






































  इन्द्रियाँ किसी भी जीव के ज्ञान अथवा सुख का कारण नहीं हैं, किन्तु जीव स्वयं ही ज्ञान और 

आनंदस्वरूप है । संसारी जीवों के जो इन्द्रियजनित ज्ञान और सुख है, उस ज्ञान और सुखरूप कहीं 

शरीर या इन्द्रियाँ परिणमित नहीं होती, किन्तु शरीरादि के लक्ष से वह जीव स्वयं ही कल्पित सुख 

और ज्ञानरूप परिणमित होता है । जो जीव, शरीर और इन्द्रियों का लक्ष छोड़कर शुद्धोपयोग के 

प्रभाव से अतीन्द्रिय हुए हैं, वे स्वत: स्वयमेव ज्ञान और आनंदरूप परिणमित होते हैं; उनको ज्ञान 

और आनंद के लिये किसी अन्य पदार्थ की आवश्यकता नहीं होती | किसी आत्मा का ज्ञान अथवा 

सुख पर-पदार्थों में से नहीं आता किन्तु अपने स्वभाव के भानपूर्वक शुद्धोपयोग के प्रभाव से आत्मा 

स्वतः ही ज्ञान-आनंदस्वरूप हो जाता है, यही सुमंगल प्रभात है । 

[ ४ ]तीन प्रकार का सुप्रभात 

अनादिकाल से आत्मा में मिथ्यात्वरूपी रात्रि का अंधकार छाया था। आत्मा के शुद्धोपयोग 

के बल से सम्यग्दर्शनरूपी प्रकाश प्रगट करने पर अनादि का मिथ्यात्वरूप अंधकार नाश हुआ और 

आत्मा में सुप्रभात प्रगट हुआ। यह पहले प्रकार का (जघन्य) सुप्रभात है । उसके पश्चात्‌ उसी 

शुद्धोपयोग के बल से स्वरूप में लीन होने पर सम्यक्‌चारित्ररूप सुप्रभात प्रगट हुआ, और 

अब्रतरूप (शुभ-अशुभभावरूप) अंधकार का नाश हुआ | यह दूसरे प्रकार का (मध्यम) सुप्रभात 

है। उसके पश्चातू संपूर्ण शुद्भोपयोग के प्रभाव से वीतरागता हुई और घातिकर्म नष्ट हुए, और 

आत्मा में केवलज्ञानादि स्वचतुष्टय का परिपूर्ण प्रकाश हुआ। यह संपूर्ण (उत्कृष्ट) सुप्रभात है। 

और वहाँ आत्मा स्वतः स्वयमेव अतीन्द्रियज्ञान और सुखरूप होता है। यहाँ मांगलिकरूप से ऐसे 

संपूर्ण सुप्रभात की बात है । 
[ ५ ]३न्द्रियों और शरीर के बिना ही आत्मा के ज्ञान-आनंद होता है। 

केवलज्ञानदशा में आत्मा स्वतः अतीन्द्रियसुख और अतीन्द्रियज्ञानरूप परिणमित होता है । 

ज्ञान और सुख अपना स्वभाव ही है। जो अपना स्वभाव है, उसरूप आत्मा स्वतः परिणमित हो 
गया, इससे जो स्वतः ज्ञान और सुखरूप हुआ, वह अपने से कभी दूर नहीं होता, और उसके लिये 

इन्द्रिय, शरीर आदि किसी अन्य की आवश्यकता नहीं पड़ती । यह बात श्री अमृतचंद्राचार्यदेव इस 

गाथा की टीका में स्पष्ट समझाते हैं । टीका निम्नानुसार है :-- 

“'शुद्धोपयोग के सामर्थ्य से जिसके घातिकर्म क्षय हो गये हैं, क्षायोपशमिक ज्ञान-दर्शन के 

साथ असंपृक्त होने से जो अतीन्द्रिय हुआ है, समस्त अंतराय का नाश हो जाने से अनंत जिसका 
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  उत्तम वीर्य है, समस्त ज्ञानावरण और दर्शनावरण का प्रलय होने से अधिक जिसका केवलज्ञान 

और केवलदर्शन नाम का तेज है-ऐसा यह (स्वयंभू) आत्मा, समस्त मोहनीय का अभाव होने से 

अत्यन्त निर्विकार शुद्ध चैतन्यस्वभाववान्‌ आत्मा का अनुभव करता हुआ स्वयमेव (स्वतः ही) 

