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को एकाक्षरी ध्वनि होती है । भगवान का ज्ञान भी अभेद हो गया और वाणी भी अभेद हो गई । रागी 

और अल्पज्ञ जीव की वाणी भेदवाली होती है; वीतरागता और केवलज्ञान होने पर वाणी में भेद- 

क्रम नहीं होता । केवली भगवान की दिव्यध्वनि में एक साथ पूरा रहस्य आता है और उसे श्रवण 

करनेवाले जीव अपनी-अपनी योग्यतानुसार समझ जाते हैं | श्री गणधरदेव, भगवान की वाणी को 

उत्कृष्ट रूप से झेलने के लिये पात्र हैं; वे भगवान की ध्वनि खिरते समय नियम से उपस्थित ही होते 

हैं। भगवान की वाणी खिरे और उत्कृष्ट झेलनेवाले गणधर उपस्थित न हों--ऐसा नहीं 

होता,--उपादान-निमित्त की संधि कभी टूटती ही नहीं । तीर्थंकर भगवान की वाणी प्रथमबार छूटे, 
उसे झेलकर अन्तर्मुहूर्त में गणधर देव बारह अंग की रचना करते हैं, --ऐसा उच्च उनका क्षयोपशम 

है; भगवान की वाणी में से तो वे बहुत झेलते हैं; परन्तु उसका अमुक भाग ही बारह अंग की रचना 

में आता है; भगवान की सभा में वे सर्वोत्कृष्ठ श्रोता हैं । 

भगवान के कहे हुए नवतत्त्व 

भगवान ने केवलज्ञान में सारा विश्व प्रत्यक्ष देखा है; उसमें छह प्रकार के द्रव्य देखे 

हैं,--एक जीव और पाँच प्रकार के अजीव | जीव और अजीव तत्त्व त्रिकाली हैं और उनके परस्पर 

संबंध से दूसरे सात तत्त्व होते हैं, वे क्षणिक हैं | इसप्रकार कुल नवतत्त्व हैं--जीव, अजीव, पुण्य, 

पाप, आख्रव, बंध, संवर, निर्जरा और मोक्ष | 

जो जीव, धर्म सुनने के लिये आया है, वह अपना हित करना चाहता है । हित किसका 

करना है ?--अपने आत्मा का । जगत में जो वस्तु सत्‌ हो, उसका हित होता है, अर्थात्‌ जिसका हित 

करना है--ऐसा अपना आत्मा है;--इस प्रकार अपने आत्मा का अस्तित्व निश्चित करना चाहिए। 

तथा, जिन्होंने अपना हित कर लिया है ऐसे, और जिन्होंने अपना हित नहीं किया ऐसे, अपने 

अतिरिक्त अनंत आत्मा इस जगत में हैं--ऐसा जानना चाहिए | जिन्होंने अपना पूर्ण हित साध लिया 

है, वे देव हैं; जो अपने हित की साधना कर रहे हैं, ऐसे साधक संत वे गुरु हैं, और उन देव-गुरु की 
आत्महित बतलानेवाली वाणी, वह आगम है । 

जीव अपना हित करना चाहता है, उसका अर्थ यह भी हुआ कि अभी तक उसने अपना 

अहित किया है । वह अहित अपने स्वभाव के लक्ष से नहीं होता परन्तु स्वभाव से विरुद्ध अन्य वस्तु 

के लक्ष से अहित हुआ है; इसलिये जीव के अतिरिक्त दूसरी अजीव वस्तुएँ भी जगत में हैं fora 

वस्तु में जानने की शक्ति है, वह जीव है और जिस में जानने की शक्ति नहीं है, वह अजीव है। 
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  जीव की पर्याय में मिथ्यात्व, रागद्वेषादि विकार होता है, उसमें अजीव कर्म निमित्त है। 

जीव की पर्याय में मलिनता के चार प्रकार होते हैं--पुण्य, पाप, आखत्रव और बंध; तथा उनके 

निमित्त रूप जड़-कर्म में भी यह चार प्रकार हैं | 

तथा अपने स्वभाव का भान करके उस ओर परिणमन करने से जीव की पर्याय में शुद्धता 

होती है; उस शुद्धता के तीन प्रकार हैं--संवर, निर्जरा और मोक्ष | उसमें कर्म का अभाव निमित्त 
रूपहै। 

