






પ્રસ્તાવના

અહો ઉપકાર િજનવરનો, કંુદનો ધ્વિન િદવ્યનો,
િજનકંુદ ધ્વિન આપ્યા, અહો તે ગુરુ કહાનનો.

વતર્ માન શાસન નાયક મહાવીર ભગવાનથી પ્રગટ થયેલી
િદવ્યધ્વિનની પરંપરામાં કાિળકાળ સવર્જ્ઞ એવા શ્રી કંુદકંુદાચાયર્ દેવ ૨૦૦૦
વષર્ પૂવેર્ થયા. તેઓશ્રીએ વતર્ માન મહાિવદેહકે્ષતે્ર િબરાજમાન શ્રી
સીમંધર ભગવાનની સુખાનંદથી વહેતી િદવ્યદેશનાને પ્રત્યક્ષ સદેહે ત્યાં
જઈ સાક્ષાત મૂિર્ત​મંત કરીને ભારતકે્ષત્રમાં લાવીને દ્રવ્યાનુયોગની ધારા પુનઃ
પ્રવાિહત કરીને િદ્વતીય શુ્રતસ્કન્ધમાંના સમયસાર આિદ પાંચ પરમાગમોની
રચના કરી. ત્યારબાદ ૧૦૦૦ વષર્ પૂવેર્ આ કાળના હાલતા-ચાલતા
િસદ્ધ એવા શ્રી અમૃતચંદ્રાચાયર્ દેવ થયા. તેમણે સમયસાર આિદ અનેક
શાસ્ત્રોની ટીકા કરી. આ પરંપરામાં મોક્ષમાગર્ લગભગ લોપ જેવો જ થઇ
ગયેલો. તેવામાં જ જૈનશાસનમાં એકઆધ્યાિત્મક મહાપુરુષઆત્મજ્ઞસંત
િનષ્કારણ કરુણાના સાગર અને ભાિવ તીથાર્ િધરાજ એવા િનભર્ ય-નીડર
અને િનઃશંક િંસ​હપુરુષ પરમ પૂજ્ય શ્રી કાનજીસ્વામીનો જન્મ થયો. તે
પુરુષે આચાયાેર્ ના હૃદયમાં પેસીને ચારે પડખેથી શાસ્ત્રોનો િનચોડ કાઢીને
પરમગામના રહસ્યોને પોતાની પ્રજ્ઞાથી આત્મસાત્ કરીને ભવ્ય જીવોના
શે્રયાથેર્ ૪૫ વષર્ સુધી અતૂટ ધારાથી દેશનાની શંૃખલા વરસાવીને અસંખ્ય
જીવોને આધ્યાિત્મક વાતાવરણમાં તરબોળ કરી દીધા. ઘણા જીવોએ
પૂજ્ય ગુરુદેવશ્રીના િનિમતે પોતાના આત્મસ્વરૂપને સમજીને આત્મસાત્
કયુર્ં .
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પૂજ્ય ગુરુદેવશ્રીના ૪૫ વષર્ ના સોનગઢના સુવણર્ કાળ દરમ્યાન અનેક
િશષ્યરત્ન થયા. તેમના એક પ્રમુખ િશષ્યરત્ન એવા આદરણીય પૂજ્ય
”ભાઈશ્રી” લાલચંદભાઈ થયા. પૂજ્ય ભાઈશ્રીએ ઘણો સમય સોનગઢ
પૂજ્ય ગુરૂદેવશ્રીની િનશ્રામાં રહી આચાયર્ ભગવંતોના મૂળ તાિત્વક
રહસ્યોને પોતાના જ્ઞાન સરોવરના પ્રકાશ સાથે મેળવીને આચાયર્ ભગવાન
તથા પૂજ્ય ગુરુદેવશ્રીએ જે રીતે શુદ્ધાત્માનંુ રહસ્ય ચારે પડખેથી િવસ્તૃત
કરેલ છે તેને બરાબર અવધારીને છઠ્ઠી ગાથાના િનિમતે્ત પોતાના શુદ્ધાત્માનો
સ્પશર્ કરી અતીિન્દ્રય આનંદનો સ્વાદ ચાખી લીધો.

પૂજ્ય ભાઇશ્રીની વાણીમાં ભેદજ્ઞાનની ભવ્યતા નીતરતી હોય છે,
અને કતાર્ બુિદ્ધ અને જ્ઞાતાબુિદ્ધ છોડાવીને આત્મસ્વભાવને આત્મસાત્
કેમ કરવો તેની અપૂવર્ િવિધ જેાવા મળે છે. તેમના પ્રવચનોમાં
દ્રિષ્ટપે્રરક જ્ઞાનના િવષયની અગાધ સ્પષ્ટતા અને જ્ઞાન ઉપયોગના િવિવધ
પડખાનંુ સૂક્ષ્મ સ્પષ્ટીકરણ સરળ ભાષામાં જેાવા મળે છે. તેઓએ
”જાણનારો જણાય છે, ખરેખર પર જણાતંુ નથી” એવો અપૂવર્ મંત્ર આપી
ભેદજ્ઞાનની ભવ્યાતીત િવિધ બતાવી સ્વાનુભવગમ્ય સુમધુર તત્ત્વસભર
વાણી વરસાવી િસદ્ધાંતોની સિરતા વહાવી છે.

તેમના આ સુત્રનંુ ઉતૃ્કષ્ટ િવશે્લષણ સમયસાર કળશ ૨૭૧ ના
પ્રવચનોમાં થયેલ છે - કે કેવી રીતે જાણનારો જ જણાય છે અને પર
જણાતંુ જ નથી, કેવી રીતે જે્ઞયાકાર હોવાના સમયે જ્ઞાન જ્ઞાનાકાર જ
રહી ગયંુ છે, અને કેવી રીતે જે્ઞયાકાર જ્ઞાનના કલ્લોલો ઉછળતા હોવા
છતાં જ્ઞાયક જ જણાય રહ્યો છે. આવો ખ્યાલ આવતા અને ભેદજ્ઞાન
કરતા કે પર જણાતંુ હોવા છતાં હંુ પરનો જાણનાર નથી, અને તેવા
જ્ઞાનસ્વભાવી જ્ઞાયક ઉપર લક્ષ કરતા દ્રિષ્ટ દ્રવ્ય ઉપર અહમ કરે છે,
જેથી જીવને િનિર્વ​કલ્પ સ્વસંવેદનરૂપ અનુભૂિત થાય છે. આવા અનુભવ
પશ્ચાત સિવકલ્પ દશામાં સાધક જીવને પરનો જાણનાર હોવાનો રાગ નથી
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પરંતુ હંુ જ જ્ઞાતા, હંુ જ જ્ઞાન, અને હંુ જ જે્ઞય એવો ભેદરૂપ િવકલ્પ
રહે છે, અને ભેદજ્ઞાન દ્વારા જયારે તેને સવર્ ભેદોથી રિહત એવા અભેદ
જ્ઞાતા-જ્ઞાન-જે્ઞયરૂપ વસ્તુમાત્ર ઉપર દ્રિષ્ટ થાય છે ત્યારે ફરીવાર િનિર્વ​કલ્પ
દશા આવે છે. આવી જ્ઞાનની સંુદર વ્યવસ્થાનંુ વણર્ ન આ કળશ અને
પ્રવચનોમાં જેાવા મળે છે.

આ પુસ્તકમાં પૂજ્ય ભાઇશ્રીના LA394, LA395, LA396, અને
LA397 એવા ચાર પ્રવચનોને અક્ષરશઃ રૂપમાં પ્રકાિશત કરવામાં આવેલ
છે. અક્ષરશઃ પ્રવચન લખવાનંુ, ટાઇિંપ​ગનંુ અને પૂ્રફરીિંડ​ગનંુ કાયર્ (અને તે
સંબંધીનો ખચર્ ) પૂજ્યલાલચંદભાઈ અમરચંદભાઈ મોદી અક્ષરશઃ પ્રવચન
ટીમે કરેલ છે. બધા પ્રવચનોનંુ ફાઇનલ પૂ્રફરીિંડ​ગ બીનાબેન ચેતનભાઇ
મહેતા દ્વારા થયેલ છે. સંસ્થા આ કાયર્ બદલ બધાનો આભાર વ્યક્ત કરે
છે.

આ પુસ્તકનંુ કવર આટર્ અમરભાઇ પોપટ (Design Scope) દ્વારા
અને િપ્રિંન્ટ​ગ તથા બાઈન્ડીંગનંુ કાયર્ ધમેર્શભાઈ શાહ (Sharp Offset
Printers) દ્વારા થયેલ છે. સંસ્થા તેમનો આભાર માને છે. આ શાસ્ત્ર
atmadharma.com અને atmadharma.org ઉપર ઉપલબ્ધ છે.

આ પુસ્તકનો સ્વરૂપના લકે્ષ સ્વાધ્યાય કરી અધ્યાત્મના માગેર્ આગળ
વધી સવેર્ જીવો મોક્ષમાગર્ માં પ્રયાણ કરે તેવી અંતરમનની મંગલ પિવત્ર
ભાવના. આ પુસ્તકના લેખનમાં કે પ્રકાશનમાં કે ક્યાંય પણ અમારી ભૂલ
રહી ગઈ હોય તો હૃદયપૂવર્ ક ક્ષમા માંગીએ છીએ.

લી. ટ્ર સ્ટીશ્રી,
શ્રી કંુદકંુદ ક્હાનામૃત પ્રભાવના મંિદર ટ્ર સ્ટ, રાજકોટ
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પ્રિન્ટેડ અને ઓનલાઈન પુસ્તક વચ્ચેનો તફાવત

પ્રવચન LA394-LA397 પૂજ્ય લાલચંદભાઈની અક્ષરશઃ પ્રવચન 
ટીમ દ્વારા 1 એપ્રિલ 2023ના રોજ  AtmaDharma.com પર યુનિકોડ 
ફોર્મેટમાં પ્રકાશિત કરવામાં આવ્યા હતા.

શ્રી કુંદકુંદ કહાનામૃત પ્રભાવના મંદિર ટ્ર સ્ટે  15  જૂન  2024  ના 
રોજ આ પુસ્તક પ્રકાશિત કરવા  માટે  AtmaDharma.com  ના  આ 
અક્ષરશઃ પ્રવચનોનો ઉપયોગ કર્યો હતો.  ટ્ર સ્ટે  તેનું પુનઃ પ્રૂફરીડિંગ કર્યું 
હતું અને આ પુસ્તકમાં નાના ફેરફારો કર્યા હતા.

જો કે  ટ્ર સ્ટ ફેરફારો  અથવા અપડેટ  કરેલા  પ્રવચનોની વિગતો 
યુનિકોડ ફોર્મેટમાં  પ્રદાન કરવામાં અસમર્થ હતું, તેથી:-

1) html, pdf  અને સબટાઈટલ ફોર્મેટમાં  AtmaDharma.com 
પર પહેલેથી જ ઉપલબ્ધ અક્ષરશઃ પ્રવચનો આ પુસ્તક સાથે સુમેળમાં 
નહીં  હોય અને

2) ભવિષ્યમાં આ પુસ્તકમાં ભૂલો સુધારવાનું શક્ય બનશે નહીં .

તેથી,  ટ્ર સ્ટની  સમ્મતી  થી,  ઓનલાઈન  પુસ્તકના  પ્રવચનોને 
AtmaDharma.com  પર  પહેલેથી  ઉપલબ્ધ  ઓરિજિનલ  સાથે 
બદલવામાં આવ્યા છે.

ટ્ર સ્ટે  પુષ્ટિ  કરી  છે  કે  પુસ્તક  પ્રકાશિત  કરવા  માટે  તેઓએ 
પ્રવચનોમાં જે  ફેરફારો કર્યા હતા તે  "થોડા હતા અને અવગણી શકાય 
છે".

3a Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1
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प्रस्तावना
अहो उपकार िजनवरनो, कंुदनो ध्विन िदव्यनो,
िजनकंुद ध्विन आप्या, अहो ते गरुु कहाननो।

वतर्मान शासन नायक महावीर भगवान से प्रगट हुई िदव्यध्विन की
परंपरा में , किदलकाल सवर्ज्ञ ऐसे श्री कंुदकंुदाचायर्देव दो हज़ार वषर् पवूर्
हुए। श्री कंुदकंुददेव ने वतर्मान में महािदवदेह के्षत्र में िवराजमान श्री सीमंधर
भगवान की सखुानंद से बहती हुई िदव्य-देशना को प्रत्यक्ष सदेह वहाँ जाकर
साक्षात् मरू्ितͅमंत िकया एवं भरतके्षत्र में उसे लाकर िद्वतीय श्रतुस्कंध के
समयसार आिद पंचपरमागमाें की रचना की। उसके बाद आज से एक
हज़ार वषर् पवूर् वतर्मान काल के चलते-िफरते िसद्ध ऐसे श्री अमृतचंद्राचायर्देव
हुए िजन्हाें ने समयसार आिद अनेक शास्त्राें की टीका की। इस परंपरा में
मोक्षमागर् प्रायः लपु्त जैसा ही हो गया था। उसी काल में ही जैनशासन में
एक आध्याित्मक महापरुुष, आत्मज्ञसंत, िनष्कारण करुणा के सागर और
भावी ितथार्िदधराज ऐसे िनभर्य-िनडर और िनशंक िंसͅहपरुुष परम पजू्य श्री
कानजीस्वामी का जन्म हुआ। उन्हाें ने आचायर् के ह्रदय में बैठकर चाराें ओर
से शास्त्राें का िनचोड़ िनकालकर परमागमाें के रहस्याें को अपनी प्रज्ञा से
आत्मसात् करके, भव्य जीवाें के शे्रयाथर् ४५ साल तक अटूट धारा से देशना
की शंृखला बरसा कर असंख्य जीवाें को आध्याित्मक वातावरण में िभगो
िदया। बहुत सारे जीवाें ने गरुुदेवश्री के िनिमत्त से अपने आत्मस्वरूप को
समझकर आत्मसात् िकया।

पजू्य गरुुदेवश्री के ४५ साल के सोनगढ़ के सवुणर्काल दरम्यान अनेकाें
िशष्य रत्न हुए। उनमें से एक प्रमखु िशष्य रत्न ऐसे आदरणीय पजू्य
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भाईश्री लालचंदभाई हुए। पजू्य भाईश्री ने बहुत समय तक सोनगढ़ में पजू्य
गरुुदेवश्री की छत्रछाया में रहकर, आचायर् भगवंताें के मलू ताित्त्वक रहस्याें
को अपने ज्ञान सरोवर के प्रकाश के साथ िमलान करके, आचायर् भगवान
और पजू्य गरुुदेवश्री ने िजस तरह से शदु्धात्मा का रहस्य चाराें ओर से िवस्तृत
िकया हैं , उसे भली-भाँित अवधारण करके छठवीं गाथा के िनिमत्त से अपने
शदु्धात्मा को स्पशर् करके अतीिंद्रͅय आनंद का स्वाद चख िलया।

पजू्य भाईश्री की वाणी में भेदज्ञानकी भव्यता बहती है, और कत्तार्बिुद्ध
और ज्ञाताबिुद्ध को त्यागकर आत्मस्वभाव को कैसे आत्मसात् करना उसकी
अपवूर् िविध देखने में आित है। उनके प्रवचनो में द्रिष्टपे्ररक ज्ञान के िवषय
की गहन स्पष्टता एवं ज्ञान उपयोग के िविभन्न पहलआुें का सरल भाषा में
स्पष्टीकरण देखने को िमलता है। उन्हाें ने "जानने वाला जानने में आ रहा
है, वास्तव में पर जानने में नहीं आ रहा" एसा अपवूर् मंत्र देकर, भेदज्ञान
की भव्यातीत िविध बताकर, स्वानभुवगम्य समुधरु तत्त्वसभर वाणी को
बरसाकर िसद्धांतोकी सिरता बहाइ है।

उनके यह सतु्र का उत्कु्रष्ट िवशे्लषण समयसार कलश २७१ के प्रवचनाें
में हुआ है - की कैसे जाननहार ही जानने में आ रहा है और पर कभी जानने
में आता ही नहीं है, कैसे जे्ञयाकार होने के समय ज्ञान ज्ञानाकार ही रह गया
है, और कैसे जे्ञयाकार ज्ञानके तरंग उछलते होने पर भी ज्ञायक ही जानने
में आ रहा है। ऐसा ख्याल आते ही और भेदज्ञान करते ही के पर जानने
में आने पर भी मैं पर को जानता नहीं हँू, और ऐसे ज्ञानस्वभावी ज्ञायक
के ऊपर लक्ष करते ही दृिष्ट द्रव्य के ऊपर अहम् करती है और जीव को
िनर्िवͅकल्प स्वसंवेदनरूप अनभुिूत होती है। ऐसे अनभुव पश्चात सिवकल्प
दशा में साधक जीव को पर के जाननहार होने का राग तो नहीं है परन्तु मैं
ही ज्ञाता, मैं ही ज्ञान, और मैं ही जे्ञय ऐसा भेदरूप िवकल्प रहता है और
भेदज्ञान द्वारा जब उसको सवर् भेदो से रिहत ऐसे अभेद ज्ञाता-ज्ञान-जे्ञयरूप
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वस्तमुात्र के ऊपर दृिष्ट होती है तब िफर से िनर्िवͅकल्प दशा आती है। ऐसी
ज्ञान की सनु्दर व्यवस्था का वणर्न यह कलश और प्रवचनाें में आया है।

इस पसु्तक में पजू्य भाईश्री के LA394, LA395, LA396, और
LA397 ऐसे चार प्रवचनो को अक्षरशः रूप में प्रकािशत िकया गया है।
अक्षरशः प्रवचनो का लेखन, टाईिंपͅग और प्रफूरीिंडͅग का कायर् (और उसके
सम्बंिधत खचर्) पजू्य लालचंदभाई अमरचंदभाई मोदी अक्षरशः प्रवचन टीम
ने िकया है। सभी प्रवचनाें का फाईनल प्रफूरीिंडͅग बीनाबेन चेतनभाई मेहता
द्वारा िकया गया है। संस्था इस कायर् के िलए सभी का आभार व्यक्त करती
है।

इस पसु्तक का कवर आटर् अमरभाई पोपट (Design Scope) के
द्वारा और िंप्रͅिंटͅग और बाइंिंडͅग का कायर् धमर्ेशभाई शाह (Sharp Offset
Printers) के द्वारा िकया गया है। संस्था उनका आभार व्यक्त करती है।
यह पसु्तक atmadharma.com और atmadharma.org पर उपलब्ध
है।

इस पसु्तक का स्वरुप के लक्ष से स्वाध्याय करके अध्यात्म के मागर्
पर आगे बढ़ कर सभी जीव मोक्षमागर् पर प्रयाण करे ऐसी अन्तरमन की
मंगल पिवत्र भावना। इस पसु्तक के लेखन में और प्रकाशन में कही भी
हमारी भलू रह गयी हो तो उसके िलए हम हृदयपवूर्क क्षमा मांगते है।

ली. ट्रस्टीश्री,
श्री कंुदकंुद कहानामृत प्रभावना मंिदर ट्रस्ट, राजकोट
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मुद्रित और ऑनलाइन पुस्तक के  बीच अंतर

प्रवचन  LA394-LA397  को  पूज्य  लालचंदभाई  की  अक्षरशः  
प्रवचन टीम द्वारा 1 अप्रैल 2023 को AtmaDharma.com पर यूनिकोड 
प्रारूप में प्रकाशित किए गए थे।

श्री कुं दकुं द कहानामृत प्रभावना मंदिर ट्र स्ट ने  15 जून 2024 को 
इस पुस्तक को प्रकाशित करने  के  लिए  AtmaDharma.com  के  इन 
अक्षरशः  प्रवचनों का उपयोग किया। ट्र स्ट ने इन्हें दोबारा प्रूफरीड किया 
और इस पुस्तक में मामूली बदलाव किये।

ट्र स्ट किए गए परिवर्तनों या अपडेट किए गए प्रवचनों का विवरण 
यूनिकोड फॉर्मेट में प्रदान करने में असमर्थ था, इसलिए:-

1)  HTML,  पीडीएफ  और  सबटाइटल  फॉर्मेट  में 
AtmaDharma.com  पर  पहले  से  ही  उपलब्ध अक्षरशः  प्रवचन  इस 
पुस्तक के  अनुरूप नहीं  होंगे और

2) भविष्य में इस पुस्तक की त्रुटियों को सुधारना संभव नहीं  होगा।

इसलिए,  ट्र स्ट की सम्मति से,  ऑनलाइन पुस्तक के  प्रवचनों को 
AtmaDharma.com पर पहले से  उपलब्ध मूल प्रवचनों से  बदल दिया 
गया है।

ट्र स्ट ने पुष्टि की है कि पुस्तक को प्रकाशित करने के  लिए उन्होंने 
प्रवचनों में जो बदलाव किए थे वे "बहुत कम एवं नगण्य" थे।

6a Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1
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શ્રી સમયસારજી સ્તુિત
(હિરગીત)

સંસારી જીવનાં ભાવમરણો ટાળવા કરુણા કરી,
સિરતા વહાવી સુધા તણી પ્રભુ વીર ! તે સંજીવની;

શોષાતી દેખી સિરતને કરુણાભીના હૃદયે કરી
મુિન કંુદ સંજીવની સમયપ્રાભૃત તણે ભાજન ભરી

(અનુષુ્ટપ)
કંુદકંુદ રચ્યંુ શાસ્ત્ર, સાિથયા અમૃતે પૂયાર્ ,

ગં્રથાિધરાજ! તારામાં ભાવો બ્રહ્માંડના ભયાર્ .
(િશખિરણી)

અહો! વાણી તારી પ્રશમરસ-ભાવે નીતરતી,
મુમુકુ્ષ ને પાતી અમૃતરસ અંજિલ ભરી ભરી;
અનાિદની મૂછાર્ િવષ તણી ત્વરાથી ઊતરતી,
િવભાવેથી થંભી સ્વરૂપ ભણી દોડે પિરણિત.

(શાદુર્ લિવક્રીિડત)
તંુ છે િનશ્ચયગં્રથ ભંગ સઘળા વ્યવહારના ભેદવા,
તંુ પ્રજ્ઞછીણી જ્ઞાનને ઉદયની સંિધ સહુ છેદવા;

સાથી સાધકનો, તંુ ભાનુ જગનો, સંદેશ મહાવીરનો,
િવસામો ભવક્લાંતના હૃદયનો, તંુ પંથ મુિક્ત તણો.

(વસંતિતલકા)
સુણ્યે તને રસિનબંધ િશિથલ થાય,
જાણ્યે તને હૃદય જ્ઞાની તણાં જણાય;
તંુ રુચતાં જગતની િરુચ આળસે સૌ,
તંુ રીઝતાં સકલ જ્ઞાયકદેવ રીઝે.

(અનુષુ્ટપ)
બનાવંુ પત્ર કંુદનનાં, રત્નોના અક્ષરો લખી;
તિથાપ કંુદસૂત્રોનાં અંકાયે મૂલ્ય ના કદી.
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श्री समयसारजी स्तिुत
(हिरगीत)

संसारी जीवनां भावमरणो टाळवा करुणा करी,
सिरता वहावी सधुा तणी प्रभु वीर! तें संजीवनी;
शोषाती देखी सिरतने करुणाभीना हृदये करी,

मिुद कंुद संजीवनी समयप्राभृत तणे भाजन भरी।
(अनषुु्टप)

कंुदकंुद रच्युं शास्त्र, सािथया अमृते पयूार्,
गं्रिथाधराज! तारामां भावो ब्रह्मांडना भयार्।

(िशखिरणी)
अहो! वाणी तारी प्रशमरस-भावे नीतरती,
ममुकुु्षने पाती अमृतरस अंजिल भरी भरी;
अनािदनी मछूार् िवष तणी त्वराथी उतरती,

िवभावेथी थंभी स्वरूप भणी दोडे पिररणित।
(शादूर्लिविक्रीडत)

तुं छे िदनश्चय गं्रथ भंग सघळा व्यवहारना भेदवा,
तुं प्रज्ञाछीणी ज्ञान ने उदयनी संिध सहु छेदवा;

साथी साधकनो, तुं भानु जगनो, संदेश महावीरनो,
िवसामो भवक्लांतना हृदयनो, तुं पंथ मिुक्त तणो।

(वसंतितलका)
सणु्ये तने रसिदनबंध िशिथल थाय,
जाण्ये तने हृदय ज्ञानी तणां जणाय;
तुं रुचतां जगतनी िरुच आळसे सौ,
तुं रीझतां सकलज्ञायकदेव रीझे।

(अनषुु्टप)
बनावुं पत्र कंुदननां, रत्नोना अक्षरो लखी;

तथािदप कंुदसतू्रोनां अंकाये मलू्य ना कदी।
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શ્રી સદગુરુદેવ સ્તુિત
(હિરગીત)

સંસારસાગર તારવા િજનવાણી છે નૌકા ભલી,
જ્ઞાની સુકાની મળ્યા િવના એ નાવ પણ તારે નહીં;
આ કાળમાં શુદ્ધાત્મજ્ઞાની સુકાની બહુ બહુ દોહ્યલો,

મુજ પુણ્ય રાિશ ફળ્યો અહો! ગુરુ કહાન તંુ નાિવક મળ્યો.
(અનુષુ્ટપ)

અહો! ભક્ત િચદાત્માના, સીમંધર-વીર-કંુદના!
બાહ્યાંતર િવભવો તારા, તારે નાવ મુમુકુ્ષનાં.

(િશખિરણી)
સદા દૃિષ્ટ તારી િવમળ િનજ ચૈતન્ય નીરખે,
અને જ્ઞિપ્તમાંહી દરવ-ગુણ-પયાર્ ય િવલસે;
િનજાલંબીભાવે પિરણિત સ્વરૂપે જઈ ભળે,
િનિમત્તો વ્યવહારો િચદઘન િવષે કાંઈ ન મળે.

(શાદુર્ લિવક્રીિડત)
હૈયંુ ‘સત્ સત્, જ્ઞાન જ્ઞાન” ધબકે ને વજ્ર વાણી છૂટે,
જે વજે્ર સુમુમુકુ્ષ સત્વ ઝળકે પરદ્રવ્ય નાતો તૂટે;

- રાગદે્વષ રુચે ન, જંપ ન વળે ભાવંેિદ્રમાં - અંશમાં,
ટંકોત્કીણર્ અકંપ જ્ઞાન મિહમા હૃદયે રહે સવર્ દા.

(વસંતિતલકા)
િનતે્ય સુધાઝરણ ચંદ્ર ! તને નમંુ હંુ,
કરુણા અકારણ સમુદ્ર! તને નમંુ હંુ;
હે જ્ઞાનપોષક સુમેઘ! તને નમંુ હંુ,

આ દાસના જીવનિશલ્પી! તને નમંુ હંુ.
(સ્ત્રગ્ધરા)

ઊંડી ઊંડી, ઊંડેથી સુખિનિધ સત્તના વાયુિનતે્ય વહંતી,
વાણી િચન્મૂિર્ત​! તારી ઉર-અનુભવના સૂક્ષ્મ ભાવે ભરેલી

ભાવો ઊંડા િવચારી, અિભનવ મિહમા િચત્તમાં લાવી લાવી,
ખોયેલંુ રત્ન પામંુ, -મનરથ મનનો; પૂરજેા શિક્તશાળી!
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श्री सदगरुुदेव स्तिुत
(हिरगीत)

संसारसागर तारवा िदजनवाणी छे नौका भली,
ज्ञानी सकुानी मळ्यािवना ए नाव पण तारे नहीं;

आ काळमां शदु्धात्मज्ञानी सकुानी बहु बहु दोह्यलो,
मजु पणु्य रािश फळ्यो अहो ! गरुु कहान तुं नािवक मळ्यो।

(अनषु्टप)
अहो ! भक्त िदचदात्माना, सीमंधर-वीर-कंुदना!

बाह्यांतर िवभवो तारा, तारे नाव ममुकुु्षनां।
(िशखिरणी)

सदा द्रिष्ट तारी िवमळ िनज चैतन्य नीरखे,
अने ज्ञिप्तमांही दरव-गणु-पयार्य िवलसे;

िनजालंबीभावे पिररणित स्वरूपे जई भळे,
िनिमत्तो व्यवहारो िचदघन िवषे कांई न मळे।

(शादूर्लिविक्रीडत)
हैयुं ‘सत सत, ज्ञान ज्ञान’ धबके ने वज्र वाणी छूटे,

जे वजे्र समुमुकुु्ष सत्त्व झळके परद्रव्य नातो तटेू;
- रागदे्वष रुचे न, जंप न वळे भावें िद्रमां - अंशमां,
टंकोत्कीणर् अकंप ज्ञान मिहमा हृदये रहे सवर्दा।

(वसंतितलका)
िनत्ये सधुा झरण चंद्र ! तने नमुं हंु,
करुणा अकारण समदु्र ! तने नमुं हंु;

हे ज्ञानपोषक समेुघ ! तने नमुं हंु,
आ दासना जीवनिशल्पी ! तने नमुं हंु।

(स्रग्धरा)
ऊंडी ऊंडी, ऊंडेथी सखुिनिध सत्तना वायु िनत्ये वहंती,
वाणी िचन्मरू्ितͅ ! तारी उर-अनभुवना सकू्ष्म भावे भरेली;

भावो ऊंडा िवचारी, अिभनव मिहमा िचत्तमां लावी लावी,
खोयेलुं रत्न पामुं , - मनरथ मननो; परूजो शिक्तशाळी!
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િજનજીની વાણી ભલી રે

સીમંધર મુખથી ફૂલડાં ખરે,
એની કંુદકંુદ ગંૂથે માળ રે,

િજનજીની વાણી ભલી રે...
વાણી ભલી, મન લાગે રળી,
જેમાં સાર-સમય િશરતાજ રે,

િજનજીની વાણી ભલી રે...
ગંૂથ્યાં પાહુડ ને ગંૂથ્યંુ પંચાિસ્ત,
ગંૂથ્યંુ પ્રવચનસાર રે,

િજનજીની વાણી ભલી રે...
ગંૂથ્યંુ િનયમસાર, ગંૂથ્યંુ રયણસાર,
ગંૂથ્યો સમયનો સાર રે,

િજનજીની વાણી ભલી રે...
સ્યાદ્વાદ કેરી સુવાસે ભરેલો
િજનજીની ૐકારનાદ રે,

િજનજીની વાણી ભલી રે...
વંદંુ િજનેશ્વર, વંદંુ હંુ કંુદકંુદ,
વંદંુ એ ૐકારનાદ રે,

િજનજીની વાણી ભલી રે...
હૈડે હજેા, મારા ભાવે હજેા,
મારા ધ્યાને હજેા િજનવાણ રે,

િજનજીની વાણી ભલી રે...
િજનેશ્વરદેવની વાણીના વાયરા
વાજેા મને િદનરાત રે,

િજનજીની વાણી ભલી રે...
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िजनजीनी वाणी भली रे
सीमंधर मखुथी फूलडां खरे,
एनी कंुदकंुद गूं थे माळ रे,

िजनजीनी वाणी भली रे...
वाणी भली, मन लागे रळी,
जेमां सार-समय िशरताज रे,

िजनजीनी वाणी भली रे...
गूंथ्यां पाहुड ने गूंथ्युं पंचािस्त,
गूंथ्युं प्रवचनसार रे,

िजनजीनी वाणी भली रे...
गूंथ्युं िनयमसार, गूंथ्युं रयणसार,
गूंथ्यो समयनो सार रे,

िजनजीनी वाणी भली रे...
स्याद्वाद केरी सवुासे भरेलो,
िजनजीनो ॐकारनाद रे,

िजनजीनी वाणी भली रे...
वंदंु िजनेश्वर, वंदंु हंु कंुदकंुद,
वंदंु ए ॐकारनाद रे,

िजनजीनी वाणी भली रे...
हैडे हजो, मारा भावे हजो,
मारा ध्याने हजो िजनवाण रे,

िजनजीनी वाणी भली रे...
िजनेश्वरदेवनी वाणीना वायरा
वाजो मने िदनरात रे,

िजनजीनी वाणी भली रे...
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સમયસાર કલશ ૨૭૧

જ્ઞાનમાત્ર ભાવ પોતે જ જ્ઞાન છે, પોતે જ પોતાનંુ જે્ઞય છે અને પોતે જ
પોતાનો જ્ઞાતા છે - એવા અથર્ નંુ કાવ્ય હવે કહે છે -

(શાિલની)

योऽयं भावो ज्ञानमात्रोऽहमिस्म
जे्ञयो जे्ञयज्ञानमात्रः स नैव।
जे्ञयो जे्ञयज्ञानकल्लोलवल्गन्
ज्ञानजे्ञयज्ञातृमद्वस्तमुात्रः ।।२७१।।

શ્લોકાથર્ : [यः अयं ज्ञानमात्रः भावः अहम् अिस्म सः जे्ञय-ज्ञानमात्रः
एव न जे्ञयः] જે આ જ્ઞાનમાત્ર ભાવ હંુ છંુ તે જે્ઞયોના જ્ઞાન માત્ર જ
ન જાણવો; [जे्ञय-ज्ञान-कल्लोल-वल्गन्] (પરંતુ) જે્ઞયોના આકારે થતા
જ્ઞાનના કલ્લોલો રૂપે પિરણમતો તે, [ज्ञान-जे्ञय-ज्ञातृमत्-वस्तमुात्रः जे्ञयः]
જ્ઞાન-જે્ઞય-જ્ઞાતામય વસ્તુમાત્ર જાણવો (અથાર્ ત પોતે જ જ્ઞાન, પોતે જ
જે્ઞય, અને પોતે જ જ્ઞાતા એમ જ્ઞાન-જે્ઞય-જ્ઞાતારૂપ ત્રણે ભાવો સહીત
વસ્તુમાત્ર જાણવો).

ભાવાથર્ : જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જાણનિક્રયા રૂપ હોવાથી જ્ઞાનસ્વરૂપ છે.
વળી તે પોતે જ નીચે પ્રમાણે જે્ઞયરૂપ છે. બાહ્ય જે્ઞયો જ્ઞાનથી જુદા
છે, જ્ઞાનમાં પેસતાં નથી. જે્ઞયોના આકારની ઝળક જ્ઞાનમાં આવતા
જ્ઞાન જે્ઞયાકાર રૂપ દેખાય છે પરંતુ એ જ્ઞાનના જ કલ્લોલો (તરંગો)
છે. તે જ્ઞાનકલ્લોલો જ જ્ઞાન વડે જણાય છે. આ રીતે પોતે જ
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પોતાથી જણાવાયોગ્ય હોવાથી જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જ જે્ઞયરૂપ છે. વળી
પોતે જ પોતાનો જાણનાર હોવાથી જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જ જ્ઞાતા છે. આ
પ્રમાણે જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જ્ઞાન, જે્ઞય અને જ્ઞાતા - એ ત્રણે ભાવોયુક્ત
સામાન્યિવશેષસ્વરૂપ વસ્તુ છે. ”આવો જ્ઞાનમાત્ર ભાવ હંુ છંુ” એમ
અનુભવ કરનાર પુરુષ અનુભવે છે.
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समयसार कलश २७१

ज्ञानमात्र भाव स्वयं ही ज्ञान है, स्वयं ही अपना जे्ञय है और स्वयं ही अपना
ज्ञाता है - इस अथर् का काव्य कहते हैं -

(शािलनी)
योऽयं भावो ज्ञानमात्रोऽहमिस्म
जे्ञयो जे्ञयज्ञानमात्रः स नैव।
जे्ञयो जे्ञयज्ञानकल्लोलवल्गन्
ज्ञानजे्ञयज्ञातृमद्वस्तमुात्रः ।।२७१।।

श्लोकाथर्: [यः अयं ज्ञानमात्रः भावः अहम् अिस्म सः जे्ञय-ज्ञानमात्रः
एव न जे्ञयः] जो यह ज्ञानमात्र भाव मैं हँू, वह जे्ञयाें का ज्ञानमात्र ही
नहीं जानना चािहए; [जे्ञय-ज्ञान-कल्लोल-वल्गन्] (परन्त)ु जे्ञयाें के आकार
से होनेवाले ज्ञान की कल्लोलाें के रूप में पिरणिमत होता हुआ वह
[ज्ञान-जे्ञय-ज्ञातृमत्-वस्तमुात्रः जे्ञयः] ज्ञान-जे्ञय-ज्ञातामय वस्तमुात्र जानना
चािहए। (अथार्त् स्वयं ही ज्ञान, स्वयं ही जे्ञय स्वयं ही ज्ञाता-इस प्रकार
ज्ञान-जे्ञय-ज्ञातारूप तीनाें भावयकु्त वस्तमुात्र जानना चािहए)।

भावाथर्: ज्ञानमात्र भाव ज्ञातृिक्रयारूप होने से ज्ञानस्वरूप है। और वह
स्वयं ही िनम्न प्रकार से जे्ञयरूप है। बाह्य जे्ञय ज्ञान से िभन्न है, वे ज्ञान
में प्रिवष्ट नहीं होते; जे्ञयाें के आकार की झलक ज्ञान में पड़ने पर ज्ञान
जे्ञयाकाररूप िदखाई देता है परन्तु वे ज्ञान की ही तरंगें हैं। वे ज्ञान तरंगें ही ज्ञान
के द्वारा ज्ञात होती हैं। इस प्रकार स्वयं ही स्वतः जाननेयोग्य होने से ज्ञानमात्र
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भाव ही जे्ञयरूप है। और स्वयं ही अपना जाननेवाला होने से ज्ञानमात्र भाव
ही ज्ञाता है। इस प्रकार ज्ञानमात्र भाव ज्ञान, जे्ञय और ज्ञाता-इन तीनाें भावाें
से यकु्त सामान्य-िवशेषस्वरूप वस्तु है। ऐसा ज्ञानमात्र भाव मैं हँू” इस
प्रकार अनभुव करनेवाला परुुष अनभुव करता है।
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પ્રવચન ૧ (LA૩૯૪): સમયસાર કળશ ૨૭૧
પ્રવચન રત્નાકર ભાગ ૧૧, પાનું ૨૪૧-૨૪૯
રાજકોટ, સપ્ટેમ્બર-ઓક્ટોબર ૧૯૯૦, 

 
આ શ્રી સમયસાર કળશ નંબર ૨૭૧ ઉપર અધ્યાત્મ સતપુરુષ 

પૂજ્ય શ્રી કાનજીસ્વામીના માર્મિક પ્રવચન.  પ્રવચન રત્નાકર ભાગ-૧૧. 
આ અગિયાર ભાગ આપણાં બહાર પડી ગયા છે  ને?  એમાંથી જ આ 
લીધું છે, જુદું . એમાં ઝીણાં અક્ષરો છે અગિયાર ભાગમાં. અને આ મોટા 
અક્ષરો વાંચી શકાય.  એટલે અમે જુદું  કરાવ્યું એમાંથી.  રત્નાકર ભાગ-
૧૧, પૃષ્ઠ ૨૪૮-૨૫૨ સુધી. આ હમણાં હિમતનગરમાં છપાવી છે બુકલેટ. 

સમયસાર  કળશ-૨૭૧.  જ્ઞાનમાત્ર  ભાવ  પોતે  જ  જ્ઞાન  છે. 
જ્ઞાનમાત્ર એટલે શું? કે  આત્મા. આત્માનો જે સ્વભાવ છે, આત્માનો જે 
ભાવ છે તે પોતે જ જ્ઞાન છે.  આત્મા પોતે જ જ્ઞાન છે.  જ્ઞાનમાત્ર ભાવ 
એટલે આત્મા પોતે જ જ્ઞાન છે. આત્માનું બીજું  નામ જ્ઞાન છે. આત્માનું 
એક નામ આત્મા તો છે પણ આત્માનું બીજું  નામ જ્ઞાન છે. આત્મા પોતે 
જ જ્ઞાન છે, એમ આવ્યુંને? પોતે જ જ્ઞાન છે, એક. હવે બીજું , (આત્મા) 
પોતે જ પોતાનું જ્ઞેય છે. આ (પર-પદાર્થો) જ્ઞેય નથી. 

મુમુક્ષુ: ના. જ્ઞાનની પર્યાયમાં પોતે જ જણાય છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: પોતે જ જણાય છે. માટે  પોતે, આત્મા જ - એનું 

બીજું  નામ જ્ઞેય છે.  એક નામ જ્ઞાન છે.  બીજું  નામ  (જ્ઞેય)  છે.  એ હવે 
વ્યાખ્યા આવશે.  શા માટે  જ્ઞાન છે?  શા માટે  જ્ઞેય છે?  પણ આત્માનું 
એક નામ જ્ઞાન છે, બીજું  નામ પોતે જ જ્ઞેય છે. 

હવે ત્રીજું , અને પોતે પોતાનો જ જ્ઞાતા છે. આનો (પર-પદાર્થનો) 
જ્ઞાતા  નથી.  પોતે  પોતાનો  જ્ઞાતા એટલે  જાણનાર.  પોતે  પોતાનો 
જાણનાર  છે.  એવા  અર્થનું  કાવ્ય  હવે  કહે  છે.  આ  સંસ્કૃત  છે, 
અમૃતચંદ્રઆચાર્યનું સમયસારમાંથી. બોલો બેન સંસ્કૃત:

 21 Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1

https://www.atmadharma.com/siteinfo.html
https://t.me/DhyeyPurvakGyey


योऽयं भावो ज्ञानमात्रोऽहमस्मि
ज्ञेयो ज्ञेयज्ञानमात्रः  स नैव ।
ज्ञेयो ज्ञेयज्ञानकल्लोलवल्गन्
ज्ञानज्ञेयज्ञातृमद्वस्तुमात्रः  ।।२७१।।

એનો  શ્લોકાર્થ:- જે  સમયસારમાં છેને,  એ કોપી-ટુ -કોપી આમાં 
લીધું  છે.  શ્લોકાર્થ:-  જે આ જ્ઞાનમાત્ર ભાવ હું   છું  .  જે આ જ્ઞાનમાત્ર 
ભાવ એટલે આત્મા, જ્ઞાનમય આત્મા એવો જે હું  , તે હું   છું  . તે, તે એટલે 
આ આત્મા, જ્ઞેયોના જ્ઞાનમાત્ર ન જ જાણવો.  આને  (પર-પદાર્થને) 
જાણનારો છે એવો હું   નથી. મૂળ વાત છે મૂળ. 

મુમુક્ષુ: એટલે જ્યારે જ્ઞેય જણાય છે ત્યારે હું   નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એનો (પરનો) જાણનારો હું   નથી. એનો (પરનો) 

જાણનારો હું   નથી. હું   કેવો છું ? કે  જ્ઞાનમાત્ર ભાવ હું   છું . પણ કેવો છું ? કે  
(પર)જ્ઞેયોને જાણે એવો હું   નથી.  આ  (પર)જ્ઞેયોને જાણે એવો હું   નથી. 
આ જ્ઞેયને (આત્માને) જાણે એવો તો છું . 

મુમુક્ષુ: એવો જ છું .
મુમુક્ષુ: સ્વજ્ઞેયને જાણું એવો હું   છું . 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એવો હું   છું . પર જ્ઞેયને જાણું એવો મારો સ્વભાવ 

નથી. 
મુમુક્ષુ: મારો સ્વભાવ નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: મારો સ્વભાવ નથી. 
મુમુક્ષુ: પરનો નિષેધ કરી નાખ્યો. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આ અંદરમાં જે ને જાવું હોય ને? જે ને આત્મદર્શન 

કરવા  હોય એની વાત છે.  બાકી  તો  વ્યવહારની  વાતો  તો  શાસ્ત્રમાં 
લાખો કરોડો આવે, સમજી ગયા? 

મુમુક્ષુ: દૃષ્ટિ કેમ કરવી? 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  દૃષ્ટિ કેમ કરવી આત્માની?  આત્માનો અનુભવ 
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કેમ કરવો? અનંતકાળથી એણે આ કામ નથી કર્યું.  બધુ કર્યું એણે પણ 
આત્માને જાણ્યો નથી.  જાણનારને જાણ્યો નથી.  સમજી ગયા?  એ કેમ 
જણાય? એ એની આમા વિધિ છે આખી. અનુભવની વિધિ બતાવી છે. 

જ્ઞાનમાત્ર ભાવ હું   છું   તે  એટલે આ મારો આત્મા.  તે જ્ઞેયોના 
જ્ઞાનમાત્ર,  એટલે  જ્ઞેયોને  જાણે  એવો  માત્ર એવો આત્માનો  સ્વભાવ 
નથી.  (પરંતુ) હવે  કહે  છે.  (પરંતુ)  જ્ઞેયોના  આકારે  થતા  જ્ઞાનના 
કલ્લોલોરૂપે પરિણમતો તે,  એટલે જે પોતાના જ્ઞાનમાં જ્ઞેયો જણાય 
ત્યારે જ્ઞેયને જાણનાર એમ નહિ. પણ જ્ઞેય જેમાં જણાય એવું જે  જ્ઞાન, 
એ જ્ઞાન કે  જે માં આત્મા જણાય છે. પાછું  એમા આત્મા જણાય છે એમ, 
ઓલું (પર-પદાર્થો) નહિ. 

મુમુક્ષુ: જ્ઞાન તો આત્માનું છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આત્માનું છે ને? જ્ઞેયનું ક્યાં છે? જ્ઞેયોના આકારે  

થતા જ્ઞાનના કલ્લોલોરૂપે એટલે પર્યાયોરૂપે પરિણમતો તે, કલ્લોલો 
એટલે પર્યાય. પર્યાય, જ્ઞાનની પર્યાય, પરિણમન, એને એનું નામ કલ્લોલ 
કહેવાય. જે મ સમુદ્રમાં મોજું  ઊઠે. 

મુમુક્ષુ: તરંગ ઊઠે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  તરંગ  ઊઠે,  કલ્લોલ  કહેવાય.  એમ આ જ્ઞાન 

આત્માને જાણે છે,  સમજી ગયા!  એ પર્યાયને  કલ્લોલો કહેવાય.  તે,  તે 
જ્ઞાન-જ્ઞેય-જ્ઞાતામય,  આહાહા!  ત્રણેને અભેદ કરી નાખ્યા.  જ્ઞાન પણ 
હું  , જ્ઞેય પણ હું  , અને જ્ઞાતા પણ હું  . એ-મય. ત્રણ ધર્મ છે આત્મામાં, એ-
મય, વસ્તુમાત્ર જાણવો, આહાહા! જ્ઞાન પણ હું  , જ્ઞેય પણ હું  , અને આ 
જ્ઞાતા પણ હું  .  એ ત્રણેની  વ્યાખ્યા આવશે.  હજી ટૂંકાણમાં  છે.  પછી 
એના  પરના  ગુરુદેવના  વ્યાખ્યાન  બહુ  સરસ  આવશે.  વસ્તુમાત્ર 
જાણવો (અર્થાત્ પોતે જ જ્ઞાન, જુ ઓ! ઓલું આવ્યું હતુંને? જ્ઞાનમાત્ર? 

મુમુક્ષુ: જ્ઞાનમાત્ર છે.
પૂ.  લાલચંદભાઈ: એ આવ્યું હતુંને?  એ. (પોતે જ જ્ઞાન, પોતે જ 
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જ્ઞેય  અને  પોતે  જ  જ્ઞાતા  -  એમ જ્ઞાન-જ્ઞેય-જ્ઞાતારૂપ-મય ત્રણેનું 
એકરૂપ એકમય. 

મુમુક્ષુ: અભેદ! 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: એકમય. આ તો ભેદથી સમજાવે છે  બાકી ભેદ 

એમાં  નથી,  અભેદ.  અભેદ  બતાવ્યો  એમ.  જ્ઞાતારૂપ.  જ્ઞાન-જ્ઞેય-
જ્ઞાતારૂપ ત્રણે ભાવો સહિત વસ્તુમાત્ર જાણવો).  આવી વસ્તુ મારી 
છે. હું   જ જ્ઞાન, હું   જ જ્ઞેય અને હું   જ જ્ઞાતા. મારે કાંઇ બહાર જોવાનું રહ્યું 
નહિ. 

મુમુક્ષુ: બધા પરદ્રવ્યોનો નિષેધ થઈ ગયો. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: નિષેધ થઈ ગયો. 
મુમુક્ષુ: પોતામાં આવી ગયો.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  પરને  જાણવાનો  નિષેધ  થઈ  ગયો.  પોતામાં 

આવી ગયો,  આહાહા!  હજી આપણે તો આ ટૂંકું  લઇએ છીએ.  પછી 
ગુરુદેવના  વ્યાખ્યાનો  આના  ઉપર  વિસ્તારથી  આવશે.  ટૂંકાણમાં 
લખાણ છે. 

ભાવાર્થ:-  જ્ઞાનમાત્ર ભાવ,  હવે જ્ઞાનની વ્યાખ્યા કરે છે.  જ્ઞાન, 
જ્ઞેય  અને  જ્ઞાતા,  ત્રણ શબ્દો  હતા  ને?  તો  જ્ઞાનની  વ્યાખ્યા,  પહેલા 
શબ્દની  કરે  છે.  કે જ્ઞાનમાત્ર  ભાવ  જાણનક્રિયારૂપ  હોવાથી 
જ્ઞાનસ્વરૂપ છે.  આત્મામાં જાણવાની ક્રિયા થાય છે.  જાણવાની ક્રિયા 
થાય છે માટે  આત્માનું નામ જ્ઞાન છે. જે માં જાણવાની ક્રિયા થાય, એનું 
નામ  જ્ઞાન  છે.  એટલે  હું   જ્ઞાનસ્વરૂપ  છું .  જ્ઞાનમાત્ર  ભાવ 
જાણનક્રિયારૂપ  હોવાથી, આહાહા!  કરવાની  ક્રિયા  નથી  થતી. 
જાણવાની ક્રિયા થાય છે. રાગને કરે અને પરને કરે એવી ક્રિયા નહિ. 

મુમુક્ષુ: એનો સ્વભાવ જ છે જાણવું-જાણવું. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હા!  જાણવું-જાણવું-જાણવું,  એ એનો સ્વભાવ 

છે. જાણનક્રિયારૂપ હોવાથી, એમ! થવાથી નહિ, હોવાથી. ત્રણેકાળ, 
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હોવાથી. થાય, થવું ને થશે એમ નહિ, હોવાથી.
મુમુક્ષુ: કાયમ છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: બસ! 
મુમુક્ષુ: કરવાથી કે  થવાથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  થવાથી,  કરવાથી  કે  કોઇ કરે તો  થાય,  એમ 

નહિ. પોતે કરે તો થાય, એમ નહિ. સ્વભાવ જ છે. સ્વભાવ જ છે, બસ! 
મુમુક્ષુ: હોવાપણે જાહેર કરી દીધો. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હોવાપણે  જાહેર કરી  દીધો.  બસ!  છે  અનાદિ 

અનંત. 
મુમુક્ષુ: જે વો છે એવો જાહેર કરી દીધો. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: જેવો છે એવો જાહેર કર્યો! કે  આત્મા કેવો છે? કે  

જાણવાના સ્વભાવથી ભરેલો છે.  એ કાંઇ રાગને કરે અને કર્મને બાંધે, 
એવો આત્માનો સ્વભાવ નથી અને પરને જાણે એવો પણ (આત્માનો) 
સ્વભાવ નથી. 

મુમુક્ષુ: અસ્તિ સ્થાપી કે  આવો જ છું . 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  બસ!  અહીંથી  આમાં  મૂળમાં  એમ કહેવું  છે, 

સમજી ગયા? જાણનક્રિયારૂપ હોવાથી જ્ઞાનસ્વરૂપ છે, આહાહા! હું   
તો જ્ઞાનસ્વરૂપ છું .  કેમ જ્ઞાનસ્વરૂપ છું ?  કે  મારામાં  જાણવાની ક્રિયા 
થાય છે.  માટે  હું   જ્ઞાનસ્વરૂપ છું .  અને જેનામાં  જાણવાની ક્રિયા નથી 
થતી એ તો જડ પદાર્થો છે, એ હું   નથી. આ દેહ મારો નથી, કેમકે  આમાં 
જાણવાની ક્રિયા થતી નથી. માટે  આ ચીજ મારી નથી, એમ! અને રાગ 
પણ મારી ચીજ નથી.  કેમકે  એમાં  જાણવાની ક્રિયા નથી થતી.  જે માં 
જાણવાની ક્રિયા  થાય,  તેનું  નામ જ્ઞાન અને  તે  આત્માનું  સ્વરૂપ છે, 
એમ!

જ્ઞાનમાત્રભાવ  જાણનક્રિયારૂપ  હોવાથી  જ્ઞાનસ્વરૂપ  છે. 
વળી,  હવે જ્ઞેયનો બોલ લ્યે છે.  પહેલા જ્ઞાનનો બોલ લીધો.  હવે જ્ઞેય. 
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વળી,  તે પોતે જ નીચે પ્રમાણે જ્ઞેયરૂપ છે.  આત્મા પોતે જ જ્ઞેયરૂપ 
છે, એ આવશે. બાહ્ય જ્ઞેયો જ્ઞાનથી જુદા છે. આ (પર) જ્ઞેયો જે છે એ 
આત્માથી જુદા  છે.  અને  આત્મા પોતે  જ જ્ઞેય છે.  એટલે  તારે બહાર 
જાવાનું ક્યાં જોવાનું રહ્યું? તું જ જાણનાર છો અને તું જ જણાઇ રહ્યો છે, 
એમ!  બાહ્ય જ્ઞેયો જ્ઞાનથી જુદા છે,  જ્ઞાનમાં પેસતા નથી. રાગ-દ્વેષ, 
શરીર,  મકાન,  દુકાન કાંઇ આ જ્ઞાનમાં આવતા નથી.  એ તો ભિન્ન છે-
ભિન્ન છે. જ્ઞાનમાં પેસતા નથી. 

જ્ઞેયોના આકારની ઝલક એટલે  કે  પ્રતિભાસ.  જેવું  જ્ઞેય હોય, 
જે મ  દર્પણમાં  અગ્નિ  સામે  હોય  તો  અગ્નિનો  પ્રતિભાસ  થાય  છે 
સ્વચ્છતામાં, ઝાડ હોય તો ઝાડનો પ્રતિભાસ થાય, મોર હોય તો મોરનો 
પ્રતિભાસ થાય.  એમ આ જ્ઞાન છે  દર્પણની જગ્યાએ,  તો એમાં  જ્ઞેયો 
ઝળકે  છે,  પ્રતિભાસે છે.  એમાં પ્રતિભાસે છે,  એમાં આવતા નથી. એની 
સ્વચ્છતામાં ભાસે છે. જ્ઞેયોના આકારની ઝલક જ્ઞાનમાં આવતા જ્ઞાન 
જ્ઞેયાકારરૂપ દેખાય છે.  શું  કહે  છે?  આ મુદ્દાની  વાત  છે.  કે  જ્ઞેયો 
જ્ઞાનમાં જણાતાં,  જીવને એમ ભાસે છે  કે  જ્ઞાન જ્ઞેયાકારરૂપ થઈ ગયું. 
રાગ-દ્વેષ જણાય,  સુખ-દુ:ખ જણાય,  શરીર જણાય,  તો જ્ઞાનમાં જ્યારે 
જણાય છે ત્યારે જ્ઞાન જ્ઞેયાકાર થયું એમ દેખાય છે, થયું નથી. 

મુમુક્ષુ: એમ લાગે કે  એકમેક થઈ ગયું. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: એકમેક થઈ ગયું,  પણ એકમેક થતું નથી. કેમકે 

જ્ઞેયો ભિન્ન છે અને જ્ઞાન ભિન્ન છે. એ ભલે ઝળકે  પણ એ-રૂપે થતું નથી. 
જે મકે  સ્ફટિકમણિમાં લાલ ફૂલ પ્રતિભાસે પણ સ્ફટિકમણિ લાલ થતો 
નથી. એમ કહે છે કે  જ્ઞાનમાં, જ્ઞેયોના આકારની અનુરૂપે જ પરિણમતું 
તે  જ્ઞાન જ્ઞેયાકારરૂપ દેખાય છે.  એ દેખાય છેને જે ?  એ ઉપલક દૃષ્ટિ 
તારી ખોટી છે.  એ તો જ્ઞાનાકાર છે,  એ જ્ઞેયાકાર થતો નથી.  એ જ્ઞેયને 
જાણવારૂપે પરિણમતો જ નથી.  એ જણાય છે  એ સાચી વાત છે  પણ 
એને જાણવારૂપે પરિણમતો નથી. 
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મુમુક્ષુ:  જ્ઞેયને જાણવારૂપ પરિણમતો નથી પણ પોતાનું જ્ઞાન જ 
જણાય છે. 

પૂ.  લાલચંદભાઈ:  પોતાનું  જ્ઞાન  જણાય  છે.  પોતાનો  આત્મા 
જણાય છે.  ભલે  (જ્ઞેયો)  એમાં  પ્રતિભાસે,  એ જણાય,  પણ એને જાણે 
નહિ. એ જણાય, ભલે પ્રતિભાસે, પણ હું   એને જાણતો નથી. હું   તો મને 
જાણું છું . 

મુમુક્ષુ: મને તો મારી જ્ઞાનની પર્યાય જણાય છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  પર્યાય જણાય છે  અથવા આગળ વધીને કહો 

તો જ્ઞાયક જણાય છે.  આત્મા જણાય છે.  ભેદથી જ્ઞાનની પર્યાય અને 
અભેદથી  જ્ઞાયક  જણાય  છે.  ભેદથી  જ્ઞાનીઓ  સમજાવે  કે  તને  જ્ઞેય 
જણાતું નથી,  તારી જ્ઞાનની પર્યાય જણાય છે.  એમ કહે,  સમજી ગયા? 
પણ એ જ્ઞાનની પર્યાય જણાય છે એમ જ્યાં આવે ... એ જ્ઞાનની પર્યાય 
ક્યારે કહેવાય? જ્ઞાનની પર્યાય જણાય છે એ ક્યારે કહેવાય? કે  જ્ઞાનમાં 
આત્મા જણાય તો. 

મુમુક્ષુ: તો બરાબર છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  મુદ્દાની વાત છે,  સમજાણું?  સમજાણું?  જ્ઞાનની 

પર્યાય જણાય છે  એમ કોઇ કહે.  જ્ઞાનની પર્યાય જણાય છેને?  તો એ 
જ્ઞાનમાં  આત્મા  જણાતો  હોય  તો  એનું  નામ  જ્ઞાન  અને  આત્મા  ન 
જણાતો હોય તો એનું નામ અજ્ઞાન છે. 

મુમુક્ષુ: તો અજ્ઞાન થઈ ગયું પાછું .
પૂ. લાલચંદભાઈ: ભલે જ્ઞાનની પર્યાય જણાય છે, ચાલો ભાઇ! કાંઇ 

વાંધો નહિ.  તો જ્ઞાન કોનું  નામ કહેવાય?  કે  જે મા આત્મા જણાય તો 
એનું નામ જ્ઞાન અને એ જ્ઞાનમાં આત્મા ન જણાય તો-તો અજ્ઞાન થઈ 
ગયું.  જ્ઞાનની પર્યાય જણાય છે એમ આવશેને? તો એ જ્ઞાયકમાં આવી 
જશે કેમ કે  જ્ઞાન તો આત્માનું છે. 

મુમુક્ષુ: ઓલો પરમાંથી નિષેધ થઈને પોતામાં આવી જશે. 
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પૂ. લાલચંદભાઈ: પોતામાં આવી જશે. 
મુમુક્ષુ: હું   અને મારું  જ્ઞાન. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હું   અને  મારું  જ્ઞાન.  બસ!  એમાં  આવી જશે. 

નજીક આવી ગયો બહુ . જ્ઞેયાકારરૂપ દેખાઈ છે પરંતુ એ જ્ઞાનના જ 
કલ્લોલો (તરંગો) છે. એ તો જ્ઞાન જ જણાય છે, જ્ઞેય નથી જણાતું. ભલે 
(જ્ઞેય)  એમાં પ્રતિભાસે,  પણ મારું  લક્ષ એના ઉપર નથી.  મારું  લક્ષ તો 
આત્મા ઉપર છે. જે ના ઉપર લક્ષ છે એ જણાય છે, જ્ઞેય ઉપર લક્ષ નથી 
મારું  એટલે મને એ જણાતું નથી, એમ! તે જ્ઞાનકલ્લોલો જ જ્ઞાન વડે 
જણાય છે. જ્ઞાનની પર્યાયો જ જ્ઞાન વડે જણાય છે. પણ જ્ઞાનની પર્યાય 
જણાય છેને? તો જ્ઞાનની પર્યાય ક્યારે કહેવાય? નામ એનું ક્યારે પડે? કે  
જ્ઞાન આત્માને જાણતું હોય તો એ જ્ઞાનની પર્યાય. શરીરને જાણતું હોય 
અને પરને જાણતું હોય તો એ જ્ઞાનની પર્યાય નહિ, એ તો અજ્ઞાન થઈ 
ગયું. કે  તમને તમારા જ્ઞાનની પર્યાયમાં શું જણાય છે? કે  દીકરી જણાય 
છે, લંડન જણાય છે, તો અજ્ઞાન છે. 

મુમુક્ષુ: પરજ્ઞેયથી જ્ઞાન છે, એ બધું અજ્ઞાન. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: અજ્ઞાન છે. આહાહા! તમારી જ્ઞાનની પર્યાયમાં, 

જ્ઞાન કોનું નામ? કે  જે  આત્માને જાણે એનું નામ જ્ઞાન કહેવાય. આત્માને 
જાણવાનું છોડી દે  એ તો અજ્ઞાન થઈ ગયું. એ તો છે અનંતકાળથી, તો 
દુ:ખી થાય છે. એને પલટાવીને અંદરમાં હવે જાવાનું છે. આ રીતે પોતે 
જ પોતાથી જણાવાયોગ્ય હોવાથી જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જ જ્ઞેયરૂપ છે. 
આ જ્ઞેયની વ્યાખ્યા. પોતે પોતાથી જણાવા યોગ્ય. જાણનાર પણ પોતે 
અને જણાય પણ પોતે,  માટે  પોતે જ્ઞેય છે.  જાણનાર માટે  જ્ઞાતા-જ્ઞાન 
અને જણાય પોતે આત્મા, આખો આત્મા, તો પોતે જ્ઞેય થઈ ગયો, એમ! 
વળી,  હવે જ્ઞાતાની વ્યાખ્યા કરે છે.  જ્ઞાન, જ્ઞેય અને જ્ઞાતા.  ત્રણ શબ્દ 
હતાને? બેની વ્યાખ્યા થઈ. હવે ત્રીજાની વ્યાખ્યા: 

વળી પોતે  જ પોતાનો જાણનારો હોવાથી,  પોતે  જ પોતાનો 
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જાણનાર થવાથી નહિ.
મુમુક્ષુ: હોવાથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એવો સ્વભાવ જ છે. દરેક આત્મા, પોતે પોતાને 

જ જાણે છે.  માનતો નથી. બાકી જાણે છે તો પોતાને.  પરને જાણતો જ 
નથી. 

મુમુક્ષુ: આબાળગોપાળ સહુ ને. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આબાળગોપાળ સહુ ને બસ! પોતાનો આત્મા જ 

જણાય છે. માનતો નથી એ તો દુ:ખી થાય છે. 
મુમુક્ષુ: એટલે જ આ બધું દુ:ખ છેને. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એટલે દુ:ખ છે, બાકી જાણે તો સમ્યગ્દર્શન થઈ 

જાય. એનું નામ જ આત્મદર્શન.
મુમુક્ષુ: એનું નામ જ આત્મદર્શન.
પૂ. લાલચંદભાઈ: બસ! આ, આ જે છેને? આ ૨૭૧ કળશ, અપૂર્વ 

છે,  અપૂર્વ છે.  એટલામાં સમજી જાવ. આમાં અનુભવની વિધિ બતાવી 
છે. ગુરુદેવ કહેશે, આ અનુભવની આમા વિધિ છે. આહાહા! 

પોતે જ પોતાનો જાણનાર હોવાથી, હોં!  જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જ 
પોતે જ્ઞાતા છે.  આત્મા જ્ઞાતા છે,  આત્મા જ્ઞાતા દૃષ્ટા છે.  પણ જ્ઞાતાની 
વ્યાખ્યા શું? કે  પોતે પોતાને જાણે છે એટલે એનું નામ જ્ઞાતા છે.  આને 
(પરને)  જાણે  છે  માટે  આત્માનું  નામ  જ્ઞાતા  છે  એમ નહિ.  જ્ઞાતાની 
વ્યાખ્યા કરી, પોતે પોતાને જાણે છે માટે  પોતે જ્ઞાતા છે. આહાહા! 

આ પ્રમાણે જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જ જ્ઞાન, જ્ઞેય અને જ્ઞાતા-એ ત્રણે 
ભાવોયુક્ત,  યુક્ત એટલે સહિત, સામાન્યવિશેષસ્વરૂપ.  સામાન્ય તો 
દ્રવ્ય અને વિશેષ એની પર્યાય,  જ્ઞાનની પર્યાય - એવો આખો આત્મા. 
જ્ઞાન  સામાન્યવિશેષસ્વરૂપ વસ્તુ  છે. સામાન્યમાં  પણ જ્ઞાન અને 
વિશેષમાં પણ જ્ઞાન. સામાન્યમાં જ્ઞાન અને વિશેષમાં રાગ, એવું સ્વરૂપ 
નથી આત્માનું.  એ આત્માનું સ્વરૂપ નથી, એ કાલ થોડી વાત આપણે 
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કરી હતીને?  એ.  સામાન્યવિશેષસ્વરૂપ વસ્તુ છે. 'આવો જ્ઞાનમાત્ર 
ભાવ હું   છું  '. જે  ઉપરનો જ્ઞાન, જ્ઞેય અને જ્ઞાતા-એ ત્રણ ભાવોયુક્ત હું   છું  
એમ અનુભવ કરનાર પુરુષ અનુભવે છે. 

જેને આત્માનો અનુભવ થાય છે એ આવી રીતે આત્માને અનુભવે 
છે.  અનુભવી પુરુષ એમ કહે છે કે  અમે આત્માને આ રીતે અનુભવીએ 
છીએ  અને  તમે  પણ  આ  રીતે  અનુભવો.  એમ  કહે  છે  કે ,  અમે  તો 
અનુભવી રહ્યા છીએ કે  હું   જ જ્ઞાન, હું   જ જ્ઞેય અને હું   જ જ્ઞાતા છું . અમે 
તો આવા આત્માને અનુભવી રહ્યા છીએ. તમે આત્માને અનુભવો આ, 
એમ  કહે  છે.  અમે  કર્તા  નથી  પરના  અને  પરના  જ્ઞાતા  પણ  નથી. 
આહાહા!  જ્ઞાતાની  વ્યાખ્યા  શું  કહી?  પોતે  પોતાને  જાણે  માટે  એને 
જ્ઞાતા કહેવામાં આવે છે. પરને જાણે માટે  જ્ઞાતા એમ છે? એ તો અજ્ઞાન 
છે. 

એટલો ભાવાર્થ  પૂરો થયો.  સમયસારનો જે એનો શ્લોકાર્થ  અને 
ભાવાર્થ એ પૂરો થયો. હવે એના ઉપરનું વ્યાખ્યાન, ગુરુદેવનું હવે આવે 
છે.  કળશ ૨૭૧ શ્લોકાર્થ ઉપરનું પ્રવચન. એટલે પહેલો જે શ્લોક છેને, 
એના ઉપરનું  પ્રવચન.  પછી ભાવાર્થ  ઉપરનું  પ્રવચન જુદું  એમાં  અને 
એમાં આવશે. પહેલા જે શ્લોક છેને? એના ઉપરનું છે વ્યાખ્યાન. 

જે આ  જ્ઞાનમાત્ર  ભાવ  હું   છું   તે  જ્ઞેયોના  જ્ઞાનમાત્ર  જ  ન 
જાણવો.  જ્ઞેયોને જાણે છે એવો આત્મા, મારો સ્વભાવ નથી, આહાહા! 
જુ ઓ, શું કહે છે? જે આ જ્ઞાનમાત્ર ભાવ હું   છું  , આ ગુરુદેવના અક્ષરે 
અક્ષર વ્યાખ્યાન ટેપ ઉપરથી ઉતારેલા. જે આ જ્ઞાનમાત્ર ભાવ હું   છું   તે 
છ દ્રવ્યોના જાણવા માત્ર જ ન જાણવો. કે  છ દ્રવ્યને જાણનાર છે 
એવો આત્મા છું  એવું નથી, એમ! તો છ દ્રવ્ય છેને, કોણ ના પાડે છે? છે. 
પણ એનો હું   જાણનાર છું  કે  આનો જાણનાર છું ? 

મુમુક્ષુ: હો તો ભલે હો.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  ભલે હો!  એની ના ક્યાં  છે?  છ દ્રવ્ય ભગવાને 
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કહ્યા. છે. પણ મારા જ્ઞાનનો એ વિષય છે કે  મારા જ્ઞાનનો આત્મા વિષય 
છે?  એના ઉપર આધાર છે.  વિષય ફેરે  ફેર છે.  જો જ્ઞાનમાં  પરપદાર્થ 
વિષય તમે લ્યો, તો સંસાર છે. અને એ જ્ઞાનમાં આત્માને વિષય બનાવો 
તો મોક્ષમાર્ગ છે, બસ! 

મુમુક્ષુ: બહુ  ટૂંકી વ્યાખ્યા.
પૂ. લાલચંદભાઈ: ટૂંકી વ્યાખ્યા.
મુમુક્ષુ: પર સામું જુ ઓ તો સંસાર. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: સંસાર.
મુમુક્ષુ: ને આ સામું જુ ઓ તો મોક્ષ.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  મોક્ષ!  બસ!  એ ટૂંકી  વ્યાખ્યા આટલી જ છે. 

અજ્ઞાનીઓએ લાંબું-લાંબું કર્યું છે. અજ્ઞાનીઓએ લાંબું લાંબું કર્યું છે. 
મુમુક્ષુ: એ આટલી ભૂલે અનાદિથી રખડે છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: હા! આટલી ભૂલે હોં! આટલી જ ભૂલે અનાદિથી 

રખડે  છે  બસ!  સાવ  સાચી  વાત  છે.  આટલી  જ  ભૂલ  છે,  આહાહા! 
કરવાની વાત તો આમાં ક્યાંય આવતી જ નથી.  પણ જાણવાની વાત 
પણ નથી આમાં, ગઇ, આહાહા! 

જુ વો,  શું કહે છે? જે આ જ્ઞાનમાત્ર ભાવ હું   છું   તે છ દ્રવ્યોના 
જાણવામાત્ર જ ન જાણવો. શું કીધું? લોકમાં જેટલા દ્રવ્યો છે-અનંતા 
સિદ્ધો ને  અનંતા નિગોદના  જીવો  સહિત  જીવો,  અનંતાનંત 
પુદગલો-દે હ, મન, વાણી, કર્મ ઇત્યાદિ, અને ધર્મ, અધર્મ, આકાશ, 
કાળ-એમ છ દ્રવ્યો  - તેના દ્રવ્ય,  તેના ગુણ,  તેની પર્યાયો તે મારા 
જ્ઞેય અને હું   એનો જ્ઞાયક, એમ, કહે છે, ન જાણવું. 

મુમુક્ષુ: બધું કાઢી નાખ્યું. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: કાઢી નાખ્યું. એક રાખ્યો. 
મુમુક્ષુ: તીર્થંકર ભગવાનને કાઢી નાખ્યા.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  કાઢી નાખ્યા.  તીર્થંકર,  સિદ્ધોને કાઢી નાખ્યા. 

 31 Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1

https://www.atmadharma.com/siteinfo.html
https://t.me/DhyeyPurvakGyey


એને જાણવા રોકાઇશને તો આત્માને કે  દિવસ જાણીશ? 
મુમુક્ષુ: આત્મા નહિ દેખાય. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: નહિ દેખાય આત્મા. ઉપકારી ભગવાન, તીર્થંકર 

સાક્ષાત્  બિરાજમાન  હોયને,  એ  તારું  જ્ઞેય  નથી.  તું  એને  જાણવા 
રોકાઇશ તો તને શુભભાવ થશે. સંસારમાં રખડવાનું મળશે. 

