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जिस प्रकार लैंडीपीपल में चौंसठ पुटी चरपराहट की शक्ति है, उसी में से वह प्रगट होती है, कहीं 

खरल में से वह चरपराहट नहीं आती; उसी प्रकार आत्मा के स्वभाव में श्रद्धा-ज्ञान-चारित्रादि का 

परिपूर्ण सामर्थ्य भरा है, उसी में से सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र प्रगट होते हैं; किसी निमित्त में से या 
राग के अवलम्बन से वे सम्यग्दर्शनादि नहीं होते। सम्यग्दर्शन स्वयं पर्याय है परन्तु पर्याय के 

आश्रय से वह प्रगट नहीं होता-- भूतार्थ द्रव्य के आश्रय से ही सम्यग्दर्शन प्रगट होता है । निमित्त में, 
व्यवहार में या पर्याय में ऐसी शक्ति नहीं है कि उसका अवलम्बन करने से सम्यग्दर्शन प्रगट हो 

जाए; अन्तर के भूतार्थनित्यस्वभाव में ही ऐसी शक्ति है कि उसके अवलम्बन से सम्यग्दर्शनादि 
प्रगट हो जाता है ।शक्ति है, उसमें से व्यक्ति होती है; इसलिये अपनी स्वभावशक्ति पर धर्मी की दृष्टि 

है; निमित्तादि संयोगों पर धर्मी की दृष्टि नहीं है। ऐसी अंतरशक्ति को दृष्टि में लेकर उसका 
अवलम्बन करना, वह अपूर्व धर्म है। अनादिकाल से जीव ने कभी ऐसी दृष्टि प्रगट नहीं की । 
अज्ञानी जीवों को ASST व्यवहार का पक्ष तो अनादिकाल से है, और उसका उपदेश भी बहुधा 

सर्व प्राणी परस्पर करते हैं | जिनवाणी में भी व्यवहार का बहुत उपदेश है, परन्तु उस व्यवहार के 
आश्रयका फल तो संसार ही है | परमार्थस्वभाव समझाते हुए बीच में भेदरूप व्यवहार आ जाता है; 

किन्तु उस व्यवहार के आश्रय से लाभ नहीं है; व्यवहार के आश्रय से लाभ माननेवाले तो संसार में 

भटकते हैं; उन जीवों ने शुद्धनय का पक्ष यानी आश्रय तो कभी लिया ही नहीं और उसका उपदेश 

भी विरल है--कहीं-कहीं है; इसलिये उपकारी श्रीगुरु ने शुद्धनय के ग्रहण का फल मोक्ष जानकर 
उसका उपदेश प्रधानता से दिया है। शुद्धनय भूतार्थ है--सत्यार्थ है; उसका आश्रय करने से ही 
सम्यक्त्व होता है; उसे जाने बिना जीव जब तक व्यवहार में मग्न है, तब तक आत्मा में ज्ञान- 

श्रद्धानरूप निश्चय सम्यक्त्व नहीं होता । 

# जैनधर्म और उसकी अहिंसा 

देखो, यह जैनधर्म ! जैनधर्म कहीं बाह्य में या राग में नहीं है परन्तु अंतर में आत्मस्वभाव के 

अवलम्बन से ही जैनधर्म है । परजीवों की दया और अहिंसादि का शुभभाव वास्तव में जैनधर्म 

नहीं है; जैनधर्म तो वीतरागभाव है। जैनधर्म की सच्ची अहिंसा तो यह है कि ज्ञानस्वभाव के 
अवलम्बन में टिकने से रागादिभावों की उत्पत्ति ही न हो। लोग परजीवों की अहिंसा में धर्म 

मानकर अटक गये हैं; परन्तु भाई ! “मैं पर को बचाता हूँ, और राग से मुझे धर्म होता है '--ऐसी 
मिथ्या मान्यता के कारण तेरे आत्मा का ही घात हो रहा है; पहले सच्ची समझ करके अपने आत्मा 

की दया तो पाल ! 
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#& अंतर की चैतन्यशक्ति और उसकी महिमा 

जिसप्रकार मोर के अण्डे में मोर होने की शक्ति है, उसीप्रकार चैतन्यशक्ति में केवलज्ञान 

होने की शक्ति है। जो सर्वज्ञ परमात्मा हुए, उन्हें केवलज्ञान कहाँ से आया ? क्या शरीर के मजबूत 
संहनन में से या राग में से आया है ?--नहीं, उसमें से नहीं आया परन्तु वर्तमान आत्मद्रव्य में 

