थों को समस्त 
सम्पत्तियों के लाभ का उत्कृष्ट फल दान में ही प्राप्त होता है। 

श्लोक १५ पर प्रवचन 

गृहस्थ का जो घन पाजदान में खर्च हो, वही सफल है - ऐसा 
कहकर दान की प्रेरणा देते हैं । 

देखो ! जो ऐसा समझे, उसके पापपरिणाम कितने कम हो जावें, 
पुण्यपरिणाम कितने बढ़ जावें और फिर भी धर्म तो. इनसे भी भिन्न 
तीसरी ही वस्तु है। भाई ! पाप और पुण्य के बीच में विवेक करना 
चाहिये | संसार के भोगादि के लिए व्यवसाय करना, वह तो पापबन्ध का 
कारण है और धर्मप्रसंग में धर्मात्मा के बहुमान आदि के लिए व्यवसाय 
करना, वह पुण्य का कारण है और उसके फलस्वरूप प्रलोक में पुण्य 
सम्पदा भी मिलेगी; परन्तु धर्मात्मा तो इस सम्पदा को भी छोड़कर, मनि
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चर्णन में श्राता है । ऐसी दृष्टिपूवेक घर्मी को राग की बहुत मंदता होती 
है । राग रहित स्वभाव दृष्टि में ले और राग घटे नहीं - ऐसा कंसे बने ? 

यहाँ कहते हैं कि जिसे दानादि शुभभाव का भी पता नहीं, मात्र 
पापभाव में ही पड़ा है; उसकी तो इस लोक में भी शोभा नहीं और परलोक 
में भी उसे उत्तम गति नहीं मिलती । पाप से बचने के लिए सतप्रात्र दान 
ही say art ft मुनिवरों को तो परिग्रह ही नहीं, उनको तो अशुभ 
परिणति छूट गई है और बहुत आत्मरमणता वर्तती है, उनकी तो क्या 
बात ? यहाँ तो गृहस्थ के लिए उपदेश है । जिसमें अनेक प्रकार के पाप 
के प्रसंग हैं - ऐसे गृहस्थपने में पाप से बचने के लिए पूजा-दान-स्वाध्याय 
आदि कततंब्य हैं । 

तीत्र लोभी प्राणी को सम्बोधन करके श्री कार्तिकेय स्वामी तो 
गाथा १२ में यहाँ तक कहते हैं कि अरे जीव ! यह लक्ष्मी चंचल है, तू 
इसकी ममता छोड़ । तू तीत्र लोभ से देव-गुरु-शास्त्र के शुभ कार्यों में तो 
लक्ष्मी खर्च नहीं करता, कम से कम देह के लिए तो खर्च कर - इतनी 
तो ममता घटा। इसप्रकार भी यदिं लक्ष्मी की ममता घटाना सीखेगा 
तो कभी शुभ कार्यों में भी लोभ घटाने का प्रसंग आवेगा । 

यहाँ तो धर्म के निमित्तों, के प्रति. उल्लासभाव से जो दानादि होता 
है, उसकी ही मुख्य बात है। जिसे धर्म का लक्ष्य नहीं है और कुछ मंद 
राग से दानादि करता है, उसे तो साधारण पुण्य बँधता है; परन्तु यहाँ 
तो धर्म के लक्ष्य सहितवाले पुण्य की मुख्यता है श्रर्थात्‌ अधिकार के 
प्रारम्भ में ही अरहन्तदेव की पहिचान की है । 

. शास्त्र में तो जिससमय जो प्रकरण चलता हो, उससमय उसका 
ही. विस्तार से वर्णन होता है, ब्रह्मचर्य के समय ब्रह्मचयं का वर्णन होता 
है श्रौर दान के समय दान का वर्णन होता है; परन्तु मूलभूत सिद्धान्त 
को लक्ष्य में रखकर प्रत्येक कथन का भाव समभना चाहिए । 

जिसंके पास अधिक धन हो, उसे लोग धनवान कहते हैं। परन्तु 
शास्त्रकार कहते हैं कि जो लोभी है; उसके पास चाहे जितना घन पड़ा 
हो तो भी वह घनवान नहीं, परन्तु रंक है; क्योंकि जो धन उदारतापुर्वक 
सतृकाये में ख््ं करने के काम न आवे, अपने हित के काम न Ta, ATT 
पापबन्ध का ही कारण हो; वह धन किस काम का ? और ऐसे धन से 
घनवानपना कौन माने ? सच्चा धनवान तो वह है कि जो उदारतापूर्वक 
अपनी लक्ष्मी को दान में खर्च करता हो | भले लक्ष्मी थोड़ी हो; परन्तु
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जिसका हृदय उदार है, वह धनवान है और लक्ष्मी का ढ़ेर होते हुए भी 
जिसका हृदय ओछा है - कंजूस है, वह दरिद्री है। एक कहावत है कि :- 

रण चढ़ा रजपूत छुपे नहीं। 
दाता छुपे नहीं घर माँगन श्राये ॥॥ 

जिसप्रकार युद्ध में तलवार चलाने का प्रसंग आवबे तो वहाँ राजपूत 
की शूरवीरता छिपी नहीं रहती, वह घर के कोने में चुपचाप नहीं बैठता, 
उसका श्ौये उछल जाता है; उसीप्रकार जहाँ दान का प्रसंग आता है, 
वहाँ उदार हृदय के मनुष्य का हृदय छिपा नहीं रहता । धर्म के प्रसंग में 
प्रभावना आदि के लिए दान करने का प्रसंग आवे, वहाँ धर्म के प्रेमी 
जीव का हृदय भनभनाहुट करता उदास्ता से उछल जाता है। वह 
बचत का बहाना नहीं ढूढ़ता अथवा उसे बार-बार कहना नहीं पड़ता; 

परन्तु वह अपने उत्साह से ही दान आदि करता है कि अहो ! ऐसे उत्तम 

कार्य के लिए जितना दान करूँ, उतना कम है। मेरी जो लक्ष्मी ऐसे 
कार्य में खर्च हो, वह सफल है। इसप्रकार श्रावक दान द्वारा अपने 
गृहस्थपने को शोभित करता है। शास्त्रकार अब इस बात का विशेष 
उपदेश देते हैं । 

000०० 
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| \ ज्ञानभावना । 

\ संसार में जब हजारों प्रकार को प्रतिकूलता एक साथ aT H 
|| पड़े , कहीं सागे न सूके; उससमय उपाय क्या ? उपाय एक ही कि 
i धेर्यपृवेक ज्ञानभावना भागा । 
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ज्ञानभावना क्षणमात्र में सब प्रकार की उदासी को नष्ट कर £ 

\ हितमार्ग सुकाती है, शान्ति देती है, कोई भ्रलौकिक धैर्य और 

\ अचित्य शक्ति देती है । | 
\ गृहस्थ श्रावक को भी 'ज्ञानभावना' होती है । ' 

| - पुज्य श्री कानजी स्वामो \
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दानेनंव ग्रृहस्थता गुणवत्ती लोकद्वयोद्योतिका 

सेव स्थान्‍्तनु तद्दिना धनवतो लोकद्बयध्वंसकृतु । 
दुर्व्यापारशतेषघु सत्सु fem: ad aged 
तननाशाय शशांकशुभ्रयशसे दान व नान्यत्परम्‌ ॥१४॥। 

सासान्‍्यार्थ :- धनवान सलनुष्यों का गृहस्थपना दान करने पर 
ही लाभदायक है तथा दान करने से इस लोक और परलोक दोनों 
का उद्योत होता है। दान रहित गृहस्थपना तो दोनों लोकों का ध्वंस 
करनेवाला है | गृहस्थ को संकड़ों प्रकार के दुर्व्यापार से जो पाप होता 
है, उसका नाश दान से ही होता है श्रौर दान करने से चन्द्र समान उज्ज्वल 
यश प्राप्त होता है! इसप्रकार पाप का नाश और यश की प्राप्ति के लिए 
TA BL सतपात्र दान के अलावा श्रन्य कोई मार्ग नहीं है; इसलिए 
झपना हित चाहनेवाले गृहस्थों को दान से अपना गुहस्थपना सफल 
करना चाहिए । 

श्लोक १४ पर प्रवचन 

श्रावक के नितप्रति के जो छह कर्तंग्य हैं, उनमें से यहाँ दान का 
बर्णेन चल रहा है। 

देव-गुरु-शास्त्र के प्रति उल्लास के द्वारा Fae HT MIT FT 
उल्लास कम होता है, तब. वहाँ दानादि के घुभभाव श्राते हैं; इसलिए 
'गृहस्थ को पाप घटाकर शुभभाव करना: चाहिये' - ऐसा उपदेश है। 
तू शुभभाव कर - ऐसा उपदेश व्यवहार में होता है; परमार्थ से तो राग 
का कत्त त्व आत्मा के स्वभाव में नहीं है, राग के अंश का भी कत्तुत्व 
माने अथवा Ga aera माने तो मिथ्यादृष्टि है - ऐसा शुद्धईृष्टि के
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होकर, राग रहित केवलज्ञान को श्ाधकर मोक्ष प्राप्त करेगा | इसप्रकार 
धर्मीजीव तीनों का विवेक करके जबतक मुनिदशा न हो सके, तबतक 
गृहस्थ अवस्था में पाप से बचकर दानादि शुभकार्यों में प्रवतंता है । 

श्री पद्मनन्दी स्वामी ने दान का विशेष कथन दानोपदेशन नाम के 

gar अधिकार में किया है। भाई ! स्त्रो आदि के लिए तू जो धन खचचे 
करता है, पुत्र-पुत्री के लग्न आदि में पागल होकर घन खर्च करता है; 

वह तो व्यर्थ है; व्यर्थ ही नहीं, परन्तु उलटे पाप का कारण है। उसके 
बदले है भाई ! जिनमन्दिर के लिए, वीतरागी शास्त्रों के लिए तथा 

धर्मात्मा श्रावक साधर्मी आ्रादि सुपात्रों के लिए तेरी जो लक्ष्मी खर्च हो, 
वही धन्य है । 

लक्ष्मी तो जड है; परन्तु उसके दान का जो भाव है, वह धन्य 
है - ऐसा समभना; क्योंकि aaa में जो लक्ष्मी खर्चे हुई, उसका फल 
अनन्तगुना आवेगा । इसकी हृष्टि में धर्म की प्रभावना का भाव है अर्थात्‌ 
ग्राराधकभाव से पुण्य का रस अ्रनन्तगुना बढ़ जाता है। नव प्रकार के 
देव कहे हैं :- पंच परमेष्ठी, जिनमन्दिर, जिनबिम्ब, जिनवाणी और 
जिनंधम - इन नव प्रकार के देवों के प्रति धर्मी को भंक्ति का उल्लास 
ala है । 

जो जीव पापकार्यों में तो उत्साह से घन खर्च करता है और 
धर्मकार्यों में कंजूसी करता है तो उस जीव को धर्म का सच्चा प्रेम नहीं, 

उसे धर्म की श्रपेक्षा संसार का प्रेम ग्रधिक है । धर्म के प्रेमवाला years 
अपनी लेक्ष्मी को संसार की अपेक्षा घर्मकार्यों में ग्रघिक उत्साह से खर्चे 
करता है | 

अरे ! चेंतन्य को साधने के लिए जहाँ सर्वेसंगपेरित्यागी मुनि होने 
की भावना हो, वहाँ लक्ष्मी का मोह न घटे - यह केसे बने ? लक्ष्मी में 
भोगों में अ्रथवा शरीर में धर्मी को सुखबुद्धि नहीं होती । आत्मीय सुख जिसने 
देखा है अर्थात्‌ विषयसुखों की तृष्णा जिसे नष्ट हो गई है; वह जिसमें 
सुख नहीं, उसकी भावना कंसे करे? इसप्रकार घर्मात्मा के परिणाम 
अत्यन्त कोमल होते हैं, तीत्र पापभाव उसे नहीं होते । 

लोभियों के हेतु कौवे का उदाहरण शास्त्रकार ने दिया है। रसोई 
की जली हुई खुरचन मिले, वहाँ कौवा काँव-काँव करता रहता है । वहाँ 
HAM से आचार्य बतलाते हैं कि अरे ! यह कौवा भी काँव-काँव करता
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हुआ अन्य कौवों को इकट्ठा करके खाता है और तू ? राग द्वारा तेरे गुण 
जले, तब पुण्य बँधा और उसके फल में यह लक्ष्मी मिली; इस तेरे गुण 
के जले हुए खुरचन को यदि तू अकेला-अ्रकेला खावे और साधर्मी-प्रेम 
वर्गरह में उसका उपयोग -न करे तो क्‍या तू कौवे से भी गया-बीता हो 
गया ? अतः हे भाई ! पात्रदान की महिमा जानकर तू तेरी लक्ष्मी का 
सदुपयोग कर । 

प्रद्म्नकुमार ने पूर्वभव में औौषधिदान किया था, उससे उसे 
कामदेव जैसा रूप तथा ग्रनेक ऋद्धियाँ मिली थीं । लक्ष्मण की पटरानी 
विशल्यादेवी ने पूर्वभव में एक अजगर को करुणाभाव से ग्रभयदान किया, 
उससे उसे ऐसी ऋद्धि मिली थी कि उसके स्तान के पानी से लक्ष्मण आदि 
की मूर्च्छा उतर गई । बज्जजंघ और श्रीमती की बात भी प्रसिद्ध है; वे 
आ्राह्रदान से भोगशभूमि में उत्पन्न हुए और वहाँ मुनिराज के उपदेश से 
उन्होंने सम्यग्दशन पाथा था; उनके आहारदान में अनुमोदन करनेवाले 
चारों जीव (सिंह, बन्दर, नेवला श्रौर सुअर) भी भोगभूमि में उनके 
साथ ही जन्मे ग्रौर सम्यग्दर्शन प्राप्त किया। यद्यपि सम्यग्द्शन कोई 
पूर्व के शुभराग का कुछ फल नहीं है; परन्तु सम्यग्दशन हुआ्रा; इस लिए पूर्व॑ 

के राग को परम्पराकारण भी कहने में आता है - ऐसी उपचार की 

पद्धति है । देव-गरुरु-धर्म के प्रसंग में बार॒म्बार दान करने से तेरे घर्म के 
संस्कार ताजे रहा करेंगे और धर्म की रुचि का बारम्बार चिन्तन होने से 
तुझे आगे बढ़ते का कारण बनेगा। 

धर्म के प्रेम सहित जो दानादि का भाव हुआ, वह 'पु्व॑ में ग्रनन्‍्तकाल 
में नहीं हुआ - ऐसा अपूर्व है और उसके फल में जो शरीर आदि मिलेंगे, 
वे भी प्रपूर्व हैं; क्योंकि आराधकभाव सहित पुण्य जिसमें निर्मित्त हो - 
ऐसा शरीर भी पहले अज्ञानदशा में कभी नहीं मिला था| जीव के भावों 
में अपूरव॑ता होने पर संयोगों में भी अ्रपू्वता हो गई। सतपात्र दान के 
प्रसंग से अन्तर में स्वयं की प्रीति पुष्ट होतो है, उसकी मख्यता है; उसके 
साथ का राग और पुण्य भो भिन्‍न प्रकार का होता है । 

इसब्रकार दान का उत्तम फल जानता ।
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ga राज्यमशेषमथिष्चु धन दत्त्वाइभय प्रारिषषु 
प्राप्ता नित्यसुखास्पदं सुतपसा मोक्ष पुरा पाथिवा: । 
मोक्षस्यापि भर्वेत्ततः प्रथमतों दाने निदान ge: 
शक्त्या देयभिदं सदातिचपले द्रव्ये तथा जीविते ॥१६॥ 

सामान्यार्थ :- यह जीवन और धन दोनों अत्यंत क्षणभंगुर हैं - 
ऐसा जानकर चतुर पुरुष को सदा शक्ति-अ्रनुतार दान करना चाहिये; 
क्योंकि मोक्ष का प्रथम कारश दान है। पूववे में अ्रनेक राजाओं ने याचक- 
जनों को धन देकर, सब प्राणियों को अ्रमय देकर और पुत्र को समस्त 
राज्य देकर, सस्यक्‌ तप द्वारा नित्य सुखास्पद भोक्ष पाया । 

इलोक १६ पर प्रवचन 

देखिये ! यहाँ ऐसा बतलाते हैं कि दान के फल में धर्मीजीव को 
राज्य-सम्पदा वगरह मिले, उसभें वह सुख मानकर मूच्छित नहीं होता; 
परन्तु दानादि द्वारा उसका त्याग करके मुनि होकर मोक्ष को साधने 

' चला जाता है । 

जिसप्रकार चतुर किसान बीज की रक्षा करके बाकी का ATT 
भोगता हैं श्रौर बीज बोता है, उसके हजारोंग्रुने दाने पकते हैं; उसीप्रकार 
धर्मीजीव पुष्यफलरूप लक्ष्मी वगैरह वैभव का उपभोग धर्म की रक्षापूर्वक 
करता है और दानादि सत्कार्यों में लगाता है, जिससे उसका फल बढ़ता 
जाता है और भविष्य में तीर्थंकरदेव का समवसरण तथा गणधरादि संत 
धर्मात्माओं का योग वगेरह धर्म के उत्तम-निमित्त मिलते हैं। वहाँ 
आरा भस्वरूप को साधकर, बाह्मपरिग्रह छोड़कर, मुनि होकर, केवल- 

ज्ञानरूप अनन्त ग्रात्मवैभव को प्राप्त करता है।
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पुण्य के निषेध की भूमिका में (श्रर्थात्‌ वीतरागभाव को साधते- 
साधते) ज्ञानी को अनन्तगुंना पुण्य बँघता है 1 पुण्य की रुचिवाले अज्ञानी 
को जों पुण्य बँधे; उससे पृष्य का निषेध करनेवाले ज्ञानी की भूमिका में 
a wa fe, ae श्रलौकिक होता है । जिससे तीथ्थंकरपद मिले, चक्रवर्तीपद 
fad, बलदेवपद मिले - ऐसा पृथ्य झाराधक जीव को ही होता है; 
राग की रुचिवाले विराघक को ऐसा पुण्य नहीं बँचघता तथा जब उस 
पृण्य का फल आये, तब भी ज्ञानी उन संयोगों को श्रपश्नू व - क्षणभंगुर 

बिजली जैसे चपल जोनकर उनका त्याग करता है और श्र व ऐसे सुखधाम 
आत्मा को साधने हेतु सर्वसंगत्यागी मुनि होता है शौर मोक्ष को साधता है। 

पहले से ही दान की भावना द्वारा राग घटाया था, उससे आगे 
बढ़ते-बढ़ते सर्वेसंग छोड़कर मुनि होता है | पहले से ही - गृहस्थपने में ही 
दानादि द्वारा थोड़ा भी राग घटाते जिससे नहीं बनता, राग रहित स्वभाव 
कया है, इसे लक्ष्य में भी जो नहीं लेता; वह सवे राग को छोड़कर मुनिपना 
कहाँ से लेगा ? - इस Bde a मोक्ष का प्रथम कारण दान कहा 
गया है। 

ज्ञानी जानता है कि एक तो लक्ष्मी इत्यादि बाह्यसंयोग में मेरा 
सुख जरा भी नहीं है, फिर वे संयोग क्षणभंगुर भी हैं और उनका ATA 
जाना तो पूर्व के पृण्य-पाप के आधीन है। पुण्य हो तो दान में खर्चे करने 
पर भी लक्ष्मी समाप्त नहीं होती और पुण्य समाप्त हो तो लाख उपाय 
द्वारा भी वह नहीं रहती - ऐसा जानते हुए वह महापुरुष धन वगेरह 
छोड़कर मूनि होता है तथा सर्व परिग्रह छोड़कर मुनिपना न छे सके, 
तबतक उसका उपयोग दानादि में करता है। इसप्रकार त्याग अथवा 
दान - ये दो ही लक्ष्मी के उपयोग के उत्तम मार्ग हैं । 

श्ज्ञानी तो परिग्रह में सुख मानने से उसकी ममता करके उसे 
साथ में ही रखना चाहता है। जितना बढ़ परिग्रह, उतना बढ़ सुख - 
ऐसी अज्ञानी की अमणा है। ज्ञानी जानता है कि जितना परिग्रह छूटे, 
उतना सुख है। मात्र बाह्मत्याग की बात नहीं; अन्दर का मोह छूटे, तब 
परिग्रह gar ee Fata zt 

अ्रहा ! चैतन्य का आनन्दनिधान जिसने देखा, उसे राग के 
फलरूप बाह्य वेभव तो तुणतुल्य लगता है। किसी स्तुति में स्वामी 
पद्मनंदी कहते है कि अहो नाथ ; दिव्यध्वनि द्वारा आपने आत्मा के 
अग्रचित्त्य निधान को स्पष्टरूप से बताया, तो अब इस जगत में ऐसा कौन
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है कि इस निघान के खातिर राजपाट के निधान को तृण समान समझकर 
न त्यागे और चेतन्यनिधान को न साथें ? 

देखो तो ! बाहुबली जेसे बलवान योद्धा राजसम्पदा छोड़कर इस- 
प्रकार चले गये कि पीछे फिरकर भी नहीं देखा कि राज्य का क्‍या हाल 
है ? चैतन्य की साधना में अ्डिगरूप से ऐसे लीन हुये कि खड़े-खड़े ही 
केवलज्ञान प्राप्त कर लिया। शांतिनाथ कुन्थुनाथ, अरनाथ जसे तीर्थंकर 
चक्रतर्ती भरत चक्रवर्ती, एवं पाण्डव श्रादि महाष्रुष भी क्षणमात्र में राज्य- 

वेभव छोड़कर मुनि हुए; उन्हें जीवन में प्रारम्भ से ही भिन्‍नता की भावना 
का घोलन था । वे राग और राज्य से पहले ही से श्रलिप्त थे; इसलिए 
क्षणभर में ही जिसप्रकार सर्प skal उतारता है, उप्तीप्रकार वे राज्य 
और राग दोनों को छोड़कर मुनि हुए और स्वरूप की साधना की। 
भ्रज्ञानी को तो साधारण परिग्रह की ममता छोड़नी भी कठिन पड़ती है 
चक्रवर्ती की सम्पदा की तो क्‍या बात ? परन्तु उन्होंने चेतन्यसुख के 
सामने उसे भी तुच्छु समभकर एक क्षण में छोड़ दी । 

इसलिए कवि कहते हैं कि :- 
छ्वानवे हजार नार छिनक में दोनी छार, 
ग्रे मन! ता निहार काहे तू डरत है? 
छहों खण्ड की विभूति छाँड़त a ae agi, 
चम्‌ चतुरंगन सों नेह aaa gu 
नौ तिधान श्रादि जे चोदह रतन त्याग, 
देह सेती नेह तोड़ बन बिचरत हैं। 
ऐसी विभौ त्यागत विलम्ब जिन कीन्हों नाहों, 

तेरे कहो केती निधि ? सोच क्यों करत है ? 
अरे ! लक्ष्मी और जीवन ग्त्यन्त ही अस्थिर है, उनका क्या भरोसा ? 

लक्ष्मी का दूसरा ATA “ATA कहा है; क्‍योंकि वह इन्द्रधनुष Tay Wey 
है, क्षणमं गुर है । लक्ष्मी कब चली जावेगी ओर जीवन कब समाप्त हो 
जावेगा - इसका कोई भरोसा नहीं । कल का करोड़पति अथवा राजा 
महाराजा आज भिखारी बन जाता है। आज का निरोगो दूसरे क्षण मर 
जाता है। सुबह जिसका राज्याभिंषक हुआ, संध्या समय उसकी ही चिता 
देखने में श्र। जाती है । 

भाई ! ये तो सब अध्रव हैं, इसलिए श्रव चेतन्यस्वभाव को 
हृष्टि में लेकर इस लक्ष्मी आदि का मोह छोड़ | धर्मी श्रावक अथवा 
जिन्नासु-गृहस्थ अपनी वस्तु से शक्तिश्रनूसार याचकों को इच्छितान देवें।
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दान योग्य वस्तु का होता है, श्रयोग्य वस्तु का दान नहीं होता । 
लौकिक कथाओं में श्राता है कि किसी राजा ने अपने शरीर का माँस 
काटकर दान में दिया अ्रथवा अ्रमुक भक्त ने अपने एक पुत्र का मस्तक 
दान में दिया; परन्तु यह वस्तुधर्म से विरुद्ध है, यह दान नहीं कहलाता, 
ag तो कुदान है। दान देनेवालों को भी योग्य-अ्रयोग्य का विवेक होना 
चाहिये। 

श्रादरणीय धर्मात्मा आदि को आदरपूर्वक दान देवें और अन्य 
दीन-दुःखी जीवों को करुणाबुद्धि से दान देवे । धर्मी का ऐसी भावना 
होती है कि मेरे निमित्त से जगत में किसी प्राणी को दुःख न हो। यही 
सब प्राणियों के प्रति अहिसाभावरूप ग्रभयदान है और श्ञास्त्रदान आदि 
का वर्णन भी पूर्व में हो गया है - ऐसे दान को मोक्ष का प्रथम कारण 
कहा गया है। ह 

प्रश्न :- मोक्ष का भूल तो सम्यग्दशेन है, तो यहाँ दान को मोक्ष 
का प्रथम कारण कैसे कहा ? 

उत्तर :- पहले प्रारम्भ में सर्वज्ञ की पहिचान की बात की थी, 
उस सहित दान की यहाँ बात है। उसीप्रकार श्रावक को प्रथम भूमिका में 
घ॒र्म का उल्लास और भाव ग्रवश्य होता है, उसे बताने के लिए व्यवहार से 
उसे मोक्ष का प्रथम कारण कहा है। इतना राग घटना भी जिसे नहीं 
रुके, वह मोक्षमार्ग में कैसे श्रावेगा ? बीतरागदृष्टिपृवंक जितना राग घटा, 
उतना मोक्षमार्ग है। पहले दानादि द्वारा राग घटाना सीखेंगा तो बढ़कर 

मुनिपना लेगा और मोक्षमार्गं को साधेगा | इस श्पेक्षा से दान को मोक्ष 
का प्रथम कारण कहा है - ऐसा समझना । 

00000 | । | \ | । | | ( ॥ | 

| देव-गुरु-धर्म के प्रसंग में बारम्बार दान करने से धर्म का 
संस्कार ताजा रहा करता है और घर्म की रुचि का बारम्वार 

| घोलन होने से झ्ागे बढ़ने का कारण होता है“““जों जीव पापकार्य॑ 
॥ में तो उत्साह से घन खर्च करता हैं और धर्म कार्यों में कंजूसी \ 
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करता है उसे धर्म का सच्चा प्रेम नहीं, धर्म के प्रेमवाला गृहस्थ । 
संसार की अपेक्षा विशेष उत्साह से धर्म कार्यों में वर्तता है । 
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मनृष्यभव प्राप्त करके क्या करना ? 
ये मोक्ष प्रति नोद्यताः सुनुभवे लब्धेषपि zg ga: 

तें तिष्ठति गृह न दानमिह चेत्‌ तन्‍्मोहपाशों रढ़ः । 
मत्वंदं गृहिएा य्थद्धि विविध दान सदा. दोयतां 

तत्संसारसरित्पति प्रतरणं पोतायते निश्चित ॥१७॥ 

साम्तान्याथ : - उत्तम मनुष्यभव प्राप्त करके भी जो कुबुद्धि-जीव 
मोक्ष का उद्यम नहीं करता श्रौर गृहस्थपने में रहकर दान भी नहीं देता, 
उसका गृहस्थपना तो रढ़-मोहपाश के समान है - ऐसा समभकर गृहस्थ 
के लिए श्रपनी शक्ति-अनुसार विविध प्रकार से दान देना सदा कतंव्य है; 
वर्योकि गृहस्थ को तो दान संसारससुद्र से तिरने के लिए निश्चित जहाज 
के समान है। 

श्लोक १७ पर प्रवचन 

sae का वर्णन सर्वजश्ञ की पहिचान से शुरू किया था। उसमें 
यह दान का प्रकरण चल रहा है। इसमें कहते हैं कि ऐसा दुर्लभ मनुष्यपता 
प्राप्त करके जो मोक्ष का उद्यम नहीं करता अर्थात्‌ मुनिपना भी ग्रहण 
नहीं करता और दानादि श्राव्रकधर्म का भो पालन नहीं करता, वह तो 
मोह॒बन्धन में बँधा हुआ है । 

प्रथम तो ऐसे मनुष्यपने को पाकर मुनि होकर मोक्ष का साक्षात्‌ 
उद्यम करना चाहिये। उतनी शक्ति न हो तो गृहस्थपने में रहकर दान 
तो जरूर करना चाहिये। इतना भी जो नहीं करते और मात्र संसार के 
पाप में ही लगे रहते हैं, वे तो तीन्र मोह के कारण संसार की दुगंति में 
कृष्द उठाते हैं । इससे बचने के लिये दान उत्तम जहाज के समान है ।
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दान में देव-गुरु-शास्त्र के प्रसंग की मुख्यता है, जिससे उसमें धर्म 
का संस्कार बना रहे और राग्र घटता जावे तथा झ्रागे जाकर मुनिपना 
होकर वह मोक्षमार्ग को साध सके | श्रावक के अन्तःकरण में मुनिदशा 
की प्रीति है, इसलिये हमेशा त्याग की ओर लक्ष रहा करता है; मुनिराज 
को देखते ही भक्ति से उसके रोम-रोम पुलकित हो जाते हैं । 

मुनिभावना की बातें करे और अभी राग थोड़ा भी घटाने का 
ठिकाना न हो, लोभादि अ्रसीम हो - ऐसे जीव को धर्म का सच्चा प्रेम 
नहीं | धर्मीजीव मुनि अथवा ग्रजिका न हो सके तो भले ही गृहवास में 
रहता हो; परन्तु गृहवास में रहते हुए भी उसको आत्मा में कितनी 
उदासीनता है ! 