स्वपर-प्रकाशकता लक्षण ज्ञान, और अनाकुलता लक्षण सुख होकर परिणमित होता है । इसप्रकार 

आत्मा का ज्ञान और आनंद स्वभाव ही है; और स्वभाव तो पर से निरपेक्ष (उदासीन-स्वतंत्र) होने 

से इन्द्रियों के बिना भी आत्मा को ज्ञान और आनंद होता है ।'' (गुजराती प्रवचनसार गाथा १९ की 

श्री अमृतचंद्राचार्य कृत टीका का हिंदी भाषांतर ) 

[६ ]पूर्ण शक्ति स्वभाव है, उसकी श्रद्धा और एकाग्रता से पर्याय में पूर्णता प्रगट होती है 

सम्यग्दर्शन के द्वारा अपने परिपूर्ण शुद्धात्मा को पहिचानकर, शुद्धोपयोग के बल से ज्ञान 

प्रगट हुआ, तभी से आत्मा में सुप्रभात का प्रारंभ हुआ | यह सुप्रभात अनंतकाल तक ऐसा का ऐसा 

ही रहेगा। पहले आत्मा में केवलज्ञान और केवलदर्शनरूपी दो नेत्र बंद थे-वह नेत्र खुल गये। 

समस्त आत्मा में केवलज्ञान, केवलदर्शन, अनंत आनंद और अन॑तवीर्य--यह स्वचतुष्टय शक्तिरूप 

से त्रिकाल हैं, पहले उनकी श्रद्धा और एकाग्रता नहीं होने से वे फूल की कली की भाँति बंद थे। 

जब उस शक्तिस्वभाव की श्रद्धा और एकाग्रता की, तब बे संपूर्णरूप से विकसित हो गये-जो शक्ति 

में था, वह परिणमन में प्रगट हुआ | ऐसा मंगल वर्ष प्रारम्भ हुआ सो हुआ, अब फिर से वह प्राप्त 

करना नहीं रहा । आत्मा कृतकृत्य हो गया । 

[ ७ ]शुद्धोपयोग की सामर्थ्य द्वारा... 

केवलज्ञानयपी सुप्रभात कहाँ से प्रगट हुआ ? आत्मा में जो शक्ति थी, वही प्रगट हुई है । 

समस्त आत्मा में परिपूर्ण शक्ति है, उसकी यथार्थ प्रतीति और एकाग्रता द्वारा केवलज्ञान और 

अतीन्द्रियसुख प्रगट होता है, वह महान मंगलरूप है; और ऐसे आत्मस्वभाव की श्रद्धा, सो भी 

प्रारंभिक महामंगल है । शुद्धोपयोग के सामर्थ्य से ही आत्मा, केवलज्ञान और अतीर्द्रिय आनंदरूप 

स्वतः स्वयमेव हो जाता है । इसमें किसी की सहायता नहीं है, राग अथवा विकल्प का आलंबन 

नहीं है, काल विघ्न नहीं करता, गुरुकृपा की अपेक्षा नहीं है, कर्म की अपेक्षा नहीं है, मनुष्य देह 

अथवा महाविदेहक्षेत्र की सहायता नहीं है । सबसे निरपेक्ष स्वयं-स्वतः ही ज्ञान और सुखरूप होता 

है। आत्मस्वरूप की प्रतीति के बल से शुद्धोपयोग होता है और इस शुद्धोपयोग की सामर्थ्य से यह 

दशा उदित होती है । मात्र चैतन्य के अंतर मंथनरूप ज्ञानदशा अर्थात्‌ आत्मा में ही रमणतारूप दशा 
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से ही केवलज्ञान प्रगट होता है । किसी निमित्त से नहीं, संयोग से नहीं, कर्म हट गये, उससे नहीं; 

पहले की मलिन दशा दूर हुई, उसके कारण से नहीं, पहले की अपूर्णदशा के कारण भी नहीं, किन्तु 

शुद्धोपयोग के वर्तमान सामर्थ्य से ही अपने शुद्ध चैतन्यस्वभाव का अनुभवन करता हुआ आत्मा 

स्वतः ज्ञान और सुखरूप परिणमित होता है। 

शुद्धोपयोग का अर्थ क्या ? शुद्धात्मस्वभाव में ज्ञान की एकाग्रता, वह शुद्भोपयोग है। जैसा 
शुद्धस्वभाव है, वैसा जाने बिना और श्रद्धा किये बिना उसमें ज्ञान की एकाग्रता हो ही नहीं सकती । 