परिपूर्ण शक्ति का पिण्ड है, उसमें अन्तर्मुख होकर उसके अवलम्बन से ही केवलज्ञान प्रगट हुआ 

है; द्रव्य में सामर्थ्यरूप से था, वही पर्याय में व्यक्त हुआ है। साढ़े तीन हाथ का सुन्दर मोर कहाँ से 

आया ?-छोटे-से अण्डे में वैसी शक्ति थी, उसमें से एनलार्ज अर्थात्‌ विकास होकर मोर हुआ है । 

उसीप्रकार आत्मा की चैतन्यशक्ति की प्रतीति करने से उसका विकास होकर शक्ति में से केवलज्ञान 

प्रगट हो जाता है। 

अहो ! भीतर शक्तिरूप से चैतन्य भगवान विराजमान है, परन्तु जीवों को उसकी महिमा 

ध्यान में नहीं आती | 'स्वभाव' क्‍या है, वह लक्ष में नहीं आता; इसलिये कहीं दूसरे के आश्रय से 

धर्म मानकर अटक जाता है । सम्पूर्ण आत्मा... परिपूर्ण चैतन्य भगवान... अन्तर्मुखदृष्टि का विषय 

है; इन्द्रियाँ या राग के अवलम्बन से वह ज्ञात नहीं हो सकता । जिसप्रकार पानी वर्तमान में गर्म होने 

पर भी उसका मूल स्वभाव ठण्डा है--वह निर्णय किसने किया ? गर्म अवस्था के समय ठण्डा 

स्वभाव आँख से तो दिखाई नहीं देता, हाथ से स्पर्श में नहीं आता, परन्तु ज्ञान से ही उसका निर्णय 

होता है; उसीप्रकार आत्मा की वर्तमान पर्याय में विकार होने पर भी चैतन्य स्वभाव शांत शीतल है, 

उसका निर्णय भी अन्तर्मुख ज्ञान से ही होता है, इन्द्रियों में या राग में वैसी शक्ति नहीं है परन्तु ज्ञान में 

ही वैसी शक्ति है । अतीन्द्रिय-रागरहित ज्ञान ही स्वसंवेदनप्रत्यक्ष से आत्मा को जानता है । इन्द्रियों 

द्वारा अनुमान से ज्ञात हो--ऐसा आत्मा नहीं है; मन के अवलम्बन से भीतर शुभपरिणाम हों, उनसे 

भी आत्मा ज्ञात हो - ऐसा नहीं है; जितना व्यवहार है, उसमें ऐसी शक्ति नहीं है कि उसके 

अवलम्बन से परमार्थस्वभाव प्रतीति में आ जाये | इसलिये व्यवहार के आश्रय से कभी धर्म होता 

ही नहीं । पहले से परमार्थ-स्वभाव का आश्रय ही धर्म का उपाय है | 

#& भगवती अहिंसा 

जिस क्षण अन्तर्मुख होकर परमार्थ स्वभाव को दृष्टि में लिया, उसी क्षण अपूर्व सम्यग्दर्शन 

धर्म का प्रारम्भ होता है। अन्तर्मुख होकर ऐसे चिदानंदस्वभाव का भान करना और उसमें स्थिर 

होना ही ' भगवती अहिंसा' है, वहीं अहिंसा आत्मा का हित करनेवाली है; उस अहिंसा को ही 
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    भगवान ने धर्म कहा है । इसके अतिरिक्त परजीव की अहिंसा का शुभभाव तो राग है; राग कहीं धर्म 

नहीं है | बाह्य में भले किसी जीव की हिंसा न होती हो, परन्तु अन्तर में जितनी राग की उत्पत्ति हो, 

उतनी हिंसा है, और अंतर्‌स्वरूप में एकाग्रता होने से राग की उत्पत्ति ही न हो, वह वीतरागी 

अहिंसा है और वही धर्म है। 
# सच्चा सत्यधर्म 

और परमार्थरूप भगवान आत्मा सत्य परमेश्वर है। व्यवहार अभूतार्थ होने से असत्य है 

और आत्मा का भूतार्थ-स्वभाव सत्य है; उस सत्‌ के आश्रय से ही परमात्मदशा प्रगट होती है; 

इसलिये आत्मा के ऐसे भूतार्थस्वभाव को जानना ही सच्चा सत्यधर्म है। शुभभाव से अनंतबार 

व्यवहार सत्य का पालन किया, परन्तु परमार्थसत्य ऐसे भूतार्थ आत्मा के भान बिना धर्म नहीं हुआ। 

