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ज्ञानमात्रभाव में यह शक्ति उछली--ऐसा कहा है । पहले भी यह शक्ति थी तो अवश्य, परन्तु उसका 

भान नहीं था। जिसप्रकार मेरुपर्वत के नीचे सोना है; लेकिन यह किस काम का ? उसीप्रकार 

आत्मा में केवलज्ञानशक्ति है, जीवत्वशक्ति है, परन्तु उसके भान बिना वह किस काम की ? अनंत 

शक्तिवाले आत्मा को पहिचानकर उसके आश्रय से परिणमित हो तो समस्त शक्तियाँ निर्मल स्वरूप 

से उछलें, अर्थात्‌ साधकदशा प्रगट होकर अल्पकाल में मुक्ति हो ! 

--इसप्रकार यहाँ प्रथम जीवत्वशक्ति का वर्णन पूर्ण हुआ। eo 

  

  

  

  

  
  

  
  

नियमसार-परमागम का उद्देश 
शास्त्रकार संतों ने इस परमागम के 

प्रत्येक पृष्ठ में भरा हुआ 

अनुभवसिद्ध परमसत्य का सार 

  

  

  

“नियमसार ' का अर्थ है नियम का सार अर्थात्‌ शुद्ध रलत्रय | इस शुद्ध रललत्रय की प्राप्ति 

परमात्मतत्त्व का आश्रय करने से ही होती है। निगोद से लेकर सिद्ध तक की सर्व अवस्थाओं 

में-- अशुभ, शुभ अथवा शुद्ध विशेषों में--विद्यमान जो नित्य निरंजन टंकोत्कीर्ण शाश्वत्‌ एकरूप 

शुद्धद्रव्य सामान्य है, वह परमात्मतत्त्व है। वही शुद्ध अंतःतत्त्व, कारणपरमात्मा, परम 
पारिणामिकभाव आदि नामों से कहा जाता है। इस परमात्मतत्त्व की उपलब्धि, अनादिकाल से 

अनंतानंत दुःखों का अनुभव करते हुए जीव ने एक क्षणमात्र भी नहीं की और इसीलिये सुख के 

लिये उसके मिथ्या प्रयास (द्रव्यलिंगी मुनि के व्यवहाररतत्रय भी ) सर्वथा व्यर्थ गये हैं । इसलिये 

  

  

 



भाद्रपद : २४७८ 222: 

  

    इस परमागम का एकमात्र उद्देश जीवों को परमात्मतत्त्व की उपलब्धि अथवा आश्रय कराने का है । 

['मैं ध्रुव शुद्ध आत्मद्रव्य सामान्य हूँ '--ऐसी सानुभव श्रद्धापरिणति से लेकर परिपूर्ण लीनता तक 

की किसी भी परिणति को परमात्मतत्त्व का आश्रय, परमात्मतत्त्व का आलम्बन, परमात्मतत्त्व की 

ओर झुकाव, परमात्मतत्त्व के प्रति सनन्‍्मुखता, परमात्मतत्त्व की उपलब्धि, परमात्मतत्त्व की 

भावना, परमात्मतत्त्व का ध्यान आदि शब्दों से कहा जाता है ।] 

शास्त्रकार आचार्य भगवान ने और टीकाकार मुनिवर ने इस परमागम के प्रत्येक पृष्ठ में जो 

अनुभवसिद्ध परम सत्य की घोषणा की है, उसका सार इसप्रकार है: --हे जगत के जीवों ! तुम्हारे 

सुख का एकमात्र उपाय परमात्मतत्त्व का आश्रय है। सम्यग्दर्शन से लेकर सिद्ध तक की सर्व 

भूमिकाएँ उसमें समा जाती हैं | परमात्मतत्त्व का जघन्य आश्रय, यह सम्यग्दर्शन है। वह आश्रय 
मध्यम कोटि की उग्रता धारण करने पर जीव को देशचारित्र, सकलचारित्र आदि दशाएँ प्रगट होती 

