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  जाने सो ही ही प्रसिद्ध है । याही तैं लोक पर्यायबुद्धि हैं । जीव का नरनारकादि पर्याय है तथा राग, 

द्वेष, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि पर्याय है तथा ज्ञान के भेद मतिज्ञानादिक पर्याय है, तिनि 
पर्यायनि ही कूं लोक जीव जाने हैं, तातैं इनि पर्यायनि विषै अभेदरूप अनादि अनंत एक भाव जो 

चेतनाधर्म ताकूं ग्रहणकरि निश्चयनय का विषय कहि करि जीवद्रव्य का ज्ञान कराया। पर्याय 

अश्रित जो भेदनय ताकूं गौण कीया तथा अभेददृष्टि में यही che Ales Tt AISA का दृढ़ श्रद्धा 

करावनेकूं कहा जो पर्यायनय है सो व्यवहार है, अभूतार्थ है, असत्यार्थ है । सो भेदबुद्धि का एकान्त 

निराकरण करने के अर्थ यह कहना जानना । ऐसा नाहि कि यह भेद है सो असत्यार्थ कह्मा | 

  

    

  

जो वस्तु का स्वरूप ही नाहिं है जो ऐसे सर्वथा माने तो अनेकान्त मैं समजा नहिं सर्वथा 

एकात्त श्रद्धान तैं मिथ्यात्व होय है । अध्यात्मशास्त्र विषै निश्चय व्यवहारनय कहै हैं तहाँ भी तिनि 

दोउनिका परस्पर विधि निषेध तैं सप्तभंगकरि वस्तु साधणा । एककूं सर्वथा सत्यार्थ माने अर एककूँ 

सर्वथा असत्यार्थ मानै तो मिथ्याश्रद्धान होय है । तातैं तहाँ भी कथंचित्‌ जानना । 

  

उपचार नय 

बहुरि अन्य वस्तु अन्य विषै आरोपण करि प्रयोजन साधियै है, तहाँ उपचारनय कहिये है 
सो यह भी व्यवहार विषैहि गर्भित है ऐसैंहि कह्या है। जो जहाँ प्रयोजन निमित्त होय तहाँ उपचार 

प्रवर्ते है । घृत का घट कहिये तहां माटी का घड़ा के आश्रय घृत भर्या होय तहाँ व्यवहारी जननिकूंँ 

आधार-आधेय भाव दीखे है ताकूं प्रधान करि कहिये है | जो घृत का घड़ा है ऐसें ही कहै लोक 

समझे, अर घृत का घड़ा मगावै तब तिसकूं ले आवै, तातैं उपचार विषै भी प्रयोजन संभव है । ऐसें 

ही अभेदनयकूं मुख्य करे तहाँ अभेददृष्टि में भेद दीखै नाहीं, तब तिसमैं ही भेद कहे सो असत्यार्थ 

है तहाँ भी उपचार सिद्धि होय है, यह मुख्य गौण का भेदकूं सम्यग्दृष्टि जाने है। मिथ्यादृष्टि 
अनेकान्त वस्तुकूं जाने नाही । अर सर्वथा एक धर्म ऊपरि पड़ै तब तिसहीकूं सर्वथा वस्तु मानि अन्य 

धर्मकूं कै तौ सर्वथा गौण करि असत्यार्थ मानै, कै सर्वथा अन्य धर्म का अभाव ही मानै। तथा 

मिथ्यात्व दृढ़ होय है सो यह मिथ्यात्वनमा धर्म की प्रकृति के उदय तैं यथार्थ श्रद्धा न होय है तातें 

तिस प्रकृति का कार्य है, सो भी मिथ्यात्व ही कहिये है । अर तिस प्रकृति का अभाव भये तत्त्वार्थ का 

यथार्थ श्रद्धात होय है सो यह अनेकान्त वस्तु विषै प्रमाण नयकरि सात भंगकरि साध्या हुआ 

सम्यक्त्व का कार्य है ।तातैं याकूं भी सम्यक्त्व ही कहिये | TS जानना । 
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सम्यक्त्व की प्राप्ति के लिए मुमुक्षु को क्या करना ? 
    

