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  पकड़ रखे तो लोक में उसे मूर्ख कहा जाता है। उसी प्रकार आत्मा का ज्ञानानन्दस्वभाव 

चैतन्यचिन्तामणि है; उस स्वभाव में अन्तर्मुख दृष्टि करे तो आत्मा को आनन्द का अनुभव हो और 
कृतकृत्य हो जाये। किन्तु जीव अपने ऐसे स्वभाव की प्रतीति नहीं करता और बाह्य पदार्थों में मेरा 

सुख है--ऐसा मानकर पर की ममता करके दुःखी होता है। परवस्तु तो अपनी नहीं हो सकती, 

तथापि अनादि से पर को अपना बनाने का प्रयत्न कर रहा है | वहाँ तो उसका प्रयल व्यर्थ है; और 
आत्मा ज्ञानानन्दस्वभाव से भरपूर है; उसके सन्‍्मुख होकर एकाग्रता करे तो कृतकृत्यता हो और 
आनन्द प्रगटे | अहो ! मैं ज्ञान-दर्शनमय हूँ; शांति का पिण्ड हूँ; परवस्तु के कार्य मेरे आधीन हैं ही 

नहीं;--ऐसा यथार्थ भान करके अंतर में एकाग्र होने से कृतकृत्य हो जाता है । इसके सिवा परवस्तु 

के कार्य करना चाहे या पर में से सुख लेना चाहे तो वह बात ही अशक्य है, इसलिये उसमें कभी 

कृतकृत्यता नहीं होती | इसलिये हे भाई ! एकबार तो सत्समागम से ऐसा निर्णय कर कि--'मैं 

चैतन्यस्वरूप हूँ; आनंद मेरे स्वभाव में ही है--ऐसी यथार्थ प्रतीति और बोध करके मैं अपने आत्मा 
का आनन्द प्राप्त कर सकता हूँ, किन्तु परवस्तु कभी मेरी नहीं हो सकती ।''--ऐसी अंतर्स्वभाव 

की प्रतीति करने से अतीन्द्रिय आनंद के अंश का जितना अनुभव होता है, उतना कृतकृत्यपना है । 

इसके सिवा बाह्य में अनेक संयोग इकट्ठे हों या अनेक कार्य हों, उनमें आत्मा की कृतकृत्यता नहीं 

है। जिसप्रकार लैंडीपीपर के प्रत्येक दाने में परिपूर्ण चरपराहट की शक्ति भरी है, उसी प्रकार 

प्रत्येक आत्मा में ज्ञान और आनंद की परिपूर्ण शक्ति भरी है; उसका विश्वास करके अवलम्बन लेने 

से कृतकृत्यपना प्रगट होता है । इसके सिवा बाह्य कार्य पूरे करना चाहे तो वह अशक्य है; क्योंकि 
परवस्तुओं के कार्य आत्मा के आधीन नहीं हैं । 

स्वभाव में से पूर्णता प्रगट करके कृतकृत्य हो सकता है, किन्तु पर के कार्य पूरे करने से 

कृतकृत्य हो जाये--ऐसा नहीं हो सकता | जो वस्तु अपनी नहीं है, उसके कार्य का अभिमान करे 

तो वह व्यर्थ है । जीव की इच्छा होती है, किन्तु उस इच्छा के कारण पर के कार्य नहीं हो सकते | 

प्यारे से प्यारा पुत्र मर रहा हो, उसे बचाने को तीत्र इच्छा होने पर भी तू नहीं बचा सकता; इसलिये 

हे भाई ! तेरी इच्छा पर में काम नहीं आती, और इसी से उस इच्छा द्वारा भी कृतकृत्यपना नहीं होता। 

तेरे आत्मा में सर्वज्ञ होने की शक्ति भरी है; केवलज्ञान और परिपूर्ण आनन्द प्रगट होने की शक्ति तुझ 

में है, किन्तु परवस्तुओं के कार्य करने की शक्ति तुझ में नहीं है । पहले यथार्थ निर्णय करके आत्मा 

