
























































सत्तावान हैं। आत्मा की सत्ता उससे भिन्न है। कोई आत्मा, परद्॒व्यों के साथ मिलावट करने के लिये 

समर्थ नहीं है। 

आत्मा की पर्याय में जो दयादि तथा हिंसादि के शुभाशुभभाव होते हैं, वे विकार हैं। अज्ञानी 

जीव अपने स्वभाव को भूलकर उन क्षणिक विकारी भावों का कर्ता बनता है और उन विकारी भावों 

को आत्मा का कर्म (कर्तव्य) मानता है, किन्तु आत्मा की पर्याय में जो विकार होता है, उसके आश्रय 

से कभी भी सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र प्रगट नहीं होते। 

धर्म आत्मा का स्वभाव है। यदि जीव स्वयं पात्र होकर सत्समागम से उस स्वभाव को समझे 

तो उसके धर्म प्रगट हो, अन्य कोई तीर्थंकर भी समझाने के लिये समर्थ नहीं है। प्रत्येक पदार्थ सत्‌ है, 

आत्मा भी अपने द्रव्य-गुण-पर्याय से सत्‌ है। “मैं सत्‌ हूँ, मेरा ज्ञान आनंद इत्यादि मुझमें सत्‌ हैं, 
परद्वव्यों अपने में सत्‌ हैं, परद्र॒व्य में मेरा कोई अधिकार नहीं, मेरी सत्ता पर से भिन्न है, पर्याय में जो 

पुण्य-पाप होता है, वह विकार है, वह भी एक समयमात्र के लिये सत्‌ है और मेरा त्रैकालिक सत्‌ 
स्वभाव, पुण्य-पाप से रहित है।' इस प्रकार अपने शुद्ध स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान और रमणता ही अपूर्व 

आत्मधर्म है और वह स्वयमेव मंगल हैं । 
भगवान श्री कुंदकुंदाचार्यदेव के अंतरंग में अनंत सर्वज्ञ तीर्थंकरों का आशय भरा हुआ है। 

अनंत तीरथकरों और केवली संतों ने जो अनुभव करके कहा है, उसी प्रकार की बात अपने अंतरंग 

अनुभव में लाकर आचार्यदेव ने कही है। वे मुनिदशा में प्रवर्तमान थे। मात्र शरीर की नग्नदशा ही 

मुनित्व नहीं है किंतु आत्मस्वभाव की श्रद्धा-ज्ञानपूर्वक उस स्वभाव में लीनतारूप स्थिरपर्याय के होने 

पर तीनों कषायों के अभावपूर्वक जो अंतरंग अनुभवदशा प्रगट होती है, वह आत्म पर्याय ही मुनिदशा 

है। क्षण-क्षण में अंतरंग आत्मानुभव की लीनता और विकल्प रहित होकर जो भावलिंगी मुनि दशा 

होती है, उसमें श्री कुंदकुंदभगवान रम रहे थे-झूल रहे थे। 

आत्मा ज्ञानस्वरूप है, उसमें परिपूर्ण ज्ञान सामर्थ्य है; उसकी श्रद्धा और एकाग्रतापूर्वक वह 
पूर्ण सामर्थ्य जिसकी पर्याय में प्रगट हुई हो, उन्हें सर्वज्ञ कहा जाता हैं । वर्तमान में महाविदेद क्षेत्र में श्री 

सीमंधरभगवान इत्यादि सर्वज्ञदेव बिराजमान हैं । श्री सीमंधरभगवान के पास कुंदकुंदाचार्यदेव गये थे 
और वहाँ आठ दिन रहे थे, इसमें शंका के लिये कहीं स्थान नहीं हैं। श्री कुंदकुंदभगवान को अंतरंग 

अनुभव तो था ही और बे श्री सीमंधरभगवान के पास से विशेष समाधान प्राप्त करके भरतक्षेत्र में आये 

थे। तत्पश्चात्‌ समयप्राभूत, प्रवचनसार, नियमसार, पंचास्तिकाय, अष्टपाहुड़ इत्यादि महाशास्त्रों की 

