










































है, वह कदापि धर्म नहीं है; राग सदा अधर्म ही है । जो राग को धर्म मानता है और यह मानता है कि 
राग करते-करते धर्म होगा तो वह मिथ्यादृष्टि है, उसके धर्म नहीं है। धर्मात्मा के राग होने पर भी, वे 
उस राग को धर्म नहीं मानते, इसलिये सम्यकृदृष्टि धर्मात्मा के अशुभराग के समय भी श्रद्धा- 

ज्ञानरूपी धर्म होता है । जीव चाहे जैसी शुभक्रिया करे, वह औदयिकभाव है, अधर्म है; और उस 
भाव से यदि स्वयं आत्महित माने तो वह मिथ्यात्वरूपी महापाप को पुष्ट करके संसार में परिभ्रमण 
करता है। सम्यकृदृष्टि मुनि के भी जितना शुभराग है, उतना औदयिकभाव है-किन्तु धर्मभाव 
नहीं है। 
पाँच भावों का वर्णन सनातन जैनमत में ही है 

निम्न भूमिका में साधक जीव के ब्रतादि का शुभराग हो, यह बात अलग है, किन्तु अज्ञानी 
उसे धर्म मानते हैं । जिन ब्रतादि शुभभावों को सर्वज्ञ वीतराग देव, औदयिकभाव कहते हैं, उन्हें 
अज्ञानी, धर्मभाव बताते हैं। श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने पाँच भावों का वर्णन किया है, और उनके 
शिष्य श्री उमास्वामी आचार्यदेव ने मोक्षशास्त्र के दूसरे अध्याय के प्रथम सूत्र में उन्हीं पाँच भावों 
का वर्णन किया है । अन्य किसी भी मत में इन पाँच भावों का वर्णन नहीं है । 
धर्म में पहले कौन सा भाव प्रगट होता है ? 

मोक्षशास्त्र में पहले औपशमिकभाव का वर्णन है क्योंकि अनादि कालीन अज्ञानी जीव के 
धर्म करने पर सर्व प्रथम औपशमिकभाव प्रगट होता है। अनादि कालीन अज्ञानदशा को छुड़ाकर 
धर्मदशा प्रगट कराने के लिये वही भाव सबसे पहले रखा है| जैसे शान्त पानी में मल नीचे दब 

जाता है, इसी प्रकार अनादि कालीन अज्ञानी जीव जब चैतन्यस्वभाव की ओर उन्मुख होता है, तब 

उसके मिथ्यात्वादि का मोहभाव दब जाता है, उसे औपशमिक सम्यक्‌दर्शन कहते हैं। अनादि 
कालीन अज्ञानी जीव के पहले दर्शनमोह का उपशम होता है । इस औपशमिकभाव का पुरुषार्थ 
बताने के लिये मोक्षशास्त्र में पहले उसका वर्णन है । जो जीव यह औपशमिकभाव प्रगट करता है, 
वही औदयिक इत्यादि भावों को यथार्थतया जानता है । यहाँ पाँच भावों का ज्ञान कराना है, इसलिये 
औदयिक इत्यादि भावों का क्रमश: वर्णन किया है । पहले औदयिकभाव का वर्णन करते हुऐ कहा 
है कि जो भाव, कर्म के उदय से होता है, सो औदयिकभाव है, अर्थात्‌ आत्मा के जिस भाव के 
समय कर्म का क्षय या उपशम नहीं होता किन्तु उदय होता है-ऐसा विकारी भाव, औदयिकभाव 
है।इस औदयिकभाव के आश्रय से धर्म नहीं होता। 

कौन से भाव बन्ध के कारण हैं और कौन से मोक्ष के ? 

जिस भाव से तीर्थकरनामकर्म का बंध होता है, वह कौन सा भाव होगा ? जिस भाव से 
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तीर्थंकर नामकर्म का बंध होता है, वह भी औदयिकभाव ही है । औदयिकभाव ही बन्ध का कारण 

है, दूसरा कोई भाव, बन्ध का कारण नहीं है । औपशमिकभाव और सम्यकृदृष्टि का क्षायोपशमिक 

भाव-दोनों मोक्षमार्गरूप हैं, अर्थात्‌ मोक्ष का कारण हैं; क्षायिकभाव मोक्षरूप है, अर्थात्‌ जिस गुण 

