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या वस्त्र का एक धागा भी नहीं है,-इससे बाह्य त्याग अधिक होने से पुण्य हो जाना चाहिए। तथा 
बाह्य में हिंसा-अहिंसा हो तो, वह एकेन्द्रिय जीव किसी जीव को मारता नहीं है, इससे उसे महान 

अहिंसक मानना चाहिए। लेकिन ऐसा नहीं है। उस एकेन्द्रिय जीव के तीव्र संक्लेश परिणाम हैं, 
वही पाप है और वही हिंसा हैं। अपने परिणाम स्वतन्त्र होते हैं, उनका भी जीव भान नहीं करता 

तो उसे धर्म कहाँ से हो ? 

(१०) अपूर्व वस्तु क्‍या है? 
यथार्थ तत्त्व के भान बिना जीव, पुण्य-पाप करके महान राजा हुआ और भिखारी भी 

हुआ; स्वर्ग में गया और नरक में भी गया,-वह कुछ अपूर्व वस्तु नहीं है-उसमें कहीं भी आत्मा 
की शान्ति नहीं है। अपूर्व वस्तु तो अन्तर में चैतन्य क्या है-उसका भान करना है, और उसी में 
शान्ति है। भगवान ! तुझ में शक्तिरूप से अपार आनन्द और ज्ञान है, उसमें से प्रगट होता है, उसे 
न मानकर बाह्य से प्रगट होता है-ऐसा माना, वह आत्मा का अनादर है। यथार्थ-स्वरूप क्या है- 
वह जिसके जानने में आये, उसकी रुचि की दिशा पलट जाये; और रुचि की दिशा पलटने से दशा 
पलट जाये, प्ररूपणा पलट जाये, उन्मुखता पलट जाये, और संसारदशा पलटकर अल्पकाल में 

मोक्षदशा हो जाये। 
(११) जीव का परमार्थ स्वरूप क्‍या है? उसे समझे बिना धर्म की क्रिया नहीं होती 

यहाँ आचार्यदेव, जीव का परमार्थ स्वरूप समझाते हैं कि-जीव चेतनास्वरूप है। पुदूगल 

के द्रव्य से, उसके गुण से और पर्याय से आत्मा पृथक्‌ है, जड़ इन्द्रियों से आत्मा पृथक्‌ है, राग- 
द्वेषी भी आत्मा नहीं है और क्षायोपशमिक अपूर्ण ज्ञान भी आत्मा का परमार्थ स्वरूप नहीं है। 
आत्मा अकेला चेतनमय है। आत्मा कान द्वारा शब्द को नहीं सुनता किन्तु ज्ञान द्वारा जानता है। पर 

सन्‍्मुख होकर पर को नहीं जानता किन्तु स्व-सन्मुख रहकर जानने से पर को जान लेता है-ऐसा 
स्वभाव है। जिस प्रकार सुवर्ण से कुण्डलादि अवस्थाएँ होती हैं, उसी प्रकार त्रिकाली चैतन्य में से 
उसकी विशेष ज्ञानदशा होती है, उस ज्ञान द्वारा आत्मा शब्द को जानता है। आत्मा स्वयं अशब्द 

है, वह कान का अवलम्बन किये बिना ही शब्द को जानता है। यहाँ 'अशब्द' कहने से मात्र शब्द 
से भिन्नत्व की ही बात नहीं है, किन्तु शब्द, शब्द के ओर की उन्मुखता से होनेवाला राग और 
शब्दादि पर सन्मुख होनेवाला ज्ञान-इन सबको भी शब्द के साथ लेकर, उनसे आत्मा को भिन्न 

बतलाया है। उपयोग की उन्मुखता स्व की ओर कार्य न करे तथा पर की ओर ही लगी रहे और 
पर से कार्य लेना माने-उस भाव को आत्मा मानना, वह विपरीत समझ है, वह अनादि की महान 

