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द्रव्य है; चैतन्यत्व, सो गुण है; और केवलज्ञान, सो पर्याय है। भगवान के सुख-वीर्य इत्यादि की 
पूर्णता प्रगट हो गई है और राग-द्वेष-मोह का सर्वथा नाश हुआ है। इस प्रकार जिसने अरिहन्त के 
द्रव्य -गुण-पर्याय का निर्णय अपने ज्ञान में किया, उसे आत्मस्वभाव और विकार के बीच भेदज्ञान 
हुआ है; वह अपने आत्मा को विकाररहित परिपूर्ण स्वरूप से पहचान लेता है और उसका अज्ञान 

नष्ट हो जाता है। 

पूर्ण स्वभाव का आश्रय ही पूर्णता का उपाय है 

अहो ! मेरा आत्मा अरिहन्त जितना ही है - ऐसा निर्णय करने पर, जीव स्वाश्रय करता है, 
स्वाश्रय में मोह नहीं रह सकता। मैं परिपूर्ण द्रव्य-गुण-पर्याय स्वरूपी हूँ, निमित्त से पृथक हूँ, 
पुण्य-पाप से पृथक हूँ, अपूर्ण अवस्था मेरा स्वरूप नहीं है, और जिस ज्ञान में मैंने अरिहन्त का 
निर्णय किया है, उस ज्ञान जितना ही मेरा स्वरूप नहीं है। द्रव्य-गुण-पर्याय के भेद से रहित 
एकरूप परिपूर्ण स्वरूप हूँ। वर्तमान अपूर्णदशा होने पर भी शक्तिरूप से पूर्णदशा होने योग्य हूँ - 
ऐसा निर्णय करने से किसी निमित्त में, पुण्य-पाप में अथवा अपूर्ण दशा में एकत्वबुद्धि नहीं रहती। 
पर्याय का आश्रय छूटकर द्रव्यस्वभाव का आश्रय होता है; स्वभाव के आश्रय से पर्याय परिणमित 
होते-होते पूर्णता होती है और मोह नष्ट होता है। यह उपाय तीर्थरों ने किया है। 

स्वाश्रय से केवलज्ञान की ओर परिणमन 

इसमें क्या करना आया? अपना स्वरूप द्रव्य से, गुण से और पर्याय से परिपूर्ण है - 
इसकी प्रतीति होने से किसी भी पर के सम्मुख देखना नहीं रहा अर्थात्‌ पराश्रय ही न रहा। पराश्रय 
से होनेवाले जो विकारभाव हैं, उनका कर्तृत्व नहीं रहा। पर से और विकार से रहित मात्र 
स्वाभावाश्रित परिणमन रहा। स्वाभावाश्रित परिणमन होने से अल्पकाल में मुक्ति होती है। जिसने 
अपने परिपूर्ण ज्ञान-आनन्दस्वरूप का निर्णय किया है, उसके अपनी पर्याय में भी ज्ञान-आनन्द 
का अंश प्रगट हुआ है अर्थात्‌ विकार और ज्ञान का भेद-ज्ञान हुआ है। उसके अब पुण्य-पाप का 
आदर नहीं है। स्वभाव के आश्रय से ज्ञाता- दृष्टपन प्रगट हुआ अर्थात्‌ विकार की ओर का 
परिणमन दूर हुआ और केवलज्ञान की ओर उन्मुख हुआ। जिस प्रकार अरिहन्तों का केवलज्ञान 
ज्ञाता ही है, वैसे ही मैं भी ज्ञाता ही हूँ - ऐसे ज्ञातास्वभाव सम्यक्‌ निर्णय के बल से जीव 
केवलज्ञान की ओर ही परिणमित होता है, उसका मोह विलीन हो जाता है और उसे क्षायिक जैसा 
अप्रतिहत सम्यग्दर्शन होता है। धर्म इसी प्रकार होता है। 