हैं और पूर्ण आश्रय होने से केवलज्ञान और सिद्धत्त्व प्राप्त करके जीव सर्वथा कृतार्थ होता है। 
इसप्रकार परमात्मतत्त्व का आश्रय ही सम्यग्दर्शन है, वही सम्यग्ज्ञान है, वही सम्यग्चारित्र है, वही 

सत्यार्थ प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान, आलोचना, प्रायश्चित, सामायिक, भक्ति, आवश्यक, समिति, 

गुप्ति, संयम, तप, संवर, निर्जरा, धर्म-शुक्लध्यान आदि सबकुछ है। ऐसा एक भी मोक्ष के 

कारणरूप भाव नहीं है, जो परमात्मतत्त्व के आश्रय से अन्य हो | परमात्मतत्त्व के आश्रय से अन्य 

ऐसे भावों को (--व्यवहारप्रतिक्रमण, व्यवहारप्रत्याख्यान आदि शुभविकल्परूप भावों को--) 

मोक्षमार्ग कहा जाता है, वह तो मात्र उपचार से कहा जाता है| परमात्मतत्त्व के मध्यम कोटि के 

अपरिपक्व आश्रय के समय उस अपरिपक्वता के कारण साथ में जो अशुद्धिरूप अंश विद्यमान 

होता है, वह अशुद्धिरूप अंश ही व्यवहारप्रतिक्रमणादि अनेकानेक शुभविकल्पात्मक भावों रूप 

दिखलाई देता है। वह अशुद्धि-अंश सच्चा मोक्षमार्ग कैसे हो सकता है? वह तो वास्तव में 
मोक्षमार्ग से विरुद्धभाव ही है; बंधभाव ही है--ऐसा तुम समझो ! 

और, द्रव्यलिंगी मुनि को जो प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान आदि शुभभाव होते हैं, वे भाव तो 

प्रत्येक जीव अनंत बार कर चुका है, परन्तु वे भाव उसे मात्र परिभ्रमण के ही कारण हुए हैं क्योंकि 

परमात्मतत्त्व के आश्रय बिना आत्मा का स्वभावपरिणमन अंशतः: भी नहीं होता, इसलिये उसे 

मोक्षमार्ग की प्राप्ति अंशमात्र भी नहीं होती। सर्व जिनेन्द्रों की दिव्यध्वनि का संक्षेप और हमारे 
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स्वसंवेदन का सार यह है कि भयंकर संसार-रोग की एकमात्र औषधि परमात्मतत्त्व का आश्रय ही 

है। जबतक जीव की दृष्टि ध्रुव-अचल परमात्मतत्त्व पर न पढ़कर क्षणिक भावों पर रहती है 

तबतक अनंत उपाय करने पर भी उसकी कृतक औपाधिक हिलोरें (शुभाशुभ विकल्प) शांत नहीं 

होतीं, परन्तु जब उस दृष्टि को परमात्मतत्त्वरूप ध्रुव आलम्बन हाथ में आता है, तब उसी क्षण वह 

जीव (दृष्टि-अपेक्षा से) कृतकृत्यता का अनुभव करता है; (दृष्टि-अपेक्षा से) विधि-निषेध 

विलय को प्राप्त होते हैं, अपूर्व समरसभाव का वेदन होता है, निजस्वभावरूप परिणमन का प्रारम्भ 

होता है और कृतक औपाधिक हिलोरें क्रमश: शांत होती जाती हैं | इस निरंजन निज परमात्मतत्त्व 

के आश्रयरूप मार्ग से ही सर्व मुमुक्षु भूतकाल में पंचम गति को प्राप्त हुए हैं, वर्तमान में प्राप्त हो रहे 

हैं और भविष्य में प्राप्त होंगे। यह परमात्मतत्त्व सर्व तत्त्वों का सार है, त्रिकाल-निरावरण, 

नित्यानन्द, एकस्वरूप है, स्वभाव-अनंत चतुष्टय से सनाथ है, सुखसागर का ज्वार है, क्लेशोदधि 

का किनारा है, चारित्र का मूल है, मुक्ति का कारण है। सर्व भूमिका के साधकों को यही एक 
उपादेय है । हे भव्य जीवों | तुम इस परमात्मतत्त्व का आश्रय करके शुद्ध रलत्रय प्रगट करो ! इतना न 

कर सको तो सम्यग्दर्शन तो अवश्य ही करो | यह दशा भी अभूतपूर्व और अलौकिक है ! 