भूल है; वह भूल बनाये रखकर जीव चाहे जितना करे, तथापि उसे धर्म नहीं होता, भव-भ्रमण दूर 
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  नहीं होता और आत्मा की शान्ति प्रगट नहीं होती। जिस प्रकार राख के ढ़ेर पर लीपन नहीं होता, 

उसी प्रकार विपरीत श्रद्धारूपी राख के ढ़ेर पर धर्म का लीपन नहीं होता,-अर्थात्‌ आत्मा के 

परमार्थ स्वभाव की यथार्थ पहचान के बिना धर्म की क्रिया नहीं होती। 

(१२) सम्यग्दर्शन और सच्चा ज्ञान कैसे हो ? 
सम्पूर्ण आत्मा किसे कहा जाये कि जिसे मानने से सम्यग्दर्शन हो ? यह बात चल रही है। 

आत्मा को आपूर्ण माने तो वह श्रद्धा सच्ची नहीं होगी; किन्तु परिपूर्ण आत्मा जैसा है, उसे वैसा ही 
जानकर श्रद्धा में स्वीकार करे तो वह श्रद्धा सच्ची हो अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन हो। इसके अतिरिक्त 
पुण्य-राग में या देह की क्रिया में ऐसी शक्ति नहीं है कि उससे सम्यग्दर्शन हो। पुण्य-राग द्वारा 
आत्मा ज्ञात नहीं होता और उस पुण्य-राग को आत्मा माने तो भी आत्मा ज्ञात नहीं होता। राग-रहित 
और ज्ञान से परिपूर्ण आत्मा का स्वभाव है, उसे यथावत्‌ जाने तो सच्चा ज्ञान हो। जैसे - १०० 

की संख्या को १०० के रूप में माने तो वह बराबर माना जायेगा, किन्तु शून्य को सौ रूप में मानले 
तो वह बराबर नहीं है; १ को १०० रूप में माने तो वह भी बराबर नहीं है। और ९९ को १०० रूप 
में माने तो वह भी बराबर नहीं है। उसी प्रकार परमार्थ स्वरूप भगवान आत्मा पर से भिन्न परिपूर्ण 
ज्ञानस्वरूप है, उसे वैसा ही जाने तो सच्चा ज्ञान कहलाये। शरीर-मन-वाणी से आत्मा भिन्न है, 
इससे उनसे आत्मा शून्य है, आत्मा में शरीर-मन-वाणी की शून्यता है, इससे उनसे आत्मा को 
शून्य मानना चाहिए, और अवस्था में क्षणिक रागादि भाव होते हैं, वे त्रिकाली स्वभाव में नहीं हैं, 
इससे स्वभाव में वे शून्य है, इसलिए उन्हें आत्मा नहीं मानना चाहिए। तथापि यदि उस विकार को 

आत्मा माने तो वह शून्य को १०० मानने जैसा मिथ्या ज्ञान हुआ। और अपूर्ण ज्ञान जितना ही 
आत्मा को माने तो वह भी अज्ञान है। शरीर से भिन्न, रागादिक से भिन्न, और अपूर्ण ज्ञान जितना 
भी नहीं-ऐसा पूर्ण ज्ञानस्वभावी आत्मा कैस है ? उसे जाने तो सम्यग्ज्ञान हो-धर्म हो और भव- 
भ्रमण दूर हो जाये। इसके बिना धर्म नहीं होता और भव-शभ्रमण दूर नहीं होता। शरीरादि का मैं 
करता हूँ, अथवा इन्द्रियों से मुझे ज्ञान होता है-ऐसा जो मानता है, उसने पर को आत्मा माना है, 
वह अज्ञानी है। क्षणिक विकार को पूर्ण आत्मा मानना भी भ्रम है; और अकेले परोन्मुख होते हुए 
ज्ञान को आत्मा मानना भी अज्ञान है। परोन्मुख होते हुए ज्ञान से आत्मा ज्ञात नहीं होता, उस ज्ञान 
की प्रतीति करे तो सम्पूर्ण आत्मा प्रतीति में नहीं आता, इससे वह भी मिथ्यात्व है। शब्द-रूपादि 
आत्मा में नहीं है और पुण्य-पाप विकार भी आत्मस्वभाव में नहीं है। इसलिए उस किसी के द्वारा 
आत्मा का धर्म नहीं होता। आत्मा के स्वभाव में जो न हो, उससे आत्मा का धर्म नहीं होता। 