शुद्धात्मा को जाने और श्रद्धा करे, तभी से शुद्धोपयोग का प्रारंभ होता है और पश्चात्‌ उसी में संपूर्ण 

एकाग्रतारूप शुद्धोपयोग पूर्ण होने पर केवलज्ञान और अतीन्द्रियसुख आत्मा में प्रगट होता है । वही 

मंगल है। 

केवलज्ञानदशा में आत्मा स्वयं संपूर्ण ज्ञान और अतीन्द्रियसुखरूप परिणमित होता है। 
शुद्धोपयोग के सामर्थ्य से घातिकर्मों का क्षय होकर केवलज्ञान प्रगट होता है। किसी शुभराग के 

सामर्थ्य से अथवा भूतकाल की अपूर्ण शुद्धपर्याय के सामर्थ्य से केवलज्ञान प्रगट नहीं होता। 

शुद्धोपयोग का ही सामर्थ्य है, और उसका आत्मा कर्ता है किन्तु जड़कर्म के नाश का कर्ता आत्मा 
नहीं है | शुद्धोपयोग से स्वद्रव्य का आलंबन लिया अर्थात्‌ वर्तमान पर्याय, स्वद्रव्य में ही लीन हुई, 

वहाँ वह पर्याय स्वतः अतीन्द्रियज्ञान और सुखरूप परिणमित हो गई । पहले आत्मस्वरूप का 

PIE A सम्यग्ज्ञान था, तब से ही शुद्धोपयोग का प्रारंभ हो गया था। किन्तु वह उपयोग 

संपूर्णरूप से स्वद्रव्य के अवलंबन में स्थिर नहीं होता था, इससे केवलज्ञान प्रगट नहीं था। अब 

मात्र स्वद्रव्य के आलंबन द्वारा उपयोग को पर में से हटाकर स्वभाव में लीन किया, इस शुद्धोपयोग 

के सामर्थ्य से घातिकर्म नाश हुए और आत्मा स्वयं केवलज्ञानरूप हो गया। सम्यग्दर्शन भी 

शुद्धोपयोग से प्रगट होता है और केवलज्ञान भी शुद्धोपयोग से प्रगट होता है । वास्तव में शुद्भधोपयोग 

प्रगट करना ही जीव का पुरुषार्थ है अर्थात्‌ अवस्था को स्वद्रव्य के अवलंबन में स्थिर करना यही 

पुरुषार्थ है । जड़कर्मों का नाश करने का जीव का पुरुषार्थ नहीं है और परमार्थ से तो विकारभाव का 

नाश करने का भी पुरुषार्थ नहीं है, क्योंकि जो विकारभाव है, वह तो स्वयमेव नाश को प्राप्त होता 

है। जीव ने स्वतः जब शुद्धोपयोग का सामर्थ्य प्रगट किया अर्थात्‌ स्वभाव के अवलंबन में स्वयं 

स्थिर हुआ, तब अशुद्धता की उत्पत्ति ही नहीं हुई, इससे ऐसा कहा जाता है कि जीव ने अशुद्धता 

का नाश किया, और उस समय घातिकर्म भी अपने आप नष्ट हो गये | जीव में जब शुद्धोपयोग का 
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सामर्थ्य प्रगट नहीं था, तब अशुद्धता थी और घातिकर्म निमित्तरूप थे; और जीव ने जब शुद्धोपयोग 

के सामर्थ्य से स्वद्र॒व्य में लीनता की, तब अशुद्धता की उत्पत्ति ही नहीं हुई और उस अशुद्धता के 

निमित्तरूप घातिकर्म भी दूर हो गये, इसप्रकार उपादान-निमित्त की संधिपूर्वक कथन है । 

[ ८ ] श्री आचार्यभगवान की उत्कृष्ट शैली और उनकी अंतरदश्शा 

'स्वयंभू' हुये आत्मा के ज्ञान और सुख का वर्णन करते हुये श्री आचार्यदेव कहते हैं 

कि-शुद्धोपयोग के सामर्थ्य से जिसके घातिकर्म नाश को प्राप्त हुए हैं.... ऐसा ' यह ' स्वयंभू आत्मा 

स्वतः ही स्वपरप्रकाशक-लक्षण ज्ञान और अनाकुलता-लक्षण सुख होकर परिणमित होता है। 

अहो ! देखो, आचार्य प्रभु की वर्णन शैली | जिसने घातिकर्मों का क्षय किया है, उसको वर्तमान में 