[--नियमसार गुजराती के उपोद्घात में से | eo 

  

  

  

  

  

  

 



  

धार्मिकोत्सव-प्रवचचन ल्‍ 
[२] 

[ भाद्रपद कृष्णा १३ : समयसार गाथा २८३-८४-८५ |] 

भगवान का उपदेश ऐसा बतलाता है कि-- आत्मा स्वभाव से विकार का कर्ता नहीं है। 

यह अधिकार सूक्ष्म और अपूर्व है। अनादिकाल से अपने जिस स्वभाव को नहीं समझा 

उसे समझकर संसार का अंत आये, ऐसी यह बात है । 

आत्मा इस शरीर से भिन्न नित्य ज्ञानस्वभावी वस्तु है; उसमें स्वभाव से विकार नहीं है; 

विकार तो प्रतिक्षण पराश्रय से उत्पन्न होकर नष्ट होता है । आचार्यदेव कहते हैं कि वस्तुस्वभाव से 

देखने पर तो आत्मा विकार का अकारक ही है, इसीलिये “तू विकार को छोड़ ' ऐसा आगम का 

उपदेश है । यदि विकार का कर्ता होने का आत्मा का स्वभाव हो तो उसे छोड़ने का उपदेश क्‍यों हो ? 

यदि जीव, पर की रुचि SAR RAPS करे तो अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान रहता है; 

उसका अर्थ यह हुआ कि स्वभाव पर दृष्टि करे तो वह विकार का कर्ता नहीं है| ' मेरा आत्मस्वभाव 

ठीक नहीं है, और परपदार्थ हों तो मुझे ठीक रहे '--ऐसा जो अज्ञानी का भाव है, वह बंधनभाव है । 

जबतक पर को और पर के आश्रय से होनेवाले विकार को ठीक माने, तबतक जीव को 

मिथ्यात्वादि का अप्रतिक्रमण है; किन्तु ' तू परद्रव्य के आश्रय से होनेवाले विकार की रुचि छोड़, तू 

निमित्त के आश्रय को छोड़ '--ऐसा जो भगवान का उपदेश है, वह ऐसा बतलाता है कि वास्तव में 

आत्मा स्वभाव से विकार का कर्ता नहीं है ।' पर से तू विमुख हो '-ऐसा जो उपदेश है, वह आत्मा 

के अकर्तापने को ही घोषित करता है । यदि आत्मा, विकार का अकर्ता न हो तो 'तू पर से विमुख 

होकर स्वोन्मुख हो --ऐसा उपदेश ही नहीं हो सकता। 

भगवान ! एकबार अंतर में दृष्टि करके तू आत्मा को देख तो ! कि मेरा आत्मा विभाव का 

अकर्ता ही है; स्वभाव की दृष्टि से देखने पर आत्मा को विभाव का कर्तृत्व है ही नहीं । पर निमित्त 

और उसके लक्ष से होनेवाले विकारभाव की संधि को तोड़ और आत्मा के साथ संधि कर... ऐसा 

सर्वज्ञ भगवान का उपदेश आत्मा के अकर्तृत्व की घोषणा करता है । 

पूर्व काल में मुझे अमुक परवस्तु प्राप्त हुई, यह अच्छा हुआ और पूर्व काल में मुझे विभाव 
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हुआ, यह भी अच्छा हुआ; पूर्वकाल में जो पुण्यबंध हुआ, वह अच्छा था--ऐसा भाव रहे वह 