ज्ञान का जो वर्तमान अल्प विकास है, उतना ही आत्मा नहीं है। क्षयोपशम ज्ञान का अर्थ 
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है, ज्ञान का विकास। वह ज्ञान का अंश है, उस अंश जितना ही पूर्ण आत्मा नहीं है। पर-सन्मुख 
होकर रस आदि को जाननेवाला जो ज्ञान है-उस अल्पज्ञता जितना आत्मा नहीं है। यदि अल्पज्ञता 
जितना ही आत्मा हो तो अल्पज्ञता दूर होकर सर्वज्ञता प्रगट नहीं हो सकती। जो वर्तमान अल्पज्ञ 
अंश है, उसका भी त्रिकाली स्वभाव की दृष्टि से आत्मा में अभाव है। शरीरादि पर का और विकार 

का तो आत्मा में अभाव है, किन्तु जिस प्रकार ९९ को १०० मानना मूर्खता है, उसी प्रकार ज्ञान के 

अल्प विकास को ही पूर्ण आत्मा माने तो उसे भी आत्मा का यथार्थ स्वभाव समझ में नहीं आयेगा। 
आत्मा त्रिकाल आनन्द और ज्ञाता स्वभाव है, उसका भान करके उसमें एकाग्र होने से 

ज्ञान समस्त भूत-भविष्य-वर्तमान को जानता है; ऐसा अखण्ड ज्ञायकस्वभाव होने पर भी, वर्तमान 
पर-सन्मुख होकर एक अंश को ही जाने, उतने अल्पज्ञान को जो पूर्ण आत्मा मान ले, उसने 
आत्मा का स्वभाव नहीं जाना है। 

आत्मा ज्ञनस्वभावी है, उसकी पर्याय में पहले अल्पज्ञान होता है और फिर बढ़ता हुआ 

दिखाई देता है, तो वह ज्ञान कहाँ से आता है? किसी संयोग में से ज्ञान नहीं आता; शब्द जड़ हैं, 
उन शब्दों के श्रवण के कारण ज्ञान नहीं बढ़ता, इन्द्रियों या राग में से ज्ञान प्रगट नहीं होता और पूर्व 

पर्याय में से भी ज्ञान नहीं आता; जो नित्यस्थायी ज्ञानस्वभाव है, उसी में से ज्ञान की दशा आती है। 
वह ज्ञान की दशा यदि ज्ञान स्वभावोन्मुख होकर पूर्ण चैतन्यस्वभाव को प्रतीति में ले तो यथार्थ 
आत्मा प्रतीति में आ जाये। ऐसे आत्मस्वभाव को प्रतीति में लेकर जो आत्मा स्वभाव में एकत्वरूप 
हुआ, उसने आत्मा को 'अरस' जाना है। रससन्मुख या पर्यायसन्मुख बुद्धि रखकर “आत्मा अरस 

है'-ऐसा यथार्थ जाना-माना नहीं जा सकता। रसादि की ओर के ज्ञान जितना मैं हूँ-ऐसा न 
मानकर, जिसने अपने ज्ञान को अखण्ड आत्मा की ओर उन्मुख करके अभेद किया, उसने आत्मा 
के यथार्थ स्वभाव को जाना है। अनन्तकाल में नहीं समझी हुई यह आत्मा की अपूर्व बात 
स्वभावसन्मुख होकर समझना सुलभ है। ऐसे आत्मा को समझने से ही अन्तर में शान्ति और 
आनन्द प्रगट होता है और भव-भ्रमण का अन्त आता है। 

