




























































  उत्तर-नहीं, यह व्याख्या ठीक नहीं है। यदि शरीर को छोड़कर आत्म प्रदेश बाहर 
निकल जाय॑ तो वह मरण कहलायगा | समुद्घात में तो मूल शरीर को छोड़े बिना आत्मप्रदेश बाहर 
फैलते हैं | 

(६४ ) प्रझ्न--राग-द्वेष आत्मा का है या जड़ का ? 

उत्तर-राग-द्वेष भाव आत्मा की पर्याय में होता है, इस अपेक्षा से तो वह आत्मा का है; 
परंतु राग-द्वेष भाव आत्मा का स्वरूप नहीं है-इसलिये आत्मा के शुद्धस्वरूप की अपेक्षा से उसे 
जड़ का भी कहा जाता है। 

(६५ ) प्रझन--इंद्रियों के अतिरिक्त जीव हो सकता है या नहीं ? 

उत्तर-हाँ, सिद्धदशा में अनंत जीव हैं, उनके इंद्रिय अथवा शरीर नहीं है तथा जब जीव 
एक गति में से दूसरी गति में गमन (विग्रह गति) करता है, तब भी उस के इंद्रिय या स्थूल शरीर- 

नहीं होता; और वास्तव में तो सभी जीव, इन्द्रिय और शरीर रहित ही हैं; इन्द्रिय और शरीर तो जड़ 

हैं; ज्ञासस्वरूप आत्मा नहीं है, वह तो भिन्न ही है | व्यवहार से जीव को पहचानने के लिये Wha 
इत्यादि नाम दिये गये हैं । 

(६६ ) प्रश्न--जड़ और पुद्गल में क्या अंतर है ? 

उत्तर--जड़ का लक्षण अचेतन रूप है, इसलिये ' जड़' कहने पर उसमें जीव के अतिरिक्त 

पाँच द्रव्यों का समावेश हो जाता है और पुद्गल का लक्षण रुपित्व है, इसलिये पुदूगल कहने पर 
सिर्फ पुद्गलद्रव्य लक्ष्य में आता है; जड़ तो रूपी भी होता है और अरूपी भी होता है किन्तु पुदूगल 
तो रूपी ही होता है। 

(६७ ) प्रझ्न--सच्चे देव का संक्षिप्त स्वरूप कया है ? 

उत्तर--सर्वज्ञता; जहाँ सर्वज्ञता होती है, वहाँ वीतरागता अवश्य होती है। 

(६८ ) प्रझ्न--अरहंतदेव और स्वर्ग के देवों में क्या अंतर है ? 

उत्तर--अरहंतदेव पूज्य हैं, वे पूर्ण ज्ञानी हैं, विकार रहित हैं, जीवन मुक्त हैं, भवरहित हैं । 

किन्तु स्वर्ग के देव तो अपूर्ण ज्ञानवाले हैं, विकार सहित हैं, संसारी जीव हैं, भवसहित हैं। 
अरहंतभगवान के देवत्व, गुण के कारण से है, इसलिये वे पूज्य हैं और स्वर्ग का देवत्व तो पुण्य के 

विकार का फल है, इसलिये वह देवपद पूज्य नहीं है । 

(६९ ) प्रश्न--कुगुरु-कुदेव की भक्ति करने से जीव को क्या लाभ होता है ? 
उत्तर-कुगुरु-कुदेव की भक्ति करने से जीव को कोई भी लाभ नहीं होता किन्तु महा 
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अज्ञान के कारण मिथ्यात्व को पुष्ट करके अनंत संसार में परिभ्रमण करता है । 

( ७० ) प्रश्न--अगृहीत मिथ्यात्व का फल क्या है और गृहीत मिथ्यात्व का फल क्या है ? 

उत्तर-दोनों का फल संसार ही है; अगृहीत मिथ्यात्व अनादि से चला आया है, गृहीत 

मिथ्यात्व नवीन ग्रहण किया है और वह गृहीत मिथ्यात्व, अगृहीत मिथ्यात्व को पुष्ट करता है । 
( ७९ ) प्रश्न--मिथ्याज्ञान और सम्यग्ज्ञान के बीच क्या अंतर है ? 