रचना शासन के सौभाग्य से कुंदकुंद प्रभु के विकल्प के निमित्त से और पुद्गल-परावर्तन के स्वतंत्र 
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  परिणमन से हो गई थी। भगवान कुंदकुंद की दशा केवलज्ञान की अत्यंत निकटवर्ती थी। ऐसे श्री 

कुंदकुंद भगवान का अनंतानंत उपकार प्रवर्तमान है, उनके अपार उपकारों की जगत में विज्ञप्ति हो, 
इसलिये इस प्रवचन मंडप के साथ श्री कुंदकुंद भगवान का नाम जोड़कर इसका नाम भगवान श्री 

कुंदकुंद प्रवचन मंडप रखा है । उनने इस भरततक्षेत्र में श्र्‌त की अपूर्व प्रतिष्ठा की है। 

आत्मा ज्ञानानंद मूर्ति है, वह तीन काल और तीन लोक में देहादि जड़ पदार्थों का कर्ता नहीं है। 
जड़ पदार्थों का अस्तित्व स्वतंत्र है। जो अपने को जड़ का कर्ता मानता है और जड़ के कार्यों का 

अहंकार करता है अर्थात्‌ जड़ के कार्यों से अपने हानि-लाभ मानता है, वह मिथ्यादृष्टि है, आत्मा के 
चैतन्यस्वभाव की हत्या करनेवाला है। 

कर्म भी जड़ पदार्थ हैं, वे आत्मा का कुछ भी नहीं कर सकते, आत्मा अपनी पर्याय में जैसा 

पुरुषार्थ करता है, वैसा कार्य होता है। कर्म जैसा करते हैं, वैसा होता है-यह मिथ्यादृष्टि की मान्यता 

है। आत्मा कभी भी परद्र॒व्यों के आधीन नहीं है, स्वयं अपने ही पुरुषार्थ के दोष से रुका रहता है। 

अज्ञानी, वस्तु की स्वाधीनता को नहीं जानते; इसलिये वे अनंत काल से अपने पुरुषार्थ का दोष न 

देखकर परपदार्थ का दोष मानते हैं । यदि अपनी पर्याय के दोष को जान ले तो द्रव्यस्वभाव के बल से 
उसे दूर करने का प्रयत्न करे; किन्तु यदि कर्मों का ही बल माने और यह माने कि यदि कर्म मंद हों तो 

आत्मा में धर्म करने की पात्रता प्रगट हो, वह कदापि अपने स्वाधीन पुरुषार्थ को प्राप्त नहीं कर सकेगा। 

आत्मा स्वयं अपने पुरुषार्थ से ही गुण या दोष स्वयं किया करता है। आत्मा को पुरुषार्थ करने से कर्म 

इत्यादि कोई भी परपदार्थ नहीं रोकते और आत्मा अपने में चाहे जैसा (अनुकूल-प्रतिकूल ) पुरुषार्थ 

करे किन्तु वह परपदार्थों में कुछ भी करने के लिये समर्थ नहीं है। जड़ पदार्थ की जिस समय जो 

अवस्था होनी होती है, उस समय वह अवस्था स्वयं होती ही रहती है, उस समय अनुकूलरूप में 
उपस्थित रहनेवाले पदार्थ को निमित्त कहा जाता है; किन्तु वह जड़ के कार्य में किंचित्‌मात्र भी कुछ 

नहीं करता। यहाँ तो धर्म की बात है। प्रत्येक पदार्थ की स्वतंत्रता है, यह सर्व प्रथम समझना चाहिये। 
जड़ की अवस्था के साथ आत्मा के धर्म का संबंध नहीं है, आत्मा के धर्म का संबंध उसकी अपनी 

पर्याय के साथ है। आत्मा के स्वभाव में पुण्य-पाप के विकारीभाव नहीं हैं, विकारीभाव पुरुषार्थ की 

विपरीतता से स्वयं पर्याय में नवीन प्रगट करता है, उसमें कर्मोदय का कोई भी कार्य नहीं है । कर्मों का 

उदय जीव को राग-द्वेष कराता है, यह मानना, सो मिथ्यात्व है | कर्म विकार नहीं कराते, पुरुषार्थ की 