जिनमत की कथनी अनेक प्रकार है सो अनेकान्तरूप समझना | अर याका फल अज्ञान का 

नाश होकर उपादेय की बुद्धि अर वीतरागता की प्राप्ति है। सो इस कथनी का मर्म पावना बड़े 

भाग्यतैं होय है । 

इस पंचमकाल में अबार इस कथनी के गुरु का निमित्त सुलभ नहीं है तातैं शास्त्र समझने 

का निरन्तर उद्यम राखि समझना योग्य है। जातैं याकै आश्रय मुख्यपणै सम्यग्दर्शन की प्राप्ति है। 

यद्यपि जिनेन्द्र की प्रतिमा का दर्शन तथा प्रभावना अंग का देखना इत्यादि सम्यक्त्व की प्राप्तिकू 

कारण है तथापि शास्त्र का श्रवण करना, पढ़ना, भावना करना, धारणा, हेतुयुक्ति करि स्वमत परमत 

का भेद जानि नयविवक्षाकूं समझना वस्तु का अनेकान्तस्वरूप निश्चय करना मुख्य कारण है । तातै 

भव्य जीवनिकूं इसका उपाय निरन्तर राखणा योग्य है । 

  

  

  

  

  

  

  

Yo 

( a il 
NZ 

श्री परमात्म-प्रकाश-प्रवचन 
  

    
गाथा-5, वीर सं. 2473, भाद्रप्रद कृष्णा 13, लेखांक-5 

( अंक 70 से आगे ) 

( 36 ) सच्चा नमस्कार करने वाले को कैसा भेदज्ञान होता है ? 

  यहाँ ग्रन्थकार आचार्य कहते हैं कि 'मैं' कर्मक्षण के लिए सिद्धों को नमस्कार करता हूँ। 

उसमें “मैं ' अर्थात्‌ कौन ? वह नमस्कार करनेवाले ने स्वयं जाना है । यह शरीरादि मैं नहीं हूँ, सिद्धों 

को नमस्कार करने का विकल्प भी मैं नहीं हूँ, यह विकल्प तो राग है-पुण्यतत्त्व है, यह जीवतत्त्व 

नहीं है। 

“कर्मक्षय' के लिए नमस्कार करता हूँ तो कर्म क्या है और उसके क्षय का क्या अर्थ है ? 

  

 



WIE : 2477 223: 
  

  वह जानना चाहिए कर्म पुद्गलद्गरव्य की पर्याय है तो क्या जीव पुदूगल का क्षय कर सकता है ? 

जीव पुद्गल कर्म का क्षय कर सकता है ? जीव पुद्गल कर्म का क्षय नहीं कर सकता, किन्तु जीव 

ने विकार का क्षय किया कि वहाँ कर्म का क्षय स्वयं हो जाता है, इससे - 'जीवने कर्म का क्षय 

किया' - ऐसा कहा जाता है । यह कथन किस नय का है, उसे जाने बिना इसका सच्चा भाव समझ 

में नहीं आसकता | 

  

  

  

कर्म और जीव का संयोग है - ऐसा कहा जाता है तो वह किस नय का वाक्य है, उसे 

जानना चाहिए | यह व्यवहारनय का वाक्य है, इससे वास्तव में जीव और कर्म पृथक्‌ हैं । दोनों के 

द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव पृथक्‌ हैं। आकाश क्षेत्र की अपेक्षा से उनका संयोग कहलाता है, किन्तु 

आत्मा और कर्म का स्वक्षेत्र त्रिकाल अत्यन्त भिन्न-भिन्न ही है । 

( 37 ) कैसे नमस्कार से कर्म क्षय होता है। 

कर्म के क्षय के लिए कैसा नमस्कार होता है ? 

पंचपरमेष्ठी को नमस्कार से पुण्य होता है - ऐसे नमस्कार तो जीव ने अनंत किये हैं, यह 

नमस्कार कर्मक्षय का कारण नहीं है, वह तो कर्मबंध का कारण है। यहाँ कर्मक्षय के कारणरूप 

नमस्कार कैसे है ? मेरा लक्ष सिद्ध भगवान पर नहीं है, राग-विकल्प पर नहीं है, किन्तु मैं अपने 

शुद्ध स्वभाव में एकाग्रतारूप नमस्कार करता हूँ और यह नमस्कार ही कर्मक्षय क कारण है - ऐसा 
भान नमस्कार करने वाले को होना चाहिए। 

    

  

  

  

  

( 38 ) कौनसा तत्त्व नमस्कार करता है ? 