के ऐसे स्वभाव को प्रतीति में ले तो श्रद्धा में कृतकृत्यता हो जाये । पर के कार्य मैं करता हूँ और पर मे 

मेरा सुख है--ऐसा मानकर अनादि से अकृतकृत्यरूप से वर्त रहा है; इसलिये आकुलता से संसार 
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में भटकता है । अनादिकाल से एक क्षण भी आनन्दस्वभाव का निर्णय नहीं किया है | कृतकृत्य तो 
तब कहलाता है, जब अंतर के स्वभाव का निर्णय करके आनन्द के अनुभवरूप कार्य को व्यक्त 

करे | उस कार्य का कारण कौन ? अंतर में शुद्ध चिदानन्द सर्वज्ञशक्ति का पिण्ड आत्मा है, Tet Fa 

कारण है, उस कारण में से आत्मा के आनन्द का कार्य प्रगट होता है । इसके सिवा बाह्य संयोग या 

पुण्य-पाप, आत्मा के आनन्द का कारण नहीं है। आत्मा के ज्ञानानन्दस्वभाव के सन्मुख होकर 

जिसने सम्यक्‌ प्रतीति की, उसने अनंतकाल में न किया हुआ कुछ अपूर्व कम किया है। जिसने 

आत्मा के स्वभाव की प्रतीति नहीं की--आत्मा में ही आनन्द है--ऐसा निर्णय नहीं किया, वह 
भले ही पुण्य करके स्वर्ग में चला जाये, तथापि वह अकृतकृत्य है--उसने करने योग्य सच्चा कार्य 

नहीं किया है। '' अहो ! संयोगों में या पुण्य-पाप में मेरा सुख नहीं है; मेरा आत्मा ही ज्ञान-दर्शन 
और आनन्दस्वरूप है; उसी में मेरा सुख है ''--ऐसा जिसने स्वसन्मुख निर्णय किया, उसने अपूर्व 
कार्य किया है, वह सम्यग्दर्शन में कृतकृत्य हो गया। स्वभावरूप कारणपरमात्मा है, उसके 

अवलम्बन से धर्मरूपी कार्य प्रगट हुआ | अहो ! जिसने ऐसा आनंदस्वभाव का निर्णय किया है, वह 

भले ही आठ वर्ष की बालिका हो, अभी शुभाशुभभाव होते हों, तथापि उस क्षण आत्मा में जितनी 

अंशत: अतीन्द्रिय शांति वर्तती है, उतना कृतकृत्यपना वर्तता है; और चैतन्यस्वभाव के निर्णय बिना 

भले ही शुभराग करे और लाखों रुपये दान में खर्च करे; लोग उसे बड़ी-बड़ी पदवियाँ दें, किन्तु 

उसमें आत्मा का किंचित्‌ कृतकृत्यपना नहीं है । बाह्य कार्य तो उनके अपने काल में होते ही रहते हैं, 

वह कहीं जीव का कर्तव्य नहीं है और राग हो वहाँ '“यह राग मेरा कार्य और मैं इसका कर्ता '! 
--ऐसा मानकर जो रुकता है, वह भी अधर्मी है; उसे आत्मा की शांति की खबर नहीं है । मेरी शांति 

मेरे आत्मा में ही है; बाह्य में या राग में मेरी शांति नहीं है; मेरा आत्मा चैतन्यचिन्तामणि रल जैसा है; 

उसमें जो चिन्तन करूँ, वह प्राप्त होता है अर्थात्‌ अपने आत्मा को लक्ष में लेकर उसका चिंतवन 

करने से अतीन्द्रियज्ञान और आनंद की प्राप्ति होती है--इसप्रकार जिसने अपने ज्ञानानंदस्वभाव के 

सन्मुख होकर उसकी सम्यक्‌ प्रतीति की--ज्ञान किया और उसमें एकाग्रता की, उसने करने योग्य 

अपूर्व कार्य किया है; इसलिये वह कृतकृत्य हो गया। भाई ! आत्मा के स्वभाव की प्रतीति करके 

उसमें स्थित हो--वही तेरा सच्चा कार्य है, इसके सिवा पर के कार्य तेरे नहीं हैं और जो राग होता है, 