कमजोरी से पर्याय में विकार होता है, उससे लाभ नहीं है । परमार्थ से तो मैं पुण्य-पाप का भी ज्ञाता ही 
a4 

हूँ, इस प्रकार आत्मस्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान करके चैतन्यस्वभाव का अनुभव करना, सो धर्म है। 
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अनंतकाल से स्वतंत्र चैतन्यस्वभाव की रुचि और प्रतीति नहीं की। वह रुचि और प्रतीति करके 

आत्मा में सम्यग्दर्शन प्रगट करना, सो अपूर्व मांगलिक है और यही प्रवचन मंडप का मांगलिक है। 

भगवान श्री कुंदकुंदाचार्यदेव भावप्राभृत की ८३ वीं गाथा में कहते हैं कि ''जिनेद्धदेव ने 

जिनशासन में ऐसा कहा है कि पूजादिक से और ब्रत से पुण्य होता है तथा मोह और क्षोभरहित आत्मा 
का जो परिणाम है, सो धर्म है '' दया, ब्रत-पूजादि का भाव जैनधर्म नहीं है किन्तु राग है-शुभबंध है। 

जैनधर्म तो वीतरागतारूप है, राग जैनधर्म नहीं है ।रागरहित स्वभाव की श्रद्धा, उसका ज्ञान और उसमें 

ही रागरहित जो स्थिरता है, वही जैनदर्शन और आत्मदर्शन है, यही मोक्षमार्ग है और यही धर्म है। 
इसमें किसी का पक्ष नहीं है, यह कोई वेष नहीं है, यह जड़ की क्रिया नहीं और रागादिक के शुभ- 

अशुभभाव भी नहीं है, यह तो मोह और क्षोभ रहित आत्मा का ही शुद्ध परिणाम है। 

पर जीवों को यह आत्मा कभी मार या बचा ही नहीं सकता। क्‍योंकि प्रस्तुत जीव और 

शरीरादिक वे सारे पदार्थ स्वयं अस्तिरूप हैं, और वे स्वयं उत्पाद-व्यय- ध्रुवस्वभाववाले हैं, वे अपने 

अपने गुण-पर्यायों से युक्त हैं । उनका उत्पाद-व्यय कोई दूसरा नहीं कर सकता । जीव तो मात्र अपनी 

पर्याय में शुभ या अशुभ करता है और अज्ञानी उस भाव का कर्ता होता है, ज्ञानी उसका ज्ञाता रहता है 

किन्तु उसे कर्तव्य नहीं मानता । सम्यग्दृष्टि के भी अशुभ भाव से बचने के लिये शुभभाव होते हैं किन्तु 

उस भाव को वे राग समझते हैं और उससे कल्याण नहीं मानते 

प्रश्न--आप ऐसा कहते हैं कि आत्मा शुभभाव करता है किन्तु पर का कुछ कर नहीं सकता 

परंतु ऐसा समझने के बाद भी व्यवहार में तो पर के काम करने पढ़ते हैं न ? 

SNA का ऐसा स्वभाव है कि वह पर का कुछ कर ही नहीं सकता फिर “करना 

पड़ता है ', यह प्रश्न ही नहीं उठता । खरगोश के सींग ' ही नहीं होते, तब फिर उनके काटने का प्रश्न 

कहाँ से हो सकता है ? वस्तु का निश्चय-व्यवहार वस्तु में अपने में ही होता है, कहीं वस्तु से बाहर 

नहीं होता, इसलिये यह मान्यता भी मिथ्यादृष्टि की है कि व्यवहार में आत्मा, पर का कुछ कर सकता 

है। व्यवहार से आत्मा शुभभाव करता है किन्तु आत्मा ने शुभ किया, इसलिये बाहर की क्रिया होती है, 

यह बात नहीं है। पूजा, ब्रतादि का भाव भी परमार्थ से मैं नहीं--ऐसी प्रतीति के साथ होता है, उस 

शुभभाव को व्यवहार कहते हैं और यह व्यवहार भी करनेयोग्य तो है ही नहीं । बाह्य क्रिया कदापि कर 