  मैं नमस्कार करता हैँ, इसलिए मैं जीव हूँ, यह शरीरादि जड़ नमस्कार नहीं करते और जो 

राग है, वह भी वास्तव में नमस्कार नहीं है, किन्तु 'मैं जीव हूँ - ऐसे स्वभाव की पहिचानपूर्वक 

उसमें लीनतारूप नमस्कार करता हूँ और वह कर्मक्षय का कारण है । यदि कर्मों को अपना माने तो 

उन्हें दूर कैसे करे ? मैं कर्मों को दूर करता हूँ - ऐसी ध्वनि ही सिद्ध करती है कि कर्म आत्मा का 

स्वरूप नहीं है । 

सिद्धों को कर्म का संबंध नहीं है और मुझे कर्मों का संबंध है, सिद्ध विकारी नहीं है और मैं 

विकारी हूँ - ऐसा जो जीव मानेगा, वह कर्मों का और विकार का क्षय कहाँ से करेगा ? परन्तु 
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सिद्धों को कर्म या विकार नहीं है, उसीप्रकार मेरे आत्मा का स्वभाव भी कर्म और विकाररहित है - 

ऐसी स्वभावसन्मुख दृष्टिपूर्वक का नमस्कार ही कर्मक्षय का कारण है ।   

( 39 ) सच्चा नमस्कार करने की रीति। 

इस यथार्थ नमस्कार में क्या पहिचान आई ? 

  

1. कर्म जड़ है, उसका नाश हो सकता है, इसलिए वास्तव में वह आत्मा के संबंध में नहीं 

है - इसी से उसका नाश हो सकता है | 2. सिद्ध भगवान को नमस्कार करने का विकल्प भी पुण्य 

है, विकार है, उसका भी नाश करने की भावना है। 3. पुण्य-पाप रहित शुद्धस्वभाव का अनुभव 

हुआ है और स्वभाव की ओर ढलता है, उसने सिद्ध को परमार्थ नमस्कार किया है और उसी से 

कर्मक्षय होता है । शरीरादि तो आत्मा से त्रिकाल भिन्न ही हैं, और राग की वृत्ति उठती है, वह 

क्षणिक विकार है, वह भी परमार्थतः आत्मा से भिन्न है और आत्मा का त्रिकाली शुद्ध स्वभाव है, 
उसे पहिचान कर पुण्य-पाप की वृत्ति को छेदकर आत्मा में नमन करना - आत्मा की ओर ढलना 

ही शुद्धभाव है, धर्मभाव है ।शरीरादि जड़ का मैं कर दूँ - ऐसा अहंकार मिथ्यात्वरूपी पापभाव है, 
मैं भगवान को नमस्कार करूँ - ऐसी वृत्ति पुण्यभाव है, और उसमें धर्म माने तो मिथ्यात्वरूपी 

पापभाव है | पुण्य-पाप रहित आत्मस्वरूप को जानकर उसमें परिणमित होना, वह शुद्धभाव है, 

वही भावनमस्कार है । प्रत्येक जीव कुछ न कुछ भाव तो करता है, लेकिन कौनसा भाव करने से 

धर्म है ? भाव तीन प्रकार के हैं - 1. शुद्धभाव, 2. शुभ भाव और 3, अशुभभाव | उसमें स्वभाव के 

भानपूर्वक की लीनता, वह भावनमस्कार है, शुभवृत्ति द्रव्यममस्कार है और अशुभभाव तो पाप है । 

परमार्थत: स्वयं अपने आत्मा को ही नमस्कार करता है । आत्मा को नमस्कार कैसे होता है ?कि 

जैसा अपना परमार्थ शुद्धस्वभाव है, वैसा जानकर उसमें लीनता करना ही स्वयं अपने आत्मा को 

नमन करना है और वही सिद्धों को नमस्कार कहलाता है | यही 'णमो सिद्धाणं ' का अर्थ है - ऐसे 

