




































'फाल्गुन: २४७७ १९ 

आश्रय से राग की उत्पत्ति होती है और द्रव्य-पर्याय में भेद होते हैं, इसलिए वह द्वैत है। जगत्‌ के 
पदार्थों से तो आत्मा पृथक्‌ ही है; तथापि पर के साथ अपने को अद्वित माने-पर का मैं करता हूँ- 
ऐसा माने-वह तो स्थूल अज्ञान है। यहाँ तो एक आत्मा में ही द्वैत और अद्वैत की बात है। राग- 
द्वेषादिभाव हों, वह आत्मा के स्वभाव से द्वैत हैं-अन्य हैं। उन रागादि से आत्मा को लाभ मानना 
अर्थात्‌ रागादि भावों के साथ आत्मा का अद्ठैत मानना भी मिथ्यात्व है। विकार रहित और अवस्था 

के भंग-भेद रहित त्रिकाल एकरूप ज्ञायकस्वभाव है, FS Bs है; उसको पहचानकर उसका 

आश्रय करने से निर्मल वीतरागभाव प्रगट होता है-उसका नाम धर्म है। 
(६) ज्ञान, इच्छा और शरीर की क्रिया - तीनों का भिन्नत्व 

आत्मा ज्ञायक है। ज्ञाता आत्मा तो पदार्थों का ज्ञाता है; उस ज्ञाता स्वभाव के बदले अज्ञानी 
जीव इच्छा को सार्थक मानता है। इच्छा से मुझे लाभ होता है और इच्छा द्वारा मैं पर में परिवर्तन 
कर दूँ-यह मान्यता मिथ्या है। अज्ञानी जीव, आत्मा के अकेले-अद्वैत-ज्ञानस्भभाव को न 

मानकर, ज्ञान और इच्छा को एकरूप मानकर द्वैत अर्थात्‌ विकार भाव की उत्पत्ति करते हैं। अपना 

ज्ञान और सुख स्वभाव है, उसे जान ले तो इच्छा को अपना स्वरूप न माने-इससे इच्छा में और 

पर में सुख न माने। जीव अनादिकाल से संसार में परिभ्रमण कर रहा है, किन्तु पर से भिन्न अपने 
एकत्वस्वभाव को कभी नहीं जाना। यदि एकत्वस्वभाव को जानले तो पर-संग रहित एकत्वदशा- 

मुक्ति-प्रगट हुए बिना न रहे। 
इच्छा को आत्मा की माने बिना उससे लाभ नहीं मान सकता। जो इच्छा से आत्मा का 

कार्य होना माने, उसने आत्मा के ज्ञानस्वभाव को नहीं माना, किन्तु इच्छा को अपना स्वरूप 

मानकर आत्मा के स्वभाव को द्वैतरूप माना-इससे उसे विकार से पृथक्‌ होकर निर्मलदशा नहीं 
होती। जड़ की अवस्था स्वतन्त्ररूप से होती है, उसमें आत्मा की इच्छा कार्य नहीं करती। यदि 
कभी इच्छानुसार शरीर की निरोगता रहे तो वह भी आत्मा की इच्छा के कारण नहीं हुआ है। जब 
तक इच्छा को निरर्थक न माने, तब तक इच्छा से भिन्न आत्मस्वभाव को नहीं जान सकेगा और 

ज्ञान सच्चा नहीं होगा। जिसने इच्छा को अपना माना, उसने ज्ञानस्वभावी अकेले आत्मा को 

द्वैतरूप से माना है, वह मिथ्या मान्यता है, उसमें से संसार की उत्पत्ति होती है। आत्मा का अखण्ड 
चैतन्यस्वभाव है, पर से भिन्न और स्वभाव से एकरूप-ऐसे एकत्व स्वभाव की श्रद्धा करे तो 

संसार छुटकर जीव अकेला-मुक्त हुए बिना न रहे। 

आत्मा के ज्ञानस्वभाव में इच्छा नहीं है। इच्छा वह विकृति है, आकुलता है। मोक्ष की 
इच्छा भी विकार है। जगत्‌ में जो भी इच्छा है, वह दुःखरूप है,-ऐसा जिसे भान नहीं है, वह 
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स्वभाव की एकता छोड़कर इच्छा से लाभ मानता है, उसे द्वैत भाव की-राग-द्वेष की उत्पत्ति होती है। 

