






























ve शुद्ध आत्मा की उपलब्धि से जो 

मोह का नाश होता है 
(CDOADOPAI OAD PID PAI OI OI OI OI OF OI OI OS OD 

    

# भगवान! अनादिकाल से आत्मा की भ्रान्ति के कारण तू इस संसार में भटक रहा है; उस 

भ्रान्ति को और संसारभ्रमण को दूर करने का उपाय क्या ? उसकी यह बात है । शरीर-मन-वाणी 

इत्यादि जड़ की क्रिया मैं करता हँ--ऐसी मान्यता, अथवा विषयभोगों में सुख है--ऐसी मान्यता, 

वह भ्रम है, अज्ञान है--अधर्म है-दुःख है। वह कैसे दूर हो ?--ऐसी जिसे जिज्ञासा हो, उसे 
उसका उपाय आचार्यदेव समझते हैं । मैं बाह्य पदार्थों से अत्यन्त भिन्न हूँ, कोई बाह्य पदार्थ मुझे 

शरणभूत नहीं हैं; मेरा शुद्ध आत्मा ध्रुव है, वही मुझे शरणभूत है, उसी में मेरा सुख है--इसप्रकार 

शुद्ध आत्मा का अनुभव करने से उसमें प्रवृत्ति द्वारा आत्मा की शुद्धता होती है और अनादिकालीन 

भ्रमणा का नाश हो जाता है । यही भ्रमणा को दूर करने का उपाय है । 

® सम्यग्दर्शन कैसे होता है और मिथ्यात्व कैसे दूर होता है ?--उसकी यह रीति कही 

जाती है | शुद्धात्मा का श्रुव जानकर उसमें प्रवृत्ति द्वारा ही सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र होता है। मेरे 

लिये मेरा शुद्ध आत्मा ही ध्रुव है और अन्य सब अश्रुव हैं; इसलिये मुझे अपना शुद्ध आत्मा ही 

उपलब्ध करने योग्य है--ऐसा निर्णय करके शुद्धात्मा की उपलब्धि से मोह का क्षय होता है। 

साधक को बीच में शुभरागरूप व्यवहार आता है, परन्तु वह निर्मलता का कारण नहीं है; निर्मलता 

तो शुद्धात्मा में प्रवृत्ति से ही होती है । सम्यग्दर्शन के पश्चात्‌ भी प्रतिक्षण शुद्धात्मा में प्रवृत्ति ही 

चाहिरत्र की वृद्धि का कारण है । जितना राग हो, वह शुद्धात्मा में प्रवृत्ति की कचास के कारण होता 

है।“' शुद्ध आत्मा में प्रवृत्ति '-- ऐसा कहकर उसमें सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र तीनों का समावेश 

कर दिया है; यही मोहक्षय की रीति है । 

## जो यथार्थ विधि द्वारा अपने शुद्धात्मा को श्रुव जानता है, उसे उसी में प्रवृत्ति द्वारा 

शुद्धात्मत्व होता है; उस शुद्धात्मत्व की प्राप्ति के कारण अनंतशक्ति वाले चिन्मात्र परम आत्मा का 

एकाग्र संचेतन-लक्षण ध्यान होता है; और उससे अनादि संसार से बंधी हुई अतिदृढ़ मोह दुग्रथि 
छूट जाती है| ध्रुव शुद्धात्मा का ज्ञान, उसमें प्रवृत्ति और मिथ्यात्व का नाश एक साथ ही है परन्तु यहाँ 
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  क्रमानुसार समझाया है। वाणी से कहने में देर लगती है परन्तु समझने और स्थिर होने में देर नहीं 
लगती | शुद्धआत्मा में एकाग्र हुआ, वहीं अनंत चैतन्यशक्तिवाले परमात्मस्वभाव का एकाग्रतारूप 

ध्यान हुआ। “चिन्ता का निरोध वह ध्यान''--यह बात नास्ति से है, वह ध्यान का सच्चा लक्षण 