नमस्कार से धर्म है, किन्तु 'णमो सिद्धाणं' ऐसा बोलने मात्र से धर्म नहीं हो जाता । बोलते समय 

शुभभाव हो तो पुण्य होता है और शुभभाव न हो तो पुण्य भी नहीं होता | 

( 40 ) जीवत्व की पहिचान से सम्यग्दर्शन होता है । 

मिथ्या देव-गुरु-शास्त्र को मानना, वह तो तीत्र मिथ्याभाव है और सच्चे देव-गुरु-शास्त्र को 

मानने से भी सम्यग्दर्शन नहीं है । सच्चे देव-गुरु-शास्त्र को अभव्य भी मानता है, उसमें तो शुभराग है । 
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देव का आत्मा मुझसे भिन्न है, गुरु का आत्मा भी मेरे आत्मा से भिन्न है, इसलिए उसकी श्रद्धा से भी 
राग है। इसप्रकार देव-गुरु-शास्त्र और राग से भिन्न जीवतत्त्व को पहिचान कर उसकी प्रतीति करना, 

सो सम्यग्दर्शन है । ऐसे भानपूर्वक स्वरूप की एकाग्रतारूप नमस्कार ही कर्मक्षय का कारण है। 

  

  

(41 ) सिद्ध को नमस्कार करनेवाला क्या जानता है ? 
  

सिद्ध भगवान कैसे हैं ? निश्चय से देखा जाये तो सिद्ध भगवान स्वयं अपने ज्ञानस्वरूप में 

ही स्थित हैं, इसलिए अपने को ही जानते हैं, उसीप्रकार सम्यग्दृष्टि भी ऐसा जानता है कि 

परमार्थतः मैं अपने ज्ञानस्वरूप में ही स्थित हूँ, में शरीर में, वाणी में और राग में स्थित नहीं हूँ, 
इसलिए निश्चय से मैं अपने को ही जानता हूँ। 

अब, व्यवहारनय से देखा जाये तो सिद्ध भगवान लोकालोक को नि:संदेहरूप से जानते हैं, 

यह असद्भूत उपचरित व्यवहारननय है । उसीप्रकार सम्यग्दूटि भी जानता है कि पर को मैंने जाना, 

यह तो असद्भूत व्यवहार है | परमार्थतः मैं किसी पर को नहीं जानता, क्योंकि परद्रव्य तो मुझ से 
भिन्न है | मैं तो परमार्थतः अपने आत्मा को ही जानता हूँ । इसप्रकार भगवान के स्वरूप को जानकर 
अपने स्वरूप का भी निर्णय करता है। 

  

  

  

  

( 42 ) स्व को जानना सो निएचय, पर को जानना सो व्यवहार 
  सिद्ध भगवान पर को जानते हैं, उसे “व्यवहार नय' क्‍यों कहा ? सिद्ध भगवान पर को 

जानते हैं किन्तु उसमें तन्‍्मय होकर नहीं जानते, इससे वे व्यवहार से पर को जानते हैं । परमार्थ से 

स्वयं अपने स्वरूप में ही तन्‍्मयरूप से रहकर अनुभव करते हैं | यदि भगवान परमार्थ से पर को 

जानते हों तो पर के साथ तन्मयता हो जाये और पर में तन्‍्मय होकर जाने तो नरक के दुःख का 

अनुभव होना चाहिए, इसलिए भगवान पर के साथ तन्मय होकर नहीं जानते। भगवान की भांति 

अन्य समस्त आत्मा भी पर के साथ तनन्‍्मय होकर नहीं जानते । “मैं पर को जानते हुए पर के साथ 

एकमेक होकर नहीं जानता किन्तु अपने ज्ञान में ही तनन्‍्मय रहता हूँ, ज्ञान में ही एकाकार हूँ, इसलिए 

पुण्य-पाप में या पर में एकाकार नहीं हूँ ' - ऐसे सम्यग्ज्ञानपूर्वक ही यथार्थ नमस्कार होता है । मैं पर 
को जानता हूँ, यह भी व्यवहार से है, परमार्थ से तो आत्मा, आत्मा को ही जानता है । यदि परमार्थ से 

जीव कर्मादि पर को जाने तो वह पर में एकमेक हो जाये | सिद्ध को नमस्कार करते हुए ग्रन्थकार 