(9) सुख ओर दुःख 
आत्मा स्वयं स्वभाव से सुखरूप है, किन्हीं बाह्य संयोगों में से उसका सुख नहीं आता। 

जीव के अपने स्वभाव में दुःख नहीं है और संयोगों में भी दुःख नहीं है, किन्तु स्वभाव से च्युत 
होकर परवस्तुओं के लक्ष्य से अपनी अवस्था में दुःख बनाया है। पर में मेरा सुख है-ऐसी कल्पना 
जीव को स्वतन्त्र सुखस्वरूप नहीं होने देती। 
(८) आत्मा में परिपूर्ण ज्ञान-आनन्द की शक्ति 

कच्चे चने में मिठास भरी है, वह उसे सेकने से प्रगट होती है; वह मिठास उसके स्वभाव 
में से ही प्रगट हुई है, किसी संयोग में से नहीं आयी है। जिस प्रकार कच्चे चने का स्वाद बुरा 
लगता है और वह बोने से उगता है; लेकिन उसे सेकने से मिठास प्रगट होती है और बोने से उगता 
नहीं है। उसी प्रकार आत्मा का आनन्दस्वभाव है, उसमें तूराश नहीं है। अवस्था की कचास से 

तूराश यानी दुःख है, और जन्म-मरणरूपी संसार में उगता है। यदि अवस्था में वह दुःख न हो तो 
स्वभाव का भान और एकाग्रता करके उसे दूर करना नहीं रहता। अवस्था में कचास होने पर भी, 
शक्तिरूप से ज्ञान और आनन्द से भरपूर है-ऐसा भान करके उसमें एकाग्र हो तो पर्याय में ज्ञान 
और आनन्द व्यक्त हो,-इससे आत्मा को दुःख नहीं रहेगा और पुनः जन्म-मरण में नहीं उगेगा। 
अपने ज्ञाता स्वभाव में आनन्द है, उसे भूलकर पर के करण मुझमें आनन्द है-ऐसा माना है, वह 
मान्यता ही उसे पराश्रयभाव से छुटकर स्वतन्त्र आनन्दरूप नहीं होने देती। सिद्ध भगवान और 
अरिहन्त भगवान को जो परिपूर्ण ज्ञान-आनन्द प्रगट हुए हैं, वे आत्मा की शक्ति मे से ही प्रगट हुए 
हैं, और प्रत्येक आत्मा में वैसी शक्ति विद्यमान है। यदि स्वभाव में ही शक्ति न हो तो करोड़ों उपाय 
करने से भी बाह्य संयोगों में से वह नहीं आ सकती। और स्वभाव में ही जो शक्ति है, वह प्रगट 
होने के लिए बाह्य संयोगों की अपेक्षा नहीं रखती, किन्तु स्वभाव के ही आश्रय से प्रगट होती है। 
(९) संसार के मूल को उखाड़ डालने की बात 

आत्मा ज्ञान-अमृत की मूर्ति है; उसे समझे बिना संसार के मूल का नाश नहीं होगा। 
मिथ्यात्व, संसार का मूल है; उस मिथ्यात्वरूपी मूल को उखाड़े बिना पुण्यभाव करके स्वर्ग में 
जाये तो भी संसार तो बना ही रहेगा। राग-द्वेष बिल्कुल दूर हो जाने के पहले आत्मा के परिपूर्ण 
स्वभाव की दृष्टि और ज्ञान से संसार के मूल को उखाड़ देने की यह बात है। ऐसी स्वभावदृष्टि और 
ऐसा ज्ञान किए बिना किसी को कभी राग-द्वेष दूर नहीं होते और न मुक्ति होती है, किन्तु प्रतिक्षण 
अधर्म ही होता है। 
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(१०) स्वभावबुद्धि और संयोगबुद्धि 
यहाँ आचार्य भगवान ऐसा कहते हैं कि स्वभावबुद्धि से जीव को वीतरागता की उत्पत्ति 

होती है और संयोगबुद्धि से विकार को उत्पत्ति होती है। संयोग से स्वभाव प्रगट नहीं होता। निमित्त, 

संयोग है और उपादान स्वभाव है। कर्म आदि कोई भी संयोग आत्मा को आवरण का कारण नहीं 
है, किन्तु उन संयोगों में अपनेपन की मिथ्या- भ्रान्ति ही आवरण का कारण है। वह के वही संयोग 
बने होने पर भी यदि स्वभाव की दृष्टि करके स्थिर हो तो विकार नहीं होता। जिस प्रकार संयोग 
आवरण का कारण नहीं है, उसी प्रकार देव-गुरु-शास्त्र आदि संयोग जीव की मुक्ति का कारण 