મુમુક્ષુ: દુ :ખનું કારણ બનશે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: દુ:ખનું કારણ બનશે. 
એમ ન જાણવું. હવે એનું કર્તાપણું તો ક્યાંય ગયું. પરપદાર્થનો 

કર્તા,  એ તો અહીં યા વાત એજન્ડા પર છે જ નહિ, એ તો વાત નીકળી 
ગઇ.  અને એ જ શલ્ય જેને  છૂ ટી ગયું  અને જ્ઞાતા-જ્ઞેયના વ્યવહારમાં 
અટકયો છે, એને હવે અંદરમાં લઇ જાય છે. જે ની કર્તાબુદ્ધિ છે એને તો 
આ બેસવાનું નથી. એને તો બેસવાનું નથી કેમકે  આત્મા જ્ઞાતા છે અને 
માને છે કર્તા એટલે કર્તાબુદ્ધિવાળાને તો આ નહિ બેસે.  હવે,  જ્ઞાતામાં 
આવ્યો પણ જ્ઞાતા પરનો છે, એમાં હતો, એ કાઢીને અંદરમાં (પોતામાં) 
હાં.  આ બીજો  પાઠ  છે.  બે  જ  પાઠ  છે.  કર્તાબુદ્ધિ  છોડાવે  છે  અને 
જ્ઞાતાબુદ્ધિ.  બસ!  પાઠ બે જ છે.  ત્રીજી વાત છે  જ નહિ.  આ બેનો જ 
વિસ્તાર છે. 

મુમુક્ષુ: પરનો (કર્તા) અને પરનો જાણનાર પણ નહિ. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: નહિ.
મુમુક્ષુ:  આટલો નિર્ણય કરી લે જીવ. આટલો જ નિર્ણય કરવાનો 

રહ્યો હવે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આટલો જ નિર્ણય કરવાનો છે.  આ જો યથાર્થ 

નિર્ણય  થાય  તો  એને  જ્ઞાન  આત્મસન્મુખ  થઈ  અનુભવ  થઈ  જાય. 
આટલી જ વાત છે. બે જ વાત છે. 

જગતના  પદાર્થ  સ્વયં  પરિણમે  છે.  પોતાના  પરિણામ  પણ 
થવાયોગ્ય થાય છે.  પોતાના પરિણામનો પણ કર્તા નથી,  તો બહારની 
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વાત કરવાની ક્યાં  વાત રહી.  હેં?  પોતાના પરિણામને જાણવાનું  બંધ 
કરવાનું  કહે  છે,  એ જ્ઞેય નથી.  આત્મા જ્ઞેય છે  એમ કહે  છે.  રાગ જ્ઞેય 
નથી. રાગ થાય છેને એ જાણવા લાયક નથી. 

મુમુક્ષુ: બધું કાઢી જ નાખે છે. કટકા! 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એનું કર્તાપણું તો ક્યાંય ગયું. અહીં  તો કહે છે 

-  એના  (છ દ્રવ્યના)  જાણવા  માત્ર હું   છું   એમ ન જાણવું.  એનો 
જાણનાર છું  એમ ન શલ્ય રાખ હવે.  કાઢી નાખ તું!  ગજબ વાત છે. 
ભાઇ! આ ગજબ વાત છે, આ સાધારણ વાત નથી. એમ કહે છે કે  આ 
એવી સૂક્ષ્મ વાત છે કે  જે નો કાળ પાકી ગયો છે,  જે ને ઝાઝા ભવ નથી, 
નિકટભવી જીવ છે, એને જ આ વાત બેસે. બાકી બેસવાની નથી. કેમકે 
કર્તાબુદ્ધિ અને જ્ઞાતાબુદ્ધિનું શલ્ય છે,  પડયું છે,  અને તર્ક  કરે કે  કેવળી 
લોકાલોકને જાણે છે  અને હું   પરને જાણું  છું .  જાણવામાં  ક્યાં  દોષ?  છે 
દોષ, માને છે ગુણ. માને છે ગુણ એ ક્યાંથી પાછો ફરે? 

મુમુક્ષુ:  ન  ફરે.  જાણવું-જાણવું  પણ  પરને  જાણે  એ  ક્યાંથી 
(આવ્યું)? 

પૂ.  લાલચંદભાઈ:  પરને  જાણતાં  અનંતકાળ ગયો.  આવ્યું  સુખ? 
આવ્યું ક્યાંય? 

મુમુક્ષુ: કારણ કે  અહિયાં કહ્યું ને કે  જાણવું તારો સ્વભાવ છે બસ. 
એ પકડી લીધું.

પૂ. લાલચંદભાઈ: પકડી લીધું. એ પકડી લીધું. જાણવું સ્વભાવ છે, 
પકડી લીધું. અને વ્યવહારના વાક્યો ઘણાં આવે છે શાસ્ત્રમાં, કે  શાસ્ત્રને 
જો આગળ કરે, સમજી ગયા? અને નિશ્ચયના વાક્યને પાછળ રાખે. તો 
થઈ રહ્યું. ટોડરમલસાહેબે એ વાક્ય લખ્યા છે બે કે  વ્યવહારનય વડે જે 
નિરૂપણ  કર્યું  હોય  તેને  અસત્યાર્થ  માની  તેનું  શ્રદ્ધાન  છોડવું 
(મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક, સાતમો અધિકાર,  પૃ ૨૬૨).  આત્મા પરને જાણે 
છે એ વ્યવહારનયનું કથન છે. એ શ્રદ્ધાનમાંથી કાઢી નાખજે. શ્રદ્ધાનમાં 
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રાખીશ તો  ઉપયોગ તારો  બહાર  જ રખડયા  કરશે.  રખડયા  કરશે. 
આમ-આમ.  આમ-આમ.  અહીંયા  કેદી  જાણીશ તું.  એ સ્ટીકર તમને 
આવી ગયા છે? નહિ આવ્યા હોય?

મુમુક્ષુ: આવી ગયા છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આવી ગયા છે, ટોડરમલજીના? 
મુમુક્ષુ: હા. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: તો સારું . 
નિશ્ચયનય વડે જે નિરૂપણ કર્યું હોય તેને તો સત્યાર્થ માની 

તેનું શ્રદ્ધાન અંગીકાર કરવું તથા વ્યવહારનય વડે જે નિરૂપણ કર્યું 
હોય તેને અસત્યાર્થ માની તેનું શ્રદ્ધાન છોડવું  (મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક, 
સાતમો અધિકાર, પૃ ૨૬૨). આ બે સૂત્ર છે એમાં. 

મુમુક્ષુ: દેખાય વ્યવહારનયનો વિષય ઠામ ઠામ ભરેલો છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હા,  અને  એ સાચો  લાગે  છે.  ઘડિયાળ સામે 

જુ ઓને તો આ ઘડિયાળ દેખાય છેને?  બોલો!  હવે એ શું  કરવું?  એનું 
કરવું શું? અજ્ઞાન પોષે છે બધા ભેગા બેઠા થઈને. 

મુમુક્ષુ: આટલું તો અમારે કરવું જોઇયેને? 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આટલું...જાણવામાં  શું  દોષ  છે?  જાણવું  તો 

સ્વભાવ છે. 
મુમુક્ષુ: એટલું તો અમે કરીએ ને? બીજું  કાઈં  નહિ કરીએ. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  ના  કરીએ.  ઘડિયાળ  મારી  એમ  નહિ,  પણ 

ઘડિયાળમાં કેટલા વાગ્યા એ તો મારી શક્તિ છે ને જાણવાની? 
મુમુક્ષુ: એ ભૂલ થઈ ગઇ. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  મોટી  ભૂલ.  સાધારણ ભૂલ  નથી  આ,  સમજી 

ગયા?  ભણેલાની  ભૂલ  છે  હોં  વિદ્વાનોની.  આ  જે વિરોધ  કર્યો,  એ 
વિદ્વાનોએ કર્યો. સામાન્ય માણસને તો આમાં ખબર પણ ન પડે.

મુમુક્ષુ: એના સમજમાં ન આવે. 
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પૂ. લાલચંદભાઈ: સમજમાં ન આવે કે  શેનો આ વિરોધ ચાલે છે? 
વિરોધની ખબર ન પડે.  ગજબ વાત છે  ભાઇ! પરદ્રવ્ય સાથે  જ્ઞેય-
જ્ઞાયકપણાનો સંબંધ પણ નિશ્ચયથી નથી. શબ્દો વાંચો તો ખરા! 
ગુરુવાણી છે  ને  આ તો.  હેં!  હું   જ્ઞાતા  અને  આ જ્ઞેય,  નિશ્ચયથી તારે 
જ્ઞાતા-જ્ઞેયનો સંબંધ પરની સાથે નથી,  આહાહા!  વ્યવહારમાત્ર એવો 
સંબંધ છે. કથનમાત્ર. વ્યવહાર એટલે કથન, જૂઠું . 

મુમુક્ષુ:  વ્યવહારમાત્ર  આવ્યું  એટલે  બસ  વ્યવહારે  તો  અમારે 
સંબંધ છેને. 

પૂ.  લાલચંદભાઈ:  સંબંધ છેને,  બસ એ પકડી લીધું.  પણ નિશ્ચયે 
નથી એમ જે કહ્યું એ ભૂલી ગયો. 

મુમુક્ષુ: એ ચુકાઈ ગયું. અને આ વ્યવહાર- વ્યવહાર તો હોય ને? 
પૂ. લાલચંદભાઈ: વ્યવહાર તો હોય ને? વ્યવહારી એ જીવ છે અને 

જુ ઓ આ દરવાજો છે. આ દરવાજો છે, એ જાણીએ છીએ તો એમાંથી 
નીકળાય,  આમાં  ભીં તમાંથી નથી નીકળાતું  એટલે જો માથું  ભટકાય. 
એટલે તું  જાણે છે  દરવાજાને.  આ તર્ક  કરે તર્ક ,  તર્ક ,  સમજી ગયા?  આ 
બધી તર્ક  છે. ઇન્દ્રિયજ્ઞાનના પક્ષપાતવાળા જીવો તર્ક  કરે છે. એમાં રહી 
જશે, આહાહા! એમ ને એમ રહી જાય, આહાહા! વ્યવહારમાત્ર એવો 
સંબંધ છે, સમજાય છે કાંઇ? જૈન તત્ત્વજ્ઞાન બહુ  ઝીણું છે ભાઇ! જૈ ન 
તત્ત્વજ્ઞાન ઝીણું  છે,  આહાહા!  એ તો પાત્ર જીવને પલ્લે  પડે.  દુર્ભવીને 
ખબર ન પડે, આહાહા! 

ભાઇ!  આ વ્યવહાર રત્નત્રયનો રાગ હોય છેને  ધર્માત્માને? 
અહીં  કહે  છે  -  ભગવાન આત્મા જ્ઞાયક, અને વ્યવહાર રત્નત્રયનો 
રાગ  એનું  જ્ઞેય  એમ  વાસ્તવમાં  છે  નહિ. વ્યવહાર  રત્નત્રયના  જે 
પરિણામ થાયને,  દેવ-ગુરુ-શાસ્ત્રની ભક્તિનો રાગ,  એ જ્ઞેય નથી તારું ! 
તારા કર્તાનું કર્મ તો નથી પણ જ્ઞાનનું જ્ઞેય પણ નથી.  તારા જ્ઞાનનું એ 
જ્ઞેય નથી, આહાહા! 
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મુમુક્ષુ: એ વાત ઘણી આગળ લઇ જાય છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આગળ લઇ જાય છે.
મુમુક્ષુ: દૃષ્ટિ કરાવવી છેને? 
પૂ. લાલચંદભાઈ: દૃષ્ટિ કરાવવી છે. 
મુમુક્ષુ: અનાદિથી આમાં તો પડયો છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  પડયો છે.  પરને જાણવાનો પક્ષ તને છે.  છે,  એ 

તો અજ્ઞાન છે.  એ તો અનાદિનું  અજ્ઞાન છે.  એ કાંઇ નવું  નથી.  પરને 
જાણતાં તને આનંદ આવ્યો? 

મુમુક્ષુ: ના. 
ઉત્તર:  આવતો જ નથી,  તો પાછો ફરને?  થોડીવાર પાછો ફર કે  

પરને  જાણતો  નથી,  જાણનાર  જણાય  છે.  કરને,  ટ્રા ય  (try)  તો  કર. 
કોશિશ તો કર તને આનંદ આવશે. દર્શન થશે ભગવાનના. રાગ એનું 
જ્ઞેય  એમ વાસ્તવમાં  છે  નહિ.  લ્યો.  વ્યવહાર  રત્નત્રયના  પરિણામ 
કર્તાનું  કર્મ  તો નથી,  બેન!  પણ જ્ઞાનનું  જ્ઞેય પણ નથી,  આહાહા!  તો 
જ્ઞાનનું જ્ઞેય કોણ છે? 

મુમુક્ષુ: આત્મા, પોતે.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  બારમી  ગાથામાં  વ્યવહાર  'જાણેલો' 

પ્રયોજનવાન  કહ્યો,  સમયસારનો  આપે  છે  પોતે  આધાર,  એ  તો 
વ્યવહારથી  વાત  છે.  નિશ્ચયથી  એમ  નથી.  વ્યવહાર  રત્નત્રયના 
પરિણામને,  નિશ્ચયથી આત્મા એને જાણતો જ નથી.  જાણે તો એ મય 
થઈ જાય,  એ રાગમય થઈ જાય,  આત્મા.  ખરેખર જાણે તો,  નિશ્ચયથી 
જાણે તો, એ મય થઈ જાય. સમજી ગયા? એટલે એ ખોટું  છે. 

નિશ્ચયથી તો સ્વપરને પ્રકાશનારી પોતાની જ્ઞાનની દશા જ 
પોતાનું જ્ઞેય છે.  જુ ઓ! જ્ઞાનની પર્યાય પોતાનું જ્ઞેય છે.  જ્ઞાન તો જ્ઞાન 
છે, પણ જ્ઞાનમાં જ્ઞાન જણાય છે, જ્ઞાનની પર્યાય, એ પર્યાય જ્ઞેય છે. એ 
પર્યાય કેવી?  કે  સ્વપરનો અંદર પ્રતિભાસ થાય એવી.  સ્વપરને  જાણે 
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એમ નહિ. સ્વ અને પર બેય જેમાં પ્રતિભાસે એવી જે જ્ઞાનની પર્યાય, એ 
જ્ઞાનની પર્યાય,  જ્ઞાનની પર્યાય પણ છે  અને એ જ્ઞાનની પર્યાય જ્ઞાનનું 
જ્ઞેય પણ છે.  જ્ઞેય પણ એ અને જ્ઞાન પણ એ.  એક પર્યાયના બે નામ. 
જ્ઞાનની પર્યાય જ્ઞાન પણ છે અને જ્ઞાનની પર્યાય જ્ઞેય પણ છે, એટલે આ 
(પર) જ્ઞેય નથી, એમ. 

મુમુક્ષુ: એટલે પર્યાયમાં જ પોતાને જાણે છે એટલે એ જ્ઞેય.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એ જ્ઞેય છે.  પર્યાય જ જણાય છે.  પર્યાયમાં  જે  

(પર) જણાય છે એ (પર) નથી જણાતું. પર્યાયમાં જે  (પર) જણાય છે એ 
(પર) નથી જણાતું. જ્ઞાનની પર્યાય જણાય છે, એ વાત સાચી છે. 

મુમુક્ષુ: બધું કાઢી નાખે છે, ક્યાંયનું? 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એક રાખ્યો આત્મા. 
મુમુક્ષુ: પોતે અને પોતાની પર્યાય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: બસ! બસ! એટલામાં રમત છે.  રમત એટલામાં 

છે.  બીજે ક્યાં છે? જ્ઞાનમય આત્મા અને એની પર્યાયમાં ઉપયોગ થાય 
છે.  એ ઉપયોગમાં  આત્મા જણાય છે  અનન્ય થઈને.  જણાઇ રહ્યો છે 
બાળગોપાળ  સહુ ને,  બસ!  તો  કામ  થઈ  જાય.  રાગાદિ  પરવસ્તુ-
પરદ્રવ્યોને એના જ્ઞેય કહેવા તે વ્યવહારથી છે. વ્યવહાર એટલે ખોટું , 
જુઠું .  નિશ્ચયથી  પર  સાથે  એને  જ્ઞેય-જ્ઞાયક  સંબંધ  પણ  નથી.  કાઢી 
નાખ્યો. 

મુમુક્ષુ: જ્ઞેય-જ્ઞાયકનો સંબંધ પણ કાઢી નાખ્યો. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આહાહા!  એની સાથે આ  (પર)  જ્ઞેય અને આ 

જ્ઞાન - એવો વ્યવહાર, એમ નથી. નિશ્ચયથી તો પોતે જ જ્ઞાન અને પોતે 
જ જ્ઞેય છે, એમ. હવે પર સાથે એને મારાપણાનો -સ્વામીત્વનો અને 
કર્તાપણાનો સંબંધ હોવાની વાત તો ક્યાંય ઊડી ગઇ, આહાહા! એ 
તો ક્યાંય ગઇ. રાગ મારું  સ્વ અને હું   એનો કર્તા અને એ મારું  કર્મ,  એ 
વાત તો ક્યાંય ગઇ? આહાહા! આ દુકાન મારી અને દીકરી મારી અને 
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લંડનનું  ઘર  મારું ,  એ  તો  ક્યાંયનું  ક્યાંય  ગયું.  આ  દેહ  તારો  નથી. 
પરિણામ તારા નથી, આહાહા! મમતા છોડી દે . પરિણામ રહી જાય, દેહ 
રહી જાય. બધું રહી જાય ભલે પણ મમતા છૂ ટી જાય. 

મુમુક્ષુ: મારાપણું છૂ ટી જાય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  મારાપણું  છૂ ટે  છે.  આ  જૈનદર્શનનો  મર્મ  છે. 

સમજી  ગયા?  મારાપણું  છૂ ટી  જાય  છે.  કરોડો  રૂપિયા  રહી  જાય, 
ચક્રવર્તીને  રાજપાટ રહી જાય.  મારાપણું  છૂ ટયું.  બસ!  મારાપણું  અહીં  
આવ્યુંને? 

મુમુક્ષુ: જે મ છે એમ જ છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: છે એમને એમ!
મુમુક્ષુ: મારાપણું હતું...
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એ ખેંચી  લીધું.  મારાપણું  એમ તે  ખેંચ્યું  અને 

મારાપણું ક્યાં સ્થાપ્યું? 
મુમુક્ષુ: પોતામાં! ત્યાંથી ખેંચીને અહીં યા લઇ ગયો. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: બસ! 
મુમુક્ષુ: ત્યાંથી ખેંચીને અહીં યા લઇ ગયો. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એટલું  જ  છે.  મારાપણું  છૂ ટે  છે.  સંયોગોમાં 

ફેરફાર કરવાની શક્તિ આત્મામાં નથી. રાગ રહી જાય, રાગના નિમિત્તો 
રહી જાય, કુટુંબ કબીલા રહી જાય, દેહ રહી જાય, આઠ કર્મનો સંયોગ 
રહી જાય, સમજી ગયા? રાજપાટ પણ રહી જાય, હોય તો.  ન હોય તો 
કરોડો રૂપિયા પણ રહી જાય. ભલે રહે એનામાં. મમતા છૂ ટી ગઇ. મારા 
નથી, આહાહા! શુભાશુભ ભાવ મારા નથી. શુભાશુભ ભાવ રહી જાય. 

મુમુક્ષુ: ભાવ હોય.
પૂ. લાલચંદભાઈ: ભાવ હોય પણ મારાપણું?
મુમુક્ષુ: મારાપણું છૂ ટી ગયું.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  ભાવ તો હોય.  કેમકે  વીતરાગ તો થયો નથી. 
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યથાખ્યાત ચારિત્ર થયું નથી. અરિહંત થયો નથી. મુનિ થયો નથી. એટલે 
ગૃહસ્થને યોગ્ય પાપ અને પુણ્યના પરિણામ આવે.  પણ એ પરિણામ 
મારા, એ ગયું. એ ગયું અને પછી એ મારું  જ્ઞેય એ પણ ગયું. 

મુમુક્ષુ: એ પણ ગયું!
પૂ. લાલચંદભાઈ: (હા). કર્તાનું કર્મ તો નહિ પણ જ્ઞાનનું જ્ઞેય પણ 

નથી, આહાહા! આવી ઊં ચી વાત આમાં છે. 
મુમુક્ષુ: બહુ  ઊં ચી વાત છે. 
મુમુક્ષુ: ટોચની છેલ્લે.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  ટોચની.  આ  પહેલામાં  પહેલો  એકડો  છે, 

સમ્યગ્દર્શન  થવાનો.  આ  સમ્યગ્દર્શન  કેમ  થાય  અનાદિ  મિથ્યાદૃષ્ટિ 
જીવને? જ્ઞાન બહારમાં ભમે છેને?  એ ભમતું જ્ઞાન અંદરમાં વળી જાય. 
ઉપકાર કર્યો છે, ગુરુદેવે. ઘણો ઉપકાર કર્યો છે. આવા વ્યાખ્યાન! 

નિશ્ચયથી પર સાથે એને જ્ઞેય-જ્ઞાયક સંબંધ પણ નથી. હવે 
પર સાથે એને મારાપણાનો-સ્વામીત્વનો અને કર્તાપણાનો સંબંધ 
હોવાની વાત તો ક્યાંય ઊડી ગઇ. દૂર  વઇ ગઇ,  સમજાણું  કાંઇ? 
આહાહા! હવે પારો બદલાવે છે. 

આહાહા!  કહે  છે  -  જે આ જ્ઞાનમાત્ર ભાવ હું   છું   તે  જ્ઞેયોના 
જ્ઞાનમાત્ર ન જાણવો. તો કેવી રીતે છે? જ્ઞેયનો જ્ઞાતા નથી એ આત્મા, 
પરજ્ઞેયનો જ્ઞાતા  નથી,  તો  આત્માનું  સ્વરૂપ શું  છે?  એ સમજાવે  છે. 
જ્ઞેયોના આકારે  થતા જ્ઞાનના કલ્લોલો એટલે પર્યાયોરૂપે પરિણમતો 
તે જ્ઞાન-જ્ઞેય-જ્ઞાતામય વસ્તુમાત્ર જાણવો. (અર્થાત્ પોતે જ જ્ઞાન, 
પોતે  જ જ્ઞેય અને  પોતે  જ જ્ઞાતા  એમ જ્ઞાન-જ્ઞેય-જ્ઞાતારૂપ ત્રણે 
ભાવો સહિત વસ્તુમાત્ર જાણવો). આ આટલા શાસ્ત્રના શબ્દો. 

હવે,  એના ઉપરનું વ્યાખ્યાન.  એના ઉપરનું વ્યાખ્યાન આવે છે. 
ચોથું પાનું છે-ચોથું પાનું છેને? ઉપર ચોગડો છે. ‘જ્ઞેયોના આકારે  થતા 
જ્ઞાનના કલ્લોલરૂપે પરિણમતો’ આમાં એમ સમજાવ્યું છે કે  જ્ઞેયોના 
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આકારે  એટલે પરપદાર્થો એ જ્ઞેયો છે,  એના આકારે એટલે જેવું  એનું 
સ્વરૂપ હોય,  કાળું,  ધોળું,  ખાટું ,  મીઠું ,  એ જ્ઞેયોનું  સ્વરૂપ કહેવાય.  એ 
આકાર એટલે સ્વરૂપ.  એ જે સ્વરૂપ આમાં ઝળકે  છે,  એના  આકારે  
થતા જ્ઞાનના પર્યાયો, કલ્લોલો એટલે પર્યાયો, એના સંબંધવાળું  જ્ઞાન, 
જ્ઞેયના સંબંધવાળું  જે  જ્ઞાન,  પર્યાય.  એ  પરિણમતો આ વ્યવહારથી 
કહ્યું હોં!  એની સાથે એને સંબંધ નથી.  નિમિત્ત દેખીને એ જણાય છે, 
એમ વ્યવહારથી કહ્યું પણ એમ છે નહિ. જુ ઓ નિષેધ કરશે.

મુમુક્ષુ: એ કાળું-ધોળું જણાય છે એ પોતે નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એ કાળું-ધોળું તો એ પોતે નથી પણ કાળું-ધોળું 

જે માં જણાય છે એવું જ્ઞાન પણ પોતાનું નથી. એ સંબંધ કાઢવો છે. એને 
બહારનો સંબંધ એની સાથેનો, જ્ઞેયના સંબંધથી થાય છે જ્ઞાન, એ એને 
જાણે છે એમ કથનમાં કહેવામાં આવે, પણ એમ છે નહિ. જુ ઓ! આમાં 
છે.  આ વ્યવહારથી  કહ્યું  હોં!  ખરે ખર તો  જ્ઞેયોનું,  છ દ્રવ્યનું  જેવું 
સ્વરૂપ  છે તેને  જાણવાના  વિશેષરૂપે પરિણમવું.  પર્યાયરૂપે 
પરિણમવું.  એ જેમાં જણાય એવા પર્યાયરૂપે પોતે પરિણમે તે જ્ઞાનની 
પોતાની દશા છે. અને તે જ્ઞાનના પોતાના સામર્થ્યથી છે.  ઓલા છ 
દ્રવ્ય છે  માટે  એનું  જ્ઞાન થાય છે  એમ નહિ.  છ દ્રવ્યનું  જાણપણું  પણ 
પોતાના સામર્થ્યથી, અંદરમાંથી આવે છે, એમ! એ સ્વને કે  પર, એનું જે  
જાણવું આવે છે, એ જ્ઞાનની શક્તિમાંથી આવે છે. સામર્થ્ય, શક્તિ છે. 

'જ્ઞેયોના  આકારે  થતું  જ્ઞાન'  જુ ઓ,  ઉપર કહ્યું  તું  ને?  જ્ઞેયોનું 
સ્વરૂપે, જે વું જ્ઞેય છે, કોલસો હોય તો કોલસો, સોનું, ચાંદી, ઘોડો, હાથી 
જે પ્રકારે પદાર્થો હોય એ સંબંધે થતું જ્ઞાન. 'જ્ઞેયોના આકારે  થતું જ્ઞાન’ 
એ  તો  કહેવામાત્ર  છે.  કથનમાત્ર  છે.  'જ્ઞેયોના  આકારે  થતું  જ્ઞાન' 
કથનમાત્ર છે. 

મુમુક્ષુ: એટલે જ્ઞેયાકારે થયું જ નથી એમ કહેવા....
પૂ. લાલચંદભાઈ: થયું જ નથી. એમ કહેવા માંગે છે. 
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મુમુક્ષુ: જ્ઞેયાકારે જ્ઞાન થયું જ નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: (જ્ઞેયાકારે જ્ઞાન) થયું જ નથી. એ તો જ્ઞાનનાકારે 

છે. એ તો જ્ઞાનાકાર છોડયું નથી એણે. અને જ્ઞેયાકાર થયું નથી. થવાનું 
પણ નથી. પણ જ્ઞેયને દેખીને જ્ઞેયાકાર થયું એમ કહેવામાં આવે છે. 

મુમુક્ષુ: આરોપ છે? 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: આરોપ, બસ! એવું વ્યવહારથી કહેવામાં આવે 

છે. કથનમાત્ર, એટલે એમાં કાંઇ નથી. કથનમાત્ર એટલે? 
મુમુક્ષુ: કહેવા પૂરતું છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: (કથનમાત્ર એટલે)  કેણો મામો.  એ મોસાળું  ન 

પૂરે . તમારા ગામનો, તમારી છોકરીના લગ્ન થશે, સમજી ગયા? તો એના 
ગામના હોયને?  એના મામાના ગામના કોઈ આવે,  તો મામા આવો-
આવો એમ કહેવાય. એ ગામમાં, આપણાં ગામડામાં એ રિવાજ. એમ કે 
મામા આવો. 

મુમુક્ષુ: ગામના બધા મામા કહીએ. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  પણ  એ  કંઇ  મોસાળું  પૂરે ?  (નહીં ).  એટલે 

કહેવામાત્ર મામા, કથનમાત્ર. કેણો મામો આમ આપણામાં કહેવાય છે. 
કહેણો મામો,  કહેવા પૂરતો,  સાચો મામો નહિ.  એમ કહે  છે  'જ્ઞેયોના 
આકારે  થતું જ્ઞાન' એ તો કહેવામાત્ર છે. નિલમ, 'જ્ઞેયોના આકારે થતું 
જ્ઞાન'  એ તો કથનમાત્ર, કહેવામાત્ર છે.  એમ છે  નહિ,  આહાહા!  કેટલુ 
ચોખવટ કરે છે. 

મુમુક્ષુ:  કેમ કે  પર જણાતા જ નથી એટલે જ્ઞેયાકારરૂપ થતો જ 
નથી. 

પૂ. લાલચંદભાઈ: થતો જ નથી. 
મુમુક્ષુ: જ્ઞાયક જ જણાય છે એટલે જ્ઞાનાકારરૂપ..
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એ જ્ઞાનાકારરૂપે  જ રહ્યો  છે,  જ્ઞેયાકાર  થતો 

નથી.  પણ  નિમિત્ત  દેખીને  ઉપચારથી,  વ્યવહારથી  એમ  કહેવાય, 
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કથનમાત્ર છે.  બાકી વાસ્તવિક એમ નથી.  એમ વાસ્તવિક એમ નથી. 
આ કબાટ જ્ઞાનમાં જ્યારે જણાય છે ત્યારે કબાટને જાણે છે - જ્ઞેયાકાર 
થયું,  એમ કથનમાત્ર છે,  પણ એમ નથી.  કેમકે  એ વખતે  જ્ઞાન છેને, 
જ્ઞાન! તો જ્ઞાનની વ્યાખ્યા આપણે શું કરી? કે  જ્ઞાયકને જાણે એનું નામ 
જ્ઞાન. તો જ્ઞાન તો જ્ઞાયકને જ જાણે છે. આને (પરને) જાણતું નથી. છતાં 
એને  (પરને)  નિમિત્ત દેખીને  આને  (પરને)  જાણે  છે,  એમ ઉપચારથી 
કહેવામાં આવે છે. કથનમાત્ર છે. એમાં વાતમાં કાંઇ માલ નથી, સો ટકા 
ખોટું  છે એ કથન. 

મુમુક્ષુ: જ્ઞાનનું જ્ઞેય બદલતું નથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  બદલે જ નહિ.  જ્ઞાનનો વિષય બદલે જ નહિ. 

જ્ઞાન વિષય ફેરવે જ નહિ. 
મુમુક્ષુ:  જ્ઞાનમાં  કોઇ  વખતે  આત્મા  જણાય  અને  કોઇ  વખતે 

કબાટ જણાય? 
મુમુક્ષુ: એમ નથી.
મુમુક્ષુ:  જ્ઞાનમાં  કોઇ  વખતે  આત્મા  જણાય  અને  કોઇ  વખતે 

સીમંધર ભગવાનની પ્રતિમા જણાય? જ્ઞાનમાં?
મુમુક્ષુ: કોઇ દિવસ નહિ. 
મુમુક્ષુ: એમ બનતું નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એમ બનતું નથી. 
મુમુક્ષુ: એટલું બેસાડવું પડશે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  (હા!)  બેન!  જોયું!  એટલું  બેસાડવું  પડશે.  એ 

કઠણ છે એમ (એ) કહે છે, આ વાત જરા થોડી કઠણ છે એટલે બેસાડવું 
પડશે. જો બેસી ગઇ કે  જ્ઞાનનો વિષય ફરતો જ નથી, (જ્ઞાનનો વિષય) 
એક આત્મા જ છે.  પ્રત્યેક સમયે,  કોઇ પણ દ્રવ્ય-ક્ષેત્ર-કાળ-ભાવ,  ગમે 
ત્યાં  જાવ,  લંડનમાં  જાવ,  રાજકોટમાં  જાવ,  નૈરોબીમાં  જાવ,  જામનગર 
જાવ, ગામડે જાવ, જ્યાં જુવો, ત્યાં તમારા જ્ઞાનમાં જ્ઞાયક જ જણાય છે. 
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આત્મા જણાય છે. 
એવો એક બનાવ બન્યો. જંગલ હતું.  મુનિરાજ ધ્યાન કરતા હતા 

ગુફામાં અને બીજા પાંચ-સાત મુનિઓ ત્યાંથી નીકળ્યા,  સમવસરણમાં 
જવા માટે .  સમવસરણ તીર્થંકર ભગવાનનું  હતું  ત્યાં  જવા માટે  વિહાર 
કરીને જતા હતા.  એમાં મુનિઓને ખ્યાલ આવ્યો કે  આપણા મુનિ છે, 
આપણા સંઘના. અને આપણે એમને પણ કહીએ કે , આપણે સાથે, અમે 
જાઇએ  છીએ  સમવસરણમાં,  તમે  પણ  આવો.  એટલે  બે  મુનિઓને 
મોકલ્યા અંદર ગુફામાં  અને બીજા મુનિઓ ચાલતા થયા.  એમને તમે 
તેડતા આવજો, અમે જઇએ છીએ. તો કહે ભલે. તો મુનિરાજને વિનંતી 
કરી,  પગે લાગ્યા.  ઓલા જબરદસ્ત મુનિ હતા આચાર્ય,  મહાન સમર્થ 
જ્ઞાની. એમને પગે લાગ્યા અને કહે સાહેબ! અમારા ગુરુ સાથે હતા એ 
બાજુ  આગળ ગયા છે અને અમને અહીં યાં આપને વિનંતી કરવા માટે  
મૂકી  ગયા છે.  કહે,  શું  છે  બોલો?  કે  અમે  સંઘ આખો જાઇએ છીએ 
સમવસરણમાં.  એ આપણાં  મૂળ સર્વજ્ઞદેવ  ગુરૂ કહેવાય.  દિવ્યધ્વનિ 
સાંભળવા જાઇએ છીએ અને આપ પણ અમારી સાથે પધારો.  એટલે 
વિનંતી કરવા માટે  આપને (પાસે) આવ્યો છું .  તો કહે બેસો જરા! બેઠા 
એ. કે  જુ ઓ, હું   સમવસરણમાં આવું એમાં તો મારી ના હોય નહિ. પણ 
સમવસરણમાં  તો  હું   આવું,  ત્યારે  પણ  મારો  આત્મા  જણાશે,  મને 
સમવસરણ તો જણાશે નહિ.  મને  તીર્થંકરપ્રભુ જણાશે નહિ,  મને  તો 
મારો જ્ઞાનમાં આત્મા જણાશે, ત્યાં બેઠો હોઈશ ત્યારે. અહીં યાં બેઠો છું  
તો જ્ઞાનમાં આત્મા જણાય છે. તો પછી મારે ત્યાં જવાનો શું અર્થ?

જો વિષય ફરે,  મારા જ્ઞાનનો વિષય અત્યારે આત્મા,  અને પછી 
મારા જ્ઞાનનો વિષય સીમંધર ભગવાન થઈ જાય, એ મને જણાઇ જાય 
તો-તો તમારી સાથે આવું. ઓલા ઠરી ગયા, ઓલા ઠરી ગયા, ઓહોહો! 
આમાં  તો આપણું  કામ થઈ ગયું!  એમની સમજણ ઊં ડી ઉતરી ગઇ. 
અને  એ અહીંયા જામી ગયા.  એ પણ સમવસરણમાં  ગયા નહિ બેય 
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મુનિઓ. અને જ્યાં થોડીવાર થઈ, બે-ચાર કલાક ત્યાં ત્રણે ને કેવળજ્ઞાન 
થઈ ગયું.  અને ત્યાં ખબર પડ્યા કે  મુનિઓ ગયા હતાને,  કે  ઓલા બે 
મુનિઓને આપણે મૂકી આવ્યા હતા એ અરિહંત થઈ ગયા અને જેને 
તેડવા  ગયા  એ અરિહંત  થયા.  આ થયું  શું?  આ શું  ચમત્કાર  થયો? 
સમજી ગયા?  ત્યારે સીમંધર ભગવાનને પૂછયું  કે  આ શું  થયું?  તો કહે, 
આ  રીતે  ગયા  હતા  તેડવા  અને  એણે  જવાબ  આપ્યો  કે  હું   
તીર્થંકરભગવાનની ત્યાં જાઇશ તો પણ મારો આત્મા જણાશે. જ્ઞેય ફરશે 
નહિ. અને અહીં યાં છું , તો પણ મારો? 

મુમુક્ષુ: જ્ઞેય, જ્ઞેય, એનો એ રહેવાનો છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  લંડનમાં  હો તો પણ આત્મા જ્ઞેય,  રાજકોટમાં 

આવો તો?
મુમુક્ષુ: તો પણ આત્મા જ્ઞેય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: બસ! એટલે હું   હવે આવતો નથી તમારી સાથે. 

ઓલા પણ બે બેસી ગયા. ધ્યાનમાં મગ્ન થઈ ગયા. કેવળજ્ઞાનનો ભડકો 
થઈ ગયો.  ઓલાને પસ્તાવો થયો કે  જુઓ આપણે એમને મૂક્યા પણ 
એમનું તો કામ થઈ ગયું. સમજી ગયા! 

જ્ઞેય ફરે નહિ.  જ્ઞેય ફરે તો જ્ઞાન ન કહેવાય.  જ્ઞેય ફરતું  હોય તો 
ઇન્દ્રિયજ્ઞાન  કહેવાય  પણ  જ્ઞાન  ન  કહેવાય,  અજ્ઞાન  કહેવાય. 
ઇન્દ્રિયજ્ઞાન  =  અજ્ઞાન.  ઇન્દ્રિયજ્ઞાન  એટલે?  ઇન્દ્રિયજ્ઞાન  તો  વિષય 
ફેરવેને?  સ્પર્શ,  રસ,  ગંધ,  વર્ણ પ્રત્યેકનો એનો વિષય જુદો-જુદો છેને? 
સ્પર્શેન્દ્રિયનો વિષય ટાઢી  ઊની અવસ્થા.  રસનો વિષય ખાટા-મીઠાને 
જાણે.  (ઘ્રાણેન્દ્રિય)  સુગંધ-દુર્ગંધને  જાણે.  આંખ રૂપને  જાણે.  કાન આ 
સાંભળે  અવાજને. એટલે વિષય ફરે છે પાંચ ઇન્દ્રિયનો. 

જ્ઞાનનો વિષય ફરતો નથી.  જ્ઞાનનો વિષય અભેદપણે જ્ઞાયક જ 
(છે).  જ્ઞેયાકાર અવસ્થામાં અભેદ જ્ઞાયક જ જણાય છે.  જણાયા જ કરે 
છે. એને સવિકલ્પદશા કે  નિર્વિકલ્પ કાંઇ નડતું નથી. આહાર કરતા હોય 
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મુનિરાજ તો પણ જ્ઞાનમાં આત્મા જણાય છે,  આહાહા!  આવી,  આનું 
નામ જ્ઞાન છે. વિષય ફરે, જ્ઞેય ફરે (તો જ્ઞાન નથી). કે  તમે ભલા, આવ્યા 
ક્યાંથી આવ્યા? કે  અમે જૂનાગઢથી આવ્યા. તો ગિરનાર તમે જોયું તું? 
કે  હા ગિરનાર દર્શન કર્યા. પછી હવે અત્યારે? કે  તમને જોઇએ છીએ. તો 
આપણે પૂછીએ. તો જ્ઞેય ફર્યું ને તમારા જ્ઞાનમાં? કહે હાં! ફરે જ ને જ્ઞેય 
તો? ત્યાં હતા તો ગિરનાર જણાતો હતો,  હવે અહીં યા આવ્યા તો તમે 
જણાવ છો. ખોટું  છે! માર્મિક વાત છે આ. 

આવી ઊં ડી અને ઊં ચી વાત, આહાહા! આ ગુરુદેવ કરી ગયા છે. 
ગુરુદેવે  કહેલું  જ કહીએ છીએ,  અમારા ઘરની વાત કાંઇ કરતા નથી, 
આહાહા!  છે  તો ઘરની  (આત્માની)  વાત પણ ગુરુદેવનું નામ લઇને જ 
કહેવાયને? એનું નામ લઇને કહેવાયને? છે તો અમારી (આત્માની) વાત. 

મુમુક્ષુ: આ તો આત્માની વાત છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આત્માની જ વાત છે.
મુમુક્ષુ: ઘરની એટલે આત્માની જ વાત છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આત્માની જ વાત છે.  પણ છે  તો  આત્માની 

વાત.  પણ  ગુરુદેવનું  નામ  લઇએ  એટલે  શ્રદ્ધા  બેસે  બીજાને,  એમ! 
આહાહા!  ગજબનો પુરુષ થઈ ગયો છે,  ગજબનો પુરુષ!  ન ભૂતો  ન 
ભવિષ્યતિ કે  આવો પુરુષ થશે કે  નહિ. 

મુમુક્ષુ:  કયાં પુણ્ય પાક્યા આપણાં કે  આ પુરુષ આત્માની વાત 
જાહેર કરતાં ગયા?

પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આપણે  પૂર્વે  આત્માને  યાદ કર્યો હતો.  એટલે 
એમાં  શુભભાવ થયો.  એમાં  પુણ્ય  બંધાઇ  ગયા.  એમાં  મહાપુરુષનો, 
જ્ઞાનીનો યોગ થાય, સમજી ગયા? અને એમાં જો રૂચિ જાગે, પુણ્યએ તો 
ફળ આપ્યું,  સંયોગ આપ્યો.  એ તો સંયોગ આપ્યો.  ગુરુદેવ મળ્યા.  હવે 
એમાં  આત્માની  રૂચિ  કરીને  તમારું  કામ  કરો  તો  કામનું.  બાકી  શું 
કામનું? 
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મુમુક્ષુ: બાકી આ ... થઈ ગયા, નહીં તર તો...
મુમુક્ષુ: ત્યારે ગુરુદેવને નિમિત્ત કહેવાય. નહીં તર તો...
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  ત્યારે  એને  નિમિત્ત  કહેવાય,  એને  જાણ્યા 

કહેવાય, આને (પોતાને) જાણું તો. ગુરુદેવને જાણો, તો એ જાણવું નથી. 
ગુરુદેવ ના પાડે છે  એ.  ઓલા મુનિએ ન કહ્યું કે  હું   તમારી સાથે આવું, 
મને વાંધો નથી.  ત્યાં  આવીશને તો પણ મારો તો જ્ઞાયક જ જણાશે, 
મારા ઉપયોગમાં.  મારા ઉપયોગમાં તો તીર્થંકર છે નહિ. એ જણાય છે, 
એ ક્યાંથી  (આવ્યું)?  એ નહિ જણાય મને.  કહે  એમ!  તો કહે  હાં!  તમે 
કહેતા હો તો આવું, જો તીર્થંકર ભગવાન જણાઇ જાય મારા જ્ઞાનમાં તો 
ઓલા મુનિઓ જ હતા, એ ક્યાંથી કહે? ના! એ વાત તમારી સાચી છે, 
આત્મા જ જણાશે.  ત્યાં  જાશો તો  પણ અને  અહીં યા  બેઠા  તો  પણ 
આત્મા.  તો  પછી  અઠ્ઠે  દ્વારકા  કરોને  અહીં .  ધ્યાનમાં  બેસી  જાવને, 
આહાહા! એવી વાત છે. આ માર્મિક વાત છે. 

આત્માના દર્શન કેમ કરવા?  એની આ વાત છે.  અને  દર્શનમાં 
રૂકાવટ આ છે  'હું   પરને જાણું છું ’,  એ રૂકાવટ છે.  મોટી રૂકાવટ છે. 
એક કર્તા,  છે  જાણનાર અને માને કર્તા,  એ રૂકાવટ મોટી.  એમાંથી એ 
ખસ્યો તો આમાં પરનો જાણનાર.  થઈ ગયું,  એનું એ છે,  અજ્ઞાન.  પણ 
આ છેને, આ વિષય એ ગ્રાસપિંગ (grasping) કરનારા, ગ્રહણ કરનારા, 
એ ઓછા. ઓછા જ હોય, ત્રણે કાળ ઓછા હોય. સૂક્ષ્મ વાત સમજનારા 
ઓછા હોય. હોય ખરા, સંખ્યા ઓછી હોય, બસ!

ચિંતવનનો  વિષય  છે.  ચિંતવન  કરીને  બેસાડવાનો  વિષય  છે 
અંદરમાં. અંદરમાં બેસાડવાનો છે. પોતાનું હિત કેમ થાય? પરને જાણતાં 
અનંતકાળ ગયો,  હિત થયું  નહિ,  આનંદ આવ્યો નહિ.  સ્વને  જાણતાં 
આનંદ આવશે. એ પ્રુફ (proof) છે. એ તો પ્રમાણ છે. 

મુમુક્ષુ: બહુ  સરસ વાત છે! જ્ઞાનનો વિષય ફરતો નથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: અને વિષય ફરે તો જ્ઞાન નથી પણ અજ્ઞાન છે. 
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ખાતા-પીતા-ચાલતા-બેસતા, જાણનાર જ જણાય છે. 
સાધકને બે જ્ઞાન પ્રગટ થયા છે.  એક તો હતું  ઇન્દ્રિયજ્ઞાન અને 

બીજું  આત્મજ્ઞાન,  અતિન્દ્રિયજ્ઞાન પ્રગટ થયું.  અજ્ઞાની  પાસે  એક જ 
પ્રકારનું જ્ઞાન.  કેવળી પાસે પણ એક જ પ્રકારનું જ્ઞાન.  સાધક પાસે બે 
પ્રકારના  જ્ઞાન.  અજ્ઞાની  પાસે  એક  પ્રકારનું  -  અજ્ઞાન,  જ્ઞાન  એટલે 
ઇન્દ્રિયજ્ઞાન.  એની  પાસે  ઇન્દ્રિયજ્ઞાન  અને  કેવળી  પાસે  એકલું 
અતિન્દ્રિયજ્ઞાન. (કેવળી પાસે) એકલું અતીન્દ્રિયજ્ઞાન, ઓની (અજ્ઞાની) 
પાસે એકલું ઇન્દ્રિયજ્ઞાન. અને સાધક થયો સમ્યગ્દૃષ્ટિ, બે પ્રકારનું જ્ઞાન. 
એક ઇન્દ્રિયજ્ઞાન પણ છે  જ અને અતીન્દ્રિયજ્ઞાન પણ છે.  થોડો રાગ 
પણ છે,  થોડો વીતરાગભાવ પણ છે.  થોડી શુદ્ધતા પણ પ્રગટ થઈ છે, 
થોડી અશુદ્ધતા પણ છે.  અપૂર્વ વાત છે.  આમાં ટાઇમ લગાવવા જેવો 
છે.  આમાં  પુરુષાર્થ  ખિલાવા  જેવો  છે,  આહાહા!  જ્ઞાન એનું  નામ કે  
(જે નો) વિષય ફરે નહિ. 

મુમુક્ષુ:  એટલે જ્ઞાન જ્ઞેયાકારરૂપ થતું નથી.  જ્ઞાન,  જ્ઞાનાકારરૂપે 
જ રહે છે. કેમ કે  વિષય બદલતો નથીને એનો. 

પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એટલે  જ્ઞાનાકાર  રહે  છે.  જ્ઞેયાકાર  થતુ  નથી. 
એને જ્ઞેયાકાર થયું - કથનમાત્ર છે. 

મુમુક્ષુ: તે તો ભાઇ! નિમિત્તનું જ્ઞાન કરાવ્યું એને. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: નિમિત્ત દેખીને વ્યવહારથી, ઉપચારથી કહેવાય 

છે.  કથનમાત્ર એટલે કાંઇ નહિ,  આહાહા!  જ્ઞાનમાં વિષય ફરતો નથી, 
એનું કારણ શું છે, ખબર છે? એનું કારણ શું છે? કે  જ્ઞાન આત્માનું છે. શું 
કહ્યું? જ્ઞાનમાં વિષય ફરતો નથી, એનું કારણ શું? કે  જ્ઞાન આત્માનું છે, 
એટલે વિષય ફરતો નથી.  સાંભળજો!  હવે,  જો જ્ઞાન પરનું હોય તો તો 
વિષય ફરે.  ખ્યાલ આવ્યો કાંઇ?  જો જ્ઞાન પરનું  હોય,  પર જ્ઞેયનું,  પર 
જ્ઞેયથી જ્ઞાન થતું હોય, પરનું હોય તો-તો વિષય ફર્યા કરે. પણ વિષય ફરે 
છે એ જ્ઞાન જ નથી. એકને જાણ્યું, તૃપ્તિ નથી, બીજાને જાણવાની ઇચ્છા 
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થઈ,  એમ ઘૂમરી માર્યા  કરે.  જ્ઞેયથી જ્ઞેયાંતર,  જ્ઞેયથી જ્ઞેયાંતર,  જ્ઞેયથી 
જ્ઞેયાંતર, એ જ્ઞાન જ નથી, આહાહા! 

જે  જ્ઞાનમાં વિષય ફરે એ જ્ઞાન નથી. જે  જ્ઞાનમાં વિષય ફરે નહિ, 
આત્મા  આવ્યો  એ  આવ્યો  દૃષ્ટિમાં,  અનુભવમાં  આવ્યો  એ  આવ્યો 
જ્ઞાયક કે  જ્ઞાયક છું .  પછી સૂતાં-બેસતા-હાલતા-ચાલતા પણ જ્ઞાનનો 
વિષય ફરતો નથી. ત્યારે વિષય ફેરવે છે, કોણ ફેરવે છે? ઇન્દ્રિયજ્ઞાન. એ 
જ્ઞાન મારું  નથી,  ઇન્દ્રિયજ્ઞાન મારું  નથી.  ઇન્દ્રિયજ્ઞાન  (વિષય)  ફેરવ્યા 
કરશે.  જ્યાં  સુધી  પરમાત્મા  નહિ  થાય  ત્યાં  સુધી  એક  અંશ  વિષય 
ફેરવતો  નથી.  અને  બીજા  અંશ  જે છે,  ઇન્દ્રિયજ્ઞાનનો,  એ  (વિષય) 
ફેરવ્યા કરશે, પણ એ જ્ઞાન જ નથી મારું , એ તો જ્ઞેય છે. 

મુમુક્ષુ: કોઇના સંગ વિના, ઓલો મનનો સંગ હોય ત્યાં સુધી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એ જ્ઞેય છે.  એ ઇન્દ્રિયજ્ઞાન છે,  આહાહા!  જ્ઞાન 

આત્માનું છે એટલે આત્માને નિરંતર જાણ્યા કરે છે. નિરંતર જાણ્યા કરે 
છે એટલે એનો વિષય ફરતો નથી, આહાહા! અને જે જ્ઞાન વિષય ફેરવે 
છે આને જાણું,  આને જાણું,  આને જાણું,  આને જાણું,  એ જ્ઞાન જ નથી, 
એ ઇન્દ્રિયજ્ઞાન છે.  ઉઘાડ છે  એ તો,  આહાહા!  કે  હવે શું  જણાય છે? 
પ્રવચનસાર.  હવે  શું  જણાય  છે?  નિયમસાર.  હવે  શું  જણાય  છે?  કે  
સમયસાર, એમ નથી. વિષય ફરતો નથી એનો. 

મુમુક્ષુ: જે  જે નું હોય એ એને પ્રસિદ્ધ કરે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એને જ પ્રસિદ્ધ કરેને! જ્ઞાન તો આત્માનું છે. 
મુમુક્ષુ: આત્માનું છે, એટલે આત્માને જ પ્રસિદ્ધ કરે છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: એટલે સમયે-સમયે આત્માને પ્રસિદ્ધ કરે એટલે 

વિષય ફરતો નથી. જો જ્ઞાન પરનું હોય તો-તો વિષય ફરે, પણ પરનું કે  
પરથી  તો  થતું  નથી.  અને  પરને  વિષય ફેરવે  છે  તો  એ જ્ઞાન નથી, 
અજ્ઞાન છે, ઇન્દ્રિયજ્ઞાન છે. ઇન્દ્રિયજ્ઞાન જ્ઞાન જ નથી. 

એક પુસ્તક બહાર પડવાનું  છે  હમણાં.  ૨૬૦ પાનાનું  છપાય છે, 
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અમદાવાદમાં. અઠવાડિયામાં અહીં  આવી જશે બનતા સુધી. એનું નામ 
છે ‘ઇન્દ્રિયજ્ઞાન... જ્ઞાન નથી’. ‘ઇન્દ્રિયજ્ઞાન....જ્ઞાન નથી’ બધા શાસ્ત્રોનો 
આધાર એમાં મૂકીને પુસ્તક તૈયાર થયું છે. બહેને ખાસ મહેનત કરી છે. 
પુસ્તક  છપાઇ  ગયું  છે  લગભગ.  બે  ચાર  છ  દિવસમાં  છપાઈ  જશે. 
અઠવાડિયામાં આવી જશે.  વધારેમાં વધારે જો ઠગાણો હોય જીવ,  તો 
એ પુણ્યથી  ધર્મ  માને.  અને  પંડિત જ્ઞાનથી  આત્માનું  જ્ઞાન માને  છે, 
શાસ્ત્રથી જ્ઞાન માને  છે.  શાસ્ત્રજ્ઞાનને  જ્ઞાન માને  છે.  શાસ્ત્રજ્ઞાન જ્ઞાન 
નથી, એ તો જ્ઞેયનું જ્ઞાન થયું. આત્માનું જ્ઞાન ક્યાં છે? 

મુમુક્ષુ: જ્ઞેયનું જ્ઞાન હોવાથી એ જ્ઞેય જ છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એ જ્ઞેય  જ છે.  એ જ્ઞેય  જ થઈ ગયું.  જ્ઞેયની 

સન્મુખવાળું  જે   જ્ઞાન  એ  પોતે  જ્ઞેય  થઈ  ગયું.  અને  આત્માની 
સન્મુખવાળું  જ્ઞાન  એ  જ્ઞાન  છે.  જે માં  આત્મા  પ્રસિદ્ધ થાય,  આત્મા 
જણાય,  એ જ્ઞાન છે.  જે માં આત્મા તિરોભૂત થઈ જાય, આત્મા જણાય 
નહિ અને પર જણાયા કરે,  તો એ જ્ઞાન ક્યાં છે? એ તો અજ્ઞાન છે. એ 
તો સંસારનું કારણ. ચારગતિમાં (રખડવાનું કારણ છે).

ૐ
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प्रवचन १ (LA३९४): श्री समयसार कलश २७१ 
प्रवचन रत्नाकर भाग ११, पृष्ठ ५७१-५७७
राजकोट, सितंबर-अक्टू बर १९९० 

यह श्री समयसार कलश नंबर २७१ के  ऊपर अध्यात्म सत्पुरुष 
पूज्य श्री कानजी स्वामी के  मार्मिक प्रवचन। प्रवचन रत्नाकर भाग-११। ये 
ग्यारह भाग प्रकाशित हो गये  हैं  न?  उसमें  से  ही यह लिया है,  अलग। 
उसमें अक्षर छोटे  हैं  ग्यारहवें भाग में। और ये बड़े  अक्षर पढ़े  जा सकते 
हैं। इसलिये  हमने  अलग से  कराया है  उसमें  से। रत्नाकर भाग-११,  पृष्ठ 
५७१-५७७ तक। यह अभी हिम्मतनगर में छपवाई है बुकलेट। 

समयसार  कलश-२७१।  ज्ञानमात्र  भाव  स्वयं  ही  ज्ञान  है। 
ज्ञानमात्र अर्थात् क्या? कि आत्मा। आत्मा का जो स्वभाव है, आत्मा का जो 
भाव है  वह स्वयं  ही ज्ञान है। आत्मा स्वयं  ही ज्ञान है।  ज्ञानमात्र भाव 
अर्थात् आत्मा स्वयं ही ज्ञान है। आत्मा का दू सरा नाम ज्ञान है। आत्मा का 
एक नाम आत्मा तो है। लेकिन आत्मा का दू सरा नाम ज्ञान है। आत्मा स्वयं 
ही ज्ञान है,  ऐसा आया है  न? स्वयं ही ज्ञान है,  एक। अब दू सरा, (आत्मा) 
स्वयं ही अपना ज्ञेय है। ये (पर-पदार्थ) ज्ञेय नहीं  हैं। 

मुमुक्षु: ना। ज्ञान की पर्याय में स्वयं ही ज्ञात होता है। 
पू. लालचंदभाई : स्वयं ही ज्ञात होता है। इसलिये स्वयं, आत्मा ही - 

उसका दू सरा नाम ज्ञेय है। एक नाम ज्ञान है। दू सरा नाम (ज्ञेय) है। अब 
वह व्याख्या आयेगी। किसलिए ज्ञान है? किसलिए ज्ञेय है? लेकिन आत्मा 
का एक नाम ज्ञान है, दू सरा नाम स्वयं ही ज्ञेय है। 

अब तीसरा, और स्वयं अपना ही ज्ञाता है। इन (पर-पदार्थों का) 
ज्ञाता नहीं  है।  स्वयं ही अपना ज्ञाता अर्थात्  जाननहार। स्वयं अपना ही 
जाननेवाला  है।  ऐसे  अर्थ  का  काव्य  अब  कहते  हैं।  यह  संस्कृ त  है। 
अमृतचंद्राचार्य के  समयसार में से। बोलो बहन संस्कृ त: 
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योऽयं भावो ज्ञानमात्रोऽहमस्मि 
ज्ञेयो ज्ञेयज्ञानमात्र: स नैव। 

ज्ञेयो ज्ञेयज्ञानकल्लोलवल्गन् 
ज्ञानज्ञेयज्ञातृमद्वस्तुमात्रः ॥२७१॥ 

उसका  श्लोकार्थ:- जो  समयसार  में  है  न,  वह  कॉपी-टु-कॉपी 
इसमें  लिया  है।  श्लोकार्थ:-  जो  यह  ज्ञानमात्र  भाव  मैं  हूँ।  जो  यह 
ज्ञानमात्र भाव अर्थात् आत्मा, ज्ञानमय आत्मा ऐसा जो मैं, वह मैं हूँ। वह, 
वह अर्थात्  यह आत्मा,  ज्ञेयों  के  ज्ञानमात्र ही नहीं  जानना।  इसे  (पर-
पदार्थ को) जाननेवाला है ऐसा मैं नहीं  हूँ। मूल बात है मूल। 

मुमुक्षु: अर्थात् जब ज्ञेय ज्ञात होता है तब मैं नहीं  हूँ। 
पू. लालचंदभाई : उसका (पर का) जाननेवाला मैं नहीं । उसका (पर 

का)  जाननेवाला मैं  नहीं । मैं  कै सा हूँ?  कि ज्ञानमात्र भाव मैं  हूँ। लेकिन 
कै सा हूँ? कि (पर) ज्ञेयों को जाने ऐसा मैं नहीं  हूँ। इन (पर) ज्ञेयों को जाने 
ऐसा मैं नहीं  हूँ। इस ज्ञेय को (आत्मा को) जाने ऐसा तो हूँ। 

मुमुक्षु: ऐसा ही हूँ। 
मुमुक्षु:स्वज्ञेय को जानूँ ऐसा मैं हूँ। 
पू.  लालचंदभाई  :  ऐसा मैं  हूँ। पर ज्ञेय को जानूँ  ऐसा मेरा स्वभाव 

नहीं  है। 
मुमुक्षु: मेरा स्वभाव नहीं  है। 
पू. लालचंदभाई : मेरा स्वभाव नहीं  है। 
मुमुक्षु: पर का निषेध कर दिया। 
पू.  लालचंदभाई  :  अंदर में  जिसे  जाना  हो  न?  जिसे  आत्मदर्शन 

करना हो उसकी बात है। वरना तो व्यवहार की बातें तो शास्त्र में लाखों 
करोड़ों आती हैं, समझ गये? 

मुमुक्षु: दृष्टि कै से करनी? 
पू.  लालचंदभाई : दृष्टि कै से करनी आत्मा की? आत्मा का अनुभव 
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कै से करना? अनंतकाल से उसने यह काम नहीं  किया। सब कु छ किया 
उसने  लेकिन आत्मा को नहीं  जाना। जाननहार को नहीं  जाना। समझ 
गये?  वह कै से  जानने  में  आये?  उसकी इसमें विधि है  पूरी। अनुभव की 
विधि बतायी है।  ज्ञानमात्र भाव मैं  हूँ वह अर्थात्  यह मेरा आत्मा।  वह 
ज्ञेयों  के  ज्ञानमात्र,  अर्थात्  ज्ञेयों को जाने  इतना मात्र आत्मा का स्वभाव 
नहीं  है। (परंतु) अब कहते हैं। (परंतु)  ज्ञेयों  के  आकार रूप होनेवाले 
ज्ञान की कल्लोलों  के  रूप में  परिणमता हुआ वह,  अर्थात्  जो अपने 
ज्ञान में ज्ञेय जानने में आते हैं तब ज्ञेय को जाननेवाला ऐसा नहीं । लेकिन 
ज्ञेय जिसमें जानने  में  आते  हैं  ऐसा जो ज्ञान,  वह ज्ञान कि जिसमें आत्मा 
जानने में आता है। फिर उसमें आत्मा ज्ञात होता है  ऐसा,  वे  (पर-पदार्थ) 
नहीं । 

मुमुक्षु: ज्ञान तो आत्मा का है। 
पू.  लालचंदभाई  :  आत्मा का  है  न?  ज्ञेय का  कहाँ  है?  ज्ञेयों  के  

आकार से  होनेवाले  ज्ञान की कल्लोलों  के  रूप अर्थात्  पर्यायोंरूप 
परिणमित होता  हुआ वह,  कल्लोलें  अर्थात्  पर्याय।  पर्याय,  ज्ञान  की 
पर्याय, परिणमन, उसका नाम कल्लोल कहलाता है। जैसे समुद्र में तरंगें 
उठती हैं। 

मुमुक्षु: तरंगें उठती हैं। 
पू.  लालचंदभाई  :  तरंगें  उठती  हैं,  वे  कल्लोल  कहलाती  हैं। 

उसीप्रकार यह ज्ञान आत्मा को जानता है,  समझ गये। उन पर्यायों को 
कल्लोलें कहा जाता है। वह, वह ज्ञान-ज्ञेय-ज्ञातामय, आहाहा! तीनों को 
अभेद कर दिया। ज्ञान भी मैं, ज्ञेय भी मैं, और ज्ञाता भी मैं। उन-मय। तीन 
धर्म हैं  आत्मा में,  उन-मय। वस्तुमात्र जानना,  आहाहा!  ज्ञान भी मैं,  ज्ञेय 
भी मैं, और यह ज्ञाता भी मैं। इन तीनों की व्याख्या आयेगी। अभी संक्षिप्त 
में  है। बाद में  उसके  ऊपर के  गुरुदेव के  प्रवचन बहुत सुंदर आयेंगे। 
वस्तुमात्र जानना चाहिये (अर्थात् स्वयं ही ज्ञान, देखो! वह आया था न? 
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ज्ञानमात्र? 
मुमुक्षु: ज्ञानमात्र है। 
पू. लालचंदभाई : वह आया था न? वह। (स्वयं ही ज्ञान, स्वयं ही 

ज्ञेय और स्वयं  ही ज्ञाता  -  इसप्रकार ज्ञान-ज्ञेय-ज्ञातारूप -मय तीनों 
का एकरूप एकमय। 

मुमुक्षु: अभेद! 
पू.  लालचंदभाई  :  एकमय। यह तो भेद से  समझाते  हैं  वरना भेद 

उसमें  है  नहीं ,  अभेद। अभेद बताया इसप्रकार।  ज्ञातारूप।  ज्ञान-ज्ञेय-
ज्ञातारूप तीनों  भावो युक्त वस्तुमात्र जानना)। ऐसी वस्तु  मेरी है। मैं 
ही ज्ञान, मैं ही ज्ञेय और मैं ही ज्ञाता। मुझे कहीं  बाहर देखना रहा नहीं । 

मुमुक्षु: सभी परद्रव्यों का निषेध हो गया। 
पू. लालचंदभाई : निषेध हो गया। 
मुमुक्षु: अपने में आ गया। 
पू.  लालचंदभाई :  पर को जानने का निषेध हो गया। अपने में आ 

गया, आहाहा! अभी हम तो यह संक्षेप में लेते हैं। फिर गुरुदेव के  प्रवचन 
इसके  ऊपर विस्तार से आयेंगे। संक्षेप में लेख है। 

भावार्थ:-  ज्ञानमात्र भाव,  अब ज्ञान की व्याख्या करते  हैं। ज्ञान, 
ज्ञेय और ज्ञाता,  तीन शब्द थे  न?  तो ज्ञान की व्याख्या,  पहले  शब्द  की 
करते  हैं। कि  ज्ञानमात्र भाव ज्ञातृक्रियारूप होने  से  ज्ञानस्वरूप है। 
आत्मा में  जानने  की क्रिया होती है। जानने  की क्रिया होती है  इसलिये 
आत्मा का नाम ज्ञान है। जिसमें  जानने  की क्रिया होती है,  उसका नाम 
ज्ञान है। इसलिये मैं ज्ञानस्वरूप हूँ। ज्ञानमात्र भाव ज्ञातृक्रियारूप होने 
से,  आहाहा!  करने की क्रिया नहीं  होती। जानने की क्रिया होती है। राग 
को करे  और पर को करे  ऐसी क्रिया नहीं । 

मुमुक्षु: उसका स्वभाव ही है जानना-जानना। 
पू.  लालचंदभाई  :  हाँ!  जानना-जानना-जानना,  वह उसका स्वभाव 
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है। ज्ञातृक्रियारूप होने से, ऐसा! (नया) हो जाने से नहीं , (पहले से) होने 
से। तीनोंकाल, होने से। (नया) हो जाता है, हो जाना और होगा ऐसा नहीं , 
होने से। 

मुमुक्षु: सदा है। 
पू. लालचंदभाई : बस! 
मुमुक्षु: करने से या होने से। 
पू. लालचंदभाई : होने से। करने से या कोई करे  तो हो, ऐसा नहीं । 

स्वयं करे  तो हो, ऐसा नहीं । स्वभाव ही है। स्वभाव ही है, बस! 
मुमुक्षु: होनेरूप जाहिर कर दिया। 
पू.  लालचंदभाई  :  होनेरूप  जाहिर  कर  दिया।  बस!  है  अनादि 

अनंत। 
मुमुक्षु: जैसा है ऐसा जाहिर कर दिया। 
पू.  लालचंदभाई : जैसा है  ऐसा जाहिर किया! कि आत्मा कै सा है? 

कि जानने के  स्वभाव से भरा हुआ है। वह कहीं  राग को करे  और कर्म 
को  बांधे,  ऐसा  आत्मा का  स्वभाव नहीं  है  और पर को  जाने  ऐसा  भी 
(आत्मा का) स्वभाव नहीं  है। 

मुमुक्षु: अस्ति स्थापित की है कि ऐसा ही हूँ। 
पू. लालचंदभाई : बस! यहाँ से इसमें मूल में ऐसा कहना है, समझ 

गये? ज्ञातृक्रियारूप होने से ज्ञानस्वरूप है, आहाहा! मैं तो ज्ञानस्वरूप 
हूँ। क्यों ज्ञानस्वरूप हूँ? क्योंकि मेरे  में जानने की क्रिया होती है। इसलिये 
मैं  ज्ञानस्वरूप हूँ।  और जिनमें  जानने  की क्रिया नहीं  होती  वे  तो  जड़ 
पदार्थ  हैं,  वो मैं  नहीं  हूँ। यह देह मेरा नहीं  है,  क्योंकि इसमें  जानने  की 
क्रिया नहीं  होती। इसलिये यह चीज मेरी नहीं  है, इसप्रकार! और राग भी 
मेरी  चीज नहीं  है।  क्योंकि उसमें  जानने  की क्रिया नहीं  होती। जिसमें 
जानने की क्रिया होती है, उसका नाम ज्ञान और वह आत्मा का स्वरूप है, 
ऐसा! 
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ज्ञानमात्रभाव ज्ञातृक्रियारूप होने से ज्ञानस्वरूप है। फिर, अब 
ज्ञेय का बोल लेते  हैं। पहले  ज्ञान का बोल लिया। अब ज्ञेय।  और,  वह 
स्वयं  ही  निम्नप्रकार से  ज्ञेयरूप है।  आत्मा स्वयं  ही  ज्ञेयरूप है,  वह 
आयेगा। बाह्य ज्ञेय ज्ञान से भिन्न हैं। ये (पर) ज्ञेय जो हैं वे आत्मा से अलग 
हैं। और आत्मा स्वयं ही ज्ञेय है। इसलिये तुझे बाहर जाना या देखना कहाँ 
रहा? तू ही जाननहार है और तू ही ज्ञात हो रहा है, इसप्रकार! बाह्य ज्ञेय 
ज्ञान से  भिन्न हैं,  ज्ञान में  प्रविष्ट नहीं  होते।  राग-द्वेष,  शरीर,  मकान, 
दुकान कहीं  इस ज्ञान में  नहीं  आते हैं। वे  तो भिन्न हैं-  भिन्न हैं।  ज्ञान में 
प्रविष्ट नहीं  होते। 

ज्ञेयों  के  आकार की झलक अर्थात् प्रतिभास। जैसा ज्ञेय होता है, 
जैसे दर्पण में अग्नि सामने हो तो अग्नि का प्रतिभास होता है  स्वच्छता में, 
पेड़ हो तो पेड़ का प्रतिभास होता है,  मोर हो तो मोर का प्रतिभास होता 
है। उसीप्रकार यह ज्ञान है दर्पण के  स्थान पर, तो उसमें ज्ञेय झलकते हैं, 
प्रतिभासित  होते  हैं।  उसमें  प्रतिभासित  होते  हैं,  उसमें  आते  नहीं  हैं। 
उसकी स्वच्छता में भासित होते हैं। ज्ञेयों  के  आकार की झलक ज्ञान में 
पड़ने पर ज्ञान ज्ञेयाकाररूप दिखाई देता है।  क्या कहते हैं?  यह मुद्दे  
की बात है। कि ज्ञेय ज्ञान में  जानने  में  आने  पर,  जीव को ऐसा भासित 
होता है कि ज्ञान ज्ञेयाकाररूप हो गया। राग-द्वेष ज्ञात होता है, सुख-दुः  ख 
ज्ञात होता है,  शरीर ज्ञात होता है,  तो ज्ञान में  जब ज्ञात होते  हैं  तब ज्ञान 
ज्ञेयाकार हुआ ऐसा दिखता है, हुआ नहीं  है। 

मुमुक्षु: ऐसा लगता है कि एकमेक हो गया है। 
पू.  लालचंदभाई : एकमेक हो गया, लेकिन एकमेक होता नहीं  है। 

क्योंकि ज्ञेय भिन्न हैं  और ज्ञान भिन्न है। वे  भले झलकते हों लेकिन उस-
रूप होता नहीं  है। जैसे कि स्फटिकमणि में लाल फू ल प्रतिभासित होता 
है  लेकिन स्फटिकमणि लाल नहीं  होता। ऐसा कहते हैं  कि ज्ञान में,  ज्ञेयों 
के  आकार  के  अनुरूप  ही  परिणमता  हुआ  वह  ज्ञान  ज्ञेयाकाररूप 
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दिखाई देता है। वह दिखता है न जो? वह ऊपरी दृष्टि तेरी मिथ्या है। वह 
तो  ज्ञानाकार  है,  वह  ज्ञेयाकार  नहीं   होता।  वह  ज्ञेय  को  जाननेरूप 
परिणमता ही नहीं  है।  वे  ज्ञात होते  हैं  वह बात सच है  लेकिन उनको 
जाननेरूप परिणमता नहीं  है। 

मुमुक्षु: ज्ञेय को जाननेरूप परिणमता नहीं  है लेकिन अपना ज्ञान ही 
ज्ञात होता है। 

पू. लालचंदभाई : अपना ज्ञान ही ज्ञात होता है। अपना आत्मा ज्ञात 
होता है। भले ही (ज्ञेय) उसमें प्रतिभासें, वे ज्ञात हों, लेकिन उनको जानता 
नहीं । वे ज्ञात हों,  भले प्रतिभासें,  लेकिन मैं उन्हें  जानता नहीं । मैं तो मुझे 
जानता हूँ। 

मुमुक्षु: मुझे तो मेरे  ज्ञान की पर्याय ज्ञात होती है। 
पू. लालचंदभाई : पर्याय ज्ञात होती है अथवा आगे बढ़कर कहो तो 

ज्ञायक ज्ञात होता है। आत्मा ज्ञात होता है। भेद से  ज्ञान की पर्याय और 
अभेद से ज्ञायक ज्ञात होता है। भेद से ज्ञानी समझाते हैं कि तुझे ज्ञेय नहीं  
ज्ञात होते,  तेरी ज्ञान की पर्याय ज्ञात होती है। ऐसा कहते हैं,  समझ गये? 
लेकिन ज्ञान की पर्याय ज्ञात होती है  ऐसा जहाँ  आता है...  वह ज्ञान की 
पर्याय कब कहलाती है? ज्ञान की पर्याय ज्ञात होती है  वह कब कहलाती 
है? कि ज्ञान में आत्मा जानने में आये तो। 

मुमुक्षु: तो यथार्थ है। 
पू. लालचंदभाई : मुद्दे  की बात है, समझ में आया? समझ में आया? 