उत्तर-मिथ्याज्ञान संसार का कारण है, सम्यग्ज्ञान मोक्ष का कारण है । अनादि से जीव के 

मिथ्याज्ञान है । जो जीव यथार्थ प्रतीति करता है, उसे सम्यग्ज्ञान होकर अल्प काल में मोक्ष हो जाता 

है ।मिथ्याज्ञानी जीव सदा यों मानता है कि ' पुण्य से धर्म होता है और शरीरादि का मैं कर सकता हूँ ' 

किन्तु सम्यग्ज्ञानी ऐसा कदापि नहीं मानता कि ' पुण्य से धर्म होता है अथवा मैं शरीरादि की क्रिया 

कर सकता हूँ, यही मिथ्यात्व और सम्यग्ज्ञान के बीच में आकाश-पाताल जितना महान अंतर है । 

( ७२ ) प्रश्न--जिसके सुचारित्र अथवा कुचारित्र हो, उसके गृहीत मिथ्यात्व होता है या 

नहीं ? 

उत्तर--जिसके सुचारित्र होता है, उसके तो मिथ्यात्व होता ही नहीं है और जिसके 

कुचारित्र होता है, उसमें किसी के गृहीत मिथ्यात्व होता है और किसी के नहीं भी होता। 

( ७३ ) प्रश्न--गृहीत मिथ्यात्व के छूटने से सम्यग्दर्शन हो सकता है या नहीं ? 
उत्तर--नहीं; सिर्फ गृहीत मिथ्यात्व के छूटने से ही सम्यग्दर्शन नहीं हो सकता, पहले 

गृहीत मिथ्यात्व को छोड़कर यदि आत्मा की यथार्थ प्रतीति करे तो अवश्य सम्यग्दर्शन होता है । 

गृहीत मिथ्यात्व को छोड़कर भी यदि सच्चे देव-शास्त्र-गुरुकी ओर ही लग जाय किन्तु अपने 

आत्मा की यथार्थ प्रतीति न करे तो उसे न तो यथार्थ सम्यग्दर्शन ही होता है और न अगृहीत 

मिथ्यात्व दूर हो सकता है। जो गृहीत और अगृहीत दोनों मिथ्यात्वों को दूर करता है, उसी के 
सम्यग्दर्शन होता है । 

( ७४ ) प्रश्न--पहले गृहीत मिथ्यात्व दूर होता है या अगृहीत ? 

उत्तर-पहले गृहीत मिथ्यात्व दूर किये बिना कभी भी अगृहीत मिथ्यात्व दूर नहीं होता। 

किसी के गृहीत और अगृहीत दोनों साथ भी दूर हो जाते हैं परन्तु अगृहीत दूर हो जाय और गृहीत 

दूर न हो-ऐसा तो कदापि नहीं हो सकता। जिसके गृहीत मिथ्यात्व होता है, उसके अगृहीत 

मिथ्यात्व भी अवश्य होता है। 
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  ( ७५ ) प्रश्न--एक जीव कोमल वस्तु के द्वारा जीव को बचाने का प्रयत्न करता है और 
मानता है कि मुझे इस क्रिया से धर्म होता है, उसी समय दूसरा जीव लड़ाई लड़ता है और उसे 

आत्मा की पहिचान है कि पुण्य-पाप मेरा स्वरूप नहीं है तो इन दो जीवों में से उस समय किस के 

अधिक पाप लगता होगा ? 