नहीं है। स्वयं अपने एकत्व स्वभाव को पहचानकर उसके आश्रय से स्थिर हो, तभी मुक्ति 

होती है। 
(११) आत्मा का त्रिकाली स्वभाव की ओर एक समयपर्यत की इच्छा 

इच्छा आत्मा का स्वभाव नहीं है, तथापि अवस्था में एक समयपर्यत की इच्छा का 

अस्तित्व है। इच्छा का यदि बिल्कुल अभाव ही हो तो स्वभाव में उसका आरोप नहीं हो सकता। 
अवस्था में एक समयपर्यत की इच्छा है, वहाँ उसे जानते हुए, इच्छा ही मैं हूँ--इस प्रकार अज्ञानी 

को उसका स्वभाव में आरोप हो गया है। आत्मा के मूल अनारोप स्वभाव में इच्छा नहीं है, उस 

अनारोप स्वभाव को नहीं जाना, इससे इच्छा में आरोप करके, इच्छा ही मैं हूँ-ऐसा अज्ञानी ने 

मान लिया है। इच्छा से रहित अकेले ज्ञाता स्वभाव की रुचि हुए बिना कभी द्वैत अर्थात्‌ संसार दूर 
नहीं होता और मुक्ति की योग्यता प्रगट नहीं होती। 
(१२) धर्म और अधर्म 

आत्मा का नित्यस्थायी सत्‌ एकरूप स्वभाव क्‍या है-उसकी यह बात है। चैतन्यस्वभावी 
आत्मा ज्ञानस्वभावरूप रहे, वह धर्म है और विकाररूप हो, वह अधर्म है। धर्म का प्रारम्भ सत्‌ 

स्वभाव को यथावत्‌ समझने से होता है। सत्‌ स्वरूप के बदले जो पर के आश्रय से लाभ मानता 
है, उसे धर्म नहीं होता। इच्छा विकार है, शुभ इच्छा से धर्म का लाभ होता है-ऐसा माने तो 
विकार, कारण और निर्विकारी, कार्य-ऐसा हुआ; वह मिथ्या मान्यता है। 
(१३) जिसकी मुख्यता उसकी उत्पत्ति 

लोग “मैं आत्मा नवीन हुआ'-ऐसा नहीं कहते हैं, किन्तु 'मुझे यह इच्छा नवीन हुई'- 
ऐसा कहते हैं; क्योंकि इच्छा स्वभाव में नही है, उसकी उत्पत्ति नवीन होती है। शुभराग हो तो ठीक 

-ऐसा जो मानता है, वह ज्ञाता को अकेला श्रद्धा में नहीं लेता, किन्तु इच्छा को-राग को आगे 
मुख्य करके, राग और आत्मा को एकत्रित मानकर द्वैत की प्रतीति करता है। उसे द्वैत की अर्थात्‌ 
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विकार की और संयोग की उत्पत्ति होगी, किन्तु असंयोगी-मुक्ति की उत्पत्ति नहीं होगी। मैं अकेला 
ज्ञाता हूँ; राग, वह मैं नहीं हूँ-इस प्रकार ज्ञानस्वभाव को आगे करके जिसने एकत्व आत्मा की 
प्रतीति की, उसके विकार की और परसंग की उत्पत्ति नहीं होगी, किन्तु शुद्ध और असंयोगी 
मुक्तदशा की उत्पत्ति होगी। 

जिसप्रकार सोने का स्वभाव कादव के संग रहित अकेला रहने का है, उसमें से कादव की 
(कीच की ) उत्पत्ति नहीं होती और जंग नहीं लगती, तथा सोने में से सोने की ही दशा होती है। 
उसी प्रकार आत्मा का ज्ञाता स्वभाव है, वह कर्म आदि परसंग के बिना रहे, वैसा उसका स्वभाव 

है, और उसमें से विकार की उत्पत्ति नहीं होती, किन्तु उस स्वभाव के आधार से तो शुद्धदशा की 
ही उत्पत्ति होती है। जिसने ऐसे एकत्व ज्ञाता स्वभाव की प्रतीति की है, उसके एकत्वभाव की 
उत्पत्ति होगी और विकाररूपी जंग नहीं लगेगी तथा कर्म आदि संयोग भी उसे नहीं होगा। जिस 
प्रकार लोहे में से लोहे की ही दशाएँ होती हैं, और कादव के संग से उसे जंग लगे, ऐसी उसकी 
योग्यता है; उसी प्रकार अज्ञानी जीव, विकार ही मैं हँ-ऐसा मानता है, उसे उस अज्ञानभाव में से 
विकार की ही उत्पत्ति होती है, और कर्म आदि संयोग दूर नहीं होता। 
(१४) कल्याण का पथ 