ज्ञान की पर्याय ज्ञात होती है ऐसा कोई कहे। ज्ञान की पर्याय ज्ञात होती है 
न? तो उस ज्ञान में आत्मा ज्ञात होता हो तो उसका नाम ज्ञान और आत्मा 
न ज्ञात होता हो तो उसका नाम अज्ञान है। 

मुमुक्षु: तो अज्ञान हो गया वापस। 
पू. लालचंदभाई : भले ज्ञान की पर्याय ज्ञात होती है, चलो भाई! कोई 

बात नहीं । तो ज्ञान किसका नाम कहा जाता है? कि जिसमें आत्मा ज्ञात हो 
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तो उसका नाम ज्ञान और उस ज्ञान में आत्मा ज्ञात न हो तो-तो अज्ञान हो 
गया। ज्ञान की पर्याय ज्ञात होती है ऐसा आयेगा न? तो वह ज्ञायक में आ 
जायेगा क्योंकि ज्ञान तो आत्मा का है। 

मुमुक्षु: उस पर में से निषेध होकर अपने में आ जायेगा। 
पू. लालचंदभाई : अपने में आ जायेगा। 
मुमुक्षु: मैं और मेरा ज्ञान। 
पू.  लालचंदभाई  :  मैं  और  मेरा  ज्ञान  बस!  उसमें  आ  जायेगा। 

नजदीक आ गया बहुत। ज्ञेयाकाररूप दिखाई देता है परंतु वे ज्ञान की 
ही कल्लोलें (तरंगें) हैं। वह तो ज्ञान ही ज्ञात होता है, ज्ञेय नहीं  ज्ञात होता। 
भले ही (ज्ञेय) उसमें प्रतिभासें, लेकिन मेरा लक्ष उनके  ऊपर नहीं  है। मेरा 
लक्ष तो आत्मा के  ऊपर है। जिसके  ऊपर लक्ष है वह ज्ञात होता है, ज्ञेय के  
ऊपर लक्ष नहीं  है मेरा इसलिये मुझे वो ज्ञात नहीं  होता, ऐसे! वे ज्ञानतरंगें 
ही ज्ञान के  द्वारा ज्ञात होती हैं।  ज्ञान की पर्यायें  ही ज्ञान के  द्वारा ज्ञात 
होती हैं। लेकिन ज्ञान की पर्याय ज्ञात होती है न? तो ज्ञान की पर्याय कब 
कहलाती है? नाम उसका कब पड़ता है? कि ज्ञान आत्मा को जानता हो 
तो वह ज्ञान की पर्याय। शरीर को जानता हो और पर को जानता हो तो 
वह ज्ञान की पर्याय नहीं , वह तो अज्ञान हो गया। कि तुम्हें  तुम्हारे  ज्ञान की 
पर्याय में क्या ज्ञात होता है? कि पुत्री ज्ञात होती है, लंदन ज्ञात होता है, तो 
अज्ञान है। 

मुमुक्षु: परज्ञेय से ज्ञान है, वह सब अज्ञान। 
पू.  लालचंदभाई  :  अज्ञान है। आहाहा!  तुम्हारे  ज्ञान की पर्याय में, 

ज्ञान किसका नाम? कि जो आत्मा को जाने उसका नाम ज्ञान कहा जाता 
है।  आत्मा  को  जानना  छोड़  दे  वह  तो  अज्ञान  हो  गया।  वह  तो  है 
अनंतकाल से,  तो दुः  खी होता है। उसे पलटाकर अब अंदर में जाना है। 
इसप्रकार स्वयं ही स्वत:  जानने-योग्य होने  से  वे  ज्ञानमात्र भाव ही 
ज्ञेयरूप  हैं।  यह  ज्ञेय  की  व्याख्या।  स्वयं  स्वयं  से  ज्ञात  होने  योग्य। 
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जाननहार भी स्वयं और जानने में  आता भी स्वयं,  इसलिये स्वयं ज्ञेय है। 
जाननहार इसलिये  ज्ञाता-ज्ञान और जानने  में  आता है  स्वयं  आत्मा,  पूरा 
आत्मा,  तो  स्वयं  ज्ञेय हो गया,  इसप्रकार!  और,  अब ज्ञाता की व्याख्या 
करते हैं। ज्ञान, ज्ञेय और ज्ञाता। तीन शब्द थे न? दो की व्याख्या हुई। अब 
तीसरे  की व्याख्या और स्वयं ही अपना जानने-वाला होने से, स्वयं ही 
अपना जाननेवाला हो जाने से नहीं । 

मुमुक्षु: होने से। 
पू. लालचंदभाई : ऐसा स्वभाव ही है। प्रत्येक आत्मा, स्वयं स्वयं को 

ही  जानता है।  मानता नहीं  है।  वरना जानता है  तो  स्वयं  को। पर को 
जानता ही नहीं  है। 

मुमुक्षु: आबाल गोपाल सबको। 
पू. लालचंदभाई : आबाल गोपाल सभी को बस! स्वयं का आत्मा ही 

ज्ञात होता है। मानता नहीं  है वह तो दुः  खी होता है। 
मुमुक्षु: इसलिये ही यह सब दुः  ख है न। 
पू.  लालचंदभाई  :  इसलिये  दुः  ख है,  वरना जाने  तो सम्यग्दर्शन हो 

जाये। उसका नाम ही आत्मदर्शन। 
मुमुक्षु: उसका नाम ही आत्मदर्शन। 
पू.  लालचंदभाई : बस! यह, यह जो है  न? यह २७१ कलश, अपूर्व 

है,  अपूर्व  है। इतने  में  समझ जाओ। इसमें अनुभव की विधि बतायी है। 
गुरुदेव कहेंगे, इस अनुभव की इसमें विधि है। आहाहा! 

स्वयं ही स्वत: जानने-वाला होने से, हों! ज्ञानमात्र भाव ही स्वयं 
ज्ञाता है। आत्मा ज्ञाता है,  आत्मा ज्ञाता दृष्टा है। लेकिन ज्ञाता की व्याख्या 
क्या? कि स्वयं स्वयं को जानता है इसलिये उसका नाम ज्ञाता है। इसे (पर 
को)  जानता है  इसलिये  आत्मा का नाम ज्ञाता  है  ऐसा नहीं ।  ज्ञाता  की 
व्याख्या की, स्वयं स्वयं को जानता है इसलिये स्वयं ज्ञाता है। आहाहा! 

इसप्रकार ज्ञानमात्र भाव ही  ज्ञान,  ज्ञेय  और ज्ञाता-इन तीन 
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भावों  से युक्त, युक्त अर्थात् सहित, सामान्य विशेष स्वरूप। सामान्य तो 
द्रव्य और विशेष उसकी पर्याय, ज्ञान की पर्याय - ऐसा पूरा आत्मा। ज्ञान 
सामान्य विशेष स्वरूप वस्तु है। सामान्य में भी ज्ञान और विशेष में भी 
ज्ञान। सामान्य में ज्ञान और विशेष में राग, ऐसा स्वरूप नहीं  है आत्मा का। 
वह आत्मा का स्वरूप नहीं  है, वह कल थोड़ी बात हमने की थी न? वह। 
सामान्य विशेष स्वरूप वस्तु है। 'ऐसा ज्ञानमात्र भाव मैं हूँ'। जो ऊपर 
का  ज्ञान,  ज्ञेय  और ज्ञाता-  उन  तीनों  भावों  युक्त  मैं  हूँ  ऐसा  अनुभव 
करनेवाला पुरुष अनुभव करता है। 

जिसे आत्मा का अनुभव होता है वह इसप्रकार आत्मा का अनुभव 
करता है। अनुभवी पुरुष ऐसा कहते हैं  कि हम आत्मा का ऐसा अनुभव 
करते  हैं  और तुम भी  ऐसा अनुभव करो। ऐसा कहते  हैं  कि,  हम तो 
अनुभव कर रहे हैं कि मैं ही ज्ञान, मैं ही ज्ञेय और मैं ही ज्ञाता हूँ। हम तो 
ऐसे  आत्मा का अनुभव कर रहे  हैं। तुम ऐसी आत्मा का अनुभव करो, 
ऐसा  कहते  हैं।  हम पर के  कर्ता  नहीं  और पर के  ज्ञाता  भी  नहीं  हैं। 
आहाहा!  ज्ञाता की व्याख्या क्या कही? स्वयं स्वयं को जानता है  इसलिए 
उसे ज्ञाता कहने में आता है। पर को जानता है इसलिये ज्ञाता है- ऐसा है? 
वह तो अज्ञान है। इतना भावार्थ  पूरा हुआ। समयसार का जो श्लोकार्थ 
और भावार्थ है, वह पूरा हुआ। अब उसके  ऊपर का प्रवचन, गुरुदेव का 
अब आता है।  कलश २७१ श्लोकार्थ के  ऊपर प्रवचन। अर्थात्  पहला 
जो श्लोक है  न,  उसके  ऊपर का प्रवचन। फिर भावार्थ  के  ऊपर का 
प्रवचन अलग है, इसीमें आएगा। पहला जो श्लोक है न? उसके  ऊपर का 
है प्रवचन। 

जो यह ज्ञानमात्र भाव मैं  हूँ  वह ज्ञेयों  के  ज्ञानमात्र ही  नहीं  
जानना।  ज्ञेयों को जानता है  ऐसा आत्मा,  मेरा स्वभाव नहीं  है,  आहाहा! 
देखो,  क्या  कहते  हैं?  जो  यह  ज्ञानमात्र  भाव  मैं  हूँ,  ये  गुरुदेव  के  
अक्षरशः   प्रवचन टेप पर से उतारे  हुये हैं।  जो यह ज्ञानमात्र भाव मैं हूँ 
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वह छह द्रव्यों का जाननेवाला ज्ञानमात्र नहीं  समझना। कि छह द्रव्यों 
को जाननेवाला है ऐसा आत्मा हूँ ऐसा नहीं  है, इसप्रकार! तो छह द्रव्य हैं 
न,  कौन ना  करता  है?  हैं।  परंतु  उनका  मैं  जाननेवाला  हूँ  या  इसका 
जाननेवाला हूँ? 

मुमुक्षु: हों तो भले हों। 
पू. लालचंदभाई : भले हों! उसकी ना कहाँ है? छह द्रव्य भगवान ने 

कहे हैं। हैं। लेकिन मेरे  ज्ञान के  वे विषय हैं या मेरे  ज्ञान का आत्मा विषय 
है?  उसके  ऊपर आधार है। विषय के  फर्क  से  फर्क  है। यदि ज्ञान में 
परपदार्थ विषय तुम लो, तो संसार है। और उस ज्ञान में आत्मा को विषय 
बनाओ तो मोक्षमार्ग है, बस! 

मुमुक्षु: बहुत संक्षिप्त व्याख्या। 
पू. लालचंदभाई : संक्षिप्त व्याख्या। 
मुमुक्षु: पर के  सामने देखो तो संसार। 
पू. लालचंदभाई : संसार। 
मुमुक्षु: और इसके  सामने देखो तो मोक्ष। 
पू. लालचंदभाई : मोक्ष! बस! इसकी संक्षेप में व्याख्या इतनी ही है। 

अज्ञानियों ने लंबा-लंबा किया है। अज्ञानियों ने लंबा-लंबा किया है। 
मुमुक्षु: वह इतनी भूल से अनादि से भटकता है। 
पू. लालचंदभाई : हाँ! इतनी भूल से हों! इतनी ही भूल से अनादि से 

भटकता है  बस! एकदम सत्य बात है। इतनी ही भूल है,  आहाहा! करने 
की बात तो इसमें कहीं  आती ही नहीं  है। लेकिन जानने की बात भी नहीं  
है इसमें, गई, आहाहा! 

देखो,  क्या कहते हैं?  कि जो यह ज्ञानमात्रभाव मैं  हूँ  वह छह 
द्रव्यों के  ज्ञानमात्र ही नहीं  समझना। क्या कहा? लोक में जितने द्रव्य 
हैं-अनंतों  सिद्ध और अनंतों  निगोद के  जीवों  सहित जीव, आनंतनंत 
पुद्गल-देह, मन, वाणी, कर्म आदि, और धर्म, अधर्म, आकाश, काल-
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इसप्रकार छह द्रव्य - उनके  द्रव्य, उनके  गुण, उनकी पर्याय वे मेरे  ज्ञेय 
और मैं उनका ज्ञायक, ऐसा कहते हैं, नहीं  जानना। 

मुमुक्षु: सब कु छ निकाल दिया। 
पू. लालचंदभाई : निकाल दिया। एक रखा। 
मुमुक्षु: तीर्थंकर भगवान को निकाल दिया। 
पू. लालचंदभाई : निकाल दिया। तीर्थंकर, सिद्धों  को निकाल दिया। 

उन्हें जानने के  लिए रुके गा न तो आत्मा को किस दिन जानेगा? 
मुमक्षु:- आत्मा नहीं  दिखेगा। 
पू.  लालचंदभाई :  नहीं  दिखेगा आत्मा। उपकारी भगवान, तीर्थंकर 

साक्षात् विराजमान हों न, वे तेरे  ज्ञेय नहीं  हैं। तू उनको जानने रुके गा तो 
तुझे शुभभाव होगा। संसार में भटकना मिलेगा। 

मुमुक्षु: दुः  ख का कारण बनेगा। 
पू. लालचंदभाई : दुः  ख का कारण बनेगा। 
ऐसा  नहीं  जानना।  अब  उसका  कर्तापना  तो  कहीं  गया। 

परपदार्थ  का कर्ता,  वह तो यहाँ  बात एजेंडा पर है  ही नहीं ,  वह तो बात 
निकल गई। और वह ही शल्य जिसे छू ट गया और ज्ञाता-ज्ञेय के  व्यवहार 
में अटका है, उसे अब अंदर में ले जाते हैं। जिसकी कर्ताबुद्धि है उसे तो 
यह (बात)  बैठनेवाली नहीं  है। उसे  तो बैठनेवाली नहीं  है  क्योंकि आत्मा 
ज्ञाता  है  और मानता  है  कर्ता  इसलिये  कर्ताबुद्धिवाले  को  तो  यह नहीं  
बैठे गी।  अब,  ज्ञाता  में  आया  लेकिन  ज्ञाता  पर  का  है,  उसमें  था,  वह 
निकालकर अंदर में  (स्वयं  में)  हाँ। यह दू सरा पाठ है। दो ही पाठ हैं। 
कर्ताबुद्धि और ज्ञाताबुद्धि छु ड़ाते हैं। बस! पाठ दो ही हैं। तीसरी बात है 
ही नहीं । यह दो का ही विस्तार है। 

मुमुक्षु: पर का (कर्ता) और पर का जाननेवाला भी नहीं । 
पू. लालचंदभाई : नहीं । 
मुमुक्षु:  इतना निर्णय कर ले जीव। इतना ही निर्णय करना रहा है 
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अब। 
पू. लालचंदभाई : इतना ही निर्णय करना है। यदि यह यथार्थ निर्णय 

होवे तो उसे ज्ञान आत्मसन्मुख होकर अनुभव हो जाये। इतनी ही बात है। 
दो ही बात हैं। 

जगत के  पदार्थ स्वयं परिणमते हैं। स्वयं के  परिणाम भी होने योग्य 
होते हैं। अपने परिणाम का भी कर्ता नहीं  है, तो बाहर की बात करने की 
कहाँ बात रही। हें? अपने परिणाम को जानना बंद करने को कहते हैं, वे 
ज्ञेय नहीं  हैं। आत्मा ज्ञेय है ऐसा कहते हैं। राग ज्ञेय नहीं  है। राग होता है न 
वह जानने लायक नहीं  है। 

मुमुक्षु: सब कु छ निकाल ही देते हैं। टुकड़े! 
पू. लालचंदभाई : उसका कर्तापना तो कहीं  गया। यहाँ तो कहते 

हैं - उनके  (छह द्रव्य के ) जानने मात्र मैं हूँ ऐसा नहीं  जानना। उनका 
जाननेवाला हूँ  ऐसा शल्य मत रख अब। निकाल दे  तू!  गजब बात है। 
भाई! यह गजब बात है, यह साधारण बात नहीं  है। ऐसा कहते हैं कि यह 
ऐसी सूक्ष्म बात है कि जिसका काल पक गया है, जिसके  ज्यादा भव नहीं  
हैं, निकट भव्य जीव है, उसे ही यह बात बैठती है। वरना बैठनेवाली नहीं  
है।  क्योंकि कर्ताबुद्धि  और ज्ञाताबुद्धि  का  शल्य  है,  पड़ा  है,  और तर्क  
करता है कि के वली लोकालोक को जानते हैं और मैं पर को जानता हूँ। 
जानने में क्या दोष है? है दोष, मानता है गुण। मानता है गुण वह कहाँ से 
वापस पलटे? 

मुमुक्षु:  नहीं  पलटेगा। जानना-जानना लेकिन पर को जानना वह 
कहाँ से (आया)? 

पू. लालचंदभाई : पर को जानते हुये अनंतकाल गया। सुख आया? 
आया कहीं ? 

मुमुक्षु:  क्योंकि यहाँ  कहा न कि जानना तेरा स्वभाव है  बस। वह 
पकड़ लिया। 
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पू.  लालचंदभाई  :  पकड़ लिया। वह पकड़ लिया। जानना स्वभाव 
है, पकड़ लिया। और व्यवहार के  वाक्य बहुत आते हैं शास्त्र में, कि शास्त्र 
को यदि आगे करे , समझ गये? और निश्चय के  वाक्य को पीछे  रखे। तो हो 
गया। टोडरमल साहेब ने ये वाक्य लिखे हैं दो कि व्यवहारनय द्वारा जो 
निरूपण किया हो उसे  असत्यार्थ  मानकर उसका श्रद्धान छोड़ना 
(मोक्षमार्ग  प्रकाशक,  सातवाँ  अधिकार,  पृष्ठ  २६२)। आत्मा पर को 
जानता है  वह व्यवहार का कथन है।  वह श्रद्धान में  से  निकाल देना। 
श्रद्धान में रखेगा तो उपयोग तेरा बाहर ही भटका करेगा। भटका करेगा। 
यहाँ-वहाँ। यहाँ-वहाँ। यहाँ  किस दिन जानेगा तू। ये  स्टीकर तुम्हारे  पास 
आ गये हैं? नहीं  आये होंगे? 

मुमुक्षु: आ गये हैं। 
पू. लालचंदभाई : आ गये हैं, टोडरमलजी के ? 
मुमुक्षु: हाँ। 
पू. लालचंदभाई : तो अच्छा है। 
निश्चयनय  द्वारा  जो  निरूपण  किया  हो  उसको  तो  सत्यार्थ 

मानकर उसका श्रद्धान अंगीकार करना तथा। व्यवहारनय द्वारा जो 
निरूपण  किया  हो  उसको  असत्यार्थ  मानकर  उसका  श्रद्धान 
छोड़ना(मोक्षमार्ग प्रकाशक, सातवाँ अधिकार, पृष्ठ २६२)। ये दो सूत्र 
हैं उसमें। 

मुमुक्षु: व्यवहारनय का विषय स्थान-स्थान पर भरा हुआ दिखता है। 
पू.  लालचंदभाई  :  हाँ,  और वह सच्चा  लगता है। घड़ी के  सामने 

देखो न तो यह घड़ी दिखती है न? बोलो! अब इसका क्या करना? इसका 
करना क्या? अज्ञान का पोषण करते हैं सभी इकट्ठे  होकर। 

मुमुक्षु: इतना तो हमें करना चाहिए न? 
पू. लालचंदभाई : इतना...जानने में क्या दोष है? जानना तो स्वभाव 

है। 
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मुमुक्षु: इतना तो हम करें  न? दू सरा कु छ नहीं  करते। 
पू.  लालचंदभाई : नहीं  करते। घड़ी मेरी है  ऐसा नहीं ,  लेकिन घड़ी 

में कितने बजे हैं वह तो मेरी शक्ति है न जानने की? 
मुमुक्षु: वह भूल हो गई। 
पू. लालचंदभाई : बड़ी भूल। साधारण भूल नहीं  है यह, समझ गये? 

पढ़े-लिखों की भूल है  विद्वानों की। यह जो विरोध किया,  वह विद्वानों ने 
किया है। सामान्य व्यक्ति को तो इसमें पता ही न चले। 

मुमुक्षु: उसकी समझ में न आए। 
पू. लालचंदभाई : समझ में न आए कि किसका यह विरोध चलता 

है? विरोध की खबर नहीं  पड़ती। गजब बात है भाई! परद्रव्य के  साथ 
ज्ञेय-ज्ञायकपने  का संबंध भी निश्चय से  नहीं  है शब्द  पढ़ो तो  जरा! 
गुरुवाणी है  न ये तो। हें!  मैं ज्ञाता और यह ज्ञेय,  निश्चय से तेरा ज्ञाता-ज्ञेय 
का संबंध पर के  साथ नहीं  है,  आहाहा!  व्यवहारमात्र ऐसा संबंध है। 
कथनमात्र। व्यवहार अर्थात् कथन, झूठा। 

मुमुक्षु:  व्यवहारमात्र आया तो बस! व्यवहार से तो हमारा संबंध है 
न। 

पू. लालचंदभाई : संबंध है न, बस वह पकड़ लिया। लेकिन निश्चय 
से नहीं  है ऐसा जो कहा वह भूल गया। 

मुमुक्षु: वह (बात) चूक गई। और यह व्यवहार-व्यवहार तो होता है 
न? 

पू. लालचंदभाई : व्यवहार तो होता है न? व्यवहारी वह जीव है और 
देखो यह दरवाजा है। यह दरवाजा है, इसे जानते हैं तो इसमें से निकला 
जाता है,  इसमें  दीवार में  से  नहीं  निकला जाता,  उसमें  तो माथा टकरा 
जाता है। इसलिए तू जानता है दरवाजे को। यह तर्क  करता है तर्क , तर्क , 
समझ गये? ये सब तर्क  हैं। इं द्रियज्ञान के  पक्षपातवाले जीव तर्क  करते हैं। 
उसमें  रह  जायेगा,  आहाहा!  ऐसा  का  ऐसा  रह  जायेगा,  आहाहा! 
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व्यवहारमात्र ऐसा संबंध है,  समझ में  आता है  कु छ?  जैन तत्त्वज्ञान 
बहुत सूक्ष्म है भाई! जैन तत्त्वज्ञान सूक्ष्म है, आहाहा! वह तो पात्र जीव को 
पल्ले पड़ता है। दुर्भवी को पता नहीं  चलता, आहाहा! 

भाई!  यह व्यवहार रत्नत्रय का राग होता है  न धर्मात्मा को? 
यहाँ कहते हैं  -भगवान आत्मा ज्ञायक, और व्यवहार रत्नत्रय का राग 
उसका ज्ञेय ऐसा वास्तव में  है  नहीं ।  व्यवहार रत्नत्रय के  जो परिणाम 
होते  हैं  न,  देव-गुरु-शास्त्र की भक्ति का राग,  वह ज्ञेय नहीं  है  तेरा!  तेरे  
कर्ता का कर्म तो नहीं  है लेकिन ज्ञान का ज्ञेय भी नहीं  है। तेरे  ज्ञान का वो 
ज्ञेय नहीं  है, आहाहा! 

मुमुक्षु: यह बात बहुत आगे ले जाती है। 
पू. लालचंदभाई : आगे ले जाती है। 
मुमुक्षु: दृष्टि करानी है न? 
पू. लालचंदभाई : दृष्टि करानी है। 
मुमुक्षु: अनादि से इसमें तो पड़ा है। 
पू. लालचंदभाई : पड़ा है। पर को जानने का पक्ष तुझे है। है, वह तो 

अज्ञान है। वह तो अनादि का अज्ञान है। वह कोई नया नहीं  है। पर को 
जानने पर तुझे आनंद आया? 

मुमुक्षु: नहीं । 
पू. लालचंदभाई : आता ही नहीं , तो पीछे  मुड़ न? थोड़ी देर के  लिए 

पीछे  मुड़ कि पर को जानता नहीं ,  जाननहार जानने में आता है। कर न, 
ट्रा य  (try)  तो  कर। कोशिश तो  कर तुझे  आनंद आयेगा।  दर्शन  होंगे 
भगवान के ।  राग उसका ज्ञेय ऐसा वास्तव में  है  नहीं ।  लो। व्यवहार 
रत्नत्रय के  परिणाम कर्ता का कर्म तो नहीं , बहन! लेकिन ज्ञान के  ज्ञेय भी 
नहीं  हैं, आहाहा! तो ज्ञान का ज्ञेय कौन है? 

मुमुक्षु: आत्मा, स्वयं। 
पू.  लालचंदभाई  :  बारहवीं  गाथा  में  व्यवहार  'जाना  हुआ' 
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प्रयोजनवान कहा,  समयसार का आधार देते  हैं,  वह तो व्यवहार से 
बात है। निश्चय से ऐसा नहीं  है। व्यवहार रत्नत्रय के  परिणाम को, निश्चय से 
आत्मा उसे जानता ही नहीं  है। जाने तो उसमय हो जाये, उस रागमय हो 
जाये,  आत्मा। वास्तव में  जाने  तो,  निश्चय से  जाने  तो,  उसमय हो जाये। 
समझ गये? इसलिए वह झूठ है। 

निश्चय से तो स्वपर को प्रकाशित करनेवाली अपनी ज्ञान की 
दशा ही अपना ज्ञेय है।  देखो!  ज्ञान की पर्याय अपना ज्ञेय है। ज्ञान तो 
ज्ञान है, लेकिन ज्ञान में ज्ञान ज्ञात होता है, ज्ञान की पर्याय, वह पर्याय ज्ञेय 
है। वह पर्याय कै सी? कि स्वपर का अंदर प्रतिभास होता है  ऐसी। स्वपर 
को जाने ऐसी नहीं । स्व और पर दोनों जिसमें प्रतिभासित होते हैं ऐसी जो 
ज्ञान की पर्याय, वह ज्ञान की पर्याय, ज्ञान की पर्याय भी है  और वह ज्ञान 
की पर्याय ज्ञान का ज्ञेय भी है। ज्ञेय भी वह और ज्ञान भी वह। एक पर्याय 
के  दो नाम। ज्ञान की पर्याय ज्ञान भी है  और ज्ञान की पर्याय ज्ञेय भी है , 
अर्थात् यह (पर) ज्ञेय नहीं  है, ऐसा। 

मुमुक्षु: अर्थात् पर्याय में अपने को ही जानता है इसलिए वह ज्ञेय है। 
पू. लालचंदभाई : वह ज्ञेय है। पर्याय ही ज्ञात होती है। पर्याय में जो 

(पर) जानने में आता है वह (पर) नहीं  जानने में आता। पर्याय में जो (पर) 
जानने में आता है वह (पर) नहीं  जानने में आता। ज्ञान की पर्याय जानने में 
आती है, वह बात सत्य है। 

मुमुक्षु: सब कु छ निकाल देते हैं, कहीं  का कहीं । 
पू. लालचंदभाई : एक आत्मा रखा। 
मुमुक्षु: स्वयं और स्वयं की पर्याय। 
पू.  लालचंदभाई : बस! बस! इतने में ही खेल है। खेल इतने में ही 

है। अन्यत्र कहाँ  है?  ज्ञानमय आत्मा और उसकी पर्याय में उपयोग होता 
है। उस उपयोग में  आत्मा ज्ञात होता है,  अनन्य होकर। ज्ञात हो रहा है 
बालगोपाल सभी को, बस! तो काम हो जाये। रागादि परवस्तु-परद्रव्यों 
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को उसके  ज्ञेय कहना वह व्यवहार से है। व्यवहार अर्थात् खोटा, झूठा। 
निश्चय से उसका पर के  साथ ज्ञेय ज्ञायक संबंध भी नहीं  है। निकाल 
दिया। 

मुमुक्षु: ज्ञेय-ज्ञायक का संबंध भी निकाल दिया। 
पू. लालचंदभाई : आहाहा! उसके  साथ यह (पर) ज्ञेय और यह ज्ञान 

- ऐसा व्यवहार, ऐसा नहीं  है। निश्चय से तो स्वयं ही ज्ञान और स्वयं ही ज्ञेय 
है, इसप्रकार। अब पर के  साथ उसका मेरेपने का -स्वामित्व का और 
कर्तापने  का संबंध होने  की बात तो कहीं  उड़ गई,  आहाहा!  वह तो 
कहीं  गई। राग मेरा स्व और मैं उसका कर्ता और वह मेरा कर्म, वह बात 
तो कहीं  गई! आहाहा! यह दुकान मेरी और पुत्री मेरी और लंदन का घर 
मेरा, वह तो कहीं  का कहीं  गया। यह देह तेरी नहीं  है। परिणाम तेरे  नहीं  
हैं। आहाहा!  ममता छोड़ दे। परिणाम रह जाये,  देह रह जाये। सब रह 
जाए भले लेकिन ममता छू ट जाती है। 

मुमुक्षु: मेरापना छू ट जाता है। 
पू.  लालचंदभाई  :  मेरापना छू टता है। यह जैनदर्शन का मर्म  है। 

समझ गये?  मेरापना छू ट जाता है। करोड़ों रूपये  रह जाते  हैं,  चक्रवर्ती 
का राजपाट रह जाता है। मेरापना छू टा। बस! मेरापना यहाँ आया न? 

मुमुक्षु: जैसा है ऐसा ही है। 
पू. लालचंदभाई : है ऐसा का ऐसा! 
मुमुक्षु: मेरापना था... 
पू.  लालचंदभाई  :  वह खीं च लिया। मेरापना ऐसे  तूने  खीं चा और 

मेरापना कहाँ स्थापित किया? 
मुमुक्षु: अपने में! 
पू. लालचंदभाई : बस! 
मुमुक्षु: वहाँ से खीं चकर यहाँ ले गया। 
पू. लालचंदभाई : बस! इतना ही है। मेरापना छू टता है। संयोगों में 
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फे रफार करने  की शक्ति आत्मा में  नहीं  है। राग रह जाता है,  राग के  
निमित्त रह जाते हैं, कु टुंब-कबीले रह जाते हैं, देह रह जाती है, आठ कर्मों 
का संयोग रह जाता है, समझ गये? राजपाट भी रह जाता है, हो तो। न हो 
तो करोड़ रूपया भी रह जाता है। भले रहे उसमें। ममता छू ट गई। मेरे  
नहीं  हैं, आहाहा! शुभाशुभ भाव मेरे  नहीं  हैं। शुभाशुभ भाव रह जाते हैं। 

मुमुक्षु: भाव होते हैं। 
पू. लालचंदभाई : भाव होते हैं लेकिन मेरापना? 
मुमुक्षु: मेरापना छू ट गया। 
पू.  लालचंदभाई : भाव तो होते हैं। क्योंकि वीतराग तो हुआ नहीं । 

यथाख्यात चारित्र हुआ नहीं । अरिहंत हुआ नहीं । मुनि हुआ नहीं । इसलिए 
गृहस्थ के  योग्य पाप और पुण्य के  परिणाम आते हैं। लेकिन वे परिणाम 
मेरे , वह गया। वह गया और फिर वह मेरा ज्ञेय वह भी गया। 

मुमुक्षु: वह भी गया! 
पू. लालचंदभाई : (हाँ)। कर्ता का कर्म तो नहीं  लेकिन ज्ञान का ज्ञेय 

भी नहीं  है, आहाहा! ऐसी ऊं ची बात इसमें है। 
मुमुक्षु: बहुत ऊं ची बात है। 
मुमुक्षु: चरम सीमा की। 
पू.  लालचंदभाई  :  पराकाष्ठा  की। यह पहले  में  पहली इकाई है, 

सम्यग्दर्शन होने  की। यह सम्यग्दर्शन कै से  हो  अनादि मिथ्यादृष्टि जीव 
को?  ज्ञान बाहर में  भ्रमता है  न?  वह भटकता हुआ ज्ञान अंदर में  मुड़ 
जाये। उपकार किया है, गुरुदेव ने। बहुत उपकार किया है। ऐसे प्रवचन! 

निश्चय से पर के  साथ उसे ज्ञेय-ज्ञायक संबंध भी नहीं  है। अब 
पर के  साथ उसका मेरेपने का-स्वामित्व का और कर्तापने का संबंध 
होने  की  बात  तो  कहीं  उड़ गई।  दू र  चली  गई।  समझ में  आया? 
आहाहा! अब पैराग्राफ बदलते हैं। 

आहाहा!  कहते  हैं  -  जो यह ज्ञानमात्र भाव मैं  हूँ  वह ज्ञेयों  के  
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ज्ञानमात्र ही नहीं  जानना। तो किस तरह से है? ज्ञेय का ज्ञाता नहीं  है 
वह आत्मा,  परज्ञेय का ज्ञाता नहीं  है,  तो आत्मा का स्वरूप क्या है?  वह 
समझाते  हैं।  ज्ञेयों  के  आकाररूप  होती  ज्ञान  की  कल्लोलें अर्थात् 
पर्यायरूप  परिणमित होता  हुआ वह ज्ञान-  ज्ञेय-ज्ञातामय वस्तुमात्र 
जानना।  (अर्थात्  स्वयं ही ज्ञान,  स्वयं ही ज्ञेय और स्वयं ही ज्ञाता  - 
इसप्रकार  ज्ञान-ज्ञेय-ज्ञातारूप  तीनों   भावयुक्त  वस्तुमात्र  जानना 
चाहिये)।  यह इतने  शास्त्र के  शब्द हैं। अब,  उसके  ऊपर का प्रवचन। 
उसके  ऊपर का प्रवचन आता है। चौथा पेज है-चौथा पेज है  न?  ऊपर 
चार  है।  'ज्ञेय  के  आकाररूप  होनेवाले  ज्ञान  की  कल्लोलरूप  से 
परिणमित' इसमें  ऐसा  समझाया  है  कि  ज्ञेय  के  आकाररूप अर्थात् 
परपदार्थ वे ज्ञेय हैं,  उनके  आकाररूप अर्थात् जैसा उनका स्वरूप होता 
है, काला, सफे द, खट्टा, मीठा, वह ज्ञेयों का स्वरूप कहलाता है। आकार 
अर्थात्  स्वरूप। वह जो स्वरूप इसमें  झलकता है,  उसके  आकाररूप 
होनेवाली  ज्ञान की पर्यायें,  कल्लोलें अर्थात्  पर्यायें,  उनके  संबंधवाला 
ज्ञान, ज्ञेय के  संबंधवाला जो ज्ञान, पर्याय, वह परिणमित होता हुआ यह 
व्यवहार से  कहा है,  हों ! उसके  साथ उसका संबंध नहीं  है।  निमित्त 
देखकर वह ज्ञात होता है,  ऐसा व्यवहार से  कहा लेकिन ऐसा है  नहीं । 
देखो, निषेध करेंगे। 

मुमुक्षु: वह काला-सफे द जानने में आता है वह स्वयं नहीं  है। 
पू.  लालचंदभाई  :  वह काला-सफे द तो वह स्वयं  नहीं  है  लेकिन 

काला-सफे द जिसमें  ज्ञात होता है  ऐसा ज्ञान भी स्वयं  का नहीं  है। वह 
संबंध हटाना है। उसे बाहर का संबंध उसके  साथ का,  ज्ञेय के  संबंध से 
होता है ज्ञान, वह उसे जानता है ऐसा कथन में कहने में आता है, लेकिन 
ऐसा है  नहीं । देखो!  इसमें है।  यह व्यवहार से कहा है  हों ! वस्तुतः  तो 
ज्ञेयों  का, छह द्रव्यों का जैसा स्वरूप है उनको जानने के  विशेषरूप 
से  परिणमना।  पर्यायरूप से  परिणमना। वे  जिसमें  ज्ञात होते  हैं  ऐसी 
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पर्यायरूप से स्वयं परिणमता है  वह ज्ञान की स्वयं की दशा है। और 
वह ज्ञान के  स्वयं के  सामर्थ्य से है। वे छह द्रव्य हैं इसलिए उनका ज्ञान 
होता है ऐसा नहीं । छह द्रव्य का जानना भी अपनी सामर्थ्य से, अंदर में से 
आता है,  ऐसा!  वह स्व का या पर का,  उसका जो जानना आता है,  वह 
ज्ञान की शक्ति में से आता है। सामर्थ्य, शक्ति है। 

'ज्ञेयों  के  आकाररूप होता हुआ ज्ञान' देखो, ऊपर कहा था न? 
ज्ञेयों के  स्वरूप, जैसे ज्ञेय हैं,  कोयला हो तो कोयला,  सोना,  चांदी,  घोड़ा, 
हाथी जिस प्रकार से  पदार्थ  हों उस संबंधित होता हुआ ज्ञान।  'ज्ञेय के  
आकाररूप होता हुआ ज्ञान' यह तो कथनमात्र है। कथनमात्र है। 'ज्ञेय 
के  आकाररूप होता हुआ ज्ञान' कथनमात्र है। 

मुमुक्षु: अर्थात् ज्ञेयाकाररूप हुआ ही नहीं ? 
पू. लालचंदभाई : हुआ ही नहीं । ऐसा कहना चाहते हैं। 
मुमुक्षु: ज्ञेयाकाररूप ज्ञान हुआ ही नहीं । 
पू.  लालचंदभाई  :  (ज्ञेयाकाररूप ज्ञान)  हुआ ही नहीं  है।  वह तो 

ज्ञानाकाररूप है। वह तो ज्ञानाकार छोड़ा नहीं  उसने। और ज्ञेयाकार हुआ 
नहीं । होनेवाला भी नहीं  है। लेकिन ज्ञेय को देखकर ज्ञेयाकार हुआ ऐसा 
कहने में आता है। 

मुमुक्षु: आरोप है? 
पू. लालचंदभाई : आरोप, बस! ऐसा व्यवहार से कहने में आता है। 

कथनमात्र, अर्थात् उसमें कु छ नहीं  है। कथनमात्र अर्थात्? 
मुमुक्षु: मात्र कहने के  लिए है। 
पू. लालचंदभाई : (कथनमात्र अर्थात्) कहनेमात्र मामा, वह ननिहाल 

की पूर्ति नहीं  करता। तुम्हारे  गाँव का, तुम्हारी पुत्री का विवाह होगा, समझ 
गये? तो उसके  गाँव के  होते हैं  न? उसके  मामा के  गाँव के  कोई व्यक्ति 
आवें,  तो  मामा आओ-आओ  ऐसा कहते  हैं। गाँव में,  हमारे  गाँव में  ये 
रिवाज है। ऐसा कि मामा आओ। 
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मुमुक्षु: गाँव के  सभी मामा कहते हैं। 
पू.  लालचंदभाई :  लेकिन वह मामा कहीं  ननिहाल की पूर्ति करता 

है?  (नहीं )।  इसलिए कहनेमात्र का मामा,  कथनमात्र। कहनेमात्र मामा, 
इसप्रकार हमारे  यहाँ कहा जाता है। कहनेमात्र मामा, मात्र कहने के  लिए, 
सच्चा मामा नहीं । ऐसे कहते हैं  'ज्ञेय के  आकाररूप हुआ ज्ञान' - यह 
तो  कथनमात्र  है।  नीलम,  'ज्ञेयों  के  आकाररूप  हुआ  ज्ञान'  वह  तो 
कथनमात्र, कहनेमात्र है। ऐसा है नहीं , आहाहा! कितनी स्पष्टता करते हैं। 

मुमुक्षु: क्योंकि पर जानने में आता ही नहीं  अतः   ज्ञेयाकाररूप होता 
ही नहीं । 

पू. लालचंदभाई : होता ही नहीं । 
मुमुक्षु: ज्ञायक ही ज्ञात होता है इसलिए ज्ञानाकाररूप... 
पू. लालचंदभाई : वह ज्ञानाकाररूप ही रहा है, ज्ञेयाकार होता नहीं  

है। लेकिन निमित्त  को देखकर उपचार से,  व्यवहार से  ऐसा कहते  हैं, 
कथनमात्र है। अन्यथा वास्तविक ऐसा नहीं  है। ऐसा वास्तविक ऐसा नहीं  
है। यह अलमारी ज्ञान में जब ज्ञात होती है तब अलमारी को जानता है  - 
ज्ञेयाकार हुआ, ऐसा कथनमात्र है, लेकिन ऐसा नहीं  है। क्योंकि उस समय 
ज्ञान है न ज्ञान! तो ज्ञान की व्याख्या हमने क्या की? कि ज्ञायक को जाने 
उसका नाम ज्ञान। तो ज्ञान तो ज्ञायक को ही जानता है। इसको (पर को) 
नहीं  जानता। फिर भी उसे (पर को) निमित्त देखकर उसे (पर को) जानता 
है,  ऐसा उपचार से  कहने  में  आता है। कथनमात्र है। इस बात में  कु छ 
माल नहीं  है, सौ प्रतिशत झूठा है वह कथन। 

मुमुक्षु: ज्ञान का ज्ञेय बदलता नहीं  है। 
पू.  लालचंदभाई :  बदलता ही नहीं  है। ज्ञान का विषय बदलता ही 

नहीं । ज्ञान विषय पलटता ही नहीं । 
मुमुक्षु: ज्ञान में किसी समय आत्मा जानने में आये और किसी समय 

अलमारी जानने में आये? 
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मुमुक्षु: ऐसा नहीं  है। 
मुमुक्षु: ज्ञान में किसी समय आत्मा जानने में आये और किसी समय 

सीमंधर भगवान की प्रतिमा जानने में आये? ज्ञान में? 
मुमुक्षु: कभी भी नहीं । 
मुमुक्षु: ऐसा बनता नहीं । 
पू. लालचंदभाई : ऐसा बनता नहीं  है। 
मुमुक्षु: इतना बिठाना पड़ेगा। 
पू.  लालचंदभाई  :  (हाँ!)  बहन!  देखा!  इतना बिठाना  पड़ेगा। वह 

कठिन है  ऐसा  (वे)  कहते  हैं,  यह  बात  जरा  थोड़ी  कठिन है  इसलिए 
बिठानी पड़ेगी। यदि बैठ गई कि ज्ञान का विषय पलटता ही नहीं  है , (ज्ञान 
का विषय)  एक आत्मा ही है। प्रत्येक समय,  किसी भी द्रव्य-क्षेत्र-काल-
भाव,  चाहे  जहाँ  जाओ,  लंदन में  जाओ,  राजकोट में  जाओ,  नैरोबी  में 
जाओ,  जामनगर जाओ,  गाँव में  जाओ,  जहाँ  देखो,  वहाँ  तुम्हारे  ज्ञान में 
ज्ञायक ही ज्ञात होता है। आत्मा ज्ञात होता है। ऐसी एक घटना घटी। जंगल 
था। मुनिराज ध्यान कर रहे थे गुफा में और अन्य पाँच-सात मुनि वहाँ से 
निकले, समवशरण में जाने के  लिए। समवशरण तीर्थंकर भगवान का था 
वहाँ जाने के  लिए विहार करके  जा रहे थे। उसमें मुनियों को ख्याल आया 
कि हमारे  मुनि हैं, हमारे  संघ के । और हम उन्हें  भी कहें कि हमारे  साथ, 
हम जा रहे  हैं  समवशरण में,  आप भी आओ। अतः   दो मुनियों को भेजा 
अंदर गुफा में और अन्य मुनि प्रस्थान कर गये। उनको तुम साथ में लेते 
आना, हम जाते हैं। तो कहा कि ठीक है। उन्हों ने मुनिराज को विनती की, 
उनके  चरण छु ए। वे जबरदस्त मुनि थे आचार्य, महान समर्थ ज्ञानी। उनके  
चरणों में ढोक दी और कहा साहेब!  हमारे  गुरु साथ में थे वे  उस तरफ 
आगे  गये  हैं  और हमें  यहाँ  आपसे  विनती करने  के  लिए छोड़ गये  हैं। 
कहा,  क्या है  बोलो?  कि हमारा पूरा संघ समवशरण में  जा रहा है। वे 
हमारे  मूल सर्वज्ञदेव गुरु कहलाते हैं। दिव्यध्वनि सुनने के  लिए जा रहे हैं 
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और आप भी हमारे  साथ पधारिये। इसलिए विनती करने के  लिए आपके  
(पास)  आया हूँ। तो उन्हों ने  कहा बैठो जरा!  वे  बैठ गये। कि देखो,  मैं 
समवशरण में आऊँ  उसमें तो मेरी ना होवे नहीं । लेकिन समवशरण में तो 
मैं आऊँ , तब भी मेरा आत्मा जानने में आयेगा, मुझे समवशरण तो जानने 
में आयेगा नहीं । मुझे तीर्थंकर प्रभु जानने में नहीं  आयेंगे, मुझे तो मेरे  ज्ञान 
में आत्मा ही जानने में आयेगा, वहाँ बैठा होऊँ गा तब। यहाँ बैठा हूँ तो ज्ञान 
में आत्मा जानने में आता है। तो फिर मुझे वहाँ  जाने का क्या अर्थ? यदि 
विषय बदलता हो,  मेरे  ज्ञान का विषय इस समय आत्मा,  और फिर मेरे  
ज्ञान का विषय सीमंधर भगवान हो जायें, वे मुझे जानने में आ जायें तो तो 
तुम्हारे  साथ आऊँ । (ये सुनकर) वे शांत हो गये, वे शांत हो गये, ओहोहो! 
इसमें  तो अपना काम हो गया!  उनकी समझ गहरी उतर गई। और वे 
यहाँ जम गये। वे दोनों मुनि भी समवशरण में नहीं  गये। और जहाँ थोड़ी 
देर हुई,  दो-चार घंटे ,  वहाँ  तीनों को के वलज्ञान हो गया। और वहाँ  पता 
चला कि मुनि गये थे न,  कि उन दो मुनियों को हम छोड़कर आये थे वे 
अरिहंत हो गये और जिन्हें  वो लेने के  लिए गये थे वे अरिहंत हो गये हैं। 
यह हुआ क्या? यह क्या चमत्कार हुआ? समझ गये? तब सीमंधर भगवान 
को पूछा कि यह क्या हुआ? तो कहा, इस तरह उन्हें  लेने के  लिए गये थे 
और उन्हों ने जवाब दिया कि मैं तीर्थंकर भगवान के  यहाँ  जाऊं गा तो भी 
मेरा आत्मा ही जानने में आयेगा। ज्ञेय बदलेगा नहीं । और यहाँ  हूँ,  तो भी 
मेरा? 

मुमुक्षु: ज्ञेय, ज्ञेय, वही का वही रहनेवाला है। 
पू. लालचंदभाई : लंदन में हो तो भी आत्मा ज्ञेय, राजकोट में आओ 

तो? 
मुमुक्षु: तो भी आत्मा ज्ञेय। 
पू. लालचंदभाई : बस! इसलिए मैं अब तुम्हारे  साथ नहीं  आता। वे 

दोनों भी बैठ गये। ध्यान में मग्न हो गये। के वलज्ञान का भड़का हो गया। 
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उनको पछतावा हुआ कि देखो हमने  उनको छोड़ा लेकिन उनका तो 
काम हो गया। समझ गये! 

ज्ञेय बदलता नहीं । ज्ञेय बदले तो ज्ञान नहीं  कहलाता। ज्ञेय बदलता 
हो तो इन्द्रियज्ञान कहलाता है  लेकिन ज्ञान नहीं  कहा जाता, अज्ञान कहा 
जाता है। इं द्रियज्ञान = अज्ञान। इन्द्रियज्ञान अर्थात्?  इन्द्रियज्ञान तो विषय 
बदलता है न? स्पर्श, रस, गंध, वर्ण प्रत्येक का उसका विषय अलग-अलग 
है न? स्पर्शनेन्द्रिय का विषय ठंडी गरम अवस्था। रस का विषय खट्टे -मीठे  
को  जानना।  (घ्राणेन्द्रिय)  सुगंध-दुर्गंध  को  जानता  है।  आँख  रूप  को 
जानती है।  कान सुनता है  आवाज को। अर्थात्  विषय बदलता है  पाँच 
इन्द्रियों का। ज्ञान का विषय बदलता नहीं । ज्ञान का विषय अभेदरूप से 
ज्ञायक ही (है)। ज्ञेयाकार अवस्था में अभेद ज्ञायक ही ज्ञात होता है। ज्ञात 
हुआ ही करता है। उसे सविकल्पदशा या निर्विकल्प कु छ अड़ता (बाधक) 
नहीं  है। आहार करते हों मुनिराज तो भी ज्ञान में आत्मा जानने में आता है, 
आहाहा! ऐसा, इसका नाम ज्ञान है। विषय पलटे, ज्ञेय पलटे  (तो वह ज्ञान 
नहीं  है)। कि तुम भले, आये हो कहाँ से आये हो? कि हम जूनागढ़ से आये 
हैं। तो गिरनार तुमने देखा था? कि हाँ गिरनार दर्शन किये। फिर अब इस 
समय? कि आपको देखते हैं। तो हम पूछते हैं। तो ज्ञेय बदला न तुम्हारे  
ज्ञान में?  तो कहा कि हाँ!  बदलता ही है  न ज्ञेय तो?  वहाँ  थे  तो गिरनार 
जानने में  आता था,  अब यहाँ  आये तो आप जानने में  आते हो। झूठ है! 
मार्मिक बात है यह। ऐसी गहरी और ऊँ ची बात, आहाहा! यह गुरुदेव कर 
गये हैं। गुरुदेव का कहा हुआ ही कहते हैं, हमारे  घर की बात नहीं  करते, 
आहाहा! है तो घर की (आत्मा की) बात लेकिन गुरुदेव का नाम लेकर ही 
कही जाती है न? उनका नाम लेकर कही जाती है न? है तो हमारी (आत्मा 
की) बात। 

मुमुक्षु: यह तो आत्मा की बात है। 
पू. लालचंदभाई : आत्मा की ही बात है। 
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मुमुक्षु: घर की अर्थात् आत्मा की ही बात है। 
पू.  लालचंदभाई  :  आत्मा की ही बात है। है  तो आत्मा की बात। 

लेकिन  गुरुदेव  का  नाम  लेते  हैं  तो  श्रद्धा  बैठती  है  दू सरों  को,  ऐसा! 
आहाहा! गजब के  पुरुष हो गये हैं, गजब के  पुरुष! "न भूतो न भविष्यति" 
कि ऐसे पुरुष होंगे? कि नहीं । 

मुमुक्षु:  कौनसा  पुण्य  पका  हमारा  कि ये  पुरुष आत्मा की  बात 
जाहिर करके  गये! 

पू.  लालचंदभाई : हमने पूर्व में आत्मा को याद किया था। इसलिए 
उसमें शुभभाव हुआ। उसमें पुण्य बंध गया। उसमें महापुरुष का,  ज्ञानी 
का योग होता है, समझ गये? और उसमें यदि रुचि जागे, पुण्य ने तो फल 
दिया,  संयोग दिया।  उसने  तो  संयोग दिया।  गुरुदेव मिले।  अब उसमें 
आत्मा की रुचि करके  अपना काम करो तो काम का है। वरना किस 
काम का? 

मुमुक्षु: वरना तो यह ... हो गया, नहीं  तो... 
मुमुक्षु: तब गुरुदेव को निमित्त कहते हैं। नहीं  तो... 
पू. लालचंदभाई : तब उन्हें  निमित्त कहा जाता है, उन्हें  जाना कहा 

जाता है, इसे  (अपने को) जानूँ तो। गुरुदेव को जानो, तो वह जानना नहीं  
है। गुरुदेव मना करते हैं  वह। उन मुनि ने नहीं  कहा कि मैं तुम्हारे  साथ 
आऊँ ,  मुझे  दिक्कत नहीं  है। वहाँ  आऊँ गा ना तो भी मुझे तो ज्ञायक ही 
जानने में आयेगा, मेरे  उपयोग में। मेरे  उपयोग में तो तीर्थंकर हैं नहीं । वे 
जानने  में  आते  हैं,  वह कहाँ  से  (आया)?  वे  जानने  में  नहीं  आएं गे  मुझे। 
कहते  हैं  ऐसा?  तो कहते  हैं  हाँ!  तुम कहते  हो तो आऊं ,  यदि तीर्थंकर 
भगवान ज्ञात हो जायें मेरे  ज्ञान में। तो वे भी मुनि ही थे, वे कहाँ से कहें? 
ना! यह बात आपकी सत्य है, आत्मा ही जानने में आयेगा। वहाँ जाओगे तो 
भी और यहाँ बैठे  तो भी आत्मा। तो फिर यहीं  पर स्थिरता करो न। ध्यान 
में बैठ जाओ न,  आहाहा!  ऐसी बात है। यह मार्मिक बात है। आत्मा का 
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दर्शन कै से करना? उसकी यह बात है। और दर्शन में रुकावट यह है  'मैं 
पर  को  जानता  हूँ',  वह  रुकावट है।  बड़ी  रुकावट है।  एक कर्ता,  है 
जाननेवाला  और  मानता  है  कर्ता,  वह  रुकावट  बड़ी।  उसमें  से  वह 
खिसका तो इसमें पर का जाननेवाला। हो गया, वही का वही रहा, अज्ञान। 
लेकिन यह है  न,  यह विषय उसे ग्रासपिंग (grasping) करनेवाले,  ग्रहण 
करनेवाले, वे कम हैं। कम ही होते हैं, तीनोंकाल कम होते हैं। सूक्ष्म बात 
समझनेवाले  कम होते  हैं।  होते  हैं  अवश्य,  संख्या  कम होती  है,  बस! 
चिंतवन का विषय है। चिंतवन करके  बिठाने का विषय है अंदर में। अंदर 
में  बिठाने  का है। अपना हित कै से  हो?  पर को जानते  हुये  अनंतकाल 
गया,  हित  हुआ  नहीं ,  आनंद  आया  नहीं ।  स्व  को  जानने  पर  आनंद 
आयेगा। वह प्रूफ (proof) है। वह तो प्रमाण है। 

मुमुक्षु: बहुत सुंदर बात है! ज्ञान का विषय पलटता नहीं  है। 
पू. लालचंदभाई : और विषय पलटे तो ज्ञान नहीं  है किन्तु अज्ञान है। 

खाते-पीते-चलते-बैठते,  जाननहार ही जानने में  आता है। साधक को दो 
ज्ञान  प्रगट  हुए  हैं।  एक  तो  था  इन्द्रियज्ञान  और  दू सरा  आत्मज्ञान, 
अतीन्द्रियज्ञान  प्रगट हुआ। अज्ञानी  के  पास  एक ही  प्रकार  का  ज्ञान। 
के वली के  पास भी एक ही प्रकार का ज्ञान। साधक के  पास दो प्रकार के  
ज्ञान। अज्ञानी के  पास एक प्रकार का-  अज्ञान,  ज्ञान अर्थात्  इन्द्रियज्ञान। 
उसके  पास  इन्द्रियज्ञान  और  के वली  के  पास  अके ला  अतीन्द्रियज्ञान। 
(के वली के  पास)  अके ला अतीन्द्रियज्ञान,  उसके  (अज्ञानी)  पास अके ला 
इन्द्रियज्ञान।  और  साधक  हुआ  सम्यग्दृष्टि,  दो  प्रकार  का  ज्ञान।  एक 
इन्द्रियज्ञान भी है  ही और अतीन्द्रियज्ञान भी है। थोड़ा राग भी है,  थोड़ा 
वीतरागभाव भी है। थोड़ी शुद्धता भी प्रगट हुई है, थोड़ी अशुद्धता भी है। 
अपूर्व बात है। इसमें समय लगाने जैसा है। इसमें पुरुषार्थ खिलाने जैसा 
है, आहाहा! ज्ञान उसका नाम कि (जिसका) विषय बदले नहीं । 

मुमुक्षु: अर्थात् ज्ञान ज्ञेयाकाररूप होता नहीं । ज्ञान, ज्ञानाकाररूप ही 
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रहता है। क्योंकि विषय बदलता नहीं  है न उसका। 
पू. लालचंदभाई : इसलिये ज्ञानाकार रहता है। ज्ञेयाकार होता नहीं । 

उसे ज्ञेयाकार हुआ (ऐसा कहना) कथनमात्र है। 
मुमुक्षु: वह तो भाई! निमित्त का ज्ञान कराया है उसे। 
पू.  लालचंदभाई  :  निमित्त  देखकर व्यवहार से,  उपचार से  कहा 

जाता है। कथनमात्र अर्थात्  कु छ नहीं ,  आहाहा!  ज्ञान में  विषय बदलता 
नहीं  है,  उसका कारण क्या है,  पता है?  उसका कारण क्या है? कि ज्ञान 
आत्मा का है। क्या कहा? ज्ञान में विषय बदलता नहीं  है,  उसका कारण 
क्या?  कि ज्ञान आत्मा का है  इसलिए विषय बदलता नहीं । सुनना!  अब, 
यदि ज्ञान पर का हो तो तो विषय बदले। ख्याल आया कु छ? यदि ज्ञान पर 
का हो,  पर ज्ञेय का,  पर ज्ञेय से  ज्ञान होता हो,  पर का हो तो-तो विषय 
पलटा करे । लेकिन विषय पलटता है वह ज्ञान ही नहीं  है। एक को जाना, 
तृप्ति नहीं , दू सरे  को जानने की इच्छा हुई, इसप्रकार चक्कर मारता रहता 
है। ज्ञेय से  ज्ञेयांतर,  ज्ञेय से  ज्ञेयांतर,  ज्ञेय से  ज्ञेयांतर,  वह ज्ञान ही नहीं  है, 
आहाहा! जिस ज्ञान में विषय बदले वह ज्ञान नहीं  है। जिस ज्ञान में विषय 
बदले  नहीं ,  आत्मा आया वह आया दृष्टि में,  अनुभव में  आया वह आया 
ज्ञायक कि ज्ञायक हूँ। फिर सोते-बैठते-चलते-फिरते  भी ज्ञान का विषय 
बदलता नहीं  है। तब विषय बदलता है, कौन बदलता है? कि इन्द्रियज्ञान। 
वह ज्ञान मेरा नहीं  है,  इन्द्रियज्ञान मेरा नहीं  है। इन्द्रियज्ञान (विषय) पलटा 
करेगा।  जब तक परमात्मा  नहीं  होता  तब तक एक अंश विषय नहीं  
बदलता। और दू सरा अंश जो है,  इन्द्रियज्ञान का,  वह  (विषय)  बदलता 
रहेगा, लेकिन वह ज्ञान ही नहीं  है मेरा, वह तो ज्ञेय है। 

मुमुक्षु: किसी के  संग के  बिना, वह मन का संग हो तब तक। 
पू.  लालचंदभाई  :  वह ज्ञेय है।  वह इन्द्रियज्ञान है,  आहाहा!  ज्ञान 

आत्मा का है  इसलिए आत्मा को निरंतर जाना करता है। निरंतर जाना 
करता है  इसलिए उसका विषय नहीं  बदलता,  आहाहा!  और जो ज्ञान 

 77 Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1

https://www.atmadharma.com/siteinfo.html
https://t.me/DhyeyPurvakGyey


विषय बदलता है  इसे  जानूँ  इसे  जानूं,  उसे  जानूं,  उसे  जानूं,  वह ज्ञान ही 
नहीं  है, वह इन्द्रियज्ञान है। उघाड़ है वह तो, आहाहा! कि अब क्या जानने 
में  आता है?  प्रवचनसार। अब क्या जानने  में  आता है?  नियमसार। अब 
क्या जानने में आता है? कि समयसार। ऐसा नहीं  है,  विषय बदलता नहीं  
उसका। 

मुमुक्षु: जो जिसका हो वह उसे प्रसिद्ध करे । 
पू. लालचंदभाई : उसे ही प्रसिद्ध करे  न! ज्ञान तो आत्मा का है। 
मुमुक्षु: आत्मा का है, इसलिए आत्मा को प्रसिद्ध करता है। 
पू. लालचंदभाई : समय-समय आत्मा को प्रसिद्ध करता है इसलिए 

विषय बदलता नहीं  है। यदि ज्ञान पर का हो तो-तो विषय बदले,  लेकिन 
पर का या पर से तो होता नहीं । और पर का विषय बदलता है तो वह ज्ञान 
नहीं , अज्ञान है, इन्द्रियज्ञान है। इन्द्रियज्ञान ज्ञान ही नहीं  है। 

एक पुस्तक बाहर प्रकाशित होने  वाली  है  अभी। २६०  पृष्ठ की 
छपती है, अहमदाबाद में। एक सप्ताह में यहाँ  आ जायेगी। उसका नाम 
है  'इन्द्रियज्ञान... ज्ञान नहीं  है'। 'इन्द्रियज्ञान.... ज्ञान नहीं  है' सभी शास्त्रों के  
आधार उसमें रखकर पुस्तक तैयार हुई है। बहन ने खास मेहनत की है। 
पुस्तक छप गई है  लगभग। दो  चार  छह दिनों में  छप जायेगी।  एक 
सप्ताह में आ जायेगी। ज्यादा में ज्यादा यदि ठगा हुआ हो जीव,  तो वह 
पुण्य से  धर्म  मानता है। और पंडित ज्ञान से  आत्मा का ज्ञान मानते  हैं , 
शास्त्र से  ज्ञान मानते  हैं। शास्त्रज्ञान को ज्ञान मानते  हैं। शास्त्रज्ञान ज्ञान 
नहीं  है, वह तो ज्ञेय का ज्ञान हुआ। आत्मा का ज्ञान कहाँ है? 

मुमुक्षु: ज्ञेय का ज्ञान होने से वह ज्ञेय ही है। 
पू.  लालचंदभाई  :  वह ज्ञेय ही  है।  वह ज्ञेय ही  हो  गया। ज्ञेय के  

सन्मुखवाला  जो  ज्ञान  वह  स्वयं  ज्ञेय  हो  गया।  और  आत्मा  की 
सन्मुखतावाला ज्ञान वह ज्ञान है। जिसमें आत्मा प्रसिद्ध हो,  आत्मा जानने 
में  आये,  वह ज्ञान है। जिसमें  आत्मा तिरोभूत हो जाये,  आत्मा जानने  में 
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नहीं  आये  और पर जानने  में  आया करे ,  तो वह ज्ञान कहाँ  है?  वह तो 
अज्ञान है। वह तो संसार का कारण है। चारगति में  (भटकने का कारण 
है)। 

ૐ
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પ્રવચન ૨ (LA૩૯૫): સમયસાર કળશ-૨૭૧
પ્રવચન રત્નાકર ભાગ-૧૧ પાનું-૨૪૯
સપ્ટેમ્બર-ઓક્ટોબર ૧૯૯૦

 
બીજાનું તો નહિ, એક. શાસ્ત્રમાં પણ આવે, હું   કહું   એનાથી જુદી 

વાત.  અત્યારે કહેવા માગું છું  એના કરતા જુદી વાત શાસ્ત્રમાંથી આવે, 
શાસ્ત્રમાં,  તો  તમે  એને  વ્યવહારનય ગણીને  અસત્યાર્થ  જાણશો,  તો 
તમારું  કામ થશે. એવી એક વાત (મારે) તમને કરવી છે. આ બીજો પાઠ 
ચાલે છે, એટલે પહેલા પાઠની વાત જરા કરી દઉં . 

આત્મા  જ્ઞાયક  છે,  જ્ઞાનમય  છે,  કેવળ  જાણનાર-જાણનાર-
જાણનાર-જાણનાર,  કેવળ  જાણનાર  છે,  એ  કરનાર  નથી.  કોઇ  કહે 
આત્મા રાગને કરે છે  તો માનશો નહિ.  કોઇ એમ કહે કે  સમ્યગ્દર્શન-
જ્ઞાન-ચારિત્રના પરિણામને કરે છે તો પણ માનશો નહિ. કોઇ એમ કહે 
કે  મોક્ષને કરે છે આત્મા તો માનશો નહિ. જાણનાર છે. 

એટલું ખરું  કે  રાગ થાય છે ત્યાં સુધી રાગ થાય છે. વીતરાગભાવ 
થાય તો વીતરાગભાવ થાય છે.  મોક્ષ થાય તો મોક્ષ થાય છે.  પરિણામ 
થવા યોગ્ય થાય છે,  એનો નિષેધ નથી.  પરિણામ તો એના સ્વકાળે  
એની સ્વ અવસર જ્યારે હોય કાળ,  ત્યારે પરિણામ તો થયા જ કરશે. 
પરિણામનો નિષેધ નથી પણ પરિણામને હું   કરું  છું ,  એ કાઢી નાખજો. 
સ્વતંત્રપણે સ્વયં થયા જ કરે છે  પરિણામ.  પરિણામને કોઇ કરતું પણ 
નથી  અને  પરિણામને  કોઇ  રોકતું  પણ  નથી  અને  પરિણામને  કોઇ 
ટાળતું પણ નથી. પરિણામ તો થયા કરશે, અનાદિ અનંત થયા કરશે. 

અજ્ઞાન  દશામાં  મિથ્યાત્વ  થશે,  ભલે  થાય.  સમ્યગ્દર્શન  થયું, 
સમ્યગ્દર્શન થાય,  ભલે  થાય.  શુક્લધ્યાનની શ્રેણી આવી,  ભલે  આવી. 
અરિહંત દશા પ્રગટ થઇ ગઇ, ભલે થઇ. સિદ્ધ અવસ્થા મને પ્રગટ થઇ 
ગઇ, ભલે થઇ. સમજાણું? 
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પરિણામ  તો  થયા  જ  કરશે.  પરિણામને  આપણે  રોકવાનો 
અધિકાર પણ નથી. જો આપણે કરવાનો અધિકાર નથી તો ટાળવાનો 
અધિકાર કે  રોકવાનો અધિકાર શું છે? માટે  હું   તો જાણનાર છું ,  કરનાર 
નથી.  સમજી ગયા?  એ પહેલો જે પાઠ છે,  એ પહેલો પાઠ જો તમારો 
પાકો હશે, તો આ દવા તમને લાગુ પડશે. જો કર્તાપણાનું શલ્ય અંદરમાં 
પડયું હશે તો, આ નહિ, બેસશે જ નહિ આ. જ્ઞાતાના પક્ષમાં આવશો 
તો તમને  બેસશે.  કર્તાના  પક્ષમાં  હશો તો આ વાત બેસવાની નથી, 
સમજી ગયા? 

આ અમૃત છે.  આ જે છે  ને આ,  ગુરુદેવનું વ્યાખ્યાન અમૃત છે. 
મેળવણ છે. દૂધ કઢાઇ ગયું હોય અને મેળવણ નાખો તો દહીં  જામે અને 
માખણ થઇને  ઘી  નીકળે .  પણ પાણીને  ગમે  તેવું  ઉકાળો અને  પછી 
એમાં  મેળવણ  નાખો  તો  દહીં   થાય?  સમજી  ગયા?  એને  વલોવતાં 
માખણ નહિ નીકળે . 

એટલે  જ્ઞાતાના  પક્ષમાં  આવી ગયા  પછી  જ્ઞાતા  જ છું ,  કેવળ. 
કેવળ જાણનાર છું , કથંચિત્ કર્તા અને કથંચિત્ જ્ઞાતા એવું મારું  સ્વરૂપ 
નથી.  કેવળ જાણનાર છું ,  બસ!  પરિણામ થાય છે  એનો નિષેધ નથી, 
પણ હું   કરું  છું  એનો નિષેધ છે. નવતત્ત્વ થાય છે, ભગવાને કહ્યા છે, મને 
ખબર છે. નવતત્ત્વો એના સ્વકાળે  થાય અને થશે, કેટલાક થઇ ગયા છે 
અને કેટલાક ભવિષ્યમાં થશે. શું સમજાણું એમાં કાંઇ? સમજાય ગયુંને? 
કેટલાક થઇ રહ્યા છે અને કેટલાક થશે ભવિષ્યમાં. 

મુમુક્ષુ: એ મોક્ષની પર્યાય પણ...
પૂ. લાલચંદભાઈ: થશે, એ મોક્ષની પર્યાય થશે, એ મને ખબર છે. 

એ મને ખબર છે. પણ એ મોક્ષની પર્યાય થશે ત્યારે હું   કરીશ? 
મુમુક્ષુ: એમ નહિ. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એમ  નહિ,  આવશે  જ  નહિ  (કે  હું   કરું  છું ). 

આજથી નક્કી કરી લે, સમજી ગયા?
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મુમુક્ષુ:  એટલે  આ  જીવના  ભાવમાં  ગૂંથાઈ  ગયું  છે  જે   કે  હું   
સમ્યગ્દર્શન કરું , (મારે) કરવું છે, 

પૂ. લાલચંદભાઈ: એ ખોટું  છે. 
મુમુક્ષુ: મોટી ભૂલ છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  મોટી  ભૂલ  છે.  સાધારણ  ભૂલ  નથી.  જે  

સમ્યગ્દર્શનને  કરવાની  ભાવના  ભાવે  છે  એ  મિથ્યાત્વને  કરવાની 
ભાવનામાં  પડયો છે.  એ તો વિકલ્પને  કરે છે.  સમ્યગ્દર્શન ક્યાં  થયું? 
સમ્યગ્દર્શન મારે કરવું છે એવો વિકલ્પ આવ્યોને, હેં? એ તો વિકલ્પનો 
કર્તા થઇ ગયો. મોક્ષને મારે....કરવું મારા સ્વભાવમાં છે જ નહિ. પહેલો 
પાઠ મેં અહીં યા કહિયો તમને કે  દેવો આવીને કહે તો પણ માનશો મા. 
સમજી ગયા?

મુમુક્ષુ: કરવું તો કોઇ હિસાબે (નહિ), ગમે એમ હોય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  બસ! હું   તો જ્ઞાતા,  જાણનાર છું  અને પરિણામ 

થયા કરે છે.  પરિણામ થવા યોગ્ય થાય છે એનો હું   નિષેધ નથી કરતો. 
પણ મારાથી થાય છે અને હું   એનો સ્વામી છું  અને હું   એને કરું  છું , (એવું) 
સ્વરૂપમાં નથી, (એવું) અનુભવમાં દેખાતું નથી. અનુભવી જીવોને એવું 
અનુભવમાં  દેખાતું  નથી.  અજ્ઞાની જીવને દેખાય છે,  તો દેખો.  એ તો 
મરવાનો છે કર્તાબુદ્ધિથી, બીજું  શું? આહાહા! માટે પહેલો પાઠ. 