ही नहीं सकता, इसलिये ' वह करनी पड़ती है अथवा नहीं करनी पड़ती ' इस प्रश्न को अवकाश ही 
नहीं हैं। 

अज्ञानी मानता है कि व्याप्य-व्यापकरूप में (एकमेक होकर) आत्मा, पर का भले ही कुछन 
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कर सके, किन्तु पर के काम में निमित्त होता ही है। यों माननेवाला भी निमित्ताधीन दृष्टि होने से 

मिथ्यात्वी है । निमित्त-उपादान के नाम पर लोगों में बहुत गड़बड़ घुटाला चल रहा है । जब जब जिस 

वस्तु की क्रिया होती है, तब वह उसकी स्वतंत्र पर्याय से ही होती है और तब निमित्तरूप अनुकूल 

पदार्थ होता है किंतु एक बार तो ऐसी स्वतंत्र दृष्टि करनी चाहिये कि मेरा त्रैकालिक स्वभाव कभी 

किसी के लिये निमित्त भी नहीं है । इस प्रकार निरपेक्ष दृष्टि के बिना सम्यग्दर्शन नहीं होता। 

समयसार की आत्मख्याति टीका में श्री अमृतचंद्राचार्यदेव ने कहा है कि-- 

आत्मज्ञानं स्वयं ज्ञानं ज्ञानादन्‍यतकरोति किम्‌ 

परभावस्य कर्तात्मा मोहो5यं व्यवहारिणाम्‌॥ 

आत्मा ज्ञान है, स्वयं ज्ञान है, वह ज्ञान के अतिरिक्त दूसरा क्या करता है, यह मानना कि आत्मा 
परभाव का कर्ता है, सो अज्ञानी-व्यवहारीजनों को मोह है | व्यवहारी अज्ञानी जीव अपने को परपदार्थ 
का कर्ता मानते हैं । अज्ञानभाव से भी आत्मा विकार करता है किन्तु पर में तो कुछ भी नहीं कर सकता। 

प्रश्न--आप व्यवहार को हेय कहते हैं, तब क्या सम्यग्दर्शन, ज्ञान और चारित्र इन तीनों के 

भिन्न कथनरूप जो व्यवहार है, वह भी हेय है ? 
उत्तर--सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र को भेदरूप जानना सो व्यवहार है, व्यवहार को जानना 

मिथ्यात्व नहीं है, क्योंकि वस्तु के स्वभाव में ही कथंचित्‌ गुण भेद है । किन्तु उस भेद को जानने पर 

way के विकल्प उठता है, उस भेद के विकल्प का आश्रय लेना सो व्यवहार है। गुणभेदरूप 

व्यवहार तो वस्तु में ही हैं। पर का करने की शक्ति किसी वस्तु में नहीं है। पुण्य-पाप के भाव को 

जानना सो व्यवहार है। किन्तु उस पुण्य-पाप अथवा व्यवहार के आश्रय से सम्यग्दर्शन नहीं होता। 

सम्यग्दर्शन ऐसी वस्तु है कि वह वाणी-विकल्प से नहीं पकड़ी जा सकती। सच्चे देव-शास्त्र-गुरु को 

मानने से भी वास्तविक सम्यग्दर्शन नहीं होता, क्योंकि वह भी परवस्तु है । असंगी चैतन्य स्वभाव की 

प्रतीति के बिना सम्यग्दर्शन नहीं हो सकता। 

जड़ की अवस्था जड़ से स्वतंत्र जैसी होनी हो, वैसी ही होती है; इस प्रकार की मान्यता 

नियतिवाद नहीं किन्तु सम्यकृश्रद्धा का कारण है क्‍योंकि वस्तुस्वभाव ही ऐसा है। जैसे जड़ की 

अवस्था स्वतंत्र क्रमबद्ध है; उसी प्रकार चैतन्य की अवस्था भी क्रमबद्ध स्वत: होती है। आत्मा में 

जिस समय जो पर्याय होनी होती है, वही क्रमबद्ध होगी, इस श्रद्धा में अनंत पुरुषार्थ है । जिसने एक 