का क्षायिकभाव प्रगट होता है, उस गुण की अपेक्षा से मोक्ष हुआ कहलाता है। जैसे क्षायिक 

सम्यकदर्शन के प्रगट होने पर श्रद्धा-गुण का क्षायिकभाव We हुआ है अर्थात्‌ श्रद्धा-गुण की 

अपेक्षा से मोक्ष है। और समस्त गुणों की सम्पूर्ण अविकारी दशा प्रगट होने पर, द्रव्य मोक्ष होता है; 

पारिणामिकभाव, बन्ध-मोक्ष की अपेक्षा से रहित त्रिकाल एकरूप है, यह बन्ध-मोक्ष का कारण 

नहीं है | परन्तु उस पारिणामिक स्वभाव के लक्ष से मोक्ष प्रगट होता है और उसका लक्ष चूकने से 

बन्ध भाव प्रगट होता है । 
तीर्थंकर नामकर्म की कारणरूप सोलह भावनाओं का क्रम 

तीर्थंकर नाम कर्म का आख्व होने में कारणरूप जो सोलह भावनाएं हैं, उनमें सबसे पहली 

दर्शन-विशुद्धि भावना है । उसकी जगह कोई जीव अर्हत्‌ भक्ति को पहले मानते हैं, उनकी दृष्टि 
विपरीत है; इसलिये वह पर की ओर से प्रारम्भ करते हैं और ' दर्शन विशुद्धि ' में स्वभाव की ओर से 

प्रारम्भ होता है। 
तीर्थंकर नामकर्म के भाव का स्वरूप 

तीर्थंकर नाम कर्म जड़ है, किन्तु जिस शुभभाव से वह बंधता है, वह औदयिकभाव है । 

उसे जो धर्म मानता है अथवा धर्म का कारण मानता है, वह अधर्मात्मा है; उसे पाँच भावों के स्वरूप 

का ज्ञान नहीं है, इसलिये वह बंध भावों को आदरणीय मानता है | जिस भाव से तीर्थंकर नामकर्म 

का बंध होता है, वह भला धर्म भाव हो सकता है ? ओह ! इस बात से तो अज्ञानी जीव का हृदय 

कांप उठता है । कई वर्ष पूर्व एक बार जब भर सभा में यह बात कही गई, तब एक श्रोता क्रुद्ध और 

अशान्त होकर सभा में से उठ खड़े हुए और सभा छोड़कर चले गये । उनसे यह बात सहन नहीं हुई, 

फिर वह इसे समझे तो कहाँ से ? आज तो बहुत से जिज्ञासु इस बात को समझने लगे हैं ।जिस भाव 

से तीर्थंकर नामकर्म का बंध होता है, उस भाव को पुण्यभाव कहो, औदयिकभाव कहो, बन्धभाव 

कहो या अधर्मभाव कहो-इनमें कोई अन्तर नहीं है । 
चैतन्य के लक्ष से विकार का नाश और कर्म के लक्ष से उत्पत्ति 

प्रशन--औदयिकभाव की यह परिभाषा की गई है कि कर्म के उदय से अर्थात्‌ कर्म के लक्ष 
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  से जो शुभाशुभ भाव होते हैं वे औदयिक भाव हैं | परन्तु अज्ञानी जीव, कर्म को नहीं देख सकता, 

तब फिर उसने कर्म का लक्ष कैसे किया ? 

उत्तर--जिसकी दृष्टि अपने शुद्ध स्वभाव से च्युत है, उसकी दृष्टि कहीं अन्यत्र अटक रही 

है। अज्ञानी को विकाररहित स्वभाव का लक्ष नहीं होता; इसलिये कर्म के उदय से विकार होता है, 

ऐसी उसकी विपरीत मान्यता है, इसलिये उसे विकार हुऐ बिना नहीं रहेगा। अपने चैतन्यस्वभाव 

के लक्ष में बना रहूं तो विकार की उत्पत्ति ही न हो, ऐसी स्वभावदृष्टि करने की जगह विपरीत दृष्टि 

करता है कि कर्म का उदय है; इसलिये विकार अवश्य होगा। यह विपरीत दृष्टि ही विकार की 

उत्पत्ति की जड़ है | स्वभाव का लक्ष नहीं है; इसलिये विकारभाव होता है और उस विकार भाव में 

कर्म निमित्त है, इसलिये कर्म के लक्ष से ही विकार होता है-ऐसा कह दिया है | मिथ्यादृष्टि जीव 

