






















































































न मानकर यह मानता है कि पर ज्ञेय बने रहें तो मेरा ज्ञान ताजा रहे, इसीलिये वह पर विषय में 

एकाग्र होता है । विषय का अर्थ क्‍या है ? शरीरादि जड़ वस्तु है-रूपी है। आत्मा चैतन्य अरूपी है, 
वह रूपी वस्तु का उपभोग नहीं करता किन्तु उस ओर लक्ष्य करके राग में एकाग्र होता है, वही 

विषय है | आत्मा अरूपी चैतन्यस्वरूप सर्व पर से भिन्न तत्त्व है । पर वस्तु मेरे ज्ञान के सन्मुख हो तो 

मैं एकसा बना रहूँ, यह माननेवाला अपने पृथक्‌ ज्ञानस्वभाव को नहीं मानता | ज्ञान क्या करें ? लक्ष्य 

करे, यदि इच्छा हो तो उस इच्छा को भी ज्ञान ने तो जान लिया । जहाँ जानने में राग करके रुक गया, 

वहाँ मान बैठा कि मैंने विषय को भोगा है; किन्तु उस समय वह ज्ञान के लक्ष्य में आया है और 
उसकी इच्छा हुई है, वही विषय है | बाहर की वस्तु उसके कारण आती जाती है, वह आत्मा के 

आधीन नहीं है । जब आत्मा अपने स्वरूप को भूला, तब पर को रखने की इच्छा हुई और उस इच्छा 

की प्रवृत्ति में फल गया, इसी को विषय कहते हैं | अज्ञानी उसमें सुख मानता है, वह अपने स्वाधीन 

सुखस्वभाव को नहीं मानता, बस यही संसार है । 

शरीरादि ठीक हों तो मैं ठीक रहूँ अर्थात्‌ इसका अर्थ यह हुआ कि मुझमें तो सुख है ही 

नहीं, मैं तो लूला, लंगड़ा, पराधीन अकिंचित्कर हूँ | यदि शरीर लंगड़ा होता है तो उसे दो लकड़ियों 

का सहारा चाहिये; किन्तु जो मान्यता में लंगड़ा होता है, उसके तो अनंत पर वस्तुरूप लकड़ियों के 

सहारे का पार नहीं है। अहा ! मैं कौन हूँ ? आत्मा क्या वस्तु है ? स्व क्या है ? और पर कया है ? 
इसकी जिसे प्रतीति नहीं होती, उसके जन्म-मरण का अंत कहाँ है ? संपूर्ण स्वाधीन तत्त्व को 

पराधीन मान बैठे हैं, इसके दो छोर कहीं नहीं मिलते। तेरे ज्ञानतत््व को ज्ञेय की लालसा नहीं हो 

सकती | परवस्तु की अवस्था समाप्त हो जायगी, इस प्रकार जो पर की लालसा रखते हैं, वे स्वतंत्र 

आत्मतत्त्व को किंचित्‌ मात्र भी ठीक नहीं मानते | ऐसा मूढ़ आत्मा बाहर की वस्तु ठीक रहे तो में 

ठीक रहूँ, इस प्रकार बाह्य वस्तु का अपने को संरक्षक मानता है, लेकिन बाहर की वस्तु उसके बाप 

की तो है नहीं, जो उसके रखाये रह सके | पदार्थ का संयोग तो अनंत बार आया और चला गया। 

अनंत बार महान्‌ राजा हुआ और अनंत बार भिखारी भी हुआ। किसी भी परवस्तु का परिमणन 

आत्मा के आधीन नहीं है ।शरीर की आयु को लेकर उसकी स्थिति के अनुसार टिकता है। आत्मा, 

शरीर को नहीं रख सकता | किसी भी प्रकार स्त्री, पुत्र, पैसा इत्यादि की समानता रहे तो मेरी भी 

समानता रहे, यों मानकर अज्ञानी जीव बाह्य वस्तु की अवस्था की व्यवस्था को समान रखने में 

चित्त को भ्रमित बनाये रखता है और अपने लक्ष्य को भूल जाता है | मेरी अवस्था मुझ से होती है, 
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  मेरा और पर का कोई संबंध नहीं है, इस प्रकार नहीं माननेवाला आत्मा की हिंसा करता है । 

प्रश्न--जबकि किसी जीव को मारा नहीं हो तो हिंसा किसी की हुई ? 