उत्तर--जो जीव कोमल वस्तु द्वारा जीव बचाने की क्रिया से धर्म मानता है, उस जीव के 

अधिक पाप है क्योंकि कोमल वस्तु की क्रिया तो जड़ की क्रिया है और जड़ की क्रिया का अपने 

को कर्ता मानता है; इसलिये उसे उस समय मिथ्यात्व के महापाप का बंध होता है । मैं पर की क्रिया 

का कर्ता नहीं हूँ और पुण्य-पाप से मुझे धर्म नहीं है, इस प्रकार समझनेवाले ज्ञानी जीव के लड़ाई 

के समय भी मिथ्यात्व का महा पाप बंध कदापि नहीं होता। सच्ची श्रद्धा होने के कारण लड़ाई के 
समय भी उसे आत्मभान ( प्रतीति) रहती है और अज्ञानी के यथार्थ श्रद्धा नहीं होने से जीव बचाने 

के समय भी वह संसार को ही बढ़ा रहा है | यथार्थ प्रतीति के बिना आत्मा के अन्य किसी भी तरह 
लाभ नहीं होता और आत्मा की अनसमझ के बराबर हानि आत्मा के अन्य किसी प्रकार नहीं होती । 

(७६ ) प्रश्न-- क्या इस वाक्य में कुछ भूल है कि 'यह शरीर, जीव को दुःखी करता है ' ? 

उत्तर-यह वाक्य मिथ्या है । वास्तव में शरीर, जीव को दुःखी करता नहीं है किन्तु शरीर 

के प्रति इस जीव का जो मोहभाव है, वही जीव को दु:ःखी करता है । जीव को सुख-दुःख अपने ही 
भाव से होता है, किन्तु शरीर से सुख-दुःख नहीं होता। 

(७७ ) प्रश्न--राग-द्वेष अधिक हानि करता है या राग-द्वेष को अपना मानना हानि 

करता है ? 
उत्तर--राग-द्वेष को अपना मानना ही सबसे अधिक हानि का कारण है। राग-द्वेष तो 

चारित्र का दोष है और राग-द्वेष को अपना मानना श्रद्धा का दोष है और श्रद्धा का दोष समस्त दोष 
का मूल है। 

( ७८ ) प्रश्न--यदि कोई जैन निग्रंथ मुनि यों माने कि--' मैं अपने उपदेश से मैं दूसरे को 
धर्म प्राप्त करा सकता हूँ' तो वह मुनि सम्यग्दृष्टि है या मिथ्यादृष्टि 2 और अपने यह कैसे निश्चय 
किया ? 

उत्तर-वह मिथ्यादृष्टि है क्योंकि मैं पर जीवों को समझा सकता हूँ, यह उसकी मिथ्या 
मान्यता है । एक जीव दूसरे जीव का कुछ कर नहीं सकता, तथापि वह पर का कर्तव्य मानता है 

इसलिये यह निश्चय होता है कि वह मिथ्यादृष्टि ही है । 
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सम्यग्दर्शन- धर्म 
प्रशन--आप हमेशा सम्यग्दर्शन ही की बात क्‍यों किया करते हैं ? 

उत्तर--सम्यग्दर्शन ही मोक्ष का कारण है ।'' सम्यग्दर्शन कहता है कि मुझे धारण करने के 

बाद तुम्हारी इच्छा होगी तो भी तुम से मलिनता नहीं रखी जा सकती है, मोक्ष गमन करना ही 

होगा '' मोक्ष की पहली सीढ़ी सम्यग्दर्शन है, उसके बिना अन्य सब हवाईकिले की तरह कल्पना 
मात्र हैं ।इसलिये सर्व प्रथम सम्यग्दर्शन का प्राप्त करना ही कर्तव्य है । 

सम्यग्दर्शन का स्वरूप जाने बिना दुनियां ने उसे घर-घर की साधारण वस्तु बना डाला है । 

बहुभाग वीतराग के मार्ग को ही भूल गया है देह-मन-वाणी की क्रिया से रहित भगवान आत्मा 
स्वाभाविक गुण रत्नों की खान है, यदि उसके भीतर लक्ष दिया जाय तो गुण प्रगट हों । जहाँ हो वहाँ 

खोद जाय तभी तो निकलेगा ! मिट्टी की खान को चाहे जितना खोदा जाय तो भी उसमें से अन्न नहीं 

निकल सकता; इसी प्रकार पृण्य-पाप के विकार की खान अनादि काल से खोद रहा है किन्तु वह 

तो राग है-विकार है, उस में से अविकारी धर्म प्रगट नहीं हो सकता । यदि मावा चाहिये हो तो 