--इस प्रकार जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आख्व, बंध, संवर, निर्जगा और मोक्ष--कुल नव 

तत्त्व भगवान ने कहे हैं; उन में एक भी तत्त्व कम नहीं हो सकता और उन नव के अतिरिक्त दूसरा 

कोई दसवाँ तत्त्व जगत में नहीं होता । यदि इन नव तत्त्वों को न मानें तो कुछ भी वस्तुस्थिति ही सिद्ध 

नहीं होती, और अहित दूर होकर हित का उपाय भी नहीं हो सकता । 'अहित दूर करके हित करना 

है '--ऐसा कहते ही नवों तत्त्व खड़े हो जाते हैं | 

'हे भाई ! तू जीव है '--ऐसा कहते ही ' तेरे अतिरिक्त अन्य अजीव पदार्थ हैं, वह तू नहीं 
है'--ऐसा उसमें आ ही जाता है; इसलिये “जीव है '--ऐसा कहते ही अनेकान्त के बल से 

'अजीव' भी सिद्ध हो जाता है। अनेकान्त, भगवान के जीवन का अमोघ मंत्र है। उस अनेकान्त 

द्वारा वस्तुस्वभाव को पहिचानने से स्व-पर का भेदज्ञान होकर अपूर्व शांति प्रगट होती है । कई लोग 

अनेकान्त का यथार्थ स्वरूप पहिचाने बिना अनेकांत के नाम से गड़बड़ी करते हैं। अनेकान्त तो 

प्रत्येक तत्त्व की स्वतंत्रता और पर से पृथक्ता बतलाकर स्वभाव की ओर ले जाता है ।--इस प्रकार 

भगवान द्वारा उपदेशित अनेकान्त, वह परम शांति का उपाय है | 

जीव और अजीव-यह दो मूल द्रव्य अनादि-अनंत निज-निज स्वरूप से पृथक्‌-पृथक्‌ हैं; 
वे सर्वथा नित्य नहीं हैं परन्तु नित्य-अनित्यस्वरूप हैं; वस्तुरूप से स्थायी रहकर अपनी अवस्था 

बदलते हैं, इसलिये प्रत्येक वस्तु उत्पाद-व्यय- ध्रुवरूप है । 

--उस में जब जीव, पर के आश्रय से परिणमित होता है, तब उसकी पर्याय में पुण्य-पाप- 

आखसख्रव और बंध की उत्पत्ति होती है, और जब अपने भूतार्थ स्वभाव का आश्रय करके परिणमित 

होता है, उस समय संवर-निर्जरा और मोक्ष की उत्पत्ति होती है। 
“इस प्रकार जगत में जीवादि नवतत्त्व हैं; भगवान ने पूर्ण ज्ञान में नव तत्त्व देखे, 

दिव्यध्वनि द्वारा वे नव तत्त्व कहे गये, और श्रोताजन उन नव तत्त्वों का स्वरूप समझकर अपने 
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स्वभाव की ओर SATA CU | स्वभाव की ओर उन्मुख होने से उनकी पर्याय में से पुण्य-पाप- 

आख्रव और बंधरूप विकारी तत्त्वों का अभाव होने लगा और संवर-निर्जरा तथा मोक्षरूप निर्मल 

तत्त्वों की उत्पत्ति होने लगी ।--इसका नाम धर्म है, यही हित का और शांति का उपाय है। 

आत्मा नित्य ज्ञान-आनंदस्वभाव से परिपूर्ण है, परन्तु अज्ञानी को उसका भान नहीं है; 

इसलिये अवस्था में मलिनता है; और उस मलिनता में परवस्तु निमित्त है। अपनी अवस्था में 

होनेवाली मलिनता को तथा निमित्तरूप परवस्तु को यदि न जाने तो सच्चा ज्ञान नहीं होता। इस 

जगत में अकेला अट्ठैत आत्मा ही है और दूसरा कुछ है ही नहीं;--ऐसा जो माने, उसे स्व-पर का 
भेदज्ञान करके अंतरस्वभाव में उन्मुख होना नहीं रहता । यदि आत्मा के स्वभाव को और पर को 