अप्रतिक्रमण है; तथा भविष्य में मुझे विदेहक्षेत्र और तीर्थंकर भगवान आदि परवस्तु प्राप्त हो तो 

ठीक और उसके लक्ष से होनेवाला विभाव भी ठीक; ऐसा भाव रहे, वह अप्रत्याख्यान है ।--ऐसे 

भावों को तू छोड़--ऐसा आगम का उपदेश है, वह विभाव की अनित्यता बतलाता है, और 
विभावरहित शुद्धस्वभाव की नित्यता बतलाता है | आत्मा, परभावों से विमुख होकर स्वभावोन्मुख 

होने से विकारभाव नहीं होता क्योंकि विकार, आत्मा का स्वभाव नहीं है; आत्मा अपने स्वभाव से 

विकार का अकर्ता है। 

चिदानंदस्वरूप भगवान आत्मा! तेरे स्वभाव में विकार नहीं है, तू क्षणक विकार का कर्ता 

नहीं है; तू पर के ऊपर लक्ष मत कर, पर के लक्ष से होनेवाले विभाव को अच्छा मत मान |--ऐसा 

जो सर्वज्ञ का उपदेश है, वह तेरे अकर्तृत्व को घोषित करता है। पर निमित्त पर लक्ष जाये, वह 
स्थायी वस्तु नहीं है और विकार भी स्थायी वस्तु नहीं है, वह क्षणिक है, उन क्षणिक भावों को तू 

छोड़, अर्थात्‌ उनके कर्तृत्व को छोड़कर अपने अकर्ता स्वभाव की ओर उनन्‍्मुख हो |--ऐसा उपदेश 

आत्मा को स्वभाव से विकार का अकर्तृत्व बतलाता है । 

प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यान कब होता है ? 

अप्रतिक्रमण या अप्रत्याख्यान का भाव कहीं भूतकाल में या भविष्य में नहीं है, वे दोनों 

भाव तो वर्तमान में ही हैं, और उन्हें छोड़कर प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यान का भाव भी वर्तमान में ही 

है। वर्तमान जो भाव परोन्मुख हुआ, उसमें अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान है; और वर्तमान जो 

भाव स्वभावोन्मुख हुआ, वह भाव स्वयं ही प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यान है। प्रतिक्रमण और 

प्रत्याख्यान का भाव पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं है । भूतकाल के या भविष्य के विभाव की रुचि तो वर्तमान 

भाव में छूटती है; जहाँ वर्तमान भाव स्वोन्मुख हुआ, वहाँ उसमें से भूत-भविष्य का अप्रतिक्रमण 

और अप्रत्याख्यान छूट गया। इसलिये निश्चित होता है कि भगवान आत्मा स्वभाव से विकार का 

अकर्ता ही है। धर्मी जीव को श्रद्धा अपेक्षा से तो प्रतिक्षण निरंतर विकार का प्रतिक्रमण और 

प्रत्याख्यान वर्त रहा है । जो जीव, राग को अपना कर्तव्य मानता है और रागरहित ज्ञायकस्वभाव की 

ओर उन्मुख नहीं होता, वह जीव भले ही महाव्रतों का पालन करता हो तथापि, प्रतिक्षण और 

प्रतिपल मिथ्यात्वादि का अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान ही कर रहा है। जो अज्ञानी जीव 

पर्यायदृष्टि से विकार का कर्ता हो रहा है, उसे आचार्यदेव समझाते हैं कि--देख भाई ! स्वभावदृष्टि 
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से तू विकार का अकर्ता है, इसलिये विकार की और निमित्त की दृष्टि छोड़ ! स्वभाव के आश्रय से 

विकार नहीं होता किन्तु निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध से ही विकार होता है, इसलिये स्वभाव से तू 

विकार का कर्ता नहीं है ।--ऐसा समझकर स्वभाव का आश्रय कर और विकार का कर्तृत्व छोड़, 