समय की पर्याय को स्वीकार किया, उसे केवलज्ञान की और आत्मा की प्रतीति हो गई ! जड़ की 

अवस्था उसके क्रमबद्ध नियमानुसार होती है, ऐसी श्रद्धा होने पर जड़ का ज्ञाता होकर उस ओर से 
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उदासीन हो जाता है। अब अपने में जो क्रमबद्ध अवस्था होती है, उसका आधार आत्मद्र॒व्य है-इस 

प्रकार द्रव्यदृष्टि हुई, अर्थात्‌ पर्याय दृष्टि और राग की दृष्टि दूर हो गई। यों वस्तु स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान 

हुये बिना क्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा नहीं होती। क्रमबद्धपर्याय कहो या स्वतंत्र वस्तु पर्याय कहो, 
उसकी प्रतीति में ही सम्यग्दर्शन का अपूर्व पुरुषार्थ है। 

जहाँ समस्त द्रव्यों की अवस्था क्रमबद्ध अपने आप होती है, वहाँ यह बात ही कहाँ स्थिर रह 
पाती है कि 'निमित्त हो तो हो ?' पहले स्वतंत्र स्वभाव का ज्ञान करे और प्रत्येक पर्याय को भी स्वतंत्र 

स्वीकार करे, उसके बाद ही निमित्त का ज्ञान सच्चा होता है । जब तक स्वतंत्र द्रव्य-गुण पर्याय को नहीं 
समझता, तब तक जीव को निमित्त का ज्ञान भी यथार्थ नहीं होता। 

जो निमित्त है, सो तो सम्यग्ज्ञान का विषय है। सम्यग्ज्ञान स्व और पर दोनों को जानता है। 

प्रथम निरपेक्ष स्वभाव को दृष्टि में स्वीकार किये बिना ज्ञान सम्यक्‌ नहीं होता और ज्ञान जब तक सच्चा 

नहीं होता, तब तक स्व-पर को यथार्थ रीत्या नहीं जानता। अन्य वस्तु है किन्तु उससे इस जीव में कोई 

भी विकृति नहीं होती, वह अपने पुरुषार्थ से ही होती है। 

धर्मद्रव्य और अधर्मद्रव्य लोक में सर्वत्र है । जब पदार्थ चलता है, तब उसमें धर्मद्रव्य निमित्त 

कहलाता है और स्थिर रहता है, तब अधर्मद्रव्य निमित्त कहलाता है ।ज्ञानीजन वस्तु की स्वाधीन शक्ति 

को देखते हैं कि जिस पदार्थ में बैसी योग्यता है, वह अपनी शक्ति से चलता है या स्थिर रहता है। 

अज्ञानी पराधीन दृष्टि से देखता है कि निमित्त है, इसलिये ऐसा होता है और निमित्त के न होने पर ऐसा 

नहीं होता, इस दृष्टि में ही बहुत बड़ा अंतर है निमित्त तो ' धर्मास्तिकायवत्‌ ' है । वस्तु अपनी शक्ति से 

जैसा कार्य करे, उसे वैसा निमित्त कहा जाता है । ऐसी वस्तु स्वभाव की स्वाधीनता की घोषणा कुंदकुंद 

भगवान और अनंत केवली पहले कर चुके हैं । अज्ञानी की संयोगी दृष्टि है और ज्ञानी की स्वभाव दृष्टि 

है। अज्ञानी कहता है कि योग्य निमित्त हो तो कार्य हो और ज्ञानी कहता है कि वस्तु में अपने स्वभाव से 
कार्य होता है, तब अनुकूल निमित्त प्रस्तुत होता ही है। प्रत्येक जड़ अथवा चैतन्य पदार्थ की अवस्था 

उस की अपनी शक्ति से (योग्यता से ) होती है | वस्तु की शक्ति त्रिकाल होती है और योग्यता एक 
समय मात्र की होती है। जिस समय जैसी योग्यता होती है, उस समय वैसा कार्य अवश्य होता है। 

उदाहरण के रूप में मिट्टी द्रव्य को अन्य पदार्थों से भिन्न बताने के लिये यों कहा जाता है कि मिट्टी में 