  

  

    

  

  

    

  

  

  

  

    

  

  

  

    

  

ग्राहकों से सूचना 
इस अंक से आप का चन्दा पूर्ण होता है, तो नया वर्ष का चन्दा रु० ३-०-० म०ओ० द्वारा 

भेजने की तुरन्त कृपा करेंगे। अन्यथा वी०पी० से नया अंक भेजा जायेगा।



Sit masz ware 1 ses! 
  

संसार की चौरासी लाख योनि में अपना सच्चा स्वरूप का अज्ञान से परिभ्रमण करते हुए 
भिखारियों को देखकर केवलज्ञानी भगवान ने धर्मसभा में से आज्ञा दी कि - हे मुनिओं! “सभी 
आत्मा प्रभु हैं, सिद्ध स्वरूप हैं'- ऐसा तुम जगत को सुनाओ । तुम पूर्ण हो, प्रभु हो,- इससे पर 
की किंचितमात्र इच्छा करना पड़े - 'ऐसा तुम्हारा स्वरूप नहीं है'-पर-पदार्थ की इच्छा करना 

पड़े-वह भिखारीपना है। अधिक माँगे वह बड़ा भिखारी और कम माँगे, वह छोटा भिखारी-इस 
प्रकार सभी परवस्तु के छोटे-बड़े भिखारी हैं। (अपने आत्मा को विकार जितना तुच्छ और 
पराश्रित मानना-वह भिखारीपना है।) ....ऐसे जो चौरासी में भटकते हुए भिखारी हैं-उनके लिए 
शाश्वत उद्धार का उपाय बतलाने के लिए तीर्थड्डर प्रभु ने सन्‍्तों से कहा कि-“जगत्‌ से कहा कि' - 
“तुम प्रभु हो, अपनी पूर्ण स्वाधीन शक्ति की महिमा की संभालो। हमें तुम्हें तुम्हारी शुद्ध-परिणति 
के साथ लग्न (लीनता) कराते हैं।' 

इस समयसार में भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्य इस चौरासी के भिखारियों को बुलाकर, उनके 
हृदय में उनका सिद्धत्व स्थापितकर कहा हैं कि-'तुम प्रत्येक आत्मा प्रभु हो, अनन्त पुरुषार्थ, 
अनन्तज्ञान-आनन्द स्वरूप हो ।'-ऐसी आत्मा की प्रभुता की और पूर्ण स्वतन्त्रता की बात सुनने 

से जो आत्यार्थी हैं, पुरुषार्थी है।-उन्हें तो पहली ही बार पूर्ण की श्रद्धा आती है, और वे पूर्ण की 
रुचि लाकर विशेष समझने की रुचि बतलाते हैं और उसका विश्वास करते हैं; वे तो स्वाधीन स्व- 
गृह में प्रविष्ट होते हैं। 

जो जीव ज्ञानी के पास से सुनकर 'हाँ' कहकर आत्मा में निर्णय करके कहेंगे कि (हम 
पूर्ण-सिद्धसमान परमात्मा हैं, प्रभु हैं' तो वे पूर्ण-सिद्धपद शक्तिरूप से है- उसकी निर्मल परिणति 
प्रगट करके मुक्तदशा के साथ परिणमित होकर अखण्ड आनन्द प्राप्त करेंगे। परन्तु जिन भिखारियों 
को अनादि से भटकने की रुचि है, उनसे ज्ञानी कहते हैं कि -'आत्मा पुण्य-पाप से रहित प्रभु है, 
उसे शुभ विकल्प की सहायता की आवश्यक्ता नहीं है'- उसे सुनकर वे कहते हैं कि - हाय- 
हाय! ऐसा कैसे हो सकता है ? - इस प्रकार हाय-हाय पुकार करते हैं।... 