स्वभाव का आश्रय ही मोक्ष का मार्ग 

अरिहन्त का निर्णय करनेवाला कौन है? निर्णय कहाँ करता है ? किससे करता है ? आत्मा 
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अपने ज्ञान की वर्तमान अवस्था में परावलम्बनरहित ज्ञान से ही निर्णय करता है। किसी शुभराग 
में या निमित्त में निर्णय नहीं होता किन्तु राग और निमित्त की अपेक्षारहित ज्ञान में ही निर्णय होता 
है। अपनी जिस पर्याय में निर्णय किया, उसे स्वभावसन्मुख करने से क्षायिक जैसा सम्यग्दर्शन होता 

है। पहले अपूर्ण दशा में से पूर्ण दशा प्रगट करने के लिए पराश्रय लेता था, जिससे मोह बना रहता 
था, परन्तु अब केवलज्ञानी की पहचान करके स्वभावोन्मुख हुआ, वहाँ किसी पराश्रय की मान्यता 
नहीं रही; मात्र अपने द्रव्य को परिपूर्ण रूप से प्रतीति में स्वीकृत किया अर्थात्‌ मोह का क्षय हुआ 

और सम्यग्दर्शन प्रगट हो गया। अब जो राग-द्वेष रहा, उसका स्वरूप में स्वीकार नहीं है, इससे 
स्वरूप की एकाग्रता से शुद्धोपयोग प्रगट करने से उस राग-द्वेष का भी क्षय ही हो जायेगा। इस 
प्रकार स्वभाव का आश्रय ही मोक्ष का मार्ग है - ऐसा अरिहन्तों ने दर्शाया है। 

ज्ञातृत्व का निर्णय 

  

  

  

  

  

    केवली भगवान एकसमय में त्रिकाल और त्रिलोक को जानते हैं, जिसने केवली भगवान 

के ज्ञान का निर्णय किया, उसने त्रिकाल और त्रिलोक के पदार्थों का भी निर्णय कर लिया है। 

समस्त पदार्थों में जिस समय जैसी क्रमबद्ध अवस्था प्रगट होना है, वैसी उसी समय प्रगट होती है, 
उस समय अनुकूल निमित्त की उपस्थिति (सद्भाव) भले हो किन्तु अपने स्वतन्त्र उपादान से ही 
प्रत्येक वस्तु अपनी पर्यायरूप परिणमित होती है। पहले-पश्चात्‌ या उल्टी-सीधी कोई अवस्था नहीं 
होती; ऐसी निर्णय करने से समस्त पदार्थों का कर्तृत्व दूर हो गया और अपनी निर्मलदशा के लिए 
किसी पर के सन्मुख देखना नहीं रहा। पर के ऊपर की दृष्टि और पर्याय की दृष्टि छोड़कर, 
अखण्ड एकरूप ज्ञायक-स्वभाव की दृष्टि किये बिना ऐसे ज्ञातृत्व का निर्णय नहीं हो सकता। ऐसा 
सबके ज्ञातृत्व का निर्णय, सो सम्पूर्ण ज्ञान प्रगट करने का उपाय है। सर्वज्ञ भगवान की दिव्यवाणी 

चैतन्य को जागृत करके, स्वाश्रय में युक्त करके केवलज्ञान प्राप्त करानेवाली है। जो केवलज्ञान 

का निर्णय करे, उसे अपने ज्ञातृत्व का निर्णय हो जाता है। जिसने ज्ञातृत्व का निर्णय किया, वह 
विकार का कर्ता नहीं होता, वह ज्ञातारूप से स्वाश्रय में स्थिर होकर विकार का क्षय करता है ओर 