अफीम वाले की दुकान पर नहीं पूछा जाता, किन्तु दूध अथवा मिठाई की दुकान पर पूछा जाता है । 

धर्म कहाँ मिलेगा, धर्म की दुकान कहाँ हैं यह खबर नहीं है | किसी स्थान में, वाणी में अथवा 
किसी ग्रंथ में धर्म नहीं है; धर्म तो आत्मा में है, अन्यत्र कहीं नहीं है । आत्मा ही स्वाभाविक गुणों 

का पिंड है किन्तु इस संबंध में कुछ ज्ञान न होने से बाहर से मान रखा है कि--दया करके अथवा 

पर जीव को बचा लेने से धर्म हो गया; किन्तु ऐसे दयादि के शुभभाव तो अनंत बार कर चुका है 

लेकिन आत्मा को नहीं पहचान पाया और आत्मा को पहचाने बिना धर्म प्राप्त नहीं हो सका। 
(नियमसार पर पूज्य श्री कानजी स्वामी के प्रवचन से 2 

CS wate? => 
दो अपेक्षायें ठीक समझनी चाहिये, दो अपेक्षाओं को लेकर समस्त जैन शासन का कथन 

है। जैन शासन का अर्थ है वस्तु स्वभाव | वस्तु स्वभाव दो अपेक्षाओं के द्वार समझाया जा सकता 

है। त्रिलोकनाथ तीर्थंकर देवाधिदेव सर्वज्ञ भगवान ने अपने पूर्ण ज्ञान में जैसा पूरा वस्तु स्वभाव 
जाना, वैसा ही वस्तु स्वभाव कहा है । सुननेवाले का ज्ञान अपूर्ण है किन्तु वस्तु स्वभाव पूर्ण है। 

अपूर्ण ज्ञान में पूर्ण वस्तु स्वभाव एक ही साथ नहीं आ सकता, इसलिये अपेक्षा के द्वारा वस्तु के 
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पहलुओं को मुख्य-गौण करके समझाया जाता है । यदि वस्तुस्वभाव में परिपूर्णता न हो तो मुख्य- 

गौण करके पूर्णता नहीं समझाई जाती। और यदि ज्ञान पूर्ण हो तो भी भेद करके नहीं समझाना 

पड़ता, क्योंकि पूर्ण ज्ञान में तो पूर्ण वस्तु (द्रव्य-पर्याय) का ज्ञान एक साथ होता है, किन्तु ज्ञान 
अपूर्ण हैं अर्थात्‌ वह द्र॒व्य-पर्याय स्वरूप पूर्ण वस्तु को एक ही साथ लक्ष में नहीं ले सकता, 

इसलिये (नय के द्वारा ) मुख्य-गौण करके समझना पड़ता है | 

(“७ निशएचयनय और व्यवहारनव 52) 

भगवान का उपदेश दो अपेक्षाओं से युक्त है, भगवान का उपदेश एकांत नहीं होता । निश्चय 

दृष्टि का विषय अखंड है, उसके विषय में व्यवहार अथवा व्यवहार के विषय रूप खंड, भेद, 

अवस्थादि नहीं आते | व्यवहार और उसका विषय अभावरूप नहीं है, हाँ, वर्तमान मात्र के लिये है 

अवश्य । व्यवहार की दृष्टि को ही मिथ्यादृष्टि-विपरीत दृष्टि कहा है क्योंकि व्यवहारनय एक 

वर्तमान अंश को ही लक्ष में लेता है और समस्त त्रैकालिक पदार्थ को लक्ष में नहीं लेता । जो समस्त 

त्रैकालिक द्रव्य को प्रतीति में न ले, वह दृष्टि सच्ची नहीं है; इसलिये निश्चयदृष्टि को मुख्य करके 

अखंड त्रैकालिक पदार्थ को लक्ष में लेना ही सम्यग्दर्शन हैं । 

यहाँ पहले नयों का स्वरूप बतलाकर, पश्चात्‌ उसके लक्ष को छुड़ाकर अखंड वस्तु की 

ओर प्रौढ़ विवेक के द्वारा लक्ष कराते हैं | अखंड वस्तु को लक्ष में लेना सो ' प्रौ़ विवेक ' है किन्तु 

जिसकी पर्याय पर ही दृष्टि है, वह व्यवहार मूढ़ अर्थात्‌ अविवेकी है । प्रौढ़ विवेक का अर्थ क्या है ? 