जो सच्चा प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यान हो । 

आगम का उपदेश आत्मा का अकर्तृत्व प्रगट करता है 

'अप्रतिक्रमण और प्रत्याख्यान का जो वास्तव में द्रव्य और भाव के भेद से द्विविध (दो 

प्रकार का) उपदेश है वह, द्रव्य और भाव के निमित्तनैमित्तिकपने को प्रगट करता हुआ आत्मा के 

अकर्तृत्व को बतलाता है| 

पूर्व के परद्रव्य से विमुख न होना, वह द्रव्य अप्रतिक्रमण है; और पूर्व के विभाव से विमुख 
न होना, सो भाव अप्रतिक्रमण है ।--ऐसा दो प्रकार का अप्रतिक्रमण है । 

इसीप्रकार, भविष्य में किसी भी परद्॒व्य की प्राप्ति हो तो ठीक, ऐसा जो भाव है, सो द्रव्य 

अप्रत्याख्यान है और भविष्य में राग-विकारभाव हो तो ठीक--ऐसा भाव, सो भाव अप्रत्याख्यान 

है ।--ऐसा दो प्रकार का अप्रत्याख्यान है। 

वर्तमान पर्याय स्वभावोन्मुख न होकर जितनी परोन्मुख हो, उतना अप्रतिक्रमण और 

अप्रत्याख्यान है। यह दोनों प्रकार के अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान छोड़ने योग्य हैं--ऐसा जो 

आगम का उपदेश है, वह आत्मा के अकर्तृत्व को ही प्रगट करता है । यदि आत्मा स्वभाव से उनका 

कर्ता हो तो उन्हें छोड़ने का उपदेश नहीं हो सकता । 

द्रव्य और भाव के भेद से दो प्रकार का जो अप्रतिक्रमणादि का उपदेश है, वह ऐसा प्रगट 

करता है कि परद्र॒व्य निमित्त है और उसके आश्रय से होनेवाला विकार, वह नैमित्तिक है; इसप्रकार 

विकार में पर के साथ के निमित्त-नैमितितकपने की घोषणा होती है; किन्तु उसमें आत्मा की 

घोषणा नहीं होती, अर्थात्‌ द्रव्य और भाव का जो निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है, वह आत्मा का 

अकर्तृत्तत सिद्ध करता है। जबतक निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध की दृष्टि है, तभी तक आत्मा को 

अप्रतिक्रमणादि का कर्तृत्व है, किन्तु स्वभाव से आत्मा विकार का कर्ता नहीं है । 
मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण कब होता है ? 

यहाँ जो द्रव्य और भाव का निमित्त-नैमित्तिकपना है, उस पर अज्ञानी की ही दृष्टि है, और 

वही उसे बंध का कारण है| ज्ञानी को स्वभाव की दृष्टि में पर के साथ निमित्त-नैमित्तिकपना टूट 
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    गया है। आत्मा के अतिरिक्त जगत की सभी वस्तुएँ परद्वव्य हैं, उनकी रुचि से मिथ्यात्व की उत्पत्ति 

होती है। निमित्त-नैमित्तिक सम्बनध को जो लाभ का कारण माने, वह निमित्त की ओर की 

उन्मुखता छोड़कर स्वोन्मुख नहीं होता और उसके मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण नहीं होता। तू पर 

निमित्त की रुचि छोड़ और पराश्रय व्यवहाररत्त्रयरूप राग की रुचि छोड़कर स्वभावोन्मुख 

हो--ऐसा उपदेश कब हो सकता है ?- कि जब स्वभाव से आत्मा विकार का अकर्ता ही, तभी यह 

उपदेश बन सकता है । 

विकारभाव नैमित्तिक, और परद्र॒व्य वह निमित्त:--ऐसा विकार का निमित्त-नैमित्तिकपना 

पर के साथ है, किन्तु आत्मा के स्वभाव के साथ नहीं है; इसलिये आत्मा उसका अकर्ता ही है | ऐसे 