उत्तर--पर जीव मरे या न मरे, उसके साथ हिंसा-अहिंसा का संबंध तीन काल में भी नहीं 

है। किन्तु परवस्तु की अवस्था इस प्रकार रहे तो ठीक और इस प्रकार रहे तो अठीक; यों जिसने 

माना उसने परवस्तु का परिणमन अपने आधीन माना, यही अनंत हिंसा है। परवस्तु की जो 

प्रतिकूल अवस्था है, उसे यदि दूर कर दूँ तो ठीक रहे, यह तो मानता है किन्तु मैं अपने राग को दूर 
कर दूँतो ठीक रहे, इस प्रकार अपने तत्त्व को पृथक्‌ नहीं मानता । बस ! इसी में हिंसा आ गयी । 

पर काल यानि पर की अवस्था से मैं नास्तिरूप हूँ और स्व काल से-स्व पर्याय से 

अस्तिरूप हूँ, इसलिये पर के बदल जाने पर मैं नहीं बदल जाता, यह जानता हुआ धर्मात्मा अपने 

आत्मा में दृढ़ता से रहनेवाले नित्य सहज ज्ञान के एक पुंजरूप में प्रवर्तमान होता हुआ स्थिर रहता 

है--नष्ट नहीं होता। 
मेरा स्वभाव अविनाशी एकरूप शुद्ध ज्ञायक है । पर की अवस्था भले बदल जाय किन्तु 

फिर भी मैं एक नित्य रूप हूँ, परवस्तु में मेरा अहं भाव नहीं है । ऐसी श्रद्धा की प्रतीति में परवस्तु के 

प्रति राग-द्वेष न होना ही स्थिरता है । पर से भिन्न आत्मा की श्रद्धा का होना, सो सम्यग्दर्शन है और 
उससे विपरीत श्रद्धा तथा विपरीत प्रवृत्ति का होना, सो संसार है | यथार्थ श्रद्धा और यथार्थ चारित्र 

का होना, सो मोक्ष है | जो मात्र पर को देखता है और स्व को नहीं देखता, वह पर के अस्तित्व में 
अपने अस्तित्व को माननेवाला एकांतवादी मिथ्यादृष्टि है। 

सांसारिक व्यापार में लोग सारे व्यापार को 'इक हत्था' करना चाहते हैं । वे चाहते हैं कि 
सारे बम्बई शहर की चांदी खरीदकर इक हत्थी कर लें और फिर उसे मन चाहे भाव में बेचेंगे किन्तु 

बाहर से चांदी का आना या न आना तो पुण्य के आधीन है, उसमें आत्मा का बस नहीं है, फिर भी 

मैं कर सकता हूँ, यह मानकर संसार में परिभ्रमण करने का “इक हत्था ' व्यापार करता है । 

परवस्तु में थोड़ा परिवर्तन होने पर पुकार उठता है कि--'हाय ! हाय !! अब मेरा क्‍या 

होगा ?' और इस प्रकार परवस्तु को मूल्यवान बनाकर अपने को बिल्कुल नाचीज मान बैठा है। 

लेकिन, तू महंगा है या सस्ता ? तुझमें कोई तत्त्व है या मात्र पोला है ? तू गुणयुक्त वस्तु है या 
गुणहीन ? अरे भाई ! तुझमें अनंत शक्ति है, किन्तु तू तो कोरा वम्पुलिस का जमादार बन गया है । 
समझ ! तू स्वतंत्र तत्त्व है, शांतिस्वरूप है, ज्ञानस्वरूप है, तू ऐसा नहीं है कि तुझे दूसरे की सहायता 

की आवश्यकता हो । 
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  जब घर की गागर का पानी समाप्त हो जाता है, तब तालाब घर नहीं आता, किन्तु गागर को 

लेकर तालाब पर पानी भरने जाना होता है । इसी प्रकार जिसे आत्मा की गरज हो, सत्‌ को समझने 

का उत्साह हो, और जिज्ञासा जागृत हो, वह सत्‌ को दूँढकर सुनने को जाये । जो सत्‌ को समझना 

चाहता है, उसे सत्‌ न मिले--यह नहीं हो सकता, किन्तु बेचारा आत्मा की प्रतीति के बिना इस 

जगत की धूमधाम में और स्पर्धा में मर गया | उसमें से मुक्त होकर यदि सत्‌ को समझना चाहे तो 

सत्‌ के निमित्त भी मिल ही जायेंगे | जैसे पर्वतीय जंगलों में अनेक प्रकार की वनस्पतियाँ पैदा होती 