नहीं है। परन्तु अकेले शुद्धात्मस्वभाव का ही संचेतन रह जाये और अन्य चिन्ता छूट जाये, उसका 

नाम सच्चा ध्यान है; ऐसे आत्मध्यान से मोह का क्षय होकर संसार परिभ्रमण दूर होता है। 
#8 ध्यान करनेवाले को प्रथम तो जिस पदार्थ का ध्यान करना है, उसकी पहिचान करना 

चाहिए। पदार्थ का स्वरूप जाने बिना उसका ध्यान नहीं हो सकता। अभी जिसे सच्चे देव-गुरु- 

शास्त्र की भी श्रद्धा न हो, उसे तो शुद्धात्मा का ध्यान करने की पात्रता भी नहीं होती। सच्चे देव- 

गुरु-शास्त्र को पहिचानकर उनके पास से शुद्धात्मा का स्वरूप जाने, उसे शुद्धात्मा के ध्यान द्वारा 

मोह का क्षय होता है । कैसा है आत्मा ? अनंतशक्तिवान चिन्मात्र है । उस चिन्मात्रस्वभाव में रागद्वेष 

नहीं है। आत्मा में अनंत चैतन्यशक्ति है अर्थात्‌ अनंत का ज्ञान करे, वैसी शक्ति है; परन्तु किसी का 

कुछ कर दे या फेरफार दे, ऐसी शक्ति तो उसमें है ही नहीं | पर्याय में एक समय की मलिनता और 

अपूर्णता है, वह आत्मा का त्रिकाली स्वभाव नहीं है। एक समय के विकार का अस्तित्व भी 
पर्यायदृष्टि से है; द्रव्यस्वभाव की दृष्टि से तो एक समय का विकार भी चैतन्यशक्तिसम्पन्न भगवान 

आत्मा में नहीं है; शुद्ध चिन्मात्र ही आत्मा है । जो जीव अंतर्मुख होकर ऐसे आत्मा को जाने, उसे 

उसमें प्रवृत्ति से मोह का नाश होता है । 

आत्मा को ''ज्ञानमात्र  ' कहकर उससे विरुद्ध भावों का निषेध किया है, अर्थात्‌ ज्ञानमात्र 

आत्मा में पुण्य-पाप, राग-द्वेषादि विकारी भाव नहीं हैं, परन्तु ''ज्ञानमात्र'' कहने से कहीं उसके 

आनन्द-अस्तित्वादि गुण उसमें से निकल नहीं जाते; वे सब तो “'ज्ञानमात्र '' में अभेदरूप से आ 

जाते हैं । 

# आत्मा को अपना शुद्धआत्मा ही ध्रुव है; इसलिये वही शरणभूत है; इसके अतिरिक्त 

कोई पदार्थ आत्मा को शरणभूत नहीं है ।--ऐसा निर्णय करके जिसने शुद्ध आत्मद्रव्य की शरण की, 

उसे उसके आश्रय से निर्मलदशा प्रगट हुई और श्रुवद्रव्य के आश्रय से सदैव ऐसी की ऐसी निर्मल 

पर्याय होती ही रहेगी। अनंत-अनंत निर्मल पर्यायें प्रगट हों, तथापि आत्मा की स्वभावशक्ति 

किंचित्‌ भी कम नहीं हो जाती। आत्मा में अनंतानंत केवलज्ञान की पर्यायें प्रगट होती रहें, ऐसी 

शक्ति वर्तमान में भरी है; इसलिये आत्मा अनंत चैतन्यशक्तिवाला है। आत्मा क्षेत्र से अनंत नहीं है 
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परन्तु शक्ति से अनंत है। आत्मा का क्षेत्र मर्यादित है परन्तु उसका ज्ञान-सामर्थ्य अमर्यादित है; उस 

ज्ञान-सामर्थ्य द्वारा ही आत्मा की महिमा है, क्षेत्र से उसकी महिमा नहीं है । अंतर्मुख होकर एकाग्रता 
से केवलज्ञान होता है, केवलज्ञान के लिये कहीं बाह्य में विस्तृत होकर एकाग्र नहीं होना पड़ता । क्षेत्र 