तथा विकार को भी जाने तो स्व-पर का भेदज्ञान करके, क्षणिक विकार का आश्रय छोड़कर अभेद्‌ 

स्वभाव के आश्रय से सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र होकर मुक्ति हो जाती है। आत्मा का हित करना 

है '--इस में यह सारी बात आ जाती है । यह सब स्वीकार किए बिना आत्मा का हित करने की बात 

नहीं रहती और सच्ची शांति नहीं होती । स्व-पर के भेदज्ञान बिना शांति होती ही नहीं, क्योंकि शांति 

तो आत्मा के अंतरस्वभाव के आश्रय से है, बाह्य संयोगों के आश्रय से शांति नहीं होती । 

जगत में जो छह द्रव्य अथवा नव तत्त्व स्वयंसिद्ध हैं, वे ही भगवान ने कहे हैं, परन्तु 

भगवान ने कहीं कोई नये तत्त्व नहीं बनाए हैं, और भगवान ने कहे, इसलिये वे तत्त्व हैं--ऐसा भी 

नहीं हैं, और वे तत्त्व हैं, इसलिये उनके कारण भगवान को ज्ञान हुआ-ऐसा भी नहीं है । जगत के 

तत्त्व स्वतंत्र हैं और भगवान का ज्ञान भी स्वतंत्र है। मात्र ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध ऐसा है कि जैसा ज्ञेय 

पदार्थों का स्वभाव हो, वैसा ही ज्ञान में ज्ञात होता है । भगवान ने केवलज्ञान से जीव-अजीव प्रत्येक 

तत्त्व को स्वतंत्र देखा है, किसी के कारण कोई नहीं है, इसलिये एक तत्त्व दूसरे तत्त्व का कुछ नहीं 

करता। भगवान आत्मा चिदानन्द शुद्धस्वभावी है, वह पर का कुछ नहीं करता । अपना कल्याण 

अपने स्वभाव में से ही प्रगट होता है । 

यदि'जीव ' न हो तो कल्याण किसका किया जाए ? 

यदि अजीव ' पर लक्ष न हो तो जीव की पर्याय में भूल कैसे हो ? 

यदि जीव की पर्याय में पराश्रय से होनेवाला (विकार ' न हो तो कल्याण करना क्‍यों रहे ? 

यदि स्वाश्रय से वह विकारदशा दूर होकर ' अविकारी दशा ' न होती हो तो कल्याण कहाँ 
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इसलिये--जीव है, अजीव है, अजीव के आश्रय से जीव की पर्याय में विकार है और 

अपने स्वभाव के आश्रय से वह विकार दूर होकर निर्मल दशा होती है | इसप्रकार जीव, अजीव, 

विकार और स्वभाव--इन चारों पक्षों को बराबर जानकर स्वभाव का आश्रय करे तो अधर्म दूर 

होकर धर्म होता है ।--इसमें नवों तत्त्वों का समावेश हो जाता है । 
दिव्यदुंदुभि-नाद के बीच भगवान ने की हुईं स्वतंत्रता की घोषणा 

भगवान को केवलज्ञान होने पर उनकी दिव्यध्वनि में छहों द्र॒व्यों की स्वतंत्रता का उपदेश 

आया; उसमें कहा कि प्रत्येक आत्मा अपनी चैतन्यशक्ति से प्रभु है। आत्मा और जड़-दोनों में 

अपनी प्रभुता है। जड़ पदार्थों में भले ही चेतनशक्ति नहीं है, परन्तु वे जड़ वस्तुएँ अपनी-अपनी 

स्वतंत्र शक्ति से सम्पन्न हैं; शरीरादि जड़ का पलटना स्वतंत्ररूप से अपनी-अपनी शक्ति से होता है; 

आत्मा अपनी इच्छानुसार उन्हें परिणमित नहीं कर सकता | पर का कुछ भी करने की शक्ति आत्मा 

में नहीं है, परन्तु अपनी अपार ज्ञान और सुख-शक्ति उसमें भरी है। आत्मा स्वाश्रय से, किसी भी 