इसप्रकार अहिंसा--सत्यादि सर्व धर्म आत्मा के परमार्थ स्वभाव के आश्रय में आ जाते हैं । अज्ञानी 

लोग अहिंसा-सत्यादि सब बाह्य में मान रहे हैं परन्तु वह यथार्थ नहीं है । 

#& शुद्धनय के आश्रय से ही आनंद की प्राप्ति 

सच्चिदानन्द भगवान आत्मा का अवलम्बन लेकर उसकी प्रतीति करना और उसमें एकाग्र 

होना, वह धर्म है। चैतन्य से च्युत होकर जो व्यवहार के अवलम्बन से लाभ मानता है, वह 
मिथ्यादृष्टि है । व्यवहार का फल तो संसार है । शुद्धनय का फल मोक्ष है; परन्तु शुद्धनय का पक्ष तो 

जीवों को कभी हुआ ही नहीं है। ज्ञानी को साधकदशा में व्यवहार होता अवश्य है, परन्तु उस 

व्यवहार के आश्रय से वे कभी धर्म नहीं मानते । जिसे आत्मा का आनंद और शांति चाहिए हो, उसे 

यह रीति समझना पड़ेगी । जिस प्रकार गन्ना मिष्ट-मधुर रस की पोर है; उसीप्रकार आत्मा आनंदरस 

की पोर है; उसमें भेदज्ञानरूपी छुपी मारने से आनंदरस का अनुभव होता है । स्वभाव में आनंद भरा 

है, उसी में से आनंद की प्राप्ति है; आनंद कहीं बाहर से नहीं आता । यदि आत्मा में ही आनंदस्वभाव 

नहो तो कदापि आनंद प्राप्त नहीं हो सकता। 

#& भगवान किस पर प्रसन्न हुए ? 
#& आनंद की प्राप्ति कैसे होती है ? 

देखो, अपने में केवलज्ञान और पूर्ण आनंद प्रगट करके तीर्थंकर भगवन्तों ने दिव्यध्वनि 

द्वारा जगत के जीवों को उसका उपाय बतलाया है । जो जीव उस उपाय को समझकर अपने अंतर में 

से वीतरागी आनंद प्रगट करे, उसे भगवान आनंद के निमित्त होते हैं। जिसने अपने आत्मा के 
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आश्रय से बीतरागी प्रसन्नता प्रगट की, वह जीव भगवान पर आरोप करके विनय से ऐसा कहता है 

कि “' श्री तीथंकर भगवान मुझ पर प्रसन्न हुए; परन्तु भगवान तो बीतराग हैं, वे किसी पर प्रसन्न 

होकर कुछ दे नहीं देते | पूर्वकाल में अनंत तीर्थंकर हो गये; वर्तमान में श्री सीमन्धरादि तीर्थंकर 
महाविदेहक्षेत्र में विराज रहे हैं, और भविष्य में भी अनंत तीर्थंकर होंगे; भगवान द्वारा कथित वस्तु 

स्वरूप को समझकर जो अपने में आनंद प्रगट करे, उसे भगवान आनंद के निमित्त हैं और 

निमित्तरूप से भगवान आनंद के दाता हैं । किन्तु जो स्वयं न समझे, उसे कहीं भगवान समझा नहीं 

देते, और न भगवान उसके लिये आनंद के निमित्त हैं| भगवान का परम आनंद भगवान के पास ही 

है, किन्तु यदि जीव स्वयं शुद्धनयय का अवलम्बन लेकर स्वभाव का आश्रय करे तो उसे कल्याण 

और आनंद की प्राप्ति होती है। शुद्धनय के आश्रय बिना कभी कल्याण या आनंद की प्राप्ति नहीं 

होती । त्रिकाल के जीवों को सच्चे आनंद की प्राप्ति का यह एक ही मार्ग है । अरिहंत भगवन्तों ने इसी 

उपाय से अपने आत्मा में पूर्ण अतीन्द्रिय आनंद प्रगट किया और दूसरे जीवों को इसी उपाय का 

उपदेश दिया। 

#& है जीव! तू अपना संभाल! 

प्रश्न :--आप जो बात समझा रहे हैं, वह बात बिलकुल ठीक है, लेकिन उससे समाज 

को क्या लाभ ? 