हैं, वे अपनी आयु को लेकर आती हैं; इसलिये उन्हें बढ़ना है और इसीलिये उन्हें बाह्य वर्षा का 

निमित्त मिले बिना नहीं रहता । इस प्रकार जो सत्‌ समझने के लिये तैयार हुआ, उसे सत्‌ का निमित्त 

मिले बिना नहीं रहता; किन्तु इस समय तो कमाई ही कमाई की पड़ी है । गरीबों को कमाना है और 

अमीरों को भी कमाना है । कमाई में से फुरसत मिले, तब आत्मा को समझने की चिंता हो न ? पैसे 

में शांति है कहाँ ? तेरी शांति किसी बाह्य वस्तु में नहीं किन्तु तेरे भीतर ही विद्यमान है । तेरे स्वभाव 

की शांति के लिये पर की आवश्यकता नहीं है। अज्ञानी यह सोचा करता है कि यदि परवस्तु 

अनुकूल हो तो मुझे शांति मिले किन्तु सच बात यह है कि ऐसी मान्यता ही शांति नहीं होने देती । 

ज्ञानी के भी निम्नदशा में अस्थिरता होती है किन्तु वह जानता है कि यह अस्थिरता मेरे स्वभाव में 
नहीं है तथा परवस्तु के कारण अस्थिरता नहीं है, मात्र वर्तमान अवस्था की भूमिका के अनुसार 

पुरुषार्थ की अशक्ति को लेकर अस्थिरता आ जाती है | 

परवस्तु चाहे जिस प्रकार परिणमन करे किन्तु मैं उससे पृथक्‌ ही हूँ, तब फिर वह मेरी क्या 

हानि कर सकती है ? इस प्रकार गनी सहज ज्ञानस्वरूप में अपने को स्थिर रखता है। अज्ञानी क्या 

करता है ? अज्ञानी भी किसी पर का किंचित्‌मात्र भी कुछ नहीं कर सकता, वह मात्र जानता है और 

जानने में विपरीत मान्यता के घोड़े दौड़ाता रहता है । शरीर निर्बल होता जाता है और नाड़ी की गति 

धीमी हो जाती है, तब अज्ञानी कहता है कि ' मेरा जीव नीचे उतरा जा रहा है ' किन्तु यह तो अभी 

क्या है ? शरीर के पृथक्‌ होने पर देहदृष्टिवाले को शरीर शांति कैसे रहेगी ? शरीर पर दृष्टि होने से 

वह शरीर के मंद हो जाने पर जानता है कि आत्मा ही मंद पड़ गया, इसलिये वह कहता है कि ' मेरा 

जीव नीचे नीचे उतरा चला जा रहा है ' किन्तु जीव नीचे कहाँ उतरेगा ? आत्मा तो शरीरप्रमाण ॥३ ॥ 

हाथ का अमूर्तिक तत्त्व अलग ही विद्यमान है | परवस्तु भले ही बदल जाय किन्तु उससे कहीं मैं 
मंद नहीं पड़ सकता । यदि इस प्रकार जाने और श्रद्धा करे तो यह स्थिति उत्पन्न हो सकती है कि 
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  एक ओर शरीर मंद पड़ रहा है और दूसरी ओर आत्मा का आनंद बढ़ता जा रहा है किन्तु अंतिम 

अवसर पर दृढ़ता तो तब रह सकती है, जब जीव के भीतर पहले से ही श्रद्धा और ज्ञान विद्यमान 

हो | प्रतीति के बिना दृढ़ता किस की करेगा ? पहले पहचान की हो तो वह अंत में आ उपस्थित ST | 

देहादि परवस्तु की चाहे जो अवस्था हो किन्तु मेरा स्वभाव तो मुझ में ही है, यह जाननेवाला 

धर्मात्मा पर से अपने नास्तित्व को जानता हुआ अपना नाश नहीं होने देता | वह आत्मा में दूढ़ता से 

विद्यमान नित्य सहजज्ञान के एक पुंजरूप में रहता हुआ निजरूप में स्थिर बना रहता है । 

प्रभु ! तू अपने गुणों से परिपूर्ण विद्यमान है । तुझे अपने स्वभाव की खबर नहीं है, इसलिये 

तू अपने गुणों को परापेक्षित मानकर अनादिकाल से परिभ्रमण कर रहा है; किन्तु तेरा धर्म तुझमें है, 

तेरा स्वभाव तुझसे है, पर में तेरी नास्ति है, तेरा धर्म परावलंबित नहीं है । इस प्रकार न मानकर जो 