कर्म को देखता है-ऐसा कहने का तात्पर्य नहीं है, परन्तु विकार के निमित्त का ज्ञान कराने के लिये 

वह कथन है | मिथ्यादृष्टि भले ही कर्म के उदय को न देखे परन्तु “कर्म के उदय से मिथ्यात्व होता 

है' ऐसा उसका विपरीत अभिप्राय है, इसीलिये उसके प्रतिक्षण मिथ्यात्व भाव होता ही रहता है। 

मेरे आत्मस्वभाव में किसी प्रकार का विकार भाव नहीं है और इस स्वभाव के लक्ष से विकार की 

उत्पत्ति नहीं होती-इस प्रकार यदि स्वभावदृष्टि करे तो मिथ्यात्व की उत्पत्ति न हो। 'नंदिषेण, 

आरद्रकुमार, इत्यादि बड़े-बड़े मुनियों को भी कर्म के तीव्र उदय ने गिरा दिया था' यों कहकर जो 

जीव, कर्म का बल मानते हैं, उन जीवों के विपरीत अभिप्राय में से प्रतिक्षण विकार भाव की उत्पत्ति 

होती है। 

जो यह मानता है कि कर्म के उदयानुसार विकार होते रहते हैं, उसे स्वभाव की ओर देखना 

ही कहाँ रहा ? विकार मैं करता हूँ और अपने स्वभाव भाव में रहकर मैं ही उसे दूर करता हूँ ऐसा 

वह नहीं मानता, इसलिये स्वभाव की ओर उसका पुरुषार्थ ही नहीं जायेगा । उसका अभिप्राय ही 

चैतन्य का लक्ष चूककर कर्म के लक्षवाला है। वह स्वभाव की शुद्धता का लक्ष चूक गया है; 

इसलिये उसके प्रतिक्षण औदयिकभाव की ही उत्पत्ति होती है । और जो जीव, पारिणामिक चैतन्य 

स्वभाव के लक्ष से स्थिर है, उसे यह श्रद्धा है कि मेरा स्वभाव शुद्ध है; विकार का अंश भी मेरे 

स्वभाव में नहीं है, उसके ऐसे अभिप्राय में प्रतिक्षण निर्मलता की उत्पत्ति और विकार का नाश है । 

कर्म का उदय हो तो उसके निमित्त से विकार हो, इस प्रकार जिसने कर्म को निमित्त के रूप 

में स्वीकार किया, उसने नैमित्तिकरूप में अपने विकारी भाव को माना है, अर्थात्‌ उसने अपनी 
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योग्यता विकाररूप ही होने की मानी है । उसने अपनी भूल को स्थिर रखा है और उस भूल से 

हटकर वह स्वभाव में स्थिर नहीं हुआ | यदि स्वभाव में स्थिर हो जाये तो भूल न रहे और कर्म को 
निमितत न कहा जाये । 
पारिणामिकभाव 

सत्‌ समागम से स्वभाव की बात सुनकर जो पात्र होकर भूल को स्वीकार करता है, वह 

भूल को दूर किये बिना नहीं रहता। मेरा स्वभाव विकार रहित पारिणामिक एकरूप है, उस 

पारिणामिक-स्वभाव की रुचि में मैं स्थिर नहीं रह सकता, यह पुरुषार्थ की कचाई है, यह मेरी भूल 

है-इस प्रकार जो अपने पारिणामिक स्वभाव की महिम को जानकर पात्रता से स्वीकार करता है, 

उसकी भूल अल्पकाल में ही दूर हुऐ बिना नहीं रहेगी । 

(8४ ४४ ४४ ४४ ४8 

शंका-समाधान 
१-शंका-्याग जैनधर्म है या नहीं ? 