पूर्णदशा को प्राप्त करता है। यही निर्वाण का उपाय जिनदेव ने कहा है। वस्तु में जैसा होता है - 
होना है, वह केवलज्ञान में ज्ञात होता है, वैसा ही वस्तु में होता है। जिस प्रकार केवलज्ञानी 
वीतरागरूप से सबके ज्ञाता ही हैं, वैसे ही मेरा स्वभाव भी ज्ञाता ही है, जो विकार होता है, वह 
मेरा स्वभाव नहीं है - ऐसा निर्णय करने से, पर का मैं कुछ करूँ - ऐसा मिथ्याभिमान दूर हो गया 
अर्थात्‌ पर से और विकार से पृथक शुद्ध ज्ञानस्वभाव की ओर उन्मुख हुआ। यही मिथ्यात्व को 
दूर करने का उपाय है। 
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सम्यग्दर्शन होने के पश्चात्‌ तीर्थकरों का पथ 

इसप्रकार मिथ्यात्वमोह को दूर करके और सम्यक्‌ आत्मस्वरूप को प्राप्त करने के पश्चात्‌ 
भी, राग-द्वेष को दूर करके केवलज्ञान प्रगट करने के लिए स्वरूप की सावधानी रखना चाहिए। 

सम्यग्दर्शन होने से राग-द्वेषरहित शुद्धात्मस्वरूप का निर्णय तो हुआ है, परन्तु जब तक स्वरूप की 
सावधानी द्वारा सर्वथा राग-द्वेष को न हटा दे, तब तक केवलज्ञान नहीं होता। सम्यग्दर्शन में जिस 
शुद्धात्मस्वरूप की प्राप्ति हुई, उस स्वरूप में सावधानी से (अर्थात्‌ शुद्धोपयोग से ) क्रमशः 
स्थिरता करके अपनी उग्र शक्ति से केवलज्ञान प्राप्त करता है। 

सम्यग्दर्शन प्राप्त होने के बाद क्रिया कैसी होती है ? उसे बतलाते हुए आचार्यदेव कहते हैं 
कि सम्यग्दर्शन द्वारा शुद्धात्मस्वरूप को प्राप्त करने के पश्चात्‌ भी स्वाश्रय के पुरुषार्थ द्वारा ज्ञान की 
अन्तरस्थिरतारूप क्रिया द्वारा यदि जीव राग-द्वेष का नाश करता है, तो वह जीव सम्पूर्ण शुद्धदशा 

को प्राप्त करके मुक्त होता है। जिस जीव को राग-द्वेषरहित शुद्धात्मा की श्रद्धा नहीं हुई है, वह 
जीव, राग-द्वेष का नाश नहीं कर सकता। जिस जीव को प्रथम तो राग-द्वेषरहित सम्यक्‌ आत्मतत्त्व 
की श्रद्धा हुई है, वह जीव उस आत्मतत्त्व के आश्रय से यदि राग-द्वेष का परिहार कर देता है, तो 
केवलज्ञान प्राप्त करता है। क्षायिक सम्यग्दर्शनसहित क्षपकश्रेणी की बात आचार्यदेव बतलाते हैं। 
सम्यग्दर्शन के पश्चात्‌ “जो राग-द्वेष परिहरे तो पामतो शुद्धात्मने'' अर्थात्‌ उपयोग को शुद्धात्मा में 
स्थिर करे तो राग-द्वेष का परिहार होकर केवलज्ञान प्रगट हो। और यदि सम्पूर्ण राग-द्वेष न छोड़ 

सके तो, सम्यग्दर्शन को अच्छिन्नधारारूप स्थिर रखकर एकभव स्वर्ग में जाकर पश्चात्‌ मोक्ष प्राप्त 

करता है- ऐसे उग्र पुरुषार्थ की बाता है। तीर्थंकरों के पंथ में पुरुषार्थशीनता की बात को अवकाश 
ही नहीं है। तीर्थकरों का पंथ तो स्वाधीन पुरुषार्थ का है। जो जीव स्वाधीन पुरुषार्थ का स्वीकार 
करता है, वही जीव तीर्थंकरों के पथ पर है; उस पुरुषार्थ से विमुख जीव, तीर्थंकरों के पथ पर 
नहीं है। 

तीर्थकरों के पथ पर विचरेंगे! 