आत्मस्वभाव की दृष्टि होने से ही मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण हो जाता है। वास्तव में मिथ्यात्व का 

प्रतिक्रमण करना नहीं पड़ता किन्तु जहाँ स्वभावोन्मुख हुआ, वहाँ मिथ्यात्व की उत्पत्ति ही नहीं 

हुई, इसलिये मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण किया--ऐसा कहा जाता है । 

देखो | यह प्रतिक्रमण करने की बात चल रही है । सर्व पापों में सब से महान पाप मिथ्यात्व 

का है; सर्व प्रथम उस मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण होता है । अनादि-कालीन मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण 

किए बिना धर्म का प्रारम्भ नहीं होता। जिसे मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण करना हो, उसे क्या करना 

चाहिए ?--कि सर्व प्रथम तो आत्मा का ज्ञानस्वभाव, विकार का अकर्ता है--ऐसा समझकर अपने 

स्वभाव की दृष्टि करने से मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण हो जाता है, और भविष्य के मिथ्यात्व का 

प्रत्याख्यान भी साथ ही हो जाता है । अनादि से एक क्षणमात्र भी जीव ने ऐसा प्रतिक्रमण नहीं किया 

है ।यदि एकबार भी ऐसा प्रतिक्रमण करे तो अल्पकाल में मुक्ति हुए बिना न रहे । 

अहो! आत्मा के निरपेक्ष अकर्ता स्वभाव में ही अन्तर्मुख हो! 

अहा! देखो तो, आचार्यदेव आत्मा का निरपेक्ष स्वभाव बतलाते हैं । किसी भी निमित्त की 

उपाधि भगवान आत्मा को नहीं है । विभाव और विभाव के निमित्त - इन दोनों का आत्मा अकर्ता 

है ।विभाव में परद्रव्य निमित्त है, विभाव पर के आश्रय से होता है किन्तु आत्मा के आश्रय से नहीं 

होता, इसलिये आत्मा स्वभाव से विकार का अकर्ता है । अहो ! ऐसा अकर्तृत्व जिसे अनुकूल हो, 

उसे पुण्य-पाप विकार की रुचि रहती ही नहीं | चैतन्यस्वभाव, ज्ञानमूर्ति भगवान आत्मा निरपेक्ष 

निरालंबी है; किसी भी पर का अवलम्बन उसे नहीं है और परावलम्बन से होनेवाला विकार भी 

उसके नहीं है । ऐसे महिमावंत अपने स्वभाव को न मानकर जिसने एक भी परद्रव्य की या पर के 
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  आश्रय से होनेवाले विकार की रुचि की, उसने स्वभाव का अनादर करके तीनों काल के विभाव 

का अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान किया है, वह महान अधर्म है ।हे भाई ! डस अधर्म को छोड़कर 

अब यदि तुझे धर्म करना हो तो आचार्य भगवान कहते हैं कि परवस्तु और उसके आश्रय से होने 

वाले विभाव से रहित ऐसा तेरा चैतन्यस्वभाव स्थायी है, उसी का स्वीकार कर, उसकी दृष्टि करके 

उसमें अंतर्मुख हो। जिसने अन्तरोन्मुखता छोड़कर किसी भी बहिर्मुख वृत्ति से लाभ माना, वह 

मिथ्यादृष्टि है--फिर चाहे भले ही इस आत्मा के अतिरिक्त सिद्ध भगवान के या तीर्थंकर भगवान के 

ओर की वृत्ति हो, तथापि उस रागभाव से लाभ माने, वह मिथ्यादृष्टि ही है । इसलिये हे जीव ! तू 

परवस्तु की और उसके आश्रय से होनेवाले विकार की रुचि छोड़ और अंतरस्वभाव की रुचि कर ! 