હું   જયપુર  ગયોને  આ વખતે,  બે  હજાર માણસ હતા  લગભગ 
શિબિરમાં. ત્યારે કહ્યું કે  સર્વજ્ઞ ભગવાનના આગમમાં છ મહિનાનો કોર્સ 
(course)  કહ્યો છે.  વધારેમાં વધારે છ મહિને જીવ સમ્યક્  પામી જાય. 
જો રૂચિપૂર્વક પુરુષાર્થ ઉપાડે તો છ મહિને પામે, એમ આગમનું વચન 
છે. હવે એ છ મહિનામાં હું   બે ભાગ કરું  છું . ત્રણ મહિના અને બીજા ત્રણ 
મહિના.  પહેલા ત્રણ મહિનાનો કોર્સ એવો છે  કે  હું   જ્ઞાતા છું ,  જાણનાર 
છું ,  કરનાર નથી.  એ ત્રણ મહિનાનો કોર્સ પાકો કરી લો.  અને એ ત્રણ 
મહિનાઓનો કોર્સ પાકો થાય અને એમાં જો પાસ થઇ ગયા તો પછી 
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બીજા  ત્રણ  મહિનામાં  આવો,  આહાહા!  કે  મને  શું  જણાય  છે?  કે  
પરિણામ જણાતા નથી. થવા યોગ્ય પરિણામ થાય છે એમ કહ્યું, જાણ્યું 
મેં,  પણ કરતો નથી એમ તો જાણ્યું.  પણ હવે હું   જાણતો પણ નથી, એ 
બીજો પાઠ છે, ત્રણ મહિનાનો આ. 

મુમુક્ષુ:  પહેલા  કર્તા  છોડયું,  પછી  જાણવાનું  પણ છોડયું.  સીધો 
અભેદ, અભેદની દૃષ્ટિમાં આવી ગયો. 

પૂ.  લાલચંદભાઈ:  અભેદની  દૃષ્ટિમાં.  ખ્યાલ આવી ગયો.  નિલમ 
બહેન કહેતા હતા, તમે ગયા પછી કે  બહેન અભ્યાસી લાગે છે. એને તો 
પરિચય નહિને?  એને તો પહેલો પરિચય, મને તો પરિચય છે.  એટલે મેં 
કહ્યું તારી વાત સાચી છે. 

મુમુક્ષુ: બધો આપશ્રીનો છે પ્રતાપ. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: હેં?
મુમુક્ષુ:  પહેલા  કાંઈ,  તમે  આવ્યા  એ  પહેલા  કાંઇ  જાણતી  જ 

નહોતી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: હા, જાણતા નહોતા.
મુમુક્ષુ: કાંઇ સામાન્ય શું, વિશેષ શું, કાંઇ ખબર જ ન હતી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: કાંઇ ખબર ન હતી. આહાહા! એ તો જાણ્યું તો 

તમારાથી જ. હું   તો નિમિત્ત માત્ર, એમ. 
મુમુક્ષુ: છતાં એ કૃપા તમારી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ઠીક છે, હા, એ તો એ મનમાં રહેજને? એટલું તો 

રહેજને? 
મુમુક્ષુ:  ગુરુદેવને તો પ્રત્યક્ષ જોયા નથી.  આપશ્રી જ અમારા તો 

ગુરુ છો. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આ મૂળ વાત પાયાની  વાત છે.  બાકી  લોકો 

પાંદડા તોડવામાં ચડી ગયા છે.  મૂળિયું સાજુ  રાખે, (અને ફક્ત) પાંદડા 
તોડે તો પાછું  લીલું ઝાડ થઇ જશે. પાંદડા તોડી-તોડીને ફેંકી દયે. 
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મુમુક્ષુ: મૂળમાં જ ભૂલ હોય પછી ક્યાંથી નીકળે .
પૂ. લાલચંદભાઈ: મૂળમાં જ ભૂલ હોય પછી ક્યાંથી નીકળે .
મુમુક્ષુ: પાછું  પાંગરી નીકળે . 
પૂ. લાલચંદભાઈ: પાછું  પાંગરી જાય ઝાડ. એટલે એક મેઇન ચીજ 

પહેલી,  ત્રણ મહિનાનો કોર્સ છે  કે  હું   તો જાણનાર છું .  આહાહા!  પણ 
કોના  જેવો  જાણનાર?  જેવા  સિદ્ધ  ભગવાન  જાણનાર,  એના  જેવો 
જાણનાર હોં! એમાં અને મારામાં ફેરફાર નહિ કાંઈ. એમનો જે જાણનાર 
સ્વભાવ એવો જ મારો સ્વભાવ જાણનાર છે. એ જો કાંઇ કરતા નથી તો 
હું   પણ કરનાર નહિ, આહાહા! એમ પહેલા અકર્તાનો પાઠ-અભોક્તાનો 
પાઠ, એ તમે જે  પુસ્તક છપાવ્યું છે ને? તમારા સાસરાના નિમિત્તે એમાં 
જ છે આ. તમારા પિતાજી અને માતાજીનો ફોટો છે ને? મોકલાવ્યો છે 
મને. મળી ગયા પુસ્તક? એટલે એમાં જ છે આ. સમજી ગયા? 

એટલે આ મૂળ વસ્તુનો સ્વભાવ છે. આત્મા જાણનાર છે, કરનાર 
નથી, બસ! એ પહેલો પાઠ પાકો થઇ ગયો? શાસ્ત્રમાં આવશે કે  આત્મા 
અશુદ્ધનિશ્ચયનયે રાગને કરે છે.  એક દેશ શુદ્ધનિશ્ચયથી સંવર,  નિર્જરા 
અને મોક્ષને કરે છે.  એ બધું આવશે,  પણ એ વ્યવહારનયનું કથન છે, 
એને ગૌણ કરજો,  ગૌણ કરીને અભૂતાર્થ કરી નાખજો.  કથન આવશે 
બધા, કથન તો આવે એમાં શું? આવે કથન તો આવે. કેમકે  પરિણમે છે 
ને એ આત્મા? તો પરિણમે છે, માટે  કર્તા ઉપચારથી કહેવાય. ઉપચારથી 
કર્તા કહ્યો છે, વ્યવહાથી. ખરેખર કર્તા નથી, જાણનાર છે. જે  જાણે છે તે 
કરતો નથી અને કરે છે તે જાણતો નથી. આ મેઇન છે વાત. 

એટલે  પછી  આ બીજો  પાઠ લાગુ  પડશે,  દવા.  જો  તમે  શલ્ય 
રાખશો કે  પરિણામને  હું   કરું  છું ,  સમ્યગ્દર્શન મારે કરી  દેવું  છે.  તમે 
જાણનાર છો કે  કરનાર છો? તમે તો ભીં ત ભૂલ્યા. તમારે ધર્મ કરવો છે? 
કે  ધર્મી હું   છું ,  ધર્મીને  જાણનાર છું ,  એમ લ્યો ને?  ધર્મી એટલે  અનંત 
ગુણનો પિંડ, ધર્મી. અને એનો જાણનાર છું , કરનાર નથી, એમ. 

 84 Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1

https://www.atmadharma.com/siteinfo.html
https://t.me/DhyeyPurvakGyey


મુમુક્ષુ: પછી આનંદ તો સહેજે  આવી જાય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  સહેજે   આવશે.  આવ્યો  સમજો.  જો  તમે 

મેળવવા જશો તો નહિ આવે. 
મુમુક્ષુ:  નહિ આવે.  તો-તો  ઓલી કર્તાબુદ્ધિ થઇ ગઇ.  કરું  છું . 

જોઇએ છે આનંદ. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: મારે જોઇએ છે આનંદ. આ કહે, લંડનમાં રહીને 

આવો અભ્યાસ! મેં કહ્યું આત્મા છે ને? લંડનમાં ક્યાં રહે છે? આત્મામાં 
રહે છે. અને સૌ ગુરુદેવનું સાહિત્ય, ટેપો, અગિયાર ભાગ, બધું અધ્યયન 
કરે છે.  મેં કીધું સાત ભાગ સુધી એ લોકોએ વાંચ્યું છે.  અને ઘરમાં પણ 
વાંચે છે. અભ્યાસ તો કરે છે, અને હવે અભ્યાસ વધી જશે. બહુ  નિવૃત્તિ 
થઇને, એ સારું , ઘણો ફેર પડશે, સારું  છે. ઘણાં જીવો પામશે ગુરુદેવના 
નિમિત્તે.  એવું  બહાર આવ્યું  છે  તત્ત્વ,  તત્ત્વ બહાર આવ્યું  છે.  નહોતું, 
અંધારું  હતું  સાવ.  સાવ અંધારું .  શાસ્ત્રમાં  હતું,  દિગંબર શાસ્ત્રમાં,  પણ 
દિગંબરો કોઇ જાણતા નહોતા. 

મુમુક્ષુ: આ વાત જ ક્યાં હતી? 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  બહાર જ ન આવી.  શાસ્ત્રોમાં પડી હતી,  કોઇ 

જાણતું નહોતું,  દૃષ્ટિ ન ગઇ કોઇની,  અનુભવ ન થયો કોઇને.  અનુભવી 
સિવાય  કોઇ  કહી  શકે  નહિ.  જે ણે  આત્મા  જાણ્યો  એ  આત્માના 
સ્વરૂપને કહી શકે .  આત્મા જાણ્યો નથી એ આત્માનું સ્વરૂપ શું કહી 
શકે? એ તો કર્તા-કર્તા-કર્તા, માન્યા જ કરે. આમ કરો, આમ કરો, આમ 
કરો, આટલું કરો, ક્રિયા કરો. ચાલો! એટલી વાત મનમાં આવી સવારથી, 
તમને કહી દઉં . એ કહી દીધુ છે. કેમકે બે પાઠ છે ને? બે જ છે. 

મુમુક્ષુ: હાં! બે જ છે. તમે પહેલેથી મળ્યા ત્યારથી જ કીધું તું કે  બે 
જ પાઠ છે. 

મુમુક્ષુ: પહેલા જ શરૂઆત કરી હતી પહેલા પાઠની આપે. 
મુમુક્ષુ: પણ આમ ત્રણ-ત્રણ મહિનાની મુદ્દત? 
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પૂ.  લાલચંદભાઈ:  વધારેમાં વધારે,  ત્રણ મહિનાની મુદ્દત વધારેમાં 
વધારે હોં! થાય તો અડધી કલાકમાં. આ તો આચાર્ય ભગવાને ઉદારતા 
વાપરી કે  વધારેમાં વધારે છ મહિને તને સમ્યગ્દર્શન થશે, સમજી ગયા? 
બાકી કોઇ તો અંત:મુહૂ ર્તમાં પામી જાય. એમાં શું?  આ ઘરની વાત છે 
ને? પોતાના દર્શન કરવા છે, બીજું  તો કાંઇ નથી કરવાનું. પોતાના દર્શન 
કરવા છે, (એ) ભૂલી ગયો છે.  આમ-આમ (પર સામે) દર્શન કરવા જાય 
છે. એટલે પોતાના દર્શન કરવા છે, બીજું  કાંઈ નથી. 

મુમુક્ષુ: અંધો છે, એટલે દેખતો નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: છે. જણાય, દેખાય, આહાહા! દેખાઇ રહ્યો છે. 
મુમુક્ષુ: હજરાહજુ ર છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હજરાહજૂ ર.  અમારા  દેશમાં  હજરાહજુ ર  કહે 

સમજી ગયા?  પ્રત્યક્ષ દેખાય છે,  છે. (જાગ)તો જીવ ઊભો છે.  બહેનશ્રી 
કહે છે ને? (જાગ)તો જીવ ઊભો છે. એટલે છે, છે છે અને ન જણાય? છે 
તો જણાયને? ન જણાય શું કામ?

બીજો પારો છે ને? ચોથું પાનું. બીજો પારો. 
મુમુક્ષુ: નહિ, પહેલું જ ચાલુ છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: પહેલું શરૂ કરું ? ઠીક. 
મુમુક્ષુ: પહેલું અડધું થયું. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ઠીક. ફરીથી, ચોથું પાનું પહેલો પારો. 
‘જ્ઞેયોના  આકારે   થતા  જ્ઞાનના  કલ્લોલોરૂપે  પરિણમતો’ 

આટલો  પાઠ  મૂળ  છે.  પરપદાર્થ  જ્ઞેય  છે,  એના  આકારે એટલે  એનું 
સ્વરૂપ આમાં પ્રતિભાસે છે અને એ રૂપે જ્ઞાનનું પરિણમન સ્વતંત્રપણે 
અહીં યાં થાય છે.  તેને જ્ઞાનના કલ્લોલો એટલે જ્ઞાનની પર્યાય કહેવામાં 
આવે છે.  હવે,  એ જે કહ્યું કે  જ્ઞેયો જ્ઞાનમાં જણાય છે,  એવી જે જ્ઞાનની 
પર્યાય થાય છે, એમ જે શાસ્ત્રમાં આ પાઠ છે, શાસ્ત્રનું, શાસ્ત્રનું વાક્ય છે. 
એમ જે કહ્યું છે, એ વ્યવહારનયથી કહ્યું છે. એને જાણવારૂપે પરિણમે છે 
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- જ્ઞાન, એવું જે  કહ્યું છે, છે શાસ્ત્રનું વચન આ. હવે ગુરુદેવ એનો અર્થ કરે 
છે કે  એ વ્યવહારનું કથન છે. 

જ્ઞેયને જાણવારૂપે જ્ઞાન પરિણમે છે, જ્ઞેયના સંબંધવાળું જ્ઞાન, એ 
વ્યવહારથી કહ્યું હોં! જો તમે નિશ્ચય માની લો ભૂલ થઇ ગઇ, મોટી ભૂલ 
થઇ ગઇ.  તો તમે ત્યાં  (પરમાં)  જ ચોંટી જાશો,  એને  (પરને)  જાણવામાં 
રોકાઇ  જશો.  (પરને)  કરવામાંથી  નીકળ્યા,  તો  રોકાણા  (પરને) 
જાણવામાં.  જાણવું તો જોઇએને? કેવળી ભગવાન લોકાલોકને જાણે છે 
અને જાણનાર છું ને હું  ? 

મુમુક્ષુ: જાણવાનો સ્વભાવ છે ને મારો.
પૂ. લાલચંદભાઈ: જાણવાનો સ્વભાવ છે, તો જાણું તો ખરોને? આ 

દુકાન મારી કે  અલકા મારી, એમ નહિ પણ અલકા છે એમ તો જાણુંને? 
એટલું તો જાણવું જોઈએને? 

મુમુક્ષુ: જાણવાનો સ્વભાવ કીધો, મરી ગયો. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  સ્વભાવ  કીધો,  મરી  ગયો.  આત્મા  છે  ને? 

આહાહા!  શાસ્ત્રમાં પાઠ તો ઘણા આવે.  લખાણ તો ઘણાં આવે.  એનો 
ખુલાસો ગુરુદેવ કરે છે,  જુ ઓ!  આ શાસ્ત્રમાં આમ આવ્યું  છે,  કે  જ્ઞેયો 
જ્ઞાનમાં જણાય એવી જ્ઞાનની પર્યાયરૂપે આત્મા પરિણમે છે.  કલ્લોલ 
એટલે  પોતાની  પર્યાય.  જે માં  ઓલું  નિમિત્ત  છે.  ઓલું  નિમિત્ત  અને 
જ્ઞાનની પર્યાય નૈમિત્તિક.  એ જ્ઞેય અને આ જ્ઞાન,  એ સંબંધીનું.  એના 
સંબંધીનું જ્ઞાન, આત્મા સંબંધીનું નહિ. 

મુમુક્ષુ: જ્ઞેય સંબંધીનું. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જ્ઞેય સંબંધીનું  જ્ઞાન કહે  છે  કે  એ વાક્ય છે  એ 

વ્યવહારનું છે,  તું એ સાચું માનીશ માં.  હા! જ્ઞાન આત્માને જાણે છે એ 
વાત સાચી માનજે. પણ આને (પરને) જાણે છે એ વ્યવહાર છે. વ્યવહાર 
કહ્યું હોં!  ધ્યાન રાખજે!  આ વ્યવહારનયનું કથન છે હોં!  વ્યવહારનયનું 
કથન એટલે જૂઠું , એમ છે નહિ. 
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મુમુક્ષુ: જે  નથી એની જાહેરાત કરે છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  નથી એની જાહેરાત કરે છે,  બસ,  એનું  નામ 

વ્યવહાર. 
મુમુક્ષુ:  એનું  નામ  વ્યવહાર.  નથી  એટલે  પોતાના  સ્વભાવમાં 

નથી?
પૂ. લાલચંદભાઈ: પોતાના સ્વભાવમાં નથી, એને જાણવું. 
મુમુક્ષુ: એના સ્થાને એ ભલે રહ્યું.
પૂ. લાલચંદભાઈ: એ ભલે રહ્યું, પણ એેને જાણવાનો મારો સ્વભાવ 

નથી. કેમકે  એને જાણતાં આમ (આત્માના) સાધ્યની સિદ્ધિ થતી નથી. 
આત્મદર્શન અટકી જાય છે, આત્મદર્શન અટકે  છે મને. બાધા પહોંચે છે 
મને.  ઘાત થાય છે  મારા આત્માનો એને  (પરને)  જાણવામાં રોકાઉ તો. 
એ રોકાણો અનંતકાળથી પરને જાણવામાં, આત્માને ન જાણ્યો. એ ભૂલ 
થઈ ગઇ. આ એ ભૂલ નીકળવા માટેનો આ પાઠ છે. 

આ વ્યવહારથી કહ્યું  હોં. ખરે ખર તો જ્ઞેયોનું-છ દ્રવ્યનું  જેવું 
સ્વરૂપ  છે તેને  જાણવાના વિશેષરૂપે  પરિણમવું તે  જ્ઞાનની 
પોતાની દશા છે.  એના  (પરના)  કારણે  નહિ પણ પોતાની દશા જ 
એવી છે  કે  જે  એમાં  જણાય.  પોતાને  જાણતાં  એમાં  એ  (પર)  જણાઇ 
જાય એવી સ્વચ્છતા છે  પણ એને જાણે છે  એમ રહેવા દેજે .  એ ભલે 
જણાય,  એ ભલે જણાય,  એ ભલે પ્રતિભાસે.  હેં!  એ ભલે ઝલકી જાય, 
કાંઇ  વાંધો  નહિ.  તું  એનું  (પરનું)  લક્ષ કરીશ માં.  તારી  સ્વચ્છતા  છે 
દર્પણની માફક અને એ ઝલકસે,  ભલેને  ઝલકે ,  કાંઈ વાંધો નથી,  તારું  
જ્ઞાન મેલું નહિ થાય પણ એ ઝલકે  છે એમાં લક્ષ કરીશ તું કે , આહાહા! 
આને (પરને) હું   જાણું છું  તો ગયો દુનિયામાંથી. 

ખરે ખર તો જ્ઞેયોનું-છ દ્રવ્યનું જેવું સ્વરૂપ છે તેને જાણવાના 
વિશેષરૂપે પરિણમવું  તે જ્ઞાનની દશા છે,  ને  તે  જ્ઞાનના પોતાના 
સામર્થ્યથી  છે.  એ  (પર)  જે જણાય છે  એમાં  એ પોતાની  સ્વચ્છત્વ 
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શક્તિ છે,  સામર્થ્ય  છે  તેથી  જણાય છે.  જે મ દર્પણમાં  જણાય,  અગ્નિ 
જણાય એમ, મોર જણાય એમ, આહાહા! 

‘જ્ઞેયોના  આકારે  થતું  જ્ઞાન’  જુ ઓ.  ઇન  ટુ  કોમા  (in-to-
comma)  કર્યા.  'જ્ઞેયોના  આકારે  થતું  જ્ઞાન' કોમા  કર્યાને  બે,  ચિહ્ન 
ઉપર વાક્ય!  એ તો કહેવા માત્ર છે.  સંધ્યા બહેન!  કહેવા માત્ર છે.  હું   
આને  (પરને)  જાણું છું ,  આ મારા જ્ઞાનમાં જણાય છે,  હું   આને જાણું છું  
અને આ મારા જ્ઞાનમાં જણાય છે,  જાણું છું  અને જણાય છે,  એ કહેવા 
માત્ર છે.  આહાહા! કથનમાત્ર છે.  એક વાક્ય તો બસ થાય. એક વાક્ય 
તો  બસ થઇ જાય.  જ્ઞેયથી વ્યાવૃત્ત થઇ જાય,  પાછો ફરી  જાય અને 
જાણનારને જાણવા માંડે,  આહાહા!  કથનમાત્ર છે!  આ કોઇ મહાપુરુષ 
પાક્યો! આપણા માટે  જ જાણે એણે અહીં યાં જન્મ લીધો એવું લાગે છે. 
આપણો  કાળ  પાકી  ગયો  હતોને?  આપણો  કાળ  પાકયો  તો  આવું 
નિમિત્ત  તો  હોય  જ  ને?  અને  સમર્થ  નિમિત્ત,  તીર્થંકરનું  દ્રવ્ય  મળ્યું 
આપણને,  એમ!  સાધારણ  સમ્યગ્દૃષ્ટિ  કે  પાંચમા  ગુણસ્થાનવાળા  કે  
મુનિરાજ પણ મળે .  પણ આ તો સમર્થ  પુરુષ પાક્યો,  સમજી ગયા? 
જબરદસ્ત! આહાહા!

કહેવા માત્ર છે.  'જ્ઞેયોના આકારે  થતું જ્ઞાન',  બહેન!  'જ્ઞેયોના 
આકારે  થતું જ્ઞાન'. એ તો કહેવામાત્ર છે. જ્ઞેયો મારા એમ તો છે નહિ, 
પણ જ્ઞેયોના આકારે થતું મારું  જ્ઞાન, આ જ્ઞાન, કહેવા માત્ર, કથનમાત્ર 
છે, આહાહા!

મુમુક્ષુ: જ્ઞેયોને જાણતું જ્ઞાન. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હા.  જ્ઞેયો જેમાં  જણાય,  એવું  જે  જ્ઞાન,  કહેવા 

માત્ર છે. એ જણાય અને હું   જાણું. 
મુમુક્ષુ: એમ નથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  મારે  એની  સાથે  એ  વ્યવહાર  નથી.  મારો 

વ્યવહાર  પરની  સાથે  ન  હોય,  એક  નાતમાં  વ્યવહાર  હોય,  દીકરી-
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દીકરાના લગનમાં. અત્યારે જુદી વાત છે. આ તો વાત કરું  છું  પહેલાના 
કાળમાં  તો  એક નાતમાં  હતાને,  સગપણના  સંબંધો.  એમ આ નાત 
બીજી છે, છ દ્રવ્ય, મારી નાત ક્યાં છે? મારો વ્યવહાર મારી પાસે છે. હું   
જ્ઞાન અને મારો આત્મા જ્ઞાયક. જાણનારને જાણું એ વ્યવહાર છે,  એક 
જાતમાં.  વિજાતમાં-વિજાતમાં  વ્યવહાર  પણ  નથી.  નિશ્ચય  તો  નથી, 
વ્યવહાર પણ નથી. રાગને જાણવું મારો ધરમ નથી. કરવું તો ધરમ નથી. 

મુમુક્ષુ: પણ જાણવું પણ નહિ. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: કેમકે જાત જુદી છે એની. 
મુમુક્ષુ: જ્ઞાન અને જ્ઞેયની જાત જુદી ન હોય. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ન હોય. અને એ વ્યવહાર ન હોય આત્મામાં. 
મુમુક્ષુ: જુદી જાતની સાથે જ્ઞાન-જ્ઞેયનો વ્યવહાર ન હોય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  ન હોય,  એમ કહે છે.  જ્ઞાન-જ્ઞેયનો ભેદ એટલો 

અંદર રાખ તો વ્યવહાર થાય,  અભેદ કર તો નિશ્ચય છે.  તારે વ્યવહાર 
અને નિશ્ચય જોતો હોય તો અંદર છે, અંદર છે. હું   જ્ઞાન અને હું   જ્ઞેય, એ 
વ્યવહાર  થઇ  ગયો.  અને  અનુભવમાં  હું   જ  જ્ઞાન  અને  હું   જ  જ્ઞેય, 
એકાકાર થઇ ગયો,  એ નિશ્ચય.  તારું  જ્ઞેય તો અહીં યા  (અંદરમાં)  છે, 
અહીં યા જોને! ત્યાં (બહારમાં) ક્યાં જ્ઞેય છે તારું . 

મુમુક્ષુ:  એટલામાં  જ રમત કરો કે  જ્ઞાન અને  જ્ઞેય અભેદ,  અને 
વ્યવહાર આ જ જ્ઞાન અને જ્ઞેય. 

પૂ. લાલચંદભાઈ: એ ભેદ કરો તો વ્યવહાર, અભેદ કરો તો નિશ્ચય. 
અભેદ કરો તો અનુભવ, બસ! નિશ્ચય-વ્યવહાર બધુ અંદર છે, આહાહા! 
બહારમાં કાંઇ નથી. 

મુમુક્ષુ: આ જીવને તો પણ અનાદિથી બહારનું જ (લક્ષ) છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હા!  બહારનું  કરવું  અને બહારનું  જાણવું-જોવું. 

બસ! એ રહી ગયું. 
મુમુક્ષુ: અને અહીં યા આવ્યો તો પણ પરના જાણવામાં રહ્યો. 
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પૂ.  લાલચંદભાઈ:  અહીં યાં  આવ્યો ગુરુદેવ પાસે,  તો  જાણવું  તો 
સ્વભાવ છે  ને?  જાણવું  તો  ખરુને?  આપણાં  મુમુક્ષુઓ અત્યારે મારી 
સામે દલીલો કરે છે  ઘણાં,  આવે છે  મારી સામે તો આવે જ ને એ તો? 
ભલે આવે, કાંઇ વાંધો નહિ. પણ હું   કહું   કે  તમે ગુરુદેવને માનોને? હું   ક્યાં 
કહું   છું ? આ તો હજી ટેપ છે ને? પાછી ટેપો છે, તમે ગુરુદેવના જ શબ્દો 
(સંભાડો), આ ગુરુદેવ જ બોલે છે એમ તમને ખાત્રી થાય. 

મુમુક્ષુ: તર્કથી આમ અનુમાન કરે તો પણ બેસે કે-ના આમ જ છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આમ જ છે.  અનુમાન કરે તો પણ બેસી જાય. 

બેસે, લાયક જીવને બેસવા મંડે.  હકાર આવે અંદરમાંથી. ગુરુદેવ કહેતા 
હતા  એકવાર હા  તો  પાડ,  તો  હાલત થશે.  હાલત થઇ જશે  બહેન! 
આહાહા!

મુમુક્ષુ: અને એવું જ છે ને? હા પાડે તો એનું કામ થઇ જશે.
પૂ. લાલચંદભાઈ: કામ થઇ જશે. ના પાડે તો એ તો રહી જશે. 
'જ્ઞેયોના આકારે  થતું  જ્ઞાન'  એ તો કહેવા માત્ર છે.  આત્મા-

જ્ઞાન,  અને  જ્ઞેયને  જાણે  છે,  એ  તો  કહેવા  માત્ર  છે.  કથનમાત્ર  છે, 
આહાહા!  કેવા શબ્દો છે!  આહાહા!  ‘બાકી જ્ઞાન જ્ઞાનાકાર જ છે’, 
જ્ઞેયાકાર છે જ નહિ, આહાહા! (જ્ઞાન) જ્ઞાનાકાર જ છે અને જ્ઞેયાકાર 
છે જ નહિ. જ્ઞેયોને જાણતું નથી અને પોતાના આત્માને જાણે છે. જ્ઞાન, 
જ્ઞાનને  જાણે છે,  જ્ઞાન જ્ઞાયકને  જાણે છે.  જ્ઞાનાકાર છે  પણ જ્ઞેયાકાર 
નથી.  આહાહા!  ટાંકોત્કીર્ણ,  કોહિનૂરના  હીરા  છે.  કોહિનૂરના  હીરા, 
આહાહા!  ઝવેરી હોય ને?  એનું  ધ્યાન પડી જાય.  ઓહોહો!  હું   આનો 
(પરનો) જાણનાર નથી, જાણનાર જણાય છે,  મને તો જાણનાર જણાય 
છે.  આવી જા ને અંદર.  જાણનાર જણાય છે.  થોડીક વાર તો આવ કે? 
મજા આવશે તને. 

મુમુક્ષુ: પછી નીકળવાનું જ મન નહિ થાય. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એવું જ છે હોં! પછી નીકળે  કોણ એમાંથી? 
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મુમુક્ષુ: એકવાર સ્વાદ ચાખી લે પછી? 
પૂ. લાલચંદભાઈ: પછી છોડે કોણ એને? 
જ્ઞાનાકાર જ છે,  જ્ઞેયાકાર છે જ નહિ.  અસ્તિ-નાસ્તિ અનેકાંત 

કર્યું. જ્ઞાનાકાર છે અને જ્ઞેયાકાર નથી, એમ. સમજાણું કાંઇ? આહાહા! 
અહીં  કહે  છે-એ જ્ઞાનની  પર્યાય ને  મારા  દ્રવ્ય-ગુણ  (દ્રવ્ય-ગુણ-
પર્યાય) ત્રણે થઇને હું   જ્ઞેય છું  .  જ્ઞેય અહીંયાં  (અંદરમાં)  છે,  જ્ઞેય ત્યાં 
(બહારમાં) ક્યાં છે? તારું  જ્ઞેય તો અહીં યાં છે, આહાહા! દ્રવ્ય, ગુણ અને 
પર્યાય એ તારું  જ્ઞેય છે,  એને  જાણ ને!  આહાહા!  જ્ઞેય છું  .  જ્ઞાન હું  , 
જ્ઞાતા હું   ને જ્ઞેય આ લોકાલોક-એવું કોણે કહ્યું? જ્ઞાન હું  ,  જ્ઞાતા હું   - 
બેય અહીંયા રાખ્યું. જ્ઞાતા અને જ્ઞાન બે (અહીં યા) રાખ્યું અને જ્ઞેય ક્યાં 
સ્થાપ્યું? (બહારમાં).

મુમુક્ષુ: બહારને જ્ઞેય સ્થાપી દીધું.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એ ભૂલ થઇ ગઇ.  અનાદિની આ ભૂલ છે.  આ 

ભૂલ છે,  એ એકડો છે,  એ ભૂલ ગઇ એટલે કામ થાય,  બસ! આ બીજો 
પાઠ જ છે. પાઠ બે જ છે, લંડનમાં પણ બે પાઠની વાત કરી હતી. 

મુમુક્ષુ:  પણ આમ બહુ  સરળ છે.  આ બધા થોથા ભણવાનું અને 
આવું બધુ કર્યું, એનું. 

પૂ.  લાલચંદભાઈ:  શાસ્ત્ર ભણવાનું  બંધ થઇ જાય.  અટક ન રહે, 
છૂ ટી જાય એ બધુ. અહીં યા આવી જાય. આ વાંચતા હરખ આવી જાય 
છે, વાંચતા. 

મુમુક્ષુ: વિચાર કરતાં પણ આમ અંદરથી ઉમંગ આવે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હા!  ઉમંગ  આવી જય.  પોતાની  વાત છે  ને? 

પોતાની વાત છે અને પોતાની ભૂલ દેખાણીને પોતાને? એ ભૂલ જાણે તો 
ભૂલને ભાંગી નાખે કે  આ મારી ભૂલ થઇ. 

મુમુક્ષુ: પરની આકુળતા તો ક્યાંય ભાગી.....
પૂ. લાલચંદભાઈ: (હા). 
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હવે,  જુ ઓ સારી વાત કરે છે.  જ્ઞાન હું   અને  જ્ઞાતા હું  , એ બે 
રાખ્યું અહીં યા.  ને જ્ઞેય આ લોકાલોક-એવું કોણે કહ્યું? કોણે કહ્યુ આ 
વાત? આ તો છે નહિ ક્યાંય વાત. ગુરુદેવ કહે કોણે કહ્યું આ વાત? એવું 
તો વસ્તુ સ્વરૂપ નથી. હું   જ્ઞાન અને હું   જ્ઞાતા અને આ લોકાલોક મારા 
જ્ઞેયો - એમ કોણે કહ્યું? એવું છે નહિ. 

મુમુક્ષુ: શેના ઉપરથી આવી જાહેરાત કરી ગુરુદેવે? 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  કેવી  જાહેરાત પણ! ટંકોત્કીર્ણ, દાંડી  પીટીને! 

દાંડી પીટીને કરી વાત!
મુમુક્ષુ:  શેના ઉપરથી?  વિચાર કરીએ,  જે આ વાત કોઈ જાણતું 

નહોતું, માન્ય ન રાખે એવી વાત એમણે જાહેર કરી છે.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  કોઇ માન્ય ન રાખે હોં!  અત્યારે નથી રાખતા, 

પણ લાયક હોય એ રાખે. 
મુમુક્ષુ:  ત્યારે તો કોઇ માન્ય ન રાખે.  એવી વાત કરવાની હિંમત 

થવી એ પણ ગજબ છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હિંમત હોં!  અનુભવીને  હિંમત હાલે.  અનુભવ 

હતોને એને? એટલે હિંમત હાલે. માને કે  ન માને કોઇ. 
મુમુક્ષુ: વસ્તુ તો આ જ છે. માનો કે  ન માનો. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: તમારી મરજી, સ્વતંત્ર છો, બસ! આહાહા! એવું 

કોણે કહ્યું? આત્મા જ્ઞાતા છે અને લોકાલોક જ્ઞેય છે એમ કોણે કહ્યું? કે  
ભાઈ!  સર્વજ્ઞના આગમમાં આવે છે  ને?  કે  એ વ્યવહારનયથી કહ્યું  છે, 
ખોટું  માનજે,  વ્યવહારનું  કથન છે.  એટલે બે  વાત આજે કહી,  કે  દેવ 
આવે તો પણ તમે માનતા નહિ. એની અંદર બધા વિદ્વાનો (અને) બધા 
આવી ગયા. કહેવાનો મારો ભાવાર્થ એ હતો, સમજી ગયા? અને બીજું  
એ  હતું  કે  આગમમાં  પણ  આવશે  કે  કેવળીભગવાન  લોકાલોકને 
વ્યવહારે  જાણે  છે  એ  આવશે.  આપણે  માન્ય  છે,  વ્યવહારનયે  જે  
આવશે,  બરાબર છે પણ નિશ્ચયનયે જોવામાં આવે તો એ ખોટી વાત 
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છે.  કેવળી ભગવાન આપણા તો આત્માને જાણે છે.  કેવળી કેવળજ્ઞાન 
વડે આત્માને જ જાણે છે. 

કેવળ નિજ સ્વભાવનું, અખંડ વર્તે જ્ઞાન, 
 કહીએ કેવળજ્ઞાન તે, દે હ છતાં નિર્વાણ 

(શ્રી આત્મા સિદ્ધિ શાસ્ત્ર,  ગાથા 
૧૧૩)

શ્રીમદનું વાક્ય છે આ, અનુભવીનું વાક્ય છે. કે  કેવળીની વ્યાખ્યા 
કરી એણે. એને ખબર હતી કે  લોકાલોકને જાણે તે કેવળી, એ (વ્યાખ્યા) 
બધાય ચલાવે  છે.  સમજી ગયા?  પણ એમ નથી.  કેવળી તો પોતાના 
આત્માને ડૂબીને અંદરમાં જાણે છે,  આહાહા!  એ આમ-આમ  (બહાર) 
જાણવા જાય? આમ-આમ (બહાર) જાણે કોઈ દિ? 

મુમુક્ષુ: અભેદ છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હેં!  અભેદ છે,  ભેદ જ પાડતો નથી કેવળજ્ઞાન 

અને આત્માનો. ભેદ પડે તો ઓલું વાક્ય આવે પણ ભેદ જ પડતો નથી. 
આહાહા! આ કોણે કહ્યું? હેં ગજબની હો! ગજબની હિંમત. કોણ કહે છે 
કે  લોકાલોકને જાણે છે, જ્ઞાન. ખોટી વાત છે. પણ ખોટી વાત (છે એમ) 
કહેશો તો તમે કેવળીને માનતા નથી, એમ તમને (લોકો) કહેશે. અમે જ 
કેવળીને માનીએ છીએ, તું નથી માનતો.  અમે કેવળીને માનીએ છીએ 
કેમકે કેવળજ્ઞાન વડે આત્માને જાણે છે, એમ અમે કહીએ છીએ. 

મુમુક્ષુ: કેવળી, કેવળીને ન માને? 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: કોણ જાણે. કેવળી છે,  કેવળ આત્માને જાણે છે 

એ કેવળી છે-શ્રુતકેવળી છે.  શ્રુતકેવળી છે  એ કેવળીને ન માને?  એ જ 
માને છે. અજ્ઞાની ક્યાં માને છે? અજ્ઞાની કેવળીને માનતો જ નથી. 

કોણે કહ્યું? પરમાર્થે એમ છે  નહિ, આહાહા!  ખરેખર એમ છે 
નહિ, આહાહા! એમ કહેવું એ વ્યવહાર છે. કેવળી કે  જ્ઞાન લોકાલોકને 
જાણે છે,  એમ કહેવું છે  એ વ્યવહાર છે, આહાહા! ધર્મીના અંતરની 
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ખુમારી તો જુ ઓ!  આ અંતરની ખુમારી આવી,  કે  આત્મા જ્ઞાતા છે 
અને  લોકાલોક જ્ઞેય છે,  એમ કહ્યું  કોણે?  એ જુ ઓ તો ખરા,  ધર્મીની 
ખુમારી!  અંદર  નિર્વિકલ્પધ્યાનમાંથી  બહાર  આવી  અને  આ  વાણી 
નીકળી છે. 

મુમુક્ષુ: ત્યારે આ વાણી બહાર પડે છે, બરાબર! 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: (હા!)  ખુમારી તો જુ ઓ!  કહે  છે-જગતમાં હું   

એક જ છું  , જગતમાં બીજી ચીજો હો તો હો, એમાં ક્યાં ના છે? હો તો 
હો, છ દ્રવ્ય છે, અનંતા જીવો, અનંતા પુદગલ પરમાણુઓ, કોણના પાડે 
છે? હો તો હો. 

મુમુક્ષુ: બધું છે. હો તો હો! હું   તો એક છું . 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હો તો હો!  હું   તો એક છું  અહીં યા  (આત્મામાં). 

મારી નજર તો અહીં યા (અંદર) છે, મારી નજર (ત્યાં) બહાર નથી. મારી 
નજર  તો  અંદરમાં  થંભી  ગઇ  છે,  બસ!  આહાહા!  જ્ઞાન  ફરતું  નથી, 
આહાહા!  જ્ઞેયો ફરે પણ જ્ઞાન ન ફરે.  એ જ્ઞેયો એટલે શું?  અંદરના જે 
પરિણામ છે ને? એ જ્ઞેય છે, છ દ્રવ્ય જ્ઞેય નથી. 

મુમુક્ષુ: આપણે કહ્યાને પોતાના કલ્લોલો. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: હા કલ્લોલો! નિલમ સમજીને? પોતાના કલ્લોલો 

એ  જ્ઞેય  છે.  હેં!  એટલું  પકડાયું  ને?  પરિણામ  જે થાય  છે  અંદરમાં, 
આહાહા!  એ જ્ઞેય છે-એ જ્ઞેય છે.  એ જ્ઞેયો તો ફરે છે.  પરિણામ આવે 
અને જાય,  આવે અને જાય.  હવે,  એના સંબંધીનું  જે  જ્ઞાન થાય એ તો 
અજ્ઞાન છે.  પણ આત્માને જે જાણે છે  જ્ઞાન,  એ ફરતું  જ નથી.  કેમકે 
આત્મા ફરતો નથી, ફરે એ જ્ઞાન ન કહેવાય. કારણ કે  એતો જ્ઞેયો ફરે છે 
અને જ્ઞેયોની વાંહે વાંહે (પાછળ પાછળ) જ્ઞાન દોડે. આને (પરને) જાણું-
આને  જાણું-આને  જાણું,  હવે,  આને  જાણ્યું-આને  જાણ્યું,  એ જ્ઞાન જ 
નથી. 

મુમુક્ષુ:  તમારે હજી એક વખત પધારવું  પડશે એક વાર અમારે 
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ઘરે... 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હેં?  એમ લાગે છે?  લંડન?  બોલાવી જશો,  એક 

વખત? 
મુમુક્ષુ: બીજું  કાંઇ નહિ કરીએ આપણે બસ! 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આપણે બેસી જાશું સામે સામે. એમને? આપણે 

ત્રણ જણા. 
મુમુક્ષુ: જે  અમારી ભૂલ છે એ ભૂલ ભંગાવી છે. 
મુમુક્ષુ:  બહેન તો  રજા આપશેને  તમને.  આપશેને  બહેન  રજા? 

બાપુજી રજા આપશેને? અમારે ત્યાં આવવા માટે . 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આહાહા!  બીજી  ચીજો  હો  તો  ભલે હો! 

પરમાર્થે  તેની  સાથે  મારે  જાણવાપણાનોય સંબંધ  નથી.  જ્ઞાતા-
જ્ઞેયનો સંબંધ તોડી નાખ્યો. કર્તા-કર્મ સંબંધ તો નથી પણ હું   જ્ઞાતા અને 
આ (પર) જ્ઞેય એવો જે વ્યવહાર, એ વ્યવહારને તોડે છે. એ વ્યવહારને 
તોડે ત્યારે અંદરમાં આવે, ઉપયોગ અંદરમાં જાય. હું   આને (પરને) જાણું 
છું , એ જ્ઞેયને અને હું   જ્ઞાતા (એમ નથી).

(ગુરુદેવે) સવાર બપોર અને સાંજ, આત્માની જ વાત કરી. એક જ 
વાત કરી,  પિસ્તાળીસ-પિસ્તાળીસ વર્ષ સુધી આદિથી અંત સુધી,  ફર્યા 
નહિ.  વિરોધ થયો,  હજારો લાખો માણસોનો,  મેરૂ ડગે  પણ જ્ઞાની ન 
ડગે,  આહાહા!  કહેતા  હતા,  તમારે  ફરવું  પડશે,  આ  અમારી  વાત 
ફરવાની નથી, એમ કહેતા હતા. ચેલેંજ (challenge) હોં!

મુમુક્ષુ: વસ્તુનું સ્વરૂપ જ એવું હોય, પછી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: પછી શું ફરે? વસ્તુ ફરે કાંઇ? વસ્તુ ફરે તો વસ્તુનું 

જ્ઞાન ફરે.  વસ્તુ જે વી છે  એવી જ્ઞાનમાં આવી ગઇ અને વાણીમાં એવું 
આવે, બસ! 

આહાહા!  અહીં  શું  કહે  છે? બીજો પારો,  હવે  શરૂ થાય છે. 
આહાહા!  અહીં  શું  કહે  છે?  કે  પરજ્ઞેય, (પરપદાર્થો- એની વ્યાખ્યા 
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કરે છે,  પરજ્ઞેયની, દેવ-ગુરુ-શાસ્ત્ર, પંચપરમેષ્ઠી, ને વ્યવહાર રત્નત્રય 
આદિ જ્ઞેય) અંદરના પરિણામ એ જ્ઞેય લીધા. ઓલા બહારના જ્ઞેય અને 
વ્યવહાર રત્નત્રયના પરિણામ અંદરના જ્ઞેય. 

મુમુક્ષુ: ત્યાં સુધી લઇ લીધું, વ્યવહાર રત્નત્રયના (પરિણામ).
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  અંદરના  વ્યવહાર  રત્નત્રયના  પરિણામ  પણ 

જ્ઞેયમાં જાય છે, એ જ્ઞાનમાં નથી આવતા. 
મુમુક્ષુ: જ્ઞેયમાં આવે છે. બરાબર છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જ્ઞેયમાં  આવે છે.  આત્મામાં  તો નથી આવતા, 

પણ જ્ઞાનમાં પણ નથી આવતા. એ પરજ્ઞેયમાં આવે છે. આપણે સવારે 
વાત થઇને? એ આ, આવ્યું હતું.  ને વ્યવહાર રત્નત્રય આદિ જ્ઞેય) હું   
જ્ઞાન,  ને હું   જ્ઞાતા -  એવો સંબંધ હોવાનું તો દૂર રહો, આહાહા!  હું   
જ્ઞાન,  હું   જ્ઞાન ને હું   જ્ઞાતા  -  એવો સંબંધ હોવાનું  તો દૂર રહો, હું   
જ્ઞેય, હું   જ્ઞાન, ને હું   જ્ઞાતા - એવા ત્રણ ભેદ પણ હું   નથી. એ ત્રણેય 
હું   એક છું  . જ્ઞાતા પણ હું  , જ્ઞેય પણ હું   ને જ્ઞાન પણ હું  . અંદરના ત્રણ ભેદ 
એણે અભેદ કરી નાખ્યા. 

મુમુક્ષુ: ભેદને ભાંગી નાખ્યા. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ભેદને ભાંગી નાખ્યા.
મુમુક્ષુ: અભેદમાં આવી ગયો, 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  ભેદને  ભાંગી  નાખ્યા  એટલે  અભેદમાં  આવી 

ગયો.
મુમુક્ષુ: અભેદ થઇ ગયો. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: અભેદ થઇ ગયો, બસ!
એ ત્રણે હું   એક છું  . જુ ઓ આ સ્વાનુભવની દશા! અનુભવી કહે 

છે કે  હું   જ્ઞાન, હું   જ્ઞેય અને હું   જ્ઞાતા, એવા જે ત્રણ ભેદ (હોય) ત્યાં સુધી 
અનુભવ નહિ થાય. એ ત્રણેનું એકપણું થાય એટલે અનુભવ થાય. એનું 
નામ સમ્યગ્દર્શન-જ્ઞાન છે. 
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આ પુસ્તક જે છે ને, અધ્યાત્મરત્નત્રય, છપાણું છે ને? એની સાથે 
આ એક બુક બાઇં ડ કરાવી લેવું, એડ (add) કરાવવું, એડ (add). છે તો 
ઓમાં  કળશ  ટીકામાં  ૨૭૧,  પણ  એ  કળશ  ટીકા  ઉપરનું  છે,  આ 
સમયસારનું.  એટલે એક બાઇન્ડીં ગ કરાવી લેવું.  લાઇફ ટાઇમ વાંચવું, 
એક પુસ્તક હોં! લાઇફ ટાઇમ. 

મુમુક્ષુ: અત્યારે જે  વાત છે ને એ તો આમ સચોટ છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: બેયને હા આવે-બેયને હા આવે. પહેલા અમારા 

ભાઇમાં હા નહોતી આવતી.  હવે હા આવવા માંડી.  હું   ખુશી થયો.  હું   
પ્રશંસા નથી કરતો. પ્રશંસા નથી કરતો તો પણ એક પ્રકારે રૂચિ જાગી. 
સ્વરૂપને સમજવાની ભાઇને રૂચિ જાગે અને આ ગુરુના વચનમાં હા 
આવે. સમજી ગયા? એ તો એનું કામ જ થાય, બીજું  કાંઇ નહિ. 

મુમુક્ષુ: રૂચિ તો જાગી જ્યારે વાત માન્ય થઇ ગઈ.
પૂ. લાલચંદભાઈ: ત્યાર થી.
મુમુક્ષુ: પણ સમય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એટલો  નહોતો  હજી ઉઘાડ.  હવે  પકડાય છે, 

બરાબર, વધારે. સારું . 
મુમુક્ષુ: બેય માટે સારું  છે. એક બીજાને આમ.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હાં!  બેય માટે  સારું  છે.  તમારા માટે  પણ સારું  

છે. એકબીજાને પરસ્પર, પરસ્પર એક આગળ અને એક પાછળ રહે તો 
મજા ન આવે.  બે સાથે દોડેને?  તો મજા આવે.  પછી યોગ્યતા અનુસાર 
કોઇ વહેલો અરિહંત થાય અને પછી કોઇ મોડો. એનો વાંધો નથી. 

મુમુક્ષુ: એ તો સૌ સૌની યોગ્યતા. 
મુમુક્ષુ: એ તો જે થવાકાળ છે એ થવાનું છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એ  કાંઇ  ફરવાનું  નથી.  એની  સાથે  આપણે 

સંબંધ નથી. 
મુમુક્ષુ: પણ આ તો એક જ વસ્તુ જે  છે એનો નિર્ણય કરવાનો છે. 
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પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એ નિર્ણય કરવાનો છે.  હું   કોણ છું  ને કેવો છું ? 
બસ! એટલો નિર્ણય કરવાનો છે. એમાં કામ થશે. 

જુ ઓ,  આ સ્વાનુભવની દશા! જ્ઞાતા,  જ્ઞાન અને  જ્ઞેય અભેદ 
થઈ  ગયું,  એ  દશા  સ્વાનુભવની.  જ્ઞાન-જ્ઞાતા-જ્ઞેય  એવા  ભેદોથી 
ભેદાતો નથી, કટકા નથી થતા ત્રણ, સમજાવે તો. અભેદમાં ભેદ કરીને 
સમજાવે,  તો વસ્તુ તો અભેદ જ છે.  કટકા ન થાય એના. એવો અભેદ 
ચિન્માત્ર  હું   આત્મા  છું  . ભેદાતો  નથી  એવો  અભેદ  ચિન્માત્ર  હું   
આત્મા છું  . હું   જ્ઞેય છું  , હું   જ્ઞાન છું  , હું   જ્ઞાતા છું  , એવા ત્રણ ભેદ ઉપજે 
એ તો રાગ વિકલ્પ છે. 

મુમુક્ષુ: એને વિકલ્પ કહે છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હું   આને  (પરને)  જાણું એ મિથ્યાત્વનો વિકલ્પ. 

અને જ્ઞાતા, જ્ઞાન અને જ્ઞેયના ભેદ પાડવા એ સાધકનો વિકલ્પ. સાધક 
કહે વિકલ્પ છે એમાં શાંતિ નથી, એમાં અશાંતિ છે. 

મુમુક્ષુ: નિર્વિકલ્પ જોઇએ છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: જોઇએ છે, એને એ જોઇએ છે. 
મુમુક્ષુ: કારણ કે  એનો જે સ્વભાવ છે એ રૂપે ટકી રહે 
પૂ. લાલચંદભાઈ: હા, બસ!
મુમુક્ષુ:  તો બરાબર બાકી જ્યાં સુધી વિકલ્પની ઉત્પત્તિ થઇ એ 

દુ:ખ છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ત્યાં સુધી દુ:ખ થાય. 
(આ હું   જ્ઞાન), આ (હું  ) જ્ઞેય, આ હું   જ્ઞાતા, એવા ત્રણ ભેદ દેખાતા 

નથી. ભેદ હોવા છતાં ભેદ દેખાતા નથી, દ્રષ્ટિ અભેદ ઉપર વઈ જાય છે. 
અભેદ  ધ્યેય  થાય  છે  અને  અભેદ  જ્ઞેય  થઇ જાય છે.  અભેદ  ધ્યેયમાં 
ગુણભેદ દેખાતો નથી અને અભેદ જ્ઞેય થયું એમાં આનંદની પર્યાય જુદી 
દેખાતી નથી. આનંદમય આત્મા, આનંદમય અનુભવે છે બસ! મય! 

ભાઇ! તારામાં તારું  હોવાપણું કેવડું  છે તેની તને ખબર નથી. 
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તું  કોણ છો?  તું  કોણ છો,  એ તને ખબર નથી.  આહાહા!  તું  કોણ છો 
એની તને ખબર નથી,  કેટલું અંધારું !  ત્રણ લોકના દ્રવ્યો-દ્રવ્ય-ગુણ-
પર્યાયો  ત્રિકાળવર્તી જે અનંતાનંત  છે  તે  બધાને  જાણનારી  તારી 
જ્ઞાનની દશા એ ખરે ખર તારું  જ્ઞેય છે. એટલે જ્ઞાનની પર્યાય જ્ઞેય છે, 
ખરેખર!  પણ જે જણાય છે છ દ્રવ્યો,  એ તારું  જ્ઞેય નથી.  બહેન!  કાઢી 
નાખ્યું,  છ દ્રવ્યો જ્ઞેય નથી.  પણ છ દ્રવ્યો જેમાં જણાય એ જ્ઞાન, કે  જે  
જ્ઞાનમાં આત્મા જણાય છે. 

આ જ્ઞાનની વાત છે,  અજ્ઞાનની વાત (નથી),  અજ્ઞાનમાં આત્મા 
પણ ન જણાય અને અજ્ઞાનમાં છ દ્રવ્ય પણ ન જણાય. જ્ઞાનમાં આત્મા 
જણાય, એટલે છ દ્રવ્ય જણાય-એમ કહેવાય. પણ જે જ્ઞાનમાં આત્મા ન 
જણાય  એમાં  જ્ઞાન  નથી,  તો  જ્ઞાન  નથી  તો  છ  દ્રવ્ય  ન  જણાય. 
અજ્ઞાનમાં ન જણાય, જ્ઞાનમાં જણાય. જણાય છતાં એને જાણતો નથી, 
આહાહા! એના ઉપર લક્ષ નથીને? જણાય છે બધા પણ લક્ષ નથી એના 
ઉપર, આહાહા! 

મુમુક્ષુ: એને એટલું જ જોઇએ છે, પોતે ને પોતાની જ્ઞાનની પર્યાય. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: બસ! એટલું જ છે. બીજું  બહારમાં કાંઇ છે નહિ. 

બહારમાં ક્યાંય જાવા જેવું નથી, બસ! અંદરમાં આવી જાયને? તો એને 
જલદી કામ થઇ જાય. ખરેખર તારું  જ્ઞેય તો તારી જ્ઞાનની પર્યાય છે. જે  
પર્યાયમાં છ દ્રવ્ય જણાય છે એ જ્ઞેય નથી તારા. તે દશા એકલી નહિ, 
પણ તારા દ્રવ્ય-ગુણ-પર્યાય એ બધું જ્ઞેય છે. હવે જો ખુલાસો કર્યો કે  
જ્ઞાનની પર્યાય જ જ્ઞેય  (છે)  તને કહ્યું  પણ એકલી જ્ઞાનની પર્યાય જ્ઞેય 
નથી. તારો આત્મા, દ્રવ્ય, ગુણ અને પર્યાય - ત્રણે અભેદ થઇને જ્ઞેય છે. 
આ તો તને સમજાવવા માટે કહ્યું કે  તારી જ્ઞાનની પર્યાય જ્ઞેય છે, છ દ્રવ્ય 
જ્ઞેય નથી. ઓનો (છ દ્રવ્યનો) નિષેધ કરવા (માટે) જ્ઞાનની પર્યાયને જ્ઞેય 
કહ્યું,  પણ જ્ઞાનની પર્યાય જ જ્ઞેય ન હોય,  પણ અભેદ આખો આત્મા. 
દ્રવ્ય-ગુણથી-પર્યાયે  પરિણમેલો આખો આત્મા  -  એ જ્ઞેય છે.  આખો 
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આત્મા, એ જ્ઞેય છે. તે બધું જ્ઞેય છે, આહાહા! તે સમસ્તનું (-પોતાનું) 
જ્ઞાન તે જ્ઞાન,  તે  સમસ્ત  (-પોતે) જ્ઞેય અને પોતે જ્ઞાતા-એ ત્રણેય 
વસ્તુ એકની એક છે. વસ્તુ આત્મા જ છે એતો. જ્ઞાન પણ આત્મા, જ્ઞેય 
પણ આત્મા અને જ્ઞાતા પણ આત્મા.  આત્માથી જુદા ધર્મો નથી આ, 
એક જ છે. ત્રણ ભેદ નથી. ત્રણ ભેદ નથી. આવી ઝીણી વાત! જ્ઞાન-
જ્ઞાતા-જ્ઞેય ત્રણે  ભાવો સહિત વસ્તુમાત્ર પોતે એક છે.  ચાલો  હવે 
પાંચમું પાનું કાલે. જરાક થાક લાગે છે.

મુમુક્ષુ: બહુ  સરસ. મજાની વાત આવે છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: બહુ  સારી વાત આવે છે. 
મુમુક્ષુ: અને સમજાય છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  અને  સમજાતી જાય છે,  એ દેખાય છે.  અમને 

પણ એમ દેખાય છે  કે  તમને સમજાય છે  એટલું  સારું  છે.  નહીં તર આ 
સમજવું બહુ  કઠણ છે. આ જે વિષય છે ને? એ વિદ્વાનોને નથી બેસતું, 
ગળે  ઉતરતું નથી! 

ૐ
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प्रवचन २ (LA३९५): श्री समयसार कलश २७१ 
प्रवचन रत्नाकर भाग ११, पृष्ठ ५७१-५७७
राजकोट, सितंबर-अक्टू बर १९९० 

 
दू सरों का तो नहीं , एक। शास्त्र में भी आता है, मैं कहता हूँ उससे 

अलग बात। अभी जो कहना चाहता हूँ  उससे  अलग बात शास्त्र में  से 
आती है, शास्त्र में, तो तुम उसे व्यवहारनय गिनकर असत्यार्थ जानोगे, तो 
तुम्हारा  काम होगा।  मैं  आपको एक ऐसी  बात करना  चाहता  हूँ।  यह 
दू सरा पाठ चलता है, इसलिए पहले पाठ की बात जरा कर लेते हैं। 

आत्मा  ज्ञायक  है,  ज्ञानमय  है,  के वल  जाननेवाला-जाननेवाला-
जाननेवाला-जाननेवाला,  के वल जाननेवाला  है,  वह करनेवाला  नहीं  है। 
कोई कहे  आत्मा राग को करता है  तो मानना नहीं । कोई ऐसा कहे  कि 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र के  परिणाम को करता है  तो  भी मानना नहीं । 
कोई ऐसा कहे  कि मोक्ष को करता है  आत्मा तो मानना मत। जाननहार 
है। 

इतना जरूर है कि राग होता है तब तक राग होता है। वीतरागभाव 
होता है तो वीतरागभाव होता है। मोक्ष होता है तो मोक्ष होता है। परिणाम 
होने  योग्य होते  हैं,  उनका निषेध नहीं  है। परिणाम तो अपने स्वकाल में 
अपने  स्व अवसर पर जब उनका काल हो,  तब परिणाम तो हुआ ही 
करेंगे। परिणाम का निषेध नहीं  है  परंतु  परिणाम को मैं  करता हूँ,  वह 
निकाल देना। स्वतंत्ररूप से स्वयं हुआ ही करते हैं परिणाम। परिणाम को 
कोई करता भी नहीं  है  और परिणाम को कोई रोकता भी नहीं  है  और 
परिणाम को कोई टालता भी नहीं  है।  परिणाम तो होते  रहेंगे,  अनादि 
अनंत होते रहेंगे। 

अज्ञान  दशा  में  मिथ्यात्व  होगा,  भले  होवे।  सम्यग्दर्शन  हुआ, 
सम्यग्दर्शन हो, भले हो। शुक्लध्यान की श्रेणी आयी, भले आयी। अरिहंत 
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दशा प्रगट हो गई, भले हुई। सिद्ध अवस्था मुझे प्रगट हो गई, भले हुई। 
समझ में आया? 

परिणाम तो होते  ही रहेंगे। परिणाम को रोकने का हमें अधिकार 
भी नहीं  है। यदि हमें करने का अधिकार नहीं  है  तो टालने का अधिकार 
या रोकने का क्या अधिकार है? इसलिए मैं तो जाननेवाला हूँ, करनेवाला 
नहीं । समझ गये?  वह पहला जो पाठ है,  वह पहला पाठ यदि तुम्हारा 
पक्का होगा, तो यह दवा तुम्हें  लागू पड़ेगी। यदि कर्तापने का शल्य अंदर 
में  पड़ा होगा तो,  यह नहीं ,  बैठे गी  ही नहीं  यह बात। ज्ञाता के  पक्ष में 
आओगे तो तुम्हें बैठे गी। कर्ता के  पक्ष में हो तो यह बात बैठनेवाली नहीं  है, 
समझ गये? 

यह अमृत है। यह जो है  न यह,  गुरुदेव का व्याख्यान अमृत है। 
जामन है। दू ध कढ़ गया हो और जामन डालो तो दही जमती है  और 
मक्खन होकर घी निकलता है। लेकिन पानी को चाहे जितना उबालो और 
फिर उसमें जामन डालो तो दही होती है? समझ गये? उसको बिलोने पर 
मक्खन नहीं  निकलेगा। 

ज्ञाता के  पक्ष में आने के  बाद ज्ञाता ही हूँ, के वल। के वल जाननहार 
हूँ,  कथंचित्  कर्ता  और कथंचित्  ज्ञाता ऐसा मेरा स्वरूप नहीं  है। के वल 
जाननहार हूँ, बस! परिणाम होते हैं उनका निषेध नहीं  है, लेकिन मैं करता 
हूँ  उसका निषेध है। नवतत्व  होते  हैं,  भगवान ने  कहे  हैं,  मुझे  पता है। 
नवतत्व अपने  स्वकाल में  होते  हैं  और होंगे,  कितने  ही हो गये  हैं  और 
कितने ही भविष्य में होंगे। समझ में आया इसमें कु छ? समझ में आ गया 
न? कितने ही हो रहे हैं और कितने ही होंगे भविष्य में। 

मुमुक्षु: वह मोक्ष की पर्याय भी... 
पू. लालचंदभाई : होगी, वह मोक्ष की पर्याय होगी, वह मुझे पता है। 

वह मुझे पता है। लेकिन वह मोक्ष की पर्याय होगी तब मैं करूँ गा  (ऐसा 
नहीं  है।) 
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मुमुक्षु: ऐसा नहीं  है। 
पू. लालचंदभाई : ऐसा नहीं  है। आयेगी ही नहीं  (कि मैं करता हूँ)। 

आज से निर्णय कर लो, समझ गये? 
मुमुक्षु: इस जीव के  भाव में जो गूँथ गया है कि मैं सम्यग्दर्शन करूँ , 

(मुझे) करना है... 
पू. लालचंदभाई : वह गलत है। 
मुमुक्षु: बड़ी भूल है। 
पू.  लालचंदभाई  :  बड़ी  भूल  है।  साधारण  भूल  नहीं   है।  जो 

सम्यग्दर्शन को करने  की भावना भाता है  वह मिथ्यात्व  को करने  की 
भावना में पड़ा है। वह तो विकल्प को करता है। सम्यग्दर्शन कहाँ हुआ? 
सम्यग्दर्शन मुझे करना है- ऐसा विकल्प आया न, हें? वह तो विकल्प का 
कर्ता  हो गया। मोक्ष को मुझे....  करना मेरे  स्वभाव में है  ही नहीं । पहला 
पाठ मैंने यहाँ  कहा तुम्हें  कि देव आकर कहें तो भी मानना मत। समझ 
गये? 

मुमुक्षु: करना तो किसी भी प्रकार से (नहीं )। चाहे जो भी हो। 
पू. लालचंदभाई : बस! मैं तो ज्ञाता, जाननहार हूँ और परिणाम हुआ 

करते हैं। परिणाम होने योग्य होते हैं उसका मैं निषेध नहीं  करता। किन्तु  
मेरे  से  होते  हैं  और मैं  उनका स्वामी हूँ  और मैं  उन्हें  करता हूँ,  (ऐसा) 
स्वरूप में नहीं  है, (ऐसा)  अनुभव में दिखता नहीं  है। अनुभवी जीवों को 
ऐसा अनुभव में दिखता नहीं  है। अज्ञानी जीव को दिखता है, तो देखो। वह 
तो मरनेवाला है कर्ताबुद्धि से, दू सरा क्या? आहाहा! इसलिए पहला पाठ। 

मैं  जयपुर गया न इस बार,  लगभग दो हजार लोग थे  शिविर में। 
तब कहा कि सर्वज्ञ भगवान के  आगम में छह महीने का कोर्स  (course) 
कहा है। अधिक से अधिक छह महीने में जीव सम्यक्  प्राप्त कर ले। यदि 
रुचिपूर्वक पुरुषार्थ  उठाये  तो छह महीने  में  प्राप्त करे ,  ऐसा आगम का 
वचन है। अब उन छह महीने के  मैं दो भाग करता हूँ। तीन महीने और 
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दू सरे  तीन महीने। पहले  तीन महीने  का कोर्स  ऐसा है  कि मैं  ज्ञाता हूँ, 
जाननहार हूँ,  करनेवाला नहीं  हूँ। वह तीन महीने  का कोर्स  पक्का कर 
लो। और वह तीन महीनों का कोर्स पक्का हो जाए और उसमें यदि पास 
हो गये तो फिर दू सरे  तीन महीनों में आओ, आहाहा! कि मुझे क्या जानने 
में आता है? कि परिणाम जानने में नहीं  आते। होने योग्य परिणाम होते हैं 
ऐसा कहा, जाना मैंने, लेकिन करता नहीं  हूँ ऐसा तो जाना। किन्तु  अब मैं 
जानता भी नहीं  हूँ, वह दू सरा पाठ है, तीन महीने का यह। 

मुमुक्षु:  पहले  कर्ता  छोड़ा,  फिर जानना भी  छोड़ा। सीधा  अभेद, 
अभेद की दृष्टि में आ गया। 

पू. लालचंदभाई : अभेद की दृष्टि में। ख्याल आ गया। नीलम बहन 
कहती थी,  तुम्हारे  जाने के  बाद कि बहन अभ्यासी लगती हैं। उनको तो 
परिचय नहीं  है  न?  उनका  तो  पहला  परिचय है,  मुझे  तो  परिचय है। 
इसलिए मैंने कहा तेरी बात सत्य है। 

मुमुक्षु: सारा आपश्री का प्रताप है। 
पू. लालचंदभाई : हें? 
मुमुक्षु:  पहले  कु छ,  आप आये  उससे  पहले  कु छ भी नहीं  जानती 

थी। 
पू. लालचंदभाई : हाँ, जानती नहीं  थी। 
मुमुक्षु: कु छ भी सामान्य क्या, विशेष क्या, कु छ पता ही नहीं  था। 
पू.  लालचंदभाई  :  कु छ पता नहीं  था। आहाहा!  वह तो जाना तो 

तुमने स्वयं से ही। मैं तो निमित्त मात्र, ऐसा। 
मुमुक्षु: फिर भी वह आपकी कृ पा। 
पू. लालचंदभाई : ठीक है, हाँ, वह तो मन में रहता ही है न? इतना 

तो रहे ही न?
मुमुक्षु: गुरुदेव को तो प्रत्यक्ष देखा नहीं  है। आपश्री ही हमारे  तो गुरु 

हो। 
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पू.  लालचंदभाई :  यह मूल बात,  नीं व की बात है। वरना लोग पत्ते 
तोड़ने में चढ़ गये हैं। जड़ें  जीवित रखे, (और सिर्फ ) पत्ते  तोड़े  तो फिर से 
वृक्ष हरा हो जायेगा। पत्ते तोड़-तोड़कर फें क देवे..। 

मुमुक्षु: मूल में ही भूल हो... 
पू. लालचंदभाई : मूल में ही भूल हो तो कहाँ से निकले। 
मुमुक्षु: पुनः  पल्लवित हो जाता है। 
पू.  लालचंदभाई  :  पुनः  पल्लवित हो जाता  है  वृक्ष। इसलिए एक 

मुख्य चीज पहली,  तीन  महीने  का  कोर्स  है  कि  मैं  तो  जाननहार  हूँ। 
आहाहा!  परंतु  किसके  जैसा जाननहार?  जैसे  सिद्ध  भगवान जाननहार, 
उनके  जैसा जाननहार हों! उनमें और मेरे  में कु छ अंतर नहीं  है। उनका 
जो जाननहार स्वभाव ऐसा ही मेरा स्वभाव जाननहार है। वे यदि कु छ नहीं  
करते तो मैं भी करनेवाला नहीं  हूँ,  आहाहा! इसप्रकार पहले अकर्ता  का 
पाठ-अभोक्ता  का  पाठ,  वह  तुमने  जो  पुस्तक छपवाई  है  न?  तुम्हारे  
ससुराल के  निमित्त से, उसमें ही है यह बात। तुम्हारे  पिताजी और माताजी 
का फोटो है  न?  भिजवाया है  मुझे। मिल गई पुस्तक? उसमें ही है  यह। 
समझ गये? 

अर्थात्  यह  वस्तु  का  मूल  स्वभाव  है।  आत्मा  जानवाला  है, 
करनेवाला नहीं  है, बस! वह पहला पाठ पक्का हो गया? शास्त्र में आयेगा 
कि आत्मा अशुद्धनिश्चयनय से राग को करता है। एक देश शुद्धनिश्चय से 
संवर,  निर्जरा  और  मोक्ष  को  करता  है।  वह  सब  आयेगा,  परंतु  वे 
व्यवहारनय के  कथन हैं,  उनको गौण करना,  गौण करके  अभूतार्थ  कर 
देना। कथन आयेंगे सभी, कथन तो आते हैं उसमें क्या? आते हैं, कथन तो 
आते हैं। क्योंकि परिणमता है  न,  वह आत्मा?  तो परिणमता है,  इसलिए 
उपचार से  कर्ता  कहा जाता है। उपचार से  कर्ता  कहा है,  व्यवहार से। 
वास्तव में  कर्ता  नहीं  है,  जाननहार है। जो जानता है  वह करता नहीं  है 
और करता है वह जानता नहीं  है। यह मुख्य बात है। 
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फिर यह दू सरा पाठ लागू  पड़ेगा,  दवा  (औषधि)। यदि तुम शल्य 
रखोगे कि परिणाम को मैं करता हूँ,  सम्यग्दर्शन मुझे कर देना है..। तुम 
जाननेवाले हो या करनेवाले हो? तुम तो मार्ग भूल गए हो। तुम्हें  धर्म करना 
है? या धर्मी मैं हूँ, धर्मी को जाननेवाला हूँ, ऐसा लो न? धर्मी अर्थात् अनंत 
गुणों का पिंड, धर्मी। और उसका जाननेवाला हूँ, करनेवाला नहीं , ऐसा। 

मुमुक्षु: फिर आनंद तो सहज ही आ जाता है। 
पू. लालचंदभाई : सहज आयेगा। आया ही समझो। यदि तुम प्राप्त 

करने जाओगे तो नहीं  आयेगा। 
मुमुक्षु:  नहीं  आयेगा।  तो-तो  वह  कर्ताबुद्धि  हो  गई।  करता  हूँ। 

चाहिए आनंद। 
पू. लालचंदभाई : मुझे चाहिए आनंद। ये कहते हैं, लंदन में रहकर 

ऐसा अभ्यास!  मैंने  कहा आत्मा हैं  न?  लंदन में  कहाँ  रहते  हैं?  आत्मा में 
रहते  हैं।  और गुरुदेव  का  सभी  साहित्य,  टेप,  ग्यारह  भाग,  सभी  का 
अध्ययन करते हैं। मैंने कहा सातवे भाग तक उन लोगों ने पढ़ा है। और 
घर में भी अध्ययन करते हैं। अभ्यास तो करते हैं, और अब अभ्यास बढ़ 
जायेगा। बहुत निवृत्त होकर, यह अच्छी बात है, बहुत फर्क  पड़ेगा, अच्छा 
है। बहुत जीव प्राप्त करेंगे गुरुदेव के  निमित्त से। ऐसा बाहर आया है तत्व, 
तत्व बाहर आया है। नहीं  था, अंधेरा था एकदम। एकदम अंधेरा। शास्त्रों 
में था, दिगंबर शास्त्रों में, लेकिन दिगंबर कोई जानते नहीं  थे। 

मुमुक्षु: यह बात ही कहाँ थी? 
पू.  लालचंदभाई  :  बाहर ही नहीं  आयी। शास्त्रों में  पड़ी थी,  कोई 

जानता नहीं  था,  दृष्टि नहीं  गई किसी की,  अनुभव नहीं  हुआ किसी को। 
अनुभवी  के  सिवाय  कोई  नहीं  कह सकता।  जिसने  आत्मा  जाना  वह 
आत्मा का  स्वरूप कह सकता  है।  आत्मा जाना  नहीं  वह आत्मा का 
स्वरूप क्या कह सके ? वह तो कर्ता-कर्ता-कर्ता  ही माना करता है। ऐसे 
करो, ऐसे करो, ऐसे करो, इतना करो, क्रिया करो। चलो! इतनी बात मन 
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में आयी सुबह से, तुम्हें कह दूँ  । वह कह दिया है। क्योंकि दो पाठ हैं न? 
मुमुक्षु: हाँ! दो ही हैं। आप पहले से मिले तब से ही कहा था कि दो 

ही पाठ हैं। 
मुमुक्षु: पहले ही शुरूआत की थी पहले पाठ की आपने। 
मुमुक्षु: लेकिन इस प्रकार तीन-तीन महीने की अवधि? 
पू. लालचंदभाई : ज्यादा में ज्यादा, तीन महीने की अवधि ज्यादा में 

ज्यादा हों! हो जाये तो आधे घंटे  में  (हो जाये)। यह तो आचार्य भगवान ने 
उदारता रखी कि अधिक से अधिक छह महीने में तुझे सम्यग्दर्शन होगा, 
समझ गये? वरना कोई तो अंतर्मुहूर्त में प्राप्त कर ले। उसमें क्या है? यह 
घर की बात है  न?  अपने  दर्शन करने  हैं,  दू सरा तो कु छ नहीं  करना। 
अपने दर्शन करने हैं, (वह) भूल गया है। ऐसे-ऐसे  (पर के  सामने)  दर्शन 
करने जाता है। इसलिए अपने दर्शन करने हैं, दू सरा कु छ नहीं  है। 

मुमुक्षु: अंधा है, इसलिए देखता नहीं  है। 
पू. लालचंदभाई : है। जानने में आता है, दिखता है, आहाहा! दिख 

रहा है। 
मुमुक्षु: हाजराहजूर है। 
पू. लालचंदभाई : हाजराहजूर। हमारे  देश में हाजराहजूर कहते हैं 

समझ गये?  प्रत्यक्ष दिखता है,  है।  (जागता हुआ)  जीव खड़ा है। बेनश्री 
कहती हैं  न? (जागता)  जीव खड़ा है। अर्थात्  है,  है। है  और जानने में  न 
आये? है तो जानने में आये न? जानने में क्यों न आए? दू सरा पैराग्राफ है 
न? चौथा पेज। दू सरा पैराग्राफ। 

मुमुक्षु: नहीं , पहला ही चलता है। 
पू. लालचंदभाई : पहला शुरू करूँ ? ठीक। 
मुमुक्षु: पहला आधा हुआ है। 
पू. लालचंदभाई : ठीक। फिर से, चौथा पेज पहला पैराग्राफ। 
'ज्ञेय  के  आकाररूप  होता  हुआ  ज्ञान  की  कल्लोलरूप  से 
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परिणमित-' इतना पाठ मूल में है। परपदार्थ ज्ञेय है,  उसके  आकाररूप 
अर्थात्  उसका स्वरूप इसमें प्रतिभासित होता है  और उसरूप ज्ञान का 
परिणमन स्वतंत्रपने यहाँ होता है। उसे ज्ञान की कल्लोलें अर्थात् ज्ञान की 
पर्याय कहने में आता है। अब, वह जो कहा कि ज्ञेय ज्ञान में जानने में आते 
हैं, ऐसी जो ज्ञान की पर्याय होती है, ऐसा जो शास्त्र में यह पाठ है, शास्त्र 
का,  शास्त्र का वाक्य है। ऐसा जो कहा है,  वह व्यवहारनय से  कहा है। 
उसे जाननेरूप परिणमता है  - ज्ञान, ऐसा जो कहा है, है शास्त्र का वचन 
यह। अब गुरुदेव उसका अर्थ करते हैं कि वह व्यवहार का कथन है। 

ज्ञेय को जाननेरूप ज्ञान परिणमता है, ज्ञेय के  संबंधवाला ज्ञान, वह 
व्यवहार से कहा हों! यदि तुम निश्चय मान लो तो भूल हो गई, बड़ी भूल हो 
गई। तो तुम वहाँ (पर में) ही चिपक जाओगे, उसे (पर को) जानने में रुक 
जाओगे। (पर को) करने में से निकले, तो रुके  (पर को) जानने में। जानना 
तो चाहिए न? के वली भगवान लोकालोक को जानते हैं और जाननेवाला हूँ 
न मैं? 