से सर्वव्यापकता हो, तभी आत्मा को केवलज्ञान होता है--ऐसा जो मानता है, उसने आत्मा के 

ज्ञानस्वभाव को नहीं जाना है । क्षेत्र की विशालता से आत्मा की महिमा नहीं है परन्तु ज्ञानसामर्थ्य की 

स्वच्छतारूप विशालता से आत्मा की महिमा है । ज्ञान अपने स्वभाव में ही व्याप्त होकर लोकालोक 

को जानता है; परन्तु लोकालोक को जानने के लिये उसे लोकालोक में व्याप्त नहीं होना पड़ता। 

इसीप्रकार सम्यक्‌-श्रद्धादि भी अंतर में एकाग्रता से ही होते हैं; इसलिये अपने में ही अनंतशक्ति 

भरी है। जो ऐसे शुद्धात्मा को जाने, उसी को उसमें प्रवृत्ति द्वारा शुद्धात्मत्व होता है; और उसे 

अनंतशक्तिवाले चैतन्य में एकाग्र संचेतनरूप ध्यान होता है| यहाँ शुद्धात्मा का ज्ञान, उसमें प्रवृत्ति 

और उसका ध्यान--ऐसे तीन प्रकार कहे परन्तु वे तीनों भेदरूप नहीं हैं; एक साथ ही हैं । शुद्धात्मा में 

प्रवृत्ति से जहाँ शुद्धात्मत्व हुआ, वही जीव सम्यग्दृष्टि है और उसके मोहक्षय हो गया है। 
# शुद्ध चैतन्यस्वरूप में एकाग्र होने से अन्य पदार्थों की चिन्ता छूट जाती है, उसका नाम 

ध्यान है। स्वरूप में एकाग्रता के बिना किसी प्रकार चिन्ता का निरोध नहीं होता। मैं परमोत्कृष्ट 

चैतन्यघन आनंदकंद हूँ--ऐसा जानकर उसमें एकाग्र हुआ, वहाँ एक शुद्ध आत्मा ही अग्र रहा अर्थात्‌ 

एक शुद्धात्मा का विषय रहा; उपयोग शुद्ध आत्मा में स्थिर हो गया--यही चैतन्य का निर्विकल्प 

ध्यान है | ज्ञान का उपयोग चैतन्यस्वभाव में ही स्थिर हुआ, वहाँ अन्य विषयों में से चित्त का निरोध 

सहज ही हो जाता है । स्व की अस्ति में पर की नास्ति आ जाती है | शुद्ध आत्मा को ही ज्ञान का विषय 

बनाकर एकाग्र होने से निमित्त और विकारभावों पर से लक्ष हट गया और मात्र शुद्ध आत्मा का ही 

अनुभव रहा |--ऐसे अनुभव से आत्मा को शुद्धता होती है और मोह का क्षय हो जाता है । 

--ऐसा अनुभव किसे होता है ? मेरा शुद्ध चैतन्यस्वरूप, वह स्वतत्त्व है और मेरे अतिरिक्त 

अन्य पदार्थ हैं, वे परतत्त्व हैं--इस प्रकार जगत में स्व और परतत्त्व हैं; वे स्वयं सिद्ध स्वतंत्र हैं और 

द्रव्य-गुण-पर्यायस्वरूप हैं--ऐसा जानकर जो पर से भिन्न अपने ध्रुव स्वभाव की ओर उन्मुख हो, 

उसे शुद्धात्मा के अनु भवरूप ध्यान होता है | परन्तु यदि स्वतंत्र स्वयंसिद्ध चैतन्यस्वरूप आत्मा को 

नमाने, आत्मा से भिन्न परतत्त्वों को न माने, प्रत्येक आत्मा में अनंतगुण हैं, उन्हें न माने और आत्मा 