अरे ! य£ मनृष्य भ्रववार मिला; जेनधर्म का और सत्सम का 
एसा उत्तम योग मिला तो आत्मा को साधकर मोक्षमाग्ग द्वारा उसको 
सफल कर । संसार-मोह में जीवन बिताता है, उसके बदले आन्तरिक 
प्रयत्न ढ्वारा आत्मा में से माल बाहर निकाल -आ्रात्मा का वेभव प्रगट 
कर । चेतन्यनिधान के सामने जगत के भ्रन्य सभी निधान तुच्छ हैं । 

अहा ! संतों ने इस चेतन्यनिधान को स्पष्टरूप से दिखा दिया; 
उस जानकर परिग्रह छोड़कर इस चेतन्यखजाने को न ले - ऐसा मूर्ख 
कौन है? चेतन्यनिधान को देखने के पद्चात्‌ बाहर के मोह में लगा 
रहे + ऐसा मू्खे कौन है ? करोड़ों रुपया देने पर भी जिस आयुष्य का 
एक समय भी बढ़ नहीं सकता - ऐसे इस कीमती मनुष्य जीवन को 
जो व्यर्थ गमाते हैं और जन्म-मरण के अ्रंत का उपाय नहीं करते, वे 

दुबुद्धि हैं। 
भाई ! यह आत्मा को साधने का अ्रवसर है। तेरे खजाने में से 

जितना वेभव निकाले, उतना निकले - एसी बात है। अरे, इस भ्रवसर 
को कौन खोवे ? झानन्द का भंडार खुले तो श्रानन्द को कौन न लेवे ? 
बड़-बड़े चक्रवर्तियों ने शौर अल्पायु राजकुमारों ने इस चेतन्यखजाने 

को लेने हेतु बाहर के खजाने को छोड़-छोड़कर वन में गमन किया; 
अन्तर में ध्यान करके सर्वेज्ञपद के 4चिन्त्य खजाने को खोला और श्रपना 
जीवन सफल किया । 

इसप्रकार घर्मात्मा आत्मा का आनन्द केसे बढ़े, उसी में उद्यमी 
है। जो दुब्र॒ द्धि जीव ऐप्ता उद्यम नहीं करता, तृष्णा को तीन्नता से परिग्रह 
को ही इकट्ठा किया करता है, उसका तो जोवन व्यर्थ है। दान के बिना
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गहस्थ तो मोह के जाल में फेंसे हुए के समान हैं। जिसप्रकार रसता 

इन्द्रिय की तीत्र लोलुपी मछली जाल में फँस जाती है श्रौर दु:खी होती 
है, उसीप्रकार तीब्र लोलपी गृहस्थ मिथ्यात्व - मोह के जाल में फंसा 
रहता है और संसारभ्रमण में दुःखी होता है। ऐसे संसारअ्रमण से बचने 
हेतु दान नौका समान है, भ्रतः गृहस्थों को अपनी ऋद्धि के प्रमाण में दान 
करना चाहिये । 

“ऋद्धि के प्रमाण में' का अर्थ क्या ? 

लाखों-करोंड्रों की सम्पत्ति में से पाँच-दस रुपया खर्च, वह 
ऋद्धि के प्रमाण में नहीं कहा जा सकता श्रथवा श्रन्य कोई करोड़पति 
ने पाँच हजार खर्च किये और मैं तो उससे कम सम्पत्तिवाला हूँ, श्रतः 
मुझे तो उससे कमर खर्च करता चाहिये - ऐसी तुलना न करे। मुझे तो 
मेरा राग घटाने हेतु दान करना है न ? उसमें दूसरे का क्या काम है? 

प्रश्न :- हमारे पास थोड़ी सम्पत्ति है तो दान कहाँ से करें ? 

उत्तर :- भाई ! विशेष सम्पत्ति हो तो ही दान हो - ऐसी कोई 
बात नहीं और तू तेरे संसारकार्यों में खर्चे करता है या नहीं ? तो 
ada में भी उल्लासपूर्वक थोड़ी सम्पत्ति में से तेरी शक्तिप्रमाण खचे 
कर। दान के बिना गृहस्थपना निष्फल है। श्ररे! मोक्ष का उद्यम 
करने का यह अवसर है। उसमें सभी राग न छूटे तो थोड़ा राग तो 
घटा । मोक्ष के लिये तो सभी राग छोड़ना पड़ गा। यदि दानादि द्वारा 
थोड़ा राग भी घटाते तुभसे नहीं बनता तो तू मोक्ष का उद्यम किसप्रकार 
करेगा ? | 

अहा ! इस मनुष्यपने में आत्मा में राग रहित ज्ञानदशा प्रगट 
करने का प्रयत्न जो नहीं करता और प्रमाद से विषयकषायों में ही 
जीवन बिताता है, वह मूृढ़बुद्धि मनुष्यपना खो देता है; उसे पश्चात्ताप 
होता है कि भरे रे ! मनुष्यपने में हमने कुछ नहीं किया । 

जिसे धर्म का प्रेम नहीं, जिस घर में धर्मात्मा के प्रति भक्ति के 
उल्लास से तन-मन-धन नहीं लगाया जाता; वहु वास्तव में घर ही नहीं 
है, परन्तु मोह का पिजरः है, संसार का जैलखाना है। धर्म की प्रभावना 
और दान द्वारा ही गृहस्थपने की सफलता है । मुनिपने में स्थित तीर्थकर 
को अथवा अन्‍य महामुनियों को ग्राहा रदान देने पर रत्नवृष्टि होती है - 
ऐसी पात्रदान की महिमा है ।
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एकबार आहारदान के प्रसंग में एक धर्मात्मा के यहाँ रत्नवृष्टि 
हुई; उसे देखकर किसी को ऐसा विचार आया कि मैं भी दान दूँ, जिससे 
मेरे यहाँ भी रत्न बरसे । ऐसी भावता सहित उसने श्राह्दरदान दिया। 
वह आहार देता जावे और आकाश की ओर देखता जावे कि ग्रब मेरे 
्राँगन में रत्न बरसेंगे; परन्तु कुछ नहीं बरसा। देखिये ! इसे दान नहीं 
कहते, इसमें मूढ़ जीव के लोभ का पोषण है। धर्मीजीव को दान देने में 

गुणों के प्रति प्रमोद है और राग घटाने की भावना है। पहले मूखतावश 
कुदेव-कुगुरु पर जितना प्रेम था, उसकी अपेक्षा श्रधिक प्रेम यदि देव-गुरु 
के प्रति न आवे तो उसने सच्चे देव-गुरु को वास्तव में पहिचाना ही नहीं, 
माना ही नहीं, वह देव-गुरु का भक्त नहीं, उसे तो सत्तास्वरूप में कुलटा 
स्‍त्री समान कहा है । 

देखिये, इस जेनधर्म का चरणानयोग भी कितना अलौकिक है ! 
जन श्रांवक का आचरण किसप्रकार होवे, उसकी यह बात है। राग को 
मन्दता के आचरण बिना जैन श्रावकपना नहीं बनता । राग के एक अ्रंश 
का कत्त त्व भी जिसकी हृष्टि में रहा नहीं - ऐसे जीव के आचरण में भी 
राग कितना मंद पड़ जाता है! पहले जैसे ही राग-द्वंष किया करे तो 
समभना कि उसकी हृष्टि में कोई अपूर्वता नहीं भ्राई, उसकी रुचि में कोई 
परिवतेन नहीं हुआ । रुचि और हृष्टि बदलते ही सारी परिणति में अपूर्वता 
भरा जाती है, परिणाम की उथल-पुथल बंद हो जाती है। 

इसप्रकार द्रव्यानुयोग के अध्यात्म का और चरणान्‌योग के 
परिणाम का मेल होता है। दृष्टि सुधरे और परिणाम चाहे जैसे हुआ 
करें - ऐसा नहीं बनता | देव-गुरु के प्रति भक्ति, दान वगैरह परिणाम 
की मन्दता का जिसका ठिकाना नहीं है, उसे तो हृष्टि सुधारने का प्रसंग 
नहीं है। जिज्ञासु की भूमिका में भी संसार की तरफ के परिणामों की 
श्रत्यंत ही मन्दता हो जाती है और धर्म का उत्साह बढ़ जाता है। 

दानादि शुभपरिणाम मोक्ष के कारण हैं - ऐसा चरणानयोग में 
उपचार से कहा जाता है; परन्तु उसमें स्वसन्मखता द्वारा जितने अंश में 
ग्रका श्रभाव होता है, उतने अंश को मोक्ष का कारण जानकर उपचार 

से दान को मोक्ष का कारण कहा। इसप्रकार परम्परा से वह मोक्ष का 
कारण होगा, परन्तु किसे ? जो शुभराग में घर्म मानकर नहीं अटके, 
उसे । जो शुभराग को ही वास्तव में मोक्ष-कारण मानकर अंक जावेगा, 
उसके लिए तो वह उपचार से भी मोक्षमार्ग नहीं। वीतरागी शास्त्रों का
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कोई भी उपदेश राग घटाने हेतु ही होता है, राग के पोषण हेतु नहीं 
होता । 

ग्रहो ! जिसे अपनी आत्मा का संसार से उद्धार करना है, उसे 
संसार से उद्धार करने का मार्ग बतानेवाले देव-ग्रुरु-धर्म के प्रति परम 
उल्लास आता है। जो भव से पार हो गये, उनके प्रति उल्लास से राग 
घटाकर स्वयं भी भव से पार होने के मार्ग भें आगे बढ़ता है। जो जीव 
संसार से पार होने का इच्छुक होता है; उसे कुदेव-कुग्ुरु-कुशास्त्र के 
प्रति प्रेम श्राता ही नहीं, क्योंकि उनके प्रति प्रम तो संसार का ही 
कारण है। 

प्रश्न :- सच्चे देव-गुरु के प्रति प्रेम करना भी तो राग ही हैन? 

उत्तर :- यह सत्य है; परन्तु सच्चे देव-गुरुकी पहिचान सहित 
उनकी तरफ का राग सवेरे की लालिमा जैसा है, उसके बाद थोड़े समय 
में ही वीतरागता से जगमगाता हुआ सूर्य उदय होगा और कुदेव आदि 
का राग तो सन्ध्या की लालिभा जेसा है, उसके पश्चात अ्न्धकार है 
अर्थात्‌ संसारश्रमण है । 

जहाँ धर्म के प्रसंग में आपत्ति पड़, वहां तन-मन-धन श्रर्पण करने 
से धर्मी चुकता नहीं। ,उसे कहना नहीं पड़ता कि भाई ! तुम ऐसा करो; 

प्रन्तु संघ पर, धर्म पर अथवा साधर्मी पर जहाँ आपत्ति-प्रसंग आवे और 
ग्रावश्यकता पड़, वहाँ धर्मात्मा अपनी सारी शक्ति के साथ तैयार ही 
रहता है। 

जिसप्रकार रण-संग्राम में राजपूत का शोय॑ छिपता नहीं, 
उसी प्रकार धम्मंप्रसंग में धर्मात्मा का उत्साह छिपा नहीं रहता। ध्र्मात्मा 
का धर्मप्रेम ऐसा है कि धर्मप्रसंग में उसका उत्साह छिपा नहीं रह सकता, 
घर्मं की रक्षा के खातिर अथवा प्रभावना के खातिर स्वस्व स्वाहा करने 
का प्रसंग आवे तो भी पीछे सुड़कर नहीं देखता । ऐसे धर्मोत्साहपूर्वक 
दानादि का भाव श्रावक को भवसमुद्र से पार होने हेतु जहाज समान है; 
अतः गृहस्थों को प्रतिदिन दान देना चाहिये । 

इसप्रकार दान का उपदेश दिया गया, श्रब श्रागे जिनेन्द्र भगवान 

के दशेन का विशेष उपदेश दिया जाता है। 

oooce
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यनित्यं न विलोक्यतें जिनवतिः न स्मर्यतें नाच्यंते 
न स्तृयेत न दीयते सुनिजने दान च भवक्‍त्या परम्‌ । 
सामथ्यें सति तदृगृहाश्रमप्द॑ पाषाणनावा सम 
तत्रस्था भवसागरेइतिविषमे मज्जन्ति नश्यन्ति च ॥१८॥ 

सामान्‍्यार्थ :- जो गुहस्थ प्रतिदिन परभभक्िति से जिननाथ के 
दर्शन नहीं करता, स्मरण नहीं करता, WHAT नहीं करता तथा सामथ्य 
होते हुए भी परमभवित रे घुनिराजों को दान नहीं देता; उसका 
गहस्थाक्रसपद पत्थर की नाव के समान है। पत्थर की नौका के समान 
wera पद में स्थित हुआ वह जीव श्रत्यन्त भयंकर भवसागर A saat 
है ग्रौर नष्ट होता है! 

श्लोक १८ पर प्रवचन 

भगवान सर्वज्ञदेव की श्रद्धायूवक धर्मी श्रावक को प्रतिदित 
जिनेन्द्रदेव के दर्शन, स्वाध्याय, दान श्रादि कार्य होते हैं। उनका वर्णन 
चल रहा है उसमें सातवीं गाथा से प्रारम्भ करके सत्रहवीं गाथा तक 
अनेक प्रकार से दान का उपदेश किया | जो जीव जिनेन्द्रदेव के 
दर्शन-पूजन नहीं करता तथा मुनिवरों को भव्ितिपूर्वेक दान नहीं देता, 
उसका गृहस्थपनरा पत्थर की नौका के समान भवसमुद्र में डुबोनेवाला 

है - ऐसा अब कहते हैं । 

जिनेन्द्रदेव - सर्वज्ञ परमात्मा का दर्शन-पूजन यह - TT का 
हमेशा का कतंव्य है। प्रतिदिन के छह कर्तव्यों में भी सबसे पहला 
कतेव्य जिनदेवः का दर्शन-पूजन है। प्रातःकाल भगवान के दशेन द्वारा 
निज के ध्येयरूप इष्टपद को स्मरण करके पर्चात्‌ ही श्रावक दूसरी 
प्रवृत्ति करे । इसीप्रकार स्वयं भोजन के पूर्वे मुनिवरों को याद करके
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अहा ! कोई सनन्‍्त-मुनिराज अथवा धर्मात्मा मेरे आँगन में पधारेंतो 
-भक्तिपूर्वक उन्हें भोजन देकर पश्चात्‌ में भोजन करू” इसप्रकार श्रावक 
के हृदय में देव-गुरु की भक्ति का प्रवाह बहना चाहिये । 

जिस घर में सच्चे देवगुरु की भक्त नहीं, वह घर तो पत्थर की 
नौका के समान डूबनेवाला है । 

इसी ग्रन्थ के छठवें अधिकार उपासक संस्कार? में भी कहा है 
कि दान बिना गृहस्थाश्रमं पत्थर की नौका के समान है। 

भाई ! प्रातःकाल उठते ही तुझे वीतराग भगवान की याद नहीं 
ग्राती, धर्मात्मा-संत-मुनि याद नहीं आते और संसार के अखबार, व्यापार- 
धंधा श्रथवा स्त्री आदि की याद आती हैतो तू ही विचार कि तेरी 
परिणति किस तरफ जा रही है ? संसार की तरफया घर्म की तरफ ? 
आत्तमप्रेमी हो, उसका तो जीवन ही मानो देव-गुरुमय हो जाता है। 
किसी गुजराती कवि ने कहां भी है :- 

हरतां फरतां प्रगट हरि देखु रे.... 
मारु जीव्यु सफल तब लेखु रे.... 

अर्थात्‌ मैं तो चलते-फिरते हरि (नि३च्रय से भगवान आ्रात्मा तथा 
व्यवहार से सच्चे देव-गुरु) को ही देखता हूँ श्रौर इसी से अपने जीवन 
को सफल मानता हूँ । 

पंडित बनारसीदासजी कहते हैं कि 'जिनप्रतिमा जिनसारखी'” 
श्र्थात्‌ जिनप्रतिमा में जिनवरदेव को स्थापना है। उससे जो 
जिनवरदेव का स्वरूप पहिचान लेता है श्रर्थात्‌ जिनप्रतिमा को 
जिनसमान ही देखता है, उस जोव की भवस्थिति अ्रति अल्प होती है, 
वह ग्रल्पकाल में मोक्ष प्राप्त करता है। 

'पघट्खण्डागम' (भाग ६, पृष्ठ ४२७) में भी जिनेन्द्रदर्शन को 
सम्यक्त्व की उत्पत्ति का निमित्त कहा है तथा उससे निद्धता और 
तिकाचितरूप मिथ्यात्व आदि कर्मसमूह भी नष्ट हो जाते हैं - ऐसा कहा 
है। जिसे रुचि में वीतरागी सर्वज्ञस्वभाव प्रिय लगा है और संसार की 
रुचि छूट गई है, उसके निमित्त में भी ऐसे बोतराग निमित्त के प्रति 
भवितिभाव उछलता है। 

1. पदुमनेंदि-पंचविंशतिका ! उपाप्तक संस्कार, श्लोक ३५ 
2. समयसार नाटक : चतुद्दंस गुणास्थानाधिकार, छुन्द १
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जो परमभक्त से जिनेद्र भगवान का दहन नहीं करता तो इसका 
अर्थ यह हुआ कि उसे वीतरायगभाव नहीं रुचता और तिरने का निमित्त 
नहीं रुचता, परस्तु संसार में डूबने का निमित्त रुचता है। जेंसी रुचि 
होती है, वैसे संबंधों की तरफ रुचि जाये बिना नहीं रहती; इसलिये 
कहते हैं कि वीतरागी जिनदेव को देखते ही जिसे अन्तर में भक्त नहीं 
उल्लसती, पूजास्तुति का भाव उत्तन्न नहीं होता; वह गृहस्थ समुद्र के 
बीच पत्थर की नाव में बैठा है । 

नियमसार की टीका करते हुए मुनिराज पद्मप्रभमलघारिदेव 
कहते हैं :- 

“भवभयनेदिनि भगवति भवतः कि भक्तिरत्न न समस्ति ? 
atg भवाम्बुधिमध्यग्राहमुखान्तगंतोी..._ भवसि ॥१२७ 

भव के भय का भेदन करनेवाले इन भगवान के प्रति क्‍या तुभे 
भक्ति नहीं है ? तो तू भवसमद्र में रहनेवाले मगर के मख में है। 

अरे | बड़े-बड़े मुनि भी जिनेन्द्रदेव के दर्शन भर स्तुति करते हैं 
और तुझे ऐसा भाव नहीं आता और एकमात्र पाप में ही रचा-पचा रहता 
है तो तू भवसमुद्र में डूब जावेगा । भाई ! यदि तुझे इस भवदुःख के समुद्र 
में डबना न हो और उससे तिरना हो तो संसार के तरफ की रुचि बदल 
कर वीतरागी देव-गुरु की तरफ तेरे परिणाम को लगा; वे धर्म का स्वरूप 
क्या कहते हैं, उसे समझ और उनके कहे हुए आत्मस्वरूप को रुचि में 
ले; तो भवसमुद्र से तेरा छुटकारा होगा । 

भगवान की मूर्ति में ये भगवान हैं! - ऐसा स्थापनानिक्षेप वास्तव 
में सम्यग्हष्टि को ही होता है; क्योंकि सम्यग्दर्शनपूर्वक प्रमाणज्ञान होता 
है, प्रमाणपृर्वक सम्यक्‌ नय होता है और नय के द्वारा सच्चा निक्षेप होता 
है | निक्षेप नय बिना नहीं, नय प्रमाण बिना नहीं और प्रमाण शुद्धात्मा 
की हृष्टि बिना नहीं । 

wal, देखो तो सही यह वस्तुस्वरूप ! जनदर्शन की एक: ही 
धारा चली जा रही है। भगवान की प्रतिमा देखते ही 'अहो, ca 
भगवान्‌ !' - ऐसा एक बार भी यदि सर्वेज्ञदेव का यथार्थ स्वरूप लक्षगत 
कर लिया तो कहते हैं कि तेरा बेड़ा भव से पार है। 

यहाँ एकमात्र दशेत करने की बात नहीं की, परन्तु प्रथम तो 
परमभक्ति से दर्शन करने को कहा है और फिर उसीप्रकार अचेन 
( पूजन ) और स्तुति करने को भी कहा है । सच्ची पहिचानपूर्वक ही
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परमभक्ति उत्पन्न होती है श्रौर सर्वज्ञदेव की सच्ची पहिचान हो, वहाँ तो 
MAT HT स्वभाव लक्षगत हो जाता है श्रर्थात्‌ उसे दीघेसंसार नहीं 
रहता। इसप्रकार भगवान के दर्शन की बात में भी गहरा रहस्य है । 
मात्र ऊपर से मान ले कि स्थानकवासी लोग मूर्ति को नहीं मानते और 
हम दिगम्बर जैन श्रर्थात्‌ मूति को.माननेवाले हैं - ऐसे रूढ़िगत भाव से 
दर्शन करे, उसमें सच्चा लाभ नहीं होता; सर्वज्ञदेव की पहुचान सहित 
दर्शन करे तो ही सच्चा लाभ होता है।! 

अरे भाई ! तुमे आ्रात्मा के तो दर्शन करना नहीं आता और 
आत्मा के स्वरूप को देखने हेतु दर्पण समान ऐसे जिनेन्द्रदेव के दर्शन भी 
तू नहीं करता तो तू कहाँ जावेगा ? भाई ! जिनेन्द्र भगवान के दर्शन- 
पूजन भी न करेऔर तू अपने को जैन कहलावे -ये तेरा जैनपना 
कंसा ? जिस घर में प्रतिदिन भक्तिपूर्वक देव-गुरु के दशन-पुजन होते हैं 
मनिवरों भ्रादि धर्मात्माओं को आदरपूर्वक दान दिया जाता है; वह घर 

य है, इसके बिना तो घर इ्मशानतुल्य है। अरे ! वीतरागी सन्त अधिक 
क्या कहें ? ऐसे धर्म रहित गृहस्थाश्रम को तो हे भाई ! समुद्र के गहरे- 
पानी में तिलांजलि दे देना, नहीं तो यह तुझे डुबो देगा 1 

घर्मीजीव प्रतिदिन जिनेन्द्रभगवान के दर्शनादि करते हैं। जिस- 

प्रकार संसार का रागी जीव स्त्री-पुत्रादि के मुह को श्रथवा चित्र को 

प्रंम से देखता है, उसीप्रकार धर्म का रागी जीव बीतराग-प्रतिमा का 

दर्शन भक्तिसहित करता है। राग की इतनी दक्षा बदलते भो जिससे 

नहीं बनती, वह वीतरागमार्ग को किसप्रकार साधेगा ? 

जिसप्रकार प्रिय पुत्र-पुत्री को न देखे तो माता को चेन नहीं पड़ती 

प्रथवा माता को न देखे तो बालक को चैन नहीं पड़ती, उसीप्रकार 

भगवान के दर्शन बिना धर्मात्मा को चेन नहों पड़ती | “अरे रे, आाज 

मझे परमात्मा के द्शन न हुए, आज मैंने मेरे भगवान को नहीं देखा, मेरे 
प्रिय नाथ के दर्शन श्राज भरे नहीं मिले !” - इसप्रकार धर्मी को 

भगवान के दर्शन बिना चेन नहीं पड़ती । (जिसप्रकार चेलना रानी को 
श्रेणिक के राज्य में पहले चेन नहीं पड़ती थी; उसीप्रकार । ) 

अन्तर में अपने घर्म की लगन है श्र पूर्णदशा की भावना है, 
इसलिये पृर्णदशा को प्राप्त भगवान से मिलने हेतु धर्मी के अन्तर में 

1. इस विषय के संबंध में स्त्तास्वरूप में भी बहुत विस्तार से चर्चा की गई है ।
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ala इच्छा आ गई है। साक्षात्‌ तीर्थंकर के वियोग में उनकी वीतराग 
प्रतिमा को भी जिनवर समान ही समभकर भक्ति से दश्शन-पूजा करता 
है और वीतराग के प्रति बहुमान के कारण ऐसी भक्ित-स्तुति करता 
है कि देखनेवालों के रोम-रोम पुलकित हो जाते हैं । 

इसप्रकार जिनेन्द्रदेव के दर्शन, मुनिवरों की सेवा, शास्त्र-स्वाध्याय 
ale दानादि में श्रावक प्रतिदिन लगा रहता है। 

यहाँ तो मुनिराज कहते हैं कि जो शक्ति होने पर भी प्रतिदिन 
जिनदेव के दशेन नहीं करला; वह श्रावक ही नहीं है, वह तो पत्थर की 
नौका में बेठकर भवसागर में डूबता है। तो फिर जो वीतराग्र-प्रतिमा 
के दर्शन-पूजन का नि्षेष करे, उसकी तो बात ही क्या करना ? इसमें तो 
जिनमार्ग की श्रति विराधना है । 

अरे ! सर्वज्ञ को पूर्ण परमात्मद्या प्रगट हो गई; वेसी परमात्मदशा 
से जिसे प्रेम हो, उसे उनके दर्शन का उल्लास आये बिना कंसे रहे ? वह 
तो प्रतिदिन भगवान के दशन करके अपनी परमात्मदशारूप ध्येय को 
प्रतिदिन ताजा रखता है । 

- “भगवान के दर्शन की तरह मुनिवरों के प्रति भी परमभक्ति होती 
है। भरत चक्रवर्ती जेसे भी महान्‌ आदरपूर्वक भक्ति से मुनियों को 
आहारदान देते थे और अपने आँगन में मुनि पधारें, उससमय अपने को 
धन्य मानते थे। अहा ! मोक्षमार्गी मुनि के दर्शन भी दुर्लभ हैं; यह तो 
धन्य भाग्य और धन्य घड़ी है कि उनके दर्शन मिलें। alas के विरहकाल में 
बड़ धर्मात्माओं के प्रति भी ऐसा बहुमान का भाव आता है कि अहो ' 
धन्य भाग्य कि मेरे आँगन में धर्मात्मा के चरण TS | 

ऐसे धर्म के उल्लास से धर्मी श्रावक मोक्षमार्ग की साधता है और 
जिसे धर्म का ऐसा प्रेम नहीं, वह संसार में डूबता है । 

कोई कहे कि मूि तो पाषाण की है ? परन्तु भाई ! इसमें ज्ञानवल 
से परमात्मा का निक्षेप किया है कि यह परमात्मा है। इस निक्षेप का 
इन्कार करना ज्ञान का ही इत्कार करने के समान है। जिनबिम्बदशन 
को तो सम्यर्दर्शन का निमित्त माना है; जो उस निमित्त का निषेध करे, 
उसे सम्यर्दशन का भी ज्ञान नहीं है । 

समन्तभद्र स्वामी कहते हैं कि हे प्रभो ! हमें तेरी स्तुति का व्यसन 
पड़ गया है। जिसप्रकार व्यसनी मनुष्य अपने व्यसन की वस्तु के बिना 
नहीं रह सकता; उसीप्रकार सर्वज्ञ के भक्तों को स्तुति का व्यसन है,
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इसलिए वे भगवान की स्तुति - गुणगान के बिना नहीं रह सकते। 
धर्मात्मा के हृदय में सर्वज्ञदेव के गुणयान चित्रित हो गये हैं । 

अहा ! साक्षात्‌ भगवान देखने को मिलें - यह तो घन्य घड़ी है । 
कुन्दकुन्दा चार्य जेसों ने विदेह में जाकर सीमन्धरनाथ को साक्षात्‌ देखा, 
उनकी तो क्या बात ? यहाँ अभी तो ऐसा काल नहीं है । 

at! diac ar fare, महान संत - मुनियों का भी विरह - 
ऐसे काल में जिनप्रतिमा के दर्शन से भी धर्मीजीबव भगवान के स्वरूप को 
याद करता है। जिसे वीतराग जिनमुद्रा को देखने की उमंग न हो, वह 
जीव संसार की तीव्र रुचि को लेकर संसारसागर में डबनेवाला है। 
बीतराग का भकक्‍त तो वीतरागदेव का नाम सुनते ही और दर्शन करते 
ही प्रसन्न हो जाता है । 

fraser सज्जन विनयवन्त पुत्र रोज सवेरे माता-पिता के पास 
जाकर विवेक से चरणस्पश्ञं करतें हैं; उसीप्रकार धर्मीजीव प्रभ के पास 
जाकर, बालक जंसे होकर, विनय से प्रतिदिन धर्मपिता जिनेन्द्र भगवान 

के दर्शन करते हैं, उनकी स्तुति-पुजा करते हैं; मुनिवरों को भक्ति से 
ग्राह्ारदान देते हैं। ऐसे वीतरागी देव-गुरु की भक्ति के बिना जीव 
मिथ्यात्व की नाव में बैठकर चारगति के समुद्र में ड्बता है और बहुमूल्य 
मनुष्यजीवन को नष्ट कर डालता है; श्रतः धर्म के प्रेमी जीव देव-गुरु की 
भक्ति के कार्यों में हमेशा अपने धन का और जीवन का सदुपयोग करें - 
ऐसा उपदेश है । 

इसप्रकार आचार्य जिनेन्द्रदेव के दशन का तथा दान का उपदेश 
देकर, अब दाता कौ प्रशंसा करते हैं । ००००० 

के कमा ee ee ET ET ET ee ee eT उस्ममाट 

\ जैनधर्मं का चरणानयोग भी waif है ! द्रव्यानयोग \ 
# अध्यात्म का और चरणानुयोग का मेल है। दृष्टि Tar के 
) परिणाम चाहे जेसे हुआ करें- ऐसा नहीं बनंता। श्रध्यात्म की \ 

# दृष्टि हो; वहाँ देव-गुरु की भक्ति, दान, साघर्मी के प्रति बात्सल्य % 
( ग्रादि भाव सहज आते ही हैं। श्रावक के अन्तर में मनिदद्या की \ 

प्रीति है अर्थात्‌ हमेशा त्याग की ओर लक्ष रहा करता है और 
\ मनिराज को देखते ही भक्ति से उसका रोम-रोम उललसित हो | 
# जाता है। भाई ! ऐसा मनृष्य अवतार मिला है तो मोक्षमार्ग 
\ साधकर इसे सफल कर । - पृज्य श्री कानजी स्वामी i 

EES UGE UGE GEE WE ee ae TT ee ee See See 
— gE — ESS कक अजय, EEE S एनमनर समा पड ३
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चिन्ता रत्व-स्रद्र कामसुरभि-स्पर्शोपलादा भुवि 
ख्याता एवं पंरोपकारकरणे रृष्टा न ते केनचित्‌ । 
तेरतन्रीपकृतं न केषुचिदपि प्रायो न संमाव्यते 

तत्कार्यारि पुनः सदेव विदधत्‌ दाता परं दृश्यते ॥१६।॥ 

सामान्यार्थ :- जगत्‌ में चित्तामरिंग, कल्पवृक्ष, कामधेतु गाय 
और पारस पत्थर परोप॑कार करने में प्रसिद्ध हैं, परन्तु यहाँ उपकार 
करते हुए उनको किसी ने नहीं देखा; उसीप्रकार उनके द्वारा उपकृत 
व्यक्ति भी किसी ने नहीं देखा; श्रतः यहाँ उनकी संभावना भी प्रोयः नहीं 
है, परन्तु दातार श्रकेला मनोवांछित दान से स्देव चिन्तामरि श्रादि 
का काम करते हुए देखा जाता है, श्रतः दाता पुरुष ही उन चिन्तामरिण 
आदि पदार्थों से उत्तम है । 

इशलोक १६ पर प्रवचन 

धर्मात्मा श्रावक दानादि द्वारा इस काल में कल्पवक्ष आदि का 
कार्य करते हैं - ऐसा अब कहते हैं । 

घर्मात्मा के लिए परमार्थरूप से चिन्तामणि तो अपनी भ्रात्मा है 
कि जिसके चितन से सम्यग्द्शन और केवलज्ञान श्रादि निधान प्रगट होते 
हैं । इस चैतन्यचिन्तामणि के सामने बाहर के चिस्तामणि, आदि की वांछा 
ज्ञानी को नहीं है, तथापि पुण्य के फल में चिन्तामणि कल्पव॒क्ष आदि 
वस्तुएँ अवश्य होती हैं; उनके चिन्तवन से बाह्य सामग्री वस्त्र - 
भोजनादि मिलते हैं, परंतु उनके पास से धर्म अ्रथवा सम्यग्दर्शनादि नहीं 
मिलता है । 

चौथे काल में इस भरतभूमि में भी कल्पवृक्ष वगैरह थे; समवसरण 
में भी वे होते हैं; श्राजकल लोगों के पुण्य घट गये हैं, इसलिए वे वस्तुयें
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यहाँ देखने में नहीं आती । श्राचायंदेव कहते हैं कि ऐसे पुण्यफल की 
महिमा हमें नहीं हैं; हमें तो वह दाता ही उत्तम लगता है, जो धर्म की 
आराधना सहित दान करता है। दान के फल में कल्पव॒क्ष आदि तो इसके 
पास सहजखूप में आवेंगे । 

पारस पत्थर लोहे को सोना करता है - इसमें क्या ? इस चेतन्य- 
चिन्तामणि का स्पर्श होते हो आत्मा पामर से परमात्मा बन जाता है - 
ऐसा चिन्तामणि ज्ञानी के हाथ में झा गया है। वह पघर्मात्मा अन्तर में 
राग घटाकर धर्म की वृद्धि करता है और बाह्य में भी “धर्म की वृद्धि केसे 
हो, देव-गरुरु की भावना श्रौर महिमा कंसे बढ़े, धर्मात्मा - साधर्मी को 
धमंसाधन में श्रनकूलता किसप्रकार हो' - ऐसी भावना से वह दानकार्य 
करता है। जब आवश्यकता हो, तब और जितनी ग्रावश्यकता हो, 
उबना देने के लिए वह सेव तेयार रहता है; इसलिये वह वास्तव में 
चिन्तामणि और कामधेन है । दाता पारसमणि के समान है, क्‍्योंकि-वह 
उसके सम्पर्क में झानेवाले की दरिद्रता दूर करता है! 