मूढ़ अज्ञानी एकांतवादी जीव, परवस्तु से अथवा पुण्य से या राग से धर्म की आशा रखता है, वह 

भिखारी है, उसे अनेकांत की खबर नहीं है | 

  

  

    

  

  

  

   
सुप्रभात मांगलिक    

पूज्य श्री कानजीस्वामी का मांगलिक प्रवचन 

चित्पिंड चंडिम विलासि विकासहास: शुद्ध प्रकाश भर निर्भर सुप्रभात। 

आनंद सुस्थित सदा स्वलितैकरूपस्तस्यैव चायमुदयत्य चलार्तिरात्मा॥ 
( समयसार कलश-२६८ ) 

स्याद्वाददीपितलसन्महसि प्रकाशे शुद्धस्वभावमहिमन्युदिते मयीति। 
किं बंधमोक्षपथपातिभिरन्य भावैर्नित्योदय: परमयं स्कुरतु स्वभाव: ॥ 

( समयसार कलश-२६९ ) 

१- प्रभात तो बहुत उगते हैं किन्तु यह प्रभात (केवलज्ञान प्रकाश) उगता है जो कभी भी 

अस्त नहीं होता, ऐसी दशा का प्रगट होना ही सच्चा सुप्रभात है । केवलज्ञान का प्रकाश (उदय) ही 

आत्मा के लिये सुप्रभात का सादि-अनंत काल है । 
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  २- आत्मा में अनंत ज्ञानादि स्वचतुष्टय की 'अस्ति' और राग-द्वेष-मोह की “नास्ति' 

स्याद्वाद | 

३- ज्ञान का स्वभाव सुख-आनंदस्वरूप और जगत्‌ के चाहे जैसे अनुकूल या प्रतिकूल 

प्रसंग में समाधान करना है । ज्ञानस्वभाव के जानने में कोई भी अनुकूल-प्रतिकूल नहीं हो सकता। 

ज्ञान से ज्ञानस्वभाव को जानने पर राग-द्वेष का नाश होता है, वही ज्ञान और ज्ञान की क्रिया है । ज्ञान 
स्वयं दुःख नहीं है | यदि ज्ञान स्वयं दुःखरूप हो तो दुःख को दूर करने का उपाय कया होगा ? ज्ञान 

भीतर हो और ज्ञान की क्रिया बाहर हो, सो बात नहीं है। आत्मा का ज्ञान और ज्ञान की क्रिया, यह 

सब आत्मा में ही है। 
४- अनंत दर्शन, अनंत ज्ञान, अनंत वीर्य और अनंत आनंद आत्मा के स्वचतुष्टय हैं | 

(अ) अनंत दर्शन - सम्यग्दर्शन के फल में प्रगट होता है । 

(ब) अनंत ज्ञान - जिसने सत्समागम से आत्मा की सत्ता की समझ की-उसका आश्रय 

किया, उसके फल में प्रगट होता है, वह अनंत ज्ञान अर्थात्‌ केवलज्ञान है । 

(क) अनंत आनंद - जो आत्मा की यथार्थ श्रद्धा करके उसमें स्थिर रहता है (स्वभाव में 

एकाग्र होनेरूप चारित्र), उसके फल में अनंत काल तक रहनेवाला अस्खलित और निराबाध 

अनंत आनंद प्रगट होता है । 
(ड) अनंत वीर्य - सम्यकृश्रद्धा के बाद पुरुषार्थ के फल में आत्मा की अपार शक्ति WTS 

होती है। 
५- आत्मा की ज्योति (केवलज्ञान) अचल है। वह एक बार प्रगट होकर कभी भी नाश 

नहीं होती, इसलिये सादि-अनंत (प्रारंभ होकर अंत न होनेवाली) कहलाती है, ऐसी केवलज्ञान 

ज्योति में स्वचतुष्टय का एकीकरण है । 

६- आत्मा शुद्ध, उसके अनंत गुण शुद्ध और आत्मा के गुणों की जो अवस्था है, वह भी 

शुद्ध है। उस त्रिकाल शुद्ध-पूर्ण शुद्ध को लक्ष्य में लेनेवाला सम्यग्दर्शन है। निश्चय से प्रत्येक 

आत्मा द्रव्य, गुण, पर्याय से त्रिकाल एकरूप शुद्ध ही है । 

७- जैसे आकाश, धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और काल स्वतंत्र पदार्थ हैं और अपनी 