वह भी वास्तव में तेरा कर्तव्य नहीं है । इसलिये हे भाई ! एकबार तो अन्तर्मुख होकर स्वभाव का 

निर्णय कर और अनंतकाल में न किया हुआ ऐसा अपूर्व कार्य प्रगट कर | ७७ 

    

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

    

    

  

  

   



सर्वत्र अंतरंग कारण से ही कार्य की उत्पत्ति 
  

*'कुदो ? पयडिविसेसादो । ण च सव्वाइं कज्जाईं बज्झत्थमवेक्खिय ये उप्पज्जंति, 

सालिबीजादो जबंकुरस्य वि उप्पत्तिप्पसंगा । ण च तारिप्पाइं दव्वाईं तिसु वि कालेसु कहिं 

पि अत्थि, जेसिं बलेण सालिबीजस्स जबंकुरुप्पायणसत्ती होज, अणवत्थापसंगादो। 

तम्हा कम्हि वि अंतरंगकारणादो चेव कज्जुप्पत्ती होदि त्तिणिच्छओ काव्यवो |" 

(हिन्दी अर्थ) क्योंकि, प्रकृति-विशेष होने से इन सूक्तोक्त प्रकृतियों का यह स्थितिबन्ध 

होता है। सभी कार्य एकान्त से बाह्य अर्थ की अपेक्षा करके ही नहीं उत्पन्न होते हैं, अन्यथा 

शालिधान्य के बीज से जौ के अंकुर की भी उत्पत्ति का प्रसंग प्राप्त होगा । किन्तु उसप्रकार के द्रव्य 

तीनों ही कालों में किसी भी क्षेत्र में नहीं हैं कि जिनके बल से शालिधान्य के बीज से जौ के अंकुर 

को उत्पन्न करने की शक्ति हो सके | यदि ऐसा होने लगेगा तो अनवस्था दोष प्राप्त होगा । इसलिये 

कहीं पर भी अन्तरंग कारण से ही कार्य की उत्पत्ति होती है--ऐसा निश्चय करना चाहिये। (श्री 

घट्खण्डागम पु. ६, पृ. १६४) 

दसवें गुणस्थानवर्ती जीव को लोभ का सूक्ष्म अंश और योग का कम्पन वर्तता है, वहाँ उसे 

मोह की कुल सत्रह प्रकृतियों (ज्ञागावरण की ५, दर्शनावरण की ४, अन्तराय की ५, सातावेदनीय 

१, उच्चगोत्र १, यशकीर्ति १--ऐसी १७ प्रकृतियाँ) का बन्ध होता है । उनमें ज्ञानावरण, दर्शनावरण 

और अन्तराय की स्थिति अन्तर्मुहूर्त की ही होती है; जबकि सातावेदनीय की स्थिति १२ मुहूर्त की 
तथा गोत्र और नामकर्म की स्थिति आठ मुहूर्त की बँधती है । छहों कर्मों का बंध एक साथ होने पर 

भी इसप्रकार स्थिति में अन्तर पड़ता है । स्थिति में ऐसा अन्तर क्यों पड़ता है ?--ऐसा प्रश्न उठने 

पर आचार्यदेव उत्तर देते हैं कि--प्रकृति-विशेष होने से;--अर्थात्‌ उस-उस मुख्य प्रकृति का 

अन्तरंग कारण ही वैसा है, और उस अंतरंग कारण से ही कार्य की उत्पत्ति होती है । 

आत्मा के कषाय परिणाम हुए तथा योग का कम्पन हुआ, उसके निमित्त से कर्म होने योग्य 

परमाणु कर्मरूप में परिणमित हो गये | उनमें से वेदनीयकर्म में सबसे अधिक संख्या में परमाणु 

जाते हैं और दूसरे कर्मों में थोड़े । वहाँ कहीं आत्मा की ऐसी इच्छा नहीं है कि वेदनीयकर्म में 
अधिक परमाणु डाल दूँ और दूसरे कर्मों में थोड़े |--किन्तु परमाणुओं का ही ऐसा स्वभाव है कि वे 
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  अपनी-अपनी योग्यतानुसार परिणमित हो जाते हैं। “योग्यता '' अन्तरंग कारण है और उसके 