की वर्तमान अवस्था में विकार होता है, उसे न माने तो उस जीव को चैतन्यस्वभाव में एकाग्रतारूप 
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ध्यान करना नहीं बनता | “'एकाग्र संचेतनलक्षण ध्यान ' --ऐसा कहकर आचार्यदेव ने ध्यान का 

महान लक्षण लिया है । चैतन्यस्वभाव के निर्णय बिना कोई मात्र राग-द्वेष को दूर करने की बात करे 

तो वह बात मिथ्या है | राग-द्वेष को दूर करना, वह नास्ति से है; किसकी अस्ति में रहकर उसकी 

नास्ति करेगा ? राग-द्वेषरहित, अनंत चैतन्यशक्तिसंपन्न आत्मा को पहिचानकर उसमें एकाग्रता 

किए बिना राग-द्वेष-मोह दूर नहीं होते । 

क “ज्ञान मात्र भगवान '' आत्मा है, वह ज्ञाता-दृष्टा है, उसमें विकार का अभाव है परन्तु 

ज्ञान के साथ सुख, श्रद्धा, वीर्य, स्वच्छता, प्रभुतादि अनंत शक्तियाँ उसमें विद्यमान हैं | जो जीव 

चैतन्य का ध्यान करना चाहता है अर्थात्‌ ध्रुवस्वभाव की ओर उन्मुख होकर उसमें एकाग्र होना 

चाहता है, उसे अनंतशक्ति से अभेदरूप चिन्मात्र आत्मा ख्याल में आता है; अनुभव में अकेला ज्ञान 

ही नहीं है परन्तु ज्ञान के साथ अनंतगुण भी होते हैं | ज्ञान स्व में एकाग्र हुआ, वहाँ शान्ति भी हुई 
अर्थात्‌ सुख हुआ, वीर्य बाह्य में कार्य करता था, वह अंतरोन्मुख हुआ, “मैं ज्ञायक हूँ ''--ऐसा 

स्वीकारती हुईं श्रद्धा स्वभावोन्मुख हुई, चारित्र की भी अंशतः स्वरूपरमणता हुई; इसप्रकार ध्रुव- 

चैतन्य में एकाग्रता से ज्ञानादि अनंत शक्ति की निर्मलता प्रगट होती है। 

## पहले अपने शुद्ध चैतन्यतत्त्वको भूलकर जीव अपने को शरीरादि की क्रियारूप बाह्य 

प्रवृत्ति का कर्ता मानता था, वह अज्ञान था; उस समय तो वह क्षणिक पर्यायबुद्धि होने से राग-द्वेष 

ही करता था और उसी को भोगता था, इसलिये विकार में एकाग्रतारूप अधर्म-ध्यान था। अब 

अपने शुद्धस्वभाव को जानकर उस ओर उन्मुख होने से, पर में एकाग्रता दूर होकर शुद्ध 

आत्मस्वभाव में एकाग्रतारूप धर्मध्यान हुआ | स्वभाव में एकाग्र होने से विभाव का नाश हो जाता 

है स्वभाव तो त्रिकाल ध्रुव रहनेवाला है और विभाव एक समयपर्यत का है । अवस्था में एक समय 
की भूल से पर का शरण मानकर स्वयं अपने परिपूर्ण ध्रुव स्वभाव को भूल गया--' अपने को आप 

भूल के हैरान हो गया ''--स्वयं अपने को भूलकर ही भटकता है, और स्वभाव की सँभाल करके 
उस भूल का नाश करके स्वयं भगवान होता है; कोई अन्य उसे परिभ्रमण नहीं कराता और न कोई 

तारता है; इसलिये आत्मा स्वयं ही अपना शत्रु और स्वयं ही अपना मित्र है। भगवान आत्मा 