अपने ज्ञान में याद करके और स्वयं अपनी स्वरूपरमणता को नवीन करके, मानो वर्तमान में 

शुद्धोपयोग की रमणता से घातिकर्मों का क्षय करके स्वतः ही अतीन्द्रियज्ञान और सुखरूप 

परिणमित हो रहे हों! ऐसी शैली से आचार्यदेव सुप्रभात के गीत गाते हैं--' स्वयंभू ' आत्मा की 

महिमा करते हैं । अहो ! आत्मा के इस पल को और इस क्षण को धन्य है कि जिस पल में और जिस 

क्षण में चैतन्य के शुद्धोपयोग के सामर्थ्य से घातिकर्मों का क्षय होकर चैतन्यकली संपूर्ण विकसित 

होकर पूर्ण ज्ञान और पूर्ण आनंद प्रगट होता है और सादि-अनंतकाल तक स्थिर रहता है। यह 
आत्मा धन्य है कि जिसने ऐसे ज्ञान और आनंद को अपने में स्थिर कर रखा है । यह ज्ञान और आनंद 

आत्मा की ही उपादानशक्ति में से प्रगट हुए हैं, इसलिये स्वाधीन हैं, और उन्हें किसी अन्य वस्तु की 

अपेक्षा नहीं है, इसलिये निरपेक्ष हैं। जिसका उदय ज्ञानप्रकाश से परिपूर्ण और आनंददायक 

है--ऐसे चैतन्य भानु का सुप्रभातकाल में जो उदय हुआ, सो हुआ-वह अब कभी अस्त नहीं 

होगा। 

  

  

    

  

  

  

  

  

    प्रथम तो कुन्दकुन्दाचार्य की अद्भुत रचना और फिर उसके ऊपर अमृतचंद्राचार्य की 

टीका भरतक्षेत्र में अनूठी (अद्वितीय) है, पंचमकाल में अमृत बरसाया है । इस वर्ष श्री कुन्दकुन्द 

प्रभु की मूल गाथा सुप्रभात मांगलिकरूप में आई है, उसमें स्वचतुष्टयरूप महामंगल प्रभात का 

वर्णन है। आत्मा का स्वभाव ही ज्ञान और सुख है, इससे ज्ञान और सुखरूप आत्मा ही स्वयं 

परिणमित होता है । इन्द्रियों के बिना ही आत्मा को ज्ञान और सुख होता है, क्योंकि आत्मा का जो 

स्वभाव है वह पर की अपेक्षा से रहित है। जिसने ऐसे सुखस्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान किया, वह 
आत्मा पर से और पर की ओर के भावों से उदासीन होकर अपने स्वरूप में परिणमित होने लगा। 
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अब ज्यों-ज्यों उसका काल जा रहा है, त्यों-त्यों उसका केवलज्ञान निकट आ रहा है, उसके 

आत्मा में जगमगाता हुआ चैतन्यसूर्य उदित होने की तैयारी हुई है । स्वभाव में ही उसका परिणमन 

होने से ज्यों-ज्यों अवस्था परिणमित होती जाती है, त्यों-त्यों केवलज्ञान निकट आता जाता है, एक 
समय में एक पर्याय परिणमित होती है और एक समय केवलज्ञान निकट आता है। ऐसी दशा 

आचार्यदेव को अपने में ही परिणमित हो रही है, अपने केवलज्ञान के कारणरूप शुद्धोपयोग वर्त 

रहा है । इससे कारणसहित कार्य का 'कलाप ' (महिमा, शोभा) भी निकट ही होता है न! 

[ ९ ]पद-पद पर पवित्रता 

चैतन्यस्वरूप आत्मा को समस्त विभाव से भिन्न जानकर और अनुभव करके जिसने अपना 

उपयोग चैतन्यपरिणामस्वरूप किया है, ऐसे जीव को पद-पद पर-अर्थात्‌ पर्याय-पर्याय में 

असाधारण विशुद्धता प्रगट होती जाती है। पहले अज्ञानदशा में अपने उपयोग को रागपरिणाम 

-स्वरूप करके परिणमन करता था, पश्चात्‌ भेदज्ञान होने पर चैतन्यपरिणामस्वरूप परिणमन करने 

लगा। अब जैसे-जैसे पर्याय परिणमित होती है, वैसे ही वैसे उपयोग चैतन्य में एकाग्र होता जाता 

है। ऐसा आत्मा अनादि मोह का सर्वथा क्षय करके निर्विघ्न विकसित आत्मशक्तिवाला होता है। 