अवस्था स्वतंत्रतया रहकर बदलती है-शुद्ध ही रहती है तथा एक पृथक्‌ परमाणु भी शुद्ध पदार्थ है 

और अपनी अवस्था को स्वतंत्रतया बदलनेवाला है; उसी प्रकार मैं--आत्मा भी शुद्ध और 
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    स्वतंत्रतया त्रिकाल स्थिर रहनेवाला द्रव्य हूँ और मैं ही अपनी अवस्था को स्वतंत्रतया शुद्ध रहकर 

बदलवा सकता हूँ। इस प्रकार प्रत्येक वस्तु अपने गुण और पर्याय से शुद्ध एवं परिपूर्ण है प्रत्येक 

आत्मा भी शुद्ध सिद्ध भगवान के समान परिपूर्ण है। इस प्रकार जो स्वभाव की स्वतंत्रता 

पर--शुद्धता पर दृष्टि रखकर परभाव को दूर करता है, उसके अनंतदर्शन-ज्ञानादि स्वचतुष्टय प्रगट 

होते हैं । 
८- आज के (दीपोत्सवी के ) मंगल प्रभात के संबंध में श्रीमद्‌ राजचंद कहते हैं कि “रात्रि 

व्यतीत हो गई, प्रभात हो गया, द्रव्यनिद्रा से जागृत हुये, अब भावनिद्रा को दूर करने का प्रयत्न 

करो '' मोह अंधकार को दूर करके संपूर्ण ज्ञान का प्रकाश फैलाओ | 

९- आज के मांगलिक प्रभात के संबंध में भी अमृतचंद्राचार्यजी कहते हैं कि जैसे पर में 

विपरीतमान्यता से सुख का भरोसा किया है, उसी प्रकार अपने में जो अनंतज्ञान-दर्शन भरा हुआ है, 

यदि उसकी श्रद्धा करे तो चैतन्य निरर्गल (जिसमें किसी प्रकार का मैल नहीं है-बाधा नहीं है, 

विष्न नहीं है) विलसित-विकासरूप चैतन्यस्वभाव खिल उठता है अर्थात्‌ विकसित हो जाता है । 

जब वह चैतन्य ज्योतिरूप सुमंगल विकसित होता है, तब फिर वह कभी भी निश्चयतः अस्त नहीं 

होता, ऐसे सादि अनंत मंगल प्रभात को (केवलज्ञान को ) 'सुमंगल ' प्रभात कहते हैं । 

अनंत ज्ञान का प्रगट होना अर्थात्‌ जिसका प्रकाश अनंत है--ऐसे केवलज्ञान का प्रगट 

होना, सो यही सुप्रभात है । 
१०- श्री पद्मन॑दि आचार्य सुप्रभात का वर्णन करते हुए कहते हैं कि जैसे रात्रि का अंत होने 

पर अंधकार का नाश हो जाता है और प्रभात का प्रकाश प्रगट होता है, उसी प्रकार आत्मा में राग- 

द्वेष-मोहरूपी अनादिकालीन अंधकार का चैतन्यस्वभाव के द्वारा अंत हो जाता है । मैं चैतन्य मूर्ति 
पूर्ण प्रकाशमान स्व-पर प्रकाशक ज्ञान ज्योति हूँ, ऐसी श्रद्धा के बल से एकाग्रता में बढ़ते-बढ़ते 

अंत में पूर्ण केवलज्ञानरूपी प्रभात उदित होता है । उस केवलज्ञान के तेजस्वी प्रकाश में अज्ञानरूपी 

कोई भी अंधकार अथवा कर्म का आवरण एक क्षण भर भी नहीं रह सकता-वह नष्ट ही हो जाता 

है। (पद्मन॑दिपंचविंशतिका, पृष्ठ ४४२) 

११- उपरोक्त सुप्रभात की प्राप्ति के लिये वंदना -- 

अनंतवीर्य के विघ्नरूप वीर्यावरण कर्म का नाश करने से जिसके अनंतवीर्य प्रगट हुआ है 

और चारित्रमोहनीय आदि आवरणों का नाश करने से जिसके अनंत दर्शन, अनंतज्ञान और अनंत 
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  आनंदरूप आँखें खुल गई हैं अर्थात्‌ जो कर्म के आवरणों को भेदकर-नाश करके केवलज्ञानरूपी 

सुप्रभात के संपूर्ण प्रकाश को प्राप्त हुये हैं, उन भगवंतों को उस प्रकाश की प्राप्ति के लिये नमस्कार 