विपरीतता में भी स्वतंत्र है और सीधेपन में भी स्वतंत्र है । 

## प्रत्येक जीव अपने भाव को ही करता है और उसी को भोगता है; कोई जीव बाह्य की 

वस्तु का कर्ता या भोक्ता नहीं है | मुँह में लड्डू भरा हो, उसका स्वाद जड़ में है, उसे आत्मा नहीं 
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भोगता परन्तु स्वयं जो राग करता है, उसी को भोगता है । शरीर में तीव्र रोग हुआ हो, उस समय उस 

रोग को जीव नहीं भोगता, परन्तु यदि द्वेषभाव करे तो उस द्वेष का उपभोग करता है | शुद्ध आत्मा के 

अनुभव में धर्मी जीव राग-द्वेष का भी कर्ता या भोक्ता नहीं है; स्वभावदृष्टि में निर्मल पर्याय करता है 
और उसके आनंद का ही उपभोग करता है। जो पर का कर्तृत्व- भोक्तृत्व मानता है, वह जीव 

मिथ्यादृष्टि है, उसे पर से भिन्न अपने शुद्ध आत्मा का भान नहीं होता। 

#8 मेरे कारण बाह्य व्यवस्था बराबर चलती है--ऐसा मानकर अज्ञानी जीव, पर की ओर के 

राग-द्वेष में ज्ञान को लीन करता है, वह बुरा ध्यान है; वह बदलकर श्रद्धा का बल ध्रुव आत्मस्वभाव 

की ओर ढलने से चैतन्य में एकाग्रता होती है, वह सम्यकज्ञान है। चैतन्य स्वभाव में एकाग्रता करना 

ही प्रारम्भ में, मध्य में और अंत में करने योग्य है; प्रारम्भ से अन्त तक वह एक ही मोक्षमार्ग है । चैतन्य 
में एकाग्रता के अतिरिक्त बीच में अन्य भाव आयें तो वह मोक्षमार्ग नहीं है--ऐसा जानना चाहिए । 

चैतन्यतत्त्व को चूककर पर में एकाग्रता हो, वह बुरा ध्यान है; उसके दो प्रकार हैं--तीत्र 

विकार में एकाग्रता, वह रौद्रध्यान है और साधारण विकार में एकाग्रता, वह आर््तध्यान है। 

शांतिमूर्ति चैतनय में एकाग्र होने से वे दोनों प्रकार के कुध्यान नहीं रहते । 

# में शुद्ध चैतन्यतत्त्व हूँ और मेरी वर्तमान अवस्था में राग-द्वेष हैं; उन्हें दूर करके मैं 

निर्मल परमानंद दशा प्रगट करना चाहता हूँ; और वह निर्मल आनंददशा प्रगट होने के पश्चात्‌ 

उसका कभी नाश न हो--सदैव ज्यों की त्यों दशा बनी रहे--ऐसा करना चाहता हूँ। तो वह 

अनंतकालीन निर्मल परमानंददशा कहाँ से आयेगी ? जिसमें शक्तिरूप से इसीसमय विद्यमान हो, 

उसमें से वह प्रगट होती है । मेरे ध्रुव स्वभाव में अनंत निर्मलानन्द अवस्थाएँ प्रगट होने का सामर्थ्य 

वर्तमान में भरा है;--इसप्रकार अनंतशक्तिवान अपने ध्रुव चैतन्य परमेश्वर को लक्ष में लेकर उस 

एक का ही संचेतन रहे, वह मोक्ष का कारण है। राग का संचेतन रहे तो संसार का नाश नहीं हो 

सकता | सम्यग्दृष्टि को अस्थिरता का राग होने पर भी उसकी श्रद्धा में राग का संचेतन नहीं है किन्तु 

शुद्धात्मा का ही संचेतन है । 

# अनेक लोग अन्तर में तत्त्व के निर्णय बिना ध्यान के बहाने मूढ़ता का सेवन करते हैं। 

एकाग्र-संचेतन वह ध्यान का लक्षण है और ध्रुव आत्मस्वभाव वह ध्यान का ध्येय है। जिसमें 