मेरुपर्वत के पास देवकुरु-उत्तरकुरु भोगभूमि हैं, वहाँ कल्पवृक्ष होते 
हैं, वे इच्छित सामग्री देते हैं; वहाँ जुगलिया? जीव होते हैं और कल्पवृक्ष 
से अपना जीवननिर्वाह करते हैं। दान के फल में जीव वहाँ जन्म लेता 
है। यहाँ भी प्रथम, द्वितीय, तृतौय काल में ऐसे कल्पवृक्ष थे; परन्तु 
वर्तमान में नहीं हैं, इसलिये शास्त्रकार कहते हैं कि ये कल्पव॒क्ष आदि 
प्रसिद्ध होते हुए भी वर्तमान में यहाँ तो वे किसी का उपकार करते देखने 
में नहीं आते, यहाँ तो दातार श्रावक ही इच्छित दान द्वारा उपकार 
करता देखने में आता है। चिन्तामणि आदि तों वर्तमान में श्रवणमात्र 

हैं, दीखते नहीं; परन्तु चिन्ताभणि की तरह उदारता से दान करनेवाला 
घर्मी क्रावक तो वर्तमान में भी दिखाई दंता है । 

देखो ! नौ सौ वर्ष पूर्व पद्मनन्दी मुनिराज ने यह शास्त्र रचा है, 
उससमय ऐसे श्रावक थे। पद्मनन्दी मुनिराज महान संत थे। वनवासी 
दिगम्बर संतों ने सवंज्ञ के वीतरागमार्ग की यथार्थ प्रणाली को टिका 
रखा है। दिगम्बर मुनि तो जेनशासन के स्तम्भ हैं। पद्मतन्दी मुनिराज 
ने इस शास्त्र में वराग्य और भक्ति के उपदेश की रेलमछेल की है, 

1. भोगभूमि से स्त्री-पुरुष की एकसाथ उत्पत्ति होती है तथा उनका मरण भी 

एकसाथ होता है, इसकारण उन्हें 'जुगलिया” कहा जाता है ।
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उसीप्रकार निश्चय-पंचाशत्‌ आदि अधिकारों में शुद्धात्मा के अध्यात्म- 
स्वरूप का अध्ययन किया है। कुन्दकुन्द स्वामी का भी दूसरा नाम 
“पद्मनन्दी स्वामी था ? परन्तु ये पद्मनन्दी मुनिराज तो उनसे लगभग 
एक हजार वर्ष बाद हुए । वे कहते हैं कि दान करनेवाला उत्तम श्रावक 
धर्मात्मा चिन्तामणि के समान है। 

संघ में जरूरत पड़ अथवा जिनमंदिर नया-बड़ा कराना हो तो 
श्रावक कहता है कि कितना खर्च होगा ? - सवा लाख रुपया । 

तब वह तुरन्त कहता है - यह लो और उत्तम मन्दिर बनवाओं । 

इसप्रकार उदारता से दान देनेवाले धर्मात्मा थे। इसके लिए घर- 
घर जाकर चन्दा नहीं करना पड़ता था । श्रपनी शक्ति होते हुए भी घम्म 
का कार्य रुके - यह धर्मीजीव देख नहीं सकता; इसलिए कहते हैं कि 
धर्मात्मा श्रावक ही उदारता से मनोवांछित दान देनेवाला चिन्तामणि, 
कल्पव॒ृक्ष और कामधघेनु है; जब आवश्यकता पड़, तब दे। श्रावश्यकता 
पड़ने पर दान न दे तो वह दातार कैसा ? धर्मप्रसंग में श्रावरयकता पड़ने 
पर दातार छिपा नहीं रहता। जिसप्रकार देश के लिए भांमाशाह ने अपनी 
सम्पूर्ण संपत्ति महाराणा प्रताप के सामने रख दी थी, उसीप्रकार 
चर्मीजीव घर्म के लिए जरूरत पड़ने पर अपना सर्वस्व ATT He Aart 
है। दाता को चिन्तामणि आदि से भी दान प्रिय है; क्योंकि चिन्तामणि 
आदि उपकारी वस्तुएँ तो पूर्व में सतृपात्र दान से बँंघे हुए पुर्ण्य के कारण 
से हैं, इसलिए वास्तव में दाता में ही यह सब समा जाता है। 

इसप्रकार दाता की प्रशंसा की गई । 

के कमर Se Se SS Se, ee See Se See See SS ee कम 

|| दाता की महिसा | 

\ आचार्यदेव कहते हैं कि पुण्यफलरूप चिन्तामणि आदि की \ 
|| महिमा हमें नहीं, हमें तो वह दाता ही उत्तम लगता है कि जो धर्म ( 
#@ को आराधना सहित दान करता है, अपनी शक्ति होते हुए भी # 

| चर्मकायें रुके - ऐसा घर्मी जीव देख नहीं सकता । 

- पूज्य श्री कानजी स्वासी \ 
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यत्र श्रावकलोक एब वसति स्यात्तत्र चेत्यालयो 

यस्सिन्‌ सोइस्ति च तत्र सन्ति यतयो धमंश्च तेः Tae | 
धर्म सत्यघसंचयो. विघटते . स्वगपिवर्गाश्यं 
सौख्य॑ भावि न्रां ततो गुणवर्ता स्थुः श्रावकाः संमता: १२०॥। 

सामान्यार्थ :- जहाँ धर्मात्मा श्रावकजन निवास करते हों, वहाँ 
चत्यालय - जिनमन्दिर होता है तथा जहाँ जिनमन्दिर हो, वहाँ 
मुनि आ्रादि धर्मात्मा होते हैं तथा धर्म की प्रवृत्ति चलती है। धर्म द्वारा 
पूबंसंचित पांपों का नाश होता है और स्वगं-मोक्ष के सुख की प्राप्ति 
होतो है। इसप्रकार धर्म की प्रवुत्ति के कारण होने से श्रावकों का गुरावान 
पुरुषों के द्वारा यथायोग्य सस्मान करना चाहिये। 

. इलोक २० पर प्रवचन 

अब, जहाँ धर्मात्मा क्षावक रहते हों, वहाँ भ्रनेक प्रकार से धर्म की 
प्रवृत्ति चला करती है - यह बतलाकर उसकी प्रशंसा करते हैं। जहाँ 

धर्मी श्रावक निवास करता हो, वहाँ धर्म की प्रवृत्ति कसी चलती है, 
वह बतलाते हैं । 

श्रावक जहाँ निवास करता हो, वहाँ वह दर्शन-पूजन के लिए 
जिनमन्दिर बनवाता है । जहाँ जिनमन्दिर होता है, वहाँ अनेक स॒नि 
श्रादि विहार करते-करते आराते हैं और उनके उपदेश आदि से घर्म की 
प्रवृत्ति चला' करती है तथा स्वर्ग-मोक्ष का साधन होता है | श्रावक हो 
वहाँ ही यह सब होता है; इसलिए भव्य जीवों को ऐसे उत्तम श्रावक का



धर्मोन्नति में घर्मात्माश्रों का महत्त्व ] | [ १२७ 

श्रादर-सत्कार करना चाहिये। 'संमता:' अर्थात्‌ धर्मात्माश्रों को यह 
इष्ट है, मान्य है, उनके द्वारा प्रशंसनीय है । 

देखिये ! जहाँ श्रावक. रहते हों, वहाँ जिनमन्दिर तो होना ही चाहिये । 
यदि थोड़े श्रावक हों और छोटा गाँव हो तो भी पहिले दर्शन-पुजन हेतु 
चेत्यालय बनवावे, चाहे छोटा-सा ही हो | पूर्वकाल में कई श्रावक घर में ही 
चेत्यालय स्थापित करते थे। देखिये न ! मूड़बिद्री (दक्षिण देश) में रत्नों 
की कसी. जिनप्रतिमायें हैं? ऐसे जिनदेव के दर्शत से तथा मुनि आदि के 
उपदेशश्रवण से पूर्व के बँधे हुए पाप क्षण में छूट जाते हैं। 

पहिले तो स्थान-स्थान पर ग्रामों में जिनमन्दिर थे; क्योंकि दर्शन 
बिना तो श्रावक का जले ही नहीं. ! दर्शन किये बिना खाना तो बासी 
भोजन समान कहा गया है । जहाँ जितमन्दिर और जिनधर्म न हो, वह 
गाँव तो इश्मशानतुल्य कहा गया है; wa: जहाँ-जहाँ श्रावक होते हैं, 
वहाँ-वहाँ जिनमन्दिर होते हैं और म्‌नि आदि त्यागी घर्मात्मा वहाँ श्राया 
करते हैं, भ्रनेक प्रकार के उत्सव होते हैं, धर्मचर्चा होती है और इनके 
द्वारा पाप का नाश तथा स्वर्ग-मोक्ष का साधन होता है । 

जिनबिम्बदशन से भिद्धत और निकाजचित मिथ्यात्वकर्म के भी 
सैकड़ों टुकड़ हो जाते हैं - ऐसा उल्लेख सिद्धान्त में है; धमम की रुचि 
सहित की यह बात है । 

झहो ! यह मेरे ज्ञायकस्वरूप का प्रतिबिम्ब - ऐसे भाव से दर्शन 
करते पर सम्यग्दर्शन न हो तो नया सम्यग्दशेन प्राप्त होता है और 
श्रनादि के पापों का नाश हो जाता है, मोक्षमार्ग खुल जाता है। 
गृहस्थ श्रावकों द्वारा ऐसे जिनमन्दिर की श्र धर्म की प्रवृत्ति होती 
है, श्रतः श्राचायंदेव कहते हैं कि वे श्रावक धन्य हैं । 

गृहस्थावस्था में रहनेवाले भाई-बहिन भी जो धर्मात्मा होते हैं, वे 
सज्जनों द्वारा आदरणीय होते हैं। श्षाविका भी जनधर्म की ऐसी प्रभावना 
करती है, वह श्राविका घर्मात्मा भी जगत के जीवों द्वारा सत्कार 
करने योग्य है। देखिये न ! चेलनारानी ने जैनधर्म की कितनी प्रभावना 
की ? इसप्रकार गृहस्थावस्था में रहनेवाले श्रावक-श्राविका अपनी लक्ष्मी 
आरादि न्‍्यौछावर करके भी धर्म की प्रभावना करते रहते हैं। सन्‍्तों के हृदय 
में धर्म की प्रभावना के भाव रहते हैं, घर्म की शोभा हेतु धर्मात्मा श्रावक 
अ्रपना हृदय भी अपंण कर देते हैं - ऐसी घर्म की तीज्र लगन इनके हृदय 
में होती है ।
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ऐसे श्रावकधर्म का यहाँ इस अ्रधिकार में yaa cart a 
प्रकाश किया है - उद्योत किया है | इसका विस्तार और प्रचार करने 
जैसा है; wa श्रपने प्रवचन में यह अभ्रधिकार तीसरी बार पढ़ा जा 
were 

देखिये | इस श्रावकधर्म में भूमिकानुसार आत्मा की शुद्धि तो 
साथ ही वर्तंती है । पंचमगुणस्थानवर्ती श्रावक उत्तम देवगति के सिवाय 
अन्य किसी गति में नहीं जाता - यह नियम है । स्वर्ग में जाकर वहाँ भी 
वह जिनेन्द्रदेव की भक्ति-पुजन करता है। छठवें-सातवें गुणस्थान में 
मूलते संत प्रमोद से कहते हैं कि श्रहो | स्वर्ग-मोक्ष की प्रवृत्ति 
का कारणरूप वह धर्मात्मा श्रावक हमें सम्मत है, गुणीजनों द्वारा 

आदरणीय है । 

श्रावक अकेला हो तो भी अपनी शक्ति-अ्रनुसार दर्शन हेतु 
जिनमन्दिर आदि बनवावे । जिसप्रकार पुत्र-पुत्री के विवाह में उमंग- 
पूर्वक अपनी शक्ति-अनुसार घन खर्च करता है, Wea के पास चंदा कराने 
के लिए नहीं श्राता; उसी प्रकार घर्मीजीव जिनमन्दिर आदि हेतु भ्रपनी 
शक्ति-अनुसार धन खर्च करता है, अपनी शक्ति होते हुये भी घन न खर्चे 
और श्रन्य के पास माँगने जाय - यह शोभा नहीं देता । 

जिनमन्दिर तो धर्म की प्रवृत्ति का मुख्य स्थान है। मुनि भी वहाँ 

दर्शन करने आते हैं । गाँव में किसी धर्मात्मा का आगमन हो तो वह भी 
जिनमन्दिर तो जरूर आता है। उत्तमकाल में ऐसा होता था कि मुनिवर 

आकाश में गमन करते समय नीचे मंदिर देखकर दशेन करने आते थे 
और महान घर्मप्रभावना होती थी। 

ग्रहों ! ऐसे वीतरागी मुनि का वर्तमान में तो दर्शन होना 
कठिन है। आज वन में विचरण करनेवाले सिंह ज॑से मुनिबरों के दर्शन तो 
बहुत दुलंभ हैं। धर्म की प्रवृत्ति धर्मात्मा श्रावकों द्वारा चला करती है, 
इसलिए ऐसे श्रावक प्रशंसनीय हैं । 

1. इस श्रावकधर्मंप्रकाश पुस्तक में पूज्य स्वामीजी के देशब्रतोद्योतन श्रघिकार 

पर हुए तौनों बार के प्रवचनों को सम्पादित करके प्रकाशित किया गया है ।



वे श्रावक धन्य हूं 

काले दुःखमसंज़्के. जिनपतेर्धं गते क्षीणतां 
तुच्छे सामधिके wa बहुतरे सिथ्यान्धकारे सति | 

चेत्ये चेत्यगृहे च भक्तिसहितो यः सोडषपि नो दृश्यते 
यस्तत्कारयते यथाविधि पुनर्भव्यः स बंद्यः सताम्‌ ॥२१॥ 

सामान्यार्थ :- इस दुखभा नासक पंचम काल में जिनेतद्र भगवान 

द्वारा कथित धर्म क्षोण होता जा रहा है। इसमें जेनागम श्रथवा जेनधर्म 
का आश्रय लेनेवाले जन थोड़े और श्रज्ञानरूप अ्रन्धकार का प्रचार 

करनेवाले बहुत अधिक हैं - ऐसी पश्रवस्था में जिनप्रतिमा और जिनगृह 
के प्रति भक्ति रखनेवाले मनुष्य भी देखने में नहों श्राते; फिर भी जो भव्य 
विधिपूर्वक उक्त जिनप्रतिमा और जिनगुृह का निर्माण करता है, वह 

सज्जन पुरुषों के द्वारा वंदनीय है। 

श्लोक २१ पर प्रवचन 

जहाँ तीर्थंकर भगवान विराजते हैं, वहाँ तो धर्म की अविरल घारा 
चलती है, चक्रवर्ती और इन्द्र जेसे इस धर्म को आराधना करते हैं; 
परन्तु वर्तमान में तो यहाँ जेनधर्म बहुत घट गया है। तीर्थंकरों का 
विरह, मुनिवरों की भी दुर्लेभता, विपरीत मान्यता के पोषण करनेवाले 
मिथ्यामार्गों का श्रन्त नहीं - ऐसी विषमता के समूह के बीच में भी 
जो जीव धर्म के प्रेम को स्थिर रखकर भक्ति से जिनमन्दिर आदि 
बनवाते हैं, वे धन्य हैं। दर्शनद शक में भी श्राता है :--
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चेत्यालय जो करें धन्य सो श्रावक कहिये। 
तामें प्रतिमा at aq at भी सरदहिये ॥* 

पूर्व में तो भरत चत्रवर्ती जैसे ने भी कंलास पर्वत पर तीन चौबीसी 
तीर्थकरों के रत्नमय जिनबिम्बों की स्थापना की थी । दुसरे भी अनेक 
बड़ -बड़ राजा-महाराजा और धर्मात्माश्रों ने विशाल जिनमन्दिर 
बनवाये थे । 

देखो ! मूड़बिद्री में 'त्रिभुवततिलक चूड़ामणि' जिनमन्दिर कितना 
बड़ा है ? उसके एक हजार तो स्तंभ हैं और महामृल्य रत्नों की पेंतीस 
सूतियाँ भी वहाँ हैं, ये भी धर्मात्मा श्रावकों ने दशनहेतु स्थापी हैं । 

श्रवणबेलगोला में भी इन्द्रगिरि पहाड़ में खुदी हुई ५७ फीट ऊँची 
बाहुबली भगवान की प्रतिमा कितनी अद्भुत है ? झ्रहा ! जैसे वीतरागता 
का पिण्ड हो ! पवित्रता और पुण्य दोनों उसमें दिखाई दे रहे हैं। 
इसप्रकार श्रावक बहुत' भक्ति से जिनबिम्ब स्थापित और जिनमन्दिर 
निर्माण करता है| 

आजकल तो यहाँ अनाय॑वृत्तिवाले जीव बहुत और झाय॑व॒ त्तिवाले 
जीव थोड़े , उनमें भी जन थोड़ , उनमें भी धर्म के जिज्ञासु बहुत थोड़ 
और उनमें भी धर्मात्मा और साधु तो अत्यन्त विरले | बस्तुत: वे तीनों 
काल में विरल हैं, परन्तु वर्तमान में यहाँ तो बहुत ही विरले हैं। जहाँ 
देखो, वहाँ कुदेव और मिथ्यात्व का जोर फेला हुआ है । ऐसे कलिकाल में 
भी जो जीव भक्तिपूवेक जिनालय और जिनबिस्ब की विधिपूर्वक स्थापना 
कराते हैं; वे जिनदेव के भक्त, सम्यग्हृष्टि, धर्म के रुचिबंत हैं और ऐसे 
धर्मीजीवों की सज्जन लोग प्रशंसा करते हैं । 

देखो भाई ! जिनमार्ग में वीतराग-प्रतिमा अनादि की है । स्वयं में 
शाश्वत जिनप्रतिमारयें हैं, नन्‍्दीश्वर में हैं, मेरुपरबंत पर हैं।.पाँच सौ 
घनंष्य के र॒त्नमय जिनबिम्ब ऐसे अलौकिक हैं मानों कि साक्षात॒ तीर्थंकर 

हों और श्रभी वाणी खिरगी ? कारतिक, फाल्गुन और श्रषाढ़ मास की 
अष्टाह्विका में इन्द्र और देव नन्‍्दीश्वर.जाकर महा भक्तिपूर्वक दर्शन-पुजन 
करते हैं । 

शास्त्रों में ग्रनेक प्रकार के महापुजन कहे हैं। इन्द्र द्वारा पूजा हो, 

1 कविवर साहिबराय : दर्शनदशक, छन्द १०
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वह इन्द्रध्वज पूजा है । चक्रवर्ती किमिच्छक दानपूर्वक राजाओं के साथ 
जो महापूजा करता है, उसे कल्पद् मपूजा कहते हैं। अष्टाहििका में जो 
विशेष पूजा होती है, उसे ग्रष्टाह्विका पूजन कहते हैं। मुकुटबद्ध राजा 
जो पूजन कराते हैं, उसे स्वंतोभद्र Weal. Warm! Gar Herz 
प्रतिदिन श्रावक जो पुजा करे, वह नित्यमहः पूजन हैं ।. 

भरत चक्रवर्ती महापूजन रचाते थे, उसका विशद वर्णन आदिपुराण 
में ग्राता है। सूर्य के grec aaa जितबिम्ब हैं।भरत चक्रवर्ती को 
चक्षु सम्बन्धी ज्ञान का इतना तीब्र क्षयोपशम था कि वे अपने महल में 
से सूर्य में विराजमान जिनबिम्ब का दर्शन करते थे। उस पर से प्रातः 
सूर्यदर्शन का रिवाज प्रचलित हो गया। लोग मूल वस्तु को भूल गये औरं 
सूर्य को पूजने लगे, शास्त्रों में स्थान-स्थान पर जिनप्रतिमा का वर्णन 
आता है। 

अरे ! स्थानकवासी द्वारा माने हुए ग्रागम में भी जिनप्रतिमा का 
उल्लेख आता है, परंतु वे उसका अर्थ विपरीत करते हैं । 

एक बार संवत्‌ १६७५८. में मैंने ( पूज्य श्री कानजी स्वामी ने ) 
एक पुराने स्थानकवासी साधु से पूछा कि इन शास्त्रों में जिनप्रतिमा का 

भी वर्णन झाता है,क्योंकि 'जिन के शरीरप्रम्माण ऊंचाई! - एसी उपमा दी 
है। यदि यह प्रतिमा यक्ष की हो तो जिन की उपभा नहीं देते; तब उस 
स्थानकवासी साधु नें यहु बात स्वीकार की और कहा कि आपकी बात 
सत्य है, है तो ऐसा ही, तीर्थंकर की ही प्रतिमा है; परंतु बाहर में ऐसा 
नहीं बोला जाता । 

तब ऐसा लगा कि अरे, यह क्‍या ? अन्दर कुछ माने शोर बाह्य में 
दूसरी बात कहे - ऐसा भगवान का मार्ग नहीं होता । इन जीवों को 
आत्मा की दरकार नहीं; भगवाने के मार्ग की दरकार नहीं; सत्य के 
शोधक जीव ऐसे सम्प्रदाय में नहीं रह सकते। जिनमार्ग में वोतराग 
मूर्ति की पूजा श्रनादि से चली आ रही है; बड़-बड़ ज्ञानों भो उसे 
पूंजते हैं। जिसने मूर्ति का निषेध किया, उसने अनन्त ज्ञानियों की 
विराघना की है । 

शास्त्र में तो ऐसी कथा आती है कि जब महावीर भगवान 
राजगूही में पधारे और श्र णिक राजा उनकी वंदना करने जाते हैं, तब 
एक मेंढक भी भक्ति से मुह में फूल लेकर प्रभु की पूजा करने जाता है;
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'बह राह में हाथी के पर के नीचे दबकर मर जाता है और देवपर्याय में 
उत्पन्न होकर तुरन्त भगवान के समवशरण में आता है। 

धर्मीजीव भगवान के दर्शन करते हुए साक्षात्‌ भगवान की याद 
करता है कि श्रहों भगवान ! अहो सीमन्धरनाथ ! आप विदेहक्षेत्र में हो 
और मैं यहाँ भरतक्षेत्र में हूँ, श्रापके साक्षात्‌ दर्शन का मुझे विरह हुआ | 
प्रभो ! ऐसा अवसर कब झावे कि आपका विरह दूर हो श्रर्थात्‌ राग-द्व 
का सर्वथा नाश करके आप जैसा वीतराग कब होऊ ? 

धर्मी ऐसी भावना द्वारा राग को तोड़ता है श्रर्थात्‌ भगवान से वह 
क्षत्र अपेक्षा दूर होते हुए भी भाव से समीप है कि हे नाथ ! इस वेभव- 
विलास में रचापचा हमारा जीवन यह कोई जीवन नहीं, वास्तविक 
जीवन तो आपका है; आप केवलज्ञान श्रौर अ्रतीन्द्रिय आनन्दमय जीवन 
जी रहे हो, वही सच्चा जीवन है। प्रभो ! हमें भी यही उद्यम करना है । 
प्रभो ! वह घड़ी धन्य है कि जब मैं मुनि होकर आपके जैसा केवलज्ञान 
का साधन करूंगा । ऐसा पुरुषार्थ नहीं जागता, तबतक घर्मीजीव 
श्रावकधर्म का पालन करता है और दान, जिनपूजा आदि कार्यों द्वारा 
वह अपने गृहस्थजीवन को सफल करता है । 

वर्तमान में तो मुनियों की दुलंभता है और यदि मुनि हों तो भी 
वे जिनमन्दिर बनवाने या पुस्तक छपवाने जंसी प्रवृत्ति नहीं करते, बाह्य 
की कोई प्रवृत्ति का भार मुनि अपने सिर पर नहीं रखते, ऐसा कार्य तो 
श्रावक ही करते हैं। उत्तम श्रावक प्रगाढ़ भक्ति सहित जिनमन्दिर बनाता 
है, प्रतिष्ठा कराता हैं, उसकी शोभा बढ़ाता है। कहाँ क्या करना चाहिये 
आर किसप्रकार धर्म की शोभा बढ़ेगी - ऐसा विचार कर प्रगाढ़ भक्ति 
करता है। उसकी भाबना ऐसी होती है :- 

चलो. जिनमन्दिर दर्शन करने, 
चलो प्रभू की भक्षित करने, 
चलो धर्म का महोत्सद छरने, 
चलो कोई तीर्थ की यात्रा करने, 

इसप्रकार श्रावक-श्राविका प्रगाढ़ भक्ति से जेनघर्म को 
शोभायमान करे। 

. झहा! झान्त दक्शा को प्राप्त घर्मीजीव कैसा होता है और उसे 
वीतरागी देव-गुरु की भक्ति का उल्लास कंसा होता है, उसकी भी जीवों
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को खबर नहीं । पूर्व समय में तो वृद्ध, युवा, बहिनें और बालक सभी 
धर्मप्रेमी थे और धममम द्वारा श्रपनी ज्ञोभा मानते थे | इसके बदले वर्तमान 

में तो सिनेमा का शौक बढ़ा है और स्वच्छन्द फूट पड़ा है। ऐसे 

विषमकाल में भी जो जीव जिनभक्तिवाला है, धम का प्रेमी है और 
जिनमन्दिर श्रादि बनवाता है - ऐसा श्रावक ही घन्य है ! 

। । । | । । । । | । । | 
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भाई ! तुझे सुखी होना हो तो अपने ज्ञान में परमात्मा 
की स्थापना कर, बाह्य विषयों को स्थान न दे । आनन्द तो तेरा \ 
स्वरूप है, उसमें विषयों की शग्रावरयकता कहाँ है ? इसलिये तो \ 
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के स्वभाव से तू सन्तुष्ट हो, तो तुझे सच्चे सुख का अनुभव \ 
होगा। संयोग द्वारा सन्तुष्ट न हो, राग द्वारा सन्तुष्ठ न हो; | ; 
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जिसने चेतन्य का सुख देख लिया, वह धर्मात्मा जगत के \ 
किसी विषय में लुभाता नहीं है। घर्मी को चेतन्य में भरा हुआ \ 
अनन्त सुख का भण्डार ऐसा रुचिकर है कि वह उसी के स्वाद 

|! में तललीन हो जाता है। श्रनत्तसुख के घाम में जो लुभाया, वह 
\ किन्हीं सांसारिक विषयों के लालच में नहीं फँसता | सांसारिक \ 

पदार्थों की लालसा उसे छूट गई और चेतन्यानन्द: के अनुभव की 
\ उत्कृष्ट लालसा ( प्रीति ) जागृत हुई; उसमें gests — THTT \ 
y होकर अतीन्द्रिय सुख का अनुभव करता है । 
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बीतरागता का प्रेमी 

बिम्बादलोन्नति यवोन्‍नतिसेव भक्‍त्या 
ये कारयन्ति जिनसआ जिनाकति च | 
षुण्य॑ तदीयसिह वागपषि da naar 
eatg ated fag arefag: gata ween 

सामान्याथे :- जो जीव भक्ति से बेल के पत्र जितना छोटा 
जिनमन्दिर बनवाता है और जो जो के दाने जितनी जिन-भ्राकृति 

(जिनप्रतिमा) स्थापित करता है; उसके महान पुण्य का वर्णन करने 
के लिए इस लोक में सरस्वती (वाणी) भी समर्थ नहीं तो फिर जो 
जीव ये दोनों करता है श्रर्थात्‌ ऊँचे-ऊँचे जिनभन्दिर बनवाता है 
और श्रतिशय भव्य जिनप्रतिमा स्थापित करवाता है, -उसके पुण्य की 
तो क्या बात ? 