...किन्तु एकबार तो श्रद्धापूर्वक कह कि -'पुण्यादि की आवश्यकता नहीं है; क्योंकि 
सिद्ध-परमात्मा में उस किसी भी उपाधि का अंश नहीं है, और मेरा स्वरूप भी वैसा ही है।' 

पर के लिए वृत्ति उठे, वह भी विकारीभाव है, मेरा स्वभाव नहीं है-इस प्रकार अन्तर से 
एकबार 'हाँ' कहना चाहिए। लेकिन जो सुनते ही “ना' कहता है-हाय-हाय करता है-उसे संसार 
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  में पुण्यादि पराश्रय की मिठास द्वारा भटकना योग्य मालूम होता है, मुक्त होने की बात नहीं जमती; 
इससे वे कहते हैं कि-“इतने-इतने काल के हमारे किए हुए सभी पर पानी फिरता है, इसलिए 
हमारा पुण्य का कर्तव्य रखकर यदि कोई बात हो तो कहो !' लेकिन भाई ! जिस प्रकार मार्ग हो, 
उससे विरुद्ध कैसे कहा जा सकता है? आत्मा तो पर से निराला चिदानन्दस्वरूप है। पुण्य-पाप 
की वृत्ति, दया-हिंसा की वृत्ति, वह तेरा स्वरूप नहीं है। प्रथम ऐसा विश्वास कर.... आत्मा के 
सिद्धपने की यह बात सुनकर जो हाय-हाय करता है-अस्वीकार करता है, उसे अपना भगवानपना 

नहीं जमता है। चौरासी में परिभ्रमण करनेवाले भिखारियों को ज्ञानी ने अनन्त दुःखों से छुटकर 
अनन्त सुख का उपाय बतलाया-वहाँ पहली ही बार “ना' आती है; क्योंकि उस भिखारी को 

अपनी महत्ता, पूर्णता का विश्वास नहीं है-पुरुषार्थ दिखायी नहीं देता-इससे वह भविष्य में अनन्त 
संसार का भिखारी रहना चाहता है। 

जितना वीर्य पुण्य-पापरूप बन्धन भाव में रुकता है, वह आत्मा का स्वभाव नहीं है। 
जिसप्रकार हिंसा, झूठ, अब्रत आदि अशुभभावों से पाप बन्धन है, उसी प्रकार दया, सत्य ब्रत, 
आदी शुभ-भावों से पुण्य-बन्धन हैं,-धर्म नहीं है। मात्र आत्मा के शुद्धभाव से ही धर्म होता है।- 
ऐसी प्रथम बात सुनते ही उलटा जीव हाय-तौबा मचाता है, और कहता है कि-इसमें तो स्वर्ग 

और पुण्य भी नहीं रहा। हमें प्रारम्भ में तो होना ही चाहिए न? फिर भले छोड़ने के लिए कहो ! 

लेकिन ज्ञानी कहते हैं कि श्रद्धा में प्रथम से ही छोड़ ! मैं सिद्ध जैसा ही हूँ, मुझे कुछ नहीं चाहिए- 
इस प्रकार एकबार तो 'हाँ' कह ! तू मोक्षस्वरूप है,-इसका एकबार स्वीकार कर; अपने आत्मा 
में सिद्धत्व की स्थापना करके मोक्ष का प्रस्थान रख। आचार्यदेव मोक्ष का मण्डप डालकर तुझमें 
मोक्षपद की स्थापना करते हैं ..... जैसे सिद्ध परमात्मा हैं, वैसा ही तू है। वर्तमान क्षणिक अपूर्णता 
को न देखकर अपने अविनाशी पूर्ण-स्वभाव को देख ! “मैं सिद्ध हूँ'- ऐसा विश्वास अन्तर में लाये 
और उसकी महिमा करता रहे, वह सिद्धपरमात्मा हुए बिना नहीं रहेगा। किन्तु जिसने पहले से ही 
“प्रभुपना नहीं चाहिए'-ऐसी हाय-हाय की है और “पुण्य बिना अकेला आत्मा नहीं चाहिए!- 
ऐसा मान लिया है-वह तो 'केवली के पास रह गया कोरा,'- क्रिया-काण्ड करके थक गया, 