अकेले आत्मस्वभाव का अनुभव हो, वह आत्मध्यान है । ऐसा आत्मध्यान किसके होता है ? सब 

मिलकर एक ही आत्मा है--ऐसा जो मानता है, उसे पर से भिन्न शुद्ध आत्मा का ध्यान नहीं होता । 
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आत्मा पर का करता है अथवा पुण्य से धर्म होता है--ऐसा जो मानता है, उसे भी शुद्ध आत्मा का 

ध्यान नहीं होता। आत्मा को सर्वथा शुद्ध और कूटस्थ माने तो उसे भी ध्यान नहीं होता; और आत्मा 

को सर्वथा क्षणिक माने तो उसे भी ध्रुव के अवलम्बन बिना ध्यान कहाँ से होगा ? वस्तु का स्वरूप 

जैसा है, वैसा जाने बिना ध्यान नहीं हो सकता। प्रत्येक आत्मा स्वतंत्र है; ध्रुव स्वभाव से आत्मा 

निर्मल है और एक समय की अवस्था में विकार है; ध्रुव के अवलम्बन से वह विकार दूर होकर 

अविकारी पर्याय हो सकती है--इसप्रकार सभी पक्षों से वस्तुस्वरूप को जाने, उसी को स्वभाव के 

अवलम्बन से आत्मा का ध्यान होता है । इसप्रकार ध्यान का स्वरूप कहा, उसमें सारा व्यवहार तो 

आजाता है, परन्तु उसकी मुख्यता नहीं है; क्योंकि मोह का क्षय तो ध्रुव स्वभाव के अवलम्बन से 

ही होता है । मोह का क्षय वह शुद्धात्मा की उपलब्धि का फल है; शुद्ध आत्मा की उपलब्धि, वह 
अस्ति है और मोह का क्षय, वह नास्ति है; दोनों एकसाथ ही हैं । 

# चैतन्यस्वभाव को भूलकर राग-द्वेष को अपना माना, वह अनादि संसार से बंधी हुई 
मोहग्रंथि है । यद्यपि भूल तो एक ही समय की है, परन्तु उस भूल का प्रवाह अनादि से चला आ रहा 
है ।यदि एकबार भी उस मिथ्या मान्यतारूपी मोह का सर्वथा क्षय कर दिया हो तो पुन: मिथ्यात्व न 

हो | जिसप्रकार चने में से पौधा और पौधे में से चना--इसप्रकार प्रवाहरूप से अनादि होने पर भी 

चने को सेककर उसकी उगने की योग्यता का नाश करने से वह प्रवाह रुक जाता है; उसी प्रकार 

आत्मा की पर्याय में भूल प्रवाहरूप से अनादिकालीन होने पर भी चैतन्य Ht PITH AST SRI 

क्षणभर में उसका नाश हो जाता है । मोह की ग्रन्थि को अति दृढ़ कहा, उसका अर्थ यह नहीं है कि 

वह कभी छूट ही नहीं सकती । विपरीत पुरुषार्थ से बंधी हुई मोह की अति दृढ़ ग्रंथि, स्वभाव के 

अपूर्व पुरुषार्थ द्वारा क्षणभर में छूट जाती है । मोह की अति दृढ़ ग्रंथि अनादिकालीन है, क्योंकि पूर्व 
अनादिकाल में कभी उसे छेदने का यथार्थ उपाय नहीं किया है । उस मोह का छेदन करने के लिये 

आत्मा के अपूर्व पुरुषार्थ की आवश्यकता है, वह पुरुषार्थ अपने हाथ में है; स्वयं जागृत होकर शुद्ध 

आत्मस्वभावोन्मुख होने का सम्यक्‌ पुरुषार्थ करे तो उसी क्षण मोह की अति दृढ़ दुर्ग्रन्थि का छेदन 

हो जाये। जहाँ स्वयं अपने स्वभाव में एकाग्र हुआ, वहाँ परभाव में से एकाग्रता छूट गई और मोह 
का नाश हो गया। 