मुमुक्षु: जानने का स्वभाव है न मेरा। 
पू.  लालचंदभाई  :  जानने  का स्वभाव है,  तो जानूँ  तो सही न?  यह 

दुकान मेरी या अलका मेरी, ऐसा नहीं  लेकिन अलका है ऐसा तो जानूँ न? 
इतना तो जानना चाहिये न? 

मुमुक्षु: जानने का स्वभाव कहा, मर गया। 
पू.  लालचंदभाई  :  स्वभाव कहा,  मर गया। आत्मा है  न?  आहाहा! 

शास्त्र  में  पाठ  तो  बहुत  आते  हैं।  लेख  तो  अनेक  आते  हैं।  उसका 
स्पष्टीकरण गुरुदेव करते हैं,  देखो!  इस शास्त्र में ऐसा आया है,  कि ज्ञेय 
ज्ञान में  ज्ञात हों ऐसी ज्ञान की पर्यायरूप आत्मा परिणमता है। कल्लोल 
अर्थात्  अपनी पर्याय। जिसमें  ज्ञेय निमित्त है,  ज्ञेय निमित्त और ज्ञान की 
पर्याय नैमित्तिक। वह ज्ञेय और यह ज्ञान,  उस संबंधित। उससे  संबंधित 
ज्ञान, आत्मा संबंधित नहीं । 
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मुमुक्षु: ज्ञेय संबंधित। 
पू.  लालचंदभाई  :  ज्ञेय से  संबंधित ज्ञान। कहते  हैं  कि वह वाक्य 

व्यवहार का है,  तू  उसे सत्य मत मानना। हाँ!  ज्ञान आत्मा को जानता है 
वह बात सत्य मानना। लेकिन इसे  (पर को)  जानता है  वह व्यवहार है। 
व्यवहार  कहा  हों!  ध्यान  रखना!  यह  व्यवहारनय  का  कथन  है  हों! 
व्यवहारनय का कथन अर्थात् झूठा, ऐसा है नहीं । 

मुमुक्षु: जो नहीं  है उसकी प्रसिद्धि करता है। 
पू.  लालचंदभाई  :  नहीं  है  उसकी प्रसिद्धि करता है,  बस,  उसका 

नाम व्यवहार। 
मुमुक्षु: नहीं  है अर्थात् अपने स्वभाव में नहीं  है? 
पू. लालचंदभाई : अपने स्वभाव मेंन हीं  है, उसे जानना। 
मुमुक्षु: उसके  स्थान पर वह भले रहा। 
पू.  लालचंदभाई :  वह भले रहा,  परंतु  उसे जानने का मेरा स्वभाव 

नहीं  है। क्योंकि उसे जानने  से  (आत्मा के )  साध्य की सिद्धि नहीं  होती। 
आत्मदर्शन अटक जाता है, आत्मदर्शन अटकता है मुझे। बाधा पहुँचती है 
मुझे,  घात होता है  मेरे  आत्मा का उसे  (पर को)  जानने  में  रुकूं  तो। वह 
रुका है  अनंतकाल से पर को जानने में,  आत्मा को नहीं  जाना। वह भूल 
हो गई। इस भूल को निकालने के  लिए यह पाठ है। 

यह व्यवहार से कहा है हों । वस्तुतः  तो छह द्रव्यरूप ज्ञेयों  का 
जैसा स्वरूप है, उनको जानने के  विशेषरूप से परिणमना ज्ञान की 
स्वयं की दशा है। उसके  (पर के )  कारण से नहीं  परंतु  अपनी दशा ही 
ऐसी है कि उसमें जानने में आ जाता है। अपने को जानने पर उसमें वह 
(पर) जानने में आ जाता है ऐसी स्वच्छता है परंतु उसे जानता है ऐसा रहने 
देना।  वह  भले  जानने  में  आये,  वह  भले  जानने  में  आये,  वह  भले 
प्रतिभासित हो। हें!  वह भले झलक जाये,  कोई आपत्ति नहीं । तो उसका 
(पर का)  लक्ष मत करना।  तेरी  स्वच्छता  है  दर्पण की  तरह और वह 
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झलके गा, भले ही झलके , कोई बात नहीं , तेरा ज्ञान मैला नहीं  होगा। किन्तु 
वह झलकता है उसमें लक्ष करेगा तू कि, आहाहा! इसे (पर को) मैं जानता 
हूँ तो गया दुनियाँ में से। 

वस्तुतः  तो  छह द्रव्यरूप ज्ञेयों  का  जैसा  स्वरूप है,  उनको 
जानने के  विशेषरूप से परिणमना ज्ञान की स्वयं की दशा है, और 
वह ज्ञान की स्वयं की सामर्थ्य से है। वह (पर) जो जानने में आता है वह 
अपनी स्वच्छत्व  शक्ति  है,  सामर्थ्य  है  इसलिए जानने  में  आता है। जैसे 
दर्पण में ज्ञात होता है,  अग्नि ज्ञात होती है  उस प्रकार,  मोर ज्ञात होता है 
उस प्रकार, आहाहा! 

'ज्ञेय के  आकाररूप होता हुआ ज्ञान' देखो। इनवर्टेड कोमा (in-
to-comma)  किये  हैं।  'ज्ञेय के  आकाररूप होता हुआ ज्ञान-' कोमा 
किये  हैं  न दो। चिन्ह के  ऊपर वाक्य!  यह तो कथनमात्र है; संध्याबेन! 
कहनेमात्र है। मैं इसे (पर को) जानता हूँ, यह मेरे  ज्ञान में ज्ञात होता है, मैं 
इसे जानता हूँ और यह मेरे  ज्ञान में ज्ञात होता है, जानता हूँ और ज्ञात होता 
है, वह कहनेमात्र है। आहाहा! कथनमात्र है। एक वाक्य तो बहुत है। एक 
वाक्य तो बहुत हो जाता है। ज्ञेय से व्यावृत्त हो जाये, वापस मुड़ जाये और 
जाननहार को जानने लगे, आहाहा! कथनमात्र है! ये कोई महापुरुष पके  
हैं! हमारे  लिए ही जैसे उन्हों ने यहाँ जन्म लिया हो ऐसा लगता है। अपना 
काल पक गया था न? अपना काल पका तो वैसा निमित्त तो होवे ही न। 
और समर्थ निमित्त, तीर्थंकर का द्रव्य मिला हमें, ऐसा! साधारण सम्यग्दृष्टि 
या पाँचवे  गुणस्थानवाले  या मुनिराज भी मिलते  हैं। लेकिन ये  तो समर्थ 
पुरुष पके , समझ गये? जबरदस्त! आहाहा! 

कथनमात्र है।  'ज्ञेय  के  आकाररूप होता  हुआ ज्ञान',  बहन! 
'ज्ञेय के  आकाररूप होता हुआ ज्ञान' -  वह तो कथनमात्र है। 'ज्ञेय 
मेरे ' ऐसा तो है नहीं , लेकिन ज्ञेयों के  आकाररूप होता हुआ मेरा ज्ञान, यह 
ज्ञान, कहने मात्र, कथनमात्र है, आहाहा! 
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मुमुक्षु: ज्ञेयों को जाननेवाला ज्ञान। 
पू.  लालचंदभाई : हाँ,  ज्ञेय जिसमें जानने में आते हैं,  ऐसा जो ज्ञान, 

कहनेमात्र है। वे जानने में आते हैं और मैं जानता हूँ। 
मुमुक्षु: ऐसा नहीं  है। 
पू.  लालचंदभाई  :  मेरा  उनके  साथ ऐसा  व्यवहार  नहीं  है।  मेरा 

व्यवहार पर के  साथ नहीं  होता,  एक जाति में व्यवहार होता है,  पुत्र-पुत्री 
के  विवाह में। आजकल अलग बात है। यह तो बात करता हूँ  पहले के  
समय में तो एक जाति में थे न, विवाह के  संबंध। ऐसे ही यह जाति दू सरी 
है, छह द्रव्य, मेरी जाति कहाँ है? मेरा व्यवहार मेरे  पास है। मैं ज्ञान और 
मेरा आत्मा ज्ञायक। जाननहार को जानूँ  वह व्यवहार है,  एक जाति में। 
विजाति में-विजाति में  व्यवहार भी नहीं  है। निश्चय तो नहीं ,  व्यवहार भी 
नहीं  है। राग को जानना मेरा धरम नहीं  है। करना तो धरम नहीं  है। 

मुमुक्षु: लेकिन जानना भी नहीं । 
पू. लालचंदभाई : क्योंकि जाति अलग है उसकी। 
मुमुक्षु: ज्ञान और ज्ञेय की जाति अलग नहीं  होती। 
पू.  लालचंदभाई : नहीं  होती। और ऐसा व्यवहार नहीं  होता आत्मा 

में। 
मुमुक्षु: भिन्न जाति के  साथ ज्ञान-ज्ञेय का व्यवहार नहीं  होता। 
पू.  लालचंदभाई  :  नहीं  होता,  ऐसा  कहते  हैं।  ज्ञान-ज्ञेय  का  भेद 

इतना  अंदर  रख तो  व्यवहार  होता  है,  अभेद  कर तो  निश्चय है।  तुझे 
व्यवहार और निश्चय चाहिये हो तो अंदर है, अंदर है। मैं ज्ञान और मैं ज्ञेय, 
ये व्यवहार हो गया। और अनुभव में मैं ही ज्ञान और मैं ही ज्ञेय, एकाकार 
हो गया,  वह निश्चय। तेरा ज्ञेय तो यहाँ  (अंदर में)  है,  यहाँ  देख न!  वहाँ 
(बाहर में) कहाँ तेरा ज्ञेय है? 

मुमुक्षु:  इतने  में  ही  क्रीड़ा  करो  कि ज्ञान और ज्ञेय  अभेद,  और 
व्यवहार यह ही ज्ञान और ज्ञेय। 
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पू. लालचंदभाई : यह भेद करो तो व्यवहार, अभेद करो तो निश्चय। 
अभेद करो तो अनुभव, बस! निश्चय-व्यवहार सब अंदर है, आहाहा! बाहर 
में कु छ नहीं  है। 

मुमुक्षु: इस जीव को तो भी अनादि से बाहर का ही (लक्ष) है। 
पू.  लालचंदभाई  :  हाँ!  बाहर का करना और बाहर का जानना-

देखना। बस! वह रह गया। 
मुमुक्षु: और यहाँ आया तो भी पर के  जानने में रहा। 
पू. लालचंदभाई : यहाँ आया गुरुदेव के  पास, तो जानना तो स्वभाव 

है न? जानना तो है न? अपने मुमुक्षु बहुत से अभी मेरे  सामने दलीलें करते 
हैं, आती हैं, मेरे  सामने तो आयेंगी ही न वे तो? भले आयें, कोई बात नहीं । 
लेकिन मैं कहता हूँ कि तुम गुरुदेव को मानो न? मैं कहाँ  कहता हूँ? यह 
तो अभी टेप है न? फिर टेप हैं, तुम गुरुदेव के  ही शब्द (सुनो), ये गुरुदेव 
ही बोलते हैं ऐसा तुम्हें विश्वास होगा। 

मुमुक्षु: तर्क  से ऐसे अनुमान करे  तो भी बैठे  कि- नहीं  ऐसा ही है। 
पू.  लालचंदभाई : ऐसा ही है। अनुमान करे  तो भी बैठ जाये। बैठे , 

लायक जीव को बैठने  लगती है। हकार आता है  अंदर में  से। गुरुदेव 
कहते  थे  एकबार हाँ  तो  कर,  तो हालत हो जायेगी। हालत हो जायेगी 
बहन! आहाहा! 

मुमुक्षु: और ऐसा ही है न? हाँ करे  तो उसका काम हो जायेगा। 
पू. लालचंदभाई : काम हो जायेगा। ना करे  तो वह तो रह जायेगा। 
'ज्ञेय के  आकाररूप होता हुआ ज्ञान' - वह तो कथनमात्र है। 

आत्मा ज्ञान और ज्ञेय को जानता है,  वह तो कहनेमात्र है। कथनमात्र है, 
आहाहा!  कै से  शब्द  हैं!  आहाहा!  वस्तुतः  ज्ञान  तो  ज्ञानाकार  ही  है, 
ज्ञेयाकार है  ही नहीं , आहाहा! (ज्ञान)  ज्ञानाकार ही है,  ज्ञेयाकार है  ही 
नहीं । ज्ञेयों को नहीं  जानता,  अपने  आत्मा को जानता है। ज्ञान,  ज्ञान को 
जानता है,  ज्ञान ज्ञायक को जानता है। ज्ञानाकार है  किन्तु  ज्ञेयाकार नहीं  
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है। आहाहा! टंकोत्कीर्ण,  कोहिनूर के  हीरे  हैं। कोहिनूर के  हीरे ,  आहाहा! 
जौहरी  हो  न?  उसका  ध्यान  जाता  है।  ओहोहो!  मैं  इसका  (पर  का) 
जाननेवाला नहीं  हूँ, जाननहार जानने में आता है, मुझे तो जाननहार जानने 
में आता है। आजा न अंदर। जाननहार जानने में आता है। थोड़ी देर के  
लिए तो आ! मजा आयेगा तुझे। 

मुमुक्षु: फिर निकलने का मन ही नहीं  होगा। 
पू. लालचंदभाई : ऐसा ही है हों! फिर निकले कौन उसमें से? 
मुमुक्षु: एकबार स्वाद चख ले फिर.. 
पू. लालचंदभाई : फिर छोड़े कौन उसे? 
ज्ञानाकार ही है,  ज्ञेयाकार है  ही नहीं । अस्ति-नास्ति  अनेकांत 

किया।  ज्ञानाकार  है  और  ज्ञेयाकार  नहीं  है,  ऐसा।  समझ  में  आया? 
आहाहा!  यहाँ  कहते  हैं  कि यह ज्ञान की पर्याय और मेरे  द्रव्य-गुण 
(द्रव्य-गुण-पर्याय)  तीनों  मिलाकर मैं  ज्ञेय हूँ। ज्ञेय यहाँ  (अंदर में)  है, 
ज्ञेय वहाँ  (बाहर में) कहाँ है? तेरा ज्ञेय तो यहाँ है, आहाहा! द्रव्य, गुण और 
पर्याय वह तेरा ज्ञेय है, उसको जान न! आहाहा! ज्ञेय हूँ। ज्ञान मैं, ज्ञाता मैं 
और ज्ञेय यह लोकालोक -ऐसा किसने कहा? ज्ञान मैं, ज्ञाता मैं  - दोनों 
यहाँ  रखे। ज्ञाता और ज्ञान दो  को  (यहाँ)  रखा और ज्ञेय कहाँ  स्थापित 
किया? (बाहर में)। 

मुमुक्षु: बाहर में ज्ञेय स्थाप दिया। 
पू. लालचंदभाई : वह भूल हो गई। अनादि की यह भूल है। यह भूल 

है, यह इकाई है, यह भूल जाये तो काम हो जाये, बस! यह दू सरा पाठ ही 
है। पाठ दो ही हैं। लंदन में भी दो पाठ की बात की थी। 

मुमुक्षु:  वैसे  बहुत सरल है। यह सब व्यर्थ  पढ़ना और इतना सब 
किया, उसका। 

पू.  लालचंदभाई  :  शास्त्र पढ़ना बंद हो जाये। अटक न रहे,  छू ट 
जाये वह सब। यहाँ आ जाये। यह पढ़ते ही हर्ष आ जाता है, पढ़ते ही। 
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मुमुक्षु: विचार करने पर भी ऐसे अंदर से उमंग आती है। 
पू. लालचंदभाई : हाँ, उमंग आ जाती है। अपनी बात है न? अपनी 

बात है  और अपनी भूल दिखाई दी ना अपने को? वह भूल को जाने तो 
भूल को निकाल दे  कि यह मेरी भूल हुई। 

मुमुक्षु: पर की आकु लता तो कहीं  भाग.... 
पू. लालचंदभाई : (हाँ)। 
अब देखो अच्छी बात करते हैं। ज्ञान मैं और ज्ञाता मैं,  वे दो रखे 

यहाँ।  और ज्ञेय यह लोकालोक- ऐसा किसने कहा? किसने कही यह 
बात?  यह तो है  ही नहीं  कहीं  बात। गुरुदेव कहते  हैं  किसने  कही यह 
बात?  ऐसा  तो  वस्तु  स्वरूप  नहीं  है।  मैं  ज्ञान  और  मैं  ज्ञाता  और  ये 
लोकालोक मेरे  ज्ञेय- ऐसा किसने कहा? ऐसा है नहीं । 

मुमुक्षु: किसके  आधार पर ऐसी घोषणा की गुरुदेव ने? 
पू.  लालचंदभाई  :  कै सी  घोषणा  लेकिन!  टंकोत्कीर्ण,  ढिंढोरा 

पीटकर! ढिंढोरा पीटकर की है बात! 
मुमुक्षु:  किसके  आधार से?  विचार करें ,  जो यह बात कोई जानता 

नहीं  था, मान्य न रखें ऐसी बात उन्हों ने जाहिर की है। 
पू.  लालचंदभाई  :  कोई मान्य न रखे,  हों!  आज भी नहीं  रखते  हैं, 

लेकिन लायक हो, वह रखे। 
मुमुक्षु: तब तो कोई मान्य न रखे! ऐसी बात करने की हिम्मत होना 

वह भी गजब है। 
पू. लालचंदभाई : हिम्मत हों! अनुभवी की हिम्मत होती है। अनुभव 

था न उनको? इसलिए हिम्मत हो गई। माने या न माने कोई। 
मुमुक्षु: वस्तु तो यह ही है। मानो या न मानो। 
पू.  लालचंदभाई  :  तुम्हारी  मर्जी,  स्वतंत्र  हो,  बस!  आहाहा!  ऐसा 

किसने  कहा? आत्मा ज्ञाता  है  और लोकालोक ज्ञेय है  -  ऐसा  किसने 
कहा? कि भाई!  सर्वज्ञ के  आगम में आता है  न? कि वह व्यवहारनय से 
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कहा है, झूठा मानना, व्यवहार का कथन है। दो बात आज कही, कि देव 
आये  तो भी तुम मानना मत। उसके  अंदर सभी विद्वान  (और)  सब आ 
गये। कहने का मेरा भावार्थ यह था,  समझ गये?  और दू सरा यह था कि 
आगम में  भी  आयेगा  कि के वली  भगवान लोकालोक को  व्यवहार  से 
जानते हैं,  यह आयेगा। हमें मान्य है,  व्यवहारनय से जो आयेगा,  ठीक है 
लेकिन निश्चयनय से देखा जाए तो वह झूठी बात है। हमारे  के वली भगवान 
तो आत्मा को जानते हैं। के वली के वलज्ञान के  द्वारा आत्मा को ही जानते 
हैं। 

के वल निज स्वभाव का, अखंड वर्ते ज्ञान, 
कहिये  के वलज्ञान वह,  देह तदपि निर्वाण, श्रीमद्  का वाक्य है 

यह, अनुभवी का वाक्य है। के वली की व्याख्या की उन्हों ने। उन्हें  पता था 
कि लोकालोक को जाने वह के वली, ये  (व्याख्या) सभी चलाते हैं। समझ 
गये?  परंतु  ऐसा नहीं  है। के वली तो अपने  आत्मा को अंदर में  डू बकर 
जानते  हैं,  आहाहा!  वे  ऐसे-ऐसे  (बाहर)  जानने  जाते  हैं?  ऐसे-ऐसे  (बाहर) 
जानते हैं कभी? 

मुमुक्षु: अभेद है। 
पू.  लालचंदभाई  :  हाँ!  अभेद है,  भेद ही करते  नहीं  हैं  के वलज्ञान 

और आत्मा का। भेद पड़े  तो वह वाक्य आये लेकिन भेद ही पड़ता नहीं । 
आहाहा! यह किसने कहा? गजब की हों! गजब की हिम्मत। कौन कहता 
है कि लोकालोक को जानता है ज्ञान? झूठी बात है। लेकिन झूठी बात (है 
ऐसा) कहोगे तो तुम के वली को मानते नहीं  हो,  ऐसा तुम्हें  कहेंगे  (लोग)। 
हम ही के वली को मानते  हैं,  तू  नहीं  मानता। हम के वली को मानते  हैं 
क्योंकि के वलज्ञान के  द्वारा आत्मा को जानते हैं, ऐसा हम कहते हैं। 

मुमुक्षु: के वली, के वली को न माने? 
पू. लालचंदभाई : कौन जाने! के वली है, के वल आत्मा को जानता है 

वह के वली है-श्रुतके वली है। श्रुतके वली है वह के वली को न माने? वह ही 
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मानता है। अज्ञानी कहाँ मानता है? अज्ञानी के वली को मानता ही नहीं  है। 
किसने कहा? परमार्थ से ऐसा नहीं  है,  आहाहा! वास्तव में ऐसा 

नहीं  है,  आहाहा!  ऐसा कहना व्यवहार है। के वली का ज्ञान लोकालोक 
को जानता है,  ऐसा कहना व्यवहार है,  आहाहा! धर्मी के  अंतर की 
खुमारी तो देखो! यह अंतर की खुमारी आयी कि 'आत्मा ज्ञाता है  और 
लोकालोक ज्ञेय  है,  ऐसा  किसने  कहा?'  यह  देखो  तो  सही,  धर्मी  की 
खुमारी! अंदर निर्विकल्प ध्यान में से बाहर आकर यह वाणी निकली है। 

मुमुक्षु: तब यह वाणी निकलती है, सही है! 
पू.  लालचंदभाई  : (हाँ!)  खुमारी तो देखो! कहते हैं-  जगत में मैं 

एक ही हूँ। जगत में अन्य वस्तुएं  हों  तो भले हों , उसमें कहाँ मना है? 
हों तो भले हों,  छह द्रव्य हैं, अनंत जीव, अनंत पुद्गल परमाणु, कौन मना 
करता है? हों तो हों। 

मुमुक्षु: सब हैं। हों तो हों! मैं तो एक हूँ। 
पू.  लालचंदभाई  :  हों तो हों!  मैं  तो एक हूँ,  यहाँ  (आत्मा में)। मेरी 

नजर तो यहाँ  (अंदर)  है,  मेरी नजर  (वहाँ)  बाहर नहीं  है। मेरी नजर तो 
अंदर में  थम गयी  है,  बस!  आहाहा!  ज्ञान पलटता  नहीं ,  आहाहा!  ज्ञेय 
पलटते हैं परंतु ज्ञान नहीं  पलटता। ज्ञेय अर्थात् क्या? अंदर के  जो परिणाम 
हैं न? वे ज्ञेय हैं, छह द्रव्य ज्ञेय नहीं  हैं। 

मुमुक्षु: आपने कहा न अपनी कल्लोलें। 
पू.  लालचंदभाई  :  हाँ  कल्लोलें!  नीलम समझी न?  अपनी कल्लोलें 

ज्ञेय  हैं।  हें!  इतना  पकड़ में  आया  न?  परिणाम जो  होते  हैं  अंदर  में, 
आहाहा! वे ज्ञेय हैं-वे ज्ञेय हैं। वे ज्ञेय तो पलटते हैं। परिणाम आते हैं और 
जाते हैं, आते हैं और जाते हैं। अब, उनसे संबंधित जो ज्ञान होता है वह तो 
अज्ञान है। लेकिन जो ज्ञान आत्मा को जानता है,  वह पलटता ही नहीं । 
क्योंकि आत्मा पलटता नहीं , पलटे उसे ज्ञान नहीं  कहते। क्योंकि वे तो ज्ञेय 
पलटते  हैं  और ज्ञेयों के  पीछे -पीछे  ज्ञान दौड़ता है। इसे  (पर को)  जानूँ- 
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इसे जानूँ- इसे जानूँ, अब, इसे जाना-इसे जाना, वह ज्ञान ही नहीं  है। 
मुमुक्षु: आपको एक बार और पधारना पड़ेगा एक बार हमारे  घर..। 
पू. लालचंदभाई : हें? ऐसा लगता है? लंदन? बुला लेना, एक बार? 
मुमुक्षु: दू सरा कु छ नहीं  करेंगे हम बस! 
पू.  लालचंदभाई  :  अपन बैठ जायेंगे  सामने  सामने। ऐसा न?  हम 

तीन जने। 
मुमुक्षु: जो हमारी भूल है वह भूल तोड़नी है। 
मुमुक्षु:  बहन तो इजाजत देंगी न आपको। देंगी न बहन इजाजत? 

बापूजी अनुमति देंगे न? हमारे  यहाँ आने के  लिये। 
पू. लालचंदभाई : आहाहा! दू सरी चीजें हों  तो भले हों , परमार्थ से 

उनके  साथ मेरा जानने तक का संबंध नहीं  है। ज्ञाता-ज्ञेय का संबंध 
तोड़ दिया। कर्ता-कर्म संबंध तो नहीं  है  परंतु मैं ज्ञाता और यह (पर) ज्ञेय 
ऐसा जो व्यवहार, उस व्यवहार को तोड़ते हैं। उस व्यवहार को तोड़े  तब 
अंदर में आये, उपयोग अंदर में जाए। मैं इसे (पर को) जानता हूँ, वह ज्ञेय 
और मैं ज्ञाता (ऐसा नहीं  है)। (गुरुदेव ने) सुबह दोपहर और शाम, आत्मा 
की ही बात की। एक ही बात की, पैंतालीस-पैंतालीस वर्षों तक, शुरू से 
अंत तक,  पलटे  नहीं । विरोध हुआ,  हजारों लाखों लोगों का,  मेरू डिग 
जाये लेकिन ज्ञानी नहीं  डिगते, आहाहा! कहते थे, तुम्हें  फिरना पड़ेगा, यह 
हमारी बात फिरनेवाली नहीं  है, ऐसा कहते थे। चेलेंज हों! 

मुमुक्षु: वस्तु का स्वरूप ही ऐसा होता है, फिर। 
पू. लालचंदभाई : फिर क्या फिरे ? वस्तु  फिरती है कहीं ? वस्तु  फिरे  

तो वस्तु  का ज्ञान फिरे । वस्तु  जैसी है  ऐसी ज्ञान में आ गई और वाणी में 
ऐसा आता है, बस! 

आहाहा! यहाँ क्या कहते हैं? दू सरा पैराग्राफ, अब शुरू होता है। 
आहाहा!  यहाँ  क्या कहते  हैं?  कि परज्ञेय  (परपदार्थों उसकी व्याख्या 
करते हैं, परज्ञेय की, देव-गुरु-शास्त्र, पंचपरमेष्ठी, और व्यवहार रत्नत्रय 
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आदि ज्ञेय अंदर के  परिणाम को ज्ञेय में  लिया। वे  बाहर के  ज्ञेय और 
व्यवहार रत्नत्रय के  परिणाम अंदर के  ज्ञेय। 

मुमुक्षु: वहाँ तक ले लिया, व्यवहार रत्नत्रय के  (परिणाम)। 
पू. लालचंदभाई : अंदर के , व्यवहार रत्नत्रय के  परिणाम भी ज्ञेय में 

जाते हैं, वे ज्ञान में नहीं  आते। 
मुमुक्षु: ज्ञेय में आते हैं, सही है। 
पू.  लालचंदभाई  :  ज्ञेय में  आते  हैं। आत्मा में  तो नहीं  आते,  किन्तु 

ज्ञान में भी नहीं  आते। वे परज्ञेय में आते हैं। हमारी सुबह बात हुई न? वह 
यह, आया था। और व्यवहार रत्नत्रय आदि ज्ञेय) के  साथ मेरा ज्ञाता- 
ज्ञेय संबंध तो दू र ही रहो,  आहाहा!  मेरा ज्ञाता-ज्ञेय संबंध तो दू र ही 
रहो, परमार्थ से तो मैं ज्ञेय, मैं ज्ञान, और मैं ज्ञाता - ऐसे तीन भेदरूप 
भी मैं नहीं  हूँ। इन तीनों  मय मैं एक ही हूँ। ज्ञाता भी मैं, ज्ञेय भी मैं और 
ज्ञान भी मैं। अंदर के  तीन भेद उसने अभेद कर दिए। 

मुमुक्षु: भेद को निकाल दिया। 
पू. लालचंदभाई : भेद को निकाल दिया। 
मुमुक्षु: अभेद में आ गया। 
पू. लालचंदभाई : भेद को निकाल दिया मतलब अभेद में आ गया। 
मुमुक्षु: अभेद हो गया। 
पू.  लालचंदभाई :  अभेद हो गया,  बस! इन तीनों  मय मैं एक ही 

हूँ। देखो, यह स्वानुभव की दशा! अनुभवी कहते हैं कि मैं ज्ञान, मैं ज्ञेय 
और मैं ज्ञाता, ऐसे जो तीन भेद (हों) तब तक अनुभव नहीं  होता। इन तीनों 
का एकपना होवे  तो अनुभव होता है। उसका नाम सम्यग्दर्शन-ज्ञान है। 
यह पुस्तक जो है  न,  अध्यात्म रत्नत्रय,  छपी है  न?  उसके  साथ यह एक 
बुक बाइंड करा लेना, ऐड (add) कराना, ऐड (add)। है तो उसमें कलश 
टीका में  २७१,  लेकिन वह कलश टीका के  ऊपर का है,  यह समयसार 
का। इसलिए एक बाइं डिंग करा लेना। लाइफ टाइम पढ़ना, एक पुस्तक 
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हों! लाइफ टाइम। 
मुमुक्षु: अभी जो बात है न वह तो सचोट है। 
पू. लालचंदभाई : दोनों की हाँ आती है-दोनों की हाँ आती है। पहले 

हमारे  भाई की हाँ नहीं  आती थी। अब हाँ आने लगी है। मुझे खुशी हुई है। 
मैं प्रशंसा नहीं  करता। प्रशंसा नहीं  करता तो भी एक प्रकार से रुचि जागी 
है। स्वरूप को समझने की भाई को रुचि जागे और इन गुरु के  वचन में 
हकार आये। समझ गये? उसका काम हो ही जाए, दू सरा कु छ नहीं । 

मुमुक्षु: रुचि तो जगी जब से बात मान्य हुई. 
पू. लालचंदभाई : तब से। 
मुमुक्षु: लेकिन समय। 
पू. लालचंदभाई : इतना नहीं  था अभी उघाड़। अब पकड़ में आता 

है, सही से, ज्यादा। अच्छी बात है। 
मुमुक्षु: दोनों के  लिये अच्छा है। एक दू सरे  को ऐसे..। 
पू.  लालचंदभाई  :  हाँ,  दोनों के  लिये  अच्छा  है।  तुम्हारे  लिये  भी 

अच्छा है। एक दू सरे  को परस्पर, परस्पर एक आगे और एक पीछे  रहे तो 
मजा नहीं  आता। दोनों साथ दौड़ें  न? तो मजा आता है। फिर योग्यता के  
अनुसार कोई जल्दी अरिहंत होवे और फिर कोई देर से। उसमें कोई बात 
नहीं । 

मुमुक्षु: वह तो सबकी अपनी योग्यता। 
मुमुक्षु: वह तो जो होने का काल है वह होना ही है। 
पू.  लालचंदभाई :  वह कोई बदलनेवाला नहीं  है। उसके  साथ हमें 

संबंध नहीं  है। 
मुमुक्षु: लेकिन यह तो एक ही वस्तु जो है उसका निर्णय करना है। 
पू.  लालचंदभाई :  वह निर्णय करना है। मैं  कौन हूँ  और कै सा हूँ? 

बस! इतना निर्णय करना है। उसमें काम होगा। देखो, यह स्वानुभव की 
दशा! ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेय अभेद हो गये, ये दशा स्वानुभव की। मैं ज्ञान, 
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ज्ञाता,  ज्ञेय-  ऐसे  भेदों  से  भेदरूप नहीं  होता,  टुकड़े  नहीं  होते  तीन, 
समझाये  तो। अभेद में  भेद करके  समझायें,  तो वस्तु  तो अभेद ही है। 
खण्ड नहीं  होते उसके । मैं ऐसा अभेद चिन्मात्र आत्मा हूँ। भेदरूप नहीं  
होता ऐसा अभेद चिन्मात्र मैं आत्मा हूँ। मैं ज्ञेय हूँ, मैं ज्ञान हूँ, मैं ज्ञाता हूँ- 
ऐसे भेदों  का उत्पन्न होना तो राग है, विकल्प है। 

मुमुक्षु: उसे विकल्प कहते हैं। 
पू.  लालचंदभाई :  मैं  इसे  (पर को)  जानूँ  वह मिथ्यात्व का विकल्प 

(है)। और ज्ञाता,  ज्ञान और ज्ञेय का भेद करना वह साधक का विकल्प। 
साधक कहता है विकल्प है उसमें शांति नहीं  है, उसमें अशांति है। 

मुमुक्षु: निर्विकल्प चाहिये। 
पू. लालचंदभाई : चाहिये, उसे यह चाहिये। 
मुमुक्षु: क्योंकि उसका जो स्वभाव है उस रूप से टिका रहे... 
पू. लालचंदभाई : हाँ, बस! 
मुमुक्षु:  तो सही है। वरना जहाँ  तक विकल्प की उत्पत्ति हुई वह 

दुः  ख है। 
पू.  लालचंदभाई  :  तब तक दुः  ख होता है।  (यह मैं  ज्ञान),  यह  (मैं) 

ज्ञेय,  यह मैं  ज्ञाता,  ऐसे  तीन भेद दिखते  नहीं  हैं। भेद होने  पर भी भेद 
दिखते नहीं , दृष्टि अभेद के  ऊपर चली जाती है। अभेद ध्येय होता है और 
अभेद ज्ञेय हो जाता है। अभेद ध्येय में  गुणभेद नहीं  दिखता और अभेद 
ज्ञेय हुआ उसमें आनंद की पर्याय अलग नहीं  दिखती। आनंदमय आत्मा, 
आनंदमय अनुभवता है बस! मय! 

भाई! तुझमें तेरा अस्तित्व कितना विशाल है- इसकी तुझे स्वयं 
ही खबर नहीं  है। तू कौन है? तू कौन है, वह तुझे पता नहीं  है। आहाहा! 
तू कौन है इसका तुझे पता नहीं  है। कितना अंधेरा! तीन लोक के  अनन्त 
द्रव्य-  द्रव्य-गुण-पर्याय  त्रिकालवर्ती  जो  अनंतानंत  हैं, उन  सबको 
जाननेवाली तेरी ज्ञान की दशा-  वह वास्तव में  तेरा ज्ञेय है। अर्थात् 
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ज्ञान की पर्याय ज्ञेय है, वास्तव में! परंतु जो जानने में आते हैं, छह द्रव्य, वे 
तेरे  ज्ञेय नहीं  हैं। बहन! निकाल दिया,  छह द्रव्य ज्ञेय नहीं  हैं। किन्तु  छह 
द्रव्य जिसमें जानने में आते हैं वह ज्ञान, कि जिस ज्ञान में आत्मा जानने में 
आता है। 

यह ज्ञान की बात है,  अज्ञान की बात (नहीं )। अज्ञान में आत्मा भी 
नहीं  जानने में आता और अज्ञान में छह द्रव्य भी नहीं  जानने में आते। ज्ञान 
में आत्मा जानने में आता है, अतः   छह द्रव्य जानने में आते हैं- ऐसा कहा 
जाता है। किन्तु  जिस ज्ञान में आत्मा जानने में नहीं  आता उसमें ज्ञान नहीं  
है, तो ज्ञान नहीं  है  तो छह द्रव्य जानने में नहीं  आते। अज्ञान में जानने में 
नहीं  आते,  ज्ञान में  जानने  में  आते  हैं। जानने  में  आते  हैं  फिर भी उन्हें  
जानता नहीं  है,  आहाहा!  उनके  ऊपर लक्ष नहीं  है  न? जानने में  आते हैं 
सभी लेकिन उनके  ऊपर लक्ष नहीं  है, आहाहा! 

मुमुक्षु: उसे इतना ही चाहिये। स्वयं और स्वयं की ज्ञान की पर्याय। 
पू.  लालचंदभाई : बस! इतना ही है। दू सरा बाहर में कु छ है नहीं । 

बाहर में कहीं  जाने जैसा है  नहीं ,  बस! अंदर में आ जाये न? तो उसका 
जल्दी काम हो जाये। वास्तव में तेरा ज्ञेय तो तेरी ज्ञान की पर्याय है। जिस 
पर्याय में  छह द्रव्य जानने  में  आते  हैं  वे  ज्ञेय नहीं  हैं  तेरे ।  न के वल वह 
दशा,  किन्तु तेरे  द्रव्य-गुण-पर्याय वे सभी ज्ञेय हैं। अब देखो,  खुलासा 
किया कि ज्ञान की पर्याय ही ज्ञेय (है)  ऐसा तुझे कहा लेकिन के वल ज्ञान 
की पर्याय ज्ञेय नहीं  है। तेरा आत्मा, द्रव्य, गुण और पर्याय - तीनों अभेद 
होकर ज्ञेय है। यह तो तुझे समझाने के  लिये कहा कि तेरी ज्ञान की पर्याय 
ज्ञेय है,  छह द्रव्य ज्ञेय नहीं  हैं। उनका  (छह द्रव्य का)  निषेध करने  (के  
लिये)  ज्ञान की पर्याय को ज्ञेय कहा,  किन्तु  ज्ञान की पर्याय ही ज्ञेय नहीं  
होती, परंतु अभेद पूरा आत्मा। द्रव्य-गुण से पर्याय में परिणमा हुआ संपूर्ण 
आत्मा - वह ज्ञेय है। पूरा आत्मा, वह ज्ञेय है। वह सभी ज्ञेय है, आहाहा! 
उन समस्त का (-अपना) ज्ञान वह ज्ञान, वे समस्त (-स्वयं) ज्ञेय और 
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स्वयं ज्ञाता- ये तीनों  वस्तुएं  एक ही हैं। वस्तु आत्मा ही है वे तो। ज्ञान भी 
आत्मा, ज्ञेय भी आत्मा और ज्ञाता भी आत्मा। आत्मा से भिन्न धर्म नहीं  हैं ये, 
एक ही हैं। तीन भेद नहीं  हैं। तीन भेद नहीं  हैं। ऐसी सूक्ष्म बात! ज्ञान-
ज्ञाता-ज्ञेय तीनों  भावों  सहित वस्तुमात्र स्वयं एक है। चलो अब पांचवा 
पेज कल लेंगे। थोड़ी थकान लग रही है। 

मुमुक्षु: बहुत सुंदर। मजे की बात आती है। 
पू. लालचंदभाई : बहुत अच्छी बात आती है। 
मुमुक्षु: और समझ में आ रही है। 
पू.  लालचंदभाई :  और समझ में आ जाती है,  वह दिखता है। हमें 

भी ऐसा दिख रहा है  कि तुम्हें  समझ में आ रहा है इतना अच्छा है। नहीं  
तो यह समझना बहुत कठिन है। यह जो विषय है न? यह विद्वानों को नहीं  
बैठता, गले नहीं  उतरता!

ૐ
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પ્રવચન ૩ (LA૩૯૬): સમયસાર કળશ-૨૭૧, 
પ્રવચન રત્નાકર ભાગ ૧૧, પાનું ૨૫૦-૨૫૧
રાજકોટ, સપ્ટેમ્બર-ઓક્ટોબર ૧૯૯૦

 
.....  એવું  જણાય છે  પણ આ છ દ્રવ્ય મને જણાતા નથી કેમકે  

મારું  લક્ષ છૂ ટી ગયું છે ત્યાંથી. લક્ષ અંદરમાં આવી ગયું છે - અનુભવના 
કાળે ,  નિર્વિકલ્પ ધ્યાનના કાળે ,  અને જેટલો અનુભવ છે  તેટલો જ ધર્મ 
છે. 

મુમુક્ષુ: એટલો જ ધર્મ છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એટલો જ ધર્મ  છે.  જે ટલો આત્મા અનુભવમાં 

આવે અને વીતરાગ પ્રગટ થાય પર્યાય એટલો ધર્મ છે.  પરના લક્ષે તો 
રાગ થશે. 

મુમુક્ષુ: સ્વભાવમાં છે એટલો જ ધર્મ છે. બાકી...
પૂ. લાલચંદભાઈ: સ્વભાવથી બહાર જાય તો અધર્મ છે. 
મુમુક્ષુ: ઇન્દ્રિયજ્ઞાન છે એ અધર્મ?
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  અજ્ઞાન  છે.  કેમકે  અજ્ઞાન  શું  કામ?  કે  

ઇન્દ્રિયજ્ઞાન આત્માને જાણતું જ નથી. માટે  અજ્ઞાન, એમ! લોકો શું કહે 
છે?  પરને જાણે છે  માટે  જ્ઞાન.  જ્ઞાની શું  કહે  છે?  કે  ઇન્દ્રિયજ્ઞાન સ્વને 
જાણતું નથી ને? માટે  અમે એને અજ્ઞાન કહીએ છીએ. અમારી વ્યાખ્યા 
તું સાંભળ જરાક. તું એમ લઈ રહ્યો છો કે  પરને જાણું છું  માટે  જ્ઞાન થયું 
મને. અમે કહીએ છીએ કે  ઇન્દ્રિયજ્ઞાન સ્વને જાણતું નથી, માટે  અમે એ 
અપેક્ષાએ અજ્ઞાન કહીએ છીએ. અમારી અજ્ઞાનની વ્યાખ્યા તું સાંભળ. 
ઇન્દ્રિયજ્ઞાન સ્વને જાણતું નથી ને? તારી પાસે ઇન્દ્રિયજ્ઞાન તો અનાદિનું 
છે. આત્મા જાણવામાં આવ્યો? કે  નહિ. 

મુમુક્ષુ: ભેદરૂપી જ્ઞાન થયું. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: તો પછી? 
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મુમુક્ષુ: એ ભેદ પાડે છે.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  તો  એ અજ્ઞાન જ છે.  જે  જ્ઞાનમાં  આત્મા ન 

જણાય એને જ્ઞાન કોણ કહે? 
મુમુક્ષુ: એ અજ્ઞાન છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: અજ્ઞાન કહેવાય. આ હું   હમણાં વાંચીને આવ્યો 

હતો ને, એમાં (આ) કુ દરતી આવી ગયું. 
મુમુક્ષુ: ભાઇ! આ કોઈને ...
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  કોક  વિરલા  (જ  આ  સમજે)!  સમજી  ગયા? 

સ્વપરપ્રકાશક  પ્રમાણજ્ઞાનમાંથી  નિશ્ચય  કાઢવો,  જ્ઞાનની  પર્યાયના 
પ્રમાણમાં,  સ્વ અને પર પ્રકાશક એ પ્રમાણ જ્ઞાનનું વાક્ય છે.  એમાંથી 
નિશ્ચય કાઢવો કે  જ્ઞાન સ્વને જાણે છે અને પરને નથી જાણતું ત્યારે જ્ઞાન 
અંતરમાં  વળીને  અનુભવ  થાય.  નિશ્ચય-વ્યવહાર  છે  જ્ઞાનની  પર્યાય, 
સ્વને  પણ  જાણે  અને  પરને  પણ  જાણે,  સ્વપરપ્રકાશક.  એમાંથી, 
પ્રમાણમાંથી એમ કાઢવું  કે  મારું  જ્ઞાન મારા આત્માને  જાણે  છે  અને 
પરને  નહિ.  એવું  અસ્તિ-નાસ્તિ અનેકાંત  કરે ત્યારે ઉપયોગ અંદરમાં 
વળી જાય, અનુભવ થાય. એ અનુભવી કહે છે કે  છ દ્રવ્યને જાણતો નથી 
- મારુ જ્ઞેય જ નથી. 

મુમુક્ષુ: કેમકે જે  અનુભવાય છે એ જ્ઞેય છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એ (આત્મા) જ્ઞેય છે.
મુમુક્ષુ: છ દ્રવ્ય અનુભવાતા નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: નથી. 
મુમુક્ષુ: છ દ્રવ્ય સંબંધી જ્ઞાન અનુભવાતું નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: નથી. 
મુમુક્ષુ: માટે  (છ દ્રવ્ય) એ જ્ઞેય નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: જ્ઞેય નથી. જે  અનુભવાય એ તો જ્ઞાન છે, એટલું 

જ્ઞેય છે,  આહાહા!  આનંદ અનુભવાય છે  તો  એટલું  જ્ઞેય છે.  છ દ્રવ્ય 
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અનુભવમાં આવતા નથી, ભિન્ન રહી જાય છે અનુભવના કાળે . ઉપયોગ 
અભિમુખ અંદરમાં આવી જાય છે. 

મુમુક્ષુ: કેટલું ચોખ્ખું છે. અમૃત છે અમૃત. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આહાહા! આમ (આત્મા) અનુભવાય છે, અને છ 

દ્રવ્ય જ્ઞેય એમ અનુભવાતું  નથી.  આત્મા જ્ઞેય એમ તો અનુભવાય છે, 
પણ છ દ્રવ્ય જ્ઞેય એમ અનુભવાતું નથી.  મારા ઉપકારી ગુરુ જ્ઞેય એમ 
અનુભવાતું નથી.  મારા સાક્ષાત્ તીર્થંકર પરમાત્મા,  દિવ્યધ્વનિ,  વાણી, 
એમ અનુભવાતું નથી. 

મુમુક્ષુ: બધું અજ્ઞાન. 
મુમુક્ષુ: તીર્થંકર ભગવાન મારા જ્ઞેય નહિ. જુ ઓ તો ખરા! 
પૂ. લાલચંદભાઈ: નહીં -નહીં  હોં! તીર્થંકર ભગવાન મારા જ્ઞેય નહિ. 
મુમુક્ષુ:  જે નો મને સ્વભાવ સાધનામાં  ઉપકાર છે,  એ પણ મારા 

જ્ઞેય નહિ. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  મારા  જ્ઞેય નહિ.  જો એને  જ્ઞેય બનાવશો તો 

તમારો આત્મા નહીં  જણાય. તો અલકા જ્ઞેય ક્યાં રહ્યું? અલકા તો જ્ઞેય 
ક્યાંયનું ક્યાંય રહ્યું. 

મુમુક્ષુ: ક્યાંય દૂર રહી ગયું.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  દૂર  રહી  ગયું.  સાક્ષાત્  જે  ઉપકારી  તીર્થંકર 

પરમાત્મા વંદનીય, હેં,  પૂજનિક-પૂજનિક પૂરે પૂરા હેં? પણ એ જ્યાં સુધી 
તું એને જાણીશને, રોકાઇશને, ત્યાં સુધી તને આત્મા નહીં  જણાય. એમ 
સર્વજ્ઞ ભગવાનની વાણીમાં આવ્યું  કે  તું  તને જાણ.  परदव्वादो दुग्गइ 
પરદ્રવ્ય  ઉપર  લક્ષ  રહેશેને,  તારી  દુર્ગતિ,  માઠી  ગતિ  થશે.  ગુરુદેવ 
તીર્થંકરની વારંવાર કહેતા હતા વાત કે  તીર્થંકર સામે લક્ષ કરીશને તો 
તારી દુર્ગતિ થશે. તીર્થંકરનું ઉત્કૃષ્ટ દૃષ્ટાંત આપે, પણ આપણા ઉપકારી 
છે તો ન જોવું એની સામે? કે  જોવાનું બંધ કર.

મુમુક્ષુ: બંધ કરશું ત્યારે એ ઉપકારી થાશે. 
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પૂ. લાલચંદભાઈ: બસ! ત્યારે ઉપકારી કહેવાય. અંદરમાં જાય ત્યાં 
બંધ  કરે.  અહીં યા  અનુભવ  થાય  પછી  સવિકલ્પદશામાં  આવ્યો, 
આહાહા! આપના વચનથી મને....

મુમુક્ષુ: ત્યારે ગુરુ ને દેવ ઉપકારી કહેવાય. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ઉપકારી કહેવાય.
મુમુક્ષુ: ત્યારે એ ભાવ નમસ્કાર થયા?
પૂ.  લાલચંદભાઈ: (ના.)  એ ભાવ નમસ્કાર અંદર થયા, પછી દ્રવ્ય 

નમસ્કાર આવે. નિશ્ચય પહેલા. ભાવ નમસ્કાર, પોતાના જ્ઞાનમાં પોતાનો 
આત્મા જણાણો-અનુભવાણો એ ભાવ નમસ્કાર. પછી સવિકલ્પદશામાં 
આવતાં, અરે! આપના શબ્દોથી જ મને આત્માનો અનુભવ થયો. આપે 
મને આત્મા આપ્યો. એમ બોલે. ઉપકાર ઓળવે નહિ, સજ્જન. આપની 
વાણીથી  જ  મને  આત્માની  પ્રાપ્તિ  થઇ.  પ્રભુ!  આપે  જ  મને  આત્મા 
આપ્યો, એમ, એમ. એમ જ હોય ને? એ દ્રવ્ય નમસ્કાર, દ્રવ્ય નમસ્કાર 
બંધનું કારણ. ભાવ નમસ્કાર મોક્ષનું કારણ. 

મુમુક્ષુ: જે  ભાવ ઊઠે છે પાછો એ પણ પાછું  બંધનું કારણ. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: બંધનું કારણ. પાકું  દ્રવ્ય નમસ્કાર. 
મુમુક્ષુ: સાવ ચોખ્ખી વાત છે નેે? 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ચોખ્ખી વાત છે, બેન.
મુમુક્ષુ: જીવની લાયકાત. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  બસ!  જીવની લાયકાત! (જે )  જીવની લાયકાત 

હશે એને બેસશે અને બાકી નહીં  બેસે. એ તો એનો કાળ પાકશે ત્યારે 
બેસશે,  એમ આપણે ગણવું.  આજે નથી બેસતું,  કાલે  બેસશે.  બધાય 
પામશે.  ભગવાન આત્મા છે.  આજે કાળ નથી પાક્યો તો કાલ પાકશે, 
આહાહા!  આત્મા જ્ઞેય  થાય  છે  ત્યારે છ  દ્રવ્ય  મારું  જ્ઞેય  થતું  નથી. 
અનુભવી પુરુષ લખે  છે.  કેમ?  કેમ નથી જણાતા મને?  પરમાર્થે  પર 
સાથે જ્ઞેય-જ્ઞાયક સંબંધ છે  જ નહિ, આહાહા!  વ્યવહારે જ્ઞેય-જ્ઞાયક 
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સંબંધમાં રોકાઇ જઈશ તો આત્માનો અનુભવ નહીં  થાય, એમ! 
કહે  છે  -  'જ્ઞાનમાત્ર  ભાવ  જાણનક્રિયારૂપ  હોવાથી 

જ્ઞાનસ્વરૂપ છે’. હવે જ્ઞાનની વાત કરે છે. જ્ઞાન, જ્ઞેય અને જ્ઞાતા છે નેે? 
એમાં જ્ઞાનની વ્યાખ્યા કરે છે. કે  જ્ઞાન કોને કહેવું? જ્ઞેય કોને કહેવું અને 
જ્ઞાતા  કોને  કહેવો?  જુ ઓ,  શું  કીધું?  કે  જ્ઞેયો  જગતના  છે તેને 
જાણવારૂપ જાણનક્રિયા તે જ્ઞાન-સ્વરૂપ છે,  જ્ઞેયસ્વરૂપ નથી.  જે  
છ દ્રવ્યો જણાય તે પોતાનું જ્ઞાન છે, એ જ્ઞેય નથી. જ્ઞાનની પર્યાયમાં છ 
દ્રવ્ય જણાય છે  તે ખરે ખર છ દ્રવ્ય જણાતા નથી.  જણાય છે  અને 
જણાતા નથી.  આ કોણ સમજે?  કોણ? જણાય છે  અને જણાતા નથી. 
ત્યારે ખરેખર શું જણાય છે? કે  જ્ઞાન. 

મુમુક્ષુ: જ્ઞાન જણાય છે. 
મુમુક્ષુ: ભાઇ! આ કળા છે.
પૂ.  લાલચંદભાઈ: આ તમે,  બેન! આ તમે (જુ ઓ). શાંતિથી બધા 

વિચારે તો ખરા.  કોઇ ધ્યાન દઇને ગુરુવાણીને સમજતા જ નથી.  આ 
જુ ઓ, જ્ઞાનની પર્યાયમાં છ દ્રવ્ય જણાય છે,  પ્રતિભાસે છે,  ઝલકે  છે, 
એમ રાખ્યું  ને? તે  ખરે ખર છ દ્રવ્ય જણાતા નથી.  જણાય છે  અને 
જણાતા નથી! આ શું? 

મુમુક્ષુ: જણાય છે છતાં ખરેખર જણાતા નથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એ શું?  એ જણાય છે  એમ કહો છો અને એ 

જણાતા નથી? તો બેમાંથી એક વાત કરોને? બે વાત શું કામ કરો છો? 
કાં  એમ કહો કે  જણાય છે  અને કાં  એમ કહો કે  જણાતા નથી.  ના  - 
જણાય છે પણ જાણતો નથી.  જણાય છે પણ જાણતો નથી,  આહાહા! 
દેખે છતાં નહીં  દેખતો,  ચાલે છતાં નહીં  ચાલતો,  આહાહા!  બોલે છતાં 
નહીં  બોલતો, (તત્ત્વસ્થિત અડોલ).

મુમુક્ષુ: તત્ત્વસ્થિત અડોલ. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: તત્ત્વસ્થિત અડોલ! આહાહા! ગજબની વાત છે. 
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જણાય છે  અને જાણતો નથી!  આ શું  પણ?  જણાય છે  અને જાણતો 
નથી?

મુમુક્ષુ: લક્ષ નથીને એટલે જાણતો નથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જણાય છે  પણ જે જણાય છે  એના ઉપર લક્ષ 

નથી.  ત્યારે-ત્યારે-ત્યારે શું  કહે  છે?  કે  જણાય છે  એ  ખરેખર જ્ઞાનની 
પર્યાયમાં  છ  દ્રવ્ય જણાય છે  તે  ખરે ખર છ દ્રવ્ય જણાતા  નથી. 
આત્મા જણાય છે, કેમકે  આત્મા ઉપર લક્ષ છે. પણ છ દ્રવ્ય સંબંધીનું 
પોતાનું જે જ્ઞાન તે જણાય છે. જ્ઞાન જણાય છે, છ દ્રવ્ય જણાતા નથી. 
અને તે  ખરે ખર આત્માનું  જ્ઞેય છે. જ્ઞાનની પર્યાય જે થઈ,  આત્માને 
જાણનારી, તે જ્ઞેય છે.  પરજ્ઞેય જણાય છે એમ કહેવું એ તો વ્યવહાર 
છે. પરજ્ઞેયો  જણાય છે  રાગાદિ,  દેહાદિ,  એમ કહેવું  તે  વ્યવહાર  છે, 
એટલે કે  એમ નથી. 

મુમુક્ષુ: એટલે એ જણાતા નથી.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જણાતા નથી.  જણાય છે  એ જાણતો નથી.  એ 

શું?  જણાય છે  અને જણાતા નથી.  જણાય છે  અને જાણતો નથી એમ 
નહિ, જણાય છે અને જણાતા નથી. 

મુમુક્ષુ: કમાલ વાત છે. જણાય છેને જણાતા નથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  ગજબની વાતને?  આ કોણ કહી  શકે  જ્ઞાની 

સિવાય? આહાહા! 
મુમુક્ષુ: કહેવાય છે કે  જણાય છે પણ ખરેખર એ જણાતા નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: જણાતા નથી. જ્ઞાન જણાય છે, એમ! 
મુમુક્ષુ: ભાઇ! ખરેખર જ્ઞાન જ જણાય છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એમ જ છે  નેે?  જ્ઞાનની સાથે  તાદાત્મ્ય છે  નેે 

આત્મા. આ ક્યાં જણાય છે? 
મુમુક્ષુ: જ્ઞેય જ્ઞાનને જ પ્રસિદ્ધ કરે છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હા.  જ્ઞેય જ્ઞાનને  જ પ્રસિદ્ધ કરે છે,  આહાહા! 
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જ્ઞાન તો આત્માને પ્રસિદ્ધ કરે પણ જ્ઞેયો પણ આત્માને પ્રસિદ્ધ કરે. પણ 
છ દ્રવ્ય  સંબંધી  પોતાનું  જે જ્ઞાન તે  જણાય છે અને  તે ખરે ખર 
આત્માનું જ્ઞેય છે. પરજ્ઞેય જણાય છે એમ કહેવું એ તો વ્યવહાર છે. 
જ્ઞેય સંબંધી પોતાની જ્ઞાનની પર્યાય જાણવારૂપ થઇ તે એનું જ્ઞેય 
છે.  જ્ઞાન જ્ઞેય છે.  ઓલું  (પરજ્ઞેય)  નહિ. જ્ઞાન પોતાનું  છે  એ જ્ઞેય છે. 
જ્ઞાન વડે જ્ઞાન જણાય છે. એમ! ઓલું (પરજ્ઞેય) નહિ, કેમકે  પોતામાં 
પોતાની  જ્ઞાનપર્યાયનું  અસ્તિત્વ  છે (પરનું  નહીં ). આહાહા! છ 
દ્રવ્યને જાણવાની જ્ઞાનની પર્યાય પોતાની છે,  તેને છ દ્રવ્યનું જ્ઞાન 
કહેવું  તે વ્યવહાર છે.  છ દ્રવ્યનું જ્ઞાન થયું એમ કહેવું  તે વ્યવહાર છે 
અને આત્માનું જ્ઞાન થયું એમ કહેવું તે નિશ્ચય છે. 

મુમુક્ષુ: તે સાચું છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આત્માનું  જ જ્ઞાન થાય.  છ દ્રવ્યનું  જ્ઞાન જ ન 

થાય.  જ્ઞેય-જ્ઞાન જ્ઞેયનું  નથી,  જ્ઞેય-જ્ઞાન જ્ઞેયનું  નથી, પણ જ્ઞાનનું 
જ્ઞાન છે. જ્ઞેયો જે જ્ઞાનમાં જણાય છે તે એનું નથી પણ જ્ઞાનનું જ્ઞાન છે, 
આહાહા!  જાણનક્રિયારૂપભાવ જ્ઞાનસ્વરૂપ છે.  પંડિત જયચંદજી 
એ જ સ્પષ્ટ કરે  છે  - વળી તે પોતે જ નીચે પ્રમાણે જ્ઞેયરૂપ છે. પોતે 
જ ઓલુ જ્ઞાનની વ્યાખ્યા થઇ ગઇ. હવે જ્ઞેયની વ્યાખ્યા. આત્મા જ જ્ઞેય 
છે.  બાહ્ય જ્ઞેયો  જ્ઞાનથી  જુદા  છે, જ્ઞાનમાં  પેસતા  નથી; જ્ઞેયોના 
આકારની  એટલે સ્વરૂપની  ઝલક જ્ઞાનમાં  આવતાં  જ્ઞાન 
જ્ઞેયાકારરૂપ દેખાય છે. જ્ઞેયો(ની), જ્ઞાનમાં ઝલક આવતાં, જાણે જ્ઞાન 
જ્ઞેયાકારરૂપ થઇ ગયું છે, એમ દેખાય છે. પરંતુ એ જ્ઞાનના જ કલ્લોલો 
(તરંગો) છે. જ્ઞેયના કલ્લોલો નથી, જ્ઞાનની પર્યાય છે. જ્ઞાનની પર્યાય છે. 
ભલે  નિમિત્તપણે  ઓલું  હો.  પણ  જ્ઞાનની  જ  પર્યાય  છે,  એમ.  તે 
જ્ઞાનકલ્લોલો જ જ્ઞાન વડે જણાય છે. એટલે જ્ઞાન જ જ્ઞાન વડે જણાય 
છે, જ્ઞેય નહિ. આહાહા! 

ઓલી ઉપરની ચાર લીટીમાં બધું આવી ગયું.  એનો વિસ્તાર છે. 
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જુ ઓ, આહાહા! જુ ઓ બાહ્ય જ્ઞેયો - રાગાદિથી માંડી છ એ દ્રવ્યો, 
રાગ  પણ  પરજ્ઞેય,  શરીર  પણ  પરજ્ઞેય,  અને  છ  દ્રવ્યો  પણ  પરજ્ઞેય, 
પોતાના  આત્માથી એટલે  (પોતાના  દ્રવ્ય-ગુણ-પર્યાયથી  ત્રણેથી) 
જુદા છે. જો તે  જુદા ન હોય તો એક હોય.  છ દ્રવ્ય એકમેક હોય, 
આત્માની સાથે. પણ એમ તો કદી બનતું નથી, છે નહિ. એકમેક થાય 
નહીં  છ દ્રવ્ય અને આત્મા.  છ દ્રવ્ય ભિન્ન અને આત્મા ભિન્ન છે.  રાગ 
ભિન્ન  અને  આત્મા  ભિન્ન.  રાગને  લઇ  લીધુંને?  રાગને  પરજ્ઞેયમાં  લઇ 
લીધુંને?  રાગ  અને  આત્મા  એકમેક  નથી.  રાગ  જુદો  છે  આત્માથી. 
જ્ઞાનમાં આવતો નથી રાગ અને દુ:ખને વેદતું નથી જ્ઞાન. દુ:ખને જાણતું 
પણ નથી. દુ:ખને વેદતું પણ નથી અને દુ:ખને જાણતું પણ નથી. 

આ  પ્રેમચંદભાઇના  ધર્મપત્ની  જ્યારે  સ્વર્ગવાસ  થયોને  ત્યારે 
રાજેશનો ફોન આવ્યો હતો કે  અમારા માતાજીની છેલ્લી સ્થિતિ લાગે 
છે,  તમે બે શબ્દ કહો.  એણે શું  કર્યું  કે  હું   અહીં થી બોલતો ગયો અને 
એણે  ટેપ ઉતાર્યું.  અને  એ જ ટેપ લઇને  કલાક પછી ગયો હોસ્પિટલે 
કલાકમાં. પછી એને સંભળાવી. છેલ્લી (વાણી). આખી કેસેટ અને પછી 
ત્રણ-ચાર કલાકે  તો સ્વર્ગવાસ થઇ ગયો.  ત્યાં સુધી એને જાગૃતિ હતી, 
બરાબર સાંભળી,  હકાર આવતો હતો.  એ ટેપમાં કહ્યું છે  કે  બેન! દુ:ખ 
વેદાતું તો નથી હોં! પણ દુ:ખ જણાતું પણ નથી. તમે દુ:ખ ઉપરથી લક્ષ 
ઉઠાવી લો. મારા જ્ઞાનમાં જ્ઞાયક જણાય છે એમ લઈ લો. દુ:ખ જણાતું 
જ નથી. 

મુમુક્ષુ: વેદના કેટલી ઓછી થઇ ગઇ. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ઓછી થઇ ગઇ, બસ!
મુમુક્ષુ: લક્ષ પોતા બાજુ , પછી વેદન હો તો ભલે હો. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: ભલે હો.  આહાહા! મારું  લક્ષ એનાથી હું   વાળી 

લઉં  છું  અને  મારા  જ્ઞાનને  આત્મા તરફ લઇ જાઉં  છું .  મને  જાણનાર 
જણાય છે.  દુ:ખ જણાતું નથી.  વેદાતું તો નથી પણ જણાતું પણ નથી, 
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આહાહા!  એવી વાત કરી હતી.  સમજી ગયા?  એણે ટેપો પણ ઘણાંને 
આપી છે. 

મુમુક્ષુ: સાંભળી છે.
પૂ. લાલચંદભાઈ: સાંભળી છે?
મુમુક્ષુ: બહુ  મજાની વાત છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હા,  બહુ  મજાની.  અહીં યા તો પછી તો એનો 

પહેલું  થયું  આખો ઉતારો કર્યો.  અને  ઘણી છપાવીને  ઘણાંને  કાગળો 
એણે  આપ્યા.  ખૂબ ખુશી થયા બધા.  સમાધિ મરણ નથી,  સાવધાન 
મરણ છે. સાવધાન મરણ છે. સમાધિ મરણ સમ્યગ્દૃષ્ટિને હોય. 

મુમુક્ષુ:  હા મરણની પણ કેટલી સાવધાની.  ક્યાંક ઉપયોગ બીજે 
નહિ. 

પૂ. લાલચંદભાઈ: બીજે નહિ. આવી જાય અંદરમાં. 
મુમુક્ષુ: મરણમાં પણ પોતાનો આત્મભાન.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આત્મા  યાદ  આવ્યો.  આત્મા  યાદ  આવવો 

જોઇએ, મરણ વખતે. હા!
મુમુક્ષુ: વિકલ્પ દ્વારા પણ પોતાનું ઘૂંટણ કરે છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ઘૂંટણ કરે છે.
મુમુક્ષુ: હું   આત્મા છું -હું   આત્મા છું .
પૂ. લાલચંદભાઈ: હું   જાણનાર છું . 
મુમુક્ષુ: હું   જાણનાર છું
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આ દુ:ખ મારાથી ભિન્ન છે,  હું   દુ :ખને વેદનારો 

નહિ. આહાહા! દુ:ખને જાણતો નથી ત્યાં લક્ષ છૂ ટી જાય અને જાણનાર 
જણાય (છે) એમ વિચારમાં આવી જાય, વિચારમાં. ત્યાં દુ :ખ ઘટી જાય 
છે. આ દુ:ખ છે નેે, એ દુ:ખનું અસ્તિત્વથી દુ:ખી થતો નથી પણ દુ:ખમાં 
જોડાઇ જાય છે, એકત્વ કરે છે, એનું દુ:ખ છે. 

મુમુક્ષુ: મને થાય છે એનું દુ:ખ, એનું દુ:ખ થાય છે. 
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પૂ.  લાલચંદભાઈ: એનું દુ:ખ થાય છે.  હાં!  મારુ તો જ્ઞાન થાય છે, 
મારામાં તો. આહાહા! તો દુ:ખ ભાગી જાય, વેદાય જ નહિ. ભેદજ્ઞાન છે 
નેે? ભેદજ્ઞાન. મૂળ ભેદજ્ઞાનથી જેટલા સિદ્ધ પરમાત્મા થયા, એટલા બધા 
ભેદજ્ઞાનથી જ થયા છે. આ મારો આત્મા મને જણાય છે ચાર લીટીમાં, 
પર જણાતું નથી, ભેદજ્ઞાન છે.  એ જ્ઞાનની પર્યાયમાં ભેદજ્ઞાન કરી લીધું 
એણે.  જ્ઞાનની  પર્યાયમાં  પર  જણાય  છે  અને  સ્વ  જણાય  છે.  એમાં 
(ભેદજ્ઞાન કર્યું કે )  ના, સ્વ જ જણાય છે,  પર જણાતું નથી ત્યાં ઉપયોગ 
અંદરમાં આવી ગયો. અનુભવ કરી લીધો. 

મુમુક્ષુ: એનું નામ ભેદજ્ઞાન છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ભેદજ્ઞાન થઈ ગયું. 
મુમુક્ષુ: પરથી છૂ ટું  પડ્યું જ્ઞાન. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  છૂ ટું  પડી જાય જ્ઞાન.  પરનું  લક્ષ છૂ ટી જાયને? 

પરનું લક્ષ છૂ ટે  ત્યારે અંદરમાં આવેને? 
મુમુક્ષુ: પરનો અને પોતાનો ભેદ પાડયો. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ભેદ પાડયો. 
વળી તે પોતે જ નીચે પ્રમાણે જ્ઞેયરૂપ છે. બાહ્ય જ્ઞેયો જ્ઞાનથી 

જુદા  છે,  જ્ઞાનમાં  પેસતાં  નથી;  જ્ઞેયોના આકારની ઝલક જ્ઞાનમાં 
આવતાં જ્ઞાન જ્ઞેયાકારરૂપ દેખાય છે પરંતુ એ જ્ઞાનના જ કલ્લોલો 
(તરંગો) છે. તે જ્ઞાનકલ્લોલો જ જ્ઞાન વડે જણાય છે. બરાબર? 