निश्चय-व्यवहार दोनों नयों को जानकर, जो निश्चय के अखंड विषय की ओर ढ़लता है, वह प्रौढ़ 

विवेकी है | ज्ञान में दोनों नयों को स्वीकार करके निश्चय में आरूढ़ है | व्यवहारनय है, उसे न माने 

तो विवेक नहीं कहलायगा, और यदि व्यवहार में ही लग गया तो भी वह निश्चयनय में अनारूढ़ 

रहता हुआ अविवेकी है। जो नयों का ज्ञान कराता है, वह भेद का लक्ष रखने के लिये नहीं किन्तु 

भेदरहित अभेद स्वरूप है, उसको लक्ष करने के लिये कहा जाता है । 

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

ज्येष्ठ: २४७३ 2 Bu:



FPF Orr > 
प्रश्न--जगत में सब से बड़ा पाप कौन सा है ? 

उत्तर-मिथ्यात्व ही सबसे बड़ा पाप है । 

प्रझ्न--सबसे बड़ा पुण्य कौन सा है ? 

उत्तर--तीर्थंकर नामकर्म सब से बड़ा पुण्य है। यह पुण्य, सम्यग्दर्शन के बाद की भूमिका 

में ही शुभराग के द्वारा बँधता है । मिथ्यादृष्टि को यह पुण्य-लाभ नहीं होता । 

प्रश्न--सर्वप्रथम धर्म कौन सा है ? 

उत्तर--सम्यग्दर्शन ही सर्वप्रथम धर्म है सम्यग्दर्शन के बिना ज्ञान-चारित्र-तप इत्यादि 

कोई भी धर्म सच्चा नहीं होता। यह सब धर्म सम्यग्दर्शन होने के बाद ही होते हैं, इसलिये 
सम्यग्दर्शन ही सर्वधर्म का मूल है । 

प्रश्न--मिथ्यात्व को सब से बड़ा पाप क्‍यों कहा है ? 
उत्तर-मिथ्यात्व का अर्थ है विपरीत मान्यता; अयथार्थ समझ | जो यह मानता है कि जीव 

पर का कुछ कर सकता है और पुण्य से धर्म होता है, उसकी उस विपरीत मान्यता में प्रतिक्षण अनंत 
पाप आते हैं । वह कैसे ? सो कहते हैं: -- 

जो यह मानता है कि ' पुण्य से धर्म होता है और जीव दूसरे का कुछ कर सकता है ' वह यह 
मानता कि ' पुण्य से धर्म नहीं होता और जीव पर का कुछ नहीं कर सकता-ऐसा कहनेवाले झूठे हैं ' 

और इसलिये 'पुण्य से धर्म नहीं होता और जीव पर का कुछ नहीं कर सकता ' ऐसा कहनेवाले 

त्रिकाल के अनंत तीर्थंकर केवली भगवान, संत-मुनि और सम्यग्ज्ञानी जीवों को-इन सब को उसने 

एक क्षणभर में झूठा माना है । इस प्रकार मिथ्यात्व के एक समय के विपरीत वीर्य में अनंत सत्‌ के 

निषेध का महापाप है | 

और फिर मिथ्यादृष्टि जीव के अभिप्राय में यह भी होता है कि--जैसे मैं (जीव) पर का 

कता हूँ और पुण्य-पाप का कर्ता हूँ, उसी प्रकार जगत्‌ के सभी जीव सदा काल परवस्तु के और 

पुण्य-पापरूप विकार के कर्ता हैं । इस प्रकार विपरीत मान्यता से उसने जगत के सभी जीवों को पर 