पर के आश्रय बिना अपना कल्याण कर ले, ऐसी शक्तिवाला है; अपनी शांति के लिये उसे कहीं 

बाहर जाना पड़े--ऐसा वह नहीं है । और अपनी परमात्मशक्ति को भूलकर पराधीन भी वह अपने 

आप हुआ है; किसी दूसरे ने उसे पराधीन नहीं किया है । दुंदुभि के दिव्यनाद के बीच ऐसी स्वतंत्रता 

का ढंढेरा भगवान के उपदेश में आया है | 

भगवान के समवशरण में दुंदुभिनाद होता है, वह जगत ऐस ऐसा कहता है कि अरे जीवो ! 

यदि तुम्हें अपने आत्मा का हित करना हो और शांति की इच्छा हो तो भगवान की इस वाणी को 

सुनो; भगवान मोक्षमार्ग के नेता हैं; यदि तुम्हें मोक्षमार्ग प्रगट करना हो तो प्रभु के उपदेश को सुनो ! 

आकाश में घहरती हुई देव-दुंदुभि जगत के जीवों को आमंत्रित कर रही है कि-- भो... भो... भव्य 

जीवो ! आत्मा का कल्याण करने के लिये अपने सब प्रमाद छोड़कर यहाँ आओ और मोक्ष के 

सार्थवाह--ऐसे इन भगवान का सेवन करो... भगवान का उपदेश सुनो ! 

--और भगवान की दिव्यध्वनि ऐसी पुकार करती है कि--हे जीवों ! यदि तुम्हें अपना हित 

करना हो तो वस्तु की स्वतंत्रता को जानकर आत्मस्वभाव का आश्रय करो ! यदि तुम्हें शांति चाहिए 

हो, धर्म करना हो तो प्रथम अपने आत्मा को पहिचानो... श्री शांतिनाथ भगवान ऐसा शांति का 

उपदेश देते थे। अहो ! जहाँ साक्षात्‌ तीर्थंकर भगवान विचरते हों और समवशरण हो, वहाँ तो धर्म 

का उत्कृष्ट प्रवाह चलता है। 
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  इससमय महाविदेहक्षेत्र में श्री सीमंधर परमात्मा तीर्थकररूप से विराजमान हैं और वहाँ 

धर्म-प्रवाह धोखबन्द चल रहा है | यहाँ से भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव, श्री सीमंधर भगवान के 

पास गये थे और वहाँ आठ दिन रहकर भगवान की साक्षात्‌ दिव्यध्वनि सुनी थी । लगभग विक्रम 

संवत्‌ ४९ में यह घटना हुई थी। वह दिव्यध्वनि झेलकर भरतक्षेत्र में वापिस आकर उन्होंने श्री 

समयसारादि की रचना की थी | उसमें वे कहते हैं कि भगवान दिव्यध्वनि में ऐसा कहते थे कि हम 

भी सिद्ध हैं और तुम भी सिद्ध हो; हम परमात्मा हैं और तुम भी परमात्मा हो; प्रत्येक आत्मा अपने 

स्वभाव से पूर्ण परमेश्वर है। तुम अपनी प्रभुता को पहिचानो ! जितने जीव प्रभु हुए हैं, वे सब 

अपनी प्रभुता को पहिचानकर उसके आधार से ही प्रभु हुए हैं| प्रभुता कहीं बाहर से नहीं आती 

किन्तु स्वभाव में शक्ति है, उसी में से वह प्रगट होती है; इसलिये अपनी स्वभावशक्ति को 

पहिचानकर उसका अवलम्बन करो | 

सिद्धसमान सदा पद मेरा 

आचार्यदेव ने समयसार के मांगलिक में ही ''वंदित्तु सव्व सिद्धे '“--ऐसा कहकर आत्मा 

में सिद्धत्व की स्थापना की है; सिद्धत्व का प्रस्थान किया है । मैं सिद्ध भगवन्तों को वंदन करता हूँ, 
यानी आत्मा की सिद्धरूप से स्थापना करता हूँ । अहो जीवो ! में सिद्ध हूँ और तुम भी सिद्ध हो ! तुम 