आचार्य प्रभु कहते हैं कि -स्वाश्रय के पुरुषार्थ द्वारा मोह का क्षय करके जो केवलज्ञान 
को प्राप्त हुए और जगत्‌ के जीवों को इसी स्वाश्रय मार्ग का उपदेश देकर जो सिद्ध हुए- ऐसे 
भगवन्तों को मैं नमस्कार करता हूँ। हे नाथ! मैं आपको नमस्कार करता हूँ! जिस मार्ग से आप 
निवृत्त हुए हैं, उसी मार्ग पर मैं चला आ रहा हूँ। हे पूर्ण पुरुषार्थ के स्वामी ! आपके दिव्य उपदेश 

की बलिहारी है, आपका उपदेश जीवों को पराश्रय से छुड़ाकर मोक्षमार्ग में लगानेवाला है। आपके 
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  चरणकमलों में मैं नमस्कार करता हूँ। कैसे नमस्कार करता हूँ 2 आपके उपदेश को प्राप्त करके, 
आपके द्वारा उपदेशित स्वाश्रित विधि को अंगीकार करके मैं आपके पथ पर चला आ रहा हूँ। यहाँ 
पर एक ही विधि द्वारा मोक्ष का उपाय बताया है, अन्य कोई मोक्ष का उपाय है ही नहीं। मूढ़ अज्ञानी 

लोग तो ऐसी मान्यता को ऐकान्तिक मान्यता कहते हैं, क्योंकि उन्हें स्वाश्रयमार्ग का भान नहीं है। 
ज्ञानी तो कहते हैं कि ऐसे स्वाश्रयमार्ग की यथार्थ मान्यता सो क्षायिक जैसे अप्रतिहत सम्यग्दर्शन 
है। अहो नाथ! जिसस उपाय से आपने द्रव्य-गुण-पर्याय को पहचानकर क्रमबद्ध आत्म-पर्याय 
को जानकर अभेदस्वरूप की प्रतीति और स्थिरता करके सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप निर्मलद्शा 
प्रगट की और अरिहन्तदशा को प्राप्त हुए तथा जगत को वही उपदेश देकर सिद्धदशा प्राप्त की - 
उसी प्रकार हम भी आपका स्वाश्रय का उपदेश सुनकर, इसी प्रकार स्वाश्रय द्वारा सम्यकृश्रद्धा- 
ज्ञान-चारित्र प्रगट करके मुक्त होंगे। इसके लिए हे प्रभो! आपको नमस्कार हो ! 

किस जीव का ज्ञान अरिहन्त को स्वीकार करता है? 

जिसे विकार की रुचि हो, वह जीव विकाररहित ऐसे अरिहन्त का निर्णय नहीं कर 
सकता। अरिहन्त परिपूर्ण ज्ञानस्वरूप हैं और विकार का अंशमात्र भी उनके नहीं है, ऐसा जो ज्ञान 
स्वीकार करता है, वह ज्ञान, विकार की ओर से पीछे हटकर विकाररहित स्वभाव की ओर उन्मुख 

हुआ है। अरिहन्तों की भाँति मेरे आत्मस्वभाव में भव नहीं हैं- विकार नहीं है। मैं अपने इसी 
स्वभाव के बल से रागादि का नाश करके एकाध भव में संसार का अन्त कर देनेवाला हूँ। इस 
प्रकार जिसने अरिहन्त भगवान का निर्णय किया है, उसने अपने एकावतारीपने का निर्णय किया 
है। यहाँ आचार्यदेव कहते हैं कि अरिहन्त भगवान इसी विधि के द्वारा पूर्णदशा को प्राप्त हुए हैं, 
हम भी इसी विधि से पूर्णदशा को प्राप्त कर रहे हैं और तुम भी इसी विधि को जानने में पूर्णदशा 
प्राप्त करेंगे। इस विधि में कभी भी परिवर्तन नहीं होना है। 