पुण्य-भाव में उलझ गया। पुण्य तो क्षणिक संयोग देकर छूट जायेगा, उससे आत्मा को क्‍या? "मैं 
पर से पृथक्‌ हूँ, पुण्यादि की सहायता के बिना अकेला पूर्ण प्रभु हँ-ऐसे विश्वासपूर्वक जिसने 
अन्तर में काम नहीं लिया, वह पुण्यादि में मिठास मानकर, बाह्य में सन्‍्तोष मानकर रुका है- उसे 

भगवान चौरासी का भिखारी कहते हैं। 

जिसे जिसकी रुचि हो, उसे उसकी भावना में हद नहीं होती। पूर्ण, पूर्ण, पूर्ण! तू 
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अखण्डानन्द अकेला परमात्मा-प्रभु ही है। भगवान आचार्यदेव कहते हैं कि 'सुनो ! त्रिलोकीनाथ 
तीर्थड्डरदेव की ऐसा आज्ञा है कि हे जीवो ! पूर्ण की रुचि करो ! अपार स्वभाव की स्वतन्त्ररूप से 
घोषणा करो! अपने से अपने पूर्ण पद को मानने-जानने और उसमें एकाग्र होने से ही परम 
कल्याण होता है।' 

अहो ! अनोखी बात कही है ! यह बात जिसे जम जाये, उसके झगड़े-झंझट दूर हो जाते 

हैं। समस्त आत्माओं को सिद्ध समान प्रभु और स्वतन्त्र जाना, उसमें विरोध कहाँ रहा? जिसने 
सिद्ध परमात्मा के साथ अपना मेल किया, अर्थात्‌ स्वयं को सिद्ध समान जाना, वह किसके साथ 

विरोध करेगा? जो सिद्ध में नहीं है, वह मेरा स्वरूप नहीं है, और जैसा सिद्ध में है, वैसा मेरा 
स्वरूप है।-जिसे ऐसा परमात्मभाव दिखायी दिया उसे, उससे विरुद्ध ऐसे जो शुभाशुभ परिणाम 
दिखायी देंगे, उन्हें निकाल देने से अकेला पूर्ण स्वरूप रहेगा, यानी सिद्ध हो जायेगा। जिस जिसने 

अपने पूर्ण परमात्मपद को पहचानकर अपने में उसकी स्थापना की है, वे पुण्य-पाप आदि अन्य 
की स्थापना नहीं करेंगे... सिद्ध हमारे इष्ट हैं, उनकी हम अपने आत्मा में स्थापना करते हैं। 
अखण्ड ज्ञायकरूप निर्मल निर्विकल्प सिद्धपना हमारा स्वरूप है। है, वह सदैव रहता है; इसके 

अतिरिक्त जो भी शुभ-अशुभराग की वृत्ति उठती है, वह पर है; -ज्ञान कर, “मैं सिद्ध आत्मा 

अशरीरी हूँ'- इस प्रकार जिसने आत्मा में सिद्धत्व की स्थापना की, उसने अपने में महा मांगलिक 
मोक्ष का प्रारम्भ किया है... आत्मा शुद्ध ज्ञाता ही है; उसमें पूर्ण प्रभुत्व स्थापित किए बिना तीनकाल 
तीनलोक में मुक्ति के लिए कोई दूसरा उपाय नहीं है... अहो ! कितनी विशाल दृष्टि | प्रभुमना और 
प्रभु होने का उपाय अपने में ही है। 
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