का कर्ता और विकार का स्वामी बना डाला; अर्थात्‌ उसने अपनी विपरीत मान्यता के द्वारा सभी 

जीवों के शुद्ध अविकार स्वरूप की हत्या कर डाली | यह महा विपरीत दृष्टि का सबसे बड़ा पाप है । 

त्रैकालिक सत्‌ का क्षण भर के लिये भी अनादर होना, सो ही बहुत बड़ा पाप है । 

238: आत्मधर्म : २६ 
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    मिथ्यात्वी जीव मानता है कि एक जीव दूसरे जीव का कुछ कर सकता है अर्थात्‌ दूसरे 
जीव मेरा कार्य कर सकते हैं और मैं दूसरे जीवों का कार्य कर सकता हूँ । इस मान्यता का अर्थ यह 
हुआ कि जगत्‌ के सभी जीव परमुखापेक्षी हैं और पराधीन हैं | इस प्रकार उसने अपनी विपरीत 
मान्यता से जगत्‌ के सभी जीवों के स्वाधीन स्वभाव की हिंसा की है, इसलिये मिथ्या मान्यता ही 

महान्‌ हिंसक भाव है और यही सबसे बड़ा पाप है। 

श्री परमात्म प्रकाश में कहा है कि--सम्यक्त्वसहित नरकवास भी अच्छा है और 
मिथ्यात्वसहित स्वर्गवास भी बुरा है । इससे निश्चय हुआ है कि जिस भाव से नरक मिलता है, उस 
अशुभभाव से भी मिथ्यात्व का पाप बहुत बड़ा है; यह समझकर जीवों को सर्व प्रथम यथार्थ समझ 

के द्वारा मिथ्यात्व के महापाप को दूर करने का उपाय करना चाहिये । 

प्रश्न--ज्ञानी बारंबार समझाते हैं कि आत्मा दूसरे का कुछ नहीं कर सकता; यह सच है, 
परंतु इसे समझने के बाद भी करना कया है ? 

उत्तर-मैं दूसरे का कुछ कर नहीं सकता, यह यथार्थ समझने से ही 'अब कया करना 

चाहिये ' यह प्रश्न ही नहीं उठता, क्योंकि मैं किसी दूसरे का कुछ नहीं कर सकता, यह समझ लेने 

के बाद अपने में ही करना शेष रह जाता है; अपने में जो राग होता है, उसे स्वभाव की एकाग्रता के 
द्वारा दूर करने की क्रिया (स्थिरतारूप क्रिया अर्थात्‌ सम्यक्‌ चारित्र ) करना ही रह जाता है। 

प्रश्न--चैतन्य की पहचान के द्वारा सम्यग्दर्शन होने के बाद क्या करना चाहिये ? 

उत्तर--चैतन्य का ग्रहण और बंधभाव का त्याग करना चाहिये। बीच में जो व्यवहार- 
विकल्प इत्यादि आ जायें, उन्हें बंधनभावरूप जानकर छोड़ देना चाहिये । 

पहले अज्ञानदशा में भी दूसरे का तो कुछ कर ही नहीं सकता था; मात्र दूसरे की चिंता 
किया करता था। प्रस्तुत प्रतिकूल वस्तु को बदलने को चिंता करने से कहीं वह वस्तु बदल नहीं 
जाती | धर्म पुस्तकों को लेने अथवा रखने की क्रिया आत्मा नहीं कर सकता | पहले अज्ञान से मात्र 
राग-द्वेष करता था और अब समझ होने पर ज्ञान ही करना रहा। ज्ञान करते-करते राग-द्वेष दूर 
होकर मुक्ति हो जाती है । अज्ञानी जीव प्रतिक्षण राग-द्वेष करके संसार को बढ़ाता है। सच्ची समझ 
होने पर जीव क्षण-क्षण में मुक्ति करता है अर्थात्‌ समझने के बाद मोक्ष की क्रिया ही करनी रह 
जाती है और विकार की क्रिया छोड़नी होती है । जड़ की क्रिया को तो कोई आत्मा कर ही नहीं 
सकता- मात्र उसे जानसकता है। 
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