भगवान के समस्त उपदेशों का सार 

“आत्मा ज्ञानस्वभावी है, ऐसा स्वभाव के आश्रय से ज्ञाता-दृष्ट रहकर जाना'- यह 
जिनेन्द्रदेव के सर्व उपदेशों का मूलसार है। भगवान कहते हैं कि हमने ज्ञानस्वभाव के आश्रय से 
केवलज्ञान प्राप्त किया है, किसी रागादि के आश्रय से केवलज्ञान नहीं हुआ है। तू भी यदि अपने 
स्वभाव के आश्रय से ज्ञाता रहे तो तुझे केवलज्ञान प्राप्त हो जाये। जो विधि हमारी है, वही विधि 
तेरी है; जो मार्ग हमारा है, वही तेरा भी है। तू भी यदि ऐसा ही जानने और स्वाश्रय करे तो केवली 
हो जायेगा। 

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

 



भाद्र पद : २४७५ Qu 

सभी जीवों के लिए एक ही मार्ग 

“उपदेश पण ओम ज pal state भगवान ने स्वतः जैसा किया, वही कहा है। सभी 

जीवों को एक ही मार्ग है। भगवान ने स्वतः दूसरा मार्ग ग्रहण किया और अन्य जीवों को दूसरा मार्ग 
बताया, यह बाता बिल्कुल मिथ्या है। अथवा तो भगवान ने भविष्य के मन्द पुरुषार्थी जीवों के लिए 
दूसरा मार्ग - सरल मार्ग बताया है - ऐसा नहीं है। उसी प्रकार किसी को ज्ञानमार्ग, किसी को 
क्रियामार्ग, किसी को भक्तिमार्ग, किसी को सेवामार्ग - ऐसे भिन्न-भिन्न प्रकार के जीवों को भिन्न- 

भिन्न मार्गों का उपदेश भी भगवान ने नहीं दिया है। भगवान ने सर्व जीवों के लिए एक स्वाश्रितमार्ग 
का ही उपदेश दिया है। स्वाश्रय ही एक मोक्षमार्ग है। प्रथम श्रद्धा में स्वाश्रय और फिर स्थिरता में 
स्वाश्रय होता है। पराश्रय बंधमार्ग ही है और स्वाश्रय ही मोक्षमार्ग है। 'एक ही मार्ग है'- यही 
सम्यक्‌ एकान्त है। एक ही मार्ग है - इसके अतिरिक्त अन्य कोई मार्ग नहीं है, इसका नाम 

अनेकान्त है। किन्तु स्वाश्रय से भी मोक्ष होता है और पराश्रय-व्यवहार से भी होता है, ऐसा 
मानना, सो मिथ्यात्व-एकान्त हैं। 

भगवान कहते हैं कि - जैसे भगवान हम हैं, वैसा ही भगवान तू भी है। केवलज्ञानी होने 
के लिए तुझे वही उपाय करना चाहिए, जो हमने किया है। जब अपने ज्ञान में राग को, वैसे ही 

रागरहित आत्म-स्वभाव को जानकर, श्रद्धा में रागरहित स्वभाव को स्वीकार किया, तब स्वभाव 

की प्राप्ति हुई, श्रद्धा में रागरहित हो गया, स्वाश्रयभाव प्रगट हुआ। इतने महान ( भगवान जितने ) 

रागरहित परिपूर्ण स्वभाव को जिसने अपने ज्ञान में निर्णय किया, उसने एकमात्र आत्मा के आश्रय 
का स्वीकार किया और समस्त परद्रव्य एवं परभावों के आश्रय की मान्यता छोड़ दी। उसके 

अनन्त-पुरुषार्थ प्रगट हुआ है और वह जीव तीर्थंकरों के पथ पर चलने लगा है। 

इस समय भी तीर्थकरों के पथ पर विचर सकते हैं! 