समाधान--सम्यक्‌दर्शनपूर्वक जितने अंश में वीतरागभाव प्रगट होता है, उतने अंश में 
कषायों का त्याग होता है, उसे धर्म कहा जाता है | सम्यक्‌दर्शनादि अस्तिरूप धर्म है, और मिथ्यात्व 
तथा कषाय का त्याग, नास्तिरूप धर्म है ।किन्तु सम्यक्दर्शन से रहित त्याग से धर्म नहीं होता | यदि 
मन्द कषाय हो तो पुण्य होता है। 

मिथ्या दृष्टि के सम्यक्‌ श्रुतज्ञान कदापि नहीं होता, इसलिये उसके नय होता ही नहीं है। श्री 
पंचास्तिकाय की १६८ वीं गाथा की श्री जयसेनाचार्य कृत संस्कृत टीका में कहा है कि-मिथ्यादृष्टि 
का शुभराग समस्त अनर्थ का परंपरा कारण है । इसलिये मिथ्यादृष्टि का शुभराग, धर्म या धर्म का 
परंपरा कारण नहीं हो सकता । 

मिथ्यादृष्टि या सम्यकृदृष्टि-किसी के लिये भी शुभराग धर्म नहीं है, किन्तु सम्यकृदृष्टि के 
अभिप्राय में उस राग का नकार पाया जाता है, इसलिये उपचार से उसे व्यवहार धर्म कहा है। इस 
सम्बन्ध में नय विभाग को लक्ष में रखकर ' आत्मधर्म ' में इस प्रकार कहा है-- 

निश्चयधर्म तो आत्मा के निर्विकारस्वभाव को पहिचानकर स्थिर हो जाना है, परन्तु जब 
तक सम्पूर्ण स्थिरता नहीं हो सकती, तब तक कुदेवादि के तरफ के अशुभ पापभाव से बचने के 
लिये भक्ति आदि का शुभराग आता है, और ज्ञानी के अभिप्राय में उस राग का नकार रहता है, 
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  इसलिये उपचार से व्यवहार धर्म कहा जाता है । परन्तु जिसने उस राग में ही धर्म मान रखा है और 
राग को ही आदरणीय माना है, उसके धर्म तो नहीं है परन्तु अपने वीतरागस्वभाव के अनादररूप 

मिथ्यात्व का अनन्त पाप क्षण-क्षण में उसकी विपरीत मान्यता से होता है। राग को अपना धर्म 
मानना, सो अपने वीतरागस्वभाव का अनादर है, वह महान पाप है । यदि पर की कोई भी क्रिया में 
कर सकता हूँ अथवा पुण्य से मेरे स्वभाव को लाभ होता है-ऐसा माने तो वह मिथ्यादृष्टि है, वह 
क्रियाकांड करके और त्याग करके मर जाये तो भी वह साधु नहीं है, त्यागी नहीं है, श्रावक नहीं है, 
जैन नहीं है । [ आत्मधर्म, अंक २३, पृष्ठ १६७] 

और इसी लेख में ' धर्मीपना किस कारण से है ' शीर्षक के नीचे यह बताया है कि-आत्मा 
की श्रद्धा-ज्ञान के बिना कोई बाह्य त्यागी हो और ' एक परमाणु का फेरफार भी मुझसे होता है ' इस 
प्रकार माने तो जैन का साधु कहलाने पर भी वह मिथ्यादृष्टि है, अज्ञानी है, जैन नहीं है । जो यह 
मानता है कि शरीर को मैं चला सकता हूँ तथा जीव और शरीर को एक मानता है, वह जैनमत से 
बाहर है । [ आत्मधर्म, अंक २२, पृष्ठ १६६] 

जहाँ सम्यक्‌दर्शन-ज्ञान होता है, वहाँ अनन्तानुबन्धी आदि कषायों का सच्चा त्याग और 
वैराग्य गुणस्थानानुसार होता ही है, और यह त्याग ही धर्म है ।किन्तु सम्यक्‌दर्शनरहित त्याग किसी 
भी नय से धर्म नहीं है, क्योंकि सम्यक्‌दर्शन के बिना सच्चा त्याग कदापि नहीं होता। इसलिये 

मिथ्यादृष्टि के नयविभाग नहीं हो सकता। इस कथन का यह अर्थ नहीं है कि शुभभाव छोड़कर 
अशुभभाव किये जायें | किन्तु जो शुभभाव होते हैं, वे धर्म नहीं हैं, लेकिन जो बीतरागभाव हैं, सो 
ही धर्म हैं। ऐसी मान्यता करना, सो इस कथन का प्रयाजन है; अर्थात्‌ यहाँ पहले मान्यता को 
बदलने की बात है । 

सम्यक्‌दर्शन-ज्ञान के बिना सागार या अनगार-एक भी धर्म नहीं होता | सम्यकृदर्शन चतुर्थ 
गुणस्थान से होता है, सागार धर्म पाँचवें गुणस्थान में होता है, और अनगार धर्म छट्ठे गुणस्थान से 
होता है। 

२-शंका-क्रोधादि भावों को पारिणामिकभाव कहने में क्या कोई शास्त्राधार है ? 