भगवान कहते हैं कि जिसने एक आत्मा को जाना, उसने सबकुछ जान लिया। आत्मा 
में परिपूर्ण ज्ञान सामर्थ्य है; आत्मा के असंयोगी, ज्ञानस्वभाव को जाने बिना ब्रत, दान आदि चाहे जो 
करे किन्तु जीव कल्याण के पथ पर आगे नहीं बढ़ता। अपने आत्मा के एकत्व स्वभाव को सत्समागम 
से बराबर जानकर अपनी पर्याय को स्वोन्मुख करके एकत्व करना ही कल्याण का पथ है। 
(१५) अवस्था की योग्यता 

यहाँ आचार्यदेव ने सोने और लोहे का दृष्टान्त दिया है। सोने और लोहे का स्वभाव जंग 
लगने का नहीं है, किन्तु लोहे में जंग की वर्तमान योग्यता है, सोने में काट की योग्यता भी नहीं है, 
उसी प्रकार ज्ञानी या अज्ञानी-किसी के स्वभाव में विकार नहीं है; किन्तु अज्ञानी को वर्तमान 
अवस्था में स्वभाव को चूककर पराश्रयभाव से विकार की योग्यता है। ज्ञानी ने अभेद स्वभाव के 
आश्रय से उस अवस्था के विकार की योग्यता का भी नाश कर दिया है। 
(१६) विपरीतमार्ग पर अगाश्व प्रयत्न 

आत्मा का स्वभाव कया है-उस ओर जो अपने वीर्य को नहीं ले जाता, वह उसे विकार 
की ओर लाकर पर का मैं करता हूँ-ऐसा मिथ्या अभिमान करके त्रिकाली ज्ञाता स्वभाव की श्रद्धा 
छोड़ देता है; वह यदि अगाध प्रयत्न करे तो भी उसका फल सुलटा नहीं आयेगा। उसका प्रयत्न 

ही विपरीत है। यथार्थ पुरुषार्थ करे तो ऐसा नहीं हो सकता कि कार्य प्रगट न हो। विपरीत मार्ग पर 
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चाहे जितना दौड़े तथापि निश्चित स्थानपर नहीं पहुँचा जा सकता, उसी प्रकार विपरीत मान्यता 

रखकर जीव चाहे जितना करे, तथापि उसे धर्म नहीं होता। 
(१७) ज्ञानी समझाते है कि अरे जीव! .... 

आत्मा का सहज ज्ञाता स्वभाव है; वह पर से भिन्न और विकार रहित है।-ऐसे सहज ज्ञाता 
स्वभाव में जो विकार से और पर से भला मानता है, उसे ज्ञानी समझाते हैं कि-अरे जीव! इस 
मान्यता को छोड़ दे! विकार में आत्मबुद्धि, वह मिथ्यात्व है, उस विपरीत आत्मबुद्धि को छोड़ ! 
विकार से तुझे लाभ नहीं है । विकार तो तेरे सहज स्वभव का शत्रु है, उससे आत्मा को लाभ मानना 
छोड़ दे। विकार द्वारा तू परवस्तु को अपनी बनाना मानता है, परन्तु परवस्तु कभी तेरी नहीं होती। 
तूने अनादि से पर को-शरीर को अपना बनाकर रखने का प्रयत्न किया-मोह किया, लेकिन एक 
रजकण भी तेरा नहीं हुआ; और वह विकार भाव भी तेरे स्वभाव के साथ स्थायी नहीं रह सका; 
क्योंकि जो वस्तु तेरी सत्ता में नहीं है, वह कभी तेरी नहीं हो सकती। तेरी त्रिकाली चैतन्यसत्ता है, 
किन्तु तूने कभी अपनी सत्ता-सन्मुख होकर उसको नहीं सँभाला। अहो ! मैं कौन हूँ? यह बात 
पात्र होकर सत्समागम से समझने का अवसर प्राप्त हुआ, तब नहीं समझा। कभी अन्तर में पात्रता 
लाकर इस बात का श्रवण भी नहीं किया। भाई ! अनन्तकाल में ऐसी मनुष्य देह प्राप्त हुई है और 
सत्‌ समझने का अवसर आया है, इस समय यदि सत्‌ समझने का मार्ग अन्तर में ग्रहण न किया 
तो किसी प्रकार तेरे चौरासी के अवतारों का अन्त नहीं आयेगा। 
(१८) मुक्त जीव को अवतार नहीं होता 