समस्त जीवों के लिए यह एक ही (उपरोक्त ) मुक्तिमार्ग है। पंचमकाल के जीवों के लिए 
यह एक ही उपाय है। कोई कहे कि 'इसकाल में तो भरतक्षेत्र में कोई तीर्थंकर नहीं विचर रहे हैं, 
तो फिर तीर्थंकरों के पथ पर केसे चला जा सकता है?” उससे आचार्यदेव कहते हैं कि भाई ! 
तीथ॑करों ने स्वाश्रय का उपदेश किया था; इस काल भी स्वाश्रय हो सकता है। तीर्थंकर कहीं यह 

नहीं कहते थे कि तू “हमारा आश्रय कर।' तीर्थंकर तो ऐसा कहते थे कि तू अपने स्वभाव का 
निर्णय करके अपना ही आश्रय कर। इस समय भी स्वभाव का निर्णय करके - स्वाश्रयभाव प्रगट 

करके तीर्थंकरों के पथ पर विचरा जा सकता है। पंचमकाल के आचार्यदेव पंचमकाल के जीवों 
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  को ही उपदेश करते हैं कि हे जीवो ! जैसा अनन्त केवलियों का आत्मा है, वैसा ही तुम्हारा आत्मा 

है; जैसा अनन्त केवलियों ने अपने आत्मा का निर्णय किया और स्वाश्रय प्रगट करके मुक्ति प्राप्त 

की है, उसी प्रकार तुम भी अपने स्वभाव का वैसा ही निर्णय वर्तमान में प्रगट करो ! और स्वाश्रय 
का पुरुषार्थ करो! यह शास्त्र पंचमकाल के जीवों को ही लक्ष्य में लेकर रचा गया है। 

निश्चय का आश्रय करो, व्यवहार का आश्रय छोड़ो! 

है जीवों! तुम एक स्वभाव के आश्रय को ही मोक्ष की विधि जानो! बीच में अन्य 
पराश्रितभाव आयें, उन्हें मोक्ष की विधिरूप नहीं किन्तु बंधनरूप जानो। तीर्थंकरों ने यही विधि की 
है और जगत के जीवों को इसी विधि का उपदेश किया है, तुम भी इसी विधि को अंगीकार करो। 
यही विधि अर्थात्‌ निश्चयस्वभाव का आश्रय करो और दूसरी विधि अर्थात्‌ व्यवहार भावों का 

आश्रय छोड़ो ! देव-गुरु-शास्त्र इत्यादि के निमित्त का लक्ष्य बीच में आये तो उसका आश्रय न 

करो ! प्रथम चैतन्यस्वरूप के आश्रय का निर्णय करके सर्व व्यवहार का निषेध करो, और पश्चात्‌ 
उसी स्वरूप के आश्रय से सम्पूर्ण शुद्धोपयोग प्रगट करके तीर्थंकर भगवन्तों की भाँति सम्पूर्ण 
ज्ञाता-दृष्टा बनो ! 

श्री तीर्थंकर भगवन्तों को नमस्कार ! 

तीर्थंकरों के स्वाश्रित पंथ को नमस्कार ! 

तीर्थंकरों का पंथ दर्शानवाले संतो को नमस्कार ! 

    

  

 



निर्वाण ओर परिभ्रमण 
जो जीव सम्यग्दर्शनयुक्त है, उसे अवश्य ही निर्वाण का संगम होता है और 