मुनि कहते हैं कि मैं सिद्ध को नमस्कार करता हूँ और सिद्ध को जानता हूँ - यह भी व्यवहार | 
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  यदि परमार्थ से में सिद्ध को जानता होऊँ तो मेरे आत्मा में सिद्ध का ज्ञान और आनंद आ जाना 

चाहिए। इसलिए परमार्थ से मैं अपने आत्मा को जानता हूँ | मेरी पर्याय यदि सिद्ध जैसी है तो मुझे 
नमस्कार करना ही नहीं रहेगा, इसलिए पर्याय की अपेक्षा से अन्तर है - उसका साधक को ज्ञान है ।   

  

नवतत्त्व त्रिकाल भिन्न-भिन्न स्वभाववाले हैं | यदि किसी भी समय जीव और शरीर एक हो 

जाते हों तो नवतत्त्वों का लोप हो जाये, इसलिए इस समय भी मैं शरीरादि और विकार से भिन्न 

जीवतत्त्व हूँ | पर्याय में जो क्षणिक राग-द्वेष हैं, उसका सिद्ध के स्मरण द्वारा निषेध करता हूँ । ऐसा 

जिस को भान हो, वही सिद्ध को सच्चा नमस्कार कर सकता है । 

    

  

  

“सिद्ध भगवान के राग-द्वेष नहीं है, इसलिए नरक-स्वर्ग को जानते हुए उन्हें दुःख-सुख 

नहीं होता ' - यह बात यहाँ नहीं है । यहाँ तो यह बतलाना है कि निश्चय से सिद्ध का आत्मा पर को 

नहीं जानता, ज्ञान पर को जानते हुए उसमें एकमेक होकर नहीं जानता, इसलिए उन्होंने जिस हर्ष- 

शोकवाले जीवों को जाना, उनके हर्ष-शोक का अनुभव उन्हें नहीं होता | वे अपने स्वरूप में तन्‍्मय 

रूप से रहते हैं और पर तो सहज ही ज्ञात हो जाता है । यदि पर को जानते हुए उसमें एकमेक होते हों 

तो पर के दुःख-सुख का अनुभव हो । लेकिन यहाँ कहते हैं कि पर में एकमेक होकर नहीं जानते, 
इसलिए परमार्थ से पर को नहीं जानते, इसलिए उन्हें पर के सुख-दुःख का वेदन नहीं है। स्व में 

तनन्‍्मय रहकर और स्व और पर को जानने का ज्ञान का स्वभाव है | सिद्ध की भांति संसारी जीव भी 

पर के साथ एकमेक होकर पर को नहीं जानते एकमेक होकर अर्थात्‌ यदि निश्चय से पर को जानते 

हों तो पर सुख-दुःख में वे तन्‍्मय हो जाये ? लेकिन पर के सुख-दुःख का कोई आत्मा वेदन नहीं 
करता। यहाँ तो कहते हैं कि आत्मा का जो स्वभाव है, वह परमार्थ से अपने में ही तन्मय है, 

इसलिए परमार्थ से स्व को ही प्रकाशित करता है । पर को प्रकाशित करता है, वह व्यवहार है | यहाँ 

इस समय नहीं बताना है कि सिद्ध को द्वेष नहीं है, इसलिए सुख नहीं है और संसारी को राग-द्वेष 

है, इसलिए सुख-दुःख है, किन्तु ज्ञानस्वभाव के स्व-परप्रकाशकपने में निश्चय और व्यवहार 

बतलाते हैं । ज्ञान स्वयं अपने को जानता है, वह निश्चय है और पर को जानता है, वह व्यवहार है । 

    

    

    

  

  

    

  

  

  

परपदार्थों को ज्ञान होता है, वह बात यथार्थ है, परपदार्थों को जाननेवाला ज्ञान ज्ञानरूप से 

परमार्थ है, लेकिन अत्मा का ज्ञान परद्र॒व्यों को जानता है - ऐसा कहनेमें पर के साथ का संबंध 

आता है, इसलिए परसंबंध की अपेक्षा से वह व्यवहार है और आत्मा स्वयं को अपने को जानता है, 