करता हूँ। सुप्रभात के सुप्रकाश की प्राप्ति के लिये (जहाँ तक वैसी दशा प्राप्त नहीं होती वहाँ तक ) 

बारंबार नमस्कार करता हूँ । 

वीर भगवान की मुक्ति (सिद्धपद की प्राप्ति) और गौतमस्वामी को केवलज्ञान एक ही 

समय में हुआ था । जगत कहता है ' भगवान ने निर्वाण पाया ' तब ज्ञानी कहते हैं ' भगवान ने जीवन 

पाया' क्योंकि सिद्धदशा ही जीवन है। 

१२- सम्यग्दर्शन और सम्यक्‌ज्ञान की प्राप्ति के लिये बंदना-- 

जैसे प्रभात का प्रकाश होने पर रात्रि के अंधकार का संपूर्ण नाश होता है और निद्वित 

प्राणियों के निद्रा का त्याग होने से दोनों आँखें खुल जाती हैं; उसी प्रकार ज्ञानावरणी और 

दर्शनावरणी कर्मों को-कर्मरूपी मोहनिद्रा को दूर करके जो ज्ञानी-महात्मा पुरुष सम्यग्दर्शन और 

सम्यग्ज्ञारूपी दो चक्षुओं को खोलकर स्वभाव में जागृत हुये हैं--ऐसे मुनीश्वरों--ज्ञानी 

महात्माओं को उस पद की प्राप्ति के लिये नमस्कार हो । जब तक उस पद की प्राप्ति न हो, तब तक 

पुनः पुनः अनंतबार नमस्कार हो | 

१३- श्री आनंद्घनजी अपने ही आत्मा को बंदन करके धन्य होते हुये कहते हैं कि-- 
अहो अहो हुं मुजने कहु, नमो मुज नमो मुज रे। 

अमित फल दान दातार नी, जेथी भेट थई तूजरे। 

अहो अहो.... | 

अर्थ - अहो अहो मैं निज को कहूं नमो निज नमो निज रे । 

अमित फलदान दातार की जिससे भेंट हुई तुझको रे ॥ 

अहो अहो.... । (अमित-अमर्याद-बेहद ) 

१४- श्रीमद्‌ राजचंद्र अपनी वंदना करते हुये कहते हैं कि--जहाँ अविषमरूप से 

आत्मध्यान वर्तमान है ऐसे श्री 'रायचंद्र' के प्रति बारंबार नमस्कार हो । मैं अपने आत्मा को क्‍या 

कहूँ ? मेरे आत्मा को तो बस नमस्कार हों, विनय हो वंदन हो । 
इस प्रकार जिन्हें अपने आत्मा की प्रतीति हुई है--ऐसे महापुरुषों को अपने ही आत्मा का 

माहात्म्य प्रतीत होता है । 
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  १५- श्री आनंदघनजी अपने आत्मा को संबोधते हुये, पुरुषार्थ को जागृत करने के लिये 

जिनेश्वर के प्रति करार करते हैं कि:-- 

धर्म जिनेश्वर गाऊं रगशुं भंग न पड़शो हो प्रीत जिनेश्वर, 

बीजो मन मंदिर आणु नहीं ओ अम कुलवट रीत 

हो जिनेश्वर.... धर्म..... 

हे चैतन्य ! तू अपनी प्रतीति के साथ जागृत हुआ है-उठा है, तू उसमें अन्य का आदर क्‍यों 
आने देगा। 

१६- अनेकांतवाद-मैं अपने स्वरूप में पूर्ण हूँ--ऐसी श्रद्धा और पर का मुझ में कुछ नहीं 

है, उसका नाम अस्ति-नास्ति है और यही है अनेकांतवाद | 

१७- श्री अमृतचंद्राचार्य कहते हैं कि--चैतन्यस्वरूप के अवलंबन से जिसने स्वरूप की 

यथार्थ श्रद्धा की है, जिसका संपूर्ण जाज्वल्यमान तेज है, जो स्वत: संपूर्ण प्रकाशमान है--ऐसा जो 

केवलज्ञान है, उसका उदय हो ! उदय हो !! 

मेरे स्वभाव का प्रकाश जिसका नित्य उदय रहता है--ऐसी केवलज्ञान ज्योति, अनंत 

स्वचतुष्टय मेरे स्वरूप में सादि-अनंत स्फुरायमान रहो-प्रकाशमान रहो | 
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