समाधान--क्रोधादिक भाव किस अपेक्षा से पारिणामिक हैं, और किस अपेक्षा से 
औदयिक हैं, यह पहले ( आत्मधर्म हिन्दी अंक ३०, पृष्ठ १२५० में ) स्पष्टतया बताया गया है । 

क्रोधादि विकारी भाव, पारिणामिकभाव हैं, ऐसा श्री जयधवला टीका पृष्ठ ३१९ में तथा श्री 
धवला टीका भाग ५ पृष्ठ १९७ में कहा है। और कर्म के उदय की अपेक्षा का ज्ञान कराने के लिये 
क्रोधादि को औदयिकभाव कहा गया है । इस अपेक्षा से तत्वार्थसूत्र में उसे औदयिकभाव कहा है | 
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इस प्रकार भिन्न-भिन्न अपेक्षा से जीव के विकारी भावों को पारिणामिक तथा औदयिक दोनों प्रकार 
से कहा जाता है। विकारी भाव जीव की अपनी योग्यता से होते हैं, निश्चय से कोई पर उसका 
कारण नहीं है, इसलिये वह निष्कारण है, और इसलिये वह पारिणामिक है । और व्यवहार से कर्म 
के उदय को उसका उपचार कारण मानकर उसे औदयिकभाव कहा जाता है | 

३-शंका-क्या यह मान्यता ठीक है कि द्रव्य ही उपादानकारण हो सकता है, पर्याय 
नहीं ? 

समाधान--नहीं, यह मान्यता ठीक नहीं है। यह ठीक है कि द्रव्यार्थिकनय से उपादान 
कारण द्रव्य है, क्योंकि प्रत्येक पर्याय, द्रव्य और गुण का ही परिणमन है । वह इतना बतलाता है कि 
यह पर्याय इस द्रव्य की है। जैसे-मिट्टी में सदा घड़ा बनने की योग्यता है, ऐसा द्रव्यार्थिकनय से 
कहा जाता है । इसका अर्थ यह हुआ कि-मिट्टी का घड़ा मिट्टी में से ही हो सकता है, अन्य द्रव्य में 
से नहीं । किन्तु पर्यायार्थिकनय से अर्थात्‌ जब पर्याय की योग्यता बतानी हो, तब प्रत्येक समय की 
पर्याय की योग्यता, वह उपादानकारण है, और वह पर्याय स्वयं कार्य है | यदि सूक्ष्मता से विचार 
किया जाये तो कारण-कार्य एक ही समय होता है | (देखिये-तत्वार्थसार मोक्ष अधिकार गाथा ३५ 
और उसका अर्थ पृष्ठ ४०७) 

इसका अर्थ यह है कि-प्रति समय प्रत्येक द्रव्य में एक ही पर्याय होने की योग्यता होती है, 
किन्तु उससे पूर्व के समय की या पीछे की पर्याय में वह योग्यता नहीं होती। यह कथन 
पर्यायार्थिकनय से समझना चाहिये | 

इस सम्बन्ध में श्री प्रवचचनसार अध्याय २ गाथा ७ की श्री अमृतचंद्राचार्य कृत टीका देखनी 
चाहिये, वह बहुत उपयोगी है। उसमें भी अन्तिम चार पंक्तियाँ (पृष्ठ १३५-६) विशेष अभ्यास 
करने योग्य हैं । उनमें कहा गया है कि-- 

“तथेव हि परिगृहीतनित्यवृत्तिनिवर्तमाने द्रव्ये समस्तेष्वपि स्वावसरेपूच्चकासत्सु 

परिणामेषृत्तरेत्तरेष्ववसरेपूत्तरोत्तरपरिणामानुदयानात्पूर्वपूर्वपरिणामानामनुदयनात्‌ सर्वन्रापि 
परस्परानुसयूतिसूत्रकस्य प्रवाहस्यावस्थानात्रैलक्षणं प्रसिद्धिभवतरति ॥ '' 

इसका अर्थ यह है कि-जिसने नित्यवृत्ति ग्रहण की है, ऐसे निवर्तमान (परिणमित होते 

हुऐ) द्रव्य में, अपने-अपने अवसरों में प्रकाशित ( प्रगट ) होते हुए समस्त परिणामों में उत्तरोत्तर 