--इसप्रकार शुद्ध आत्मा की उपलब्धि से मोह का नाश होता है । 

[-- श्री प्रवचनसार गाथा १९४ के प्रवचन से ] 
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राणपुर में जिनमन्दिर का 

शिलारोपण 
परमपूज्य सद्गुरुदेव श्री कानजी स्वामी के प्रभाव से वीतरागी जैनधर्म की प्रभावना दिन- 

प्रतिदिन बढ़ रही है, और जगह-जगह जिनमन्दिर बन रहे हैं । पौष कृष्णा प्रतिपदा के दिन राणपुर 

में श्री महावीर भगवान के जिनमंदिर की शिलारोपण विधि पोरबन्दर निवासी सेठ श्री नेमीदास 

खुशालभाई के सुहस्त से हुई थी। शिलारोपण विधि के बाद सेठ श्री नेमिदासभाई ने उल्लासपूर्ण 

प्रासंगिक प्रवचन किया था और पूज्य गुरुदेव के प्रताप से ऐसे मंगलप्रसंग पुनः पुनः प्राप्त होते रहें 

“ऐसी भावना के साथ २५०१) अपने नाम से तथा २५०१ अपनी धर्मपत्नी के नाम से राणपुर के 

जिनमन्दिर को अर्पण किये थे | अन्य मुमुनक्षुओं ने भी उललासपूर्बक रकमें प्रदान की थीं और कुल 

फंड १२६०० ) से भी अधिक हुआ था--जिसमें श्री जैन स्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट की ओर से आये 

हुए २००१) का भी समावेश हो जाता है | 
इस मंगल प्रसंग पर राणपुर के सेठ श्री प्रेमचन्दभाई तथा श्री नारायणभाई आदि भक्तजनों 

को अत्यन्त उल्लास था। सोनगढ़ से पूज्य बहिन श्री बहिन के आ जाने से इस प्रसंग की शोभा और 

बढ़ गई tt | 

इस मंगल प्रसंग की प्राप्ति के लिये राणपुर के मुमुक्षुओं को धन्यवाद | 
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    परम पूज्य सद्गुरुदेव श्री कानजीस्वामी के आध्यात्मिक प्रवचनों का 

अपूर्व लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुस्तकों की--     

अवश्य स्वाध्याय करें 
समयसार प्रवचन भाग १ ६). मूलमें भूल 111) 

समयसार प्रवचन भाग २ ५) मुक्ति का मार्ग i) 

समयसार प्रवचन भाग ३ ४॥) . अनुभवप्रकाश Il) 

समयसार (हिंदी ) अष्टपाहुड़ ३) 

(मूल संस्कृत टीका सहित) १०). चिद्विलास १८) 

प्रवचनसार हिंदी दसलक्षणधर्म Il) 
(मूल संस्कृत टीका सहित) ५). जैनबालपोथी |) 

आत्मावलोकन १)  लघुजेनसिद्धान्त प्रवेशिका Iu 

मोक्षमार्ग-प्रकाशक की किरणें RE) सम्यकृदर्शन २) 

द्वादशानुप्रेक्षा २) ौऊस्तोजत्रत्रयी I=) 
अध्यात्मपाठ्संग्रह ५ ॥) भेदविज्ञानसार २) 

समयसार पद्यानुवाद |). पंचमेरु पूजन Il) 

निमित्तनैमित्तिक संबंध क्या है ? =) Il 

“आत्मधर्म मासिक वार्षिक मूल्य... ३) (डाकव्यय अतिरिक्त) 

आत्मधर्म फाइलें | 
प्रत्येक का ३॥) 

PR RHEL वर्ष मिलने का पता-- 
कुछ फाईलों का मूल्य २२॥) होता है लेकिन श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट 
एक साथ लेने पर १७॥) aang (ARB)             

  

मुद्रक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, अनेकान्त मुद्रणालय, वललभ-विद्यानगर 
प्रकाशक : श्री जैन स्वाध्याय मंदिर टूस्ट सोनगढ़ के लिये--जमनादास माणेकचंद रवाणी
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