આહાહા! જુ ઓ! બાહ્ય જ્ઞેયો-રાગાદિકથી માંડીને છએ દ્રવ્યો 
પોતાના આત્માથી જુદા છે. જો તે જુદા ન હોય તો એક હોય, પણ 
એમ કદી બનતું નથી.  રાગ અને આત્મા કદી એક થતા નથી.  રાગનું 
જ્ઞાન થાય તેમાં  કાંઇ રાગ જ્ઞાનની પર્યાયમાં  આવતો નથી.  દુ :ખ 
જ્ઞાનની પર્યાયમાં  આવતું  નથી.  કેવળીને  લોકાલોકનું  જ્ઞાન થયું  તો 
લોકાલોક  કાંઇ  જ્ઞાનમાં  પેસી  ગયા  નથી.  ક્યાં  આવે  છે?  એ  તો 
લોકાલોક એનામાં છે. 
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છઠ્ઠું   પાનું, ઘટનો જાણનાર ઘટ-રૂપે થતો નથી.  વળી ઘટનો 
જાણનાર  વાસ્તવમાં  ઘટને જાણે  છે  એમ નથી.  ઘડો  જ્ઞાનમાં  તો 
આવતો નથી પણ જ્ઞાન ઘડાને  જાણતું  પણ નથી.  હવે  આ તો એના 
વચન છે.  આ કાંઇ લાલુભાઇની વાણી થોડી છે?  આ તો ગુરુવાણી છે. 
ભાઇ! 

મુમુક્ષુ: ગુરુવાણી છે ને આ તો જ્ઞાનીના વચન છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જ્ઞાનીના વચન છે.  સ્વીકાર કરી લે,  તારું  કામ 

થઇ  જશે.  હું   પરને  જાણું  છું  પક્ષ  છોડી  દે .  જાણનાર  જણાય  છે. 
સ્વભાવના  પક્ષમાં  તો  આવ.  જાણનાર  જણાય છે,  પક્ષમાં  આવ તો 
પક્ષાતિકક્રાંત થશે.  વળી ઘટનો જાણનાર વાસ્તવમાં ઘટને જાણે છે 
એમ નથી.  સ્વપરને જાણવાના જ્ઞાનરૂપે સ્વયં આત્મા જ થાય છે. 
સ્વપરનો  પ્રતિભાસ થાય  છે  ને  એટલે.  ઘટને  જાણવાના  જ્ઞાનરૂપે 
આત્મા થાય છે; તેથી ઘટનું જ્ઞાન નહિ, પણ આત્માનું જ જ્ઞાન છે. 
ઘડાનું કોઇ દિ જ્ઞાન થાય? તો-તો જ્ઞાન ઘટ-રૂપે થઇ જાય. 

પોતાનામાં તો પોતાના જ્ઞાનપરિણામનું અસ્તિત્વ છે, જ્ઞેયનું 
નહિ. આત્માનો  'જ્ઞ'  સ્વભાવ  છે  અને 'જ્ઞ'  સ્વભાવી  આત્મામાં 
જાણનક્રિયા  થાય તે  પોતાથી  થતી  પોતાની  ક્રિયા  છે, એમાં 
પરજ્ઞેયનું  કાંઇ  જ  નથી. આમ  જ્ઞેય  સંબંધી પોતાના  જ્ઞાનનું  જે 
પરિણમન થયું તે જ્ઞેય પોતે, જ્ઞાન પોતે જ, અને પોતે જ જ્ઞાતા છે. 
સમજાણું કાંઇ? 

હવે બીજો પારો સારો આવે છે.  લીટા કરેલા છે  એમાં.  જ્ઞેયોના 
આકારની  ઝલક, ઝલક  સમજાણું  ને?  જે મ  દર્પણમાં  ઝલક  આવેને 
અગ્નિની  એમ!  જ્ઞેયોના  આકારની  એટલે  સ્વરૂપની  ઝલક જ્ઞાનમાં 
આવતાં જ્ઞાન જ્ઞેયાકાર દેખાય છે, પરંતુ એ જ્ઞાનના જ કલ્લોલો છે. 
એ  જ્ઞાનની  જ  પર્યાય  છે.  જ્ઞેય  ક્યાં  એમાં  આવ્યું  છે?  જુ ઓ,  જ્ઞાન 
જ્ઞેયાકાર છે  એમ નહિ, એ તો જ્ઞેયને જાણવા પ્રતિ તેવા જ્ઞાનાકારે  
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જ્ઞાન પોતે જ થયું છે. જ્ઞાનાકારે જ્ઞાન થયું છે. જ્ઞેયાકારે જ્ઞાન નથી થયું, 
આહાહા!  એક-એક શબ્દની કિંમત છે.  તેવા જ્ઞાનાકારે  જ્ઞાન પોતે જ 
થયું  છે.  જ્ઞેયનું તેમાં કાંઇ જ નથી.  જ્ઞેય જ્ઞાનમાં પેઠું  છે  એમ છે  જ 
નહિ; અર્થાત્  જ્ઞાન  જ્ઞેયરૂપે  થાય  છે  એમ  છે  જ  નહિ.  જ્ઞાન 
જ્ઞાનાકાર જ છે.  એ જ્ઞાનના જ કલ્લોલો છે, આહાહા! જ્ઞેયાકાર થતું 
નથી. જ્ઞાન જ્ઞાનાકાર રહે છે. 

આહાહા! કેવું ભેદજ્ઞાન કરાવ્યું છે! વીતરાગ માર્ગ બહુ  સૂક્ષ્મ 
છે  ભાઇ! જરા ધીરો થઇને સાંભળ.  કહે  છે  -  આત્મા પરને  કરે  કે  
પરથી આત્મામાં કાંઇ થાય એ વાત તો જવા દે , એ વાત તો છે નહિ, 
પણ પર જ્ઞાનની  પર્યાયમાં  જણાય, જ્ઞાન પરને  જાણે  કે  પરજ્ઞેય 
જ્ઞાનની પર્યાયમાં  આવે-પેસે એમ પણ છે  નહિ.  ફરીથી,  આ લીટી 
ઇમ્પોર્ટન્ટ છે.

મુમુક્ષુ: બહુ  ઇમ્પોર્ટન્ટ છે.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  બહુ  ઇમ્પોર્ટન્ટ છે.  લીટા  કરેલા  છે.  પણ પર 

જ્ઞાનની  પર્યાયમાં  જણાય,  જ્ઞાન પરને જાણે,  કે  પરજ્ઞેય  જ્ઞાનની 
પર્યાયમાં આવે - પેસે એમ પણ છે નહિ, આહાહા! 

મુમુક્ષુ: બોલો! પર જ્ઞાનની પર્યાયમાં જણાય એમ નહિ. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  પર  પોતાની  જ્ઞાનની  પર્યાયમાં  જણાય,  રાગ 

પોતાની જ્ઞાનની પર્યાયમાં  જણાય,  એમ નથી.  એને જાણતો તો નથી 
પણ એ રાગ જણાતો નથી, જ્ઞાનમાં. કાચો પારો છે. જો સમજે તો કામ 
થઇ જાય. લક્ષ ફરી જાય આખું. 

મુમુક્ષુ: અને જો ભૂલે તો ભૂક્કો બોલી જાય, એવી વાત છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ભૂલે તો ભૂક્કો બોલી જાય. મોટું  નફા-નુકસાનનું 

વ્યાપાર છે. મોટો નફો અને મોટો નુકસાન. 
મુમુક્ષુ: જો સમજે તો નફો-નફો જ છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: નફો એટલે અલ્પકાળમાં મુક્તિ થઇ જાય. 

 135 Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1

https://www.atmadharma.com/siteinfo.html
https://t.me/DhyeyPurvakGyey


મુમુક્ષુ: અને જો ભૂલ કરે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ગોથું ખાઈ ગયું. 
મુમુક્ષુ: તો પતી ગયું. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: પતી ગયું. આ ભવમાં જો ભૂલ્યો તો આવો ભવ 

પાછો  મળવો  મુશ્કેલ  છે.  મનુષ્ય  ભવ,  સાચા  દેવ-ગુરુ-શાસ્ત્ર,  મળવા 
દુર્લભ છે. 

પર જ્ઞાનની પર્યાયમાં  જણાય,  એમ નથી.  જ્ઞાન પરને જાણે, 
એમ પણ નથી.  કે  પરજ્ઞેય જ્ઞાનની પર્યાયમાં આવે, એમ પણ નથી, 
આહાહા!  વસ્તુ-દ્રવ્ય  એક જ્ઞાયકભાવપણે  છે તે  પોતે  જ્ઞાનની 
પર્યાયપણે,  જાણનક્રિયારૂપે થાય છે  તે પોતાની સ્વપરપ્રકાશકની 
ક્રિયા  છે. એમાં  પર  જણાય  છે  એમ  કહેવું  તે  વ્યવહાર  છે. 
સ્વપરપ્રકાશક સામર્થ્ય તો એ નિશ્ચય છે, પોતાનું. પણ એમાં પર જણાય 
છે એમ કહેવું તે વ્યવહારથી છે. સ્વપરપ્રકાશક અભેદ કહો તો નિશ્ચય. 
પણ પર જણાય એમ કહો  તો  વ્યવહાર થઇ ગયો,  એમ!  એમાં  પર 
જણાય  છે  એમ  કહેવું  તે  વ્યવહાર  છે,  બસ.  પર  જણાતું  નથી, 
પોતાની જાણનક્રિયા જાણવારૂપે છે તે જણાય છે. પર જણાતું નથી, 
પોતાનું જ્ઞાન જણાય છે. 

મુમુક્ષુ: જાણનારો જણાય છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: જાણનારો જણાય છે.  ઉપરની ચાર લીટીનો જ 

વિસ્તાર છે. 
મુમુક્ષુ: આ બધા આગમનો સાર કહી દીધો, આ જ છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  ચાર લીટીમાં  બધું  કહી દીધું  હતું  પહેલા.  આ 

જુ ઓ અનુભવની કળા. અમે જ્યારે આત્માને સન્મુખ થઇએ છીએ ત્યારે 
આત્મા જ જ્ઞાતા,  જ્ઞાન અને  જ્ઞેયપણે જણાય છે.  છ દ્રવ્યો,  દેવ-ગુરુ-
શાસ્ત્ર,  ઉપકારી  ગુરુ  જણાતા  નથી.  સમયસાર  શાસ્ત્ર  જણાતું  નથી. 
જિનવાણી જણાતી નથી,  આહાહા!  ગજબ છે  આ તો વ્યાખ્યા.  એમાં 
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પર જણાય છે  એમ કહેવું  તે  વ્યવહાર છે બસ.  પર જણાતું  નથી, 
પોતાની જાણનક્રિયા જાણવારૂપે  છે  તે  જણાય છે. પોતાનું  જ્ઞાન 
જણાય છે. જ્ઞાન જણાય છે એમ કહો, કે  આત્મા જણાય છે બેય એક જ 
છે.  જ્ઞાન અને આત્મા એક જ છે.  પર જણાતું નથી,  સ્વ જ જણાય છે. 
જ્ઞાન જણાય છે એટલે સ્વ જ જણાય છે, જ્ઞેય નથી જણાતું, આહાહા! 

ઉપરની વાત કરી, એ નિર્વિકલ્પ ધ્યાનની. આ સવિકલ્પની વાત 
કરે છે. સવિકલ્પદશામાં પણ ઉર્ધ્વપણે આત્મા જણાય છે, મુખ્યપણે, પર 
જણાતું નથી. પર ગૌણ થઇ જાય છે. પરનું લક્ષ નથીને એટલા માટે , લક્ષ 
નથી. પ્રતિભાસે છે પણ જણાતું નથી, લક્ષ નથી માટે . એ ગૌણ થઇ જાય 
છે. જ્ઞાન ઉર્ધ્વ થઇ જાય છે. શ્રીમદ્જીએ કહ્યું ઉર્ધ્વપણે જ્ઞાન જણાય છે. 
ઉર્ધ્વપણે એટલે મુખ્યપણે જ્ઞાન જણાય છે જ્ઞાનીને. એટલે નિર્જરા થયા 
કરે  છે.  જો  એક  સમય  પણ  આત્માને  ન  જાણે  તો  નિર્જરા  ન  રહે. 
સમ્યગ્દર્શન ન રહે, ટકે નહિ. 

ભગવાન!  તું  આવડો અને આવો જ છે; બીજી રીતે માન તો 
તારા  સ્વભાવનો ઘાત થશે. સર્વજ્ઞ પરમેશ્વર કહે  છે  - લોકાલોક 
જણાય એવડી તારી પર્યાય નથી.  તારા જ્ઞાનની પર્યાયમાં લોકાલોક 
જણાય એવું  તારુ જ્ઞાન નથી,  એવી તારી જ્ઞાનની પર્યાય નથી.  તારો 
આત્મા જણાય એવી જ્ઞાનની પર્યાય છે. 

મુમુક્ષુ:  ઓલું  તો પરજ્ઞેય છે  એનો સ્વભાવ જ નથી જાણવાનો. 
પોતાને જાણતા .... 

મુમુક્ષુ: બધો સંકેલો કરી નાખ્યો. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: બહુ  સંકેલો. આખો ઉપયોગ અંદરમાં આવે અને 

આત્માનો  અનુભવ થઇ જાય,  ભવનો  અંત  આવે,  સમ્યગ્દર્શન  થાય, 
એવી  આ ગાથા  છે.  સર્વજ્ઞ પરમેશ્વર કહે  છે  -  લોકાલોક જણાય 
એવડી તારી પર્યાય નથી, તારી જ્ઞાન પર્યાયને તું  જાણ એવું  તારું  
સ્વરૂપ  છે.  લોકાલોક  જણાય  એવું  તારું  સ્વરૂપ  (નથી),  આહાહા! 
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ચોખ્ખું  કરીને ગયા છે. (ગુરુદેવ)  બધું  કહીને ગયા છે,  પણ કોઇ ધ્યાન 
દઇને વાંચતું  નથી,  નહિતર પિતાજી લખી ગયા છે.  પિતાજીનો કાગળ 
પુત્ર ઉપર આવ્યો, આહાહા! 

મુમુક્ષુ: વારસો લખી આપ્યો. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આ સ્વરૂપ છે. 
મુમુક્ષુ: વારસો લખી આપ્યો કે  આનો માલિક તું છો. આનો ધણી 

તું છો, તારા માટે મૂકતો જાઉં  છું . 
પૂ. લાલચંદભાઈ: તારા માટે મૂકતો જાઉં  છું .
મુમુક્ષુ: તારું  જ છે બધું. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  તારું  જ છે  બધું.  તારી  જ્ઞાનની પર્યાયને  તું 

જાણ  એવું  તારું  સ્વરૂપ  છે.  લોકાલોકને  જાણવું  એમ  કહેવું  એ 
અસદ્ભૂત વ્યવહાર છે, જૂઠો વ્યવહાર છે. કેવળી લોકાલોકને જાણે છે 
એ  જૂઠો  વ્યવહાર  છે,  એમ!  સાચો  વ્યવહાર  પણ  નથી,  આહાહા! 
વ્યવહારના પક્ષવાળાને કઠિન પડે, કઠણ પડે. અમૃત છે, અમૃત. આ જે 
છે  ને,  આ પુસ્તક તમે  લંડન લઇ જાજો અને  વખતો વખત વાંચજો. 
ઓલા ઝીણા અક્ષર છે.  આ મોટા અક્ષર વાંચવામાં તમને ઠીક પડશે. 
આ અગિયારમાં ભાગમાં છે ખરું , પણ ઝીણા અક્ષર છે. 

મુમુક્ષુ:  ઓ તો આખું શાસ્ત્ર કાઢવું પડે,  આ એક છૂ ટું  જ્યારે મન 
થાય ત્યારે. 

પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હા,  એક છૂ ટું ,  તમે  ગમે  ત્યારે સ્વાધ્યાય,  મન 
થાય ત્યારે સ્વાધ્યાય કરી શકો. 

મુમુક્ષુ: બીજા ભાગો કરતા અગિયારમાં (અક્ષરો) વધારે ઝીણા છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: હા,  અગિયારમાં ભાગમાં વધારે ઝીણા છે.  ભૂલ 

થઇ ગઇ છે.  દસમાં ભાગમાં સારા હતા.  એટલે મને તો એ વાંચી જ ન 
શકું  એટલે મે મારા માટે  ઝેરોક્ષ કરાવી લીધી. અને પછી આ વ્યાખ્યાન 
આપતો હતો  એટલે  બૂક  છપાવી  લીધી.  ચારસો  પુસ્તક આવા એણે 
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છપાવ્યા છે. ઓલા પર્યુષણમાં વાંચતા હતા ને એટલે સામે બધાની પાસે 
હોય ને? 

મુમુક્ષુ: જી, વધારે મજા આવે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: હા. 
સાતમું પાનું-  તે આ; પોતે જાણગ-જાણવાના ભાવવાળું તત્ત્વ 

હોવાથી  તત્ત્વ એટલે સ્વરૂપ,  આત્માનું સ્વરૂપ જ આવું છે,  હોવાથી 
લોકાલોકના જેટલા જ્ઞેયો છે તેને અને પોતાને જાણવાની ક્રિયારૂપે 
પોતામાં,  (પોતાના  અસ્તિત્વમાં)  પોતાના  કારણે  પરિણમે  છે. 
ખરે ખર તો આ જ્ઞાનનો પર્યાય તે જ્ઞેય છે. લોકાલોક જ્ઞેય નથી. 

મુમુક્ષુ: પોતાની જ્ઞાનની પર્યાય તે જ જ્ઞેય છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જ્ઞાનની પર્યાયનું  પર  (પદાર્થ)  જ્ઞેય છે  એમ 

કહેવું તે વ્યવહાર છે. આવી વાત છે. જ્ઞાન, જ્ઞાનને જાણે છે તે સાચી 
વાત  છે.  જ્ઞાન  પરને  જાણે  છે  એમ  કહેવું  તે  વ્યવહાર,  ઉપચાર  છે. 
ઉપચારના કથન છે,  બધા,  આહાહા!  જ્ઞેયોના આકાર એટલે જ્ઞેયોના 
વિશેષો એટલે એના દ્રવ્ય,  ગુણ,  પર્યાય – ભેદો,  એની જ્ઞાનમાં ઝલક 
આવે  છે અર્થાત્  તે  સંબંધીનું  પોતાનું  જ્ઞાન પોતામાં પોતાથી 
પરિણમે છે. તે જ્ઞાન જ્ઞેયાકાર દેખાય છે એમ કહ્યું પણ તે જ્ઞેયાકાર 
થયું નથી. એટલે જ્ઞેયને જાણતું જ નથી. 

આ ઝવેરચંદભાઇ લંડન રહે છે, લંડનથી આવ્યા છે. થોડા દિવસ 
સોનગઢ રહ્યા હતા.  તમે મુંબઇ હતા.  ત્યારે સોનગઢ થોડા દિવસ રહી 
આવ્યા. 

૨૭૧ ઉપર ગુરુદેવના વ્યાખ્યાન, બુક છે નેે? 
મુમુક્ષુ: હા, આ તમે લ્યો-લ્યો. 
મુમુક્ષુ: ના-ના, આમની પાસે છે-છે, ચાલશે-ચાલશે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  કાંઇ વાંધો નહિ.  સાતમું પાનું છે,  બીજો પારો, 

વચમાં છે. 

 139 Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1

https://www.atmadharma.com/siteinfo.html
https://t.me/DhyeyPurvakGyey


તે જ્ઞાન જ્ઞેયાકાર દેખાય છે  એમ કહ્યું પણ તે જ્ઞોયાકાર થયું 
નથી,  એ તો જ્ઞાનાકાર- જ્ઞાનના જ તરંગો છે. આહાહા!  જાણગ-
જાણગ-જાણગ પોતાનો સ્વભાવ છે, આહાહા!  એમાં પરવસ્તુનો-
પરજ્ઞેયનો પ્રવેશ નથી, છતાં એનું જાણવું અહીં  (-પોતામાં) થાય છે 
તે ખરે ખર એનું એટલે (પરજ્ઞેયનું) જાણવું નથી.  કેટલા શબ્દ ચોખ્ખા 
છે હેં? આહાહા! ખુલાસો. કેટલો ખુલાસો! જાણવાની પોતાની દશા છે 
એનું  જાણવું  છે.  દશાને જાણે છે.  જ્ઞાન જ્ઞાનને જાણે છે,  જ્ઞેયને નહિ. 
આહાહા!  આ  ન્યાયથી  તો  વાત  છે; એને  સમજવી  તો  પડે  ને! 
આહાહા! કોઈ થોડું  સમજાવી દે ? 

મુમુક્ષુ: વાંચે તો ખ્યાલ આવે કે  અહિયાં બહુ  વજન આપ્યું છે આ 
વાતમાં. 

પૂ.  લાલચંદભાઈ:  બહુ  વજન,  બહુ  વજન આપ્યું  છે.  વાંચે  એટલે 
ખ્યાલમાં આવી જાય. 

જુ ઓ, દર્પણના દૃષ્ટાંતે આ વાત સમજીએ: જેમ દર્પણની સામે 
કોલસા,  અગ્નિ વગેરે  મૂકેલા હોય તે  દર્પણમાં  દેખાય છે. પણ એ 
દર્પણથી જુદી ચીજ છે  નેે? દર્પણમાં તો તે પદાર્થોની ઝલક દેખાય 
છે,  કોલસા  વગેરે .  પણ  શું કોલસા  ને  અગ્નિ  વગેરે  દર્પણમાં  છે? 
દર્પણમાં તો દર્પણની સ્વચ્છતાનું અસ્તિત્વ છે. જો અગ્નિ વગેરે  તેમાં 
પેઠા હોય તો દર્પણ અગ્નિમય થઇ જાય, તેને હાથ અડકાડયે હાથ 
બળી  જાય.  પણ એમ  છે  નહિ. દર્પણ  દર્પણની  સ્વચ્છતાના 
પરિણામે  પોતે  જ પોતાથી પરિણમ્યું  છે; કોલસા કે  અગ્નિનું  તેમાં 
કાંઇ જ નથી. સમજાણું કાંઇ? આહાહા! 

એ નિમિત્ત છે  અને આ નૈમિત્તિક છે  એ કાઢી નાખ્યું,  કેમકે  એ 
વ્યવહાર કાઢી નાખવો છે નેે આ તો? કેમ કે  જ્ઞાતા-જ્ઞેય તે અંદર અભેદ 
કરવું  છે  નેે?  એ જ્ઞેયાકાર થતું  જ નથી,  એમ કહેવું  છે  નેે?  એટલે  એ 
નિમિત્ત છે અને આ નૈમિત્તિક છે, તો-તો વ્યવહાર થઇ જશે. 

 140 Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1

https://www.atmadharma.com/siteinfo.html
https://t.me/DhyeyPurvakGyey


મુમુક્ષુ: તો-તો વ્યવહાર સિદ્ધ થઈ જાય.
પૂ. લાલચંદભાઈ: એ વ્યવહારનો અહીં યા નિષેધ કરીને નિશ્ચયમાં 

પહોંચાડવું છે. ક્યાંય શબ્દ નિમિત્ત નથી આવતું, જોજો. ઝલકે  છે એટલું 
આવે,  બાકી  નિમિત્ત છે  અને  આ નૈમિત્તિક  એમ નહિ.  નહિતર  તો 
જ્ઞેાયાકાર સિદ્ધ થઇ જાય. અહીં જ્ઞાનાકાર સિદ્ધ કરવું છે. 

મુમુક્ષુ: .....થઈ જાય?
પૂ. લાલચંદભાઈ: આત્મા છે, એ જ આત્મા છે. 
આ શું  કીધું?  લ્યો,  ફરીથી.  એક બાજુ  દર્પણ છે, અને તેની 

સામે  એક બાજુ  અગ્નિ  ને બરફ છે.  અગ્નિ અગ્નિમાં  લબક-ઝબક 
થાય છે. અગ્નિ  અગ્નિમાં  લબક-ઝબક થાય છે,  ઊં ચી  નીચી  થાયને, 
અગ્નિની જ્વાળા.  ને  બરફ બરફમાં  પીગળતો જાય છે,  પાણી થતું 
જાય છે. તે સમયે દર્પણમાં પણ બસ એવું જ દેખાય છે. ત્યાં જે વું હોય 
એવું અહીં યા દેખાય છે, દેખાય છે, બરાબર! તો શું દર્પણમાં અગ્નિ ને 
બરફ છે? ના; દેખાય છે  એટલે  એમાં  આવી ગયું? ના. અગ્નિ  અને 
બરફનું હોવું તો બહાર પોતપોતામાં છે, દર્પણમાં તેમનું હોવાપણું 
નથી,  દર્પણમાં  તેઓ  પેઠા  નથી.  દર્પણમાં  તો  દર્પણની  તે-રૂપ 
સ્વચ્છ દશા  થઇ  છે  તે  છે.  અગ્નિ  અને  બરફ  સંબંધી  દર્પણની 
સ્વચ્છતાની દશા તે દર્પણનું પોતાનું પરિણમન છે.  પોતાની સ્વતંત્ર 
શક્તિ છે,  સ્વચ્છતારૂપે પરિણમે છે.  ઓના કારણે કાંઇ છે નહીં ,  ઓલું 
ભિન્ન છે ને આ ભિન્ન છે. અગ્નિ ને બરફનું તેમાં કાંઇ જ નથી. નિમિત્ત 
છે એમ ન કહ્યું બિલ્કુલ. 

મુમુક્ષુ: એ માર્મિક વાત છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હા!  નિમિત્ત સ્થાપે તો વ્યવહાર થઇ ગયો,  તો 

જ્ઞેયાકાર  સિદ્ધ  થઇ  જાય.  અહીં જ્ઞેયાકારને  ઊડાડવો  છે,  જ્ઞાનાકાર 
સ્થાપવો છે. 

મુમુક્ષુ: નિમિત્ત કહે તો-તો જ્ઞેયાકાર સિદ્ધ થઇ જાય. 
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પૂ. લાલચંદભાઈ: એટલે અનાદિનો જ્ઞાતા-જ્ઞાનનો વ્યવહાર જે છે 
એ સાચું  માને તો મિથ્યાત્વનો દોષ લાગે છે,  એમ આવે છે.  વ્યવહાર 
સાચો લાગ્યોને  અનંતકાળથી?  બીજું  શું?  વ્યવહાર સાચો લાગ્યો  "હું   
જ્ઞાતા અને આ જ્ઞેય”. એમ નથી. હું   જ્ઞાતા અને હું   જ જ્ઞેય છું . એ તો આ 
મૂળ ગાથામાં  કહેવું  છે.  એ જ કહેવું  છે.  બરફનું  તેમાં  કાંઇ જ નથી; 
અગ્નિ અને બરફે  એમાં કાંઇ જ કર્યું નથી, એ તો જુદા પદાર્થો છે. 

આગળ, તેમ ભગવાન આત્મા સ્વચ્છ ચૈતન્ય દર્પણ છે.  ઓલો 
દર્પણનો  દૃષ્ટાંત  આપ્યો.  એમાં  આ ભગવાન આત્મા દર્પણની  સમાન 
સ્વચ્છ છે.  તેના જ્ઞાનમાં જ્ઞેયોના આકારની  એટલે જેવું સ્વરૂપ હોય 
એવા સ્વરૂપની ઝલક આવતાં  જ્ઞાન જ્ઞેયાકાર દેખાય છે.  જ્ઞેયાકાર 
થતું નથી,  જ્ઞેયાકાર  દેખાય છે.  સામે  જેવા  જ્ઞેયો  છે  તે  જ પ્રકારની 
વિશેષતારૂપે પોતાની જ્ઞાનની દશા થતાં જાણે કે  જ્ઞાન જ્ઞેયાકારે  
થઇ ગયું હોય તેમ દેખાય છે, પરંતુ જ્ઞાન જ્ઞેયાકાર થયું જ નથી, કોઇ 
કાળે ,  કોઇ કાળે ,  હોં!  આજ સુધી.  આ તો અંતરમાં  જવાની પાઠ છે, 
આહાહા! કોઇ કાળે  થયું જ નથી. 

જ્ઞેયાકાર થાય જ નહિ. જ્ઞેયાકાર જો થાય તો જ્ઞાનનો નાશ થાય. 
જ્ઞાનાકારપણું  છોડે  નહીં   અને  જ્ઞેયાકારપણું  આવે  નહિ.  કહેવાય, 
કહેવાય,  કથનમાત્ર,  પણ એમ છે નહિ.  જ્ઞાન જ્ઞેયાકાર થઇ ગયું હોય 
તેમ દેખાય છે, પરંતુ જ્ઞાન જ્ઞેયાકાર થયું  જ નથી, થાય છે  ને પછી 
એનો અભાવ કરવો, એમ નથી. થયું જ નથી. મૂળમાં ભૂલ છે. જ્ઞાનાકાર 
છે; જુ ઓ!  જ્ઞેયાકાર થયું  જ નથી,  જ્ઞાનાકાર છે; જ્ઞાનાકાર થાય છે, 
એમ નહિ. 

મુમુક્ષુ: જ્ઞાનાકાર જ છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જ્ઞાનાકાર  જ  છે,  અનાદિ  અનંત,  આહાહા! 

ખરેખર  આ  પુરુષનો  જન્મ  કોઇ  અલૌકિક!  અને  એની  વાણી 
ચમત્કારિક!  અને એને સમજે તો ભવનો અંત આવી જાય.  બસ!  એવું 
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સ્પષ્ટ છે,  કોઇને પૂછવું ન પડે.  શાંતિથી ઘરે બેસીને વાંચે,  ઉકેલ આવી 
જાય અંદરમાં.  આ (ગુરુદેવ)  સાચા છે  એમ રાખવું એ મનમાં.  ગુરતત્ત્વ 
સાચું છે, બસ! મારે આને સમજવાનો પ્રયત્ન કરવો. 

મુમુક્ષુ: જે  ગુરુએ વચનો કહેલા છે એ વચનો સત્ય છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: સત્ય છે. મારે એને સમજવાનો પ્રયત્ન કરવો. 
મુમુક્ષુ: મારી જે સમજવાની ભૂલ છે એ આમને કહેલા વચનો.... 
પૂ. લાલચંદભાઈ: દ્વારા નીકળી જશે, બસ! 
જાણે કે  જ્ઞાન જ્ઞેયાકારે  થઈ ગયું  હોય તેમ દેખાય છે,  પરંતુ 

જ્ઞાન  જ્ઞેયાકાર  થયું  જ  નથી,  જ્ઞાનાકાર  છે;  અર્થાત્  તે  જ્ઞેયના 
કલ્લોલો નથી, પણ જ્ઞાનના જ કલ્લોલો જ્ઞાનની જ પર્યાય છે, જ્ઞેયની 
પર્યાય ક્યાં અહીં  આવે છે? જ્ઞાનની જ દશા છે; જ્ઞેયોનું એમાં કાંઇ જ 
નથી. આહાહા! જ્ઞેયો કારણ નથી અહીંયાં જ્ઞાન થાય છે એમાં. કાંઇ જ 
નથી.  ઉપાદાન કારણ પણ નથી અને  નિમિત્ત કારણ પણ એ નથી, 
આહાહા! ત્યાં જ્ઞેય છે માટે  અહીં યાં જ્ઞાન થાય છે એમ ક્યાં છે? જ્ઞાન તો 
જ્ઞાનથી થાય છે. 

મુમુક્ષુ: જ્ઞેય કારણ પણ નથી ને જ્ઞેય કર્મ પણ નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: નથી. બિલ્કુલ નથી. 
મુમુક્ષુ:  એટલે જ્ઞેયથી થતું નથી જ્ઞાન અને જ્ઞેયનું પણ થતું નથી 

જ્ઞાન. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જ્ઞેયનું  થાય તો તો જ્ઞેય થઇ જાય જ્ઞાન,  નાશ 

થઇ જાય જ્ઞાન.  આહાહા!  એમ તો બનતું  નથી.  આહાહા!  સમજાણું 
કાંઇ? એમ કે  કાંઇક સમજાણું,  જો બધું  સમજાય તો ન્યાલ થઇ જાય, 
એમ ગુરુદેવ કહે. આહાહા! બહુ  સૂક્ષ્મ વાતો કરી ગયા છે, હોં! કરી ગયા 
છે. આહા! આવો પોતાના અસ્તિત્વનો મહિમા જાણ્યા વિના ભાઇ! 
તું  દયા,  દાન,  વ્રત,  તપ કરીકરીને સૂકાઇ જાય તોય લેશ પણ ધર્મ 
થાય નહિ. પોતાના સ્વરૂપનું  મહાતમ  (-મહાત્મ્ય)  વિના ધર્મની 
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ક્રિયા કોઇ દિ' થઇ શકતી નથી. 
નાની ઉંમરની વાત છે.  પાલેજમાં પિતાજીની દુકાન હતી.  તે 

બંધ કરી રાત્રે મહારાજ ઉપાશ્રયમાં આવ્યા હોય સ્થાનકવાસી,  ત્યાં 
એમની પાસે જતા. નાની ઉં મરમાં. ત્યાં મહારાજ ગાતા- 

 "ભૂધરજી તમને ભૂલ્યો રે  ભટકું  છું   ભવવનમાં, 
કૂ તરાના ભવમાં મેં વીણી ખાધા કટકા, ત્યાં ભૂખના વેઠયા 

ભડકા રે " 
હવે આમાં તત્ત્વની કાંઇ ખબર નહીં , પણ સાંભળીને તે વખતે 

રાજી રાજી થઇ જતા. લોકમાં પણ બધે આવું જ ચાલી રહ્યું  છે  ને! 
પોતે કોણ અને કેવડો છે એની ખબર ન મળે , પણ માંડે વ્રત, તપ, 
ભક્તિ, પૂજા આદિ કરવા; એમ કે  એનાથી ધરમ થશે પણ ધૂળમાંય 
ધરમ નહીં  થાય. લેશમાત્ર ધરમ નહીં  થાય, એમ! પોતે કોણ છે એની 
ખબર  વિના  શેમાં  ધરમ  થશે? બાપુ! હું   જ્ઞાનસ્વભાવ  છું   એમ 
ભૂલીને  રાગના  કર્તાપણામાં  મંડયો  રહે  એ  તો  પાગલપણું  છે. 
આહાહા!  પાગલપણું  લખ્યું.  દુ નિયા  આખી  આવી  પાગલ  છે. 
સમજાણું કાંઇ? 

આહાહા!  અહીં  કહે  છે  -  'આ જ્ઞાનકલ્લોલો  જ જ્ઞાન વડે 
જણાય છે.’ પોતાના હોવાપણામાં  દયા,  દાન આદિના ભાવ,  કે  
શરીર, મન, વાણી ઇત્યાદિ પરજ્ઞેયનો પ્રવેશ નથી, એ તો જુદા પર 
છે. દયાના ભાવો જુદા છે. ગુરુદેવની ભક્તિનો ભાવ પણ જુદો છે, રાગ, 
એમ!  જુદા પર છે;  માટે  જાણવાની ક્રિયા જ જ્ઞાન વડે, આહાહા! 
આત્મા વડે જણાય છે. દયાના પરિણામ થાય તેને જાણનારી ક્રિયા 
આત્માની છે  ને  તે  એનું  જ્ઞેય છે,  પણ દયાના પરિણામ પરમાર્થે 
આત્માના નથી, ને પરમાર્થે તે આત્માનું જ્ઞેય પણ નથી. જ્ઞેય ઊડાડી 
નાખ્યું, આહાહા! જ્ઞેય તો આત્મા છે. જ્ઞાન છે, જ્ઞેય છે. લ્યો, વખત થઇ 
ગયો. નવમું પાના સુધી આવ્યા. દસ પાના છે આ. 
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મુમુક્ષુ: ફરીથી, દયાના પરિણામ ત્યાંથી.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  હાં,  હાં,  ઠીક,  ફરીથી લેશું,  ફરીથી લેશું.  દયાના 

પરિણામ જે થાય એનું જ્ઞેય નથી,  પણ દયાના પરિણામ જેમાં જણાય 
એવી જ્ઞાનની પર્યાય જ્ઞેય છે.  એ જ્ઞાનની પર્યાય જ્ઞેય છે  અને દયાના 
પરિણામ ખરેખર પરમાર્થે જ્ઞેય પણ નથી. દયા સંબંધીનું જે  જ્ઞાન થયું એ 
જ્ઞાનની પર્યાય એનું  જ્ઞેય કહેવાય પણ દયાના પરિણામ એ જ્ઞેય પણ 
નથી, એમ કહે છે. કાલ લેશું ફરીથી, કાલ લેશું. 

મુમુક્ષુ:  આપણે લીધું  હતુને એક ફેરે ,  જાણે તે કર્તા  ને જણાય તે 
કર્મ. 

પૂ. લાલચંદભાઈ: કર્મ થઈ જાય, હા.
મુમુક્ષુ: દયાના પરિણામ જણાય તો કર્મ થઇ જાય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  કર્મ  થઈ જાય છે.  જાણે  તો  એનો કર્તા  બની 

જાય. કાલ લેશું. 
ૐ
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प्रवचं ३ (LA३९६): श्री समयसार कलश २७१ 
प्रवचन रत्नाकर भाग ११, पृष्ठ ५७१-५७७
राजकोट, सितंबर-अक्टू बर १९९० 

 
ऐसा जानने में आता है लेकिन ये छह द्रव्य मुझे जानने में नहीं  आते 

क्योंकि मेरा लक्ष वहाँ से छू ट गया है। लक्ष अंदर में आ गया है  - अनुभव 
के  काल में, निर्विकल्प ध्यान के  काल में, और जितना अनुभव है उतना ही 
धर्म है। 

मुमुक्षु: उतना ही धर्म है। 
पू. लालचंदभाई : उतना ही धर्म है। जितना आत्मा अनुभव में आता 

है और वीतराग पर्याय प्रगट होती है उतना ही धर्म है। पर के  लक्ष से तो 
राग होगा। 

मुमुक्षु: स्वभाव में है उतना ही धर्म है। बाकी तो... 
पू. लालचंदभाई : स्वभाव से बाहर जाये तो अधर्म है। 
मुमुक्षु: इन्द्रियज्ञान है वह अधर्म? 
पू.  लालचंदभाई  :  अज्ञान है। क्योंकि..  अज्ञान किसलिए?  क्योंकि 

इन्द्रियज्ञान आत्मा को जानता ही नहीं । इसलिए अज्ञान,  ऐसा!  लोग क्या 
कहते  हैं?  पर  को  जानता  है  इसलिए ज्ञान।  ज्ञानी  क्या  कहते  हैं?  कि 
इन्द्रियज्ञान स्व को नहीं  जानता न इसलिए हम उसे  अज्ञान कहते  हैं। 
हमारी  व्याख्या तू  सुन  जरा।  तू  ऐसे  ले  रहा  है  कि पर को  जानता  हूँ 
इसलिए ज्ञान हुआ मुझे। हम कहते हैं कि इन्द्रियज्ञान स्व को जानता नहीं , 
इसलिए हम उस अपेक्षा से अज्ञान कहते हैं। हमारी अज्ञान की व्याख्या तू 
सुन। इन्द्रियज्ञान स्व को नहीं  जानता न? तेरे  पास इन्द्रियज्ञान तो अनादि 
का है। आत्मा जानने में आया? कि नहीं । 

मुमुक्षु: भेदरूपी ज्ञान हुआ। 
मुमुक्षु: वह भेद करता है। 
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पू. लालचंदभाई : तो वह अज्ञान ही है। जिस ज्ञान में आत्मा ज्ञात न 
हो उसे ज्ञान कौन कहे? 

मुमुक्षु: वह अज्ञान है। 
पू.  लालचंदभाई :  अज्ञान कहलाता है। यह मैं अभी पढ़कर आया 

था और उसमें (ये) कु दरती आ गया। 
मुमुक्षु: भाई! यह किसी को ... 
पू.  लालचंदभाई  :  कोई  विरला  (ही  यह  समझे)!  समझ  गये? 

स्वपरप्रकाशक प्रमाणज्ञान में  से  निश्चय निकालना,  ज्ञान की  पर्याय  के  
प्रमाण में,  स्व और पर प्रकाशक वह प्रमाणज्ञान का वाक्य है। उसमें से 
निश्चय निकालना कि ज्ञान स्व को जानता है और पर को नहीं  जानता तब 
ज्ञान अंदर में झुककर अनुभव होता है। निश्चय-व्यवहार है ज्ञान की पर्याय, 
स्व को भी जाने और पर को भी जाने, स्वपरप्रकाशक। उसमें से, प्रमाण 
में से ऐसा निकालना कि मेरा ज्ञान मेरी आत्मा को जानता है और पर को 
नहीं । ऐसा अस्ति-नास्ति  अनेकांत करता है  तब उपयोग अंदर में  झुक 
जाता है,  अनुभव हो जाता है। वह अनुभवी कहता है  कि छह द्रव्यों को 
नहीं  जानता - मेरे  ज्ञेय ही नहीं  हैं। 

मुमुक्षु: क्योंकि जो अनुभव में आता है वह ज्ञेय है। 
पू. लालचंदभाई : वह (आत्मा) ज्ञेय है। 
मुमुक्षु: छह द्रव्य अनुभव में नहीं  आते। 
पू. लालचंदभाई : नहीं । 
मुमुक्षु: छह द्रव्य संबंधी ज्ञान अनुभव में नहीं  आता। 
पू. लालचंदभाई : नहीं । 
मुमुक्षु: इसलिए (छह द्रव्य) वे ज्ञेय नहीं  हैं। 
पू. लालचंदभाई : ज्ञेय नहीं  हैं। जो अनुभव में आता है वह तो ज्ञान 

है,  उतना ज्ञेय है,  आहाहा!  आनंद अनुभव में  आता है  तो इतना ज्ञेय है। 
छह द्रव्य अनुभव में  नहीं  आते,  भिन्न रह जाते  हैं। अनुभव के  काल में। 
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उपयोग अभिमुख अंदर में आ जाता है। 
मुमुक्षु: कितना स्पष्ट है। अमृत है अमृत। 
पू. लालचंदभाई : आहाहा! इसप्रकार (आत्मा) अनुभव में आता है, 

और छह द्रव्य ज्ञेय  ऐसा  अनुभव में  नहीं  आता।  आत्मा ज्ञेय  ऐसा  तो 
अनुभव होता  है,  लेकिन छह द्रव्य ज्ञेय  ऐसा  अनुभव नहीं  होता।  मेरे  
उपकारी गुरु ज्ञेय- ऐसा अनुभव में नहीं  आता। मेरे  (ज्ञेय) साक्षात् तीर्थंकर 
परमात्मा, दिव्यध्वनी, वाणी, ऐसा अनुभव में नहीं  आता। 

मुमुक्षु: सब अज्ञान है। 
मुमुक्षु: तीर्थंकर भगवान मेरे  ज्ञेय नहीं । देखो तो सही! 
पू. लालचंदभाई : नहीं -नहीं  हों! तीर्थंकर भगवान मेरे  ज्ञेय नहीं । 
मुमुक्षु:  जिनका मुझे  स्वभाव की साधना में  उपकार है,  वे  भी मेरे  

ज्ञेय नहीं  हैं। 
पू. लालचंदभाई : मेरे  ज्ञेय नहीं । यदि उन्हें  ज्ञेय बनाओगे तो तुम्हारी 

आत्मा जानने में नहीं  आयेगी। तो अलका ज्ञेय कहाँ रही? अलका तो ज्ञेय 
कहीं  की कहीं  रह गई। 

मुमुक्षु: कहीं  दू र रह गई। 
पू.  लालचंदभाई  :  दू र  रह  गई।  साक्षात्  जो  उपकारी  तीर्थंकर 

परमात्मा वंदनीय हैं,  हें,  पूजनीय-पूजनीय संपूर्ण,  हें?  लेकिन जबतक तू 
उन्हें  जानेगा न, रुके गा न, तबतक तुझे आत्मा जानने में नहीं  आएगा। ऐसा 
सर्वज्ञ भगवान की वाणी में  आया कि तू  तुझे  जान।  परदव्वादो दुग्गई 
परद्रव्य के  ऊपर लक्ष रहेगा न, (तो) तेरी दुर्गति, खराब गति होगी। गुरुदेव 
तीर्थंकर की बात बारंबार कहते थे कि तीर्थंकर के  सामने लक्ष करेगा न 
तो  तेरी  दुर्गति होगी। तीर्थंकर का उत्कृ ष्ट  दृष्टांत देते  थे,  लेकिन हमारे  
उपकारी हैं तो नहीं  देखना उनके  सामने? कि देखना बंद कर। 

मुमुक्षु: बंद करेंगे तब वे उपकारी होंगे। 
पू. लालचंदभाई : बस! तब उपकारी कहलाते हैं। अंदर में जाता है 
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वहाँ  (देखना) बंद करता है। यहाँ अनुभव होता है फिर सविकल्प दशा में 
आया, आहाहा! आपके  वचन से मुझे.... 

मुमुक्षु: तब गुरु और देव उपकारी कहलाते हैं। 
पू. लालचंदभाई : उपकारी कहलाते हैं। 
मुमुक्षु: तब वह भाव नमस्कार हुआ? 
पू. लालचंदभाई : (ना।) वह भाव नमस्कार अंदर हुआ। फिर द्रव्य 

नमस्कार आता है। पहले  निश्चय। भाव नमस्कार,  अपने  ज्ञान में  अपना 
आत्मा  जानने  में  आया-अनुभव  में  आया  वह  भाव  नमस्कार।  फिर 
सविकल्पदशा में  आने  पर,  अरे !  आपके  शब्दों  से  ही  मुझे  आत्मा का 
अनुभव हुआ। आपने मुझे आत्मा दिया। ऐसा बोलता है। उपकार भुलाता 
नहीं , सज्जन। आपकी वाणी से ही मुझे आत्मा की प्राप्ति हुई। प्रभु! आपने 
ही मुझे आत्मा दिया,  ऐसे,  ऐसे। ऐसा ही होता है  न? वह द्रव्य नमस्कार, 
द्रव्य नमस्कार बंध का कारण। भाव नमस्कार मोक्ष का कारण। 

मुमुक्षु: जो भाव उठता है फिर वह भी वापस बंध का कारण। 
पू. लालचंदभाई : बंध का कारण। पक्का द्रव्य नमस्कार। 
मुमुक्षु: एकदम स्पष्ट बात है न! 
पू. लालचंदभाई : स्पष्ट बात है, बेन। 
मुमुक्षु: जीव की योग्यता। 
पू.  लालचंदभाई :  बस, जीव की योग्यता! (जिस) जीव की योग्यता 

होगी उसको (यह बात)  जंचेगी वरना नहीं  जंचेगी। वह तो उसका काल 
पके गा  तब बैठे गी,  इसप्रकार हमें  मानना।  आज नहीं  बैठती,  तो  कल 
बैठे गी। सभी प्राप्त करेंगे। भगवान आत्मा हैं। आज काल नहीं  पका है तो 
कल पके गा, आहाहा! आत्मा ज्ञेय होता है तब छह द्रव्य मेरे  ज्ञेय नहीं  होते। 
अनुभवी पुरुष लिखते हैं। क्यों? क्यों नहीं  जानने में आते मुझे? परमार्थ से 
पर के  साथ ज्ञेय-ज्ञायक संबंध है  ही नहीं । आहाहा!  व्यवहार से  ज्ञेय-
ज्ञायक संबंध में रुक जायेगा तो आत्मा का अनुभव नहीं  होगा, ऐसा! 
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कहते हैं - 'ज्ञानमात्र भाव जाननक्रियारूप होने से ज्ञानस्वरूप 
है'। अब ज्ञान की बात करते हैं। ज्ञान, ज्ञेय और ज्ञाता है  न? उसमें ज्ञान 
की व्याख्या करते हैं। कि ज्ञान किसे कहना? ज्ञेय किसे कहना और ज्ञाता 
किसे  कहना?  देखो,  क्या कहा?  कि जगत के  ज्ञेयों  को जाननेरूप 
जाननक्रिया ज्ञानस्वरूप है, ज्ञेयस्वरूप नहीं  है। जो छह द्रव्य जानने में 
आते हैं, वो स्वयं का ज्ञान है, वे ज्ञेय नहीं  हैं। ज्ञान की पर्याय में जो छह 
द्रव्य जानने में आते हैं,  वास्तव में वे छह द्रव्य जानने में नहीं  आते। 
जानने  में  आते  हैं  और जानने  में  नहीं  आते। यह कौन समझेगा?  कौन? 
जानने में आते हैं और जानने में नहीं  आते। तब वास्तव में क्या जानने में 
आता है? कि ज्ञान। 

मुमुक्षु: ज्ञान जानने में आता है। 
मुमुक्षु: भाई! यह कला है। 
पू.  लालचंदभाई  :  यह तुम,  बेन!  यह तुम  (देखो)। सब शांति से 

विचारे  तो सही। कोई ध्यान देकर गुरुवाणी को समझता ही नहीं  है। यह 
देखो, ज्ञान की पर्याय में छह द्रव्य जानने में आते हैं, प्रतिभासित होते 
हैं,  झलकते हैं,  ऐसा रखा है  न? वास्तव में वे  छह द्रव्य जानने में नहीं  
आते; जानने में आते हैं और जानने में नहीं  आते! यह क्या? 

मुमुक्षु: जानने में आते हैं फिर भी असल में जानने में नहीं  आते। 
पू. लालचंदभाई : वह क्या? वे जानने में आते हैं ऐसा कहते हो और 

वे जानने में नहीं  आते? तो दोनों में से एक बात करो न? दो बात किसलिए 
करते हो? या ऐसा कहो कि जानने में आते हैं या ऐसा कहो कि जानने में 
नहीं  आते। ना - जानने में आते हैं लेकिन जानता नहीं । जानने में आते हैं 
लेकिन जानता नहीं ,  आहाहा!  देखता है  फिर भी नहीं  देखता,  चलता है 
फिर भी नहीं  चलता, आहाहा! बोलता है फिर भी नहीं  बोलता, (तत्त्वस्थित 
अडोल)। 

मुमुक्षु: तत्त्वस्थित अडोल। 
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पू.  लालचंदभाई  :  तत्त्वस्थित अडोल!  अहाहा!  गजब की बात है। 
जानने में आता है और जानता नहीं ! यह क्या लेकिन? जानने में आता है 
और जानता नहीं ? 

मुमुक्षु: लक्ष नहीं  है न इसलिए जानता नहीं  है। 
पू.  लालचंदभाई :  जानने में आता है  लेकिन जो जानने में आता है 

उसके  ऊपर लक्ष नहीं  है। तब-  तब-  तब क्या कहते  हैं?  कि जानने  में 
आते हैं  वो वास्तव में  ज्ञान की पर्याय में  छह द्रव्य जानने में  आते हैं, 
वास्तव में वे छह द्रव्य जानने में नहीं  आते; आत्मा जानने में आता है, 
क्योंकि आत्मा के  ऊपर लक्ष है। बल्कि छह द्रव्य संबंधी अपना ज्ञान ही 
जानने में आता है ज्ञान जानने में आता है, छह द्रव्य जानने में नहीं  आते। 
और वह ज्ञान ही निश्चय से आत्मा का ज्ञेय है। ज्ञान की पर्याय जो हुई, 
आत्मा को जाननेवाली, वह ज्ञेय है। परज्ञेय ज्ञान में ज्ञात होते हैं  - ऐसा 
कहना तो व्यवहार है। परज्ञेय जानने  में  आते  हैं  रागादि,  देहादि,  ऐसा 
कहना व्यवहार है, अर्थात् कि ऐसा नहीं  है। 

मुमुक्षु: अर्थात् वे जानने में नहीं  आते। 
पू. लालचंदभाई : जानने में नहीं  आते। जानने में आते हैं (और) वह 

जानता नहीं । ये क्या? जानने में आते हैं और जानने में नहीं  आते। जानने 
में  आते हैं  और जानता नहीं  ऐसा नहीं ,  जानने में  आते हैं  और जानने  में 
नहीं  आते। 

मुमुक्षु:  कमाल की बात है। जानने  में  आते हैं  और जानने  में  नहीं  
आते। 

पू.  लालचंदभाई  :  गजब की बात है  न?  यह कौन कह सकता है 
ज्ञानी के  सिवाय? आहाहा! 

मुमुक्षु:  कहा जाता है  कि जानने  में  आते  हैं  लेकिन असल में  वे 
जानने में नहीं  आते। 

पू.  लालचंदभाई  :  जानने  में  नहीं  आते। ज्ञान जानने  में  आता है, 
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ऐसा! 
मुमुक्षु: भाई! वास्तव में ज्ञान ही जानने में आता है। 
पू. लालचंदभाई : ऐसा ही है न? ज्ञान के  साथ तादात्म्य है न आत्मा। 

ये कहाँ जानने में आता है? 
मुमुक्षु: ज्ञेय ज्ञान को ही प्रसिद्ध करता है। 
पू.  लालचंदभाई :  हाँ। ज्ञेय ज्ञान को ही प्रसिद्ध करता है,  आहाहा! 

ज्ञान तो आत्मा को प्रसिद्ध करता है  लेकिन ज्ञेय भी आत्मा को प्रसिद्ध 
करते हैं।  बल्कि छह द्रव्य संबंधी अपना ज्ञान ही जानने में  आता है 
और वह ज्ञान ही निश्चय से आत्मा का ज्ञेय है। परज्ञेय ज्ञान में ज्ञात 
होते हैं- यह कहना तो व्यवहार है। ज्ञेयसंबंधी अपनी जो ज्ञानपर्याय 
जाननेरूप हुई है, वही ज्ञान का ज्ञेय है। ज्ञान ज्ञेय है, परज्ञेय नहीं । ज्ञान 
स्वयं का है वह ज्ञेय है। ज्ञान के  द्वारा ज्ञान जानने में आता है। ऐसा! परज्ञेय 
नहीं । क्यों कि अपने  में  अपनी ज्ञानपर्याय का अस्तित्व है  (पर का 
नहीं )। आहाहा! छह द्रव्यों को जाननेवाली ज्ञान की पर्याय अपनी है, 
उसे  छह द्रव्य का ज्ञान कहना व्यवहार है। छह द्रव्य का ज्ञान हुआ 
ऐसा कहना वह व्यवहार है  और आत्मा का ज्ञान हुआ ऐसा कहना वह 
निश्चय है। 

मुमुक्षु: वह सत्य है। 
पू. लालचंदभाई : आत्मा का ही ज्ञान होता है। छह द्रव्य का ज्ञान ही 

नहीं  होता। ज्ञेय का ज्ञान निश्चय से ज्ञेय का नहीं  है, ज्ञेय का ज्ञान निश्चय से 
ज्ञेय का नहीं ; किन्तु ज्ञान का ही ज्ञान है। ज्ञेय जो ज्ञान में जानने में आते 
हैं  वह  उनका  (ज्ञान)  नहीं   है  लेकिन  ज्ञान  का  ज्ञान  है,  आहाहा! 
ज्ञातृक्रियारूपभाव ज्ञानस्वरूप है। पंडित जयचंदजी यही स्पष्ट करते 
हैं  - और वह स्वयं ही निम्न प्रकार से ज्ञेयरूप है। 'स्वयं ही'। ये ज्ञान 
की व्याख्या हो गई। अब ज्ञेय की व्याख्या। आत्मा ही ज्ञेय है। बाह्य ज्ञेय 
ज्ञान से  भिन्न हैं,  वे  ज्ञान में  प्रविष्ट नहीं  होते; ज्ञेयों  के  आकार की 
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अर्थात् स्वरूप की झलक ज्ञान में पड़ने पर ज्ञान ज्ञेयाकाररूप दिखाई 
देता है, ज्ञेयों की ज्ञान में  झलक पड़ने  पर,  मानो ज्ञान ज्ञेयाकाररूप हो 
गया है,  ऐसा दिखाई देता है।  परंतु  वे  ज्ञान की ही तरंगें  हैं। ज्ञेय की 
कल्लोलें नहीं  हैं, ज्ञान की पर्याय है। ज्ञान की पर्याय है। भले निमित्तपने से 
वह हो। लेकिन ज्ञान की ही पर्याय है,  इसप्रकार। वे ज्ञान तरंगें ही ज्ञान 
के  द्वारा ज्ञात होती हैं। अर्थात् ज्ञान ही ज्ञान के  द्वारा जानने में आता है, 
ज्ञेय नहीं । आहाहा! 

उन ऊपर की चार लाइनों में  सब आ गया। उसका विस्तार है। 
देखो, आहाहा! देखो, बाह्य ज्ञेय - रागादि से लेकर छहों  द्रव्य, राग भी 
परज्ञेय,  शरीर भी परज्ञेय,  और छह द्रव्य भी परज्ञेय,  अपने  आत्मा से 
अर्थात् (अपने द्रव्य-गुण-पर्याय -- तीनों  से) जुदे  हैं। यदि वे जुदे  न हों  
तो एक हो जायें; छहों द्रव्य एकमेक हो जायें,  आत्मा के  साथ।  किन्तु 
ऐसा  तो  कभी होता  ही  नहीं  है। एकमेक होते  नहीं  छह द्रव्य और 
आत्मा। छह द्रव्य भिन्न और आत्मा भिन्न है। राग भिन्न और आत्मा भिन्न। 
राग को ले  लिया न?  राग को परज्ञेय में  ले  लिया न?  राग और आत्मा 
एकमेक नहीं  हैं। राग अलग है आत्मा से। ज्ञान में राग आता नहीं  है और 
ज्ञान दुः  ख का वेदन नहीं  करता। दुः  ख को जानता भी नहीं । दुः  ख को 
वेदता भी नहीं  और दुः  ख को जानता भी नहीं । 

प्रेमचंदभाई की धर्मपत्नी (का) जब स्वर्गवास हुआ न तब राजेश का 
फोन आया था कि हमारी माताजी की अंतिम स्थिति लगती है,  आप दो 
शब्द कहिए। उसने क्या किया कि मैं यहाँ से बोलता गया और उसने टेप 
में  उतार लिया। और वही टेप लेकर एक घंटे  बाद हॉस्पिटल में  गया। 
फिर उन्हें  सुनायी। अंतिम  (वाणी)। पूरी कै सेट और फिर तीन-चार घंटे 
बाद तो स्वर्गवास हो गया। तब तक उन्हें  जागृति थी,  भली-भांति सुनी, 
हकार (स्वीकार) आता था। उस टेप में कहा है कि बहन! दुः  ख का वेदन 
तो नहीं  होता! लेकिन दुः  ख जानने में भी नहीं  आता। तुम दुः  ख के  ऊपर से 
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लक्ष उठा लो। मेरे  ज्ञान में  ज्ञायक जानने  में  आता है  ऐसा ले  लो। दुः  ख 
जानने में ही नहीं  आता। 

मुमुक्षु: वेदना कितनी कम हो गई। 
पू. लालचंदभाई : कम हो गई, बस! 
मुमुक्षु: लक्ष अपनी तरफ, फिर वेदन हो तो भले हो। 
पू. लालचंदभाई : भले हो। आहाहा! मेरा लक्ष मैं उससे मोड़ लेता हूँ 

और अपने ज्ञान को आत्मा की तरफ ले जाता हूँ। मुझे जाननहार जानने में 
आता है। दुः  ख जानने में नहीं  आता। वेदन में तो नहीं  आता लेकिन जानने 
में  भी नहीं  आता,  आहाहा!  ऐसी बात की थी। समझ गए? उसने टेप भी 
बहुत लोगों को दी है। 

मुमुक्षु: सुनी है। 
पू. लालचंदभाई : सुनी है? 
मुमुक्षु: बहुत मजे की बात है। 
पू.  लालचंदभाई  :  हाँ,  बहुत मजे  की। यहाँ  तो फिर उसकी पूरी 

लिखित कॉपी हुई। और अनेक प्रतियाँ  छपवाकर बहुत लोगों को उसने 
दी। खूब खुश हुए सभी। समाधिमरण नहीं ,  सावधान मरण है। सावधान 
मरण है। समाधिमरण सम्यग्दृष्टि को होता है। 

मुमुक्षु:  हाँ  मरण की भी कितनी सावधानी। कहीं  उपयोग अन्यत्र 
नहीं । 

पू. लालचंदभाई : अन्यत्र नहीं । आ जाता है अंदर में। 
मुमुक्षु: मरण (के  समय) में भी अपनी आत्मा का भान। 
पू.  लालचंदभाई  :  आत्मा याद आया। आत्मा याद आना चाहिये, 

मरण के  समय। हाँ! 
मुमुक्षु: विकल्प के  द्वारा भी अपना घूँटन करता है। 
पू. लालचंदभाई : घूँटन करता है। 
मुमुक्षु: मैं आत्मा हूँ- मैं आत्मा हूँ। 
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पू. लालचंदभाई : मैं जाननहार हूँ। 
मुमुक्षु: मैं जाननहार हूँ 
पू.  लालचंदभाई  :  ये  दुः  ख  मेरे  से  भिन्न  है,  मैं  दुः  ख  का  वेदन 

करनेवाला नहीं  हूँ। आहाहा! दुः  ख को जानता नहीं , वहाँ लक्ष छू ट जाता है 
और जाननहार जानने में आता (है) ऐसे विचार में आ जाता है, विचार में। 
वहाँ  दुः  ख घट जाता है। यह दुः  ख है  न,  इस दुः  ख के  अस्तित्व से  दुः  खी 
नहीं  होता लेकिन दुः  ख में जुड़ जाता है, एकत्व करता है, उसका दुः  ख है। 

मुमुक्षु: मुझे होता है उसका दुः  ख, उसका दुः  ख होता है। 
पू. लालचंदभाई : उसका दुः  ख होता है। हाँ! मेरा तो ज्ञान होता है, 

मेरे  में  तो।  आहाहा!  तो  दुः  ख भाग जाता  है,  वेदन में  ही  नहीं  आता। 
भेदज्ञान है  न?  भेदज्ञान। मूल भेदज्ञान से,  जितने  सिद्ध परमात्मा हुए,  वे 
सभी भेदज्ञान से ही हुए हैं। यह मेरा आत्मा मुझे जानने में आता है,  चार 
लाइन में,  पर जानने  में  नहीं  आता, (ये)  भेदज्ञान है। ज्ञान की पर्याय में 
भेदज्ञान कर लिया उसने। ज्ञान की पर्याय में पर जानने में आता है  और 
स्व जानने में आता है। उसमें- (भेदज्ञान किया कि) 'नहीं ! स्व ही जानने में 
आता है,  पर जानने में  नहीं  आता।'  इतने में  उपयोग अंदर में  आ गया। 
अनुभव कर लिया। 

मुमुक्षु: उसका नाम भेदज्ञान है। 
पू. लालचंदभाई : भेदज्ञान हो गया। 
मुमुक्षु: ज्ञान पर से भिन्न पड़ा। 
पू. लालचंदभाई : भिन्न पड़ जाता है ज्ञान। पर का लक्ष छू ट जाता है 

न? पर का लक्ष छू टे तब अंदर में आये न? 
मुमुक्षु: पर का और अपना भेद किया। 
पू. लालचंदभाई : भेद किया। 
और वह स्वयं ही निम्न प्रकार से ज्ञेयरूप है। बाह्य ज्ञेय ज्ञान से 

भिन्न हैं, ज्ञान में प्रविष्ट नहीं  होते; ज्ञेयों  के  आकार की झलक ज्ञान में 
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पड़ने  पर ज्ञान ज्ञेयाकाररूप दिखाई देता है,  परंतु  वे  ज्ञान की ही 
तरंगें हैं। वे ज्ञान तरंगें ही ज्ञान के  द्वारा ज्ञात होती हैं। सही है? 

आहाहा! देखो! बाह्य ज्ञेय-- रागादि से लेकर छहों  द्रव्य अपने 
आत्मा से भिन्न हैं। यदि वे भिन्न न हों  तो एक हो जायें; किन्तु ऐसा तो 
कभी होता ही नहीं  है। राग और आत्मा कभी एक नहीं  होते। राग का 
ज्ञान होता है, उसमें कहीं  राग ज्ञान की पर्याय में आता नहीं  है। दुः  ख 
ज्ञान की पर्याय में नहीं  आता। के वली भगवान को लोकालोक का ज्ञान 
हुआ तो लोकालोक उनके  ज्ञान में प्रविष्ट नहीं  हो जाता। कहाँ  आता 
है? वह तो लोकालोक उसीमें है। 

छठवाँ  पेज,  घट को जाननेवाला घटरूप नहीं  हो जाता। तथा 
घट को जाननेवाला वास्तव में घट को जानता है ऐसा नहीं  है। घड़ा 
ज्ञान में तो नहीं  आता लेकिन ज्ञान घट को जानता भी नहीं  है। अब ये तो 
उनके  वचन हैं। ये कोई लालुभाई की वाणी थोड़ी है? ये तो गुरुवाणी है। 
भाई! 

मुमुक्षु: गुरुवाणी है और ये तो ज्ञानी के  वचन हैं। 
पू. लालचंदभाई : ज्ञानी के  वचन हैं। स्वीकार कर ले, तेरा काम हो 

जायेगा। मैं पर को जानता हूँ ऐसा पक्ष छोड़ दे। जाननहार जानने में आता 
है। स्वभाव के  पक्ष में तो आ। जाननहार जानने में आता है, (इस) पक्ष में 
आ तो पक्षातिक्रांत होगा। तथा घट को जाननेवाला वास्तव में घट को 
जानता है ऐसा नहीं  है। स्व-पर को जानने के  ज्ञानरूप स्वयं आत्मा 
ही होता है। स्वपर का प्रतिभास होता है न इसलिए। घट को जानने के  
ज्ञानरूप आत्मा स्वयं ही होता है; इसलिए घट का ज्ञान नहीं , किन्तु 
आत्मा का ही ज्ञान (होता) है। घड़े  का कभी ज्ञान होता है? तो-तो ज्ञान 
घटरूप हो जाये। 

अपने में  तो अपने ज्ञानपरिणाम का ही अस्तित्व है,  ज्ञेयों  का 
नहीं । आत्मा  का  'ज्ञ'  स्वभाव  है  और  'ज्ञ'  स्वभावी  आत्मा  में 
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जाननक्रिया होती है वह स्वयं से हुई अपनी स्वयं की क्रिया है, इसमें 
परज्ञेयों  का कु छ भी नहीं  है। इसप्रकार ज्ञेयसंबंधी अपने ज्ञान का जो 
परिणमन हुआ, वह स्वयं ही ज्ञेय, स्वयं ही ज्ञान और स्वयं ही ज्ञाता 
है। समझ में आया? 

अब दू सरा पैराग्राफ अच्छा आता है। अंडरलाइन की हुई है उसमें। 
ज्ञेयों  के  आकार की झलक, झलक समझ में  आया न?  जैसे  दर्पण में 
झलक आती है न अग्नि की, ऐसे! ज्ञेयों  के  आकार की अर्थात् स्वरूप की 
झलक ज्ञान में पड़ने पर ज्ञान ज्ञेयाकाररूप दिखाई देता है, परंतु वे 
ज्ञान की ही तरंगें हैं। वह ज्ञान की ही पर्याय है। ज्ञेय कहाँ उसमें आये हैं? 
देखो, ज्ञान ज्ञेयाकार है ऐसा नहीं , वह तो ज्ञेय को जानते समय वैसे 
ज्ञानाकाररूप ज्ञान  स्वयं  ही  हुआ है। ज्ञानाकाररूप ज्ञान  हुआ है। 
ज्ञेयाकाररूप ज्ञान नहीं  हुआ है,  आहाहा!  एक-एक शब्द की कीमत है। 
वैसे  ज्ञानाकाररूप ज्ञान स्वयं  ही हुआ है। ज्ञेय का उसमें  कु छ भी 
नहीं  है। ज्ञेय ज्ञान में  प्रविष्ट हुआ है  ऐसा है  ही नहीं ; अर्थात्  ज्ञान 
ज्ञेयरूप होता है ऐसा है ही नहीं । ज्ञान ज्ञानाकार ही है। वे ज्ञान की 
ही कल्लोलें हैं, आहाहा! ज्ञेयाकार नहीं  होता। ज्ञान ज्ञानाकार रहता है। 

आहाहा! कै सा भेदज्ञान कराया है! वीतराग मार्ग बहुत सूक्ष्म है 
भाई! जरा धीरा  (शांत)  होकर सुन। कहते हैं  कि -- आत्मा पर को 
करता है या पर से आत्मा में कु छ होता है- यह बात तो बहुत दू र रह 
गई, यह बात तो है नहीं , 

किन्तु परपदार्थ ज्ञान की पर्याय में जानने में आते हैं, ज्ञान पर 
को जानता है अथवा परज्ञेय ज्ञान की पर्याय में प्रवेश करें  -- ऐसा भी 
नहीं  है। फिर से, यह लाइन महत्वपूर्ण है। 

मुमुक्षु: बहुत महत्वपूर्ण है। 
पू.  लालचंदभाई  :  बहुत  महत्वपूर्ण  है।  अंडरलाइन  की  हुई  है। 

किन्तु परपदार्थ  ज्ञान की पर्याय में  जानने  में  आते  हैं,  ज्ञान पर को 
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जानता है  अथवा परज्ञेय ज्ञान की पर्याय में  प्रवेश करें  --  ऐसा भी 
नहीं  है। आहाहा! 

मुमुक्षु: बोलो! परपदार्थ ज्ञान की पर्याय में ज्ञात हों ऐसा नहीं  है। 
पू. लालचंदभाई : पर अपनी ज्ञान की पर्याय में जानने में आये, राग 

अपनी ज्ञान की पर्याय में जानने में आये, ऐसा नहीं  है। उसे जानता तो नहीं  
है  लेकिन वह राग जानने  में  नहीं  आता,  ज्ञान में। कच्चा  पारा है। यदि 
समझे तो काम हो जाये। लक्ष पलट जाये पूरा। 

मुमुक्षु: और यदि भूल करे  तो पूरा ध्वस्त हो जाये, ऐसी बात है। 
पू.  लालचंदभाई  : (यदि)  भूल करे  तो ध्वस्त हो जाये। बड़ा लाभ-

नुकसान का व्यापार है। बड़ा लाभ और बड़ा नुकसान। 
मुमुक्षु: यदि समझे तो लाभ-लाभ ही है। 
पू. लालचंदभाई : लाभ अर्थात् अल्पकाल में मुक्ति हो जाये। 
मुमुक्षु: और यदि भूल करे .. 
पू. लालचंदभाई : धोखा खा गया। 
मुमुक्षु: तो समाप्त हो गया। 
पू.  लालचंदभाई :  समाप्त हो गया। इस भव में यदि भूला तो ऐसा 

भव पुनः  मिलना मुश्किल है।  मनुष्य  भव,  सच्चे  देव-गुरु-शास्त्र मिलने 
दुर्लभ हैं। परपदार्थ ज्ञान की पर्याय में जानने में आते हैं, ऐसा नहीं  है। 
ज्ञान पर को जानता है, ऐसा भी नहीं  है। अथवा परज्ञेय ज्ञान की पर्याय 
में प्रवेश करे , ऐसा भी नहीं  है, आहाहा! वस्तु-द्रव्य एक ज्ञायकभावपने 
है। वह स्वयं  ज्ञान की पर्यायपने, जाननक्रियारूप से  होती है,  वह 
स्वयं की स्वपरप्रकाशक की क्रिया है। आत्मा में पर जानने में आता 
है-  ऐसा  कहना  व्यवहार  है। स्वपरप्रकाशक  सामर्थ्य  तो  निश्चय  है, 
अपना। लेकिन उसमें पर जानने में आता है ऐसा कहना वह व्यवहार से 
है। स्वपरप्रकाशक अभेद कहो तो निश्चय। लेकिन पर जानने में आता है 
ऐसा कहो तो व्यवहार हो गया, इसप्रकार! उसमें पर जानने में आता है 
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ऐसा कहना व्यवहार है, बस। (निश्चय से) पर ज्ञात नहीं  होता, अपनी 
जाननक्रिया ही जाननेरूप है, वही ज्ञात होती है। पर ज्ञात नहीं  होता, 
अपना ज्ञान जानने में आताहै। 

मुमुक्षु: जाननहार जानने में आता है। 
पू.  लालचंदभाई  :  जाननहार जानने  में  आता है।  ऊपर की चार 

लाइनों का ही विस्तार है। 
मुमुक्षु: यह समस्त आगम का सार कह दिया, यह ही है। 
पू. लालचंदभाई : चार लाइन में सब कह दिया था पहले। यह देखो 

अनुभव की कला। हम जब आत्मा के  सन्मुख होते हैं तब आत्मा ही ज्ञाता, 
ज्ञान और ज्ञेयपने ज्ञात होता है। छह द्रव्य, देव-गुरु-शास्त्र, उपकारी गुरु 
ज्ञात नहीं  होते।  समयसार शास्त्र ज्ञात नहीं  होता। जिनवाणी ज्ञात नहीं  
होती,  आहाहा!  गजब है  यह तो व्याख्या। उसमें पर जानने में आता है 
ऐसा कहना व्यवहार है बस। पर ज्ञात नहीं  होता, अपनी जाननक्रिया 
ही जाननेरूप है,  वही ज्ञात होती है। अपना ज्ञान जानने  में  आता है। 
ज्ञान ज्ञात होता है ऐसा कहो या आत्मा ज्ञात होता है दोनों एक ही है। ज्ञान 
और आत्मा एक ही है। पर ज्ञात नहीं  होता, स्व ही ज्ञात होता है। ज्ञान ज्ञात 
होता है अर्थात् स्व ही ज्ञात होता है, ज्ञेय ज्ञात नहीं  होता, आहाहा! 