मिथ्यादृष्टि जीव के सदैव संसार में परिभ्रमण होता है। 
[सारसमुच्चयय-४१ | 

जीव के राग का कार्य पर में नहीं होता। स्त्री, पुत्रादि जब मृत्युशय्या पर पड़े हों 
तब, वे बच जायें, तो अच्छा ही, इस प्रकार स्वतः तीव्र राग करता है, तथापि वे मर जाते 
हैं। अपने राग के कारण उसमें कुछ नहीं होता। स्वतः तो पर से भिन्न है। स्वयं अपने में 
राग कर सकता हूँ, परन्तु पर में कुछ नहीं कर सकता - ऐसा यदि यथार्थरूप से समझले 
तो पर से पराडमुख होकर अपने ज्ञानस्वभाव की ओर उन्मुख हो और राग का भी कर्ता 
न हो। हे भाई ! तुझे प्रत्यक्ष दिखायी देता है कि तेरा राग, पर में कुछ भी नहीं कर सकता। 
जिस प्रकार पर के लिए तेरा राग व्यर्थ है, उसी प्रकार वह राग स्वतः आत्मा को भी कुछ 
लाभ नहीं करता। यदि स्त्री-पुत्र-शरीरादि पदार्थ तेरे हों, तो उन पर तेरा अधिकार क्‍यों नहीं 
चलता? वे पदार्थ तेरी इच्छानुसार ही क्यों परिणमित नहीं होते ? इसलिए तू अपने ज्ञान में 
ऐसा निर्णय कर कि मेरा ज्ञानस्वरूप समस्त पदार्थों से पृथक्‌ है; पर पदार्थों की ओर 
उन्मुखता से राग की उत्पत्ति होती है, उससे भी पृथक्‌ है और परोन्मुख होकर जो ज्ञान, 
राग में अटक जाता है, उससे भी मेरा ज्ञानस्वरूप पृथक्‌ है - ऐसा जानकर अपने 
ज्ञानस्वरूप आत्मा की ओर उन्मुख हो, उसी का अभ्यास कर, रुचि कर मंथन कर, श्रद्धा 

कर और उसी का अनुभव कर। निरन्तर वही एक करने योग्य है। 

  

  

  

  

  

  

[भेदविज्ञानसार]  



ATMADHARMA Regd. No. N.B. 4875 

      

   

   

  

   

   

  

    

   
   

      

     

  

ae oe    अवश्य पढ़िये! 
पूज्य श्री कानजीस्वामी द्वारा भगवत्‌ श्री कुन्दकुन्दाचार्यकृत ग्रन्थों पर, 

एवं अन्य अध्यात्मग्रन्थों पर किये गये विस्तृत विवेचन :- 

समयसार-प्रवचन (प्रथम भाग) 

निश्चय-व्यवहार की संधिपूर्वक यथार्थ मोक्षमार्ग की प्ररूपणा, पृष्ठ ४८८, पक्की 
जिल्द मूल्य छह रुपये, डाकव्यय दस आने अतिरिक्त। 

मुक्ति का मार्ग 
अरिहन्तदेव का स्वरूप ओर सर्वज्ञसिद्धि पर युक्तिपूर्ण विवेचन ग्रन्थ। मूल्य दस 

आने, डाकव्यय माफ। 

  

मूल में भूल 

उपादान-निमित्त संवाद को लेकर अद्भुत विवेचनपूर्ण ग्रन्थ। मूल्य बारह आने, 

डाकव्यय माफ। 

आत्मधर्म की फाइलें 

प्रथम वर्ष-पृष्ठ १८८, प्रवचन २००। द्वितीय वर्ष पृष्ठ २१६, प्रवचन १०८ । तृतीय 

वर्ष पृष्ठ २५०, प्रवचन १२५ प्रत्येक वर्ष की सजिल्द फाइल का मूल्य पोने चार रुपये। 

आत्मधर्म (मासिकपत्र) 

अध्यात्मिक प्रवचनों का अपूर्व संग्रह जो आपके हाथ में है। वार्षिक मूल्य तीन 
रुपये। 

-£ मिलने का पता :- 

१- श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर, २- अनेकान्त मुद्रणालय, 
arg (SNE) मोटा आंकड़िया (ARIE) 

      
     

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचन्द रवाणी, शिष्टसाहित्य मुद्राणालय मोटा आंकड़िया-सौराष्टर 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचन्द रवाणी, अनेकान्त मुद्राणालय मोटा आंकड़िया-सौराष्टर     oe     
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