शुद्धोपयोग के प्रसाद से ही आत्मा, केवलज्ञान प्राप्त करता है--ऐसा पंद्रहवीं गाथा में कहा है । 

[ 20 ]जीव का ज्ञान इन्द्रियाधीन नहीं है 

शुद्धोपयोग के प्रभाव से जो 'स्वयंभू' हुआ है--ऐसे आत्मा को इंद्रियों के बिना ही 
स्वयमेव ज्ञान और सुख होता है, यह बात आचार्यदेव सिद्ध करते हैं ।पहले अपने आत्मस्वभाव को 

पहचान कर, शुद्धोपयोग के सामर्थ्य से चार घातिकर्मों का नाश होने पर, जो स्वयं ही ज्ञान और 

आनंदरूप परिणमित हो गया है, ऐसे जीव को अपने ज्ञान और आनंद के लिये इर्द्रियों इत्यादि 

किसी भी पदार्थ की क्या आवश्यकता है ? जो स्वतः ज्ञान और आनंदरूप अपने स्वभाव से ही होता 

है, उसे उसमें किसी अन्य पदार्थों की अपेक्षा नहीं है । जिसके इन्द्रिय और मन विद्यमान हैं, वह 

जीव भी, उनसे नहीं जानता किन्तु स्वयं ही ज्ञानरूप परिणमित होकर जानता है । कषाय को कम 

करके जो ज्ञान प्रगट हुआ है, उस ज्ञान के द्वारा ही जानता है । जिनके पाँच इन्द्रियाँ और मन हैं --ऐसे 

समस्त जीवों के एक-सा ज्ञान नहीं होता, किन्तु उनके ज्ञान में अंतर है, क्योंकि जीव को इन्द्रिय 

और मन से ज्ञान नहीं होता, किन्तु अपनी पर्याय में स्वतः ही जो ज्ञानरूप परिणमित होता है, उसका 

ही ज्ञान होता है, इसप्रकार जीव का ज्ञान पर से निरपेक्ष है । 

22%: आत्मधर्म : ४४ 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  
  

  

  

  

 



[११ ]जीव का सुख इन्द्रियाधीन नहीं है 

ज्ञान की भाँति सुख भी इन्द्रियों से नहीं होता | सिद्ध भगवान स्वयमेव इन्द्रियों के बिना ही 

सुखरूप परिणमन करते हैं । यदि इन्द्रियों से जीव को सुख होता हो तो जिनके पाँच इन्द्रियाँ हैं, उन 

समस्त जीवों को एक-सा सुख होना चाहिये । किन्तु ऐसा दिखाई नहीं देता । इन्द्रियाँ विद्यमान होते 

हुए भी अज्ञानी जीव आकुलता से दुःखी ही है । सुख का लक्षण तो अनाकुलता है । जितने अंश में 

आकुलता दूर करता है, उतने अंश में सुख होता है। सिद्ध भगवान अपने स्वभाव से ही संपूर्ण 

सुखरूप परिणमित हो रहे हैं | आत्मा का सुखस्वभाव इन्द्रियों के आधीन नहीं है । 

[१२ ]आसतन्न भव्य और अभव्य 

ऐसे अतीन्द्रियज्ञान और सुखरूप आत्मा हो जाये, वही मंगलसुप्रभात है और ऐसे 

अतीन्द्रियज्ञान और सुखस्वभाव की यथार्थ पहिचान, वह भी मंगल है | बासठवीं गाथा में कहा है 

कि “केवली भगवान के ही पारमार्थिक (उत्कृष्ठ) सुख होता है '' ऐसा वचन सुनकर जो इसी 

समय उल्लास के साथ स्वीकार करते हैं, वे शिव श्री (मोक्षलक्ष्मी) के भाजन-आसन्नभव्य हैं और 

जो उसे सुनकर स्वीकार नहीं करते, वे मोक्ष सुखरूपी सुधापान से दूरवर्ती अभव्य हैं। जिसे 

इन्द्रिय-विषयों का ही सुख भासित होता है, और इन्द्रियरहित आत्मस्वभाव का सुख भासित ही 

नहीं होता, वह जीव आत्मा के सुखस्वभाव को ही नहीं मानता, और आत्मा के स्वभाव को नहीं 

मानने के कारण उसे कभी मुक्ति नहीं होती । 

[१३ ]' स्वयंभू' आत्मा की अतीन्द्रियता 
स्वयंभू आत्मा के शुद्धोपयोग के सामर्थ्य से घातिकर्म नाश को प्राप्त हुये हैं -यह पहला बोल 