विकार आत्मा का स्वभाव नहीं है। एक बार भी स्वभाव का भान करके विकार 

का सर्वथा नाश करे तो सिद्धदशा प्रगट हो, फिर उस जीव को कभी विकार की उत्पत्ति न हो और 
न वह संसार में अवतार धारण करे। देखो, इस समय भी जीव विकार को बढ़ाना नहीं किन्तु 

घटाना चाहते हैं; और हिंसा, चोरी, अब्रह्म आदि जिस विकार को कम किया, उसे पुनः होने नहीं 
देना चाहते। तब फिर जिसने सम्पूर्ण विकार का नाश कर दिया, उसे फिर से विकार हो और 
अवतार धारण करे-ऐसा कभी हो हीं नहीं सकता। क्योंकि विकार होना आत्मा का स्वभाव नहीं 

है। प्रथम, विकार सर्वथा दूर हो जाने से पूर्व ऐसा भान करना चाहिए। ऐसा भान होने के पश्चात्‌ 
क्रमशः विकार का नाश होता है; ऐसे भान बिना कभी विकार दूर नहीं होता। 
(१९) एकत्व आत्मा का सुशोभितपना 

आत्मा अपने एकत्व स्वभाव में निश्चल रहे, वह शोभायमान है। आत्मा के एकत्व स्वभाव 
की बात सुन्दर है, और एकत्व स्वभाव में बन्धन की-विकार की बात विसंवाद उत्पन्न करनेवाली 
है, दुःखरूप है,-ऐसा आचार्यदेव ने समयसार में कहा है। लोग भी कहते हैं कि 'दूनी हो।' वहाँ 
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दोपने की व्याख्या क्‍या है? एक त्रिकाल ज्ञानमय स्वभाव और दूसरा विकार,-यह दोनों परमार्थ 

से पृथक्‌ हैं, विकार वह स्वभाव नहीं है और स्वभाव में विकार नहीं है-इस प्रकार दोनों पृथक्‌ 
होने पर भी, जो उन्हें पृथक्‌ नहीं जानता किन्तु एकमेक मानता है,-इससे दो में एकपना मानने से 
उसकी श्रद्धा बिगड़ती है। ज्ञाता-स्वभाव एकरूप है, उसे न मानकर, ज्ञानस्वभाव भी मैं और 
विकार भी मैं-इस प्रकार दो-रूप माना, उस जीव की अवस्था मिथ्याश्रद्धा से बिगड़ती है। 

(२०) द्वैत के आश्रय से द्वैत की-विकार की उत्पत्ति 
आत्मा पर से तो त्रिकाल भिन्न है, और क्षणिक पुण्य-पाप से भी परमार्थतः पृथक्‌ है; उनके 

साथ आत्मा की एकता मानना, वह तो द्वैत और विकार की उत्पत्ति का कारण है; परन्तु एक अभेद 
आत्मा में गुण-भेद से द्वैत की कल्पना करना भी विकार का कारण है। एक अभेद आत्मस्वभाव 
में अनन्तगुण हैं, अनन्त गुणों के अभेद पिण्ड में “मैं ज्ञान हूँ, मैं दर्शन हूँ -इत्यादि भेद का विकल्प 
भी द्वैत है, उस द्वैत के आश्रय से आत्मा को लाभ नहीं होता। एक आत्मा में “मैं ज्ञान,मैं दर्शन, मैं 
आनन्द'- ऐसे तीन प्रकार के रागमिश्रित विचार, वह द्वैत है, उससे जो लाभ माने, वह मिथ्यादृष्टि 
है। राग से लाभ माने, वह तो मिथ्यादृष्टि है ही, और अभेद निश्चय स्वभाव के आश्रय को छोड़कर 
भेदरूप व्यवहार के आश्रय से लाभ की बुद्धि भी मिथ्यात्व है; क्योंकि भेद के आश्रय से भी राग 
की ही उत्पत्ति होती है। अभेद स्वभाव की एकता के आश्रय से वीतरागता होती है। अभेद स्वभाव 
में गुण-भेदरूप द्वैत के विचार की श्रेणी से भी द्वैतपने की अर्थात्‌ राग की उत्पत्ति होती है। 
(२१) ...अब अन्तर स्वभाव सन्मुख हो भाई ! 