घड़ा होने की योग्यता है किन्तु जब मिट्टी द्रव्य की ही पर्याय का विचार करना हो, तब तो मिट्टी में 

जिस समय घड़ा होने की योग्यता होती है, तब ही उसमें घड़ारूप अवस्था होती हे, उससे पूर्व उसमें 

पिंडरूपादि रूप अवस्था होने की योग्यता होती है। इस प्रकार कार्य होने की योग्यता एक ही समय 
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मात्र की होती है, इसलिये ऐसे प्रश्न का कोई अवकाश नहीं रहता कि कुम्हार के आने से पूर्व मिट्टी में 

से घड़ा क्यों नहीं बन गया ? इसी प्रकार आत्मा में भी प्रत्येक पर्याय की योग्यता स्वतंत्र है। 

जिस पर्याय में पुण्य-पापरूप विकार करता है, उस पर्याय में आत्मा का पुरुषार्थ ही वहाँ रुक 

जाता है। अन्य पर्याय में स्वभाव दृष्टि के पुरुषार्थ से उस योग्यता को बदल डाले तो बदल सकता है। 

इस तरह प्रत्येक समय की पर्याय भी पारिणामिक भाव से सिद्ध होती है । जैसे पर पदार्थ कारण नहीं है, 

उसी प्रकार पूर्व पर्याय भी कारण नहीं है, किन्तु उसी समय की योग्यता कारण है। कारण-कार्य में 

समय भेद नहीं है। विकार पर्याय भी पारिणामिक भाव से है, यह निश्चय होने के बाद निमित्त की 

अपेक्षा से उसे उदयभाव कहा जाता है। 

सम्यग्दर्शन में देव-शास्त्र-गुरु इत्यादि बाह्य पदार्थ निमित्त कब कहलाते हैं ? जो स्वतंत्र 

निरपेक्ष द्रव्य को समझे, उसे उस आरोप से निमित्त कहा जाता है किन्तु जो स्वतंत्र द्रव्य को समझे ही 

नहीं उसके लिये तो वह सम्यग्दर्शन में निमित्त भी नहीं कहा जाता। सम्यग्दर्शन की उत्पत्ति में आत्मा 

के अंतरंग शुद्ध परिणाम ही मूल कारण हैं । 
नाटक समयसार में पं. बनारसीदासजी ने कहा है कि-- 

शिष्य प्रश्न करता है-- आत्मा स्वाधीन है या पराधीन ? 

उत्तर में श्री गुरु कहते हैं कि द्र॒व्यदृष्टि से आत्मा स्वाधीन है और पर्यायदृष्टि से पराधीन है। 

अज्ञानी पराधीनता का ऐसा अर्थ करते हैं कि कर्म इत्यादि पद्धव्य आत्मा को परतंत्र करके विकार 

कराते हैं किन्तु वास्तव में ऐसी बात नहीं है । आत्मा को कोई परद्रव्य आधीन नहीं करता किन्तु आत्मा 

स्वयं स्व द्रव्यदृष्टि को भूलकर पर ऊपर दृष्टि करता है, तब वह विकारी होता है, यही पराधीनता है। 

स्वभावदृष्टि से जीव के विकार नहीं होता किन्तु पर ऊपर की दृष्टि से विकार होता है । इस अपेक्षा से 

पर्यायदृष्टि से आत्मा को पराधीन कहा जाता है । वास्तव में प्रत्येक पदार्थ अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव 

से सत्‌ है--स्वतंत्र है। अपने से सत्‌ पदार्थ को पर से कुछ भी हानि लाभ होता है; इस प्रकार की 

मान्यता मिथ्याबुद्धि है। यदि आत्मा स्वभावदूष्टि करे तो स्वाधीनता प्रगट होती है और यदि पर्यायदृष्टि 

में अटक जाय तो पराधीन-विकारी होता है, परंतु दोनों में स्वयं स्वतंत्र है। पर लक्ष्य करके विकारी 

होता है तो भी स्वयं स्वतंत्ररूप में ही होता है, कोई पर पदार्थ उसे परतंत्र नहीं बनाता | वस्तु स्वभाव की 