उत्तर:--देखो भाई ! पहली बात तो यह है कि अपने को अपना देखना है । समाज का भले 

चाहे जो कुछ हो, उसकी चिन्ता छोड़कर तत्त्वविचार की निर्मलता और स्वसन्मुखता से स्वयं अपना 

सँभालना चाहिए। बीच समुद्र में गोते खा रहा हो, उससमय समाज की या कुटुम्ब की चिन्ता करने में 

नहीं रुकता, परन्तु मैं समुद्र में डूबता कैसे बचूँ--उसी का प्रयत्न करता है; उसीप्रकार संसार-समुद्र 

में गोते खाते हुए महान कठिनाई से मनुष्यभव की प्राप्ति हुई है; उसमें मेरे आत्मा का हित कैसे हो; मेरा 

आत्मा संसारभ्रमण से कैसे छूटे यही देखना है; दूसरों की चिन्ता में रुके तो आत्महित रुक जाता है। 

यह बात तो स्वयं अपना हित करने की है । प्रत्येक जीव स्वतंत्र है, इसलिये समाज के दूसरे जीवों का 

हित हो, तभी अपना हित हो सकेगा--ऐसी कोई पराधीनता नहीं है । इसलिये हे जीव ! तू अपने हित 

का उपाय कर। 

# सर्व जीवों के लिये कल्याण का एक ही पंथ है 

दूसरी बात यह है कि जिस उपाय से एक जीव का हित हो, वही सर्व जीवों के लिये हित 
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    का उपाय है । समाज कहीं पृथक्‌ वस्तु नहीं है परन्तु अनेक जीवों का समूह, वह समाज है | उसमें 

से जो-जो जीव इस सत्य बात को समझेंगे, उन-उन जीवों का कल्याण होगा। कल्याण का पंथ 

सर्व जीवों के लिये त्रिकाल एक ही प्रकार का है । त्रिकाल के सर्व जीवों को सत्य से ही लाभ होता 

है; असत्य से कभी किसी को लाभ होता ही नहीं । 

यहाँ “सत्य'' अर्थात्‌ क्या ? कि आत्मा का भूतार्थस्वभाव ही सत्य है, उसी के आश्रय से 
जीव का कल्याण होता है। आत्मा के शुद्ध-चिदानंदस्वभाव के भान बिना तीनकाल-तीनलोक में 
किसी को शांति नहीं होती । अज्ञानी भले ही शुभराग करे, किन्तु वह धर्म नहीं है, और उस शुभराग 
के फल में सच्ची शांति नहीं मिलती । 

#& सत्यतत्त्वकी विरलता 

अहो ! चिदानंदस्वभाव के आश्रय की यह बात समझना तो अपूर्व है और सुनना भी दुर्लभ 
है। बाह्य क्रियाकाण्ड से और शुभराग से धर्म मनानेवाले तो जगत में अनेक हैं; परन्तु शुद्धनय के 
आश्रय का उपदेश जगत में विरल ही है, तब फिर उसे सुननेवाले भी विरल हों, इसमें आश्चर्य ही 
क्या है ! योगसार में कहते हैं कि-- 

““विरला जाणे तत्वने, वली सांभले कोई, 

विरला ध्यावे तत्वने, विरला धारे कोई ।' ६६ ॥ 

और कार्तिकेयानुप्रेक्षा में भी तत्त की विरलता बतलाते हुए कहते हैं कि-- 

विरलाः निश्चण्वन्ति तत्वं विरला: जानन्ति तत्वतः तत्वं। 

विरला: भावयन्ति तत्व॑ विरलानां धारणा भवति॥२७९॥ 

जगत में तत्त्व को कोई विरले पुरुष ही सुनते हैं, सुनकर भी यथार्थरूप से सत्य को विरले 
ही जानते हैं, जानकर भी तत्त्व की भावना अर्थात्‌ बारम्बार अभ्यास विरले ही करते हैं, अभ्यास 

करके भी तत्त्व की धारणा तो विरलों को ही होती है । 

एक तो जगत में यथार्थ आत्मस्वरूप की बात सुनानेवाले ज्ञानी का मिलना ही बहुत महँगा 

है, और ज्ञानी के पास से वह बात सुनने को मिले तब--''वह तो निश्चय का कथन है ''--ऐसा 
कहकर मूढ़ अज्ञानी जीव उसकी अरुचि करते हैं।'' अहो ! यह तो जिसे मैं अनंतकाल से नहीं 
समझा- ऐसे मेरे स्वभाव की अपूर्व बात है '--इसप्रकार अंतर से आदर लाकर सुननेवाले जीव 
विरले ही होते हैं | मूढ़ जीवों को व्यवहार की अर्थात्‌ राग की और बाह्य क्रिया की बात रुचिकर 
लगती है और चैतन्यतत्त्व की अपूर्व बात सुनने से अरुचि आती है परन्तु भाई ! यह बात समझे 
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  बिना तेरा कल्याण नहीं हो सकता। भगवान ! एकबार अंतर में चैतन्यस्वभाव की ओर अपनी दृष्टि 