अनुसार ही कार्य होता है । 

देखो, मोहनीयकर्म के परमाणु उत्कृष्ट ७० कोड़ाकोड़ी सागरोपम की स्थिति तक रहते हैं, 

जब कि आयुकर्म के परमाणु उत्कृष्ट ३३ सागरोपम तक ही रहते हैं ।--ऐसी ही उस-उस 

कर्मप्रकृति की स्थिति है । कोई कहे कि मोहकर्म की उत्कृष्ट स्थिति ७० कोड़ाकोड़ी सागरोपम की 

और आयुकर्म की उत्कृष्ट स्थिति सिर्फ ३३ सागरोपम की ही,--ऐसा क्‍यों ? तो षट्खण्डागम में 

आचार्यदेव कहते हैं कि प्रकृति-विशेष होने से इसप्रकार स्थितिबंध होता है, अर्थात्‌ उन-उन 

विशेष प्रकृतियों की वैसी ही अन्तरंग योग्यता है, और उनकी योग्यतारूप अन्तरंग कारण से ही 

वैसा कार्य होता है। ऐसा कहकर वहाँ आचार्यदेव ने महान सिद्धान्त बतलाया है कि--'' सर्वत्र 

FART कारण से ही कार्य की उत्पत्ति होती है; --ऐसा निश्चय करना । 

ऊपर भिन्न-भिन्न कर्मों की भिन्न-भिन्न स्थिति के संबंध में कहा, तदनुसार ही--'' वेदनीय 

कर्म में परमाणुओं की संख्या अधिक, और दूसरे कर्मों में थोड़ी--ऐसा क्‍यों ?' '--ऐसा कोई पूछे 

तो उसका भी यह समाधान है कि उन-उन प्रकृतियों का ऐसा ही स्वभाव है । स्वभाव कहो, योग्यता 

कहो, या अन्तरंग कारण कहो--उसी से कार्य की उत्पत्ति होती है । इसके सिवा बाह्य कारणों से 

कार्य की उत्पत्ति नहीं होती । यदि कभी भी बाह्य कारणों से कार्य की उत्पत्ति हो तो चावल के बीज 

में से गेहूँ की उत्पत्ति होना चाहिये; किन्तु ऐसा कभी नहीं होता। 

निमित्त तो बाह्य कारण है; उस बाह्य कारण के कोई द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव ऐसे 

सामर्थ्यवान नहीं हैं कि जिनके बल से नीम के वक्ष से आमों की उत्पत्ति हो अथवा चावलों में से 

गेहूँ उत्पन्न हो जायें, या जीव में से अजीव हो जायें | नीम की जड़ में चाहे जितना आम का रस भर 

दिया जाये, तथापि उससे आम उत्पन्न नहीं हो सकते, क्योंकि बाह्य कारण से कार्य की उत्पत्ति नहीं 

होती | यदि बाह्य कारण के अनुसार कार्य की उत्पत्ति होती हो तो अजीव का निमित्त मिलने पर 

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

    

  

  

    जीव भी अजीव हो जायेगा |--किन्तु ऐसा कभी नहीं होता; सर्वत्र अन्तरंग कारण से ही कार्य की 
  उत्पत्ति होती है, बाह्य कारण से कार्य की उत्पत्ति नहीं होती । 

[- पूज्य गुरुदेव के प्रवचन से |



    

मानस्तम्भ-प्रतिष्ठा-महोत्सव 
और 

शुद्धनय के अवलम्बन का उपदेश 

[ चैत्र शुक्ला पंचमी, वीर सं. २४७९ ] 

आचार्यदेव कहते हैं कि अहो ! जो जीवों ने कभी नहीं देखा है--ऐसा आत्मा का पर से 
भिन्न शुद्ध एकत्व ज्ञायकस्वरूप मैं अपने आत्मवैभव से बतलाता हूँ । अनंतकाल से जीवों को 
जो कुछ समझना बाकी रह गया है, वह मैं समझाता हूँ | संसार में अज्ञानियों को सब सुलभ 
है, मात्र आत्मस्वभाव की समझ ही परम दुर्लभ है । 