स्वतंत्रता के इस संदेश को समझ लेना ही आत्मा के लिये मांगलिक है, उस स्वतंत्रता को समझने के 

लिये ही यह ' भगवान श्री कुंदकुंद प्रवचन मंडप ' निर्मित हुआ है । 
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    उत्साह 

अपूर्व आत्मस्वभाव की प्राप्ति के लिए कूदता हुआ-क्रियावान वीर्य चाहिए, उत्साह पूर्ण भाव 

चाहिए, पूर्णता की प्रतीति चाहिए । पूर्ण स्वभाव की ओर का उत्साह युक्त वीर्य केवलज्ञान को लेकर 

ही पूर्ण होता है। 

    

  

  

  

  
भगवान श्री कुंदकुंद प्रवचन मंडप का उद्घाटन 

सोनगढ़ (काठियावाड़) में फाल्गुन शुक्ला १ के प्रात: काल ८.०० बजे श्रीमान दानवीर सेठ सर 

हुकमचंदजी इन्दौर के शुभ हस्तों से भगवान श्री कुंदकुंद प्रवचन मंडप का उद्घाटन सानन्द संपन्न हुआ। 
इस समय सेठजी के साथ उनकी धर्म पत्नी दानशीला सौभाग्यवती कंचन वाई, सुपुत्र श्री 

राजकुमारसिंहजी तथा उनकी पत्नी और करीब ४५ अन्य कुटुम्बीजन पधारे थे। उन्हीं के साथ पं. 
देवकीनंदनजी सिद्धान्त शास्त्री और पं.जीवनधरजी न्यायतीर्थ भी पधारे थे। सेठजी ने अपनी इस यात्रा 

को 'सोनगढ़ यात्रा ' का नाम दिया है । 

सेठजी फाल्गुन शुक्ला १ की रात्रि के पिछले भाग में करीब २.०० बजे सोनगढ़ पहुँचे थे। 

प्रात:काल में ७.०० बजे सार्वजनिक स्वागत करके उन्हें श्री प्रवचन मंडप में लाया गया था, वहाँ उनने 

अनेक मुमुश्षुओं और पूज्य श्री कानजी महाराज की उपस्थिति में श्री कुंदकुंद भगवान के जयघोष पूर्वक 
प्रवचन मंडप के मंगल द्वारों को खोला था। 

द्वारोद्घाटन होते ही प्रवचन मंडप का विशाल भवन जनता से भर गया था। तत्काल ही सर 
सेठजी सा. बोलने के लिये खड़े हुये और आपने श्री जैन स्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट के लिए निम्नलिखित 
व्यक्तियों की ओर से ३५००५/- अर्पित किये | ७० ०१/- अपनी ओर से ७००१/- श्री राजकुमार सिंह की 
ओर से ७००१/- राजबहादुर सिंह की ओर से ७००१/- दानशीला सेठानी कंचन बाई की ओर से 
७००१/- सौभाग्यवती श्री प्रेमकुमारी की ओर से । 

इस दान घोषणा के बाद तत्काल ही श्री समयसार की स्तुति हुई थी और फिर ८.३५ बजे पूज्य श्री 

कानजी महाराज का प्रवचन प्रारंभ हुआ था। उसके पूर्ण होते ही सर सेठजी बोलने के लिये खड़े हुए। 
आपने कहा-मैं तो बहुत थोड़ा लाभ ले पाता हूँ, आप सब मुमुश्षु बहुत भाग्यशाली हैं जो श्री कानजी 

महाराज के ऐसे पवित्र उपदेश का सतत लाभ लेते रहते हैं | जैनधर्म का सद्‌ उपदेश आप सब मुमुश्षु 

नरनारी सुनते रहते हैं, यह देख कर मुझे बहुत हर्ष होता है। अनादि कालीन दुख को दूर करने का और 
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With the permission of the Baroda Govt. Regd. No. B. 4875 
ATMADHARMA order No. 30-24 date 31-10-44 
  

यथार्थ आत्मसुख प्रगट करने का यही उपाय है | मुझे अपने मन में ऐसा लगता है कि मैं अपनी सारी 