ऐसा सर्वज्ञ के आगम का आदेश है, और आत्मा को अकर्तापना है--ऐसा वह प्रगट करता है 

स्वभावसन्मुख होकर निमित्त के साथ का सम्बन्ध तोड़ना, सो धर्म है 
सम्यग्दृष्टि ने अपने अकर्ता-ज्ञायक साक्षी-स्वभाव को जाना है, इसलिये उसे पुण्य-पाप की 

भावना नहीं होती किन्तु पुण्य-पापरहित चिदानन्द आत्मस्वभाव की ही भावना होती है। 

आत्मस्वभाव स्वयं विकार का कारण नहीं है, विकार का निमित्त परवस्तु ही है ।--इसप्रकार जो 

द्रव्य और भाव का निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध भगवान ने कहा है, वह आत्मा के अकर्तृत्व को प्रगट 

करता है। जिसने निमित्त-नैमित्तिक की संधि को तोड़ दिया और स्वभाव के साथ संधि की, वह 

जीव, विकार का कर्ता नहीं होता। राग के और निमित्त के सम्बन्ध को प्रगट करनेवाला ज्ञान 

आत्मस्वभाव में युक्त होता है और निमित्त के साथ के सम्बन्ध को तोड़ डालता है; इसलिये आत्मा 

विभाव का अकर्ता है । ऐसे आत्मा की रुचि-प्रतीति-महिमा करके उसके सन्मुख होना, वह धर्म है। 

यह बात समझे बिना मिथ्यात्व के मूल का उत्थापन नहीं होता। निरपेक्ष स्वभाव का 

अनुमोदन न करके निमित्त-नैमित्तिक भाव का अनुमोदन करना ही अधर्म का मूल है; और पर के 

साथ के निमित्त-नैमित्तिक संबंध की दृष्टि छोड़कर निरपेक्षस्वभावसन्मुख होना, वह धर्म का मूल 

है | ७० 

  

  

    

  

  

  

  

  

  

    

  

  

  

 



ATMADHARMA Regd. No. B. 4875 

  

  

  

भगवान श्री कुंदकुंद-कहान जैन शास्त्रमाला के 

हिन्दी-प्रकाशन 
परम पूज्य सद्गुरुदेव श्री कानजी स्वामी के आध्यात्मिक प्रवचनों का अपूर्व लाभ लेने 

के लिये जिज्ञासु निम्नलिखित पुस्तकों की स्वाध्याय अवश्य HE | 

समयसार प्रवचन - भाग १ ६-०-० 

समयसार प्रवचन - भाग २ 4-0-0 

मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें १-६-० 

दसलक्षणधर्म ०-१२-० 

सम्यग्दर्शन २-८-० 

भेदविज्ञानसार २-०-० 

मूल में भूल ०-१२-० 

मुक्ति का मार्ग ०-१०-० 

आत्मधर्म की वार्षिक फाइलें ३-१२-० 
उपरोक्त पुस्तकों में ''सम्यग्दर्शन'' नाम की पुस्तक अभी प्रगट हुई है, जो प्रत्येक 

    
        
  

जिज्ञासु को अवश्य पढ़ने योग्य है । 

(डाक व्यय अतिरिक्त ) 

मिलने का पता-- 

श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर SS 

सोनगढ़ (ARB) 

: मुद्रक-प्रकाशक : 
श्री जैन स्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट सोनगढ़ के लिये 

जमनादास माणेकचंद रवाणी, अनेकान्त मुद्रणालय, मोटा आंकड़िया


	Introduction
	Is Ank Ke Lekh
	Aek Vairaagya-Prasang
	Aatmaa Kaun Hai Aur Kaise Praapt Hotaa Hai ? (Ank 87 Se Aage)
	Shuddhatmaa Ki Kaamnaawale Jigyaasu Shishya Ko.........
	Dharm-Pitaa Ka Gambhir Aashay Samze Toe AatmDharm Pragat Ho !
	1. JeevatvaShakti
	Niyamsaar-Parmagam Ka Uddesh........
	Dhaarmikotsav-Pravachan
	........Hindi Prakaashan