ऊपर बात की,  वह निर्विकल्प ध्यान की  (थी)। यह सविकल्प की 
बात करते हैं। सविकल्प दशा में भी उर्ध्वरूप से आत्मा जानने में आता है , 
मुख्यरूप से, पर जानने में नहीं  आता। पर गौण हो जाता है। पर का लक्ष 
नहीं  है  न इसलिए। लक्ष नहीं  है। प्रतिभास होता है  लेकिन जानने में नहीं  
आता, क्योंकि लक्ष नहीं  है  इसलिए। वह गौण हो जाता है। ज्ञान उर्ध्व  हो 
जाता है।  श्रीमद् जी  ने  कहा उर्ध्वपने  ज्ञान जानने  में  आता है।  उर्ध्वपने 
अर्थात्  मुख्यरूप से  ज्ञान ज्ञात होता है  ज्ञानी को। इसलिए निर्जरा होती 
रहती  है।  यदि  एक समय भी  आत्मा  को  न  जाने  तो  निर्जरा  न  रहे। 
सम्यग्दर्शन न रहे, टिके  नहीं । 
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भगवान! तू इतना और ऐसा ही है;  दू सरी तरह से मानेगा तो 
तेरे  स्वभाव का घात होगा। सर्वज्ञ परमेश्वर कहते  हैं  -  लोकालोक 
जानने  में  आये  इतनी  तेरी  पर्याय  नहीं  है। तेरे  ज्ञान  की  पर्याय  में 
लोकालोक जानने में आये ऐसा तेरा ज्ञान नहीं  है, ऐसी तेरी ज्ञान की पर्याय 
नहीं  है। तेरा आत्मा जानने में आये ऐसी ज्ञान की पर्याय है। 

मुमुक्षु:  वे  तो परज्ञेय हैं,  उन्हें  जानने का स्वभाव ही नहीं  है। अपने 
को जानने पर .... 

मुमुक्षु: सब समेट दिया। 
पू.  लालचंदभाई  :  बहुत समेट दिया। पूरा उपयोग अंदर में  आये 

और आत्मा का अनुभव हो जाए, भव का अंत आये, सम्यग्दर्शन हो, ऐसी 
यह गाथा है। सर्वज्ञ परमेश्वर कहते हैं - कि लोकालोक जानने में आये 
इतनी तेरी  पर्याय नहीं  है, तेरी  ज्ञान पर्याय को तू  जान ऐसा तेरा 
स्वरूप  है। लोकालोक  जानने  में  आये  ऐसा  तेरा  स्वरूप  (नहीं  है), 
आहाहा!  स्पष्ट करके  गये हैं।  (गुरुदेव)  सब कु छ कहकर गये हैं,  लेकिन 
कोई ध्यान देकर पढ़ता नहीं  है, नहीं  तो पिताजी लिख गये हैं। पिताजी का 
पत्र पुत्र के  लिए आया, आहाहा! 

मुमुक्षु: वसीयत लिख दी। 
पू. लालचंदभाई : यह स्वरूप है। 
मुमुक्षु: वसीयत लिख दी कि इसका मालिक तू है। इसका स्वामी तू 

है, तेरे  लिए रखकर जाता हूँ। 
पू. लालचंदभाई : तेरे  लिए रखकर जाता हूँ। 
मुमुक्षु: तेरा ही है सब। 
पू. लालचंदभाई : तेरा ही है सबकु छ। अपनी ज्ञान की पर्याय को 

तू जान ऐसा तेरा स्वरूप है। लोकालोक को जानता है- ऐसा कहना 
असद्भू त व्यवहार है, झूठा व्यवहार है। के वली लोकालोक को जानते 
हैं (ऐसा कहना) वह झूठा व्यवहार है! सच्चा व्यवहार भी नहीं  है, आहाहा! 
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व्यवहार के  पक्षवालों को कठिन पड़ता है,  कठिन पड़ता है। अमृत है, 
अमृत। यह जो है न, यह पुस्तक तुम लंदन ले जाना और बार-बार पढ़ना। 
वे अक्षर बारीक हैं। ये बड़े  अक्षर पढ़ने में तुम्हें  ठीक रहेगा। ये ग्यारहवें 
भाग में है सही, लेकिन बारीक अक्षर हैं। 

मुमुक्षु:  उसमें  तो पूरा शास्त्र निकालना पड़ता है,  यह एक अलग 
जब मन हो तब (पढ़ लो)। 

पू.  लालचंदभाई :  हाँ,  एक अलग,  जब चाहे  तब स्वाध्याय,  मन हो 
तब स्वाध्याय कर सकते हो। 

मुमुक्षु: दू सरे  भागों की अपेक्षा ग्यारहवें में (अक्षर) ज्यादा बारीक हैं। 
पू.  लालचंदभाई  :  हाँ,  ग्यारहवें  भाग में  ज्यादा बारीक हैं। भूल हो 

गई है। दसवें  भाग में  अच्छे  थे। इसलिए मैं  तो वो पढ़ ही नहीं  सकता 
इसलिए मैंने अपने लिए जेरॉक्स करा ली। और फिर इसपर प्रवचन करता 
था इसलिए बुक छपवा ली। ऐसी चार सौ  पुस्तक उन्हों ने  छपवाई हैं। 
पर्युषण में (सभा में) पढ़ते थे न इसलिए सामने सबके  पास हो न, 

मुमुक्षु: जी, (तो) ज्यादा मजा आवे। 
पू. लालचंदभाई : हाँ। 
सातवाँ पेज- आत्मा स्वयं जानने के  भाववाला तत्त्व होने से तत्त्व 

अर्थात्  स्वरूप,  आत्मा का स्वरूप ही ऐसा है,  होने  से  लोकालोक के  
जितने ज्ञेय हैं उनको तथा स्वयं को जानने की क्रियारूप से अपने में, 
(अपने अस्तित्व में) अपने कारण से परिणमित होता है। वस्तुतः  तो 
यह ज्ञान की पर्याय ज्ञेय है। लोकालोक ज्ञेय नहीं  है। 

मुमुक्षु: अपनी ज्ञान की पर्याय वह ही ज्ञेय है। 
पू. लालचंदभाई : ज्ञान की पर्याय का पर (पदार्थ) ज्ञेय है-- ऐसा 

कहना व्यवहार है। ऐसी बात है। ज्ञान, ज्ञान को जानता है वह सत्य बात 
है। ज्ञान पर को जानता है  ऐसा कहना व्यवहार,  उपचार है। उपचार के  
कथन हैं, सभी, आहाहा! ज्ञेयों  के  आकार अर्थात् ज्ञेयों  के  विशेष अर्थात् 
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उसके  द्रव्य, गुण, पर्याय - भेद, अपनी ज्ञानपर्याय में झलकते हैं अर्थात् 
ज्ञेयों  संबंधी अपना ज्ञान अपने में  अपने से  परिणमता है। वह ज्ञान 
ज्ञेयाकार दिखता है  --  ऐसा कहा किन्तु अपना ज्ञान ज्ञेयाकार हुआ 
नहीं  है। अर्थात् ज्ञेय को जानता ही नहीं  है। 

ये झवेरचंदभाई लंदन रहते हैं, लंदन से आये हैं। थोड़े दिन सोनगढ़ 
रहे थे। तुम मुंबई थे। तब थोड़े दिन सोनगढ़ रहकर आये। 

२७१ के  ऊपर गुरुदेव के  प्रवचन, बुक है न? 
मुमुक्षु: हाँ, यह आप लो-लो। 
मुमुक्षु: ना-ना, इनके  पास है-है, चलेगा-चलेगा। 
पू.  लालचंदभाई : कोई बात नहीं । सातवाँ  पेज है,  दू सरा पैराग्राफ, 

बीच में  है।  वह ज्ञान ज्ञेयाकार दिखता है  --  ऐसा कहा किन्तु  वह 
ज्ञेयाकार हुआ नहीं  है, वह तो ज्ञानाकार अर्थात् ज्ञान की ही तरंगें हैं। 
आहाहा!  जानना-जानना-जानना  ही  अपना  स्वभाव  है, आहाहा! 
उसमें  परवस्तुओं  का-परज्ञेयों   का  प्रवेश  नहीं  है,  तथापि  उनका 
जानना  यहाँ  (-अपने  ज्ञान में)  होता  है वह वस्तुतः  उनका अर्थात् 
(परज्ञेयों )  का  जानना  नहीं  है। कितने  स्पष्ट  शब्द  हैं!  हें?  आहाहा! 
खुलासा। कितना खुलासा!  जानने  की अपनी दशा है  उसका जानना 
है। दशा को जानता है। ज्ञान ज्ञान को जानता है, ज्ञेय को नहीं । आहाहा! 
यह न्याय से तो बात है; उसे समझनी तो पड़े न! आहाहा! दू सरा कोई 
थोड़े ही समझा देगा? 

मुमुक्षु:  पढ़े  तो ख्याल आये कि यहाँ  बहुत वजन दिया है  इस बात 
में। 

पू. लालचंदभाई : बहुत वजन, बहुत वजन दिया है। पढ़े  तो ख्याल 
में आ जाये। 

देखो,  दर्पण के  दृष्टांत  से  यह बात  समझाते  हैं: जिसप्रकार 
दर्पण के  सामने कोयला, अग्नि वगैरह रखे हों  वे दर्पण में दिखाई देते 
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हैं। किन्तु वे  दर्पण से भिन्न चीज हैं  न? दर्पण में तो उन पदार्थों की 
झलक दिखती  है, कोयला  वगैरह।  किन्तु  क्या कोयला  और अग्नि 
वगैरह दर्पण में हैं? दर्पण में तो दर्पण की स्वच्छता का अस्तित्व है। 
यदि अग्नि ने दर्पण में प्रवेश किया होता तो दर्पण अग्निमय हो जाता, 
उसे  हाथ लगाने  पर हाथ जल जाता; परन्तु ऐसा तो होता नहीं  है। 
दर्पण अपनी स्वच्छता के  परिणाम से स्वयं ही अपने से परिणमा है; 
कोयले या अग्नि का उसमें कु छ भी नहीं  है। समझ में आया? आहाहा! 

वह निमित्त है और यह नैमित्तिक है वह निकाल दिया, क्योंकि वह 
व्यवहार निकाल देना है  न यह तो?  क्योंकि ज्ञाता-ज्ञेय को अंदर अभेद 
करना है न? वह ज्ञेयाकार होता ही नहीं  है, ऐसा कहना है न? यह निमित्त 
है और यह नैमित्तिक है (ऐसा कहेंगे), तो-तो व्यवहार हो जायेगा। 

मुमुक्षु: तो-तो व्यवहार सिद्ध हो जायेगा। 
पू.  लालचंदभाई  :  उस व्यवहार का यहाँ  निषेध करके  निश्चय में 

पहुँचाना है। कहीं  निमित्त  शब्द  नहीं  आता,  देखना। झलकता है  इतना 
आता है, बाकी निमित्त है और यह नैमित्तिक- ऐसा नहीं  (आता)। नहीं  तो 
ज्ञेयाकार सिद्ध हो जाये। यहाँ ज्ञानाकार सिद्ध करना है। 

मुमुक्षु: .....हो जाये? 
पू. लालचंदभाई : आत्मा है, वही आत्मा है। 
ये  क्या कहा?  लो,  फिर से। एक तरफ दर्पण है,  और उसके  

सामने  एक तरफ अग्नि और बरफ है। अग्नि अग्नि में  लबक-झबक 
होती है। अग्नि अग्नि में लबक-झबक होती है, ऊं ची नीची होती है न, अग्नि 
की ज्वाला। और बरफ बरफ में पिघलता जाता है, पानी होता जाता है। 
उस समय दर्पण में भी बस ऐसा ही दिखता है। वहाँ जैसा होता है ऐसा 
यहाँ  दिखता है,  दिखता है,  ठीक है!  तो क्या दर्पण में अग्नि और बरफ 
है? नहीं ; दिखते हैं  इसलिए उसमें आ गये? नहीं । अग्नि और बरफ का 
अस्तित्व तो बाहर अपने अपने में है, दर्पण में उनका अस्तित्व नहीं  
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है,  दर्पण में  वे  प्रविष्ट नहीं  हुये  हैं। दर्पण में  तो दर्पण की उस-रूप 
स्वच्छ दशा हुई है वह है। अग्नि और बरफ संबंधी दर्पण की स्वच्छता 
की दशा वह दर्पण का स्वयं का परिणमन है। अपनी स्वतंत्र शक्ति है, 
स्वच्छतारूप परिणमता है। अग्नि, बर्फ  आदि के  कारण से कु छ नहीं  है, वे 
भिन्न हैं और यह भिन्न है। अग्नि और बरफ का उसमें कु छ भी नहीं  है। 
निमित्त है ऐसा नहीं  कहा बिल्कु ल। 

मुमुक्षु: वह मार्मिक बात है। 
पू. लालचंदभाई : हाँ! निमित्त स्थापित करें  तो व्यवहार हो गया, तो 

ज्ञेयाकार सिद्ध हो जाये। यहाँ  ज्ञेयाकार को उड़ाना है,  ज्ञानाकार स्थापित 
करना है। 

मुमुक्षु: निमित्त कहें तो-तो ज्ञेयाकार सिद्ध हो जाये। 
पू. लालचंदभाई : अर्थात् अनादि का ज्ञाता-ज्ञान का व्यवहार जो है 

उसे  सत्य माने  तो मिथ्यात्व का दोष लगता है,  ऐसा आता है। व्यवहार 
सच्चा लगा है न अनंतकाल से? दू सरा क्या? व्यवहार सत्य लगा "मैं ज्ञाता 
और यह ज्ञेय"। ऐसा नहीं  है। मैं ज्ञाता और मैं ही ज्ञेय हूँ। यह मूल गाथा में 
यह कहना है। यही कहना है। बरफ का उसमें कु छ भी नहीं  है; अग्नि 
और बरफ ने उसमें कु छ भी नहीं  किया, वे तो भिन्न पदार्थ हैं। 

आगे,  इसीप्रकार भगवान आत्मा स्वच्छ चैतन्य दर्पण है। वह 
दर्पण का दृष्टांत दिया। ऐसे यह भगवान आत्मा दर्पण के  समान स्वच्छ है। 
उसके  ज्ञान में ज्ञेयों  के  आकार की अर्थात् जैसा स्वरूप हो वैसे स्वरूप 
की  झलक पड़ने  पर ज्ञान ज्ञेयाकार दिखाई देता है। ज्ञेयाकार होता 
नहीं  है,  ज्ञेयाकार दिखाई देता  है।  ज्ञान के  सामने  जैसे  ज्ञेय होते  हैं, 
उसीप्रकार की विशेषतारूप से अपनी ज्ञान की दशा होने पर ऐसा 
प्रतीत होता है  कि ज्ञान ज्ञेयाकार हो गया है;  परंतु  ज्ञान ज्ञेयाकार 
हुआ ही नहीं  है, किसी भी काल में,  किसी भी काल में,  हों!  आज तक। 
यह तो अंतर में जाने का पाठ है, आहाहा! किसी काल में हुआ ही नहीं  है। 
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ज्ञेयाकार होता ही नहीं । ज्ञेयाकार यदि हो जाये तो ज्ञान का नाश हो 
जाये।  ज्ञानाकारपना  छोड़ता  नहीं  और ज्ञेयाकारपना  आता  नहीं ।  कहा 
जाता है, कहा जाता है, कथनमात्र, लेकिन ऐसा है नहीं । ऐसा प्रतीत होता 
है कि ज्ञान ज्ञेयाकार हो गया है; परंतु ज्ञान ज्ञेयाकार हुआ ही नहीं  है, 
होता है  और फिर उसका अभाव करना,  ऐसा नहीं  है। हुआ ही नहीं  है। 
मूल  में  भूल  है।  ज्ञानाकार  है; देखो!  ज्ञेयाकार  हुआ  ही  नहीं  है, 
ज्ञानाकार है; ज्ञानाकार होता है, ऐसा नहीं । 

मुमुक्षु: ज्ञानाकार ही है। 
पू.  लालचंदभाई :  ज्ञानाकार ही है,  अनादि अनंत, आहाहा! वास्तव 

में इस पुरुष का जन्म कोई अलौकिक! और उनकी वाणी चमत्कारिक! 
और उसे समझे तो भव का अंत आ जाये। बस! इतना स्पष्ट है, किसी को 
पूछना न पड़े। शांति से घर बैठकर पढ़े ,  समाधान आ जाये अंदर में। ये 
(गुरुदेव)  सच्चे  हैं  ऐसा रखना मन में। गुरुतत्त्व सच्चा है,  बस!  मुझे  उन्हें 
समझने का प्रयत्न करना। 

मुमुक्षु: जो गुरु ने वचन कहे हैं वे वचन सत्य हैं। 
पू. लालचंदभाई : सत्य हैं। मुझे उन्हें समझने का प्रयत्न करना। 
मुमुक्षु: मेरी जो समझने की भूल है वह इनके  कहे वचनों के ... 
पू. लालचंदभाई : द्वारा निकल जायेगी, बस! 
ऐसा प्रतीत होता है  कि ज्ञान ज्ञेयाकार हो गया है;  परंतु  ज्ञान 

ज्ञेयाकार हुआ ही नहीं  है, ज्ञानाकार है;  अर्थात्  वे  ज्ञेय की कल्लोलें 
नहीं  हैं,  बल्कि ज्ञान की ही कल्लोलें ज्ञान की ही पर्यायें  हैं। ज्ञेय की 
पर्याय वह कहाँ  यहाँ  आती है?  ज्ञान की ही दशायें हैं;  ज्ञेयों  का उसमें 
कु छ भी नहीं  है। आहाहा! यहाँ ज्ञान होता है उसमें ज्ञेय कारण नहीं  है। 
कु छ भी नहीं  है। उपादान कारण भी नहीं  और वह निमित्त कारण भी नहीं  
है, आहाहा! वहाँ ज्ञेय है इसलिए यहाँ ज्ञान होता है ऐसा कहाँ है? ज्ञान तो 
ज्ञान से होता है। 
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मुमुक्षु: ज्ञेय कारण भी नहीं  है और ज्ञेय कर्म भी नहीं  है। 
पू. लालचंदभाई : नहीं  है। बिल्कु ल नहीं  है। 
मुमुक्षु:  इसलिए ज्ञेय से ज्ञान नहीं  होता और ज्ञेय का भी ज्ञान नहीं  

होता। 
पू. लालचंदभाई : ज्ञेय का (ज्ञान) हो तो तो ज्ञेय हो जाये ज्ञान, नाश 

हो जाये ज्ञान। आहाहा! ऐसा तो होता नहीं  है। आहाहा! समझ में आया? 
ऐसा कि कु छ समझ में आया, यदि सब समझ में आ जाये तो निहाल हो 
जाये, ऐसा गुरुदेव कहते। आहाहा! बहुत सूक्ष्म बात कर गये हैं, हों! कर 
गये  हैं।  आहा!  ऐसी अपने अस्तित्व की महिमा जाने  बिना भाई!  तू 
दया,  दान,  व्रत,  तप कर-करके  सूख जाये तो भी रंचमात्र भी धर्म 
नहीं  होगा। अपने  स्वरूप के  माहात्म्य (-महिमा)  के  बिना धर्म  की 
क्रिया कभी नहीं  हो सकती। 

छोटी उम्र की बात है। पालेज में पिताजी की दुकान थी। वह 
बंद करके  रात को महाराज उपाश्रय में  आये  हों  स्थानकवासी,  वहाँ 
उनके  पास जाते थे। छोटी उम्र में। वहाँ महाराज गाते थे- 

"भूधरजी तुम्हें भूला रे  भटकता हूँ भववन में, 
कु त्ते  के  भव में  मैंने  ढूं ढकर खाये  टुकड़े,  वहाँ  भूख के  सहे 

भड़के  रे " 
अब इसमें तत्त्व की कु छ खबर नहीं  थी,  लेकिन सुनकर उस 

समय राजी-राजी हो जाते। लोक में भी सभी जगह ऐसा ही चल रहा 
है न! स्वयं कौन और कितना है उसकी खबर नहीं  मिलती, और लग 
जाता है व्रत, तप, भक्ति, पूजा आदि करने; ऐसा मानकर कि उससे 
धर्म होगा लेकिन धूल में भी धर्म नहीं  होगा। लेशमात्र धर्म नहीं  होगा! 
स्वयं  कौन  है  उसकी  खबर  बिना  किसमें  धर्म  होगा? बापू!  मैं 
ज्ञानस्वभाव हूँ  ऐसा भूलकर राग के  कर्तापने  में  लगा रहे  वह तो 
पागलपन है। आहाहा! पागलपन लिखा है। दुनिया पूरी ऐसी पागल है। 
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समझ में आया? 
आहाहा!  यहाँ  कहते हैं  कि- 'ये  ज्ञान की कल्लोलें ही ज्ञान से 

ज्ञात होती  हैं।  ' अपने  अस्तित्व में  दया,  दान आदि के  भाव,  या 
शरीर, मन, वाणी आदि परज्ञेयों  का प्रवेश नहीं  होता, वे तो भिन्न- पर 
हैं। दया के  भाव भिन्न हैं। गुरुदेव की भक्ति का भाव भी भिन्न है ,  राग, 
इसप्रकार!  भिन्न-  पर  हैं;  इसलिए  जानने  की  क्रिया  ही  ज्ञान  से, 
आहाहा! आत्मा से ज्ञात होती है। जो दया आदि के  परिणाम होते हैं, 
उन्हें  जानने की क्रिया आत्मा की है  और वे  इसके  ज्ञेय हैं, किन्तु वे 
दया आदि के  परिणाम परमार्थ से आत्मा के  नहीं  हैं और परमार्थ से 
वे आत्मा के  ज्ञेय भी नहीं  हैं। ज्ञेय को उड़ा दिया, आहाहा! ज्ञेय तो आत्मा 
है। ज्ञान है, ज्ञेय है। लो, समय हो गया। नौवें पृष्ठ तक आये। दस पृष्ठ हैं ये। 

मुमुक्षु: फिर से, दया के  परिणाम वहाँ से। 
पू. लालचंदभाई : हाँ, हाँ, ठीक, फिर से लेंगे, फिर से लेंगे। दया के  

परिणाम जो होते हैं वे उसका ज्ञेय नहीं  हैं, किन्तु  दया के  परिणाम जिसमें 
ज्ञात होते हैं  ऐसी ज्ञान की पर्याय ज्ञेय है। वह ज्ञान की पर्याय ज्ञेय है  और 
दया के  परिणाम वास्तव में  परमार्थ  से  ज्ञेय भी नहीं  हैं। दया संबंधी जो 
ज्ञान हुआ वह ज्ञान की पर्याय उसका ज्ञेय कहलाती है  लेकिन दया के  
परिणाम ज्ञेय भी नहीं  हैं, ऐसा कहते हैं। कल लेंगे फिर से, कल लेंगे। 

मुमुक्षु:  आपने लिया था न एक बार, जाने वह कर्ता  और जानने में 
आये वह कर्म। 

पू. लालचंदभाई : कर्म हो जाता है, हाँ। 
मुमुक्षु: दया के  परिणाम जानने में आयें तो कर्म हो जाएं । 
पू. लालचंदभाई : कर्म हो जाते हैं। जाने तो उसका कर्ता बन जाए। 

कल लेंगे। 

ॐ
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પ્રવચન ૪ (LA૩૯૭): સમયસાર કળશ ૨૭૧
પ્રવચન રત્નાકર ભાગ ૧૧, પાનું ૨૫૧-૨૫૨
રાજકોટ, સપ્ટેમ્બર-ઓક્ટોબર ૧૯૯૦

 
શ્રી  સમયસાર પરમાગમ શાસ્ત્ર, એનો છેલ્લો પરિશિષ્ઠ નામનો 

અધિકાર, કળશ નંબર ૨૭૧. એના ઉપર પૂજ્ય ગુરુદેવશ્રીનું પ્રવચન. એ 
પ્રવચન ઉપરનું સ્પષ્ટીકરણ ચાલે છે. પ્રવચન પુસ્તિકા નંબર-૯,  આઠમાં 
પાનેથી છેલ્લે છે, પાનું આઠમું છેલ્લી લીટી અડધી. 

માટે  જાણવાની ક્રિયા જ  જ્ઞાન વડે,  આત્મા વડે જણાય છે. 
આત્મા જાણે છે અને આત્મા વડે શું જણાય છે? છ દ્રવ્ય જણાય છે? કે  
પાંચ મહાવ્રતના પરિણામ જણાય છે? કે  વ્યવહાર રત્નત્રયના પરિણામ 
જણાય છે? કે  રાગ જણાય છે? જણાય છે શું? માટે  જાણવાની ક્રિયા જ 
એમ. જાણવાની ક્રિયા જે  થાય છે કે  જે  ક્રિયામાં આત્મા જણાય છે, હોં! 
એનું નામ જ્ઞાનક્રિયા છે. એટલે જ્ઞાનમાં, જે  ક્રિયામાં આત્મા જણાય રહ્યો 
છે,  એવી  જે  જાણવાની  ક્રિયા  જ જ્ઞાન વડે,  એટલે  કે  આત્મા વડે 
જણાય છે.  પોતાની જ્ઞાન ક્રિયા  જ જ્ઞાન વડે  એટલે  કે  આત્મા વડે 
જણાય છે. આ  આત્માનું  જ્ઞેય શું  છે?  પરપદાર્થ  જ્ઞેય નથી.  રાગ જ્ઞેય 
નથી. દયા, દાનના પરિણામ ખરેખર જ્ઞેય નથી. તો એનું જ્ઞેય શું? કેમકે 
જ્ઞાન છે તો જ્ઞેય હોય. જો જ્ઞાન છે તો એનું કોઇ જ્ઞેય તો હોય જ. જ્ઞેય 
વિના જ્ઞાન ન હોય. તો જ્ઞાન તો પ્રગટ થાય છે, થયું. તો કહે એમાં જ્ઞેય 
શું? કે  જે  જાણવાની ક્રિયા થઇને એ જણાય છે. જ્ઞાન વડે એટલે આત્મા 
વડે,  આત્મા  વડે  આત્માને  જાણનારી  જે જ્ઞાનની  ક્રિયા  એ  જ્ઞેયપણે 
જણાય છે. બીજું  કાંઇ જ્ઞેયપણે જણાતું નથી, આહાહા! 

કર્મપણે  તો  કાંઇ જણાતું  નથી બીજું ,  પણ બીજું  જ્ઞેયપણે  પણ 
જણાતું નથી. રાગ મારું  કર્મ અને હું   કર્તા એવું તો છે જ નહિ પણ રાગ 
જ્ઞેયપણે જણાતું નથી.  જાણવાની ક્રિયા જ્ઞાન વડે એટલે  કે  આત્મા વડે 
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જણાય છે,  આહાહા!  આત્મા જ્ઞાતા  થયો  અને  આત્માની જાણવાની 
જ્ઞાન ક્રિયા એ જ્ઞેય થઇ ગઈ. આત્મા જ્ઞાતા અને જાણવાની ક્રિયા જ્ઞેય. 
શું જણાય છે તમને આત્મામાં? કે  મારા આત્માને જે  પ્રસિદ્ધ કરે છે એવી 
જે જ્ઞાન ક્રિયા એ મને જણાય છે. 

આ પ્રવિણભાઇ છે,  બેંગલોર  રહે  છે  અને  સોનગઢમાં  બંગલો 
બનાવ્યો છે, રહે છે, અવારનવાર આવે છે ત્યાં. 

આઠમાં પાનાનું છેલ્લે,  આઠમાં પાનાનું છેડે  અડધી લીટી.  માટે  
જાણવાની ક્રિયા જ એમ! જે જ્ઞાનની ક્રિયામાં આત્મા જણાય છે એવી 
જે જ્ઞાનની ક્રિયા થઇ રહી છે મારામાં-મને, તો કહે છે જાણવાની ક્રિયા 
જ જ્ઞાન વડે, જ્ઞાન વડે એટલે કે  આત્મા વડે, આત્મા વડે જણાય છે. હું   
જાણનાર છું .  તો જાણનાર છું ,  મારી પાસે  જ્ઞાન છે  તો કાંઇ જણાવા 
યોગ્ય જણાય તો ખરુંને? કે  શું જણાય છે? છ દ્રવ્ય? કે  નહિ. સાચા દેવ-
ગુરુ-શાસ્ત્ર? કે  નહિ. જિનેન્દ્ર ભગવાનની દિવ્યધ્વનિ જણાય છે? કે  નહિ. 
તીર્થંકર ભગવાનનું  સમોશરણ જણાય છે?  કે  નહિ.  તીર્થંકર  ભગવાન 
જણાય છે? કે  નહિ. એની દિવ્યધ્વનિ જણાય છે? કે  નહિ, આહાહા! તો 
એના પ્રત્યેનો જે અહોભાવ શુભભાવ-રાગ આવ્યો એ જણાય છે?  કે  
નહિ.  એ મારા  જ્ઞાનનું  જ્ઞેય  નથી,  આહાહા!  ત્યારે શું  જણાય છે?  કે  
આત્મા  વડે આત્માનું  જ્ઞાન  જણાય  છે.  આત્મા  વડે  આત્માનું  જ્ઞાન 
જણાય છે. આત્મા જ્ઞાતા છે અને જે જણાય છે જ્ઞાનની પર્યાય-ક્રિયા એ 
જ્ઞેય છે. આ જ્ઞાતા અને જ્ઞેયનો આટલો ભેદ કરું  તો છે. પણ હું   જો ડૂબી 
જાઉં  તો એટલો ભેદ પણ નથી. 

મુમુક્ષુ: અભેદ.
પૂ.  લાલચંદભાઈ: આહાહા!  અમૃત છે  આ તો  વચન.  જરાક એને 

ધીરજથી  ખોલીને,  પક્ષપાત  રહિત  થઇને  શું  ગુરુ  કહે  છે?  ગુરુને 
સમજવાની તું કોશિશ કર.  ગુરુ સમજાશે તો આત્મા સમજાશે.  ગુરુની 
વાણીનો મર્મ નહિ સમજાય (તો આત્મા નહિ સમજાય). 
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મુમુક્ષુ: ત્યાં સુધી આત્મા નહિ સમજાય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  (તો)  આત્મા  નહિ  સમજાય.  અનુભવીને 

સમજવાનો પ્રયત્ન કરવો જોઇએ તો અનુભવી થઇ જાય. અનુભવી હોય 
જીવ એને સમજવાનો જે જીવ પ્રયત્ન કરશે એ અનુભવી બની જશે. આ 
અનુભવી લખે છે. હેં? ટેપ છે આ રહી જો! 

માટે  જાણવાની  ક્રિયા  જ  જ્ઞાન  વડે, એટલે  કે  આત્મા  વડે 
જણાય છે, આહાહા! આત્મા જાણનાર છે અને જે  જ્ઞાનક્રિયા થઇ જેમાં 
આત્મા જણાય છે, એવો જે ભેદ, એ જ્ઞાનની પર્યાયનો ભેદ કરો તો જ્ઞેય 
છે,  અભેદપણે  તો આત્મા જ જ્ઞાતા અને  આત્મા જ જ્ઞેય છે.  આ તો 
ભેદથી સમજાવે છે.  જ્ઞાનની પર્યાય જણાય છે,  એ પણ ભેદ કર્યો માટે  
વ્યવહાર થઇ ગયો,  સદ્ભૂત વ્યવહાર અને  અભેદ થઇને  જો આત્મા 
જણાય તો નિશ્ચય થઇ ગયો.  આત્મા જ જ્ઞાતા અને આત્મા જ જ્ઞેય. 
આત્મા જ્ઞાતા અને આ જ્ઞાનક્રિયા જ્ઞેય એમ નથી, હવે એમ નથી. પહેલા 
એમ છે. રાગ જ્ઞેય નથી માટે  જ્ઞાનની ક્રિયાને જ્ઞેય બનાવ્યું. હવે કહે છે કે  
એ જ્ઞાનની ક્રિયા પણ મારું  જ્ઞેય નથી. 

મુમુક્ષુ: એને પણ કાઢી નાખ્યો. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: એને પણ કાઢી નાખ્યો. મારો આત્મા જ જ્ઞાતા 

અને આત્મા જ જ્ઞેય, અભેદ. 
મુમુક્ષુ: અભેદ-એકરૂપ. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એકરૂપ-એકરૂપ. હું   જ જ્ઞાતા ને હું   જ જ્ઞેય. એ 

જ આ પાઠ છેને? જ્ઞાતા, જ્ઞાન અને જ્ઞેય આત્મા જ છે. એ જ આ પાઠ 
છે. 

હવે  આગળ,  બરાબર?  કાલે  એટલો  ખુલાસો  આનો  નહોતો 
આવ્યો, અત્યારે આવ્યો. 

દયાના પરિણામ થાય.  જુ ઓ દયાના પરિણામ કરે એમ લખ્યું 
નથી. સાધકને દયાના પરિણામ આવે, આવે, થાય, થવાયોગ્ય થાય. 
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મુમુક્ષુ: કરે નહિ. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  તેને,  તેને દયાના  પરિણામ  થાય  તેને 

જાણનારી જે ક્રિયા, જ્ઞાનક્રિયા, સમજી ગયા? તેને જાણનારી જ્ઞાનક્રિયા 
કે  જે  જ્ઞાનક્રિયા આત્માની છે અને આત્માને જ જાણે છે.  પણ વહાંથી 
શરૂઆત કરી કે  દયાના પરિણામ થાય તેને  જાણવાની ક્રિયા,  એમ! 
વ્યવહાર  દ્વારા  પરમાર્થમાં  લઇ  જાવો  છે  એને.  ક્રિયા  આત્માની  છે. 
દયાના પરિણામની ક્રિયા આત્માથી ન થાય,  એ નથી.  પણ દયા જેમાં 
જણાય એવી જે જ્ઞાનની પર્યાય,  એ જ્ઞાનની પર્યાયમાં આત્મા જણાય 
તો એનું નામ જ્ઞાન કહેવાય.  જો એ જ્ઞાનમાં આત્મા ન જણાય તો-તો 
અજ્ઞાન થઇ ગયું. જ્ઞાનની પર્યાય કોને કહેવાય? 

મુમુક્ષુ: જે માં આત્મા જણાય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ: જેમાં આત્મા જણાય એનું નામ જ્ઞાનની પર્યાય 

કહેવાય.  જે  જ્ઞાનમાં આત્મા ન જણાય એ જ્ઞાન નથી પણ અજ્ઞાન છે, 
આહાહા! આ જ્ઞાનનો સ્વતંત્ર દોષ શું? 

મુમુક્ષુ: હાં...જ્ઞાન જેનું છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: જ્ઞાન જેનું છે, એને ન જાણે એ સ્વતંત્ર દોષ થઇ 

ગયો જ્ઞાનનો. વરસો પહેલા એક બાબુભાઇ હતા ઝવેરી, એણે પ્રશ્ન કર્યો 
ઘેરે  આવીને. પહેલી મુલાકાત સાવ.  કે  સ્વતંત્રપણે,  ભાઇ!  જ્ઞાનનો દોષ 
શું  એ મને કહો?  મિથ્યાત્વ છે  માટે  જ્ઞાન અજ્ઞાન થયું  એમ હું   પૂછતો 
નથી,  આહાહા! સ્વતંત્રપણે,  નિરપેક્ષપણે જ્ઞાન, જ્ઞાનની ભૂલ,  શું છે?  કે  
એ જ્ઞાનમાં આત્મા મને નથી જણાતો એમ ભાસે છે  એ ભૂલ છે  એની. 
દયાના પરિણામ થાય તેને જાણનારી ક્રિયા. 

મુમુક્ષુ: બહુ  સારી વાત કહી આપે. જ્ઞાનની સ્વતંત્ર ભૂલ શું છે? 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  સ્વતંત્ર  ભૂલ  શું  છે?  એ  પ્રશ્ન  આવ્યો  હતો. 

આહાહા!  પહેલી  મુલાકાત,  બાબુભાઇ ઝવેરીની  હોં  મને,  અહીં  કહીં  
લગ્નમાં જાનમાં આવ્યા હશે. તો આમ નામ તો પ્રખ્યાત ખરુંને? પ્રસિદ્ધ 

 171 Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1

https://www.atmadharma.com/siteinfo.html
https://t.me/DhyeyPurvakGyey


નામ તો,  ગુરુદેવ બહુ  બોલે એટલે પ્રસિદ્ધ, બધા હારે કહે. તો આવ્યા, 
મળ્યા  દિવાનપરામાં,  બાપુજી બેઠા  હતા.  ભાઇ!  એક મારો  પ્રશ્ન  છે. 
બોલો શું પ્રશ્ન છે? કે  જ્ઞાનની સ્વતંત્ર ભૂલ શું એ બતાવો મને? કે  જે  જ્ઞાન 
આત્માને જાણતું નથી,  જાણવાનું  છોડી દિયે છે,  એ એની સ્વતંત્ર ભૂલ, 
જ્ઞાનની છે. જ્ઞાન અજ્ઞાન થઇ ગયું. 

મુમુક્ષુ:  જે નું  જ્ઞાન છે  એને જાણતો નથી અને બીજાને  (જાણવા) 
જાય છે એ અજ્ઞાન છે. 

પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જેનું  જ્ઞાન  છે  એને  જાણતો નથી  એનું  નામ 
અજ્ઞાન. અને જેનું જ્ઞાન નથી એને જાણવા રોકાણો, એ તો અજ્ઞાન થઇ 
ગયું. વર્ષો પહેલાની, વીસ-પચીસ વર્ષ પહેલાની વાત છે. 

મુમુક્ષુ: કેવી ભયંકર ભૂલ છે.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  ભયંકર  ભૂલ  છે.  કાલ  આવ્યા  હતા  એ 

(બાબુભાઇ).  કાલ  બપોરે  આવ્યા  હતા  ને,  એ એની સાથે  માધુરીબેન 
આવ્યા હતા, ડોક્ટર, અને પછી ગયા એ. મને તો એ વખતે કોઇ સ્મરણ 
નહોતું, પણ માધુરીબેને એક વાત કરી કે  તમે બાબુભાઇને વર્ષો પહેલા, 
આ  વાત  પૂછીને,  તમે  આ  જવાબ  દીધો.  એ  બાબુભાઇએ  મને 
(માધુરીબેનને) આવીને વાત કરી. મને (માધુરીબેનને) ચોંટ લાગી ગઇ કે 
ઓહો! આવો જવાબ! જ્ઞાનની સ્વતંત્રપણે ભૂલ, કે  જે  જ્ઞાન આત્માને ન 
જાણે એ એની ભુલ! છે આત્માનું જ્ઞાન. પ્રકાશ છે સૂર્યનો અને સૂર્ય નથી 
જણાતો!  પ્રકાશ  તો મકાનનો તો નથી, એ તો સૂર્યનો છે,  તન્મય છે. 
આહાહા! 

મુમુક્ષુ: અને સ્વતંત્ર ભૂલ ખ્યાલમાં આવેને તો સ્વતંત્રપણે નીકળી 
જાય. 

પૂ. લાલચંદભાઈ: નીકળી જાય. ખલાસ-ખલાસ! 
મુમુક્ષુ: અને ખ્યાલ આવી જાયને જેનું છે એને જાણતો નથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જાણતો નથી,  એ મારી ભૂલ છે. આને જાણવા 

 172 Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1

https://www.atmadharma.com/siteinfo.html
https://t.me/DhyeyPurvakGyey


રોકાય છે, ખોટું  છે, જ્ઞાન આનું નથી. આહાહા! 
દયાના પરિણામ થાય, થાય  એ  લખ્યું  છે,  હોં! કરે એમ નથી 

લખ્યું. થાય,  થવાયોગ્ય પરિણામ તો સાધકને પણ દયા,  દાન,  કરુણા, 
કોમળતાના પરિણામ થવા યોગ્ય, આવવા યોગ્ય, આવે અને જાય. હવે 
એને એ જ્ઞાન જાણે પણ ખરું  સાધક,  જાણેલો પ્રયોજનવાન કહ્યું છેને? 
તો પોતાને જાણતાં-જાણતાં એ જણાય છે. એ જણાય છે, ખરેખર એને 
જાણતો નથી. એ વાત આવી ગઇ છે આપણે, સમજી ગયા? છતાં પણ 
ત્યાંથી શરૂઆત કરી. 

દયાના પરિણામ થાય તેને  જાણનારી  ક્રિયા એટલે  જ્ઞાનની 
ક્રિયા  આત્માની છે.  દયાના  પરિણામ આત્માના નથી.  પણ દયા  જે 
જ્ઞાનમાં જણાય તે જ્ઞાનની ક્રિયા આત્માની છે. કેમકે  એની સાથે અભેદ 
છે.  જ્ઞાનની  ક્રિયા  આત્માની  સાથે  અભેદ  છે  અને  દયાના  પરિણામ 
પુદગલની સાથે અભિન્ન છે.  દયાના પરિણામ આત્માનું  કર્મ પણ નથી 
અને જ્ઞાનનું જ્ઞેય પણ નથી. 

દયાના પરિણામ થાય તેને જાણનારી ક્રિયા આત્માની છે  ને 
તે એનું જ્ઞેય છે. આત્માનું જ્ઞેય શું? દયાના પરિણામ જ્ઞેય નહિ પણ દયા 
જેમાં  જણાય,  જ્ઞાનની  પર્યાયમાં,  જ્ઞાન શબ્દ વાપર્યો  છે.  જ્ઞાન શબ્દ 
વાપર્યો  એમાં તમારે લઇ લેવું  જોઈએ,  જ્યારે જ્ઞાન વાપર્યુ  હોય ત્યારે 
એમાં આત્મા જણાય તો એનું નામ જ્ઞાન કહેવાય. જો આત્મા એમાં ન 
જણાય તો જ્ઞાન ન કહેવાય, અજ્ઞાન કહેવાય. જ્ઞાન કહેતાં જ સમજી લેવું 
કે  એ તન્મય થઇને આત્મા એમાં જણાય રહ્યો છે.  જ્ઞાનની વ્યાખ્યા જ 
આ છે. આત્માની છે  ને તે એનું જ્ઞેય છે, આત્મા જ્ઞાતા અને આત્માના 
પરિણામ એ જ્ઞાનનું જ્ઞેય. પણ જે ઓલું નિમિત્ત છે દયા, એ જ્ઞેય નથી. 

મુમુક્ષુ: કેમકે એ આત્માના પરિણામ નથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આત્માના પરિણામ નથી.  માટે  એનું જ્ઞેય થતું 

નથી.  જ્ઞાન અને જ્ઞેય અભેદ હોય.  જ્ઞાન અને જ્ઞેયની જાત એક હોય. 
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આત્મા જ્ઞાન અને દયાના પરિણામ  જ્ઞેય,  જાત જુદી માટે  નથી,  એમ! 
એકવાર આપણે વાત થઇ હતી. આવી ગઇ હતી ને? હા!

મુમુક્ષુ: જ્ઞાન જ્ઞેયની જાતિ ભેદ ન હોય. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: જ્ઞાન અને જ્ઞેયની જાતિ ભેદ ન હોય. અને બીજું  

તન્મય થઇને જાણે, ભિન્ન રહીને ન જાણે. આહાહા! અભિન્ન રહીને જાણે, 
અભિન્ન થઇને જાણે, અભિન્ન રહીને જાણે. આહાહા! જ્ઞાન અને આત્મા 
તો  એક વસ્તુ છે,  એ કાંઇ જુદી વસ્તુ નથી. સમજી ગયા? અને દયાના 
પરિણામ તો જુદા છે,  આશ્રવતત્ત્વ છે.  એ કાંઇ જીવતત્ત્વ નથી,  જીવના 
પરિણામ પણ નથી. (જાણનારી ક્રિયા) આત્માની છે અને તે એનું જ્ઞેય 
છે, આત્માનું જ્ઞેય, દયાના પરિણામ જ્ઞેય નહિ. 

મુમુક્ષુ: પણ જે જ્ઞાનની પર્યાય. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: થઇ, જાણવાની ક્રિયા થઇ કે  જે માં દયા જણાય 

છે અને દયાળુ ભગવાન આત્મા પણ જણાય છે, એમ! એવી જે જ્ઞાનની 
પર્યાય,  એ જ્ઞાનનું  જ્ઞેય છે,  એમ!  એવો જ્ઞાતા-જ્ઞેયનો ભેદ કરો તો છે. 
આત્મા જ્ઞાતા અને આત્માની જ્ઞાનની પર્યાય જ્ઞેય, એવો જો ભેદ કરો તો 
છે. અભેદ કરો તો એ પણ નથી. તો-તો આત્મા જ જ્ઞાતા ને આત્મા જ 
જ્ઞેય. જ્ઞાનની પર્યાય જ્ઞેય નીકળી ગયું. એનું નામ નિર્વિકલ્પ અનુભવ છે. 
નિર્વિકલ્પ અનુભવમાં આ સ્થિતિ થાય છે. 

પણ,  હવે આગળ,  પણ દયાના પરિણામ પરમાર્થે આત્માના 
નથી.  જ્ઞાન તો આત્માનું  છે.  પણ દયાના પરિણામ પરમાર્થે  એટલે 
ખરેખર  એ  આત્માના  નથી,  એ  આત્માના  પરિણામ  જ  નથી. ને 
પરમાર્થે તે આત્માનું જ્ઞેય પણ નથી. દયાના પરિણામ જ્ઞેય નથી. દયા 
જેમાં  જણાય  એવી  જ્ઞાનની  પર્યાય  જ્ઞાનનું  જ્ઞેય  છે,  ભેદ  અપેક્ષાએ. 
અભેદ અપેક્ષાએ તો આત્મા જ જ્ઞાતા અને આત્મા જ જ્ઞેય. આહાહા! 
દયાના પરિણામ પરમાર્થે આત્માના નથી.  એ આત્માની ચીજ ક્યાં 
છે?  અણમળતો  ભાવ  છે.  સામાન્યનું  વિશેષ  ક્યાં  છે  એ?  દયાના 
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પરિણામ કાંઇ સામાન્યનું વિશેષ નથી. આહાહા! 
અને પરમાર્થે તે આત્માનું જ્ઞેય નથી. વ્યવહારનયે ભલે તેને જ્ઞેય 

કહેવાય, પણ નિશ્ચયનયથી જોવામાં આવે તો એ જ્ઞાનનું જ્ઞેય જ નથી. 
કર્તાનું કર્મ તો નથી, કર્તાનું કર્મ તો દૂર રહો, પણ જ્ઞાનનું જ્ઞેય પણ નથી. 
તો જ્ઞાનનું  જ્ઞેય શું  છે?  કે  જ્ઞાનની પર્યાય જ્ઞાનનું  જ્ઞેય છે  અને આત્મા 
એનો જ્ઞાતા છે.  એટલો ભેદ નીકળી જાય તો આત્મા જ જ્ઞાતા અને 
આત્મા  જ  જ્ઞેય,  બસ!  આ  પારો  બહુ  ઊં ચો  છે  એટલે  જરા  વધારે 
સ્પષ્ટીકરણ  કરીએ  એક  ને  એક  વાત  તો  બેસે,  નહીં તર  બેસે  નહિ 
ઘડીકમાં. 

હવે કોઇને થાય  કે  આ તે વળી કેવો ધર્મ? ભૂખ્યાને ભોજન 
આપવું,  તરસ્યાને  પાણી આપવું, નાગાને કપડા દેવા,  ને  માંદાની 
માવજત કરવી-એવી કોઇ વાત તો સમજાય.  એવી જો ધર્મની વાત 
કરે તો-તો સમજાય. આ વળી શું માંડી છે? આ જ્ઞેય નહિ, આ કર્મ નહિ 
અને આ અભેદપણે જ્ઞેય અને આ ભેદપણે જ્ઞેય, આ શું માંડી છે? કાંઇક 
એવી વાત કરે તો સમજાય. માંદાને કાંઈક...

મુમુક્ષુ:  પહેલી વાતથી તો કાયેમ કર્યું,  પણ કાંઇ એનો આવ્યો જ 
નહિ સાર. હવે આ જ વાત કરવાની છે.

પૂ.  લાલચંદભાઈ:  ઓમાં  અંત  આવ્યો  નહિ  સંસારનો.  આ તો 
સંસારના અંતની વાત છે.  અથવા બેન! એવું છે,  જે ને અંત આવી રહ્યો 
છે અંતરથી, એને આ વાત કાન ઉપર આવે. કાન ઉપર આવ્યા પછી જો 
અંતરથી  હકાર આવતો હોય તો સમજી લેવું  કે  અંત છે  આ  જીવના 
(સંસારનો). વર્તમાન ભાવિનું સૂચક છે. વર્તમાન ભાવિનું સૂચક છે કે  હવે 
આ જીવ નીકળી જાશે.  અંતરથી એને હકાર આવે છેને,  આહાહા! આ 
વાત અંતરની છે, અંતરની છે. સહજ એ પોતે જ જાણે, બીજો ન જાણી 
શકે . પોતે જાણી શકે કે  મને શેમાં ઉલ્લાસ આવે છે, અંદરમાંથી. 

હવે કોઈને થાય કે  આ તે વળી કેવો ધર્મ?  ભૂખ્યાને ભોજન 
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આપવું,  તરસ્યાને  પાણી આપવું, નાગાને કપડા દેવા ને,  માંદાની 
માવજત કરવી-એવી કોઇ વાત તો સમજાય. અરે  ભાઈ! એ તો બધી 
રાગની ક્રિયા બાપુ!  અનંતવાર તેં કરી.  અને અનંતવાર સ્વર્ગમાં પણ, 
સ્વર્ગનો દેવ થયો અનંતવાર,  એક-બે  વાર નહિ. આહાહા!  નારકીના 
ભવ કરતાં  (અસંખ્યાત) ગુણા (દેવના) ભવ કર્યા  કેમ કે  પાપ ઓછું  કર્યું 
છે અને પુણ્ય વધારે કર્યું છે.  એટલે પાપથી તો નરકમાં ગયો પણ પુણ્ય 
બહુ  કર્યું, અનંતવાર પુણ્ય કર્યું, તો એના કરતાં અસંખ્યાત ગુણા સ્વર્ગના 
ભવ કર્યા. પણ ભવનો અંત ન આવ્યો. 

મુમુક્ષુ: ભવ છેદાણા નહિ.
પૂ. લાલચંદભાઈ: ભવ છેદાણા નહિ. આહાહા! 
એ તો  બધી  રાગની  ક્રિયા  બાપુ! તે  કાળે  જડની  ક્રિયા તો 

જડમાં થવા યોગ્ય થઇ,  તે ક્રિયા તારી નહિ,  ને  રાગની ક્રિયા પણ 
તારી નથી.  આત્માની નહિ?  રાગ થાય,  એ આત્માનો નહિ?  આત્મા 
એને કરતો નથી? ના, આહાહા! આત્માનું જ્ઞાન કરે છે, એ પણ વ્યવહાર 
છે. તો આ રાગ કરે છે એ તો અજ્ઞાનમાં ગયું. એ વ્યવહાર પણ નથી, એ 
તો  અજ્ઞાનમાં  જાય છે. આહાહા!  તે  કાળે  જડની  ક્રિયા  તો  જડમાં 
થવાયોગ્ય  થઈ,  તે  ક્રિયા  તારી  નહિ,  ને  રાગની ક્રિયા પણ તારી 
નથી. અરે , તે  કાળે  રાગનું  જ્ઞાન થયું, રાગનું  જ્ઞાન થયું  તે જ્ઞાન 
રાગનું નથી.  દયાના પરિણામનું જ્ઞાન થયું તે જ્ઞાન દયાનું નથી, રાગનું 
નથી,  એ તો આત્માનું  છે  જ્ઞાન.  રાગનું  જ્ઞાન જો હોય તો-તો રાગરૂપ 
થઇ જાય જ્ઞાન. 

મુમુક્ષુ: રાગરૂપ થઇ જાવું જોઈએ, બરાબર છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: તો રાગનું જ્ઞાન કહેવાય. 
મુમુક્ષુ: તો માનીએ કે  રાગનું છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  બરાબર છે.  પણ  રાગનું  જ્ઞાન તો કોઇને  થતું 

નથી. રાગનું જ્ઞાન કે  શરીરનું જ્ઞાન કોઇને ન થાય. 
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મુમુક્ષુ: તો તો જ્ઞાને એ રૂપે થઇ જવું જોઇએ. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એ રૂપે થઇ જવું જોઇએ. તો-તો શરીરનું જ્ઞાન 

થાય.
મુમુક્ષુ: તો-તો અમે કૂબલ કરીએ. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  કે  છ દ્રવ્યનું  જ્ઞાન થયું,  દેવ-ગુરુ-શાસ્ત્રનું  જ્ઞાન 

થયું. દેવ-ગુરુ-શાસ્ત્રનું જ્ઞાન કોઇ દિવસ ન થાય. આહાહા! 
તે  જ્ઞાન  રાગનું  નથી,  રાગ  તેમાં  પેઠો  નથી, જ્ઞાનમાં. 

આત્મજ્ઞાનમાં  (રાગ) પેઠો નથી, આહાહા!  જાણવાની  ક્રિયા  તારા 
અસ્તિત્વમાં થઇ છે તે તારી છે.  એ તારી સત્તામાં થાય છે,  દ્રવ્ય-ગુણ 
અને પર્યાય. તારી સત્તામાં પર્યાય થાય છે, જે માં આત્મા જણાયા કરે છે 
એ તારું  અસ્તિત્વ જ,  હોવાપણું એમાં.  અને તે ખરે ખર તારું  જ્ઞેય છે. 
જ્ઞાનની પર્યાય તારું  જ્ઞેય છે,  એ પણ ભેદ અપેક્ષાએ.  સવિકલ્પમાં જ્ઞેય 
છે.  જ્ઞાનની પર્યાય સવિકલ્પમાં  જ્ઞાનનું  જ્ઞેય અને  નિર્વિકલ્પ ધ્યાનમાં 
આત્મા  જ  જ્ઞેય  થાય  છે.  જ્ઞાનની  પર્યાય  જ્ઞેય  ન  હોય.  પછી 
સ્વપરપ્રકાશકની વાત લેવી છે, બહેને આજ કહ્યું સવારે કે  થોડું  આ લઇ 
લેજો. આ પૂરું  થઇ જાય એટલે લઇ લેશું પછી. આહાહા! 

જાણવાની ક્રિયા તારા અસ્તિત્વમાં થઇ છે તે તારી છે, અને તે 
ખરે ખર તારું  જ્ઞેય છે, રાગાદિ પરમાર્થે તારા જ્ઞેય નથી. આહાહા! 
સમજાય છે કાંઇ? જો એને તું એમ માનિશ કે  હું   જ્ઞાતા અને એ મારું  
જ્ઞેય તો તું  કર્તા  અને એ તારું  કર્મ થઇ જશે.  જ્ઞાતા-જ્ઞેયના નામે પણ 
કર્તા-કર્મ જ ઊભું થશે. રાગને હું   જાણું છું  અને હું   જાણનાર અને એ મારું  
જ્ઞેય એમ આવ્યું, તો એ જે જાણે છે તે કર્તા અને જણાય છે તે કર્તાનું કર્મ 
થઈ જશે. 

મુમુક્ષુ: કર્મ થશે. એ કર્મ થઇ જશે. બરાબર. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એ કર્મ  થઇ જશે.  માટે  રાગને  જાણવાનું  બંધ 

કરી દે . અને આત્માને જાણને! આહાહા!
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અજ્ઞાની જીવોને આટલું બધું (દયા, દાન આદિને) ઓળંગીને 
અહીં  (જ્ઞાનભાવમાં) આવવું મોટો મેરૂપર્વત ઉપાડવા જેવું લાગે છે. 
કે  બધી ક્રિયા, બધો વ્યવહારનો નિષેધ કરશો? આહાહા! બધી ક્રિયાનો 
નિષેધ કરશો તો આત્માનું શું થાશે? કે  આત્મામાં જાશે, એનું હિત થઇ 
જશે.  વિભાવ ક્રિયાનો નિષેધ તો કરવા જેવો છે,  સંતોએ કરાવ્યો છે. 
આહાહા! પણ આમાં તારું  હિત છે ભાઇ! આમાં તારું  હિત છે, બાપુ! 
આહાહા! દયાના પરિણામ કર્તાનું કર્મ નથી અને જ્ઞાનનું જ્ઞેય પણ નથી. 
એ જાણવાલાયક વસ્તુ નથી. 

મુમુક્ષુ: જાણવાલાયક નથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જાણવાલાયક  નથી-જાણવાલાયક  નથી, 

કરવાલાયક તો નથી. 
મુમુક્ષુ: ક્યાં વાત લઇ જાય છે? 
મુમુક્ષુ: ત્યાં ઊભો જ ન રહે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  અંદરમાં  આવી જાય.  ત્યાં  ઊભો ન રહે  હવે. 

અંદરમાં આવી જાય. 
મુમુક્ષુ: કરવાલાયક તો દૂર રહો પણ જાણવાલાયક નથી. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: તો જાણવાલાયક શું છે? 
મુમુક્ષુ: પોતે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આવી  ગયોને  અંદર?  બસ!  આમ  જ  અંદર 

(જવાય). જે ને અનુભવ થાય એને આ રીતે જ થાય. 
મુમુક્ષુ: આમ જ થાય, બરાબર! બિલ્કુલ સત્ય વાત છે. 
મુમુક્ષુ: આ જે ત્રણ દિવસ થયા વાત સાંભળી, એમ થાય આમ જ 

છે! એવું જ લાગે છે મને. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: અંદરથી આવે, અંદરથી આવે, આત્મા છેને? 
મુમુક્ષુ: બહુ  વધારે વિશ્વાસ આવે છે.
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એમ?  તમને ખબર હોય.  ખાનગીમાં  વાત કરે 
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ને? 
મુમુક્ષુ: મને કહ્યું હતું, મને કહ્યું હતું, બરાબર યાદ છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: અજ્ઞાની જીવોને આટલું બધું, આહાહા! (દયા, 

દાન આદિને)  ઓળંગીને અહીં  આવવું મોટો મેરૂ પર્વત ઉપાડવા 
જેવું  લાગે  છે.  પણ આમાં તારું  હિત છે  ભાઇ! અમે જે વાત કરી છે. 
તારા હિતની વાત કરીયે છે. 

હવે કહે છે- ‘આ રીતે પોતે જ પોતાથી જણાવાયોગ્ય હોવાથી 
જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જ જ્ઞેય છે.’ અભેદ કરી નાખે છે,  હવે. પોતે જ એટલે 
આત્મા  જ,  પોતે  અભેદ આત્મા જ  જણાવાયોગ્ય છે માટે  જ્ઞાનમાત્ર 
ભાવ જ જ્ઞેયરૂપ છે.  પર્યાય જ્ઞેયરૂપ નથી હવે,  કાઢી નાખી.  પર્યાય 
જ્ઞેયરૂપ હતું, ભેદથી વાત કરી હતી ને, હવે અભેદથી વાત કરે છે. કેમ કે  
પર્યાય  છે  એ  આત્માની  છે  અને  આત્માની સાથે  અનન્ય  છે.  એટલે 
પરિણામી આત્મા જ જ્ઞેય છે. પરિણામ જ્ઞેય નથી, પરિણામ જ્ઞેય કહેવા 
એ વ્યવહાર છે,  અને  પરિણામીને  જ્ઞેય કહેવું  એ નિશ્ચય છે.  જ્ઞાનની 
પર્યાય  એને  જ્ઞેય  કહેવું  તે વ્યવહાર  છે.  અને  પર્યાય  પરિણત આખો 
આત્મા,  જે  પર્યાયમાં  અભેદપણે  આત્મા  જણાય,  એવો  પરિણામી 
આત્મા,  તે  જ્ઞાનનું  જ્ઞેય છે,  નિશ્ચય છે.  જ્ઞાનની પર્યાયને  જ્ઞેય કહેવું  તે 
વ્યવહાર, આહાહા! અને પરિણામી આખા આત્માને જ્ઞાનનું જ્ઞેય કહેવું 
તે નિશ્ચય છે. 

મુમુક્ષુ: અધ્યાત્મનો વ્યવહાર.
પૂ. લાલચંદભાઈ: આહાહા! 
જ્ઞાનમાત્ર  ભાવ  જ  જ્ઞેયરૂપ  છે.  વળી  પોતે  જ  પોતાનો 

જાણનાર હોવાથી પોતે જ પોતાનો, પરનો નહિ. 
મુમુક્ષુ: પોતાનો. પરની વાત જ નથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  વાત જ નથી,  બસ! અનંતકાળ કાઢયો,  હવે 

આમાં આવી જાવ. બસ! તો કામ થઇ જશે.  બહેન! તમને કહ્યું  હતું;  કે  
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જ્ઞાનીના  વચન ઉપર  અનન્ય શ્રદ્ધા  રાખી  અને  એને  સમજવાની  જે 
કોશિશ કરશે  અનુભવીને,  એને અનુભવ થઇ જશે.  એને  સમજવાની 
કોશિશ કરવી જોઇએ. એ શું કહેવા માગે છે? 

મુમુક્ષુ: એનો ભાવ શું છે? 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એનો  ભાવ  શું?  કહેવાનો  આશય  શું  છે? 

આપણો પક્ષ અને આપણી માન્યતા એક બાજુ  મૂકી દેવી, તો સમજાય. 
પોતે જ પોતાનો જાણનાર હોવાથી જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જ જ્ઞાતા 

છે. એ જ્ઞેયની વ્યાખ્યા કરી.  હવે જ્ઞાતાની વ્યાખ્યા કરી. આ પ્રમાણે 
જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જ્ઞાન,  જ્ઞેય અને  જ્ઞાતા-એ ત્રણે ભાવોયુક્ત,  યુક્ત 
એટલે  સહિત,  સામાન્યવિશેષરૂપ વસ્તુ  છે.  સામાન્યવિશેષસ્વરૂપ, 
દ્રવ્ય,  ગુણ  એને  પર્યાયથી  અભેદ  આખો આત્મા એ જ્ઞાનનું  જ્ઞેય  છે. 
જ્ઞાતા  પણ એ,  જ્ઞેય  પણ એ અને જ્ઞાન પણ એ.  ભેદ નહિ કરવો હવે. 
ભેદથી સમજાવે છે પણ હવે ભેદને સંકેલીને તમે અભેદમાં આવી જાવ. 

જુ ઓ,  આ  બધાનો  સરવાળો  કર્યો. જણાવવાયોગ્ય  પર 
પદાર્થો પરમાં  રહ્યા  છે.  જણાવા યોગ્ય પર પદાર્થો પરમાં  રહી ગયા, 
અહીં યાં  ન  આવ્યા  ક્યાંય. અને  જાણનારો  જાણનારમાં  રહેલ  છે. 
જાણનાર  પોતે  જ્ઞાનરૂપ  થયો  થકો  પોતાને  જાણે  છે.  આહાહા! 
જાણનાર પોતે જ્ઞાનરૂપ થયો થકો પોતાને જાણે છે, આહાહા! પરને 
નહિ.  આમ આત્મા પોતે જ જણાવા યોગ્ય છે; જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જ 
પોતાનું  જ્ઞેય  છે, અભેદ.  જ્ઞાનમાત્ર  એટલે  આખો  આત્મા, 
સામાન્યવિશેષ,  દ્રવ્ય-ગુણ-પર્યાયવાળો.  પર પદાર્થને  જ્ઞેય કહેવો એ 
વ્યવહાર છે બસ. આહાહા! 

વળી પોતે જ પોતાનો જાણનાર હોવાથી જ્ઞાનમાત્ર ભાવ જ 
જ્ઞાતા છે.  જ્ઞાતાની વ્યાખ્યા.  જ્ઞાતા કોને  કહેવો?  કે  છ દ્રવ્યને  જાણે, 
લોકાલોકને જાણે,  એ જ્ઞાતા નહિ. પોતે પોતાને જાણે છે માટે  આત્માનું 
નામ જ્ઞાતા છે.  પોતે જ જણાય છે  માટે  પોતે જ્ઞેય છે. આહાહા!  જ્ઞાતા 
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પણ પોતે, જ્ઞેય પણ પોતે અને જ્ઞાન પણ પોતે જ છે. આહાહા! પરની 
સાથે  પરમાર્થે  આત્માને  કોઇ સંબંધ  નથી. જે  જણાય  તે  પણ 
પોતાની  દશા,  જાણનારો  પણ  પોતે  અને  જ્ઞાન  પણ  પોતે  જ, 
આહાહા! જ્ઞાન, જ્ઞાતા, જ્ઞેય ત્રણેય એકરૂપ. હોં! ભેદ નહિ. એકરૂપ 
આત્મા જ છે.  અંતરમાં  દૃષ્ટિ મૂકતાં  આવા ત્રણ ભેદ આત્માના છે 
એમ રહેતું  નથી. સમજાવવા માટે  ત્રણ ભેદથી સમજાવીએ છીએ. પણ 
અમને આ  અનુભવમાં  જાઇએ છીએ અંદરમાં  ત્યારે આવા ત્રણ ભેદ 
અમને દેખાતા નથી. આ ભેદ કરીને સમજાવીએ છીએ એ દોષમાં અમે 
આવીએ છીએ. એ અમને દોષ, ચારિત્રનો રાગ ઉત્પન્ન થાય છે. વિકલ્પ 
ઉત્પન્ન થાય છે.  થોડો ભેદના લક્ષે,  અભેદમાં  ભેદ કર્યો ને?  તો એટલો 
રાગ ઉત્પન્ન થાય છે.

મુમુક્ષુ: એ ઇન્દ્રિયજ્ઞાન થયું ને? 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ઇન્દ્રિયજ્ઞાન બસ! ઊભું થઈ ગયું ઇન્દ્રિયજ્ઞાન.
મુમુક્ષુ: વિકલ્પવાળું જ્ઞાન થઇ ગયું. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  વિકલ્પવાળું  જ્ઞાન  થઇ  ગયું.  પછી  કહે  છે 

અભેદમાં જાઇએ છીએ ત્યારે ત્રણ ભેદ દેખાતા નથી. 
આવા ત્રણ ભેદ આત્માના છે એમ રહેતું નથી.  પર વસ્તુ જ્ઞેય 

અને પોતે જ્ઞાતા એ તો ક્યાંય વાત રહી ગયી. આહાહા! શું કહ્યું? પર 
વસ્તુ જ્ઞેય,  દેવ-ગુરુ-શાસ્ત્ર જ્ઞેય,  અને પોતે જ્ઞાતા એ તો ક્યાંય રહી 
ગયું. દૂર, આહાહા! હજારો માઇલ છેટું  છે. પોતે જ જ્ઞેય, પોતે જ જ્ઞાન, 
ને પોતે જ જ્ઞાતા - એવા ત્રણ ભેદ પણ અંતરદૃષ્ટિમાં સમાતા નથી. 
આમાં  પણ અનુભવમાં બાધક (છે),  અનુભવ ન થાય,  આહાહા!  બધુ 
અભેદ એકરૂપ અનુભવાય છે. બધું અભેદ એકરૂપ અનુભવાય છે. 
જ્ઞાન, જ્ઞેય ને જ્ઞાતા ત્રણેનું એકરૂપ અનુભવાય છે, આહાહા! આ લોટ 
અને આ સાકર અને આ ઘી એમ ત્રણ ભેદ દેખાતા નથી. હલવો ખાયને, 
જ્યારે ખાવા બેસે, ત્યારે ભેદ દેખાય?
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મુમુક્ષુ: ના! એ તો મજા માણે. હલવો એકરૂપ દેખાય છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  એકરૂપ  દેખાય છે.  હલવો ખાઉં  છું .  એ એમ 

નથી કહેતો કે  લોટને ખાઉં  છું  અને ગળપણને ચાખું છું  અને ઘીનો સ્વાદ 
લઉં  છું . એમ-એમ જુ એ? એમાં ત્રણ ભેદ છે, ખરા! પણ ત્રણ ભેદને જોતો 
નથી. 

મુમુક્ષુ: એ તો હલવાને ખાય છે. મેસૂબને ખાય છે.
પૂ. લાલચંદભાઈ: હલવાને ખાય છે. મેસૂબને ખાય છે.
મુમુક્ષુ: પાછો આનંદ આવે ત્યારે. 
 પૂ. લાલચંદભાઈ: આનંદ આવે. એમાં આનંદ આવે.
મુમુક્ષુ: વિચાર કરે તો આનંદ ન આવે.
પૂ. લાલચંદભાઈ: ન આવે.
મુમુક્ષુ: એકરૂપ સ્વાદ માણી રહ્યો છે. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આહાહા!  ચમત્કારિક  વાત બહાર  આવી  છે. 

લાયક જીવનું કામ થશે. અસાધારણ પુરુષ થયો છે. અસાધારણ પુરુષ. 
જાણે  આપણા માટે  જ એણે  જન્મ લીધો હોય,  આહાહા!  અને  એણે 
જન્મ લીધા પછી આપણે,  આહાહા!  દૂર-દૂરથી જેમ લોહચુંબક સોયને 
ખેંચે  તેમ  આપણને  ખેંચી  લીધા.  સંસારમાંથી  આપણને  ખેંચી  લીધા. 
આહાહા!  કોઇ  લંડન  હતા,  નૈરોબી  હતા,  કોઇ  શિકોહાબાદ,  કોઇ 
વેરાવળ,  આહાહા!  કોઇ  રાજકોટ  હતા,  સમજી  ગયા! પ્રવિણભાઇ! 
બધાને  ખેંચાયને,  આહાહા!  લોહચુંબક  પાસે  સોય  વહી  ગઇ.  કાટ 
વગરની સોય ખેંચાય, કાટવાળી ન ખેંચાય. 

મુમુક્ષુ: કાટવાળી ન ખેંચાય. જે ને કાટ લાગ્યો હોય તે ન ખેંચાય.
પૂ. લાલચંદભાઈ: એટલે નિકટભવી હોય, એ ખેંચાય એમ કહેવાનું 

મારો (આશય) છે. 
મુમુક્ષુ: પરમ સત્ય, પરમ સત્ય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  આહાહા!  આનું  નામ  ધર્મ  છે.  બધુ  અભેદ 
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એકરૂપ  અનુભવાય  છે. લ્યો, આનું નામ  ધર્મ  છે; જેમાં 
સામાન્યનેવિશેષનું અભેદપણું પ્રાપ્ત-સિદ્ધ થયું તે ધર્મ છે. આહાહા! 
જે  પુરુષ કહે છે કે  સામાન્યને વિશેષ અડતું નથી. જે  પુરુષ એમ કહે છે કે  
જ્ઞાયકને  નિર્મળ  પર્યાય  સ્પર્શ  કરતી  નથી,  વિશેષ  અડતું  નથી.  આ 
અવ્યક્તના બોલમાં કહ્યું  કે  પર્યાય અડતી નથી માટે  અવ્યક્ત આત્મા 
રહી ગયો.  નિર્મળ પર્યાય દ્રવ્યને અડે  નહિ,  સ્પર્શે નહિ,  એ પુરુષ એમ 
કહે છે, આહાહા! જુ ઓ તો ખરા! ઉપર ચોટે  વિરોધ લાગે, પણ અવિરોધ 
છે.  આવું  સ્વરૂપ છે  આ જ્ઞેયનું  સ્વરૂપ છે.  ઓલું  ધ્યેયનું  સ્વરૂપ,  આ 
જ્ઞેયનું સ્વરૂપ. ધ્યેયમાં પર્યાય અડતી નથી, સાચી વાત છે. અને જ્ઞેયમાં 
અડયા  વિના  રહેતી  નથી.  આ  જ્ઞેયનું  સ્વરૂપ  બતાવ્યુંને,  સામાન્ય-
વિશેષ?  બેય લીધુંને? દાંડી પીટીને પિસ્તાળીસ વર્ષ સુધી કહ્યું.  નિર્મળ 
પર્યાય અડે નહિ, પ્રદેશ ભેદ છે જા. અરે! અને આ તમે શું કહો છો? આ 
બરાબર છે. આ જ્ઞેયનું સ્વરૂપ છે. 