श्लोक २२ पर प्रवच्चन 

वीतरागी जिनमागे के प्रति श्रावक का उत्साह कसा होता है और 
उसका फल .क्या होता है, वह कहते हैं । 

देखो ! इसमें “भक्तिपूर्वक' की मुख्य बात है । मात्र प्रतिष्ठा अथवा 
मान-सम्मान के लिए अथवा देखादेखी से कितने ही पैसे - ख्च कर दे, 
उसकी यह बात नहीं; परन्तु भक्तिपू॑क श्रर्थात्‌ जिसे सर्वश्ञ भगवान की 
कुछ पहचान हुई है श्रौर अन्तर में बहुमान पंदा हुआ है कि wat ta 
बीतरागी सर्वज्ञदेव ! ऐसे भगवान को मैं अपने अन्तर में स्थापित करू 
झौर संसार में भी इनकी प्रसिद्धि हो - ऐसे बहुमान से भक्तिभावपूर्वक 
जिनमन्दिर बनवाने का भाव जिसे आता है, उसे उच्च जाति का लोकोत्तर
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पुण्य बंधता है; क्योंकि उसके भावों में वीतरागता का बहुमान हुथ्ना है। 
पश्चात्‌ भले ही प्रतिमा मोटी हो या छोटी, परन्तु उसकी स्थापना में 
वीतरागता का बहुमान और वीतराग का आदर है - यही उत्तम पुण्य 
का कारण है। 

भगवान की मूर्ति को यहाँ 'जिनाकृति' कहा है श्रर्थात्‌ श्ररहन्त 
जिनदेव की जैसी निबिकार आकृति होती है, वैसी ही निर्दोष प्राकृतिवाली 
जिनप्रतिमा होती है। जिनेन्द्र भगवान वस्त्र-मुकुट नहीं पहिनते और 
इनकी मूर्ति वस्त्र-मुकुट सहित हो तो उसे जिनाकृति नहीं कहते । 'जिन- 
प्रतिमा जिनसारखी, भाखी आगम माँय' - ऐसी निर्दोष प्रतिमा 
जिनशासन में पूजनीय है । 

यहाँ तो कहते हैं कि श्रही ! जो जीव भक्ति से ऐसा वीतराम 
जिनबिम्ब और जिनप्रतिमा बनवाता है, उसके पुण्य की महिमा वाणी 
से कैसे कही जा सकती है? देखो तो सही, धर्मी के अल्प Fag aT 
इतना फल तो इसकी शुद्धता की महिमा की तो क्या बांत ? जिसे अन्तर _ 
में वीतरागभाव रुचा, उसे वीतरागता के बाह्य निमित्तों के प्रति भी 
कितना उत्साह हो ? 

एक उदाहरण इसप्रकारं आता है. कि एक सेठ जिनमन्दिर बनकाता 
था; उसमें काम करते-हुए पत्थर की जितनी रज कारीगर द्वारा निकाली 
जाती, उसके वजन के बराबर चाँदी देता था । सेठ के मन में ऐसा भाव 
था कि अहो ! मेरे भगवान का मन्दिर बन रहा है तो उसमें कारीगरों 
को भी मैं प्रसन्न करू, जिससे मेरे मन्दिर का काम सुन्दर हो | उससमय 
के कारीगर' भी सच्चे हृदयवाले थे । वरंमान में तो लोगों की. वृत्ति में 
बहुत फेरफार हो गया है। यहाँ तो भगवान के भक्त श्रावक घर्मात्मा 
को जिनमन्दिर और जिनप्रतिमा का कसा शुभराग होता है, वह 

बतलाया है । 
संसार में देखों तो, पाँच-दस लाख रुपयों की कमाई हो और 

लाख दो लाख रुपये खर्चे करके बंगला बनवाता हो तो कितनी होंश 
करता है ? कहाँ क्‍या चाहिये और किसप्रकार अधिक शोभा हो - इसका 
कितना विचार करता है ? इसमें तो ममता का पोषण है; परन्तु धर्मात्मा 
को ऐसा विचार आता है कि अहो ! मेरे भगवान जिसमें विराजमान 
हों - ऐसे जिनमन्दिर में क्या-क्या चाहिये और किस रीति से अधिक 
शोभायमान हो ? इसप्रकार विचार करके होंश से (तन से, मत से, धन से )
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उसमें वर्तन करता है। वहाँ व्यर्थ की झूठी करकसर अथवा कंजूसाई 
नहीं करता । 

भाई ! ऐसे धर्मकार्य में तू उदारता रखेगा तो तुझे ऐसा लगेगा कि 
मैंने जीवन में घर्म के लिये कुछ किया है; एकमात्र पाप में ही जिन्दगी 
नहीं बिगाड़ो, परन्तु धर्म की तरफ के कुछ भाव कियें हैं - इसप्रकार तु 
धर्म के बहुमान का भाव रहा करेगा। ऐसे भाव के साथ में जो पुण्य 
बंधता है, वह भी लौकिक दया-दान की अपेक्षा उच्च कोटि का होता है । 

एक मकान बाँधनेवाला कारीगर ज॑ंसे-जसे मकान ऊँचा होता 
जाता है, वेसे-वेसे वह भी ऊँचा चढ़ता जाता है; उसीप्रकार धर्मीजीव 
जैसे-जैसे शुद्धता में बढ़ता जाता है, वेसे-वैसे उसके पुण्य का रस 
( अनुभाग ) भी बढ़ता जाता है। 

जिनमन्दिर और जिनप्रतिमा करानेवाले के भाव में क्‍या है? 
उसके 'माव में वीतरागता का आदर है श्रौर राग का आदर छूट गया 
है। ऐसे भाव से करावे तो सच्ची भक्ति कहलाती है और बीतरागभाव के 
बहुमान द्वारा वह जीव अल्पकाल में राग को तोड़कर मोक्ष प्राप्त 
करता है; परन्तु यह बात लक्ष्य में लिए बिना कोई ऐसे ही कह दे कि 
तुमने मन्दिर बनवाया, इसलिए झाठ भव में तुम्हारा मोक्ष हो जावेगा' - 
तो यह बात सिद्धान्त की नहीं है । ; 

भाई ! श्रावक को ऐसा शुभभाव होता है- यह बात सत्य है; 
परन्तु राग की जितनी हद हो, उतनी रखनी चाहिये। भगवान ने इस 
शुभराग के फल से ज़च्च कोटि का पुण्य-बन्धन तो कहा है, परन्तु उससे 
कर्मक्षय होने का विधान नहीं कहा है! कर्म का क्षय तो सम्यरदर्शन-ज्ञान- 
चारित्र से ही कहा हैं। 

अरे । सच्चे मागे और सच्चे तत्व को समझे बिना जीव कहाँ भ्रटक 
जाता है। शास्त्र में व्यवहार के कथन तो अनेक प्रकार के श्राते हैं, 
परन्तु मूल तत्त्व को और वीतराग-भावरूप मार्ग को लक्ष्य में रखकर 
इसका श्रर्थ समभना चाहिये। घुभराग से ऊँचा पुण्य बँघता है - ऐसा 
बतलाने के लिए उसकी महिमा की, वहाँ कोई रसमें ही घर्म मानकर 
अटक जाता है | 

ग्रन्य कितने ही जीव तो भगवान का जिनमन्दिर होता है, वहाँ 
दर्शन करने भी नहीं जाते। भाई ! जिसे वीतरागरता:का प्रेम होता है
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श्रौर जिनमन्दिर का योग हो, वहाँ वह भक्त से प्रतिदिन दर्शन करने 
जाता है। जिनमन्दिर बनवाने की बात तो दूर रही, परन्तु वहाँ दर्शन 
करने जाने का भी जिसे अवकाश नहीं, उसे धर्म का प्रेम कौन कहे ? 
बड़-बड़ मुनि भी वीतराग प्रतिमा का भक्ति से दर्शन करते हैं और 
उसकी स्तुति करते हैं 

पोन्‍्न्र ग्राम में एक पुराना मन्दिर है। कुन्दकुन्दाचायदेव भी जब उस 
ग्राम में आये, तब वे भी वहाँ दर्शन करने जाते थे ।! समन्तभद्ग स्वामी ने भी 
भगवान की अद्भुत स्वुति की है। दो हजार वर्ष ga feet as राजा को 
जिनबिम्ब-प्रतिष्ठा करवानी थी, तब कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने श्रपने शिष्य 
जयसेन मनि को उसकी विधि के लिये शास्त्र रचने की आज्ञा दी और 
जयसेन स्वामी ने मात्र दो दिन में प्रतिष्ठापाठ की रचना की, इसलिये 
कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने उन जयसेनस्वामी को 'वसुबिन्दु' अर्थात्‌ श्राठ कर्मों 
का अभाव करनेवाले -- ऐसा विशेषण दिया। उनका रखा प्रतिष्ठा-पाठ 
“बसुबिन्दु प्रतिष्ठापाठ” कहलाता है। उसके आधार से प्रतिष्ठा की 
विधि होती है । 

बड़-बड़ धर्मात्माओं को जिनभगवान की प्रतिष्ठा का, उनके 
दर्शन का ऐसा भाव आता है और तू कहता है कि मुझे दशेन करने का 
अवकाश नहीं मिलता अथवा मुझे पूजा करते शर्म आती है तो तुझे धर्म 
की रुचि नहीं, देव-गुरु का तुझे प्रेम नहीं | पाप के काम में तुझे अ्रवकाश 
मिलता है और यहाँ तुझे अवकाश नहीं मिलता - यह तो तेरा व्यर्थ का 
बहाना है | जगत्‌ के पापकार्यों में, कालाबाजार आदि के करने में तुझे 
शर्म नहीं आती भ्रौर यहाँ भगवान के समीप जाकर पूजा करने में तुझे शर्म 
आती है; वाह ! बलिहारी है तेरी श्ँधाई की । 

शर्म तो पापकाय करने में भ्रानी चाहिये, उसके बदले वहाँ तो 
तुझे प्रसन्नता होती है और धर्म के कार्य में शर्म झ्राने की बात कहता है, 
वास्तव में तुझे धर्म का प्रम ही नहीं है। 

एक राजा की कथा आती है कि वह. राजदरबार में आ रहा था। 

रास्ते में किन्‍्हीं मुनिराज के दर्शन हुये, राजा ने भक्ति से उनके चरण में 
मुकुटबद्ध सिर भुकाया श्रौर परचात्‌ राजदरबार में गया। दीवान 

1. पूज्य स्वाभीजी ने भी संवत्‌ २०२० में दक्षिण की यात्रा करते समय पोन्‍्नूर 
की यात्रा भी की थी '
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ने मुकुट पर धूल लगी देखी तो वह उसे भाड़ने लगा। तब राजा उसे 
रोककर कहते हैं कि दीवानजी ! रहने दो; इस रज से तो मेरे मुकुट की 
शोभा है, यह रज तो मेरे बीतराग गुरु के चरण से पवित्र हुई है। 

देखो यह भक्ति ! इसमें उसे शर्म नहीं श्राती कि at! ar 

बहुमूल्य मुकुट में धूल लग गई श्रथवा श्रन्य मेरी हँसी उड़ावेंगे। अरे, 
भवित में शर्म केसी ? भगवान के भक्त को दर्शन बिना चेन नहीं | - 

यहाँ (सोनगढ़ में) पहले जिनमन्दिर नहीं था, तब भकतों-को 
एसा विचार आया कि अरे ! अपने को यहाँ भगवान aT fare gare, 
उनका साक्षात्‌ तो दर्शन है नहीं और उनकी प्रतिमा के भी दर्शन नहीं - 
इसप्रकार उन्हें दशेत की भावना उत्पन्न हुई | अतः संवत्‌ १६६७ में यह 
जिनमन्दिर बना. श्राचार्यदेव कहते हैं कि अ्रहो ! भगवान के दर्शन से 
किसे प्रसन्नता न हों ? जो जिनमन्दिर तथा जिनप्रतिमा-स्थापन करावे, 

उसके पुण्य की क्या बात ? 
भरत चक्रवर्ती ने पाँच-पाँच सौ घनष्य की ऊँची प्रतिमायें 

स्थापित करवाई थीं, उनकी शोभा की क्‍या बात ? 

वत्तेमान में भी देखिये ! (श्रवणबेलगोला में ). भगवान की मूर्ति 
बाहुबली कैसी है ! भ्रहा, वर्तमान में तो कहीं भी इसके समान अन्य 
म॒र्ति नहीं । महान मनि नेमीचन्द्र सिद्धान्तचकऋ्रवर्ती के द्वारा इसकी प्रतिष्ठा 
हुई है और इसके सामने की पहाड़ी (चंन्द्रगिरि) पर एक जिनालय में 
उन्होंने गोम्मटसार की रचना की थी | बाहुबली भगवान की यह प्रतिमा 
गोमटेश्वर भी कहलाती है.। यह सत्तावन फीट ऊंची है और इसका 
अचिन्त्य दर्शन है पृण्ये और पविन्नता दोनों की फलक इनकी मुद्रा ऊपर 
चमकती है और बाहुबली भगवान कीं अन्य एक अत्यन्त छोटी (चने के 

दाने बराबर) रत्तप्रतिमा मूलबिद्वी में है - ऐसी प्रतिमा. कराने का 
उत्साह धर्मात्माओ्नों को आता है - ऐसा यहाँ बताना है। 

देखो ! यह किसकी बात चलती है ? यह श्रावक के धर्म की 
बात चलती है। आत्मा राग रहित शुद्ध चेतन्यस्वरूप है, उसकी रुचि 
करके राग घटाने का अन्तर-प्रयत्न, वह ग्रृहस्थधर्म का प्रकाश करनेवाला 
ant है | उसमें दान के वर्णन में जिनप्रतिमा कराने का विश्लेष वर्णन किया 
है। जिसप्रकार जिसे धन प्रिय है, वह धनवान कं गुणगान करता हैं; 
उसीप्रकार जिसे बीतरागता प्रिय है, . वह भक्तिपूवेक वीतराग्देव के 
गुणगान करता है, उनके विरह में उनको स्थापना प्रतिमा में करके दश्शन-
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स्तुति करता है। इसप्रकार शुद्धस्वरूप की दृष्टि रखकर ग्रशुभ स्थानों से 
बचता है - ऐसा श्रावक-भूमिका का धर्म है । 

कोई कहे कि शुद्धता वह मुनि का धर्म और शुभराग वह श्रावक 
का ध्म; तो ऐसा नहीं है। धर्म तो मुनि को अथवा श्रावक को दोनों को 
एक ही प्रकार का राग रहित शुद्ध परिणतिरूप ही है; परन्तु श्रावक को 
अभी शुद्धता अल्प है, वहाँ राग के भेद जिनपूजा, दान आदि होते हैं, 
इसलिए शुद्धता के साथ इन शुभकार्यों को भी गृहस्थ के धर्मरूप वर्णन 

किया है पर्थात्‌ इस भूमिका में ऐसे शुभभाव होते हैं । 

देखिये ! नग्न - दिगम्बर सन्त, वन में बसनेवाले और स्वरूप की 
साधना में छठवें-सातवें गुणस्थान में भूलनेवाले मुनि को भी भगवान के 
प्रति कसे भाव उल्लंसित होते हैं ? वे कहते हैं कि छोटा-सा मन्दिर बनावे 
और उसमें जौ के दाने जितनी जिनप्रतिमा की स्थापना करे, उस say 
के पुण्य की अपूर्व महिमा है। अर्थात्‌ उसे वीतरागभाव की जो रुचि हुई 
है, उसके महान फल की. क्‍या बात ? प्रतिमा चाहे छोटी हो, परन्तु वह 
वीतरागता का प्रतीक है न ? उसकी स्थापना करनेवाले को वीतराग का 
आदर है - इसका फल महान है। 

कुन्दकुन्द स्वामी तो कहंते हैं कि श्ररहत्तदेव को बराबर पहचाने 
तो सम्यन्दर्शन हो जावे । जिसे वीतरागता प्रिय लगी, जिसे सर्वज्ञस्वभाव 
रुचा; उसे सर्वज्ञ-वीतराग देव के प्रति परमभक्ति का उल्लास आता 
है । इन्द्र जेसे भी देवलोक से उतरकर समवसरण में श्रा-आकर तीर्थंकर 
प्रभ के चरणों की सेवा करते हैं, हजार हजार श्राँखों से प्रभु को 
देखते हैं; तो भी उनकी तृप्ति नहीं होती। ग्रहों ! आपकी वीतरागी 
शान्त मुद्रा देखा ही करें - ऐसा लगता है। 

गृहस्थ की भूमिका में ऐसे भावों से ऊंची जाति का पुण्य बँचता है। 
उसे राग तो है, परन्तु राग की दिशा संसार की तरफ से हटकर घर्म की 
तरफ हो गई हैं; इसलिये वीतरागता की भावना खूब घुटती रहती है। 
अहा ! भगवान स्वरूप में ठहर गये-सें लगते हों, ज्ञाता-हृष्ठापने से जगत्‌ 
को साक्षोरूप देख रहे हों श्लौर उपशम-रस की धारा बरस रही हो - 
एसी भाववाही जिनप्रतिमा होती है.।। ऐसी निविकार वीतराग 
जिनमुद्रा का दर्शन, वह अपने वीतरागस्वभाव के स्मरण और ध्यान का 
निमित्त है। 

घर्मी का ध्येय वीतरागता है । जिसप्रकार चतुर किसान बीज को
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चारे के लिये नहीं बोता, परन्तु श्रगाज के लिए बोता है, अनाज के साथ 
चारा भी बहुत होता-है; उसीप्रकार. घर्मी का प्रयत्न वीतरागता के 
लिये है, राग के लिए नहीं, चैतन्यस्वभाव की हदृष्टिपूृवक शुद्धता को 
साधते-साधते बीज में पुण्यरूपी ऊंचा घास भी बहुत पकता है। परन्तु इस 
घास को कोई मनुष्य नहीं खाता, मनुष्य तो श्रनाज खाते हैं; उसीप्रकार 
धर्मीजीव राग को अथवा पुण्य को आदरणीय नहीं मानता है, वीतराग- 
भाव को ही आदरणीय मानता है। देखो, इसमें दोनों बातें इकट्ठी है। 
श्रावक की भूमिका में राग कंसा होता है - इसका स्वरूप इसमें AT 
जाता है । 

ज्ञानी को धर्म सहित जो पुण्य होता है, वह ऊँची जाति का होता 
है; अज्ञानी का पुण्य बिना सारवाला होता है, उसकी पर्याय में धर्म का 
दुष्काल है। जिसप्रकार उत्तम अ्रनाज के साथ जो घास पकता है, वह 
घास भी पुष्टिकर होता है भर दुष्काल में श्रनाज के बिना अकेला जो 
घास पकता है, उसमें बहुत पुष्टि नहीं होती; उसीप्रकार जहाँ धर्म का 
दुष्काल है, वहाँ पुष्य भी हलका होता है और धर्म की भूमिका में पुण्य 
भी ऊँची जाति का होता है। 

तीर्थकरपना, चक्रवर्तीपना, इन्द्रपना आदि का लोकोत्तर पुष्य 
धर्म की भूमिका में ही बँधता है। ग्ृहस्थों की जिनमन्दिर, जिनबिम्ब 
बनवाने से तथा आहारदान आदि से महान पुण्य बँघता है; इसलिये 
मुनिराज नेउनका उपदेश दिया है! 

ग्रहों |! अविकृत स्वरूप के आनन्द में फूलनेवाले संत, जो प्राण जावे 

तो भी भूठ नहीं बोलते श्रौर जिन्हें इन्द्राणी भो श्राकाश से उतर आये तो 
भी अशुभ वृत्ति नहीं उठती - ऐसे वीतरागी मुनि का यह यह कथन है। 
जगत्‌ के पास से उन्हें एक कण भी नहीं चाहिये, मात्र जगत्‌ के जीवों को 
लोभरूपी पाप के कुएँ से निकालने और धरम में. लगाने हेतु करुणापुर्वक 
उपदेश दिया है । 

जिसका हृदय पत्थर जेसा हो, उसकी अलग बात है; परन्तु फूल 
की कली जेंसा कोमल हृदय हो, उसे तो वीतरागी उपदेश की TAX 
सुनते ही प्रसन्नता हो उठेगी, जिनेन्द्र-भक्तिवंत तो आ्रानन्दित होगा। 
जिसंप्रकार उल्लू को अ्रथवा घुग्घू को सूर्य का प्रकाश अच्छा नहीं लगता 
है, उसे तो श्रेघेरा अच्छा लगता है; उसीप्रकार चेतन्य का प्रकाश 

« करनेवाला यह वीतरागी उपदेश जिसे नहीं रुचता, वह अ्रभी मिथ्यात्व के
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घोर अंधकार में पड़ा हुआ है । जिज्ञासु को तो ऐसा उल्लास आता है कि 
झहो ! यह तो मेरे चतन्य का प्रकाश करनेवाली अपूर्व बात है। तीन 
लोक के नाथ जिनदेव जिसमें विराजमान होते हैं, उसकी झोभा हेतु 
चर्मी भक्तों को उल्लास होता है । ' 

वादिराज स्वामी कहते हैं कि प्रभो | श्राप जिस नगरी में श्रवतार 
लेते हैं, वह नगरी सोने की हो जाती है, तो ध्यान द्वारा मैंने मेरे हृदय में 
आपको, स्थापित किया तो यह शरीर बिना रोग का सोने जेसा न होवे - 
यह कंसे हो सकता है? झर आपको आत्मा में विराजमान करते ही 
आत्मा में से मोहरोग नष्ट होकर शुद्धता न होवे - यह कैसे बने ? 

धर्मी श्रावक को, उसीप्रकार धर्म के जिज्ञासु जेन को ऐसा भाव 

आता है कि श्रह्मी ! मैं मेरे वीतरागस्वभाव के प्रतिबिम्बरूप इस जिनमुद्रा 
को प्रतिदिन देख | जिसप्रकार माता को पुत्र के बिना चैनन पड़, 
उसीप्रकार भगवान के विरह में भगवान के पुत्रों को - भगवान के भक्तों 
को चेन नहीं पड़ती । 

चेलना रानी श्र णिक राजा के राज्य में आई; परन्तु श्रेणिक तो 
बौद्धधर्म को मानते थे, इसलिये उसे वहाँ जैनघर्म की छठटा नहीं दिखी, 
इसकारण चेलना को किसीप्रकार चेन नहीं पड़ी | श्राखिर में राजा को 
समभाकर बड़े-बड़ जिनमन्दिर बनवाये और श्रेणिक राजा को भी 
जेनघर्म ग्रहण करवाया । 

' इसीप्रकार हरिषेण चक्रवर्ती की भी कथा ardt है। उसकी माता 
जिनदेव की विशाल रथयात्रा निकालने की माँग करती रही; परन्तु 
gaat रानियों ने उस रथ को रुकवा दिया, इसलिये हरिषेण की माता 
ने श्रनशन की प्रतिज्ञा ली कि जब मेरे जिनेन्द्र भगवान का रथ धूमधाम 
से निकलेगा, तभी मैं श्राह्वर लूगी। गब्राखिर में उसके पुत्र ने चक्रवर्ती 
होकर धृमधाम से भगवान की रथयात्रा निकाली । 

अकलंक स्वामी के समय में भी ऐसी ही बात हुई और उन्होंने 
बौद्ध गुरु को वाद-विवाद में हराकर भगवान की रथयात्रा निकलवायी 
ओर जेनघर्म की. बहुत प्रभावना की | 

इसप्रकार घर्मी श्रावक भक्तिपूर्वक जिनशासन की प्रभावना करते 
हैं, जिनमन्दिर बँधवाते हैं, वीतराग जिनबिम्ब की स्थापना करते हैं श्र 
इसके कारण उन्हें प्रतिञ्यय पृष्य बँधता है ।



wR ] [ श्रावकधर्मप्रकाश 

चाहे छोटी-सी वीतराग प्रतिमा हो, परन्तु स्थापना में त्रुकालिक 
वीतरागरमा्गं का आदर है। इस मार्ग के आदर से ऊँचा पुण्य 
बँघता है। 

इसप्रकार जिनदेव के भक्त धर्मी श्रावक अत्यन्त बहुमान से 
जिनमन्दिर तथा जिनबिम्ब की स्थापना करते हैं, वह बात कही तथा 
उसका उत्तम फल बतलाया । जहाँ जिनमन्दिर होता है, वहाँ सदेव धर्म 
के नये-नये मंगल उत्सव होते रहते हैं- यह बात अब अगली गाथा 
में कहेंगे । 
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\ ग्रात्मा का जीवन 

I भगवान आत्मा अतीन्द्रि महान पदार्थय है, वह चेतन्य प्राण से 
\ शाश्वत जीवित रहनेवाला है। जिसने श्रपना ऐसा अस्तित्व स्वीकार 

i किया है, उसे जड़ इन्द्रिय आदि प्राणों के साथ एकताबुद्धि नहीं 
रहती; क्योंकि वे जड़ प्राण कहीं आत्मा के जीवन के कारण नहीं 

| हैं। शरीरादि जड़ प्राण तो ग्रात्मा से भिन्न हैं और पृथक हो जाते 
!$ हैं। यदि आत्मा उनसे जीवित रहता हो तो वे आत्मा से भिन्न क्यों 

\ होवें ? उनके अस्तित्व से कहीं आत्मा का अस्तित्व नहीं, AAT BT 
"| अस्तित्व अपने चैतन्य भावप्राण से ही है। ऐसे चैतन्य जीव को | 

जिसने देखा, उस संम्यग्हष्टि को मरण का भय क्‍यों हो ? मरण ही & 

मेरा नहीं, फिर मरण का भय कसा ? 
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इसप्रकार धर्मीजीव मरण के भय से रहित निःशंक तथा \ 

निर्भय परिणमन करता है। जगत मरण से भयभीत हैं; परन्तु ज्ञानी \ 
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५ को तो आनन्द की लहर है, क्योंकि वह प्रथम से ही अपने को शरीर 

से भिन्न ही अनुभव करता है। \ 
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धर्मप्रवृत्ति के विविध प्रकार 

यात्राभिः स्नपनमंहोत्सवशतेः प्रुजाभिरुललोचके: 

नेंवेध बंलिभिध्वंजैश्नल कलश: तूय॑त्रिकेजगिरे: । 

घंटाचामरदर्पणादिभिरषि प्रस्तायं शोभां परां 

wear: Gergana aad Beara चेत्यालये ॥२३॥। 

सासान्यार्थे :- संसार में चेत्यालय के होने पर अनेक wey sila 
यात्राओं (जलयात्रा श्रादि), श्रभिषेकों, सेकडों महान्‌ erat, was 
प्रकार के पूजा-विधानों, चंदोबों, नवेद्यों, wa gag, canst, 
कलशों, तौयंत्रिकों ( गीत, नृत्य, बादित्र ), जागररों तथा घंटा, चामर 
और दर्पणादिकों के द्वारा उत्कृष्ट शोभा का विस्तार करके निरन्तर 
पुण्य का उपाजन करते हैं । 

श्लोक २३ पर प्रवचन 

जहाँ जिनमन्दिर हो, वहाँ श्रावक हमेशा भक्ति से नये-तये उत्सव 
करता है; उसका वर्णन करते हैं । 

देखो ! जहाँ धर्म के प्रेमी श्रावक हों, वहाँ जिनमंदिर होता है 
और जहाँ मन्दिर हो, वहाँ प्रतिदिन मंगल-महोत्सव होते रहते हैं। 
किसीसमय मन्दिर की वर्षगांठ हो, भगवान के कल्याणक का प्रसंग हो, 
पयूं षण हो, अष्टाक्लिका पर्व हो - ऐसे झनेक प्रसंगों में धर्मीजीव भगवान 
के मन्दिर में पृजा-भक्ति का उत्सव करावे । इस बहाने दानादि में अपंना 
घन खर्च करके शुभभाव करे और राग को घटावे । 

यद्यपि वीतराग भगवान तो कुछ नहीं देते श्नौर कुछ नहीं लेते, 
पूजा करनेवाले के भ्रति अथवा निन्‍्दा करनेवाले के-प्रति उन्हें तो वीतराग-
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भाव ही वर्तता है; परन्तु भक्त को जिनमन्दिर की शोभा श्रादि का 
उल्लासभाव आये बिना नहीं रहता। श्रपने घर की शोभा बढ़ाने का 
भाव केसे आता है ? उसीप्रकार-धर्मी को धर्मप्रसंग में जिनमन्दिर की 
शोभा किसप्रकार बढ़े - ऐसा भाव श्रातः है । 

श्रावक अत्यन्त भक्ति से शुद्धजल द्वारा भगवान का अभिषेक करे, 
तब उसे ऐसा भाव उल्लसित हो कि मानों साक्षात्‌ श्ररहन्तदेव का ही स्पर्श 
हो रहा हो। जिसप्रकार पुत्र के लग्न श्रादि प्रसंग में उत्सव करता है 
और मंडप की तथा घर को शोभा करता है, उसकी श्रपेक्षा अधिक 
उत्साह से धर्मी जीव धर्म की शोभा और उत्सव करावे | जहाँ मन्दिर 
हो और जहाँ घर्मी श्रावक हो, वहाँ बारम्बार आनन्द-मंगल के ऐसे 
प्रसंग बना करें और घर के छोटे बच्चों में भी कर्म के संस्कार पड़े । 

घ॒म्म के लिए जो अनुकूल न हो अ्रथवा धर्म के लिए जो बाधाकारक 
लगे - ऐसे देश को, ऐसे संयोग को धर्मीजीव छोड़ दे । जहाँ जिनमन्दिर 
श्रादि हो, वहाँ धर्मात्मा रहे और वहाँ नये-नये मंगल-उत्सव हुथ्ना करें। 
यदि कोई विज्लेष प्रकार का जिनमन्दिर भ्रथवा जिनप्रतिमा हो तो वहाँ 
यात्रा करने के लिये अनेक श्रावक झावें | सम्मेदशिखर, गिरनार आदि 

तीर्थों की यात्रा भी श्रावक करता है इसप्रकार यह मोक्षगामी सन्‍्तों को 
याद करता हैं । ह 

किसी समय मन्दिर की वर्षगाँठ हो, किसो समय मन्दिर को दस 
ATA THT WAIT सौ वर्ष पूरे होते हों तो वह उसका उत्सब्र करे। कोई 
ag danger aft arf पधारें, तब उत्सव कंरे। पुत्र-पुत्री के 
लग्नोत्सव-जन्मोत्सव आदि के निमित्त भी मंदिर में पूजनादि से शोभा 
करावे, रथयात्रा निकलवाये - इसप्रकार प्रत्येक प्रसंग में गृहस्थ धर्म को 
याद किया करे। 

कोई नया महान्‌ TEA Hla, TT उसके बहुमान का उत्सव करे। 
शास्त्र अर्थात्‌ जिनवाणी, वह भी भगवान की तरह ही पूज्य है। अपने 
घर को वोरण आदि से श्वू गारित कैसे करता है और नंये-नये वस्त्र लाता 
हैं ? उसीप्रकार जिनमन्दिर के द्वार को भाँति-भाँति के तोरण आदि से 
शुगारित करे और नये-नये चंदोबा आदि से शोभा बढ़ावे। इसंप्रंकार 
श्रावक के राग की दशा बदल गई है; साथ ही साथ वह यह भी जानता 
है कि यह राग पुण्याखव का कारण है भौर जितनी: वीतराग्री शुद्धता 
है, उतना हो मोक्षमा्ग है ।
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ज़िनमन्दिर के ऊपर कलश तथा ध्वज चढ़वाने का भी महान 
उत्सव होता है। पहले तो शिखर में भी कीमती रत्न लगवाते थे 
जो जगमगाते थे। नये-नये वीतरागी चित्रों द्वारा मच्दिर की शोभा करे - | 
इसप्रकार श्रावक सर्व॑ प्रकार से संसार का प्रेम कम करके धर्म का प्रेम 
बढ़ाता है | जिसे वीतरागमार्ग के प्रति प्रेम उललसित हुग्ना है, उसे ऐसे . 
भाव श्रांवकदशा में ग्राते हैं । 