संपति इस सत्य धर्म की प्रभावना के लिए न्यौछावर कर दूँ तो भी कम है, तथापि मैं जो यह अतितुच्छ भेद 

दे सका हूँ उसके लिये क्षमा चाहता हूँ और यह भावना करता हूँ कि इस संस्था के द्वारा प्रतिदिन सत्यधर्म 
को वृद्धि होती रहे । 

इसके बाद अध्यक्ष श्री रामजीभाई ने श्री सेठजी इत्यादि के पधारने के उपलक्ष में उनके प्रति 
आभार व्यक्त किया था, और भावनगर के दीवान साहब की ओर से आया हुआ शुभ संदेश सुनाया था, जो 
इस प्रकार है--'' श्री कानजी स्वामी जैसे पवित्र आत्मा हमारे राज्य में हैं, उनसे हमारा राज्य अत्यंत 

गौरवयुक्त है |! 

अध्यक्ष महोदय ने सत्य धर्म के प्रचार की भावना को व्यक्त करते कहा कि सत्य धर्म का लाभ 

लेने वाले मुमुक्षुजन दिन-प्रतिदिन खूब बढ़ते जा रहे हैं ।हम तो यह चाहते हैं कि इसका लाभ लेनेवाले 
मुमुक्षु इतने हो जाय कि यह मंडप भी लोगों के लिए पर्याप्त न हो, और अल्प समय में ही इससे भी बड़ा 
मंडप निर्माण करवाना पड़े । हमारा विश्वास है कि यह बात निश्चय से जल्दी ही सत्य सिद्ध SPM | 

दूसरे दिन श्री दीवान साहब की अध्यक्षता में सर सेठजी को एक अभिनंदन पत्र समर्पित किया 
गया था। 

विशेष महत्त्व की बात यह है कि इस समय तत्त्व चर्चा अत्यंत संतोष पूर्वक हुई थी। पं. 
जीवंधरजी इस से पूर्व दो बार यहाँ आ चुके थे किन्तु पं. देवकीनंदनजी शास्त्री प्रथम बार ही पधारे थे, 
उन्हें इस तत्त्व चर्चा से बहुत आनंद प्राप्त हुआ। उनने अनेक बार पूज्य श्री कानजी महाराज से कहा कि 
अभी तक हमारी समझ में बहुत बड़ी भूल थी, आज हमें आपने ही सत्य समझाया है। आजतक हम 

अपनी दृष्टि से शास्त्रों के अर्थ बिठाते थे किन्तु शास्त्र का वास्तविक अर्थ क्‍या है, यह आपने ही सिखाया 

है। हमारी श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र, ब्रत, त्याग इत्यादि सब भूल भरा था, यह अब ज्ञात हुआ है । पं. जी को तीन 

दिन के परिचय से बहुत संतोष और आदरभाव हुआ। 
पूज्य श्री कानजी महाराज ने कहा कि अभी तक बहुत से पंडित आये किन्तु ऐसा सरल कोई नहीं 

दिखाई दिया, इन्हें सत्य को स्वीकार करने में विलम्ब नहीं लगता। 

रायबहादुर कुंवर राजकुमार सिंह भी तत्त्वचर्चा में सूक्ष्मता से भाग लेते थे, और सूक्ष्म चर्चाओं 
को बराबर बुद्धि ग्राह्म] करते थे । सर सेठजी की सुपुत्री श्रीमती चंद्रप्रभाबाई ने भी तत्त्व स्वरूप को सुंदरता 
के साथ ग्रहण किया और सत्‌ के प्रति उल्लास होने पर उनने पूज्य श्री कानजी महाराज के प्रति भक्ति भाव 
को प्रगट करता हुआ एक अत्यंत भाव पूर्ण काव्य बनाकर फाल्गुन शुक्ला ३ की रात्रि को गाया और 
उसके बाद वे सब उसी रात्रि को स्पेशल ट्रेन द्वारा वींछिया ग्राम पधारे थे। 

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, दास कुंज, मोटा आंकडिया ता. १८-०३-४७ 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, आत्मधर्म कार्यालय, मोटा आंकडिया, काठियावाड 
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