यहाँ पूर्ण हुआ | स्वयंभू' आत्मा कैसा है ? इस सम्बन्ध का अब दूसरा बोल कहते हैं । 
' क्षायोपशमिक ज्ञान-दर्शन के साथ असंपृक्त (सम्पर्करहित) होने जो अतीन्द्रिय हुआ 

eter 'स्वयंभू' आत्मा है। मति-श्रुत-अवधि और मनःपर्यय इन चार ज्ञानदशा को 

क्षायोपशमिक कहते हैं । वे चारों ज्ञान अपूर्ण हैं, और उसमें इन्द्रिय वा मन निमित्तरूप होते हैं । परन्तु 
वे क्षायोपशमिकज्ञान भी इन्द्रिय इत्यादि से जानने का काम नहीं करते, किन्तु ज्ञान की प्रगटता से 

जानने का काम करते हैं | उसीप्रकार सुख भी इन्द्रियों से नहीं होता। अज्ञानी जीव, इन्द्रियों के 

विषयों में सुख की कल्पना करते हैं, वह सुख की कल्पना भी इन्द्रियों से नहीं हुई किन्तु अज्ञानी 

जीव स्वत: उस कल्पनारूप परिणमित हुआ है; और ज्ञानी जीव अपने स्वभाव से ही सुखरूप 
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  परिणमित होता है। क्षायोपशमिक ज्ञानवाले जीव को निमित्तरूप से इन्द्रिय-मन का अवलंबन है, 

ऐसी उसके ज्ञान की योग्यता है, किन्तु केवली भगवान को तो परिपूर्ण ज्ञानस्वभाव प्रगट हो जाने पर 

क्षायोपशमिक MAST परिणमन ही नहीं रहा, उनके अपूर्ण ज्ञान ही नहीं होने से इन्द्रिय-मन को 
अवलंबन निमित्तरूप से भी नहीं रहा। क्षायोपशमज्ञान के समय इन्द्रिय आदि को निमित्त कहा जाता 

था, किन्तु पूर्ण ज्ञान होने पर अब उन्हें निमित्त भी नहीं कहा जाता | शुद्भोपयोग के बल से आत्मा 

स्वतः पूर्ण ज्ञानरूप परिणमित हो गया, वहाँ अपूर्ण ( क्षायोपशमिक) ज्ञान के साथ का सम्बन्ध टूट 

गया, और क्षायोपशमिक ज्ञान के समय इन्द्रियों-गन और कर्मों के साथ जो निमित्तपने का सम्बन्ध 

था, वह भी टूट गया। केवलज्ञान, वह स्वभावज्ञान है, उसमें कर्म अथवा इन्द्रियाँ-मन किसी का 
निमित्त नहीं है। आत्मा एक साथ दो अवस्थारूप परिणमित नहीं हो सकता, इससे जब 

क्षायोपशमिकज्ञानरूप परिणमित होता था, तब केवलज्ञान नहीं था और जब केवलज्ञान परिणमित 

हुआ, तब क्षायोपशमिकज्ञान के साथ सम्बन्ध नहीं रहा । अपूर्ण ज्ञान-दर्शन के समय इन्द्रिय इत्यादि 

निमित्त थे, किन्तु जब वह ज्ञान और दर्शनस्वभाव में ही संपूर्ण एकाग्र हो गये, तब अपूर्ण ज्ञान- 

दर्शन छूट गये और इन्द्रिय इत्यादि निमित्त की ओर का झुकाव भी सर्वथा छूट गया, इससे 
केवलज्ञान और केवलदर्शन अतीन्द्रिय हैं, उनका प्रकाश असाधारण है । 

[ १४ ] धर्म का आचरण 

अहा ! देखो यह स्वभाव के साथ सम्बन्ध जोड़ने और पर के साथ का सम्बन्ध तोड़ने की 

रीति, अर्थात्‌ धर्म की रीति ! जैसा अपना स्वभाव है, वैसा जानकर श्रद्धा-ज्ञान में स्वीकार करना ही 

दर्शन और ज्ञान का आचरण है; और पश्चात्‌ उसी स्वभाव में उपयोग की एकाग्रता करना, वह 
चारित्र का आचरण है । इस आचरण से ही धर्म होता है; दूसरा कोई धर्म का आचरण नहीं है 

(अपूर्ण) 
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