इस धूल के ढेर जसे शरीर का फोटो किसप्रकार निकलवाता है 
कितने प्रेम से देखता है और शव गार करता है. ? तो वीतरागी जिनबिम्ब 
वीतराग भगवान का फोटो है। परमात्मदश्ा जिसे प्रिय हो, उसे इनके 
प्रति प्रेम और उल्लास आता है। 

केवल कुल विश्येष में जन्म लेने से श्रावकपना नहीं हो जाता, 
परन्तु सर्वज्ञ की पहिच्रानपूर्वक क्रावकधर्म का आच रण करने से श्रावकपना 
होता है। समयसार में जेसा एकत्व-विभकक्‍त शुद्धात्मा बतलाया है, 
वैसे शुद्ध आत्मा की पहिचानपूर्वक सम्यरदर्शत हो तो श्रावकपना जझोभा 
देता है | सम्यग्दर्शन के बिना श्रावकपना जोभा नहीं देता । 

निविकल्प अनुभूति सहित सम्यर्दर्शन हो, उसके बाद आनन्द की 
श्रनुभूति श्रौर स्वरूपस्थिरता बढ़ जाने से श्रप्रत्याख्यान कषायों का भी 
भ्रभाव होता है - ऐसी आंशिक भ्ररागी दशा हो, उसका नाम श्रावकंपना 
है और उस भूमिका में जो राग बाकी है, उसमें जिनेन्द्र दशेन-पुजन, 
गुरुसेवा, शास्त्रस्वाध्याय, दान, अशुक्रत आदि होते हैं; इसलिये वह भी 
व्यवहार से श्रावक का धर्म है - ऐसे श्रावकधर्म का यह प्रकाशन है । 

वर्तमांन में तीर्थंकर भगवान साक्षात्‌ नहीं हैं; परन्तु उनकी 
वाणी तो है, इस वाणी से भी बहुत उपकार होता है; इसलिए उस 
वाणी की (शास्त्र की) भी प्रतिष्ठा की जाती है और भगवान की 
मूति के समक्ष देखने से ऐसा लगता है कि मानों साक्षात्‌ भगवान मेरे 
सामने ही विराज रहे हैं। इसप्रकार अपने ज्ञान में भगवान को प्रत्यक्ष 
करके साधक को भक्तिभाव उछ्ूसित होता है। प्रतिदिन भगवान का 
अभिषेक करते समय प्रभ का स्पर्श होने पर श्रावक महान हर्ष मानता 
है कि अहो ! आज मैंने भगवान के चरण स्पर्श किये, आज भगवान की 
चरणसेवा का प्रमसौभाग्य मिला । 

इसप्रकार घर्मत्मा के हृदय में भगवान के प्रति प्रेम उमड़ता है। 
मन्दिर में भगवान के पास से घर जाना पड़ता है, वहाँ उसे श्रच्छा नहीं
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लगता, उसे लगता है कि भगवान के पास ही बैठा रहूँ। भगवान की पूजा 
आ्रादि के बंतेन भी उत्तम होंवें; घर में तो अच्छे बतेन रखें श्रौर पूजन करने 
हेतु मामूली बतेन ले जावे - ऐसा नहीं होता | इसप्रकार श्रावक को तो 
चारों ओर से सभी पहलओं का विवेक होता है । साधमियों पर भो उसे 
परम वात्सल्यभाव होता है । 

जिसे वीतरागस्वभाव का भान हुआ है और मुनिदशा की भावना 
व्तती है - ऐसे जीव का यह वर्णन है। उसके पहले जिज्ञासु भूमिका में 
भी यह बात यथायोग्य समभ लेना चाहिये। धर्म के उत्सव में जो 
भक्तिपूर्वक भाग नहीं लेता, जिसके घर में दान नहीं होता;उसे शासत्रकार 
कहते हैं कि भाई ! तेरा गृहस्थाश्रम शोभा नहीं पाता । जिस गृहस्थाश्रम 
में रोज-रोज धर्म के . उत्सव हेतु दान होता है, जहाँ धर्मात्मा का ग्रादर 
होता है; वह गृहस्थाश्षम शोभा पाता है और वह श्रावक प्रशंसनीय है । 

श्रह्म ! छुद्धात्मा को दृष्टि में लेते ही जिसकी हृष्टि में से सभी राग 
छूट गया है, उसके परिणाम में राग की कितनी मन्दता होती है ? और 
यह मन्द राग भी सर्वेथा छूटकर वीतरागता हो, तब केवलज्ञान और 
मुक्ति होती है । जो ऐसे मोक्ष का साधक हुआ है, उसे राग का आदर कंसे 
होवे ? अ्रपने वीतरागस्वभांव का जिसे भान है, वह सामने वीतरागबिम्ब 
को देखकर भी साक्षात्‌ जिनेंद्र की तरह ही भक्ति करता है; क्योंकि 
उसने अपने ज्ञान में तो साक्षात्‌रूप में भगवान देखे हैं ना ? . 

श्रावक को स्वभाव के श्रानन्‍्द का अनुभव हुथा है | वह स्वभाव-क्के - 
आ्रानन्दसागर में एकाग्र होकर बारम्बार उसका स्वाद चखता है, उपयोग 
को अन्तर में जोड़कर शान्तरस में बारम्बार स्थिर होता है; परन्तु वहाँ 
विशेष उपयोग नहीं ठहरता, इसलिये वह भश्युभ प्रसंगों को छोड़कर शुभ 
प्रसंग: में ही वर्तंता है, उसका यह वर्णन है । 

ऐसी भूमिकावाला आयु पूर्ण होने पर स्वर्ग में ही जावे - ऐसा 
नियम है; क्योंकि श्रावक को सीधी मोक्षप्राप्ति नहीं होती, सर्वंसंगत्यागी 
मुनिपने के बिना सीधी मोक्षप्राप्ति किसी को नहीं होती। साथ ही 
पंचमग्रुणस्थानी श्रावक स्वर्ग सिवाय अ्रन्य कोई गति में भी नहीं जाता, 
ग्रतः श्रावक छुभभाव के फल में स्व में ही जाता है । पीछे क्‍या होता है 
वह बात आगे की गाथा में कहेंगे । 

theo
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ते चाणृत्रतधारिशोषपि नियतं यान्‍न्त्येव sara 
तिष्ठंत्पेव सहद्धिकासरपद॑ तत्रेव लब्ध्वा चिरस्‌। 
श्रत्रागत्य पुनः कुलेइतिमहति प्राप्य प्रकृष्ट शुभात्‌ 
सानुष्यं च विरागतां च सकलत्यागं च मुक्तास्ततः ॥२४॥ 

सामास्यार्थ :- वह श्रावक चाहे सुनिव्रत न ले सके और 
MYATT At हो तो भी झायु पूर्ण होने पर नियम से स्वर्ग में जाता 
है, वहाँ अखिसा झ्रादि महान ऋद्धियों सहित बहुत काल पर्यन्त देवपद 
में रहता है । उसके बाद प्रकृष्ट शुभभाव द्वारा महान उत्तम कुल में 
भनुष्यपना प्राप्त कर, बेरागी होकर, सकल परियग्रह का त्याग कर, मुनि 
होकर शुद्धोपयोगरूपी साधन द्वारा मोक्ष पहुंचता है। इसप्रकार श्रावक 
परम्परा से मोक्ष को साधता है - ऐसा जानना। 

इलोक २४ पर प्रधचन 

धर्मी श्रावक सर्वज्ञदेव को पहिचानकर प्रतिदिन देवपूजा आदि 
षट्काये करता है, जिनमन्दिर में अनेक उत्सव करता है और उससे 
पुण्य बाँधकर स्वर्ग में जाता है; वहाँ आराधना चालू रखकर बाद में 
उत्तम मनुष्य होकर मुनिपना लेकर केवलज्ञान और मोक्ष पाता है - ऐसी 
बात ग्रव कहते हैं 

मृति तो मोक्ष के साक्षात्‌ साधक हैं और श्रावक परम्परा से 
मोक्ष का साधक है ! शक्रावक को केवल व्यवह्ारसाधन है - ऐसा नहीं, 
किन्तु उसे भी अ्रंशरूप निव्चयसाधन होता है और वह निश्चय के बल से 
ही भ्रर्थात्‌ शुद्धि के बल से ही आगे बढ़कर राग तोड़कर केवलज्ञान और
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मोक्ष पाता है। श्रावक को श्रभों शुद्धत कम है और राग भी ज्रेष है, 
इसलिये वह स्वर मे महान ऋद्धि सहित देव होता है । 

सम्यग्हष्टि श्रावक मरकर कभी भी विदेहक्षेत्र में जन्म नहीं लेता । 
मनुष्यगति से मरकर विदेहक्षेत्र में उत्पन्न होनेवाला तो मिथ्यादृष्टि ही 
होता है | पहले Set हुई आयु के कारण जो समकिती मनुष्य पुनः सीधा 
मनुष्य ही बने, वह तो असंख्य वर्ष की श्रायुवाली भोगभूमि में ही जन्म 
लेवे; विदेह आ्रादि में जन्म नहीं लेता और पंचम गुणस्थानवर्ती श्रावक तो 
कभी मनुष्यपर्याय में से मनष्य होता ही नहीं, देवगति में ही जाता है - 
ऐसा नियम है। सम्यस्हष्टि मनृष्य कभी मनष्य, तिर्यच अथवा नरक की 
आयु नहीं बाँचता । मनुष्यगति में ये तीनों आयु मिथ्याहृष्टि की भूमिका में 
at Fact Ft ATT Say TT चाहे सम्यग्दशेन प्राप्त हो जाय - यह बात 
अलग है, परन्तु इन तीन में से कोई आयु बाँधते समय तो वह मनुष्य 
मिथ्याहृष्टि ही होता है । 

सम्यम्हृष्टि यदि देव या नारकी हो तो वह तो मनुष्य. की आयु 
बाँध सके; परन्तु सम्यरहृष्टि मनुष्य, यदि उसे भव होवें और ग्रायु बाँघे तो 
aanfa a arg ata, wea a ate — ऐसा नियम है। 

गृहस्थपने में श्रधिक से अधिक पाँचवें गुणस्थान तक की भूमिठा 
होती है, इससे ऊंची भूमिका नहीं होती । वह अ्रधिक से ग्रधिक एक' 
भवावतारी हो सके, परन्तु ग्रहस्थावस्था में मोक्ष नहीं पा सकता। 
बाह्य-अम्यन्तर दिगम्बर मुनिदशा हुए बिना कोई जीव मोक्ष नहीं पा 
सकता । 

श्रावक-घर्मात्मा आराधकभाव के साथ उत्तम पुण्य के कारण यहाँ 
से बेमानिक देवलोक में जाता है, वहाँ अनेक प्रकार महानऋद्धि और 
बेभव होते हैं; परन्तु धर्मी उनमें मृुछित ( मोहित ) नहीं होता, वह वहाँ 
भी आराधना चालू रखता है। उसने आत्मा का सुख चखा है, इसलिये 
बाह्य वैभव में मूछित नहीं होता । स्वर्ग में जन्म होने पर वहाँ सबसे 
पहले उसे ऐसा भाव होता है कि अ्रहो ! यह तो मैंने पूव॑भव में घर्मं का 
सेवन किया था, उसका फल है; मेरी आराधना अधूरी रह गई और 
राग शेष रहा, इसकारण यहाँ भ्रवतार हुआ; पहले जिनेन्द्रभगवान की 
पूजन-भक्ति की थी, उसका यह फल है, इसलिये चलो ! सबसे पहले 
जिनेन्द्र भगवांत का पूजन करना चाहिये - ऐसा कहकर स्वर्ग में जो _ 
शाश्वत जिनप्रतिमायें हैं, उनकी पूजा करता है ।
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इसप्रकार वह स्वर्ग में भी आराधकभाव चालू रखकर, वहाँ 
असंख्य वर्ष की आयु पूर्ण होने पर उत्तम मनुष्यकुल में जन्म लेता है और 
योग्य काल में बेराग्य पाकर मुनि होकर भात्मसाधना पूर्ण करके 
केवलज्ञान प्रगट करके सिद्धालय में जाता है । 

देखो इस श्रावकद्शा का Ga! sae ey fag wart Fe 
mien oa ara होता है और वह एकभवावतारी भी होता 
है - यह उत्कृष्ट बात कही । किसी जीव को दो-तीन अश्रथवा अधिक से 
अधिक आठ भव भी ( आराधकभाव सहित ) होते हैं, परन्तु वे तो 
मोक्षपुरी में जाते-जाते बीच में विश्वास लेने जितने हैं । 

देखो ! यह श्रावकधर्म के फल में मोक्षप्राप्ति कही है अर्थात्‌ यहाँ 
श्रावकैर्म में. एकमात्र पुण्य की बात नहीं, परन्तु सम्यक्त्व सहित शुद्धता 
की बात है। ग्रात्मा के ज्ञान बिता सच्चा श्रावकपना नहों होता। 
श्रावकपना क्‍या है - इसका भी बहुतों को ज्ञान नहीं | जैनकुल में जन्म 
लेने से ही श्रावकपना मान ले; परन्तु ऐसा श्रावकपना नहीं है, श्ावकपतः 
a area की दशा में है। भ्रपन तो गृहस्थ हैं, इसलिये स्त्री-कुटुम्ब की 
संभाल करना श्रपना कत्तंव्य है - ऐसा श्रेज्ञानी मानता है; परन्तु भाई! 
तेरा सच्चा कर्तव्य तो अपनी श्रात्मा को सुधारने का है, जीवन में यही 
सच्चा कतंज्य है, अन्य संभाल करना तेरा Hey TET 

अरे, पहले ऐसी श्रद्धा तो कर ! श्रद्धा के पद्चात्‌ श्रल्प रागादि 
होंगे; परन्तु धर्मी उसे कर्तव्य नहीं स्वीकारता, इसलिए वे रागादि लंगड़ 
हो जावेंगे, अत्यन्त मन्‍्द हो जावेंगे । 

. जैसे रंग-बिरंगे कपड़ से लिपटी सोने की लकड़ी कोई वस्न्ररूप 
नहीं होती, उसीप्रकार चित्र-विचित्र परमाणाप्रों के समह से लिपटी यह 
ATT लकड़ी कोई शरीररूप हुई नहीं, भिन्न ही है ! 

: आत्मा की जहाँ शरीर ही नहीं; वहाँ पुत्र, मकान आदि कैसे ? -- 
ये तो स्वरूप से बाहर दूर पड़ हैं - ऐसा मेदज्ञान करना सच्चा विवेक 
और चतुराई है। बाहर की चतुराई में तो कोई हित नहीं, चतुर उसे 
कहते हैं जो चेतन्य को चेते-जाने | विवेकी उसे कहते हैं जो स्व-पर का 
विवेक करे भ्र्थात्‌ भिन्नता जाने | जीव उसे कहते हैं जो ज्ञान-प्रानन्दमय 
जीवन जीवे । चतुर उसे कहते हैं जो आत्मा के जानने में अपनी चतुराई 
खर्च करे; श्रात्मा के जानने में जो मूढ़ रहे, उसे चतुर कौन कहे ” उसे 
सिवेकी कौन कहे ? और प्रात्मज्ञान बिना जीवन को जीवन कौन कहे ?
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भाई ! मूलभूत वस्तु तो आत्मा की पहिचान है। तीर्थयात्रा का भी 
मुख्य हेतु यह है कि तीथों में आाराधक जीवों का विशेष स्मरण होता है 
तथा किसी सन्त-धर्मात्मा का सत्संग मिलता है। श्रहिसा श्रादि अरुष्रत 
का पालन, जिनेन्द्रदेव के दर्शन-पूजन एवं तीर्थयात्रा झ्रादि से श्रावक को 

उत्तम पुण्य बंधघता है और वह स्वर्ग में जाता है। श्रावक को ऐसी भावना 
नहीं है कि मैं पुण्य करूँ और स्वर्ग में जाऊँ; परन्तु जेसे किसी को चौबीस 
गाँव जाना हो और सोलह गाँव चलकर बीच में थोड़ समय विश्वाम के 
लिये रुक जावे तो वह कोई वहाँ रुकने के लिये नहीं रुका, उसका ध्येय तो 
चौबीस गाँव जाने का है; उसीप्रकार धर्मी को सिद्धपद में जाते-जाते, राम 
छूटते-छूटते कुछ राग शेष रह गया है, इसलिये बीच में स्वर्ग का भव 
होता है; परन्तु इसका ध्येय कोई वहाँ रुकने का नहीं, उसका ध्येय 
तो परमांत्मस्वरूप की प्राप्ति करना ही है। मनुष्यभव में हो झथवा 
स्वर्ग में हो, परन्तु वह परमात्मपद की प्राप्ति की भावना से ही जीवन 
बिताता है। 

देखो ! श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी भी गृहस्थपना में रहकर मनिदशा की 
कसी भावना भाते थे ?? आंशिक शुद्ध परिणति से युक्त धर्मात्मा का 
जीवन भी अलौकिक होता है। 

पुण्य और पाप श्रथवा शुभ या अशुभ राग विकृृति है; उसके 
ग्रभाव से आनन्ददशा प्रगट होती है, यह स्वाभाविक मृकक्‍तदशा है। 
साधक श्रावक को भी ऐसी आनन्‍न्ददशा का AMAT NTS हो गया हैं । 
wal दशा को पहचानलकर, उसकी भावना भाकर जिसप्रकार बने 
उसप्रकार स्वरूप में रंमणता बढ़ाने और राग को घटाने का प्रयत्न 
करना, जिससे झल्पकाल में पूर्ण परमात्मदशा प्रगट होने का प्रसंग ATA | 

भाई ! सम्पूर्ण रागन छूटे और तू गृहस्थदशा में हो, तब; तेरी 
लक्ष्मी को धर्मप्रसंग सें खर्च करके सफल कर । जैसे चन्द्रकान्तमणि की 
सफलता कब ? चन्द्रकिरण के स्पर्श से उसमें से श्रमृत भरे तब; उसीप्रकार 
लक्ष्मी की शोभा कब ? सत्पात्र के योग से यह दान में खर्च होवे तब । 

श्रावक घर्मीजीव निश्चय से तो अन्तर में स्वयं अपने को वीतराग- 
भाव का दान करता है और शुभराग द्वारा मुनियों के प्रति, साधमियों 

1. श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने 'भपूर्व भ्रवसर' काव्य में भो मुनिपद की उत्कृष्ट 
भावना भागी है ।
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के प्रति भक्ति से दानादि देता है, जिनेन्द्रदेव की पृजनादि करता है- 
ऐसा उसका व्यवहार है । इसप्रकार चौथे-पाँचवें गुणस्थान की भूमिका में 
घर्मी को ऐसा निरचय-व्यवहार होता है। 

कोई कहे कि चौथे गुणस्थान की भूमिका में जरा भी निदचयघर्मे 
नहीं होता; तो वह बात असत्य है, निश्चय बिना मोक्षमार्ग कसा ? और 
वहाँ निशचयघर्म के साथ जो पूजा-दान-अशुत्रत आदि व्यवहार है, उसे 

भी जो न स्वीकारे तो वह भी भूल है। 

जिस भ्रूमिका में ज़िसप्रकार का निरंचय-व्यवहार होता है, उसे 
बराबर स्वीकार करना चाहिये। व्यवहार के आश्रय से मोक्षमार्ग माने 
तो ही व्यवहार को स्वीकार किया कहा जाय - ऐसा श्रद्धान ठीक नहीं: 
है । बहुत से ऐसा कहते हैं कि तुम व्यवहार के अ्रवलम्बन से मोक्ष होना 
नहीं सानते, इसलिये तुम व्यवहार को ही नहीं मानते; परन्तु यह बात 
बराबर नहीं है । जगत में तो स्वगे-न रक, पुण्य-पाप, जीव-अ्रजीव सब तत्त्व 
है; उनके आश्रय से लाभ माने तो ही उन्हें स्वीकार किया कहा जावे -- 
ऐसा कोई सिद्धांत नहीं है; इसीप्रकार व्यवहार को भी समझना | 

मुनिधर्म और श्रावकधर्म - ऐसे दोनों प्रकार के धर्मों का भगवान 
ने उपदेश दिया है। इन दोनों धर्मों का मूल सम्यग्दशेन है वहाँ 
स्वोन्मूखता के बल द्वारा जितना राग दूर होकर शुद्धता प्रगट हुई, उतना 
ही निशचयधर्म है और महात्रत, अशुक्षत अ्रथवा दान-पूजा आदि संबंधी 
जितना घुभराग रहा, उतना उस भूमिका का असद्भूतव्यवहारनय से 
जानने योग्य व्यवहा रधमे है । 

धर्मीजीव स्वर्ग में जाता है; वहाँ भी जिनेन्द्रपूजन करता है, 
भगवान के समवसरण में जाता है, नन्‍्दीश्वरह्दीप जाता है, भगवान के 
कंल्याणकप्रसंगों को मनाने श्राता है - ऐसे अनेक प्रकार के शुभकाये 
करता है । देवलोक में घर्मी की आयु इतनी होती है कि देव के एक भव 
में तो असंख्य तीर्थकरों के कल्याणक मनाये जाते हैं; इसलिये देवों को 
अमर' कहा जाता है। 

देखो तो जीव के परिणाम की शक्ति कितनी है ! दो घड़ी के घुद्ध 
परिणाम द्वारा केवलज्ञान प्राप्त करे, दो घड़ी के शुभ परिणाम द्वारा 
meer at an at gay बाँधे और अज्ञान द्वारा तीन पाय करे तो दो 
घी भें असंख्य वर्ष तक नरक के दुःख को प्राप्त करे । 

उदाहरणस्वरूप ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती की प्राथु सात सौ वर्ष की थी ।
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इन सात सौ वर्षो के संख्यात सेकन्ड होते हैं। इतने काल में उसने acy 
की तेतीस सागरों की श्रर्थात्‌ श्रसंख्यात अरब बर्ष की झायुष बाँधी sala 
एक-एक सेकन्‍्ड के पाप के फल में असंरुय अरब वर्ष के नरक का दुःख 
प्राप्त किया । 

पाप करते समय जीव को विचार नहीं रहता, परन्तु इस नरक के 
दुःख की बात सुने तो घबराहट हो जाय । यह जिस दुःख को भोगता है 
उसकी पोड़ा की क्या बात ? परन्तु इसका वर्णन सुनते ही अज्ञानी को 
भय पंदा हों जाय - ऐसा है; इसलिये ऐसा अ्रवसर प्राप्त करके जीव को 
चेतना चाहिये। जो चेतकर आत्मा की आराधना करे तो उसका फल 

भहान है । 
जिसप्रकार पाप के एक सेकन्ंड के फल में असंख्य वर्ष का नरक- 

दुःख कहा, उसीप्रकार साधकदशा के एक-एक समय की आराघना के 
फल में अनन्त काल का अनन्तगुना मोक्षसुख है। किसी जीव कीं 
साधकदशा का कुल काल असंख्य समय का ही होता है, संख्यात समय 
का नहीं होता अथवा अनन्त समय का नहीं होता और मोक्ष का काल तो 
सादि-अनन्त है अर्थात्‌ एक-एक समय के साघकभाव के फल में MATT HTT 
ST MAGS AAT । ATS, HAT ATT HT savas |! 

भाई ! तेरे आत्मा के शुद्ध परिणाम की शक्ति कितनी है, वह तो 
देख ! ऐसे शुद्ध परिणाम से आत्मा जागृत हो तो क्षणमात्र में कर्मों को 
तोड़फोड़ कर मोक्ष को प्राप्त कंर ले । कोई जीव श्रन्तमु हुते ही मुनिपना 
पाले और उस अन्‍्तमु हुं में शुभ परिणाम से ऐसा पुण्य बाँधे कि नववें 
अं वेयक में इकतीस सागरोप्रम की स्थितिवाला देव होवे । देखो, इस जीव॑ 
के शुभ, श्रशुभ अथवा शुद्ध परिणाम की शक्ति श्लौर उसका फल [! 
उसमें जीव ने शुभ-अ्रशुभ से स्वर्गं-तरक के भाव तो श्रनन्त बार किये;. 
परन्तु जी जीव शुद्धता प्रगट करके मोक्ष को सांधे, उसकी बलिहारी हैं । 

, कोई जीव देव से सीधा देव नहीं होता । कोई जींव देव से. सीचा: 
नारकी नहीं होता । कोई जीव नारकी से सीधा नारकी नहीं होता । कोई 
जीव नारकी से सीधा देव नहीं होता 1 

देव मरकर भनुष्य श्रथवा तिय॑ंच में उत्पन्न. होता है। नारकी 
मरकर मनृष्य श्रथवा तियंच में उत्पन्न होता है। मनुष्य मरकर चारों में 
से किसी भी गति में उत्पन्न होता है।. तियंच मरकर चारों में से किसी 
भी गति में उत्पन्न होता हैं 1
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यह सामान्य बात की, अझब सम्यग्हष्टि की बात :- 
सम्यग्दृष्टि जीव देव से मनुष्य में ही आता है। सम्यग्हष्ठि जीव 

नरक से मनुष्य में ही श्राता है। सम्यग्हष्टि जीव मनुष्य से देवगति में ही 
जाता है। यदि मिथ्यात्वदशा में आयु बँध गई हो तो नरक भ्रथवा तिय॑च 
अथवा मनुष्य में भी जाता है। सम्यस्दष्टि जोव तिय॑च से देवगति में ही 
जाता है । 

पंचमगुणस्थानवर्ती श्रावक तो (तिर्यंच हो या मनृष्य) नियम से 
eat में ही जाता है। उसे श्रन्य किसी गति की आयु नहीं बंघती । 

इसप्रकार धर्माश्रावक स्वगे में जाता है और वहाँ से मनृष्य होकर 
चौदह प्रकार का अन्तरंग और दस प्रकार का बाह्य - इसप्रकार सर्व 
परिग्रह छोड़कर, भुनि होकर शुद्धता की श्रणी माँडकर, सर्वज्ञ होकर 
सिद्धलोक को जाता है, वहाँ सदाकाल अनन्त श्रात्मिक श्रानन्‍न्द का भोग 
करता है। अ्रहा, .सिद्धों के श्रानन्द का क्या कहना ! 

इसप्रकार सम्यक्त्व सहित शब्रणुब्रतरूप MAHA saw को 
परम्परा से मोक्ष का कारण है, इसलिये श्रावक उस धर्म को अ्ंंगीकार 

. करके उसका पालन करे - ऐसा उपदेश है। 

90000 
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| चेतन्यमेरू आत्मा \ 
\ शुद्धता के मेरू पर्वत जसा यह चेतन्यस्वभाव है, इसमें कहीं i 
#-भी विकार भरा हुआ नहीं है। भ्रसंख्य saat areal waa AEB, & 
\ वह चाहे जैसी प्रतिकुलता में भी निजस्वरूप से चलित नहीं होत | 

उसके गुण का एक श्रंश भी चलित नहीं होता, नष्ट नहीं होता | ; 
जिसप्रकार मेरू पर्वत ऐसा स्थिर है कि चाहे जैसे ऋंफावात में भी 

\ चलायमान नहीं होता। उसीप्रकार चेंतन्यमेरू आत्मा निजस्वभाव में Kl 
ऐसा अडोल है कि प्रतिकुलता की आँधी उसे चलिस नहीं कर 
सकती, उसका कोई भी ग्रुण या परिणति नष्ट नहीं होती ।. ऐसे 

॥ स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान करनेवाले धर्मात्मा प्रतिकूल संयोग के \ 
|| चक्रव्यूह के बीच भी स्वभाव के श्रद्धा-ज्ञान से चलित नहीं होते + वह \ 

निःशंक जानते हैं कि मैं तो ज्ञानस्वरूप हूँ । 
- पूज्य श्री कानजीस्वामी | 

= ee ee SS Se ee Se eS a Es:



भुमुक्ष को मोक्ष ही उपादेय 
पुसोध्थेषु चतुषु निश्चलतरो मोक्षः पर सत्सुखः 
शेषास्तद्िपरीतधर्भकलिता हैया सुमक्षोरतः । 

तस्सात्तत्पदसाधनत्वधरणों धर्मोषि नो संमतः 
यो भोगादिनिमित्तसेव स पुनः पाप॑ बुघेमंन्यते ॥२५॥ 

सामासन्यार्थ :- TH, AA, BIA AIT Mat — इन चार पुरुषार्थों में 
मोक्ष ही निश्चल अविनाशी और सत्य सुखरूप है, शेष तीन तो बिपरीत 
स्वभाववाले हैं अर्थात्‌ श्रस्थिर और दुःखरूप हैं; श्रतः Guat FB faa a 
ga हैं और केवल मोक्ष ही उपादेय है तथा सोक्ष के साधनरूप बतंता हो, 
वह धर्म भी हमें मान्य है - संमत है अर्थात्‌ मोक्षमार्ग को साधते-साधते 
उसके साथ महात्रत शअ्रथवा अरुबन्नत के जो शुभभाव होते हैं, वे तो 
संमत हैं; क्योंकि वे भी व्यवहार से मोक्ष के साधन हैं, परन्तु जो मात्र 
भोगादि के निमित्त हैं, उन्हें तो ज्ञानी पाप कहते हैं । 

श्लोक २५ पर प्रवचन 
श्रावक पुण्यफल को प्राप्त करके मोक्ष पाता है - ऐसा बतलाया । 

अ्रब कहते हैं कि शुभराग होते हुए भी धर्मी को मोक्षपुरुषार्थ ही मुख्य है 
तथा उपादेय है और उसके साथ में होनेवाला गअशुक्रतादि रूपजो 
व्यवहारधर्म है, वह भी मान्य है । 

grades कहते हैं कि श्रहो ! सच्चा सुख तो एक मोक्षपद में ही है, 
wa: मुमक्षुओं को उसका ही पुरुषार्थ करना चाहिये | इसके सिवाय अन्य 
भाव तो विपरीत होने से हेय हैं । 

देखिये ! अन्य भावों को विपरीत और हेय कहा, उसमें शुभराग . 
भी था गया । इसप्रकार शुभराग को विपरीत और हेयरूप में स्वीकार
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करके, पश्चात्‌ यदि वह मोक्षमा्ग सहित हो तो उसे मान्य किया है 
अर्थात्‌ व्यवहार से उसे मोक्षमार्ग में स्वीकार किया है, परन्तु यदि साथ सें 
निशचय-मोक्षसाधन (सम्यग्दशनादि) न होवे तो मोक्षमार्ग से रहित 
ग्रकेले शुभराग को मान्य नहीं करते ग्रर्थात्‌ उसे व्यवहार-मोक्षसाधन भी 
नहीं कह सकते । इसके सिवाय जो काम और भश्रर्थ सम्बन्धी पुरुषार्थ है, 
बह वो पाप ही है; अतः संबंथा हेय है । 

भाई ! उत्तम सुख का भण्डार तो मोक्ष है; भ्रत: मोक्षपुठषार्थ ही 
सर्व पुरुषार्थों में श्रंष्ठ है। पुण्य का पुरुषार्थ भी इसकी अपेक्षा हीन है 
और संसार के विषयों की प्राप्ति हेतु जितने प्रयत्न हैं, वे तो एकदम पाप 
#; wa: वे सर्वेधा त्याज्य हैं। साधक को मोक्षपुरुषार्थ के साथ गअ्रशुत्रतादि 
शुभरागरूप जो धर्मपुरुषार्थ है, वह असदुभूतव्यवहारनय से मोक्ष का 
साधन हैः a: श्रावक की भूमिका में वह भी व्यवहारनय के विषय में 
ग्रहण करने योग्य है। मोक्ष का पुरुषार्थ तो सर्वेश्न ष्ठ है, परन्तु उसके 
ग्रभाव में अर्थात्‌ निचली साधक दश्ञा में ब्रत-महात्रतादिरूप धर्मपुरुषा्थ 
जरूर ग्रहण करना चाहिये। 

ग्रज्ञाती भी पाप छोडकर पुण्य करता है तो इसे कोई श्रस्वीकार 
नहीं करते, पाप की अपेक्षा तो पुण्य भला ही है; परल्तु कहते हैं कि 
भाई ! मोक्षमा्ग बिना तेरा अकेला पुण्य शोभा नहीं पाता है; क्‍योंकि 
जिसे मोक्षमार्ग का लक्ष्य नहीं, वह तो पुण्य के फल में मिले हुये. भोगों में 
ग्रासक्त होकर पुनः पाप में चला जावेगा; श्रत: बुधजन - ज्ञानी - विद्वात 
ऐसे पुण्य को परमार्थ से पाप कहते हैं ।! 