अपने सिद्धत्व का स्वीकार करो! मेरा और तुम्हारा आत्मा सिद्ध समान है। इस पंचमकाल में 

साक्षात्‌ सिद्धदशा नहीं हैं, परन्तु स्वभाव से तो मैं भी सिद्ध हूँ और तुम भी सिद्ध हो ! इसलिये आत्मा 

में सिद्धत्व की स्थापना करके सिद्धदशा का प्रस्थान रखते हैं | यह बात सुनते ही जिसने उल्लसित 

होकर आदर किया, उसने अपने आत्मा में सिद्धत्व की स्थापना की है, अब वह अल्पकाल में सिद्ध 

हुए बिना नहीं रहेगा। 

पं. बनारसीदासजी नाटक-समयसार में कहते हैं कि:-- 

चेतनरूप अनूप अमूरति 
सिद्धसमान सदा पद मेरो । 

मोह महातम आतम अंग 

कियो परसंग महातम घेरो ॥ 

ज्ञानकला उपजी अब मोहि 

कहूं गुण नाटक आगम करो । 
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जासु प्रसाद सधे शिवमारग 
वेगिमिटे भववास बसेरो ॥ 

--अपना परमार्थ स्वभाव कैसा है, वह बतलाकर फिर पर्याय की बात की है । मेरा स्वभाव 

तो सदैव चैतन्यरूप, उपमारहित, अमूर्तिक सिद्ध समान है | परन्तु पर्याय में महा मोहान्धकार का 

सम्बन्ध होने से अज्ञानी बन रहा था; परन्तु अब तो मेरे आत्मा में ज्ञानज्योति प्रगट हुई है, इसलिये मैं 

इस समयसार के गुण कहता हँँ--जिसके प्रसाद से मोक्षमार्ग की सिद्धि होती है और शीघ्र ही 

भववास का अन्त आ जाता है अर्थात्‌ जन्म-मरण छूट जाते हैं ।जिसकी चिदानन्दी भगवान आत्मा 

को उपमा दी जा सके, ऐसा कोई पदार्थ इस जगत में नहीं है, 'उसकी उपमा उस को ' सिद्ध समान 

अपना पद है । ऐसे आत्मा की पहिचान और श्रद्धा के बिना जन्म-मरण दूर नहीं होते । 

सिद्ध होने का उपाय 

भगवान आचार्यदेव कहते हैं कि मैं सिद्ध हूँ और तू भी सिद्ध है । एकबार हम कहते हैं ऐसे 
अपने आत्मा का विश्वास करके हाँ कहना। आत्मा का स्वभाव सदैव सिद्ध जैसा होने पर भी 

उसके अविश्वास के कारण वह शक्ति रुक गई है । विश्वास के फेर से ही यह संसार बना है । कोई 

कहे कि ' आत्मा सिद्ध समान हो तो उसे यह क्या हो गया है ? '--तो कहते हैं कि स्वभावसामर्थ्य 

से तो आत्मा सदैव विद्यमान है ही, परन्तु पर्याय में उस स्वभाव की असावधानी के कारण स्वयं ही 
अज्ञानी हुआ है। वह क्षणिक अज्ञानभाव आत्मा के त्रिकाली स्वरूप में नहीं है... अब इस 

शुद्धात्मस्वभाव की महिमा श्रवण करते-करते विकल्प पर जोर मत देना, किन्तु “मैं सिद्ध 

हूँ '--ऐसा लक्ष रखकर स्वभाव की और जोर देना | पूर्ण स्वभाव के लक्ष से श्रवण-मनन करने से 

पर्याय में से दोष और अपूर्णता दूर हो जायेंगे | भगवान की दिव्यध्वनि में ऐसा आया था कि हे भव्य 

जीवो ! तुम्हारा आत्मा, पर से भिन्न ज्ञायकस्वरूप है; परसंग छोड़कर स्वभाव का परिचय करो, 

ऐसा करने से जैसा शक्तिरूप से परमात्मपना है, वैसा पर्याय में व्यक्त हो जायेगा ।--ऐसा मुक्ति का 

उपाय भगवान ने कहा है। इसके अतिरिक्त अन्य किसी उपाय से परिभ्रमण के दुःख का अन्त 

नहीं आ सकता | 

जिसे यह बात जम जाये उसे धन्य है...! 