डाल! बाह्य महिमा को भूलकर अंतरंग महिमा को लक्ष कर, तो तेरा कल्याण हो । 

# चैतन्यमहिमा से च्युत होकर मूढ़ जीव, जड़ का और राग का स्वामी होता है 

अहो ! एक समय में केवलज्ञान प्रगट करने की शक्ति आत्मा में है, किन्तु पर में एक परमाणु 

को बदलने की भी शक्ति आत्मा में नहीं है; क्योंकि आत्मा जड़ का स्वामी नहीं है । अपने को जो 
शरीरादि जड़ का स्वामी मानता है, वह तो महान मूढ़ है, और भूतार्थ चैतन्यस्वभाव की महिमा को 
भूलकर जो जीव, राग का स्वामी हो, वह भी मूढ़ है । जड़ का स्वामी तो जड़ ही होता है । जिसे जड़ 
से भिन्न अपने चैतन्यस्वरूप का भान है, वह कभी जड़ का स्वामित्व नहीं मानता, अर्थात्‌ शरीरादि 
जड़ की क्रिया मेरे कारण होती है--ऐसा वह नहीं मानता । जड़ शरीरादि की क्रिया मुझसे होती 

है--ऐसा जो मानता है, उसे जड़ से भिन्न शुद्ध आत्मा का भान ही नहीं है । अनादिकाल से जीव ने 
शरीरादि की क्रिया का और रागादि व्यवहार का पक्ष किया है, अर्थात्‌ उनके आश्रय से धर्म मानकर 
वहीं पर्याय को एकाग्र किया है; परन्तु देह से और राग से पार ऐसे अपने भूतार्थ चैतन्यस्वभाव का 
पक्ष कभी नहीं किया है, इसलिये जीव संसार में भटक रहा है | 

#& कोलाहल छोड़कर सत्य समझने का उपदेश 

यहाँ आचार्य भगवान समझते हैं कि हे जीव ! व्यवहारनय का विषय तो अभूतार्थ है, उसके 
आश्रय से तेरा कल्याण नहीं है, इसलिये उसका आश्रय छोड़ और शुद्धनय के विषयभूत परमार्थ 

आत्मा का आश्रय कर; वह भूतार्थ है, उसके आश्रय से तेरा कल्याण है। बाह्य क्रिया से या 

शुभरागरूप व्यवहार से धर्म होगा--ऐसे अपने मिथ्या कोलाहल को छोड़ और जैसा हम कहते हैं, 
उसीप्रकार समझकर अपने शुद्ध स्वभाव का अनुभव कर | 

जो जीव यह बात नहीं समझता और विरोध करता है, उसे अपने आत्महित की बात 

आचार्यदेव मिठासपूर्वक समझाते हैं कि-- 
विरम किमपरेण्साकार्यकोलाहलेन 

स्वयमपि निभूत: सन्‌ पश्य षण्मासमेकम्‌ । 
हृदयसरसि पुंस: पुद्गलद्धिन्नधाम्नो 

ननु किमनुपलब्धिर्भाति कि चोपलब्धि ।।३४॥ 

हे भव्य ! तुझे व्यर्थ का कोलाहल करने से क्या लाभ है ?इस कोलाहल से तू विरक्त हो और 
एक चैतन्यमात्र वस्तु को स्वयं निश्चय-लीन होकर देख | ऐसा अभ्यास छह मास तक कर और 
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  देख कि ऐसा करने से अपने हृदय सरोवर में--जिसका तेज-प्रताप-प्रकाश पुद्गल से भिन्न है 

ऐसे--आत्मा की प्राप्ति नहीं होती या होती है ! अर्थात्‌ अवश्य प्राप्ति होगी | 
# अन्य कोलाहल छोड़कर अभ्यास करे तो... 