मोक्ष में ही सच्चा सुख है ऐसा जो समझे, वह राग में या 
पुण्यफल में सुख कंसे माने ? नहीं माने । जिसकी दृष्टि ahs wT AZ 
श्र जिसे उसके फल में सुख लगता है, उसे तो शुभभाव के साथ भोग 
की अभिलाषा पड़ी है; अतः इस शुभ को मोक्षमार्ग में मान्य नहीं 
करते, उसे मोक्ष के साधन का व्यवहार घटित नहीं होता -है। धर्मी को 

1, पापरूप को पाप तो जानत जग सहु कोई । 

पुण्यतत्व भी पाप है, कहत अ्रनुभवी कोई ॥७१॥ 

जैसे बेड़ी लोह ay, cay MA a aT 

BL YAYA FU a, AA AH FT aay eM 

- सनिराज योगिन्दुदेव : योगसार पद्यानुवाद 

 



१५६ ] [ श्रावकधर्म प्रकाश 

मोक्षमार्ग साधते-साधते बीच में अभिलाषा रहित और श्रद्धा में हेयबुद्धि 
सहित घुभराग रहता है, उसमें मोक्ष के साधन का व्यवहार घटित होता 
है; परन्तु जो शुरू से ही राग को श्रद्धा में इष्ट मानकर अपनाता है, वह 
राग से दूर क॑से होवेगा ? और राग रहित मोक्षमार्ग में कहाँ से श्रावेगा ? 
ऐसे जीव के शुभ को तो समयसार मैं भोग हेतु घर्म! कहा है, उसे 

मोक्ष हेतु धर्म” नहीं कहते । मोक्ष के हेतुभूत सच्चे धर्म की श्रज्ञानी को 
पहचान भी नहीं है, राग रहित ज्ञान क्या है - उसे वह नहीं जानता, 
उसे शुद्ध ज्ञान के अनुभव का भ्रभाव है, इसलिये उसे मोक्षमार्ग का अभाव 
है। धर्मी को शुद्ध ज्ञान के भ्रनुभव सहित जो शुभराग शेष रहा, उसे 
व्यवहार से धर्म भ्रथवा मोक्ष का साधन कहने में आता है | 

नीचे की साधक भूमिका में ऐसा व्यवहार है जरूर; उसे जंसा है, 
वेसा मानना चाहिये। इसका अर्थ यह नहीं कि इसे ही उपादेय मानकर 
संतुष्ट हो जाना । वास्तव में मोक्षार्थी को उपादेय तो निश्चय रत्नत्रेयरूप 
मोक्षमार्ग ही है; उसके साथ उस-उस भूमिका में जो व्यवहार होता है, 
उसे व्यवहार J MCN] कहा जाता है। तीर्थकरदेव का आदर करना, 
दर्शन-पूजन करना, मुनिवरों की भक्ति, आहारदान, स्वाध्याय, भ्रहिसादि 
ब्र्लों का पालन - यह सब व्यवहार है; वह सत्य है, मान्य है, भ्रादरणीय 
है; परन्तु निश्चयंदृष्टि में शुद्धात्मा ही उपादेय है श्र उसके श्राश्नय से 
ही मोक्षमार्ग है - ऐसी श्रद्धा प्रारम्भ से ही होनी चाहिये। 

कोई जीव व्यवहार को एकान्त हेय कहकर देवदर्शन-पुजन-भक्ति, 
मुनि आदि धर्मात्मा का बहुमान, स्वाध्याय, ब्रतादि को छोड़ दे और 
अशुभ को सेवे तो वह स्वच्छुन्दी और पापी है | छुद्धात्मा के अनुभव में 
लीनता होते ही ये सब व्यवहार छूट जाते हैं, परन्तु उसके पूर्व तो भूमिका 
के अनुसार व्यवहार के परिणाम होते हैं । 

शुद्धस्वरूप की हृष्टि और साथ में भूमिकानुसार व्यवहार - ये 
दोनों साधक को साथ में होते हैं। मोक्षमार्ग में ऐसा निरचय-व्यवहार 
होता है। कोई एकान्त भ्रहण करे प्रर्थात्‌ नीचे की भूमिका में भी व्यवहार 
को स्वीकार न करे भ्रथवा कोई निश्चय बिना उस व्यवहार को ही 
संवंस्व मान ले तो वे दोनों मिथ्याहृष्टि हैं, एकान्तवादी हैं आर उन्हें 
निदचय की अथवा व्यब॒हार की खबर नहीं है । 

नय और निक्षेप सम्यस्ज्ञान में होते हैं अर्थात्‌ वे सम्यग्हष्टि के ही 
सच्चे होते हैं। स्वभावहृष्टि हुई, उस समय सम्यक भावश्न्‌ त हुआ और
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उससमय प्रमाण और नय सच्चे हुए; बाद में निश्चय क्या श्रौर व्यवहार 
चया - ऐसी उसको खबर पड़ती है। निश्चय-सापेक्ष व्यवहार धर्मी को हीः 
होता है; अज्ञानी को जो एकान्त व्यवहार है, वह सच्चा मार्ग नहीं अर्थात्‌ 
वह सच्चा व्यवहार नहीं । 

घर्मीजीव शुद्धता को साधते हुए शौर बीच में भूमिकानुसार ब्रता्दि 
व्यवहार का पालन करते हुए अन्तर में अनन्तसुख के भंडाररूप मोक्ष को 
साधते हैं ! मोक्षमार्ग मुमुक्षु का परमकर्तंव्य है श्र्थात्‌ वीतरागता ही कर्तव्य 
है, राग नहीं । वीतरागता न हो; वहाँ तक क्रमशः जितना राग घटे, उतना 

घंटाना प्रयोजनवान है । पहले सच्ची वीतरागी दृष्टि करे, क्योंकि इसके 
बाद ही घमं में चरण पड़ते हैं। 

समयसारकलश टीका में पाण्डे श्री राजमलजी कहते हैं कि मरके 
चूरा होते हुए बहुत कष्ट करते हैं तो करो तथापि ऐसा करते हुए कर्मक्षय 
तो नहीं Gate set! तीन सौ - वर्ष पहले पंडित बनारसीदासजी नें 

इन्हीं श्री राजमलजी को 'समयसार नाटक के मसरमी ? कहा है। 

श्राव्रकधर्म के मूल में भी सम्यग्दशन तो होता ही है। ऐसे सम्यक्त्व 
सहित राग घटाने का जो उपदेश है, वह हितकारी उपदेश है। भाई ! 
किसी भी प्रकार जिनमागें को पाकर स्वद्रव्य के आश्रय के बल द्वारा राग 
घटा | इसमें तेंरा हित है, दान आदि का उपदेश भी उसी के लिए दिया - 
गया है । 

कोई कहे कि खूब पेसा मिले तो उसमें से थोड़ा दान में लगाऊ, 
दस लाख मिले तो एक लाख लगाऊं; इसमें तो उल्टी भावना हुई, लोभ 
का पोषण हुआ | पहले घर को आग लगाना ax ie gat Pane 
उसके पानी से आंग बुकाना - इसप्रकार की यह मूर्खता है। वर्तमान में 
पाप बाँधकर पीछे दानादि करने को कहता है, इसकी अपेक्षा तू वर्तमान 

में ही तृष्णा घटाले न? 

भाई ! एक बार आत्मा को जोर देकर तेरी रुचि की दिशा ही 
बदल डाल कि मभझभे राग अथवा राग के फल कुछ नहीं चाहिये, श्रात्मा 
की शुद्धता के अभ्रतिरिक्‍त अन्य कुछ भी मुझे नहीं चाहिये। ऐसी रुचि 

1, समयसारकलश दीका, warn १४२ 
nw 2. समयसार नाटक, हरग्तिम afer, are 23
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की दिशा पलटने से तेरी दशा पलट जावेगी, अपूर्व दशा प्रगट हो 

जावेगी । 

धर्मी को जहाँ आत्मा की अपूर्व दशा प्रगट हुई, वहाँ उसे देह में 
भी एक प्रकार की अपूर्वेता झा गई; क्योंकि सम्यकत्व श्रादि में निमित्तभूत 
हो - ऐसी देह पूर्व में कभी नहीं मिली थी श्रथवा सम्यक्त्व सहित का 
पुण्य जिसमें निमित्त हो - ऐसी देह पू्व में मिथ्यात्वदशा में कभी नहीं 
मिली थी। वाह ! धर्मी का आत्मा अपूर्व, धर्मी का पुण्य भी अपूर्व और 
धर्मी का देह भी अपूर्व । धर्मी कहता है कि यह देह श्रन्तिम है भ्र्थात्‌ फिर 
से ऐसी ( विराध्षकपने की ) देह मिलने की नहीं; कदाचित्‌ कुछ भव 
होंगे और देह मिलेंगे तो वे श्राराधकाव सहित ही होंगे, अतः उसके 
रजकण भी पूर्व में न आये हों - ऐसे अपूर्व होंगे; क्योंकि यहाँ जीव के 

भाव में ( शुभ में भी ) श्रपूर्वता भ्रा गई है। घर्मीजीव की सभी बातें 
ग्रलौकिक हैं । 

भक्तामर-स्तोत्र के श्लोक १२ सें श्री मानतु ग स्वामी भगवान की 
भक्ति करते हुए कहते हैं कि “हे प्रभु ! जगत्‌ में उत्कृष्ट शान्तरसरूप 

परिणमित जितने रजकण थे, वे सब झा पकी देहरूप परिणमित हो गये 
हैं।' - इस कथन में गहन भाव भरे हैं। प्रभो ! श्रापके केवलज्ञानं की 
और चेतन्य के उपशमरस की तो शअ्रपूर्वता है ही और उसके साथ की 
परम-झौदारिक देह में भी अ्रपूर्वता है। ऐसी देह wer को नहीं होती । 
आराधक की सभी बातें जगत से भ्रनोखी हैं, उसके श्रात्मा की घुद्धता भी 
जगत से श्रनोखी है और उसका पुण्य भी अनोखा है। 

इसप्रकार मोक्ष और पुण्यफल दोनों की बात को फिर कहते हैं 
कि है ममक्षु ! तुमे आदरणीय तो मोक्ष का ही पुरुषार्थ है, पृष्य तो 
इसंका आनषंगिक फल है अर्थात्‌ श्रनाज के साथ के घास की तरह यह 
बीच में सहज हीं भ्रा जाता है। इसमें भी जहाँ हेयबुद्धि है, वहाँ श्रावक 
के लिये पाप की तो बात ही कंसी ? इसप्रकार धर्मी श्रावक को मोक्ष- 
पुरुषार्थ की मुख्यता का उपदेश दिया और उसके साथ पुण्य के शुभ 

परिणाम होते हैं - यह भी बतलाया ।



(२8) 

श्रणव्रतादि की सफलता 

भव्यानामणभिन्र तेरनणुशिः साध्यात्र सोक्षः परं 
नान्यत्‌ किचिविहैव निश्चयनयात्‌ जोवः सुखी जायते । 
सर्व॑ तु ब्रतजातमिहशधिया साफल्यसेत्यन्यथा 
संसाराश्रयकारणं भवति यत्‌ तत्दुःखसेव स्फुदस ॥॥२६॥ 

सांमान्यार्थ :- भव्यजीब को अशुक्षत अथवा सहाक्षत द्वारा मात्र 
सोक्ष ही साध्य है, संसार सम्बन्धी श्रन्य कोई भी साध्य नहीं; क्योंकि 
निश्चयनय से मोक्ष में ही जीव सुखी होता है - ऐसी बुद्धि से श्रर्थात्‌ मोक्ष 
की बुद्धि से जो ब्रतादि किये जाते हैं, वे से सफल हैं; परन्तु इस 
मोक्षरूपी ध्येय को भूलकर जो ब्रतादि किये जाते हैं, वे तो संसार के 
काररा हैं और साक्षात्‌ दुःख ही हैं । 

श्लोक २६ पर प्रवचन 

घर्मीजीब को मोक्ष ही साध्यरूप है। मोक्षरूप साध्य को भूलकर 

जो अन्य का श्रादर करता है, उसके ब्रतादि भी संसार के ही कारण 
होते हैं - ऐसा अब कहते हैं। 

' देखो ! अधिकार पूंरा करते हुए भ्रन्त में स्पष्ट करते हैं कि भाई ! 
हमने श्रावक के धर्मिरूप में पुजा-दान श्रादि अनेक शुभभावों का वर्णेत किया 
तथा अशुव्रत आदि का वर्णव किया; परन्तु उसमें जो शुभराग है, उसे 
साध्य न मानना, उसको ध्येय ने मानना, ध्येय और साध्य तो सम्पूर्ण 
चीतरागरभावरूप मोक्ष ही है और वही परमसुख है । 

धर्मी की हृष्टि - रुचि राग में नहीं, उसे तो मोक्ष-कों साधने की 
ही भावना है। सच्चा सुख मोक्ष में ही है, राग में क्‍्रथवा पुण्य के फल में 
कोई सुख vel; safe है भव्य ! ब्षत अथवा महातब्रत के पालने में उस-
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उसे प्रकार की श्रन्तरंगशुद्धि बढ़ती जाय और मोक्षमार्ग सघता जाय, 
उसे तू लक्ष्य में रखना। शुद्धता के साथ-साथ जो ब्रत-महात्रत के परिणाम 
होते हैं, वे मोक्षमार्ग के निमित्त हैं; परन्तु जरा भी शुद्धता जिसे प्रगट 
नहीं और मात्र राग की भावना में ही रुक गया है, उसका तो ब्रतादि 
पालन करना भी संसार का कारण होता है और वह दुःख ही प्राप्त 
करता है । इसप्रकार मोक्षमार्ग के यथार्थ ब्रत-महात्रत सम्यग्हष्टि को ही 
होते हैं - यह बात इसमें भ्रा गई । 

बीच में ब्रत के परिणाम आवेगे, इनसे उच्च कोटि का पुण्य 
qaqa ae देवलोक का अचिन्त्य वेभव मिलेगा; परन्तु है मोक्षार्थी ! 
तुके इनमें किसी की रुचि अर्थात्‌ भावना नहीं करनी है; भावना 
तो मोक्ष की ही करना कि कब यह राग तोड़कर मोक्षदज्षा - प्राप्त हो; 
क्योंकि मोक्ष में ही आ्रात्मिक सुख है, स्वर्ग के. वेभव में भी सुख नहीं, 
श्राकुलता के अंगारे हैं । ' 

धर्मी को भी स्वर्ग में जितना राग और विषयतृष्णा का भाव है, - 
उतना व्लेश है, धर्मी को उससे छूटने की भावना है! ऐसी भावना से 
मोक्ष के लिये जो ब्रत-महाव्रत पालन करने में झावें, Fad ana Fz 
और इससे विष्रीत संसार के स्वर्गादि के सुख की भावना से जो कुछ 
करने में आवे, वह दुःख का और भवश्रमण- का कारण है; इसलिये 
मोक्षार्थी भव्यों का आत्मा की श्रद्धा-ज्ञान-प्रनृभव करके: वीतरागता की 
भावना से शक्ति श्रनुसार ब्रत-महात्रत करना चाहिये । 

जेसे किसी ने इष्ट स्थान जाने का सच्चा मार्य जान लिया है, परन्तु 
चलते में थोड़ी देर लगती है, तो भी मार्ग में ही है। उसीप्रकार घर्मीजीव ने 
वीतरागता का मार्ग देखा है, रागे रहित स्वभाव को जांना है; परन्तु 
सर्वथा राग दूर करने में थोड़ा समय लगता है, तों भी वह मोक्ष के मांगे 
में ही है | परन्तु जिसने सच्चा मार्ग नहीं जाना और विषरीत मांगे माना 
है, वह शुभराग करे तो भी संसार के मारे में है । 

नि३चय से वीतरागमार्ग ही मोक्ष का साधन है शुभराग वास्तव 
में भोक्ष का साधन नहीं - ऐसा कहने पर किसी को बात न रुचे तो कहते 
हैं कि भाई ! हम अ्रन्य क्या बतावें ? वींतरांगदेंव हारा कहा हुआ सत्य 
मार्ग यह ही है । 

जिसप्रकार परनेन्‍्दी स्वामी ब्रह्मचयं-अश्रष्टक में ब्रह्मच॑य का उत्तम 
वर्णन करके श्रन्त में कहते हैं कि “जो मुमुक्षु हैं; उसके लिये स्त्री-संग के
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नि्षध का उपदेश मैंने दिया है; परन्तु जों जीव भोगरूपी राग के सागर 
में डबे हुये हैं, उन्हें इस ब्रह्मच्य का उपदेश न रुचे तो वे मेरे पर क्रोध न 
करें; क्योंकि मैं तो म्‌नि हूँ, मनि के पास तो यही वीतरागी उपदंश होता 
है, कोई राग के पोषण की बात मनि के. पास नहीं होती । “उसी- 
प्रकार यहाँ मोक्ष के पुरुषार्थ में पुण्य का निषेध किया है, वहाँ राग की 
रुचिवाले किसी जीव को वह न रुचे तो क्षमा करना; क्योंकि सन्‍्तों का 
उपदश तो मोक्ष की प्रधानता का है, इसलिये उसमें राग को ग्रादरणीय 
कंसे कहा जाय ? भाई ! अभी चाहे तुझे से सम्पूर्ण राग. न. छूट सके; परन्तु 
“यह छोड़ने योग्य है! - ऐसा सच्चा ध्येय तो पहले ही ठीक कर, ध्येय सच्चा 
होगा तो वहाँ पहुँचेगा; परस्तु ध्येय ही खोटा रखोगे' रागका ध्येय रखोगे 
तो राग तोड़कर वीतरागता कहाँ से लाझोगे ? अतः वीतरागी सन्‍्तों ने 
सत्यमार्ग प्रसिद्ध किया है। 

सर्वज्ञता को साधते-साधते वनविहारी सन्त प्मनन्दी मुनिराज ने 
यह शास्त्र रचा है।वे आत्मा की शक्ति में जो पूर्ण श्रानन्द भरा है, 
उसकी प्रतीति करके उसमें लीन होकर बोलते थे। सिद्ध भगवान के साथ 
स्वानूभव द्वारा बातें करते थे और सिद्ध प्रभु जेसे अतीन्द्रिय-आानन्द का 
बहुत श्रनुभव करते थे, उन्होंने भव्यजीवों पर करुणा करके यह शास्त्र 
wal है। इसमें कहते हैं कि अरे जीव ! सबसे पहले तू सर्वज्ञंदेव को 
पहिचान | सर्वज्ञदेव को पहिचानते ही तेरी सच्ची जाति तुरे पहिचानने 

में आरा सकेगी । ००००० 
c= = a eee, ee ee eee कम ee See ee Se ॥$ 

धर्म फा मूल क्‍या ? ( 

अरे जीव ! तू सर्वेज्ञ की और ज्ञान की प्रतीति बिना \ 
घर्म क्या करेगा ? राग में स्थित रहकर सर्वज्ञ की प्रतीति 
नहीं होती; राग से जुदा पड़कर, ज्ञानरूप होकर, सर्वेन्न की \ 
प्रतीति होती है । इसप्रकार ज्ञानस्वभाव के लक्षपूर्वक सर्वज्ञ की i 
पहिचान करके उसके वचनानुसार धर्म की प्रवृत्ति होती है। i 
सम्यर्टृष्टि ज्ञानी के जो वचन हैं, वे हृदय में सर्वेज्ञ-अनसार ग] 
क्योंकि उसके हुदय में सर्वज्ञदेव विराज रहे हैं । जिसके हृदय में 
सर्वज्ञ न हो अर्थात्‌ सर्वेज्ष को जो वे मानता हो, उसके धर्मवचन i 
सच्चे नहीं होते । इसप्रकार सर्वेज्ञ की पहिचान घम्में कः मल है। fF 
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_श्रावकंधर्म को आराधना का श्रतिम फल 

यत्कल्याशपरम्परापंशपरं भव्यात्मना. संसूतौ 
पर्यन्ते भ्दनन्‍्तसौल्यसदन Wat ददाति अ्र्‌वस्‌ । 
तज्जीयादतिदुलंभ॑ सुनरतामुख्येगुणे:.प्राषितं 
श्रीमत्पंकजनं दिभिविरचितं देशब्रतोद्योततम्‌ ॥२७॥ 

सामास्यार्थ :- यह देशबत धर्मोजीव के लिए संस1र में तो उत्तम 
कल्याण की परम्परा (चक्रवर्तीपद, इन्द्रपद, तीर्थकरपद श्रादि ) देनेवाला 
है श्रौर भ्रन्त में अ्रनन्तसुख के धाम मोक्ष को शभ्रवश्य देता है। श्री पद्मनन्दी 
मुनि ने जिसका aur किया है तथा उत्तम gra भनुष्यपने और 
सम्यग्दशनादि गुर के द्वारा जिसको प्राप्ति होती है - ऐसे देशब्रत का 
उद्योतन (प्रकाश) जयवन्त रहे । 

श्लोक २७ पर प्रवचन 

इस देशब्रत-उद्योतन अधिकार में श्री पद्मनन्दी मनिराज ने श्रावक 
केधर्म का बहुत वर्णन २६ गाथा में किया है।अब अंतिम गाथा 
में आशीर्वादपूर्वके श्रधिकार समाप्त करते हुए कहते हैँ कि उत्तम 
कल्याण की परम्परापूर्वक मोक्षफल देनेवाला यह देशब्रतं का प्रकाश 
जयवन्त रहे । 

जो जीव धर्मी है, जिसे आत्मा का भान है, जो मोक्षमा्गें को 
साधना में तत्पर है; उसे अशुक्नत-महाक्षत के. राग से ऐसा. ऊँचा. पुण्य 
बंघता है कि चक्रवर्तीपना, तीर्थकरपना आदि लोकोत्तर, पदवी मिल 
जाती है | पंच्रकल्याणक भ्रादि की कल्याण परम्परा उसे प्राप्त होती हैँ 
और भ्रन्त में राग तोड़कर वह मोक्ष पाता: है।
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देखो यह मनुष्यपने की सफलता का छपाय॑ ! जीवन में जिसने 
धर्म का उल्लास नहीं किया, आत्महित के लिए रागादि नहीं घटाये और 
मात्र विषय-भोग के पापभाव में ही जीवन बिताया है; वह तो निष्फल 
अवतार गँवाकर संसार में ही परिभ्रमण करता है। जबकि धर्मात्मा 
श्रावके तो आत्महित का उपाय करता है, सम्यग्दर्शन सहित ब्रतादि का 
पालन करता है और स्वर्ग में जाकर वहाँ से मनुष्य होकर मनिपना लेकर 
मुक्ति प्राप्त करता है। 

भाई ! ऐसा उत्तम मनुष्यपना और उसमें भी धर्मात्मा के संग का 
एसा योग संसार में बहुत दुलेभ है, महाभाग्य से तुझे ऐसा सुयोग मिला 
है; तो इसमें सर्वज्ञ की पहिचान कर, सम्यक्‍्त्वादि गुण प्रगट कर, उसके 
पश्चात्‌ शक्ति-अनुसार ब्रत अंगीकार कर और दान आदि कर | उस दान 
का तो बहुत प्रकार से उपदेश दिया। वहाँ कोई कहे कि आ्राप दान की 
तो बात करते हो, परन्तु हमें झागे-पीछे का ( स्त्री-पुत्रादि का ) कोई 
विचार करना या नहीं ? तो श्राचायें कहते हैं कि भाई ! तृ तनिक घीरज 
धर । यदि तुझे आगे-पी छे का तेरा हित का सच्चा विचार हो तो अभी 
ही तू ममता घटा। वर्त॑मान में तू स्त्री-पुत्रादि के, बहाने ममता में" डूबा 
हुआ है और अपने भविष्य के हित का विचार नहीं करता। भविष्य में 
मैं मर जाऊंगा तो स्त्री-पुत्रादि का क्या होगा - इसप्रकार उनका विचार 
करता है, परन्तु भविष्य में तेरी आत्मा का क्या होगा - इसका विचार 
क्‍यों नहीं करता ? 

अरे | राग तोड़कर समाधि करने का समय आया, उसमें फिर 
ग्रागे-पीछे का अन्य क्या विचार करता ? जगत के जीवों को संयोग-वियोग 
तो अपने-अपने उदय-अनुसार सबकों हुआझ्आा करते हैं, ये कोई तेरे किये 
नहीं होते; इसलिए भाई ! दूसरे का नाम लेकर तू अपनी ममता को मत 
बढ़ा । चाहे लाखों-करोड़ों रुपयों की पूँज़ी हो, परन्तु जो दान नहीं करता 
तो वह हृदय का गरीब है.। इसकी श्रपेक्षा तो थोड़ी पूँजीवाला भी जो 
धर्मप्रसंग में तन-मन-घन उल्लासपुर्वेक लगाता है; वह उदार है, उसकी 
लक्ष्मी और उसका जीवन सफल है । 

सरकारी. टेक्स ( कर ) आदि में परतन्त्ररूप से देना पड़, उसे 
दे; परन्तु जीव स्वयं ही धर्म के काम में होंश्पुर्वक खर्च न करे तो 
आचायंदेव कहते हैं कि भाई ! तुझे तेरी लक्ष्मी का संदुपयोग करना 
ai oat; TH देव-गुरु-धर्म की भक्ति करना नहीं श्राता श्र तुझे 
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श्रावकधर्म का पालन करना नहीं भ्राता; श्रावक तो देव-ग्रुरु-धर्म के लिये 
उत्लासपूर्वक दानादि करता है । 

एक मनष्य कहता है कि महाराज ! मे व्यापार में २५ लाख 
रुपये. मिलनेवाले थे, परन्तु रुक गये | यदि वे मिल जायें तो उनमें से 
५ लाख रुपये धर्मार्थ में देने का विचार था, इसलिये आशीर्वाद दीजिये। 

श्रे मूर्ख ! कसा आश्ञीर्वाद ? क्या तेरे लोभपोषण के लिये ज्ञानी 

तुमे आशीर्वाद दें ? ज्ञानी तो धर्म की आराधना का आशीर्वाद देते हैं। 
५ लाख रुपये खर्च करने की बात कंरके वास्तव में तो तुभे २० लाख 
लेना है और इसकी ममता पोषनी है । 

जेसे क्ोई माने कि प्रथम जहर खा लू, पीछे उसकी दवा करूगा 
- तेरी ऐसी मूर्खता है। तुझे वास्तव में धर्म का प्रेम हो और राग 
घटाना हो तो श्रभी जो तेरे पास में है, उसमें से राग घटा न ? वु्के 
राग घटाकर दान करंना हो तो कौन तुभे रोकता है ? 