जिसे आत्मा के स्वभाव की यह बात जम जाये, उसे धन्य है ! जिसकी रुचि में यह बात जम 

गई, उसकी अल्पकाल में मुक्ति हो जाती है। आत्मा के स्वभाव की यह बात किसे जमती 
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है ?--जिसे पात्रता प्रगट होकर अन्तर में ऐसा हो कि--अहा ! भगवान ने मेरे स्वभाव की बात कही 

है... भगवान ने तो मेरे आत्मा की अनंत महिमा समझाई है... भगवान तो कहते हैं कि मुझमें और 

तुममें कोई अन्तर नहीं है। अहो! ऐसा मेरा स्वभाव !--ऐसी महिमा लाकर जो अपने 

स्वभावसन्मुख हो, उसी को अंतर में यह बात जमती है; और जिसे यह बात जम जाये, उसका 

अपूर्व कल्याण हो जाता है । जिसके पर्यायबुद्धि हो, उसके अन्तर में यह बात नहीं जमती, और यह 

बात जमे बिना कल्याण नहीं होता | क्षणिक पर्याय में विकार है, उतना ही अपने को अनादिकाल से 

मान रहा है, इसलिये परिभ्रमण करता है; वह पर्यायबुद्धि छुड़ाकर यहाँ द्रव्यबुद्धि कराना चाहते हैं । 
पर्याय में जो एकसमय का संसार है, वह त्रिकाली स्वभाव में नहीं है। एकसमय के विकार में 

आत्मा का चैतन्यपद नहीं है; यदि उस विकार में आत्मा को ढूँढ़े तो आत्मा अनुभव में नहीं आएगा, 

किन्तु विकार की उत्पत्ति होगी। यदि स्वसन्मुख होकर अंतर में त्रिकाली चैतन्यपद को ढूँढ़े तो 

उसके आश्रय से स्थायी परमात्मदशा हुए बिना न रहे । 

मोहक्षय के लिये समस्त तीर्थकरों का एक ही मार्ग 

श्री आचार्य भगवान मोहक्षय का उपाय बतलाते हुए प्रवचनसार में कहते हैं कि-- 

जो जाणदि अरहंतं॑ दव्वत्तगुणत्तपज्यत्तेहिं। 

सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लयं।॥८०॥ 

जिसने अरिहंत भगवान के आत्मा को द्रव्य-गुण-पर्याय से जान लिया, और उसी जाति का 

मैं हँ--ऐसा निर्णय किया, वह जीव अपने आत्मा को जानता है और उसका मोह नाश को प्राप्त होता 

है। इसप्रकार मोह का नाश करके, पश्चात्‌ शुद्धात्मा के आश्रय से ही राग-द्वेष का नाश करने से 

जीव शुद्धात्मा को प्राप्त होता है अर्थात्‌ केवलज्ञान प्राप्त करता है ।--ऐसा मुक्ति का उपाय है। और 

यह एक ही उपाय है--ऐसा दूढ़ करते हुए आचार्यदेव कहते हैं कि:-- 

सव्वे वि य अरहंता तेण विधाणेण खबिद कम्मंसा। 

किच्या तथोवदेसं णिव्वादा ते णमो तेसि॥८२॥ 

उपरोक्त कथनानुसार ही मोहक्षय का उपाय करके समस्त अरिहंत भगवतन्तों ने मोह का 

नाश किया और परमात्मदशा को प्राप्त हुए । पश्चात्‌ उन अरिहंत भगवन्तों ने वैसा ही उपदेश जगत 

को दिया | उसमें उन्होंने कहा कि हम इस प्रकार मोह का नाश करके ही परमात्मदशा को प्राप्त हुए 

हैं | जैसा हमने किया है, वैसा ही यदि तू करे तो तू भी परमात्मा होने योग्य है। तू अपने अरिहंत- 
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  समान आत्मा को जानकर उसका आश्रय करे तो तेरा मोह नष्ट होकर परमात्मदशा हो। यहाँ तो 