अवसरों पर उत्तरोत्तर परिणामों के प्रगट होने से और पूर्व-पूर्व के परिणाम प्रगट न होने से तथा 
सर्वद्ध परस्पर अनुस्यूति का रचयिता प्रवाह अवस्थित होने से त्रिलक्षणता प्रसिद्धि को प्राप्त होती है । 

इसके अतिरिक्त श्री प्रवचचनसार (अध्याय १ गाथा ८ की संस्कृत टीका, पृष्ठ १०) में श्री 
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जयसेनाचार्य ने कहा है कि-- 

““तच्च पुनरुपादानकारणंशुद्धाशुद्धभेदेनद्विधा रागादिविकल्परहितस्वसंवेदनज्ञानममागम- 

भाषया शुक्लध्यानं वा केवलज्ञानोत्पत्तौ शुद्धोपादानकारणं भवति। अशुद्धात्मातु रागादिना अशुद्ध- 
निश्चयेनाशुद्धोपादानकारणं भवतीति सूत्रार्थ: ॥*! 

इसका अर्थ यह है कि और फिर वह उपादानकारण भी शुद्ध और अशुद्ध के भेद से दो 
प्रकार का है। रागादि विकल्परहित स्वसंवेदनज्ञान अथवा आगमभाषा में शुक्लध्यान केवलज्ञान 

की उत्पत्ति में शुद्ध उपादानकारण है । और रागादिरूप परिणमित होता हुआ अशुद्ध आत्मा अशुद्ध 
निश्चयनय से अशुद्ध उपादान कारण है । इस प्रकार सूत्रार्थ है । 

यहाँ शुद्ध पर्याय कों और अशुद्ध पर्याय को--दोनों को उपादान कारण कहा है | 

श्री समयसार गाथा १०२ की टीका में श्री जयसेनाचार्य ने कहा है कि-- 

“'हे भगवन्‌ रागादीनाम शुद्धोपादानरूपेण कर्तृत्व॑ भणितं तुदपादानं शुद्धाशुद्धभेदेन कथं 

द्विधा भवतीति। तत्कथ्यते । औपाधिकमुपादानमशुद्ध तप्तायः पिंडवत्‌ू, निरुपाधिरूपमुपादानं शुद्ध 
पीतत्वादिगुणानां सुवर्णवत्‌ अनंत ज्ञानादिगुणानां सिद्धजीववत्‌, उष्णत्वादि गुणानामग्निवत्‌ू। इदं 
व्याख्यानमुपादानकारण व्याख्यानकाले शुद्धाशुद्धोपादानरूपेण सर्वत्र स्मरणीयमिति भावार्थ: ॥ 

अर्थ-यहाँ शिष्य पूछता है कि-हे भगवन्‌! जीव को अशुद्ध उपादानरूप से रागादि का 
कर्ता कहा है, सो वह उपादान शुद्ध और अशुद्ध के भेद से दो प्रकार का कैसे है ? श्री गुरुउसका 
उत्तर देते हैं कि-तपे हुये लोहे के गोले की भाँति जो औपाधिक उपादान है, सो अशुद्ध उपादान है, 
और जैसे सोने में पीलापन इत्यादि गुण हैं, सिद्ध जीव में अनन्त ज्ञानादि गुण हैं तथा अग्नि में उष्णता 
इत्यादि गुण हैं, इसी प्रकार जो निरुपाधि भावरूप उपादान है, सो शुद्ध उपादान है । उपादानकारण 
की व्याख्या के समय इस व्याख्यान को, शुद्ध और अशुद्ध उपादानरूप से सर्वत्र स्मरण करना 
चाहिये, यह भावार्थ है । 

यहाँ आचार्य देव ने शुद्ध और अशुद्ध पर्याय को उपादानकारण कहा है, और सर्वत्र इसी 
प्रकार समझने को कहा है। 

इसी प्रकार शुद्ध उपादान और अशुद्ध उपादानकारण की व्याख्या समयसार गाथा ८०- 
८१-८२ की श्री जयसेनाचार्य कृत टीका में भी की गई है, वहाँ से विशेष ज्ञात कर लेना चाहिये । 

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, दास कुंज, मोटा आंकडिया ता. १५-०२-४८ 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, आत्मधर्म कार्यालय, मोटा आंकडिया, काठियावाड 
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