वह परमार्थ है, उसमें पर का संबंध नहीं आता | 
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यदि अभेदविवक्षा से देखें तो ' आत्मा स्वयं को अपने को जानता है' - ऐसा कहने में भेद 

पड़ता है, इसलिए वह भी व्यवहार है | त्रिकाली अभेद आत्मस्वभाव, वह निश्चय है, लेकिन वह 
विवक्षा यहाँ नहीं है । 

  

    पर को जानता है - ऐसा कहना, सो व्यवहार है, किन्तु स्वयं अपने ज्ञान को जानते हुए 

उसमें पर का ज्ञान आ जाता है । इसप्रकार अपना ज्ञान तो निश्चय है । ज्ञान पर को जानता है - ऐसा 

कहना, वह व्यवहारनय है, किन्तु ज्ञान पर का कुछ भी कार्य करता है - ऐसी मान्यता तो प्रगट 

मिथ्यात्व है । 

( 43 ) कौनसा तत्त्व दु:ख का कारण है ? 

किसी को शरीर में रोग हुआ हो तो वहाँ उसे जानते हुए ज्ञान कया शरीर में प्रविष्ट हो जाता 

है।अथवा तो सामनेवाले के दुःख के साथ तन्मय हो जाता है ? ज्ञान तो पृथक्‌ रहकर ही जानता है । 

सामनेवाले के रोग को जानते समय रागी जीव को जो दुःख होता है, वह क्‍यों होता है ? सामने 

वाले अजीवतत्त्व के कारण दु:ख नहीं है, स्वयं जाना, वह ज्ञान तो जीवतत्त्व का है, उस जीवतत्त्व 

के कारण दुःख नहीं है, लेकिन दुःख पर जो द्वेषभाव आया है, वह पापतत्त्व ही दुःख का कारण है। 

यदि अजीवतत्त्व दुःख का कारण हो तो सभी को दुःख हो, ज्ञान में जानना वह दुःख का कारण हो 

तो केवली भगवान को भी दुःख हो, इसलिए अजीवतत्त्व या उसे जानने वाला ज्ञान (जीवतत्त्व) 

दुःख का कारण नहीं है, किन्तु जीव उस समय जो द्वेषभाव करता है, वह पापतत्त्व है, वही दुःख 

का कारण है। ( क़मशः ) 
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भगवान श्री कुन्दकुन्द-कहान जैन शास्त्रमाला के 

हिन्दी प्रकाशन 
समयसार -प्रवचन (भाग-1 ) पू० श्री कानजीस्वामी कृत प्रवचन] मूल्य 6-0-0 

समयसार -प्रवचन (भाग-2 )  पू० श्री कानजीस्वामी कृत प्रवचन] मूल्य 6-0-0 

समयसार -प्रवचन (भाग-3, 4) तैयार हो रहे हैं। 

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

के दिनों में समयसार पर प्रवचन] छप रहा है। 
जैनबालपोथी 0-4-0 

मुक्ति का मार्ग (सत्तास्वरूप पर प्रवचन ) 0-10-0 

मूल में भूल (उपादान-निमित्त संवाद ) 0-12-0 

वस्तुविज्ञान सार (जैनगीता) जिज्ञासुओं को भेंट 
नन्दीश्वर-द्वीप पूजन 2-10-0 

दशलक्षण-धर्म प्रवचन 0-12-0 

मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें ( आत्मधर्म के ग्राहकों को भेंट ) 1-2-0 

प्रवचनसार ( अक्षरशः हिन्दी अनुवाद ) 6-2-0 

आत्मधर्म की फाइलें 3-12-0 
    [ इस शास्त्रमाला की 54 पुस्तकें प्रसिद्ध हो चुकी हैं। उपरोक्त पुस्तकों के अतिरिक्त अन्य 

पुस्तकें गुजराती भाषा में हैं, उनका सूची पत्र मँगा सकते हैं ।] 
प्राप्तिस्थान -- 

श्री जैन स्वाध्यायमंदिर ट्रस्ट 
सोनगढ़ ( सौराष्ट्र ) 

  

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, मोटा आंकडिया ( अमरेली ) 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, अनेकान्त मुद्रणालय, मोटा आंकडिया ( अमरेली )
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