“परमात्मदशा हो ही जाए' ऐसी बात है, “न हो '--ऐसी बात यहाँ नहीं है। अभव्य जीव भले ही 

जगत में हों, परन्तु भगवान के समवशरण में अभव्य जीव नहीं होते | जो जीव भगवान का उपदेश 

सुनने के लिये आया और भगवान की कही हुई आत्मा की बात जिसके आत्मा में जम गई, वह 

जीव अल्पकाल में मुक्ति प्राप्त करे--ऐसा भव्य ही होता है। इस समय यहाँ भी भगवान के 

केवलज्ञान प्रसंग पर भगवान की दिव्यध्वनिरूप से यह उपदेश चल रहा है । 

दिव्यध्वनि में पुरुषार्थ की पुकार 
दिव्यध्वनि में तीर्थंकरदेव की पुकार है कि--जैसा स्वभावश्रित पुरुषार्थ मैंने किया है, 

वैसा ही पुरुषार्थ यदि तुम करो तो तुम्हारे भी परमात्मदशारूपी कार्य हुए बिना नहीं रहेगा । जितना 

आत्मस्वभाव का पुरुषार्थ करे, उतना ही स्वभाव का कार्य प्रगट न हो--ऐसा नहीं हो सकता। 

पुरुषार्थ अधिक करे और कार्य कम हो--ऐसा कभी नहीं हो सकता; और अपने पुरुषार्थ के बिना 

किसी अन्य के आधार से परमात्मदशा प्रगट हो जाए--ऐसा भी नहीं हो सकता | एक ही नियम है 

कि जितना स्वाभावश्रित पुरुषार्थ करे, उतनी पवित्र दशा उस क्षण प्रगट हो जाती है । सांसारिक 

बाह्य संयोगों की बात अलग है; वहाँ तो बहुत राग करने पर बाह्य संयोग नहीं भी मिलते परन्तु 

आत्मा में तो स्वभाव के पुरुषार्थ से अवश्य मुक्ति होती है । पुरुषार्थ के बिना मुक्ति नहीं होती । 

कोई कहे किः--काललब्धि होगी, तब मुक्ति हो जायेगी, उसमें पुरुषार्थ व्यर्थ है;--तो 

वैसा कहनेवाला मिथ्यादृष्टि है। पुरुषार्थ के बिना काललब्धि का निर्णय किसने किया ? जहाँ 

पुरुषार्थ है, वहाँ काललब्धि होती ही है ।“ “निज परिणाम की प्राप्ति ही काललब्धि है।'' आत्मा का 

पुरुषार्थ सूभ्रे और काललब्धि की शंका रहे--ऐसा कदापि नहीं हो सकता। इसप्रकार भगवान ने 

पुरुषार्थ का उपदेश दिया है । ७७ 
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    अहो! सम्यग्दर्शन तो जगत में अपूर्व अचिंत्य महिमावंत वस्तु है; 

सम्यग्दर्शन होते ही सारा परिणमन बदल जाता है । जिसे सम्यग्दर्शन हुआ, उसके 

    चैतन्य-आँगन में मुक्ति का मंडप लग गया,... उसके आत्मा में सिद्ध भगवान का 

  सन्देश आ गया... उसकी अनंत भव में परिभ्रमण करने की शंका दूर हो गई... और 

अल्पकाल में मुक्ति होने का नि:सन्देह विश्वास प्रगट हुआ |--ऐसा अपूर्व... 

  

परम... अचिंत्य सम्यग्दर्शन प्रगट करने के लिये अंतर के चिदानन्द परमात्मतत्त्व 

    

के अतिरिक्त अन्य किसी का अवलम्बन है ही नहीं । जो इस उपाय से सम्यग्दर्शन 

प्रगट करे, उसके अल्पकाल में भव का अभाव हो जाता है। 

--ऐसे सम्यग्दर्शनधारी संतों की जगत में बलिहारी है !             
  

मुद्रक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, अनेकान्त मुद्रणालय, वलल्‍लभविद्यानगर। 
प्रकाशक : श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्स्ट के लिये-जमनादास माणेकचंद रवाणी।
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