अपने पूर्ण स्वभाव को स्वीकार करने से सतृधर्म का प्रारम्भ होता है, और पूर्णता भी उसी 
के आश्रय से होती है। देखो भाई ! यह तो आत्मा के अंतर्मुख होने की बात है। अनन्तकाल से 
बहिर्मुख होकर भटक रहा है। बहिर्मुखभाव अनन्तकाल तक किए, अब अन्तर स्वभावसन्मुख 
हो। भाई ! इसके अतिरिक्त शान्ति का दूसरा कोई उपाय नहीं है। अन्तरसन्मुख होकर स्वभाव का 
आश्रय किए बिना सम्यक्‌ प्रतीति नहीं होती; एकत्व स्वभाव की सम्यक्‌ प्रतीति के बिना एकत्व 

में लीनता नहीं होती; और एकत्व स्वभव में लीनता के बिना एकत्व दशा अर्थात्‌ मुक्ति नहीं होती। 
जिस प्रकार सोने में से सोने के आभूषणों की उत्पत्ति होती है, उसी प्रकार आत्मा के एकत्व की 
प्रतीति और आश्रय से एकत्व की अर्थात्‌ मुक्ति की उत्पत्ति होती है। पर से भिन्न एकत्व स्वभाव 
क्या है ? एकत्व कहो या परिपूर्ण कहो; क्यों कि एक हो, वह स्वयं से परिपूर्ण ही होता है।-ऐसे 
अपने स्वभाव का अन्तर में कभी स्पर्श नहीं है-प्रीति जागृत नहीं हुई है, और सत्समागम से उसे 

समझने की दरकार नहीं की है। स्वभाव को रुचि और प्रतीति बिना मुक्ति का प्रारम्भ नहीं होता। 
अन्तर में चैतन्यस्वभाव की रुचि करना, यह एक ही मुक्ति का उपाय है। 
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हिन्दी प्रकाशन 
समयसार - प्रवचन (भाग-१) [पू० श्री कानजीस्वामी कृत प्रवचन] 

मूल्य ६-०-० 

समयसार - प्रवचन (भाग-२) [पू० श्री कानजीस्वामी कृत प्रवचन] 
मूल्य ६-०-० 

समयसार - प्रवचन (भाग- ३,४) तैयार हो रहे हैं। 

मोक्षशास्त्र-टीका तैयार हो रहा है। 
भेदविज्ञान सार [पूज्य श्री कानजीस्वामी के धार्मिक महोत्सव 

के दिनों में समयसार पर प्रवचन, छप रहा है। 
जैन बालपोथी ०-४-० 
मुक्ति का मार्ग (सत्तास्वरूप पर प्रवचन ) ०-१०-० 

मूल में भूल (उपादान-निमित्त संवाद) ०-१२-० 
वस्तुविज्ञान सार (जैन गीता) जिज्ञासुओं को भेंट 
नन्दीधर-द्वीप पूजन ०-१२-० 
दशलक्षण- धर्म प्रवचन ०-१२-० 
मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें (आत्मधर्म के ग्राहकों को भेंट) १-२-० 

प्रवचनसार (अक्षरशः हिन्दी अनुवाद ) १-२-० 

आत्मधर्म की फाइलें ३-१२-० 
[ इस शास्त्रमाला की ५१ पुस्तकें प्रसिद्ध हो चुकी हैं। उपरोक्त पुस्तकों के अतिरिक्त 
अन्य पुस्तकें गुजराती भाषा में हैं, उनका सूची पत्र मँगा सकते हैं।] 
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श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर, सोनगढ़ (सोराष्ट्र) 

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचन्द रवाणी, शिष्टसाहित्य मुद्राणालय मोटा आंकड़िया ( अमरेली ) 1 

se प्रकाशक : जमनादास माणेकचन्द रवाणी, अनेकान्त मुद्राणालय मोटा आंकड़िया ( अमरेली) oe है 

 


	Introduction
	Is Ank Ke Lekh
	Anupam MokshMarg
	Siddhi Ka Upaay
	DeshnaaLabdhi
	Aekatva Swabhaav Aur Dvaitabhaav
	........Hindi Prakaashan