भाई ! ऐसा मनुष्यपना और ऐसा अवसर प्राप्तककर तू धन प्राप्त 
करने की तृष्णा के पाप में अपना जीवन नष्ट कर रहा है, इसके बदले 
घम्मं की आराधना कर। धर्म की आराधना द्वारा ही मनृष्यभव की 
सफलता है | धर्म की आराधना के बीच पृष्यफलरूप बड़े -बड़ं निधान 
सहज ही मिल aia तुके उनकी इच्छा नहीं करनी पड़ गी, “माँगे उसके 
दूर और त्यागे उसके आगे । पुण्य की इच्छा करता है, उसे पुण्य नहीं 
होता । माँगे उसके दूर जाता है और त्यागे उसके आगे ब्र्थात्‌ जो 
पुण्य की रुचि छोड़कर चेतन्य को साथता है, उसको प्रष्य का वैभव 
समक्ष श्राता है। हे 

धर्मीजीव श्रात्मा का भान करके और पुण्य को अधिलाषा स्र्वथा 
छोड़कर मोक्ष की तरफ चलने लगा है। उसने बहुत-पा रास्ता तय कर 
लिया है, थोड़ा शेष है। वहाँ पुरुषा्थे की मन्दता से शुभराग हुआ अर्थात्‌ 
स्वर्गादि के एक या दो उत्तम भवरूपी घमंशाला में थोड़े समय रुकता 
है | उसे ऐसा ऊँचा पुष्य होता है कि जहां जन्मता है; वहाँ समुद्र में से 
मोती पकते हैं, आकाश में से उत्कृष्ट रत्वकूप परिणमन कर रजकण 
बरसते हैं, पत्थर की खान में नीलमणि उत्पन्न होते हैं। यदि राजा हो 
जाबे तो ऐसा कि उसे प्रजा से कर आदि लेना नहीं पड़ता; परन्तु 

प्रजा स्वयं चलकर देने झ्राती है। रुत मुनि घर्मात्माओं के. समूह और 
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तीर्थक रदेव का संयोग मिलता है तथा संतों के सत्संग में पुनः श्राराधकभाव 
पुष्ट कर, राज-वेभव छोड़, मुनि होकर, केवलज्ञान प्रयट कर मोक्ष प्राप्त 
करता है । 

सर्वज्ञवेव की पहिचानपुर्वेक आवक ने जो धर्म की आराधना की, 
उसका यह उत्तम फल कहा है, वह जयवन्त हो श्र साधनेवाले साधक 
जगत में जयवन्त हों ! - ऐसे ग्राश्नोर्वाद सहित यह झ्रधिकार समाप्त 
होता है । 
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सम्यरदशन होने पर | 

सम्यर्दर्शन होने पर धर्मी को सिद्ध समान अपना शुद्ध | 
ग्रात्मा श्रद्धान्जान एवं स्वानुभव में स्पष्ट आ जाता है; तब से \ 
उसकी गति-परिणति विभावों से विमल होकर सिद्धपद की ओर 
चलने लगी, वह सोक्षमार्गी हुआ | पश्चात्‌ ज्यों-ज्यों शुद्धता और |! 
स्थिरता बढ़ती जाती है, त्यों-त्यों श्रावकधर्म और मनिधर्म प्रगट 
होता है | श्रावकपना तथा मुनिपता तो आत्मा की शुद्धदशा में रहते | 
हैं, वह कोई बाहर की वस्तु नहीं है। जेनधर्म में तीर्थंकरदेव ने \ 
मोक्षमार्ग कैसा कहा है, उसकी खबर न॑ हो और विपरीत मार्म में !६ 
जहाँ-तहाँ मस्तक भुकाता हो - ऐसे जीव को जनत्व नहीं होता । 
जन हुआ वह जिनवरदेव के मार्ग के सिवा श्रन्य को स्वप्न में भी 
नहीं मानता । \ 

कोई कहे कि श्रात्मा एकान्त gaz ate sa faare ar \ 
4 कर्म का कोई सम्बन्ध है ही नहीं, तो वह बात यथार्थ नहीं है। | 

i आत्मा द्रव्यस्वभांव से शुद्ध है, परन्तु पर्याय में उसे विकार भी है | 
॥! वह विकार अपनी भूल से है और स्वभाव की प्रतीति द्वारा वह दूर \ 

हो सकता है तथा शुद्धता हो सकतो है । विकारभाव में श्रजोवकर्म 
\ निमित्त हैं, विकार टलने पर वे निमित्त भी छूट जाते हैं। इसप्रकार 

द्रव्य-पर्याय, शुद्धता-श्रशुद्धता, निमित्त - इन सबका ज्ञान बराबर 
॥ करना चाहिये। उन्हें जानकर शुद्ध आत्मा की हृष्टि करनेवाला | 
| जीव सम्यरहृष्टि है। - पुज्य श्री कानजी स्वामी i 
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परिश्चिष्ट 
  

स्वतन्त्रता की घोषणा 
( नर्देटक छुन्द ) 

नन्‌ परिणाम एवं किल कर्म विनिश्चयतः 

स भवति नापरस्यथ परिस्यासिन एवं भवेत्‌ । 
न भवति कत्‌ शुन्यमिह कर्म न चेकतया 
स्थितिरिह aegat aag aa ata aa: urge 

सामान्यार्थ :- वास्तव में परिशास हो निश्चय से कर्म है श्नौर 
परिणाम श्रपने श्राशअयभूत परिणामी का ही होता है, ग्रन्थ का नहीं 
(क्योंकि परिणाम अपने-अपने द्रव्य के झ्राश्रित हैं, श्रन्य के परिसरणाम 
का श्रन्य आश्रय नहीं होता) और कम कर्त्ता के बिना नहीं होता तथा वस्तु 
की एकरूप (क्टस्थ) स्थिति नहीं होती (क्योंकि वस्तु द्रव्य-पर्यायस्वरूप 
होने से सर्वथा नित्यत्व बाधासहित है), इसलिए वस्तु स्वयं हो अपने 
परिणामरूप कर्म की कर्ता है । 

. समयसार कलश २११ पर प्रवचन 

कर्त्ा-कर्म सम्बन्धी भेदज्ञान कराते हुए आचार्यदेव कहते हैं कि 
वस्तु स्वयं अपने परिणाम की कर्त्ता है, श्रन्य के साथ उसका कर्त्ा-कर्म 
का सम्बन्ध नहीं है । इस सिद्धान्त को आचार्यदेव. ने चार बोलों से स्पष्ट 
करके समभाया है :- 

(१) परिणाम श्र्थात्‌ पर्याय ही कर्म है - कार्य है। 

(२) परिणाम प्पनें भ्राश्रयभूत पंरिणामी के ही होते हैं, अन्य के 
नहीं होते; क्योंकि परिणाम अपने-अपने ग्राश्रयभूत परिणामी (द्रव्य) के 

श्राश्नय से होते हैं, श्रन्य का परिणाम अन्य के झ्राश्रय से नहीं होता.। 

(३) कर्त्ता के बिना कर्म नहीं होता प्रर्थात्‌ परिणाम वस्तु के 
बिना नहीं होता ।
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(४) वस्तु की निरन्तर एक समान स्थिति नहीं रहती, क्योंकि 
वस्तु द्रव्य-पर्यायस्वरूप॑ है । 

इसप्रकार आत्मा श्रौर जड़ सभी वस्तुएँ स्वयं ही श्रपने परिणामरूप 
“कर्म की कर्त्ता हैं - ऐसा वस्तुस्वरूप का महान सिद्धान्त झ्राचायेदेव ने 
समझाया है । 

देखो ! इसमें वस्तुस्वरूप को चार बोलों द्वारा समझाया है।इस 
जगत में छह वस्तुयें हैं:- आत्मा अंनन्‍्त, पुदूगलपरमाणु अनन्तानन्त, धर्म 
अ्धर्म व श्राकाश एक-एक और काल अ्रसंख्यात । इन छहों प्रकार की वस्तुओं 
और उनके स्वरूप का वास्तविक नियम क्या है ? सिद्धान्त क्या है ? उसे 
यहाँ चार बोलों में समझाया जा रहा है। 

(१) परिरसाम हो कम है 
तन परिणाम एवं किल कर्म विनिश्चयत: अ्रर्थात्‌ परिणामी 

वस्तु का जो परिणाम है, वही निश्चय से उसका कर्म है। कर्म अर्थात्‌ 
कार्ये; परिणाम श्रर्थात्‌ अवस्था | पदार्थ की श्रत्रस्था ही वास्तव में 
उसका कर्म -कार्य है।परिणामी अर्थात्‌ अ्रखण्ड वस्तु; वह जिस 
भाव से परिणमन करे, उस भाव को परिणाम कहते हैं। परिणाम 
कहो, कार्य कहो, पर्याय कहो या कर्म कहो - ये सब शब्द वस्तु के 
परिणाम के पर्यायवाची ही हैं । 

जैसे कि आत्मा ज्ञानगुणस्वरूप है; उसका परिणमन होने से जो 
जानने की पर्याय हुई, वह उसका कर्म है - वर्तमान कार्य है। राग या 
शरीर, वह कोई ज्ञान का कार्य नहीं; परन्तु यह राग है, यह शरीर 
है! - ऐसा उन्हें जाननेवाला जो ज्ञान है, वह आत्मा का कार्य है। आत्मा 
के परिणाम वह आत्मा कं कार्य है श्रौर जड़ के परिणाम अर्थात्‌ जड़ की 
अवस्था वह जड़ का काये है । इसप्रकार एक बोल पूर्ण हुआ । 

२) परिणाम वस्तु का ही होता है, दूसरे का नहीं 
अब इस दूसरे बोल में कहते हैं कि जो परिणाम होता हैं, वह 

परिणामी पदार्थ का ही होता है; वह' किसी श्रन्य के भ्राश्रय से नहीं 
होता । जिसप्रकार सुनते समय जो ज्ञान होता है, वह कार्य है- कर्म 
है। यह ज्ञान किस का कार है ? वह ज्ञान शब्दों का कार्य नहीं है, परन्तु 
परिणामी वस्तु जो आत्मा है, उसी का वह काये है। परिणामी के बिना 
परिणाम नहीं होता ।
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आत्मा परिणामी है, उसके बिना ज्ञानपरिणाम नहीं होता - यह 
सिद्धान्त है। परन्तु वाणी के बिना ज्ञान नहीं होता - यह बात सच नहीं 
है । शब्दों के बिना ज्ञान नहीं होता - एसा नहीं, परन्तु आत्मा के बिना 
ज्ञान नहीं होता - ऐसा है। इसप्रकार परिणामी आत्मा के झाश्रय से ही 
ज्ञानादि परिणाम हैं । 

देखो ! यह महासिद्धन्त है, वस्तुस्वरूप का अबाचित नियम है। 

परिणामी के आश्रय से ही उसके परिणाम होते हैं। जाननेवाला 
area, ae परिणामी है, उसके आश्रित ही ज्ञान होता है; वे ज्ञान- 
परिणाम आत्मा के हैं, वाणी के नहीं | ज्ञानपरिणाम वाणी के रजकणों 
के श्राश्चित नहीं होते, परन्तु ज्ञानस्वभावी आत्मबस्तु के आश्रय से होते 
हैं। आत्मा त्रिकाल स्थित रहनेवाला परिणामी है, वह स्वयं रूपांतरित 
होकर नवीन-नवीन श्रवस्थाओं को धारण करता है | ज्ञान-अननन्‍्द इत्यादि 
जो उसके वरतंमानभाव हैं, वे उसके परिणाम हैं । 

परिणाम परिणामी के ही हैं, श्रन्य के नहीं - इसमें जयत के 
सभी पदार्थों का नियम आ जाता है। परिणाम परिणामी के ही आश्रित 
होते हैं। ज्ञान परिणाम आत्मा के आश्रित हैं, भाषा आदि प्न्‍्य के आश्रित 
नहीं हैं; इसलिये इसमें पर की ओर देखना नहीं रहता, परन्तु अपनी- 
अपनी वस्तु के सामने देखकर स्वसन्मुख परिणमन करना रहता है; उसमें 
मोक्षमार्ग आ जाता है। 

वाणी तो अनन्त जड़ परमासुझ्रों की श्रवस्था है, वह अपने जड़ 
परमाशणुओं के आश्रित है । बोलने की जो इच्छा हुई, उस इच्छा के श्राश्रित 
भाषा के परिणाम तीनकाल में भी नहीं हैं । जब इच्छा हुई और भाषा 
निकली; उससमय उसका जो ज्ञान हुआ, वह ज्ञान आ्रात्मा के आश्रय 
से ही हुआ है, भाषा के श्राश्यय से तथा इच्छा के श्राश्नय से ज्ञान नहीं 

हुआ है । 
परिणाम अपने आश्रयभूत परिणामी के आश्रय ही होते. हैं, अ्रन्य 

के झ्राश्नय से नहीं होते - इसप्रकार श्रस्ति-नास्ति से अनेकान्त द्वारा वस्तु- 
स्वरूप समझाया है। सत्य के सिद्धांत की श्रर्थात्‌ वस्तु के सत्स्वरूप की 
यह बात है। अज्ञानी उसको पहिचाने बिना मूढ़तापूर्वक अज्ञानता में ही 
जीवन पूर्ण कर डालता है। 

भाई ! आत्मा क्या है श्नौर जड़ क्या है, उतकी भिन्नता समभकर 
बस्तुस्वरूप॑ के वास्तविक संत को समझे बिना ज्ञान में सतूपना नहीं
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MAT RAL AFT Tl होता, वस्तुस्वरूप के संत्यज्ञान के बिंना सच्ची 
रुचि और श्रद्धा भी नहीं होती और सच्ची श्रद्धा-के बिना वस्तु में स्थिरतां- 
रूप चास्त्रि प्रगट नहीं होता, शान्ति नहीं होती, समाधान और सुख नहों 
होता; इसलिये वस्तुस्वरूप क्‍या है? उसे प्रथम समझना चाहिये। 
वस्तुस्वरूप को समभने से मेरे परिणाम पर से और पर के परिणाम मे 
से होते हैं- ऐसी पराश्चितबुद्धि नहीं रहती श्र्थात्‌- स्वाश्नित स्वसम्मुख़ 
परिणाम प्रगट होता है, wat TH Bt 

आत्मा का जो ज्ञान होता है,, उसको जाननेवालों परिणाम 
श्रात्मा के आश्रित है; वह परिणाम वाणी के आश्रय से. नहीं होतों है, कान 
के आश्रय से नहीं होता है तथा ,उससमय की इच्छा के आश्रय से भी 
नहीं होता है। यद्यपि इच्छा भी श्रार्त्मों का परिणाम है; परन्तु उस 
इच्छा-परिणाम के श्राश्नित ज्ञानपरिणाम नहीं है, ज्ञानपंरिणात्तः आात्मवस्तु 
के आश्वित्‌ है; इसलिये वस्तु-सन्मुख हृष्टि कर । 

बोलने की इच्छा हो, होंठ हिलें, भाषा निकले और उंससमय- 
उसप्रकार का ज्ञान हो - ऐसी चारों क्रियायें एक साथ होते हुये भी कोई 
क्रिया किसी के आश्रित नहीं, सभी अपने-अपने परिणामी के ही आश्रित 
हैं। जो इच्छा है, वह आत्मा के चारित्रभुण का.परिणाम हैं; होंठ हिले, 
वह होंठ के रजकणों की अवस्था है, वह अवस्था: इच्छा के ग्राधार से नहीं 
हुई । भाषा प्रमट हो, वह भाषावर्गणा के रजकणों की अवस्था है, वह 
अवस्था इच्छा के आ्राश्चित या होंठ के आश्रित नहीं हुई; परन्तु परिणांमीरूप 
रजकणों के आश्रय से उत्पन्न हुई है और उससमय का ज्ञान आत्मवस्तु के 
श्राश्नित है, इच्छा भ्रथवा भाषा के अश्राश्रित नहीं है - ऐसा वस्तंस्वरूप हैं। 

भाई ! तीन काल तीन लोक में सर्वेज्ञ. भगंवान-का देंखा हुआ यह 
वस्तुस्वभाव है; श्रज्ञानी उसे जाने बिना और समझने की परवाह किये 
बिना झअन्ध की भाँति चला जाता हैं, परन्तु. वस्तुस्वरूप के सच्चे ज्ञान -के 
बिना किसीप्रकार कहीं भी wearer wet gt सकता] इंस बस्तुस्वरूप का 
meat लक्ष्य में छेकर परिणामों से भेदज्ञान करने के लिए यह बात हैं । 
एक वस्तु के परिणाम अन्य वस्तु के आश्रित तो हैं.नहीं, परन्तु उस वस्तु 
मैं भी उसके एक परिणाम के आश्रित दूसरे परिणाम नहीं हैं। परिणामी 
बस्तु के श्राश्चित' ही परिणाम है - यह मह्मन सिद्धान्त 2 1 

प्रतिक्षण इच्छा; भाषा और ज्ञान - यह तीनों एक साथ होते हुए भी 

"Sear श्रौर ज्ञान जीव के आश्रित हैं श्रौर भाषा जड़े के आश्रित है; इच्छा
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कै कारण भाषा हुईं और भाषा के कारण. ज्ञान हुआ - ऐसा नहीं; 
उसीष्रकारं इच्छा के आश्चित भी ज्ञान नहीं। इच्छा और ज्ञांने - यें दोनों 
प्रात्मा के परिणाम हैं, तथापि एक के आ्राश्वित दूसरे के परिणाम नहीं हैं-1 
ज्ञान परिणाम और इच्छा परिणाम दोनों भिन्न-भिन्न हैं। जी ज्ञान: हुआं1; 
वह इच्छा का कार्य नहीं है श्लौर जो इच्छा हुई, वह ज्ञान का कार्य त्रहीं 
है। ज़हाँ इच्छा: भी ज्ञान का कार्य नहीं, वहाँ जेड़भाषा आ्रादि उसके 
कार्य कहाँ से हो सकते हैं ? वे तो जड़ .के कार्य हैं, 

जगत में: जो भी कार्य होते हैं, वे सत्‌ की अ्रवस्थायें हैं; किसी वस्तु 
के ही: परिणाम होते हैं, परन्तु वस्तु के बिना झघर से नहीं होतें। 
परिणासी-का परिणास होता है, मित्य स्थित वस्तु के झ्राश्चित परिणाम 
होते हैं, पर के भ्राश्चित नहीं होते 1 

way में होंठों का.हिलना और भाषा का परिणमन- ये दोनों 
भी भिन्न वस्तुएँ हैं। श्रात्मा में इच्छा और ज्ञान - ये दोनों परिणाम भी 
भिन्न-भिन्न हैं। ह 

. होंठ हिलने के श्राश्वित भाषा की पर्याय-नहीं है । होंठ का हिलेंगा, 
वह होंठ के. पुदुगलों के आश्िित है; भाषा का पंरिणमंन; बह. भाषा के 
पुदूगलों के आश्चित है +होंठ और :भाषा, इच्छा और ज्ञानं:+ इन. चौरों 
का काल एक होने प्र भी चारों परिणाम wer Fy 

उसमें भी इंच्छा झौर ज्ञान - ये दोनों परिणाभ प्रात्मा्थित होने ' 
पर भी इच्छा परिणाम के आ्रांश्रित ज्ञान परिणाम नहीं हैं। ज्ञान, वह श्रात्मा 

- का परिणाम है, इच्छा को नहीं; इसीप्रकार इच्छा, वह आत्मा FT 
परिणाम है, ज्ञान का नहीं । इच्छा को- जाननेंवाला ज्ञान, वह इच्छा का - 
कार्य नहीं है; उसी प्रकार वह ज्ञान इच्छा को. उत्पन्न भी नहीं करता । इच्छा- . 
परिणाम आत्मा का का भ्रवश्य है; परल्त ज्ञान का कार्य ART Free 
fara गुण के परिणाम भिन्न-भिन्न हैं, एक: ही द्रव्य में होने पर:भी एक 
गुण के श्राश्चित दूसरे गुण के परिणाम नहीं हैं । 

, भहो ! कितनी: स्वतंत्रता !!.इसेमें पर. के. apr की ate “ही 
कहाँ रही ? 

ग्रात्मा में चारित्रगुण इत्यादि प्रतन्तगुण हैं। उनमें “कारित्र' का 
विक्रुत परिणाम इच्छा है, वह. चारित्रगुण के प्राश्चित: है; भौरे उसश्षभय 
इच्छा का ज्ञान हुआ, वह -ज्ञानगुणरूप परिणामी का पंडिणाम है, 
वहं कंहीं इच्छा के परिणाम के झाश्चित. नहीं है । इसंप्रंकार इच्छाप रिजाप्र
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ओर ज्ञानपरिणाम - दोनों का भिन्न-भिन्न परिणमन-'हैं, एंक-दुसरे के 
आश्रित नहीं है । 

सत्‌ जसा है, उंसीप्रकार उसका ज्ञान करे तो सत्‌ ज्ञान हो श्ौर सत्‌ 
का ज्ञान करे तो उसंका बहुमान एवं यथांर्थे को ओरांदरं प्रगेट हो, रुचि हो, 
श्रद्धा इृढ़ हो और उसमें स्थिरते हो; उसे ही धर्म कहा जाता है। सत्‌ से 
विपरीत ज्ञान करे, उसे धर्म नहों होता । सत्र में स्थिरता हो मूल धर्म है, 
परन्तु वस्तुस्वरूप के सच्चे ज्ञान बिना स्थिरता कहाँ करेगा ? 

ग्रात्मा और शरीरादि रजकण भिन्न-भिन्न तत्त्व हैं; शरीर की 
अवस्था, हलन-चलन, बोलता - ये सब परिणामी पुद्गलों के परिणाम हैं; 
उन पुदुगलों के आ्राश्नव से वे परिणाम उत्पन्न हुए हैं, इच्छा के श्राश्रित 
नहीं; उसीप्रकार इच्छा के प्राश्नित ज्ञान भी नहीं है। पुदगल॑ के परिणाम 
आत्मा के श्राश्चित मानना और आत्मा के परिणाम: पृद्गलाशित मानना, 
इसमें तो विपरीत मान्यतारूप मूढ़ता है। 

जगत में भी जो वस्तु जैसी हो, उत्तते विपरीत बतलानेवाले को 
लोग मूर्ख कहते हैं तो फिर सर्वज्ञकथित यह लोकोत्तर वस्तुस्वभाव 
जैसा है, वेसा न मानकर विरुद्ध माने तो लोकोत्तर मूर्ख और श्रविवेकी ही 
है। विवेकी और विलक्षण कंब wer जाय ? जबकि वस्तु के जो परिणाम 
हुए, उसे कार्य मानकर, उसे परिण्पमी - वस्तु के भ्राश्रित समझे और 

दूसरे के आश्रित न माने, तब स्व-पर का भेदज्ञान होता है और 
तभी विवेकी है - ऐसा कहने में ग्राता है। आत्मा के परिणाम पर के 
आश्रित नहीं होते । विकारी और अभ्रविकारी जितने भी परिणाम जिस 
वस्तु के हैं; वे उस वस्तु के आश्रित हैं, भ्रन्य के आश्रित नहीं । 

पदार्थ के परिणाम, वे उसी पदार्थ के कार्य हैं - यह एक बात । 
: दूसरी बात यह कि वे परिणाम उसी पदार्थ के आश्रय से होते हैं, wea 

के आश्रय से नहीं होते - यह नियम जगत के समस्त पदार्थों में लागू 
होता है । 

देखों भाई ! यह तो मेदज्ञान के लिये वस्तस्वभाव के नियम 
बंत॒लाये गये। अ्रव धीरे-धीरे हृष्ठांत से युक्त से वस्तस्वरूप सिद्ध किया 
“जाता है ॥ 

किसी को ऐसे भाव उत्पन्न हुए कि सौ हुपये : दान में दू', उसका 
वह परिणामःआत्मवरस्तु के भ्राश्नितः हुआ है; वहाँ तो रुपये जाने की जो



१७२ ] [ श्राबकथर्म प्रकाश 

क्रिया होती है, वह रुपये के .रजकर्णों के आश्रित है, जीव की इच्छा के 
आशित नहीं । अब उससमय उन रुपयों की क्रिया का ज्ञान श्रथवा इच्छा 
के भाव का ज्ञान होता है, वह ज्ञानपरिणाम आ्रात्माश्नचित होता है। इस 
प्रकार परिणामों का विभाजन करके वस्तुस्वरूप का ज्ञान करना चाहिये । 

भाई | तेरा ज्ञान और तेरी इच्छा - ये दोनों परिणाम आत्मा में 
होते हुए भी जब एक-दूसरे के श्राश्रित नहीं हैं; तो फिर पर के आश्रय की 
तो बात ही कहाँ रही ? दान की इच्छा हुई और रुपये दिये गये; वहाँ 
रुपये-जाने की क्रिया भी हाथ के झाश्चित नहीं, हाथ.का हिलना इच्छा 
के श्राश्चित नहीं और इच्छा का परिणमत्र, वह ज्ञान के आ्राश्रित नहीं है । 
सभी अपने-अपने आश्रय मृत वस्तु के आधार से हैं। 

देखो ! यह सर्वज्ञ के पदार्थ-विज्ञान का पाठ है - ऐसे वस्तुस्वेरूप का 
ज्ञान सच्चा पदार्थ-विज्ञान है। ज़गत के पदार्थों का.स्वभावः ही ऐसा है कि वे 
सदा एकरूप नहीं रहते, परन्त परिणमन करके नवीन-नवीन, अ्रवस्थारूप 
aa feat wea हैं - यह बात चौथे बोल में कही जायगी। जगत्‌ के 
प्रदार्थों का स्वभाव ऐसा है कि वे नित्य स्थायी रहें और उनमें - प्रतिक्षण 
नवीत्न-नवीन. अवस्थारूप BT उनके अपने ही श्राश्रित हुआा कर। 
वस्तस्वभाव का ऐसा ज्ञान- ही सम्यग्ज्ाव है । 

० जीव॑ को इच्छा हुईं,“इसलिंये हाथ हिला और सौ रुपये (दिये 
गये - ऐसा नहीं है। 

० इच्छा का आधार' आत्मा हैं, हाथ और रुपयों का श्राधार 
परमाणु है । 

० रुपयों के ज्ञान से इच्छा हुई - ऐसा भी नहीं है। 

| ०. हाथ का-.हलन-चलन, वह हाथ के परमाणुझ्रों के ग्राधार से है । 

ह ०. रुपयों का श्राना-जाता, वह रुपयों के परमोशुओं के .आधार 

age 

० इच्छा का होना, वह आत्मा के चारित्रगुण के आधार से है। 

यह तो. भिन्न-भिन्न द्रव्य के परिणाम की भिन्‍नता, की बात हुई; 
यहाँ तो उससे भी आगे अन्दर को बात लेना है। एक ही द्रव्य के BAT 

परिणाम भी. एक-दूसरे के आ्राश्चित नहीं हैं - ऐसा: बतलाना..है । राग 
और ज्ञान दोनों के काये भिन्‍न हैं, ए+-दूसरे के श्राश्नित नहीं हैं ।
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किसी ने गाली दी और जीव को. दं ष के पाप-परिणाम हुए; वहाँ 
जे पाप के परिणाम प्रतिकुलंता के कारण नहीं हुए और गाली देनेवाले 
के भ्राश्चित भी नहीं हुए; परन्तु: चारित्रगुण के आश्रित हुए हैं; चारित्रगुण 
ने उससमय . उस परिणाम के. अ्रनसार परिणमन किया है। अन्य तो 
निमित्तमात्र हैं। 

ae eee समय उसका ज्ञान हुआ कि 'मुमे यह हू ष हुआ - 
यह जानपंरिणामे ज्ञानशुण के आश्वित है, क्रोध के आश्रित नहीं है। ज्ञान- 
'स्व्रभावी- द्रव्य के श्राश्वित, ज्ञानपरिणाभ होते हैं, अन्य के आ्राश्चित नहीं 
'हीतें॥ इसीप्रकार सम्यग्दशेन परिणाम, सम्यसज्ञान परिणाम, आ्रानन्द 
परिणाम इत्यादि में भी ऐसा ही समझना । यह ज्ञानादि परिणाम द्वव्य- के 
आश्रित हैं, अन्य के श्राश्रित नहीं हैं तथा परस्पर एक-दूसरे के आाश्वित 

भी नहीं हैं । . | 
गाली के शब्द अथवा द्वोष के समथः उसका जो ज्ञान हुआ, वह 

ज्ञान sal के आश्रित नहीं है.और कोच के श्राश्चित भी नहीं है, उसका 
आधार तो ज्ञानस्वभावी वस्तु है - इसलिये उनके ऊपर हृष्टि लगा तो 
तेरी पर्याय में मोक्षमार्ग प्रगट हो । इस मोक्षमार्गरूपी कार्य का कर्त्ता भी 

तू ही है, अन्य कोई नहीं । 
अ्रहो! यह तो सुगम और स्पष्ट बात है। लौकिक पढ़ाई भ्रधिक 

न की हों, तथापि. यहःसम+भ में भरा जाये - ऐसा है । जरा श्रन्तर में उतर 
कर लक्ष में लेना चाहिये कि आत्मा श्रस्तिरूप है, उसमें ज्ञान है, rare 
है, श्रद्धा है, श्रस्तिर्व -है - इसप्रकार अनन्तगुण हैं। इन. श्रनन्तगुणों के 
भिन्न-भिन्न अनन्त परिणास प्रतिसमंय होते हैं, उत सभी का आश्राधार 
परिणामी + ऐसा अ्रात्मद्रव्य है, अन्य वस्तु तो उनका श्राधार नहीं है 
परन्तु अपने में दूसरे गुणों के परिणाम भी उनका आरंधाःर नहीं है। जैसे 
कि श्रद्धा परिणाम का आधार ज्ञान परिणाम नहीं है और ज्ञान परिणाम 
का आधार श्रद्धा परिणाम नहीं है; दोनों परणामों का आधार श्रात्मा 
ही है । इसीप्रंकार सर्व got & परिणामों के लिग्रे समझना । इसप्रकार 
परिणामी परिणाम का ही है, अन्य का नहीं । 

इस २११ वें कलश में आचार्यदैव द्वारा कंहें गये वस्तुस्वरूप के 
चार बोलों में से अभी इसरे बोल का विवेचन चल रहा है। प्रथम 
तो कहा कि परणाम एवं किल कर्म और फिर. कहा कि ‘a भ्वति
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परिणामिन एव, न अपरस्थ भव्ेत्‌' परिणाम ही कर्म है और वह परिणामी 
का ही होता है, अन्य का नहीं- ऐसा निर्णय करके स्वद्रव्यसन्मुख लक्ष्य 
जाने से सम्म्नंग्दशन और सम्यस्ज्ञान प्रगट होता है। 

सम्यग्ज्ञान ब सम्यग्दशेन परिणाम हुआ, वह आत्मा का कर्म है, 
वह आत्मारूप पंरिणामी के आधार से हुआ है। पूर्व के मन्दराग के श्राश्रय 
से अ्रथवा वर्तमान में शुध्वराग के: गझ्राश्रयः से सम्यर्दशत या सम्यस्ज्ञानं 
के परिणाम नहीं होते | यद्यपि सागर भी है तो श्रात्मा का परिणाम, 
परन्तु श्रद्धा परिणाम से राग परिणाम अन्य हैं, वे श्रद्धा के परिणाम राग 
के आश्रित नहीं हैं, क्योंकि' परिणाम परिणामी के ही आश्रय से होते हैं 
अन्य के आश्रय से नहीं होते । 

उंसीप्रकार चारित्र-परिणोम में - ग्रात्मस्वरूप में स्थिरता, ag 
चारित्र का कार्य है; वह कार्य श्रद्धा परिणाम के आश्रित नहीं) ज्ञान 
परिणाम के ग्राश्चित नहीं, परच्तु चारित्रंगुण घारण करनेवाले: आत्मा के 
ही श्राश्वित है। शरीरादि के आश्रय से: चारित्र परिणाम नहीं: हैं । 

अद्धा के परिणाम आत्मद्रव्य के प्राश्नित हैं। 
ज्ञान के परिणाम आत्मद्रव्प के आ्श्चित हैं। 
स्थिरता के परिणाम आत्मद्रव्य के ग्राश्रित हैं । 
श्राननद के परिणाम खझात्मद्रव्य-के अश्चित हैं। 