यदि अपने स्वरूप का अभ्यास करे तो उसकी प्राप्ति अर्थात्‌ अनुभव अवश्य हो; यदि 
परवस्तु हो तो उसकी प्राप्ति हीं होती । अपना स्वरूप तो निरन्तर उपस्थित है, प्रत्यक्ष है, किन्तु उसे 
भूल रहा है। यदि चेतकर देखे तो वह निकट ही है | यहाँ स्वरूपप्राप्ति के लिये छह मास अभ्यास 
करने को कहा, उससे ऐसा नहीं समझना चाहिए कि इतना ही समय लगेगा। उसकी प्राप्ति 

अन्तर्मुहूर्त में हो जाती है; परन्तु किसी शिष्य को वह कठिन लगता हो तो उसका निषेध किया है 
और कहा है कि हे भाई | यदि समझने में अधिक काल लगेगा तो भी छह मास से अधिक नहीं 
लगेगा, इसलिये तू अन्तर में इसका अभ्यास कर | अन्य निष्प्रयोजन कोलाहल छोड़कर इसमें उद्यम 

करने से शीघ्र ही स्वरूप की प्राप्ति हो जायेगी | 

देखो, यहाँ अन्य कोलाहल छोड़कर अभ्यास करने को कहा है; एक परमार्थ चैतन्यस्वरूप 
के अतिरिक्त किसी अन्य के आश्रय से लाभ हो जाएगा, अथवा व्यवहार करते-करते उससे धर्म हो 

जाएगा--ऐसी मान्यता, वह सब व्यर्थ का कोलाहल है; वह कोलाहल छोड़कर अंतर में परमार्थ 
स्वरूप की सन्मुखता का अभ्यास करे तो अल्पकाल में अवश्य उसका अनुभव हो | 

#& केवलज्ञान 

अहो | चैतन्य के अद्भुत अचिंत्य निधान अंतर में भरे हैं | हे चिदानंदनाथ ! तेरी अंतरशक्ति 
में केवलज्ञान होने का सामर्थ्य भरा है; उसमें अन्तर्मुख होकर प्रतीति और एकाग्रता करने से 

केवलज्ञान प्रगट हो जाएगा | [ मंगलोत्सव की खलबली ! ] 

#& नेमिनाथ भगवान को केवलज्ञान और दिव्यध्वनि रूप उपदेश 

--मानस्तंभ-प्रतिष्ठा-महोत्सव के समय चैत्र शुक्ला नवमी के दिन उपरोक्त प्रवचन चल 
रहा था, कि उसीसमय भगवान श्री नेमिनाथ को केवलज्ञान प्रगट हुआ और अचानक उस 

केवलज्ञान-कल्याणक की आश्चर्यकारी खलबली मच गई | भगवान के समवशरण की सुन्दर 
रचना हुई... उस समवशरण में विराजमान भगवान की भक्तिपूर्वक पूजा करके हजारों भक्तजन 
दिव्यध्वनि सुनने के लिये उत्सुक हो गये | उस प्रसंग पर भगवान की दिव्यध्वनिरूप प्रवचन करते 
हुए पूज्य स्वामीजी ने कहा कि--' भगवान का उपदेश धर्मवृद्धि का ही निमित्त है... भूतार्थस्वभाव 
के आश्रय से ही भगवान ने लाभ होना कहा है... जो जीव शुद्धनय से भूतार्थस्वभाव का आश्रय 
करके अपने आत्मा में धर्म की वृद्धि करे, वही भगवान की दिव्यध्वनि का सच्चा श्रोता | 
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  परम पूज्य सद्गुरुदेव श्री कानजी स्वामी के आध्यात्मिक 
    प्रवचनों का अपूर्व लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुस्तकों की-- 

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

समयसार प्रवचन भाग २ ५) मुक्ति का मार्ग i) 

समयसार प्रवचन भाग ३ ४॥) . अनुभवप्रकाश Il) 

समयसार (हिंदी ) अष्टपाहुड़ ३) 

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

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

आत्मावलोकन १)  लघुजेनसिद्धान्त प्रवेशिका Iu 

मोक्षमार्ग-प्रकाशक की किरणें RE) सम्यकृदर्शन २) 

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

समयसार पद्यानुवाद |). पंचमेरु पूजन Il) 

निमित्तनैमित्तिक संबंध क्या है? =) II 

*आत्मधर्म मासिक वार्षिक मूल्य. ३) 

आत्मधर्म फाइलें 

१-२-३-७५-६-७ वर्ष 
कुछ फाईलों का मूल्य २२॥) होता है लेकिन 

एक साथ लेने पर १७॥) 

| प्रत्येक का ३॥) 

(डाकव्यय अतिरिक्त) 

मिलने का पता-- 

श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट 
aang (ARB) 

      
  

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