મુમુક્ષુ: આ જ્ઞેય છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આ જ્ઞેય છે. આવું જ્ઞેય છે. 
મુમુક્ષુ: ઓલું જ્ઞેય નથી. આ જ્ઞેય છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આ જ્ઞેય છે. 
મુમુક્ષુ: જ્ઞેય પણ આ છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: આ (જ્ઞેય) છે, રાગ તારું  જ્ઞેય નથી. 
સામાન્યવિશેષનું  અભેદપણું  પ્રાપ્ત-સિદ્ધ થયું  તે  ધર્મ છે.  આ 

'सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रािणि  मोक्षमार्ग:' (મોક્ષશાસ્ત્ર,  પ્રથમ  અધ્યાય, 
સૂત્ર ૧) અહીં થી શરૂ થાય છે, બસ! 

આહાહા! 'આવો જ્ઞાનમાત્ર ભાવ હું   છું  ' એમ અનુભવ કરનાર 
પુરુષ અનુભવે છે. જ્ઞાતા પણ હું  , જ્ઞાન પણ હું   ને જ્ઞેય પણ હું  -એમ 
ત્રણયે એક હું  -આવો  જે જ્ઞાનમાત્ર  ભાવ  તે  હું   છું   એમ અનુભવ 
કરનાર પુરુષ પોતાને અનુભવે છે.  આવો અનુભવ થવો તે ધર્મ છે, 
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આહાહા! ધર્મ બધાને કરવો છે પણ આત્મા શું એનો વિચાર નથી કરતા. 
વિપરીત વિચારે ચડી જાય. 

'અનુભવ'  -  અનુ  નામ  અનુસરીને, ભવ  નામ  ભવન  થવું; 
આત્માને જ્ઞાનમાત્ર વસ્તુને  -  અનુસરીને થવું  તે  અનુભવ છે  ને  તે 
ધર્મ છે.  આ સિવાય રાગને અનુસરીને  થવારૂપ જે અનેક ક્રિયાઓ 
છે  એ બધો સંસાર છે,  એ બધું  રણમાં  પોક મૂકવા જેવું છેે. કોઇ 
સાંભળશે નહિ તને. 

આહાહા! અનુભવ  કરનાર  પુરુષ  એમ  અનુભવે  છે  કે , 
આહાહા!  જો  જો  હવે  હોં!  ક્લોઝીં ગમાં  (closing)  આવ્યું  છે,  સરસ! 
જાણનારે ય હું  ,  જ્ઞાનેય હું  ,  ને જણવાયોગ્ય જ્ઞેય પણ હું   જ છું  . આ 
ત્રણેના અભેદની દૃષ્ટિ થતાં એને સ્વાનુભવ પ્રગટ થયો છે,  ને તેમાં 
એને અતીન્દ્રિય આનંદના સ્વાદનું વેદન પ્રગટ થયું હોય છે. આનંદ 
આવ્યો  છે  આમાં.  આને  સમકિત  અને  ધર્મ  કહે છે. આનું  નામ 
સમ્યગ્દર્શન છે, અનુભવ દશાનું નામ. 

જુ ઓ,  અહીં   સામાન્ય-વિશેષ  બેય  ભેગું  લીધું  છે, કેમકે  
પ્રમાણજ્ઞાન કરાવવું  છે.  પ્રમાણજ્ઞાનમાં  વસ્તુ  ત્રિકાળી  સત્,  એની 
શક્તિઓ ત્રિકાળી સત્ અને એની પર્યાય, વર્તમાન પર્યાય એ ત્રણે 
થઇને  વસ્તુ  આત્મા કહ્યો  છે.  એમાં  શરીર,  મન,  વાણી,  કર્મ,  ને 
વિકાર ઇત્યાદિ ન આવે. એ તો  બહારમાં  જાય છે.  એમાં  ન આવે. 
અભેદ આત્મામાં પોતાનું જ્ઞાનમાં, જ્ઞાનમય જ છે, આહાહા! જ્ઞાન, જ્ઞેય 
અને જ્ઞાતા,  ત્રણેમાં  જ્ઞાન વ્યાપે છે,  ચેતના વ્યાપે છે  ત્રણેમાં.  એ અભેદ 
એકરૂપ છે. અનુભવ એનું નામ સમ્યગ્દર્શન છે, આહાહા! લ્યો! પૂરું  થઈ 
ગયું. કેટલા ચાર દિ' ચાલ્યા? ચાર દિ' કે  પાંચ દિ’?

મુમુક્ષુ: ચાર દિવસ. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ચાર દિવસ, દસ પાના. 
મુમુક્ષુ: બધાને એમ થાય કે  કેમ થાતું નથી? આપણે એમ કહીએ 
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કેમ હું   આટલું બધુ વાંચુ છું  ને આમ કેમ થાતું નથી પણ હવે સાચા માર્ગે 
જ ન હોય તો ક્યાંથી થાય? 

પૂ. લાલચંદભાઈ: ખોટો માર્ગ હોય, એમાં આવે ક્યાંથી અનુભવ? 
શ્રદ્ધા ખોટી છે, જ્ઞાન ખોટું  છે.. 

મુમુક્ષુ: શ્રદ્ધામાં ભૂલ છે. 
પૂ. લાલચંદભાઈ: ભૂલ છે. 
હવે  એક બહેને સવારના  એક પ્રશ્ન કર્યો. પ્રશ્ન એટલે આ ચર્ચવા 

જેવું  છે  એમ પોતાને લાગ્યું.  મેં  કીધું  શું?  તો કહે,  સ્વપરપ્રકાશક વિશે 
થોડી વાત કરજો.  એ ‘સ્વપરપ્રકાશક’ એના વિષે ભ્રાંતિ બહુ  ચાલે છે. 
એના નામે,  ‘સ્વપરપ્રકાશક’ એના નામે એક ભ્રાંતિ રહી જાય છે,  કે  જે  
સૂક્ષ્મ છે.  ભણેલાની ભૂલ થાય છે,  સ્વપરપ્રકાશકમાં.  સ્વપરપ્રકાશક છે, 
એ વ્યવહાર છે. સ્વ પોતાનો આત્મા જણાય અને પર પણ જણાય. એમ 
પરને  ભેળવેને તો  પ્રમાણજ્ઞાન, જ્ઞાનની  પર્યાયનું  પ્રમાણ,  જ્ઞાનની 
પર્યાયનું હોં! 

 દ્રવ્યમાં પર્યાયને ભેળવે તો દ્રવ્યનું પ્રમાણ. પણ જ્ઞાનની પર્યાયમાં 
સ્વ પણ જણાય અને પર પણ જણાય એમાં ભેળવે તો જ્ઞાનની પર્યાયનું 
પ્રમાણ. એ પ્રમાણ છેને,  એ વ્યવહાર છે.  એ વ્યવહારથમાંથી નિશ્ચય 
કાઢવો જોઇએ. સ્વપરપ્રકાશક છે ખરું , સ્વનો પ્રતિભાસ થાય ને પરનો 
પ્રતિભાસ થાય.  દર્પણમાં  જે મ  બેયનો  પ્રતિભાસ થાય,  એમ જ્ઞાનની 
પર્યાય સ્વચ્છ છે અને એમાં જ્ઞાયકનો પણ પ્રતિભાસ થાય અને દેહાદિ 
રાગાદિનો  પણ  પ્રતિભાસ  તો  થાય. સમજી  ગયા? એવું 
સ્વપરપ્રકાશકપણું છે  ખરું ,  જ્ઞાનની પર્યાયનું. આત્મામાં સ્વપરપ્રકાશક 
નથી, એ તો નિષ્ક્રિય છે. 

પણ જ્ઞાનની પર્યાયમાં સ્વપરપ્રકાશકપણું છે, છે તો એ બંધ અને 
મોક્ષમાર્ગ  સિદ્ધ થયો.  સ્વ અને પર બેયનો પ્રતિભાસ થાય છે  તો જ 
મિથ્યાત્વ અને  તો જ સમ્યગ્દર્શન થાય સિદ્ધ.  કેવી રીતે?  કે  જ્ઞાનની 
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પર્યાયમાં  રાગાદિ  અને દેહાદિ જણાય.  અને જાણીને એ મારા કહે  તો 
બંધ માર્ગ. હવે જો જ્ઞાનની પર્યાયમાં દેહાદિ જણાય જ નહિ, તો મમતા 
થાય નહિ.  માટે  જણાય છે  એ હકીકત છે.  નથી  જણાતું  એમ નહિ. 
જણાય છે, પ્રતિભાસે છે. તો એને જાણતાં જ, જ્ઞાનમાં રાગને જાણતાં હું   
રાગી,  જ્ઞાનમાં દુ:ખને જાણતા હું   દુ :ખી,  જ્ઞાનમાં દેહને જાણતાં હું   દેહી, 
જ્ઞાનમાં મનુષ્યની પર્યાય જણાતા હું   મનુષ્ય.  એમ સ્વપરપ્રકાશકમાંથી 
એ  પરના  પ્રતિભાસને  ઉપયોગાત્મક કરે છે  અને  સ્વના  પ્રતિભાસને 
તિરોભૂૃત કરી નાખે છે. જણાય છે તો બેય, બેય જણાય છે એક સમયમાં 
હોં! પણ એક સમયમાં બેનો ઉપયોગ ન હોય. 

મુમુક્ષુ: ઉપયોગ એકનો હોય. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  જણાય છે  બેય.  હવે  જો એ  ઉપયોગમાં  એમ 

આવે મને કે , આહાહા! આ દેહ જણાય છે એ મારો, રાગ જણાય છે તો 
મારો.  જે  જણાય પર,  એમાં  મારાપણું  કરે તો  મિથ્યાત્વ-અજ્ઞાન થઇ 
જાય છે. હવે, એ સ્વપરપ્રકાશકમાં, શાસ્ત્રકાર અને જ્ઞાની એમ કહે છે કે  
તારા  જ્ઞાનમાં  એકલો દેહ  ક્યાં  જણાય છે?  તારા  જ્ઞાનમાં  તો  જ્ઞાયક 
જણાય છે. એને લેને, એમાં હું   પણ કરને. આ દેહમાં હું પણું ને મારાપણું 
ક્યાં કરવા  મંડયો?  કે  સાહેબ!  કે  હાં,  સ્વપરપ્રકાશક છે  માટે આત્મા 
જણાય છે. એકાંતે પરપ્રકાશક નથી. 

તારા જ્ઞાનમાં તારો, બાળગોપાળ સૌને, ભગવાન આત્મા જણાય 
રહ્યો  છે.  એમ?  મને જણાય છે?  કે  હા જણાય છે.  જણાય છેને,  એટલે 
જણાઇ જશે.  જણાતો ન હોય તો ન જણાય. ત્યારે પાછો ફરે છે  એ, કે  
આ (પર) મારા જ્ઞાનનું જ્ઞેય નથી. મારા જ્ઞાનમાં તો મારો આત્મા જણાય 
છે. જો હવે, એ જ્યારે ઉપયોગ પર તરફથી હટયું, હટી ગયું, ઇન્દ્રિયજ્ઞાન 
ગયું,  સમજી ગયા?  અને એ જ્ઞાન ઉપયોગમાં  જ્ઞાયક જણાય છે.  પછી 
જ્ઞાન  ઉપયોગમાં  જ્ઞાયક  જ જણાય છે  તે  જ  હું   છું ,  તો  એમાં  શુદ્ધ 
ઉપયોગ થઇ જાય.  તો  એમાં  એ વખતે  એને  પરપ્રકાશક મટી  ગયું. 
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પરપ્રકાશકનું ક્યાં રહ્યું એ ટાણે? પર ક્યાં જણાય છે? ઉપયોગ અંદરમાં 
ગયોને? એકલો આત્મા જણાય છે. તો એ સ્વપ્રકાશક જ્ઞાનમાં અનુભવ 
થાય. અનુભવ થાય, નિર્વિકલ્પ ધ્યાનમાં. 

હવે,  એ સ્વપ્રકાશકથી અનુભવ થયો એ કારણ,  અને  અંદરમાં 
સ્વપરપ્રકાશકનું જ્ઞાન થયું. શું સ્વપરપ્રકાશક? જ્ઞાને જ્ઞાનને જાણ્યું અને 
જ્ઞાને  આનંદને  પણ જાણ્યો.  એ અંદરનું  સ્વપરપ્રકાશક પ્રગટ થયું  એ 
કાર્ય.  ઓલું કારણ અને આ કાર્ય.  એવું નિર્વિકલ્પ ધ્યાનમાં સ્વપ્રકાશક 
પૂર્વક  સ્વપરપ્રકાશક,  એ બેય  નિશ્ચય.  સ્વપ્રકાશક પણ નિશ્ચય અને 
સ્વપરપ્રકાશક  પણ  નિશ્ચય. વ્યવહાર  નથી,  નિશ્ચય  છે.  કેમકે  એક 
આત્મા આશ્રિત છે, એમાં બીજાને ભેળવયું નથી આપણે. 

મુમુક્ષુ: બીજાની અપેક્ષા નથી. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  (બીજાની) અપેક્ષા  નથી.  આત્મા જ છે  એમ. 

સમજી ગયા? જ્ઞાનને જાણે છે તો પણ આત્મા અને આનંદ પણ આત્મા. 
તો  અંદર  સ્વપરપ્રકાશક  એક  નવું  પ્રગટ થાય છે.  અનંતકાળથી આ 
સ્વપરપ્રકાશક પ્રગટ નથી થયું.  કાર્ય  પ્રગટ નથી થયું  કેમકે  કારણમાં 
આવ્યોં નથી એટલે કાર્ય પ્રગટ થતું નથી. એને કારણ પકડવું જોઇએ કે 
મને જાણનાર જણાય છે,  પર જણાતું  નથી.  મને આનંદ  પણ જણાતો 
નથી,  કેમ  કે  એ પર્યાય  છે.  પર્યાયને  જાણવું  મારો  ધર્મ  નથી,  એટલો 
નિષેધ  અંદરમાં  આવે  ત્યારે  સામાન્ય  તરફ  ઉપયોગ  વળી  જાય  છે. 
અનુભવ થાય છે, અને એ જ સમયે આનંદ જણાયા વગર રહેતો નથી. 

મુમુક્ષુ: એ જ સમયે? 
પૂ. લાલચંદભાઈ: એક જ સમય છે.
મુમુક્ષુ: સમય એક. 
પૂ.  લાલચંદભાઈ:  સમય એક.  સામાન્યને  જ્યારે જાણે  છે  ત્યારે 

સામાન્ય વિશેષ બેય જણાઇ જાય છે. 
ૐ
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प्रवचन ४ (LA३९७): श्री समयसार कलश २७१ 
प्रवचन रत्नाकर भाग ११, पृष्ठ ५७१-५७७
राजकोट, सितंबर-अक्टू बर १९९० 

 
श्री समयसार परमागम शास्त्र, उसका अंतिम परिशिष्ट नाम का 

अधिकार, कलश नं. २७१। उसके  ऊपर पूज्य गुरुदेव श्री का प्रवचन। इस 
प्रवचन पर स्पष्टीकरण चल रहा है। प्रवचन पुस्तिका नंबर-९, आठवें पृष्ठ 
से अंतिम है, पृष्ठ आठवाँ अंतिम पंक्ति आधी। 

इसलिये  जानने  की क्रिया ही ज्ञान के  द्वारा,  आत्मा के  द्वारा 
ज्ञात होती है। आत्मा जानता है और आत्मा के  द्वारा क्या जानने में आता 
है?  छह द्रव्य जानने में  आते हैं?  या पाँच महाव्रत के  परिणाम जानने  में 
आते हैं? या व्यवहार रत्नत्रय के  परिणाम जानने में आते हैं? या राग जानने 
में आता है? जानने में क्या आता है? इसलिये जानने की क्रिया ही इस 
तरह। जानने की क्रिया जो होती है  कि जिस क्रिया में आत्मा जानने में 
आता है,  हों!  उसका नाम ज्ञानक्रिया है। अर्थात्  ज्ञान में,  जिस क्रिया में 
आत्मा जानने में आ रहा है, ऐसी जो जानने की क्रिया ही ज्ञान के  द्वारा, 
अर्थात् किआत्मा के  द्वारा जानने में आती है। अपनी ज्ञान क्रिया ही ज्ञान 
के  द्वारा यानी कि आत्मा के  द्वारा जानने में आती है। इस आत्मा का ज्ञेय 
क्या है?  परपदार्थ  ज्ञेय नहीं  हैं। राग ज्ञेय नहीं  है। दया,  दान के  परिणाम 
वास्तव में ज्ञेय नहीं  हैं। तो उसका ज्ञेय क्या? क्योंकि ज्ञान है तो ज्ञेय होता 
ही है। ज्ञान है तो उसका कोई ज्ञेय तो होता ही है। ज्ञेय के  बिना ज्ञान नहीं  
होता। तो ज्ञान तो प्रकट होता है, हुआ। तो कहते हैं उसमें ज्ञेय क्या? कि 
जो जानने  की क्रिया हुई न वह जानने  में  आती है।  ज्ञान द्वारा  अर्थात् 
आत्मा द्वारा,  आत्मा द्वारा आत्मा को जानने वाली जो ज्ञान की क्रिया वह 
ज्ञेयपने  जानने  में  आती  है।  अन्य  कु छ  ज्ञेयपने  जानने  में  नहीं  आता, 
आहाहा! 

 188 Report errors: AtmaDharma.com or Telegram Version 1

https://www.atmadharma.com/siteinfo.html
https://t.me/DhyeyPurvakGyey


कर्मरूप से तो अन्य कु छ जानने में नहीं  आता, परन्तु  अन्य (वस्तु) 
ज्ञेयपने भी जानने में नहीं  आती। राग मेरा कर्म और मैं कर्ता ऐसा तो है ही 
नहीं  परन्तु  राग ज्ञेयपने जानने में नहीं  आता। जानने की क्रिया ज्ञान द्वारा 
अर्थात्  आत्मा द्वारा जानने  में  आती है,  आहाहा!  आत्मा ज्ञाता हुआ और 
आत्मा की जानने की ज्ञान क्रिया वह ज्ञेय हो गई। आत्मा ज्ञाता और जानने 
की क्रिया ज्ञेय. क्या जानने में आता है तुम्हें  आत्मा में? कि मेरी आत्मा को 
जो प्रसिद्ध करती है ऐसी जो ज्ञान क्रिया वह मुझे जानने में आती है। 

ये प्रवीणभाई हैं, बेंगलोर रहते हैं और सोनगढ़ में बंगला बनाया है, 
रहते हैं, अक्सर आते हैं वहाँ। 

आठवें  पन्ने  की  अंतिम;  आठवें  पन्ने  की  अंतिम  आधी  पंक्ति। 
इसलिये जानने की क्रिया ही इस तरह! जिस ज्ञान की क्रिया में आत्मा 
जानने में आता है ऐसी जो ज्ञान की क्रिया हो रही है मेरे  में-मुझे, तो कहते 
हैं  जानने की क्रिया ही ज्ञान के  द्वारा, ज्ञान के  द्वारा अर्थात्  आत्मा के  
द्वारा,  आत्मा  के  द्वारा  जानने  में  आती  है। मैं  जाननेवाला  हूँ।  तो 
जाननेवाला हूँ, मेरे  पास ज्ञान है तो कु छ जानने योग्य जानने में तो आयेगा 
ना?  कि क्या जानने  में  आता है?  छह द्रव्य?  कि नहीं ।  सच्चे  देव-गुरु-
शास्त्र? कि नहीं । जिनेन्द्र भगवान की दिव्यध्वनि जानने में आती है? कि 
नहीं ।  तीर्थंकर  भगवान  का  समोशरण जानने  में  आता  है?  कि  नहीं । 
तीर्थंकर भगवान जानने में आते हैं? कि नहीं । उनकी दिव्यध्वनि जानने में 
आती है?  कि नहीं । आहाहा!  तो उनके  प्रति जो अहोभाव शुभभाव-राग 
आया वह जानने  में  आता है?  कि नहीं । वह मेरे  ज्ञान का ज्ञेय नहीं  है, 
आहाहा! तब क्या जानने में आता है? कि आत्मा के  द्वारा आत्मा का ज्ञान 
जानने  में  आता है। आत्मा के  द्वारा आत्मा का ज्ञान जानने  में  आता है। 
आत्मा ज्ञाता है और जो जानने में आती है ज्ञान की पर्याय-क्रिया वह ज्ञेय 
है। ज्ञाता और ज्ञेय का इतना भेद करूँ  तो (भेद) है। परन्तु  मैं जो एकाग्र 
हो जाऊं  तो इतना भेद भी नहीं  है। 
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मुमुक्षु: अभेद। 
पू. लालचंदभाई : आहाहा! अमृत है यह वचन तो। जरा इसे धैर्य से 

खोलकर, पक्षपात रहित होकर गुरु क्या कहते हैं? तू गुरु को समझने की 
कोशिश कर। गुरु समझ में आयेंगे तो आत्मा समझ में आयेगा। गुरु की 
वाणी का मर्म समझ में नहीं  आए (तो आत्मा नहीं  समझ में आयेगा)। 

मुमुक्षु: तब तक आत्मा समझ में नहीं  आयेगा। 
पू.  लालचंदभाई : (तो) आत्मा समझ में नहीं  आयेगा। अनुभवी को 

समझने  का प्रयत्न करना चाहिये  तो  (स्वयं)  अनुभवी हो जाता है।  (जो) 
अनुभवी जीव होते हैं उन्हें  समझने का जो जीव प्रयत्न करेगा, वह अनुभवी 
बन जायेगा। यह अनुभवी लिखते हैं। हें? टेप है यह रही देखो! 

इसलिये जानने की क्रिया ही ज्ञान के  द्वारा, अर्थात्  आत्मा के  
द्वारा जानने  में  आती है, आहाहा!  आत्मा जाननेवाला है  और जो ज्ञान 
क्रिया हुई जिसमें आत्मा जानने  में  आता है,  ऐसा जो भेद,  उस ज्ञान की 
पर्याय का भेद करो तो ज्ञेय है,  अभेदरूप से  तो आत्मा ही ज्ञाता और 
आत्मा ही ज्ञेय है। यह तो भेद से  समझाते  हैं.  ज्ञान की पर्याय जानने  में 
आती है,  वह भी भेद किया इसलिये  व्यवहार हो गया,  सद्भू त व्यवहार 
और अभेद होकर यदि आत्मा जानने में आये तो निश्चय हो गया। आत्मा 
ही ज्ञाता और आत्मा ही ज्ञेय। आत्मा ज्ञाता और यह ज्ञानक्रिया ज्ञेय ऐसा 
नहीं  है। अब ऐसा नहीं  है। पहले ऐसा है। राग ज्ञेय नहीं  है  अतः   ज्ञान की 
क्रिया को ज्ञेय बनाया। अब कहते हैं कि वह ज्ञान की क्रिया भी मेरा ज्ञेय 
नहीं  है। 

मुमुक्षु: उसे भी निकाल दिया। 
पू. लालचंदभाई : उसे भी निकाल दिया। मेरा आत्मा ही ज्ञाता और 

आत्मा ही ज्ञेय, अभेद। 
मुमुक्षु: अभेद-एकरूप। 
पू.  लालचंदभाई :  एकरूप-एकरूप। मैं ही ज्ञाता और मैं ही ज्ञेय। 
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वही यह पाठ है ना? ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेय आत्मा ही है। वही यह पाठ है। 
अब आगे, ठीक है? कल इतना खुलासा इसका नहीं  आया था, अब 

आया है। 
दया के  परिणाम होते हैं। देखो, दया के  परिणाम 'करता है' ऐसा 

नहीं  लिखा है। साधक को दया के  परिणाम आते हैं, आते हैं, होते हैं, होने 
योग्य होते हैं। 

मुमुक्षु: करता नहीं  है। 
पू. लालचंदभाई : उसे, उसे दया के  परिणाम होते हैं उन्हें  जानने 

की क्रिया, ज्ञानक्रिया,  समझ गए?  उन्हें  जाननेवाली  ज्ञानक्रिया कि जो 
ज्ञानक्रिया आत्मा की है  और आत्मा को ही  जानती है।  परन्तु  वहाँ  से 
शुरुआत की है कि दया के  परिणाम होते हैं उन्हें जानने की क्रिया, ऐसा! 
व्यवहार के  द्वारा परमार्थ में ले जाना है उन्हें। क्रिया आत्मा की है। दया 
के  परिणाम की क्रिया आत्मा से नहीं  होती, वह (बात) नहीं  है। परन्तु  दया 
जिसमें जानने में आती है ऐसी जो ज्ञान की पर्याय, उस ज्ञान की पर्याय में 
आत्मा जानने में आता है तो उसका नाम ज्ञान कहा जाता है। जो उस ज्ञान 
में आत्मा जानने में न आये तो-तो अज्ञान हो गया। ज्ञान की पर्याय किसे 
कहा जाता है? 

मुमुक्षु: जिसमें आत्मा जानने में आये। 
पू.  लालचंदभाई :  जिसमें आत्मा जानने  में  आये उसका नाम ज्ञान 

की पर्याय कहा जाता है। जिस ज्ञान में आत्मा जानने में न आये वह ज्ञान 
नहीं  है परन्तु अज्ञान है, आहाहा! इस ज्ञान का स्वतंत्र दोष क्या? 

मुमुक्षु: हाँ ...ज्ञान जिसका है। 
पू. लालचंदभाई : ज्ञान जिसका है, उसे न जाने वह स्वतंत्र दोष हो 

गया ज्ञान का। वर्षों पहले,  एक बाबूभाई थे झवेरी,  उन्हों ने प्रश्न किया घर 
आकर, पहली मुलाकात एकदम, कि स्वतंत्रतरूप से, भाई! ज्ञान का दोष 
क्या, वह मुझे बताओ? मिथ्यात्व है इसलिये ज्ञान का अज्ञान हो गया ऐसा 
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मैं नहीं  पूछ रहा, आहाहा! स्वतंत्रतपने, निरपेक्षरूप से ज्ञान, ज्ञान की भूल 
क्या है?  कि उस ज्ञान में  आत्मा मुझे  जानने  में  नहीं  आता ऐसा भासित 
होता है, वह भूल है उसकी। दया के  परिणाम होते हैं उन्हें  जाननेवाली 
क्रिया। 

मुमुक्षु: बहुत अच्छी बात कही आपने। ज्ञान की स्वतंत्र भूल क्या है? 
पू. लालचंदभाई : स्वतंत्र भूल क्या है? यह प्रश्न आया था। आहाहा! 

पहली मुलाकात, बाबूभाई जवेरी की मेरे  से, यहाँ कहीं  शादी में बारात में 
आये होंगे। तो वैसे नाम तो प्रसिद्ध है  ना? नाम तो प्रसिद्ध,  गुरुदेव बहुत 
बार बोलते  इसलिये  प्रसिद्ध  है,  सभी में।  तो  आये,  मिले  दीवानपरा  में, 
बापूजी बैठे  थे।  'भाई!  एक मेरा प्रश्न है।' 'बोलिये क्या प्रश्न है?' 'कि ज्ञान 
की स्वतंत्र भूल क्या?  यह बताओ मुझे।'  कि जो ज्ञान आत्मा को जानता 
नहीं  है, जानना छोड़ देता है, वह ज्ञान की स्वतंत्र भूल है। ज्ञान अज्ञान हो 
गया। 

मुमुक्षु:  जिसका ज्ञान है  उसे  जानता नहीं  और दू सरे  को  (जानने) 
जाता है वह अज्ञान है। 

पू. लालचंदभाई : जिसका ज्ञान है उसे जानता नहीं  है उसका नाम 
अज्ञान। और जिसका ज्ञान नहीं  है  उसे  जानने  के  लिये  रुका,  वह तो 
अज्ञान हो गया। वर्षों पहले की, बीस-पच्चीस वर्ष पहले की बात है। 

मुमुक्षु: कै सी भयंकर भूल है। 
पू. लालचंदभाई : भयंकर भूल है। कल आये थे वे (बाबूभाई)। कल 

दोपहर में  आये थे  ना,  उनके  साथ माधुरी बहन आयी थी,  डाक्टर,  और 
फिर वे चले गये। मुझे तो उस वक्त कु छ स्मरण में नहीं  था, परन्तु  माधुरी 
बहन ने एक बात कही कि 'आपसे बाबूभाई ने वर्षों पहले यह बात पूछी 
थी न, आपने यह जवाब दिया था। बाबूभाई ने मुझसे आकर बात की थी। 
मुझे चोट लगी कि ओहो! ऐसा जवाब!' ज्ञान की स्वतंत्ररूप से भूल, कि जो 
ज्ञान आत्मा को न जाने  वह उसकी भूल!  है  आत्मा का ज्ञान। प्रकाश है 
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सूर्य का और सूर्य ज्ञात नहीं  होता! प्रकाश मकान का तो नहीं  है,  वह तो 
सूर्य का है, तन्मय है। आहाहा! 

मुमुक्षु:  और स्वतंत्र भूल ख्याल में  आये  न तो  स्वतंत्रपने  निकल 
जाती है। 

पू. लालचंदभाई : निकल जाती है। समाप्त-समाप्त! 
मुमुक्षु: और ख्याल आ जाए ना कि जिसका है उसे जानता नहीं  है। 
पू. लालचंदभाई : जानता नहीं , यह मेरी भूल है। इसे जानने के  लिए 

रुकता है, झूठा है, ज्ञान इसका नहीं  है। आहाहा! 
दया के  परिणाम होते हैं होते हैं- यह लिखा है, हों! 'करता है' ऐसा 

नहीं  लिखा। होता है,  होने  योग्य परिणाम तो साधक को भी दया,  दान, 
करुणा, कोमलता के  परिणाम होने योग्य, आने योग्य, आते हैं  और जाते 
हैं। अब उन्हें  साधक का ज्ञान जानता भी है, जाना हुआ प्रयोजनवान कहा 
है  ना?  तो स्वयं  को जानते  जानते  वे  जानने  में  आ जाते  हैं। वे  जानने  में 
आते  हैं,  वास्तव में  उनको जानता नहीं  है। यह बात अपनी हो गई है, 
समझ गये? फिर भी वहाँ से शरुआत की। 

दया के  परिणाम होते हैं, उन्हें  जानने की क्रिया अर्थात् ज्ञान की 
क्रिया आत्मा की है। दया के  परिणाम आत्मा के  नहीं  हैं। परन्तु दया जिस 
ज्ञान में जानने में आती है वह ज्ञान की क्रिया आत्मा की है। क्योंकि उसके  
साथ अभेद है। ज्ञान की क्रिया आत्मा के  साथ अभेद है  और दया के  
परिणाम पुद्गल के  साथ अभिन्न हैं। दया के  परिणाम आत्मा का कर्म भी 
नहीं  हैं और ज्ञान का ज्ञेय भी नहीं  हैं। 

दया के  परिणाम होते हैं,  उन्हें  जानने की क्रिया आत्मा की है 
और वे इसके  ज्ञेय हैं। आत्मा का ज्ञेय कौन? दया के  परिणाम ज्ञेय नहीं  हैं 
परन्तु  दया जिसमें जानने में आती है, ज्ञान की पर्याय में, ज्ञान शब्द प्रयोग 
किया है। ज्ञान शब्द का प्रयोग किया उसमें तुम्हें  समझ लेना चाहिये। जब 
'ज्ञान'  प्रयोग किया हो तब उसमें आत्मा जानने  में  आए तो उसका नाम 
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ज्ञान कहलाता  है।  यदि आत्मा उसमें  जानने  में  न  आये  तो  ज्ञान नहीं  
कहलाता,  अज्ञान कहलाता  है।  ज्ञान  कहते  ही  समझ लेना  कि तन्मय 
होकर आत्मा उसमें  जानने  में  आ रहा है। ज्ञान की व्याख्या ही यह है। 
आत्मा की  है  और वे  इसके  ज्ञेय  हैं।  आत्मा ज्ञाता  और  आत्मा  के  
परिणाम ज्ञान के  ज्ञेय। परन्तु जो वह निमित्त है दया, वह ज्ञेय नहीं  है। 

मुमुक्षु: क्योंकि वे आत्मा के  परिणाम नहीं  हैं। 
पू. लालचंदभाई : आत्मा के  परिणाम नहीं  हैं। इसलिये उसका ज्ञेय 

नहीं  होता। ज्ञान और ज्ञेय अभेद होते  हैं। ज्ञान और ज्ञेय की जाति एक 
होती है। आत्मा ज्ञान और दया के  परिणाम ज्ञेय, जाति अलग है इसलिये 
(ज्ञेय) नहीं  हैं, ऐसा! एक बार अपनी बात हुई थी। आ गई थी ना? हाँ! 

मुमुक्षु: ज्ञान-ज्ञेय में जाति भेद नहीं  होता। 
पू.  लालचंदभाई  :  ज्ञान और ज्ञेय में  जाति भेद नहीं  होता।  और 

दू सरी बात,  तन्मय होकर जानता है,  भिन्न रहकर नहीं  जानता। आहाहा! 
अभिन्न रहकर जानता है, अभिन्न होकर जानता है। अभिन्न रहकर जानता 
है। आहाहा! ज्ञान और आत्मा तो एक वस्तु है, वह कोई भिन्न वस्तु नहीं  है। 
समझ गये? और दया के  परिणाम तो भिन्न हैं, आस्रव तत्त्व हैं वे कोई जीव 
तत्त्व नहीं  हैं, जीव के  परिणाम भी नहीं  हैं। (जानने की क्रिया) आत्मा की 
है और वे इसके  ज्ञेय हैं। आत्मा का ज्ञेय। दया के  परिणाम ज्ञेय नहीं  हैं। 

मुमुक्षु: परन्तु जो ज्ञान की पर्याय... 
पू. लालचंदभाई : हुई, जानने की क्रिया हुई कि जिसमें दया जानने 

में आती है और दयालु भगवान आत्मा भी जानने में आता है, ऐसे! ऐसी जो 
ज्ञान की पर्याय, वह ज्ञान का ज्ञेय है, ऐसा! ऐसा ज्ञाता-ज्ञेय का भेद करो तो 
(भेद) है। आत्मा ज्ञाता और आत्मा की ज्ञान की पर्याय ज्ञेय। ऐसा यदि भेद 
करो तो है। अभेद करो तो वह भी नहीं  है। तो- तो आत्मा ही ज्ञाता और 
आत्मा ही  ज्ञेय।  ज्ञान  की  पर्याय  ज्ञेय  (वह)  निकल गया।  उसका  नाम 
निर्विकल्प अनुभव है। निर्विकल्प अनुभव में यह स्थिति होती है। 
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परन्तु, अब आगे, परन्तु दया के  परिणाम परमार्थ से आत्मा के  
नही हैं। ज्ञान तो आत्मा का है।  परन्तु  दया के  परिणाम परमार्थ  से 
अर्थात् वास्तव में वे  आत्मा के  नहीं  हैं, वे आत्मा के  परिणाम ही नहीं  हैं। 
और परमार्थ से वे आत्मा के  ज्ञेय भी नहीं  हैं। दया के  परिणाम ज्ञेय नहीं  
हैं। दया जिसमें जानने  में  आती है  ऐसी ज्ञान की पर्याय ज्ञान का ज्ञेय है, 
भेद की अपेक्षा से। अभेद की अपेक्षा से तो आत्मा ही ज्ञाता और आत्मा ही 
ज्ञेय। आहाहा! दया के  परिणाम परमार्थ से आत्मा के  नहीं  हैं। वे आत्मा 
की चीज कहाँ हैं? नहीं  मिलते हुए भाव हैं। सामान्य के  विशेष कहाँ हैं वे? 
दया के  परिणाम कहीं  सामान्य के  विशेष नहीं  हैं। आहाहा! 

और परमार्थ से वे आत्मा के  ज्ञेय भी नहीं  हैं। व्यवहारनय से भले 
उन्हें  ज्ञेय कहा जाता हो, परन्तु  निश्चयनय से देखने में आये तो वे ज्ञान के  
ज्ञेय ही नहीं  हैं। कर्ता का कर्म तो नहीं  हैं, कर्ता का कर्म तो दू र रहो, परन्तु 
ज्ञान के  ज्ञेय भी नहीं  हैं। तो ज्ञान का ज्ञेय क्या है? कि ज्ञान की पर्याय ज्ञान 
का ज्ञेय है और आत्मा उसका ज्ञाता है। इतना भेद निकल जाये तो आत्मा 
ही ज्ञाता और आत्मा ही ज्ञेय, बस! यह पैराग्राफ बहुत उत्कृ ष्ट है  इसलिये 
जरा ज्यादा स्पष्टीकरण करते हैं एक की एक बात, तो बैठे , नहीं  तो बैठती 
नहीं  है जल्दी से। 

अब किसी को लगे  कि यह किस तरह का धर्म?  भूखे  को 
भोजन देना, प्यासे को पानी पिलाना,  वस्त्रहीन को वस्त्र देना और 
बीमार की सेवा करना- ऐसी कोई बात तो समझ में आये। ऐसी धर्म 
की बात करो तो-तो समझ में आये। यह क्या लगाकर रखा है? यह ज्ञेय 
नहीं , यह कर्म नहीं  और यह अभेदपने ज्ञेय और यह भेदपने ज्ञेय, यह क्या 
लगा रखा है? कोई ऐसी बात करे  तो समझ में आये। बीमार को कु छ.... 

मुमुक्षु: पहली बात तो हमेशा की, परन्तु  कु छ उसका सार ही नहीं  
आया। अब यही बात करनी है। 

पू. लालचंदभाई : उसमें अंत नहीं  आया संसार का। यह तो संसार 
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के  अंत की बात है। या बहन! ऐसा है,  जिसका अंत आ रहा है  अंतर से, 
उसे  यह बात सुनने  में  आती है। सुनने  में  आने  के  बाद यदि अंदर से 
हकार आता हो तो समझ लेना कि अंत है  इस जीव के  (संसार का)। 
वर्तमान भावी का सूचक है। वर्तमान भविष्य का सूचक है  कि अब यह 
जीव निकल जायेगा। अंदर से  उसको हकार आता है  ना,  आहाहा!  यह 
बात अंतर की है, अंतर की है। सहज वह स्वयं ही जानता है, दू सरा नहीं  
जान सकता। स्वयं जान सकता है कि मुझे किसमें उल्लास आता है, अंदर 
में से। 

अब किसी को ऐसा लगे  कि भला यह कै सा धर्म?  भूखे  को 
भोजन देना, प्यासे को पानी पिलाना, वस्त्रहीन को कपड़े  देना और 
बीमार की सेवा करना -ऐसी कोई बात तो समझ में आये। अरे  भाई! 
ये  तो सब राग की क्रियायें,  बापू! अनंतबार तूने  करी। और अनंतबार 
स्वर्ग  में  भी,  स्वर्ग  का देव हुआ अनंतबार,  एक-दो बार नहीं । आहाहा! 
नारकी के  भव से  असंख्यात गुणे  देव के  भव किये  क्योंकि पाप थोड़ा 
किया है और पुण्य ज्यादा किया है। अर्थात् पाप से तो नरक में गया परन्तु 
पुण्य बहुत किया, अनंतबार पुण्य किया, तो उसकी अपेक्षा असंख्यात गुने 
स्वर्ग के  भव किये। परन्तु भव का अंत नहीं  आया। 

मुमुक्षु: भव का छे द नहीं  हुआ। 
पू. लालचंदभाई : भव का छे द नहीं  हुआ। आहाहा! 
ये तो सब राग की क्रियायें, बापू! उस काल में जड़ की क्रिया 

तो जड़ में होने योग्य हुई, वह क्रिया तेरी नहीं  है, और राग की क्रिया 
भी तेरी नहीं  है। आत्मा की नहीं ?  राग होता है,  वह आत्मा का नहीं ? 
आत्मा उसे करता नहीं  है? ना, आहाहा! आत्मा का ज्ञान करता है, वह भी 
व्यवहार है। तो यह राग करता है वह तो अज्ञान में गया। वह व्यवहार भी 
नहीं  है, वह तो अज्ञान में जाता है। आहाहा! उस काल में जड़ की क्रिया 
तो जड़ में होने योग्य हुई, वह क्रिया तेरी नहीं  है, और राग की क्रिया 
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भी तेरी नहीं  है। अरे ! उस काल में राग का ज्ञान हुआ, राग का ज्ञान 
हुआ,  वह ज्ञान राग का नहीं  है। दया के  परिणाम का ज्ञान हुआ वह 
ज्ञान दया का नहीं  है, राग का नहीं  है, वह तो आत्मा का है ज्ञान। यदि राग 
का ज्ञान हो तो-तो ज्ञान रागरूप हो जाये। 

मुमुक्षु: रागरूप हो जाना चाहिये, बराबर है। 
पू. लालचंदभाई : तो राग का ज्ञान कहा जाए। 
मुमुक्षु: तो मानें कि राग का है। 
पू.  लालचंदभाई :  सही बात है। परन्तु  राग का ज्ञान तो किसी को 

होता नहीं । राग का ज्ञान या शरीर का ज्ञान किसी को नहीं  होता। 
मुमुक्षु: तो तो ज्ञान को उसरूप हो जाना चाहिये। 
पू. लालचंदभाई : उसरूप हो जाना चाहिये। तो-तो शरीर का ज्ञान 

हो। 
मुमुक्षु: तो-तो हम कबूल करें ।
पू. लालचंदभाई : कि छह द्रव्यों का ज्ञान हुआ, देव-गुरु-शास्त्र का 

ज्ञान हुआ। देव-गुरु-शास्त्र का ज्ञान कभी नहीं  होता। आहाहा! 
वह ज्ञान राग का नहीं  है,  राग उसमें  घुसा नहीं  है, ज्ञान में। 

आत्मज्ञान  में  (राग)  घुसा  नहीं  है, आहाहा!  जानने  की  क्रिया  तेरे  
अस्तित्व में हुई है वह तेरी है। वह तेरी सत्ता में होती है, द्रव्य-गुण और 
पर्याय। तेरी सत्ता में पर्याय होती है, जिसमें आत्मा जानने में आता है वह 
तेरा अस्तित्व ही,  होनापना उसमें।  और वह वस्तुतः  तेरा ज्ञेय है।  ज्ञान 
की पर्याय तेरा ज्ञेय है,  वह भी भेद की अपेक्षा से। सविकल्प में  ज्ञेय है। 
ज्ञान की पर्याय सविकल्प में ज्ञान का ज्ञेय और निर्विकल्प ध्यान में आत्मा 
ही ज्ञेय होता है। ज्ञान की पर्याय ज्ञेय नहीं  होती। फिर स्वपरप्रकाशक की 
बात लेनी है। बहन ने आज सुबह कहा कि थोड़ा यह ले लेना। यह पूरा हो 
जाये तो बाद में ले लेंगे आहाहा! 

जानने की क्रिया तेरे  अस्तित्व में हुई है  वह तेरी है,  और वह 
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वास्तव में तेरा ज्ञेय है, रागादि परमार्थ से  तेरे  ज्ञेय नहीं  हैं।  आहाहा! 
समझ में आया? यदि उसे तू ऐसा मानेगा कि मैं ज्ञाता और वह मेरा ज्ञेय 
तो तू कर्ता और वह तेरा कर्म हो जायेगा। ज्ञाता-ज्ञेय के  नाम पर भी कर्ता-
कर्म ही खड़ा होगा। राग को मैं  जानता हूँ  और मैं  जाननेवाला और वह 
मेरा ज्ञेय ऐसा आया,  तो वह जो जानता है  वह कर्ता  और जानने  में  जो 
आता है वह कर्ता का कर्म हो जायेगा। 

मुमक्षु:- कर्म होगा। वह कर्म हो जायेगा। सही है। 
पू. लालचंदभाई : वह कर्म हो जायेगा.. इसलिये राग को जानना बंद 

कर दे। और आत्मा को जान न! आहाहा! 
अज्ञानी जीवों  को इतना सब (दया, दान आदि को) उल्लंघकर 

यहाँ  (ज्ञानभाव में) आना बड़ा मेरू पर्वत उठाने जैसा लगता है। कि 
सभी क्रिया,  समस्त व्यवहार का निषेध करोगे?  आहाहा!  सभी क्रियाओं  
का निषेध करोगे तो आत्मा का क्या होगा? कि आत्मा में जायेगा, उसका 
हित हो  जायेगा।  विभाव  क्रिया  का  निषेध  तो  करने  जैसा  है,  संतो  ने 
करवाया है। आहाहा! परन्तु इसमें तेरा हित है भाई! इसमें तेरा हित है, 
बापू! आहाहा! दया के  परिणाम कर्ता के  कर्म नहीं  हैं और ज्ञान के  ज्ञेय भी 
नहीं  हैं। वह जानने लायक वस्तु नहीं  है। 

मुमुक्षु: जानने लायक नहीं  है। 
पू.  लालचंदभाई  :  जानने  लायक नहीं  है-  जानने  लायक नहीं  है, 

करने लायक तो है ही नही। 
मुमुक्षु: कहाँ बात ले जाते हैं! 
मुमुक्षु: वहाँ खड़ा ही नहीं  रहता। 
पू. लालचंदभाई : अंदर में आ जाता है। वहाँ खड़ा नहीं  रहता अब। 

अंदर में आ जाता है। 
मुमुक्षु: करने लायक तो दू र रहो परन्तु जानने लायक नहीं  है। 
पू. लालचंदभाई : तो जानने लायक क्या है? 
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मुमुक्षु: स्वयं। 
पू.  लालचंदभाई  :  आ गया ना अंदर?  बस!  ऐसे  ही अंदर  (जाया 

जाता है)। जिसको अनुभव होता है इस रीति से ही होता है। 
मुमुक्षु: ऐसे ही होता है, सही है! बिलकु ल सत्य बात है। 
मुमुक्षु: ये जो तीन दिन हुए, बात सुनी, ऐसा लगता है कि ऐसा ही है! 

ऐसा ही लगता है मुझे। 
पू. लालचंदभाई : अंदर से आता है, अंदर से आता है, आत्मा है ना? 
मुमुक्षु: बहुत अधिक विश्वास आता है। 
पू. लालचंदभाई : ऐसा? तुम्हें पता होगा। अके ले में बात करते हैं न? 
मुमुक्षु: मुझे कहा था, मुझे कहा था, भली भांति याद है। 
पू.  लालचंदभाई : अज्ञानी जीवों  को इतना सब, आहाहा! (दया, 

दान आदि को)  उल्लंघकर यहाँ  आना बड़ा मेरू पर्वत उठाने जैसा 
लगता है। परन्तु इसमें तेरा हित है भाई! हमने जो बात की है, तेरे  हित 
की बात की है। 

अब कहते  हैं- ‘इसप्रकार आत्मा स्वयं से  ही ज्ञात होने  योग्य 
होने  से  ज्ञानमात्र भाव ही ज्ञेय है’।  अभेद कर देते  हैं,  अब।  स्वयं ही 
अर्थात्  आत्मा  ही,  स्वयं  अभेद  आत्मा  ही  ज्ञात  होने  योग्य है  अतः   
ज्ञानमात्र भाव ही ज्ञेयरूप है। पर्याय ज्ञेयरूप नहीं  है  अब, निकाल दी। 
पर्याय ज्ञेयरूप थी,  भेद से बात की थी ना,  अब अभेद से बात करते हैं। 
क्योंकि पर्याय आत्मा की है और आत्मा के  साथ अनन्य है . अतः   परिणामी 
आत्मा ही ज्ञेय है। परिणाम ज्ञेय नहीं  है, परिणाम को ज्ञेय कहना व्यवहार 
है।  और परिणामी  को ज्ञेय कहना  निश्चय है।  ज्ञान की पर्याय को ज्ञेय 
कहना  व्यवहार  है।  और  पर्याय  परिणत  पूरा  आत्मा,  जिस  पर्याय  में 
अभेदरूप से  आत्मा जानने  में  आता है,  ऐसा परिणामी आत्मा,  वह ज्ञान 
का  ज्ञेय  है,  निश्चय है।  ज्ञान  की  पर्याय  को  ज्ञेय  कहना  वह  व्यवहार, 
आहाहा! और परिणामी पूरे  आत्मा को ज्ञान का ज्ञेय कहना वह निश्चय है। 
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मुमुक्षु: अध्यात्म का व्यवहार। 
पू. लालचंदभाई : आहाहा! 
ज्ञानमात्र भाव ही स्वयं  का ज्ञेय है।  तथा स्वयं  ही  स्वयं  का 

जाननेवाला होने से स्वयं ही स्वयं का, पर का नहीं । 
मुमुक्षु: स्वयं का। पर की बात ही नहीं  है। 
पू.  लालचंदभाई  :  बात ही नहीं  है,  बस!  अनंतकाल बिताया,  अब 

इसमें आ जाओ। बस! तो काम हो जायेगा। बहन! तुम्हें कहा था; कि ज्ञानी 
के  वचन पर अनन्य श्रद्धा रखकर उन्हें  समझने की जो कोशिश करेगा, 
अनुभवी को,  उसे  अनुभव हो जायेगा। उसे  समझने की कोशिश करनी 
चाहिये। वे क्या कहना चाहते हैं? 

मुमुक्षु: उनका भाव क्या है? 
पू.  लालचंदभाई  :  उनका भाव क्या?  कहने  का आशय क्या है? 

अपना पक्ष और अपनी मान्यता एक तरफ रख दे , तो समझ में आये। 
स्वयं ही स्वयं का जाननेवाला होने से ज्ञानमात्र भाव ही ज्ञाता 

है।  वह ज्ञेय की व्याख्या की। अब ज्ञाता  की व्याख्या की।  इसप्रकार 
ज्ञानमात्र  भाव  ज्ञान,  ज्ञेय  और ज्ञाता- इन तीन भावों  युक्त, युक्त 
अर्थात्  सहित,  सामान्य-विशेषरूप  वस्तु  है।  सामान्य-विशेषस्वरूप, 
द्रव्य, गुण और पर्याय से अभेद सम्पूर्ण  आत्मा ज्ञान का ज्ञेय है। ज्ञाता भी 
वह, ज्ञेय भी वह और ज्ञान भी वह। भेद नहीं  करना अब। भेद से समझाते 
हैं परन्तु अब भेद को समेटकर तुम अभेद में आ जाओ। 

देखो,  इस सब कथन का सारांश यह है  कि-  जानने  योग्य 
परपदार्थ  पर में  ही रहते  हैं।  ज्ञात होने  योग्य परपदार्थ  पर में  रह गये, 
इधर  नहीं  आये  कहीं ।  और  जाननेवाला  जाननेवाले  में  रहता  है। 
जाननेवाला  स्वयं  ज्ञानरूप  होता  हुआ  स्वयं  को  ही  जानता  है। 
आहाहा!  जाननेवाला स्वयं ज्ञानरूप होता हुआ स्वयं को ही जानता 
है।  आहाहा!  पर को नहीं ।  इसप्रकार आत्मा स्वयं ही ज्ञात होने योग्य 
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है;  ज्ञानमात्र भाव ही स्वयं का ज्ञेय है,  अभेद। ज्ञानमात्र अर्थात्  सम्पूर्ण 
आत्मा,  सामान्य-विशेष,  द्रव्य-गुण-पर्याय  वाला।  परपदार्थों  को  ज्ञेय 
कहना तो व्यवहार है बस। आहाहा! 

तथा स्वयं ही स्वयं का जाननेवाला होने से ज्ञानमात्र भाव ही 
ज्ञाता है।  ज्ञाता की व्याख्या। ज्ञाता किसको कहना?  कि छह द्रव्यों को 
जाने,  लोकालोक को जाने,  वह ज्ञाता नहीं  है। स्वयं  स्वयं  को जानता है 
इसलिये आत्मा का नाम ज्ञाता है। स्वयं ही ज्ञात होता है इसलिये स्वयं ज्ञेय 
है।  आहाहा!  ज्ञाता  भी  स्वयं,  ज्ञेय  भी  स्वयं  और ज्ञान भी  स्वयं  ही  है। 
आहाहा! पर के  साथ परमार्थ से आत्मा का कोई संबंध नहीं  है। जो 
जानने में आता है, वह भी स्वयं की दशा, जाननेवाला भी स्वयं और 
ज्ञान भी स्वयं ही है, आहाहा! ज्ञान, ज्ञाता, ज्ञेय- तीनों  एकरूप हैं। हों! 
भेद नहीं । एकरूप आत्मा ही है। अंतर में दृष्टि डालने पर ऐसे तीन भेद 
आत्मा के  हैं,  ऐसा रहता नहीं । समझाने के  लिये तीन भेद से समझाते 
हैं। परन्तु  हम अनुभव में जाते हैं  अंदर में तब ऐसे तीन भेद हमें दिखाई 
नहीं  देते। यह भेद करके  समझाते  हैं  तो हम दोष में  आते  हैं। वह हमें 
दोष, चारित्र का राग उत्पन्न होता है। विकल्प उत्पन्न होता है। थोड़ा भेद 
के  लक्ष से, अभेद में भेद किया ना? तो इतना राग उत्पन्न होता है। 

मुमुक्षु: वह इन्द्रियज्ञान हुआ ना? 
पू. लालचंदभाई : इन्द्रियज्ञान बस! खड़ा हो गया इन्द्रियज्ञान। 
मुमुक्षु: विकल्पवाला ज्ञान हो गया। 
पू. लालचंदभाई : विकल्पवाला ज्ञान हो गया। फिर कहते हैं अभेद 

में जाते हैं तब तीन भेद दिखाई नहीं  देते। 
ऐसे तीन भेद आत्मा के  हैं ऐसा रहता नहीं । परवस्तु ज्ञेय और 

स्वयं ज्ञाता वह बात तो कहीं  दू र रह गई। आहाहा! क्या कहा? परवस्तु 
ज्ञेय,  देव-गुरु-शास्त्र ज्ञेय,  और स्वयं  ज्ञाता वह बात तो कहीं  दू र रह 
गई। दू र, आहाहा! हजारों मील दू र है। स्वयं ही ज्ञेय, स्वयं ही ज्ञान, और 
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स्वयं ही ज्ञाता - ऐसे तीन भेद भी अंतरदृष्टि में समाते नहीं  हैं। ये भी 
अनुभव में बाधक (है), अनुभव नहीं  होता, आहाहा! सभ अभेद एकरूप 
अनुभव होता है। सभ अभेद एकरूप अनुभव होता है। ज्ञान,  ज्ञेय 
और ज्ञाता तीनों  का एकरूप अनुभव होता है, आहाहा! यह आटा और 
यह शक्कर और यह घी ऐसे तीन भेद दिखाई नहीं  देते। हलवा खाये ना, 
जब खाने बैठे , तब भेद दिखता है? 

मुमुक्षु: नहीं ! वह तो आनंद लेता है। हलवा एकरूप दिखता है। 
पू.  लालचंदभाई  :  एकरूप दिखता है। हलवा खाता हूँ। वह ऐसा 

नहीं  कहता कि आटे  को खाता हूँ  और मीठे  को चखता हूँ  और घी का 
स्वाद लेता हूँ। ऐसे-ऐसे देखता है? उसमें तीन भेद हैं अवश्य! परन्तु  तीन 
भेद को देखता नहीं  है। 

मुमुक्षु: वह तो हलवे को खाता है। मैसूर को खाता है। 
पू. लालचंदभाई : हलवे को खाता है। मैसूर को खाता है। 
मुमुक्षु: आनंद आता है तब। 
पू. लालचंदभाई : आनंद आता है। उसमें आनंद आता है। 
मुमुक्षु: विचार करे  तो आनंद नहीं  आता। 
पू. लालचंदभाई : नहीं  आता। 
मुमुक्षु: एकरूप स्वाद का आनंद ले रहा है। 
पू. लालचंदभाई : आहाहा! चमत्कारिक बात बाहर आई है। लायक 

जीव का काम हो जायेगा। असाधारण पुरुष हुए हैं। असाधारण पुरुष। 
मानो अपने  लिये  ही उन्हों ने  जन्म लिया हो,  आहाहा!  और उन्हों ने  जन्म 
लेने के  बाद हमें,  आहाहा! दू र-दू र से जैसे लोहचुंबक सुई को खीं चता है 
वैसे हमें खीं च लिया। संसार में से हमें खीं च लिया। आहाहा! कोई लंदन थे, 
नैरोबी थे,  कोई शिकोहाबाद,  कोई वेरावल,  आहाहा!  कोई राजकोट थे, 
समझ गये! प्रवीणभाई! सब खिंचते हैं ना, आहाहा! लोहचुंबक के  पास सुई 
चली गई। जंग बिना की सुई खिंचती है, जंग वाली नहीं  खिंचती। 
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मुमुक्षु:  जंग वाली  नहीं  खिंचती। जिसको जंग लगा  हो  वह नहीं  
खिंचती। 

पू.  लालचंदभाई  :  अर्थात्  जो निकटभवी हो,  वह खिंचता है। ऐसा 
कहने का मेरा (आशय) है। 

मुमुक्षु: परम सत्य, परम सत्य। 
पू.  लालचंदभाई  :  आहाहा!  इसका नाम धर्म  है। सबका अभेद 

एकरूप अनुभव होता है। लो, इसका नाम धर्म है;  जिसमें सामान्य 
और विशेष का अभेदपना प्राप्त- सिद्ध हुआ वह धर्म है। आहाहा! जो 
पुरुष कहते हैं कि सामान्य को विशेष छू ता नहीं  है, जो पुरुष ऐसा कहते 
हैं कि ज्ञायक को निर्मल पर्याय स्पर्श करती नहीं  है, विशेष छू ता नहीं  है। 
यह अव्यक्त  के  बोल में  कहा कि पर्याय अड़ती नहीं  है  अतः  अव्यक्त 
आत्मा रह गया। निर्मल पर्याय द्रव्य को अड़ती नहीं , स्पर्शती नहीं , वे पुरुष 
ऐसा कहते हैं,  आहाहा! देखो तो सही! ऊपर से देखने पर विरोध लगता 
है,  परन्तु  अविरोध है। ऐसा स्वरूप है। यह ज्ञेय का स्वरूप है। वह ध्येय 
का स्वरूप, यह ज्ञेय का स्वरूप। ध्येय में पर्याय अड़ती नहीं ,  सच्ची बात 
है। और ज्ञेय में  अड़े  बिना रहती नहीं । यह ज्ञेय का स्वरूप बताया ना 
सामान्य-विशेष?  दोनों लिये  ना?  डंके  की चोट पर पैंतालीस वर्षों तक 
कहा। निर्मल पर्याय अड़ती नहीं ,  प्रदेश भेद है,  जा। अरे !  और यह आप 
क्या कहते हो? यह यथार्थ है। यह ज्ञेय का स्वरूप है। 

मुमुक्षु: यह ज्ञेय है। 
पू. लालचंदभाई : यह ज्ञेय है। ऐसा ज्ञेय है। 
मुमुक्षु: वह ज्ञेय नहीं  है। यह ज्ञेय है। 
पू. लालचंदभाई : यह ज्ञेय है। 
मुमुक्षु: ज्ञेय भी यह है। 
पू. लालचंदभाई : यह (ज्ञेय) है, राग तेरा ज्ञेय नहीं  है। 
सामान्यविशेष का अभेदपना प्राप्त-सिद्ध हुआ,  वह धर्म  है। 
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यह 'सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग:' (मोक्षशास्त्र,  प्रथम अध्याय, 
सूत्र १) यहाँ से शुरू होता है, 

आहाहा! 'ऐसा ज्ञानमात्र भाव मैं हूँ'- ऐसा अनुभव करनेवाला 
पुरुष यह अनुभव करता है कि ज्ञाता भी मैं हूँ, ज्ञान भी मैं हूँ और ज्ञेय 
भी मैं ही हूँ। ऐसे तीनों  एक मैं- ऐसा जो ज्ञानमात्र भाव वह मैं हूँ। -
ऐसा  अनुभव करनेवाला  पुरुष स्वयं  का  अनुभव करता  है।  ऐसा 
अनुभव होना ही धर्म है। आहाहा! धर्म सभी को करना है परन्तु  आत्मा 
क्या इसका विचार नहीं  करते। विपरीत विचार में लग जाते हैं। 

'अनुभव' -  अनु  अर्थात्  अनुसरण करके ,  भव अर्थात्  भवन 
होना; आत्मा का,  ज्ञानमात्र वस्तु  का  -  अनुसरण करके  होना वह 
अनुभव है और वह धर्म है। इसके  सिवाय राग का अनुसरण करके  
होनेरूप जो अनेक क्रियायें हैं वे सब संसार हैं, वह सब रण में पुकार 
लगाने जैसा है। कोई सुनेगा नहीं  तुझे। 

आहाहा! अनुभव करनेवाला पुरुष ऐसा अनुभव करता है कि, 
आहाहा! देखना अब हों! क्लोजिंग (closing) में आया है अच्छा! ज्ञाता भी 
मैं हूँ, ज्ञान भी मैं हूँ, और ज्ञात होने योग्य ज्ञेय भी मैं ही हूँ। इन तीनों  
के  अभेद की दृष्टि होने पर उसे स्वानुभव प्रकट हुआ है और उसमें 
उसे अतीन्द्रिय आनंद के  स्वाद का वेदन प्रकट होता है। आनंद आया 
है इसमें। इसे समकित और धर्म कहते हैं। इसका नाम सम्यग्दर्शन है, 
अनुभव दशा का नाम। 

देखो, यहाँ सामान्य-विशेष दोनों  को एकसाथ लिया है, क्यों कि 
प्रमाणज्ञान कराना  है। प्रमाणज्ञान में  वस्तु  त्रिकाली  सत्,  उसकी 
शक्तियाँ त्रिकाली सत्, और उसकी पर्याय, वर्तमान पर्याय- इन तीनों  
को ही आत्मा कहा है।  इसमें  शरीर,  मन,  वाणी,  कर्म  और विकार 
इत्यादि नहीं  आते। वे  तो बाहर में  जाते  हैं। उसमें  नहीं  आते। अभेद 
आत्मा में स्वयं के  ज्ञान में,  ज्ञानमय ही है,  आहाहा!  ज्ञान,  ज्ञेय और ज्ञाता 
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तीनों में  ज्ञान व्याप्त होता है,  चेतना व्याप्त होती है  तीनों में,  वह अभेद 
एकरूप है। अनुभव उसका नाम सम्यग्दर्शन है,  आहाहा!  लो!  पूरा हो 
गया। कितने? चार दिन चला? चार दिन या पाँच दिन? 

मुमुक्षु: चार दिन। 
पू. लालचंदभाई : चार दिन, १० पेज। 
मुमुक्षु:  सभी को ऐसा लगता है  कि क्यों होता नहीं  है?  अपन ऐसा 

कहते हैं कि मैं इतना सारा अभ्यास करता हूँ फिर भी क्यों होता नहीं  है? 
परन्तु सच्चे मार्ग पर ही नहीं  हो तो कहाँ से हो? 

पू.  लालचंदभाई  :  गलत मार्ग  हो,  उसमें  अनुभव कहाँ  से  आये? 
श्रद्धा झूठी है, ज्ञान झूठा है। 

मुमुक्षु: श्रद्धा में भूल है। 
पू. लालचंदभाई : भूल है। 
अब एक बहन ने सवेरे  एक प्रश्न किया। प्रश्न यानी यह चर्चा  करने 

जैसा  है  ऐसा  उन्हें  लगा।  मैंने  कहा,  क्या?  तो  (बहन  ने)  कहा, 
स्वपरप्रकाशक के  बारे  में  थोड़ी  बात  करना।  'स्वपरप्रकाशक'  इसके  
विषय में  बहुत भ्रान्ति चलती है। इसके  नाम से, 'स्वपरप्रकाशक'  इसके  
नाम से एक भ्रान्ति रह जाती है, जो सूक्ष्म है। अभ्यासियों की भूल होती है, 
स्वपरप्रकाशक में। स्वपरप्रकाशक है, वह व्यवहार है। स्व अपना आत्मा 
जानने में आता है और पर भी जानने में आता है, ऐसे पर को मिलाये तो 
प्रमाणज्ञान, ज्ञान की पर्याय का प्रमाण, ज्ञान की पर्याय का, हों! 

द्रव्य में  पर्याय को मिलाये  तो  द्रव्य का प्रमाण। परन्तु  ज्ञान की 
पर्याय  में  स्व भी  जानने  में  आता  है  और पर  भी  जानने  में  आता  है, 
इसप्रकार मिलाये  तो ज्ञान की पर्याय का प्रमाण। वह प्रमाण है  ना,  वह 
व्यवहार है। उस व्यवहार में से निश्चय निकालना चाहिये। स्वपरप्रकाशक 
है अवश्य, स्व का प्रतिभास होता है और पर का प्रतिभास होता है। दर्पण 
में  जैसे  दोनों का प्रतिभास होता है,  वैसे  ज्ञान की पर्याय स्वच्छ है  और 
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उसमें  ज्ञायक  का  भी  प्रतिभास  होता  है  और  देहादि  रागादि  का  भी 
प्रतिभास तो  होता है।  समझ गये?  ऐसा स्वपरप्रकाशकपना है  अवश्य, 
ज्ञान की पर्याय का। आत्मा में स्वपरप्रकाशक नहीं  है, वह तो निष्क्रिय है। 

किन्तु  ज्ञान की पर्याय में  स्वपरप्रकाशकपना है,  है  तो  बंध और 
मोक्षमार्ग  सिद्ध  हुआ। स्व और पर दोनों का प्रतिभास होता  है  तो  ही 
मिथ्यात्व और तो ही सम्यग्दर्शन सिद्ध होता है। किस तरह से? कि ज्ञान 
की पर्याय में रागादि और देहादि जानने में आते हैं। और जानकर कहे कि 
ये  मेरे  (हैं),  तो बंध मार्ग। अब यदि ज्ञान की पर्याय में  देहादि जानने  में 
आयें ही नहीं , तो ममता होवे नहीं । इसलिए ज्ञात होते हैं यह हकीकत है। 
जानने में नहीं  आते,  ऐसा नहीं । जानने में आते हैं,  प्रतिभास होता है। तो 
उसे जानते ही, ज्ञान में राग को जानते ही मैं रागी, ज्ञान में दुः  ख को जानते 
ही मैं दुः  खी, ज्ञान में देह को जानने पर 'मैं देही', ज्ञान में मनुष्य की पर्याय 
ज्ञात होने  पर  'मैं  मनुष्य'।  इसप्रकार स्वपरप्रकाशक में  से  वह पर के  
प्रतिभास को उपयोगात्मक करता है  और स्व के  प्रतिभास को तिरोभूत 
कर देता है। जानने में तो दोनों आते हैं, दोनों जानने में आते हैं एक समय 
में हों! परन्तु एक समय में दो का उपयोग नहीं  होता। 

मुमुक्षु: उपयोग एक का होता है। 
पू. लालचंदभाई : जानने में दोनों आते हैं। अब यदि उस उपयोग में 

ऐसा आये  मुझे  कि,  आहाहा!  यह देह जानने  में  आता है  वह मेरा,  राग 
जानने में आता है तो मेरा। जो पर वस्तु  ज्ञात होती है, उसमें मेरापना करे  
तो मिथ्यात्व -अज्ञान हो जाता है। अब, इस स्वपरप्रकाशक में, शास्त्रकार 
और ज्ञानी ऐसा कहते हैं कि तेरे  ज्ञान में अके ला देह कहाँ जानने में आता 
है? तेरे  ज्ञान में तो ज्ञायक जानने में आता है। उसे ले ना, उसमें  'मैं'  पना 
कर ना! इस देह में  'मैं' पना और मेरापना कहाँ करने लगा? कि साहिब! 
कि हाँ,  स्वपरप्रकाशक है  इसलिये  आत्मा  जानने  में  आता  है।  एकांत 
परप्रकाशक नहीं  है।  तेरे  ज्ञान  में  तेरा,  बालगोपाल सभी  को  भगवान 
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आत्मा जानने  में  आ रहा है। ऐसा?  मुझे  जानने  में  आ रहा है?  कि हाँ, 
जानने  में  आ रहा है।  जानने  में  आ रहा है  ना,  इसलिये  जानने  में  आ 
जायेगा। जानने  में  न आ रहा हो तो जानने  में  नहीं  आयेगा। तब वापस 
मुड़ता है वह, कि यह (पर) मेरे  ज्ञान का ज्ञेय नहीं  है। मेरे  ज्ञान में तो मेरा 
आत्मा जानने में आता है। देखो अब, जब वह उपयोग पर तरफ से हटा, 
हट गया,  इन्द्रियज्ञान गया,  समझ गये? और उस ज्ञान उपयोग में ज्ञायक 
जानने में आता है। फिर ज्ञान उपयोग में ज्ञायक ही जानने में आता है, वही 
मैं  हूँ,  तो  उसमें  शुद्धोपयोग  हो  जाता  है।  तो  उसमें  उस  समय  उसे 
परप्रकाशक मिट गया।  परप्रकाशक कहाँ  रहा  उस समय?  पर  कहाँ 
जानने  में  आता है?  उपयोग अंदर में  गया ना?  अके ला आत्मा जानने  में 
आता है। तो ऐसे स्वप्रकाशक ज्ञान में अनुभव होता है। अनुभव होता है 
निर्विकल्प ध्यान में। 

अब, उस स्वप्रकाशक से अनुभव हुआ वह कारण, और अंदर में 
स्वपरप्रकाशक का ज्ञान हुआ। स्वपरप्रकाशक क्या? कि ज्ञान ने ज्ञान को 
जाना और ज्ञान ने  आनंद को भी जाना। यह अंदर का स्वपरप्रकाशक 
प्रकट हुआ, वह कार्य। वह कारण और यह कार्य। ऐसा निर्विकल्प ध्यान 
में  स्वप्रकाशक पूर्वक स्वपरप्रकाशक,  ये  दोनों निश्चय। स्वप्रकाशक भी 
निश्चय और स्वपरप्रकाशक भी निश्चय। व्यवहार नहीं  है, निश्चय है। क्योंकि 
एक आत्मा आश्रित है, उसमें दू सरे  को मिलाया नहीं  है हमने। 

मुमुक्षु: दू सरे  की अपेक्षा नहीं  है। 
पू.  लालचंदभाई : (दू सरे  की) अपेक्षा नहीं  है। आत्मा ही है। समझ 

गये?  ज्ञान को जानता है  तो भी आत्मा और आनंद भी आत्मा। तो अंदर 
स्वपरप्रकाशक एक नया प्रगट होता है। अनंतकाल से यह स्वपरप्रकाशक 
प्रगट नहीं  हुआ है। कार्य  प्रगट नहीं  हुआ क्योंकि कारण में  आया नहीं  
इसलिये  कार्य  प्रगट होता नहीं  है। उसे कारण पकड़ना चाहिए कि मुझे 
जाननहार जानने  में  आता है,  पर जानने  में  नहीं  आता। मुझे  आनंद भी 
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जानने  में  नहीं  आता,  क्योंकि वह पर्याय है। पर्याय को जानना मेरा धर्म 
नहीं  है,  इतना निषेध अंदर में  आये तब सामान्य की तरफ उपयोग मुड़ 
जाता है। अनुभव होता है,  और उसी समय आनंद जानने में  आये बिना 
रहता नहीं  है। 

मुमुक्षु: उसी समय? 
पू. लालचंदभाई : एक ही समय है। 
मुमुक्षु: समय एक। 
पू.  लालचंदभाई  :  समय एक। सामान्य  को  जब जानता  है  तब 

सामान्य-विशेष दोनों जानने में आ जाते हैं।

ॐ
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