बस, मोक्षमार्ग के सभी परिणाम स्वद्रव्याश्वित हैं, भ्रन्‍्य-के श्राशित 
नहीं हैं; उससमय श्रन्य, ( राख्यदि ) परिणाम होते. हैं, उसके आशित भी 
ये परिणाम नहीं हैं) एक समय 'में श्रद्धा-ज्ञान-चारिंत्र इत्यादि अनन्त 
शुणों के परिणाम होते हैं, वे धर्म हैं, उतका आधार धर्मी श्रर्थात्‌ पस्णिमित 
होनेवाली वस्तु है; उससमय अन्य जो अनेक परिणाम होते हैं, उँवके 
आधार से श्रद्धा इत्यादि के परिणाम नहीं हैं। निम्ित्तादि के आकार से 
तो नहीं हैं, परच्तु अपने दूसरे परिणाम के आधार से भो कोई परिणाम 
नहों है । एक: ही. द्रव्य में एकसाथ होनेवाले परिणामों. में भी' एक परिणाम 
दूसरे परिणाम के आश्वित नहीं; द्रब्य के ही श्राश्रित सभी सरिणाम: हैं, 
सभी परिणामरूप से परिणमन करनेवाला “द्रव्य gts aad TTS 
लक्ष्य जाते ही सम्यक्‌-पर्यायें प्रगद होने लगती हैं । 

वाह ! देखो, आचायदेव की aT aS में बहुत समा देने कौ है। 
' चार बोलों के इस महान्‌ सिद्धांत में वस्तुस्वरूप के बहुत से, मिथमोंः का
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समावेय हो जाता है। यह त्रिकालसत्य सर्वज्ञ द्वारा निश्चित किया हुआ 
सिद्धांत है । 

अहो !यह रिणामी के। प्रिणाम्त की स्वाधीतता wise 
हारा कहा हुआ ब स्वरूप का तत्व है। सनन्‍तों- ने इसका विस्तार 
करके आरचयकारी कार्य किया है,  फदार्भ का प्रुथक्‍क्त रण: करके:भेदज्ञान 
कराया है। अन्तर में इसका मन्थन करके देख, तो मालूम हो: कि अन्न॑ल्त 
सर्वज्ञों तथा सन्‍्तों ने ऐसा,ही वस्तुस्बरूप, कहा है और ऐसी ही: वस्तु का 
स्वरूप है । 

स्वेज्ञ भगवन्त दिव्यध्वनि द्वाराएसा तत्त्व कहते आयें हैं - ऐसा 
व्यवहार से कहा जाता है; किन्तु दिव्यप्बनि तो परमशुओं के आश्रित है । 

are ae fe qt, विव्यध्वनि- भी परमाणु-आंशभ्रित॑ है? हाँ, 
: दिव्यध्वनि वह पुदुगल का परिणाम है भौरपुदुयल-पुरिणाम का आधार 

तो पुद्गलद्रव्य ही होता है, जीव उसका. झ्ाघार ,नहीं हो. सकता । 
भगवान का आत्मा तो अपने केवलज्ञानादि का आधार है। भगंवान 
का आत्मा ती केवलज्ञान-दर्शन-सुख इत्यांदिं नि्जन्परिणीमरूप परिणमन 
करता है, परन्तु कहीं देह और वोणीरूंप अवस्था घारंण करके ' परिंणमित 
नहीं होता, उस रूप तो पुद्गल ही पंरिणमित' होता हैं। परिणाम 
परिणामी के ही होते हैं, प्रव्य के नहों । 

भगवान की संवेज्ञता के श्राधारं से दिव्यध्वनि के परिणाम हुये - 
एसा वस्तुस्वरूप नहीं है! भाषांरूप परिणाम अनन्त पुद्गला श्रित हैं और 
सर्वज्ञेता श्रादि परिणाम जीवाश्रिंत है; इंसप्रकार दोनों की भिन्नता है। 
कोई किसी का कर्ता या अ्रंघार नहीं हैं । 

देखो ! यह भगवान श्रात्मा की अपनी बाँत है। समभ में नंहीं 
श्रेयिगी - ऐसा नहीं मानना; अन्तरलद्ष्य करे तो संमंभ में आये - ऐसी: 
सरल है | देखो, लक्ष्य में लो कि अन्दर कोई वस्तु हैं. यों नहीं ? और. यह 
जो जानने के या रागांदि के भाव होते हैं - इन भावों का कर्त्ता कौन है ? 
आत्मा स्वयं उनका कर्ता है। इसप्रंकार आत्मा को लक्ष्य में लेने के लिये 
दूसरी पढ़ाई की कहाँ आवश्यकता हैं ? दुनियाँ कीं बेगार करके दुःखी 
होता है, उसके बदले' वस्तुस्वभाव को समझे तो कल्याण हो जाये। श्ररे 
जीव ! ऐसे सुन्दर न्याय द्वारा ae ने वस्तुस्वरूप समकाया है, उसे तू 
amet 

इंसप्रकार वस्तुस्वरूप के दो बोल हुये'।'
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अब तीसरा बोल :- 

(३) कर्ता के बिना कर्म नहीं होता 

कर्त्ता अर्थात्‌ परिणमित होनेवाली वस्तु और कर्म: भ्र्थात्‌ू उसकी 
अवस्थारूप कार्य;'कर्त्ता के बिना कर्म नहीं होता श्रर्थात्‌ वस्तु के: बिन 
पर्याय नहीं होती, सर्वंथा शून्य में-से कोई कार्य उत्पन्न हो जाये-ऐसो 

' नहीं होता । 
देखो ! यह वस्तुविज्ञानं के महान सिद्धांत हैं, इस २१११वों कलश में 

चार बोलों द्वारा चारों पक्षों से स्वतन्त्रता सिद्ध की है। भ्ज्ञानी विदेशों 
में भ्रज्ञान की पढ़ाई के पीछे हैरान होते हैं, उसकी अपेक्षा सर्वज्ञदेवक्थित 
इस परमसत्य बीतरागी बिज्ञान को समझे तो अ्रपूर्व कल्याण हो ।* 

(१) परिणाम सो कम, - यह एक बाते । 

(२) बह परिणाम किसका ? कि प्रिणामी वस्तु का पारणाम 
है, दूसरे का नहीं | यह दूंसरा बील, इसका बहुत विस्तार किया; 

यहाँ इस तीसरे बोल में कहते हैं कि >.परिणामी के बिन. प्ररिणरम्र 
नहीं होता । परिणासी वस्तु से भिन्न श्रन्यत्र कहीं परिणाम- हो - ऐसा 
'नहीं होता ॥ परिणामी वस्तु में ही उसके परिणाम हैौते हैं, इसलिग्रे 
परिणामी वस्तु वह कर्त्ता है; उसके बिना कार्य नहीं होता'। देखो, «इसमें 
निम्तित्त के बिना नहीं होता - ऐसा नहीं कहा ॥, निमित्त निमित्त्‌ में रहता 
है, वह कहीं इस कार्य में नहीं श्रा ' जाता, इसलिये निम्ित्त के बिना कार्स 
होता है, परन्तु परिणामी के बिना कार्य नहीं होता। निर्मित्त भले ही 

: परन्तु उसका अस्तित्व तो निमित्त में है. इसमें ( कार्य में ) उसका. श्रास्त्तिव 
: नहीं है। परिणामी वस्तु की सत्तां में ही उसका कांये होता है । 

श्रात्मा के बिना सम्यक्त्वादि परिणाम नहीं होते । अंपने समस्त 
परिणामों का कर्ता आत्मा है, उसके बिना. कंम नहीं होता । “कम कृत - 

शुन््र न भवति' - प्रत्येक पदार्थ की अवस्था उस-उम्रं पदार्थ के- बिता. नहीं 
होती । सोना नहीं है भौर गहने बन गये, वस्तु नहीं है. और. अवस्था हो 
गई - ऐसा नहीं हो सकता ।. अवस्था है, वह Tari वस्तु को अग्रट 
करती है - प्रसिद्ध करती .है के यंहू प्रवस्था इस वस्तु की है ! 

जैसे कि ज़ड़कर्मरूप पुदुग़ल होते हैं, वे केमपरिणाम कर्ता के बिना 
नहीं होते। अब उनका कर्त्ता कौन ? - तो कहते हैं कि उस पुदलकर्मरूँप्र 
परिणमित होनेवाले रजकण ही. कर्त्ता. हैं; प्रात्मा जतका कर्त्ता-नहीं है ।
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० आत्मा कर्त्ता होकर जड़कर्मे का बन्ध करे - ऐसा वस्तुस्वरूप में 
नहीं है। 

० जड़कर्म ग्रात्मा को विकार करायें - ऐसा वस्तुस्वरूप में 
नहीं है । 

० मन्दक्षाय के परिणाम सम्यक्त्व का आधार हों -ऐपा 
वस्तुस्वरूप में नहीं है । 

० शुभराग से क्षाविकसम्यक्त्व हो -ऐसा वस्तुस्वरूप में 
नहीं है । ' 

तथापि अज्ञानी ऐसा मानता है कि यह सब तो .विपरीक्ष है, 
अन्याय है। भाई ! तेरे यह अन्याय वस्तुस्वरूप को सहन नहीं होंगे । 
वस्तुस्वरूप को विपरीत मानने से तेरे आत्मा को बहुत दुःख होगा - 
ऐसी करुणा सन्‍्तों को आती है । सन्त नहीं चाहते कि कोई जीव दुःखी 
हो । जगत के सारे जीब सत्य स्वरूप को समभे श्रौर दुःख से छूटकर सुख 
प्राप्त करें - ऐसी उनकी भावना है। 

भाई ! तेरे सम्यग्दशंन का आ्राधार तेरा आत्मद्रव्य है । शुभराग कहीं 
उसका आधार नहीं है | मन्दराग वहू कर्ता श्रौर सम्यर्दर्शन उसका 
काये - ऐसा त्रिकाल में नहीं है। वस्तु का जो स्वरूप है, वह तीन काल 
में ग्रागेपीछे नहीं हो सकता | कोइ जीव अज्ञान से उसे fade ara, 
उससे कहीं सत्य बदल नहीं जाता | कोई समझे या ने समझे, सत्य तो 
सदा सत्यरूप ही रहेगा, वह कभी बदलेगा नहीं ।जो उसे away 
समभेंगे, वे अपना कल्याण कर लेंगे और जो नहीं समभेंगे, उनकी तो 
बात ही क्या ? व तो संसार में भटक ही रहे हैं । 

देखो, वाणी सुनी, इसलिये ज्ञान होता है न परन्तु सोनगढ़वाले 
इन्कार करते हैं कि वाणी के आधार से ज्ञान: नहीं होता - ऐसा 
कहकर कुछ लोग कटाक्ष करते हैं; लेकिन भाई ! यह तो वस्तुस्वरूप है 
त्रिलोकोनाथ सव्वेज्ञ परमात्मा भी दिव्यध्बनि में यही कहते हैं कि ज्ञाव 
आत्मा के आश्रय से होता है, ज्ञान वह आत्मा का कार्य है, दिव्यध्वति: 
के परमांणु का कार्य नहीं है । ज्ञान कार्य का कर्ता आ्रात्मा है, न कि ' 
वाणी के रजकण। जिस पदार्थ के जिस गृण का जो वर्तमान होता है 
वहूँ अम्य पदार्थ के घा अन्य गुण के आश्रय से नहीं होता, उसका कर्ता 
कौन ? तो कहते हैं कि वस्तु स्वयं । कर्ता और उसका कार्य दोनों एक ही 
वस्तु में होने का नियम है, वे भिन्न वस्तु में नहीं होते ।



१७८ ] [ श्रावकधमंप्रकाश 

यह लकड़ी -ऊपर उठी वो, कार्य है; यह किसका काये हैं. कर्ता 
का कार्य हैं; कर्ता के बिना कार्य नहीं होता । कर्त्ता कौन है ? कि लकड़ी के 
रजकण ही लकड़ी की इस अवस्थ। के कर्त्ता हैं; यह हाथ, अ्रगुली या इच्छा 
उसके कर्ता नहीं हैं । 

Ay MAT HT सूक्ष्म दृष्टान्त ले.तो किसी आरात्मा में इच्छा श्रौर 
सम्यग्ज्ान दोनों परिणाम वतैते हैं; वहाँ: इच्छा के आधार से सम्यग्ज्ञान 

नहीं है । इच्छा सम्यग्श्ञान का कर्त्ता नहीं है | झ्रात्मा ही- कर्त्ता होकर उस 
कारये को करंता है। कर्त्ता के बिना कर्म नहीं है और दूसरा कोई कर्त्ता नहीं 
है; इसलिये जीव कर्ता द्वारा ज्ञानकार्य होता है । इसप्रकार समस्त पदार्थों 
के सर्व.कार्यों में सर्वे पदार्थ का कर्तापना है - ऐसा समभना चाहिये । 

देखो भाई, यह तो सर्वेज्ञ भगवान के घर की बात है; उसे सुनकर 
सन्तुष्ट होना चाहिये। अहा : सन्‍्तों ने वस्तुस्वरूप TAMA मार्ग स्पष्ट 
क्र दिया है; सन्‍्तों ने सारा. मार्ग सरल और सुगम बना दिया है, उसमें 
बीच में क़हीं अटकना पड़ - ऐसा| नहीं है | पर- से भिन्न ऐसा स्पष्ट 
वस्तुस्व॑&्य समझे तो मोक्ष हो जाये | बाहर से तथा अन्तर से ऐसा 
भेदज्ञांन संमभने पर मौक्ष हथेली में ज्र जाता है। मैं तो पर से पृथक हूँ 
धर मुठ में एक भुण का कार्य दूसरे गुण से नहीं है - यह्‌ महाव सिद्धान्त 
समंभने पर स्वाश्रयभाव से अपूर्व कल्याण प्रगट होता है। 

कर्म अपने कर्त्ता के बिना नहीं होता - यह बात तीसरे बोल में 
कही और चौथे बोल में कर्त्ता की (वस्तु को ) स्थिति एकरूप श्रर्थात्‌ 
सदा एकसमान नहीं होती, परन्तु वह नये-नेये परिणामरूप से बदलती 
रहती है + यह बात कहेंगे । हर बार प्रवचन में इत थौथे बोल का विशेष 
विस्तार होता है; इस बार दूसरे बील- का विशेष विस्तार आया है । 

कर्त्ता कै बिना कार्य नहीं होता - यह सिद्धान्त है; वहाँ: कोई कहे 
कि. यह जगत, सो कार्य है और ईश्वर उसका कर्ता है, तो यह.बात 
वस्तुस्वरूप. की. नहीं है । प्रत्येक वस्तु स्वयं ही अपने पर्याय का ईश्वर है 
ale agi sul है, उससे भिन्न, दूसरा Fie ar wet कोई पदार्थ 
कर्ता नहीं J पर्याय सो कार्य और पदार्थ उसका कर्त्ता कर्त्ता के बित्ता 
कार्य नहीं और दूसरा कोई कर्ता नहीं.। 

कोई भी अ्रवस्था हो - शुद्ध ग्रवस्था, विकारी ग्रवस्था या जड़ 
अवस्था; उसका कर्त्ता न हो ऐसा नहीं. होता तथा दूसरा कोई कर्त्ता हो - 
ऐसा भी नहीं होता.।
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-तो क्‍या भगवान उसके कर्ता हैं ? 
हाँ, भगवान कर्त्ता अ्रवश्य हैं; परन्तु कॉन भगवान है. अन्य कोई 

भगवान नहीं; परन्तु यह आत्मा स्वयं अपना भगवान है, वह कर्त्ता होकर 
अपने शुद्ध-अशुद्ध परिणामों को करता है। जड़ के परिणाम को जड़ 
पदार्थ. करता है; वह अपना भगवान है। प्रत्येक वस्तु ' अपनी-अपनी 
ग्रवस्था की रचग्रिता - ईश्वर है । स्व का स्वांमी है, पर का स्वामी 
मानना मिथ्यात्व है । 

संयोग के बिना अवस्था नहीं होती - ऐसी नहीं है; परन्तु वस्तु 
परिणमित हुये बिना अवस्था नहीं होती - ऐसा सिद्धान्त है पर्याय के 
HA त्व- का श्रधिकार वस्तु का अपना है, उसमें पर का भ्रधिकार नहीं है । 

इच्छारूपी कार्य हुआ, उसका कर्ता आस्मंद्रव्य है । 

उप्तसमय उसका ज्ञान FAT, GH AAT HT HAT आत्मद्रव्य है। 

पूर्व पंयोय में लीन्र राय था, इसलिये वर्तमास Fut gar 
इसप्रकार पूर्व पर्याय में इस पर्याय का कर्त्तापना नहीं है। वर्तमांन में 
आंत्मा वैसे -भावरूंप परिणमित होंकर स्वयं कर्ता हुआ है। इसीप्रकार . 
ज्ञान परिणाम, श्रद्धा परिणाम, आनन्द परिणाम उत सबका कर्त्ता आत्मा 
हैं, पर नहीं । पूतें के परिणाम भी कर्त्ता नहीं तथा वर्तमान में उसके साथ 
बतते हुए अन्य परिणाम 'भो कर्ता नहीं हैं - आत्मद्रव्य स्वयं कर्त्ता है। 
शास्त्र में पूर्व पर्याय कभी-कभी उपादान कहते हैं, वह तो पूर्वे-पश्चात्त्‌ 
की संधि बतलाने के लिये कंहा है; परन्तु: पर्याय- को कर्त्ता तो उससंमय 
वर्तता हुआ द्रव्य है, वही परिणामी होकर. कार्यहूप परिणमित हुआ है। 
जिसंसमय सम्यग्दर्शनपर्याय हुई, उससमय उसका कर्त्ता आत्मा ही है। 
पूर्व की इच्छा, वीतराग की. वाणी या शास्त्र - वे -कोई वास्तव में इस 
सम्यर्दशन के कर्त्ता नहीं हैं । 

उसीप्रकार ज्ञानकार्य का कर्ता भी आत्मा ही है। इच्छा का ज्ञान 
हुआ, वहाँ वह ज्ञान कहीं इच्छा का कार्य नहीं है और वह इच्छा ज्ञान का 
कार्य नहीं है। दोनों परिणाम एक ही वस्तु के होने पर भी उनमें कर्त्ता- 
कंमंपना नहीं है, कर्त्ता तो परिणामी वस्तु है । 

पुद्गल में खट्टी-खारी अवस्था थी और ज्ञान ने तदनसार जाना; 
वहाँ खट्ट -खारे तो पुद्गल के परिणाम हैं और पुदूगल उनका कर्ता है 
तत्सम्बंन्धी जो ज्ञान हुआ्ला, उसका कर्त्ता आत्मा है, उस ज्ञान का कर्त्ता वह 
खट्टी-खारी अवस्था नहीं है। कितनी स्वतंत्रता। उसीप्रकार शरीर में
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रोगादि जो कार्य हो, उसके Hala gatas, sem adi AIT उस 
शरीर की अवस्था का जो ज्ञान हुआ, उसका कर्ता प्रात्मा है।। झात्मा 
कर्त्ता होकर ज्ञानप॑रिणांम को करता है, परन्तु शरीर की अवस्था को वह 

नहीं करता । 

यह तो परमेश्वर होने के लिये परमेश्वर के घर की बात हैं। 
परमेश्वर सर्वेज्ञदेवकथित यह वस्तुस्वरूप है। 

जगत में चेतन या जड़ प्रनंत पदार्थ श्रनंतरूप से नित्य रहकर 

अपने वर्तमान कार्य को करते हैं; प्रत्येक परमाणु में स्पर्श-रंग आदि अनंत 
गुण; स्पर्श की चिकनी आदि अवस्था; रंग-को काली श्रादि अवस्था 
उस-उस ग्रवस्था का कर्त्ता परमारुद्रव्य है; चिकनी अवस्था, वह काली 
श्रवस्था की कर्त्ता नहीं है । 

इसप्रकार आत्मा में - प्रत्येक आत्मा में ग्रनन्‍्त गण हैं। ज्ञान में 
केवलज्ञान पर्यायरूप कार्य हुआ, आानंनन्‍्द प्रगट FAT, BAHT HAT AAT 

स्वयं है। मनुष्य शरीर अथवा स्वस्थ शरीर के कारण वह कार्य हुआ - 
ऐसा नहीं है; पूर्व की मोक्षमार्ग पर्याय के श्राघार से वह कार्य हुआ - ऐसा 
भी नहीं है; शान और आनन्द के परिणाम भी एक-दूसरे के आश्रित नहीं 
हैं; द्रव्य हीं परिणमित होकर उस कारये का कर्त्ता हुआ है। भगवान 
आत्मो स्वयं ही उपने केवलज्ञानादि कार्य का कर्त्ता हैं, अन्य कोई नहीं । 
यह तींसरा बोल हुआ । 

(x) वस्तु की स्थिति सदा एकरूप (कूटस्थ) नहीं रहती 

सर्वज्ञदेव द्वारा देखा हुआ वस्तु का स्वरूप ऐसा है कि वह नित्य 
अवस्थित: रहकर प्रतिक्षण नवीन अवस्थारूप परिणमित होता रहता है। 
पर्याय बदले बिना ज्यों का त्यों कुटस्थ' ही रहे - ऐसा वस्तु का स्वरूप 
नहीं है। वस्तुत द्रव्य-पर्याय स्वरूप है, इसलिये उसमें सर्वथा war 
नित्यपना नहीं है, पर्याय से परिवर्ततपना भी है। वस्तु स्वयं ही श्रपनी 
पर्यायरूप से पलटती है, कोई दूसरा उसे परिवर्तित करे - ऐसा नहीं है। 

नयी नयी पर्यायरूप होना, वह वस्तु का अ्रपना स्वभाव है; तो 
कोई उसका क्‍या करेगा ? इन संयोगों से कारण यह पर्याय हुई- 
इसप्रकार संयोग के कारण जो पर्याय मानता है, उसेने वस्तु के 
परिणमनस्वभाव को नहीं जाना है, दो द्रव्यों को एक माना है। भाई । 
तू संयोग से न देख, वस्तुत्वभाव को देख 1 वस्तुस्वभाव ही ऐसा है कि वह
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नित्य एकरूप न रहे | द्रव्यरूप से एकरूप रहे; परन्तु पर्यायरूपसे एकरूप 

* ने रहें, पलटता ही रहे - ऐसा वस्त॒स्वरूप है । 

इन चार बोलों से ऐसा समझाया है कि वस्तु ही अपने परिणामरूप 
कार्य की कर्त्ता है - यह निश्चित सिद्धान्त है । 

इस पुस्तक का पृष्ठ पहले ऐसा था और फिर पलट गया; वह 
हाथ लगने से पलटा हो - ऐसा नहीं है; परन्तु उन एष्ठों के रजकणों में 
ही ऐसा स्वभाव है कि सदा एकरूप उनकी स्थिति न रहे,उ नकी अवस्थ 

बदलती रहती है; इसलये वे स्वयं पहलो अवस्था छोड़कर दूसरों 
ग्रवस्थारूप हुये हैं, दूसरे के कारण नहीं | वस्तु में भिन्न-भिन्न भ्रवस्थ 
होती ही रहती है; वहाँ संयोग के कारण वह भिन्‍न अवस्था हुई - Tat 

अ्रज्ञानी का भ्रम है, क्योंकि वह संयोग को ही देखता है, परन्तु वस्तस्वभाव 
को नहीं देखता | वस्तु स्वयं परिणमनस्वभावी है, इसलिये वह एक ही 
पर्यायरूप नहीं रहती - ऐसे स्वभाव को जाने तो किसी संयोग से अपने 
में या अपने से पर में परिवर्तन होने की बुद्धि छूट जाये और came at 
ओर देखना रहे, इसलिये मोक्षमार्ग प्रगठट VT 

पानी पहले ठंडा था और चल्हे पर आने के बाद गर्म हुआ; वहाँ 
उन रजकणों का ही ऐसा स्वभाव है कि उनकी सदा एक अवस्थारूय 
स्थिति न रहे; इसलये दे अपने स्वभाव से ही ठंडी श्रवस्था को छोड़कर 
गर्म अवस्थारूप परिणमित हुये हैं। इसप्रकार स्वभाव को न देखकर 
अज्ञानी संयोग को देखता है कि अग्नि के आने से पानी गे हुआ 
आचारयदेव ने चार बोलों से स्वतस्त्र वस्तुस्वरूप समभाया है, उसे समझ 
ले तो कहीं भ्रम न रहे । 

एकसमय में तीनकाल तीनलोक को जाननेवाले सर्वज्ञ परमात्मा 
वीतराग तीर्थंकरदेव की दिव्यध्वनि में आया हुआ यह तत्त्व है और 
सन्‍्तों ने इसे प्रगट किया है । 

बर्फ के संयोग से पानी ठंडा हुआ और अग्नि के संयोग से गर्म 
हुआ-एऐसा अज्ञानी देखता है, परन्तु पानी के रजकणों FA set 
अवस्थारूप परिणमित होने का स्वभाव है, उसे अज्ञानी नहीं देखता। 
भाई ! वस्तु का स्वरूप ऐसा हो है कि अवस्था की स्थिति एकरूप न 
रहे ! वस्तु कूटस्थ नहीं हैं, परन्तु बहते हुए पानी की भाँति द्रवित होती 
है - पर्याय को भ्रवाहित करती है, उस पर्याय का प्रवाह वस्त में से आता 
है, ayer Fa adi ara | भिन्‍ने प्रकार के संयोग के कारण अवस्था
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कीं भिंलनता हुई अ्रथंवों संयोग बदले, इसलिये अवस्था बदल गईं - ऐसा 
अ्रम अज्ञानी को होता है; परंन्त वस्तस्वरूप ऐसा नहीं है। यहाँ. चांर 
बोलों:द्वारा वेस्त का स्वरूप एकदम स्पष्ट किया है । 

१. परिणाम ही कर्म है। 

. पेरिणामी वस्तु के. ही परिणाम हैं, भ्रन्य के नहों । 

वह परिणामरूपी कर्म कर्त्ता के बिना नहीं होता ! 
वस्तु की स्थिति एकरूंप नहीं रहती । 

इसलिये वस्त॒ स्वयं ही अभ्रपने परिणामरूप कम की कर्त्ता है - यह 
सिद्धांत है। 

इन चारों बोलों में तो बहुत रहस्य भर दिया है । उसका निर्णय 
करने से भेदज्ञान तथा द्रव्यसन्मुखहृष्टि से मोक्षमागग प्रगट होगा । 

प्रश्न :- संयोग के आने पर तदनुसार श्रवस्था बदलती दिखाई 
देती है न ? 

उत्तर :- यह .बराबर नहीं . है, वस्तस्वभाव को देखने से एसा 

दिखायी नहीं देता, अंवेस्था बदलने का स्वभाव वस्तु का अपना है - VAT 
दिखायी देता है । कर्म का मंद . उदय ही,.इर्सलिये मन्द राग और तीक् 
उदय. हो, इसलिये तीव्र राग - ऐसा नहीं है। अ्रवस्था एकरूप नहीं रहती 
परन्तु अपनी. योग्यता से मंद-तीब्ररूप से . बदलती है - ऐसा स्वभाव 
वस्तु का अपना है, वह कहीं पर के कारण नहीं है. 

भगवान के निकट जाकर पूजा करे या शास्त्रश्ववण करे, उससमय 

अलय परिणाम होते हैं ग्रोर घर पहुंचने - पर अलग परिणाम हो 
जाते हैं, तो क्या संयीर्ग के कारण वे परिणाम बदले ? नहीं; वस्तु एकरूप 
न रहकर उसके परिणाम बदलते रहें -.ऐसा ही उसका.स्वभाव है। 
उन परिणामों का बदलना वस्तु के आशय से ही. होता है; संयोग के 
आश्रय से नहीं । इसप्रकार वस्तु स्वयं अपने परिणाम की कर्त्ता-है ७ यह 
निश्च्रित सिद्धांत है। 

इन' चार बोलों के सिद्धांतानुसार वस्तुस्वरूप को, समझे तो 
मिंथ्यात्व की जड़ उखड़ जायें और पराश्चितबुद्धि छूट जाये | ऐसे स्वभाव 
को प्रतीति होने से अखंड स्व-वस्तु पर लक्ष जाता है और सम्यम्जान 

- प्रगट होता है। सम्यशज्ञान परिणाम का:कर्ता आ्रात्मा स्वयं है। पहले 

लए
 
न
ए
:
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भ्रज्ञान परिणाम भी वस्तु के ही श्रश्नय से थे और अब ज्ञान परणाम हुये, 
वे भी वस्तु के ही श्राश्नय से हैं। 

मेरी पर्याय का कर्त्ता दूसरा कोई नहीं है, मेरा द्रव्य परिणमित 

हीकेर मेरी पर्याय का कर्त्ता होता है - ऐसा निश्चय करने से स्वद्रब्य॑ पर 
* लक्ष जाता है और मेदज्ञान तथा सम्यग्शान होता है। भ्रब, उस काल में 

चॉरजिदोष से कुछ रागादि परिणाम रहे, वे भी अ्रशुद्धनिश्वयनय से 
आत्मा का परिणमन होने से आत्मा का कार्य है - ऐसा घर्मीजीव जानता 
है; उसे जानने की श्रपेक्षा से व्यवहार को उस काल में जाना हुआा 
प्रयोजनवान कहा है ! 

धर्मी को द्रव्य का शुद्ध स्वश्नाव लक्ष में! आ गया है, इसलिये 
सम्यक्त्वांदि ,नर्मल कार्य होत हैं और जो राग शेष रहा है, उसे 
भी वे अपना परिणमन जानते हैं; परन्तु अब उसकी मुख्यता नहीं है। 
मुरुंयता तो स्वभाव की हो गई है। पहले अज्ञानदशा में मिथ्यात्वाद 
परिणाम थे, वे भी .स्वद्रव्य के अशद्ध उपादान के आश्रय से ही थे; परन्तु 
जब निशचत किया कि मेरे परिणाम अपने द्रव्य के ही आश्रय से होते हैं 
तनब्न उस जीव को मिथ्यात्वपरिणाम नहीं रहते, उसे तो सम्यक्त्वाविरूप 
परिणाम ही होते हैं । 

अब जो रागपरिणमन साधकपर्याय में शेष रहा है, उसमें यद्यपि 
उसे एकत्वबुद्धि नहीं है, तथापि वह प्रिणमन अपना है - ऐसा वह 
जानता है। ऐसा व्यवहार का ज्ञान उस काल का प्रयोंजनवान है। 

सम्यग्ज्ञान होता है, तब निशचय-व्यवहार का यथार्थ स्वरूप ज्ञातं होता 
है, तब द्रव्य-पर्याय का स्वरूप ज्ञात होता है, तब कर्त्ता-कर्म का स्वरूप 
ज्ञात होता है और स्वद्रव्य के ल्क्ष से मोक्षमार्गरूप कार्य प्रगट होता है 
उसका कर्ता आत्मा स्वयं है | 

इसप्रकार इस २११ वे कलश -में grasa A aie बोलों 
द्वारा स्पृष्टरूप से अलौकिक वस्तुस्वरूप: समकाया है; उसका विवेचन 
पूर्ण हुआ ।
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