    

  

  

  

        

[ अंक १२३ से आगे ] 

सम्यग्दर्शन का अचूक उपाय 

देखो, यह सम्यक्त्व का पुरुषार्थ | ऐसा पुरुषार्थ जीव ने पहले कभी नहीं किया है | कोई 
कहे कि हम पुरुषार्थ तो बहुत करते हैं, किन्तु सम्यकत्व नहीं होता;--तो ज्ञानी कहते हैं कि भाई ! 
तेरी बात झूठी है । यथार्थ कारण दे और कार्य न आये--ऐसा नहीं हो सकता | यदि कार्य प्रगट नहीं 
होता तो समझ कि तेरे प्रयत्न में भूल है। सम्यग्दर्शन होने की जो रीति है, उस रीति से अंतर में 
यथार्थ प्रयत्त करे और सम्यग्दर्शन न हो--ऐसा हो ही नहीं सकता । वास्तव में अपूर्व सम्यग्दर्शन 
का सच्चा उपाय क्‍या है वह जीव ने कभी जाना ही नहीं और अन्य विपरीत उपायों को सच्चा मान 
लिया है | जहाँ उपाय ही मिथ्या हो, वहाँ सच्चा कार्य कहाँ से प्रगट होगा ? इसलिये यहाँ आचार्यदेव 
ने सम्यग्दर्शन का सच्चा और अचूक उपाय बतलाया है| यदि यह उपाय समझे और तदनुसार 
शुद्धनय का अवलम्बन लेकर अन्तर के ज्ञानानन्दस्वभाव को पकड़े तो सम्यग्दर्शन का अपूर्व 
अनुभव और भेदज्ञान अवश्य हो जाये । 
“'शुद्धनय का अवलम्बन '' अर्थात्‌ क्या ? 

प्रश्न :-- यहाँ शुद्धनय का अवलम्बन लेने को कहा है, किन्तु शुद्धनय तो ज्ञान का अंश 
है, पर्याय है; क्या उस अंश के अवलम्बन से सम्यग्दर्शन होता है ? 
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    उत्तर :-- शुद्धगयय का अवलम्बन वास्तव में कब हुआ कहलाता है ?--अकेले अंश का 
भेद करके जो उसी के अवलम्बन में अटका है, उसके तो शुद्धनय है ही नहीं, ज्ञान के अंश को 

अन्तरोन्मुख करके जिसने त्रिकाली द्रव्य के साथ अभेदता की है, उसी के शुद्धनय होता है; और 
ऐसी अभेददृष्टि की, तब शुद्धनय का अवलम्बन लिया--ऐसा कहा जाता है । इसलिये '' शुद्धनय 

का अवलम्बन''--ऐसा कहने से उसमें भी द्रव्य-पर्याय की अभेदता की बात है। परिणति 
अन्तर्मुख होकर द्रव्य में अभेद होने से जो अनुभव हुआ, उसका नाम शुद्धनय का अवलम्बन नहीं 
है। यद्यपि शुद्धनय ज्ञान का अंश है-पर्याय है, किन्तु वह शुद्धनय अंतर के भूतार्थस्वभाव में अभेद 
हो गया है; इसलिये वहाँ नय और उसका विषय अलग नहीं रहे | जब ज्ञानपर्याय अन्तरोन्मुख 
होकर शुद्ध द्रव्य के साथ अभेद हुई, तभी शुद्धनय निर्विकल्प है । ऐसा शुद्धनयय कतकफल के स्थान 
है।जिसप्रकार गँदले पानी में कतकफल औषधि डालने से वह निर्मल हो जाता है, उसी प्रकार कर्म 

से भिन्न शुद्ध आत्मा का अनुभव शुद्धनय से होता है; शुद्धनय से भूतार्थस्वभाव का अनुभव करने से 
आत्मा और कर्म का भेदज्ञान हो जाता है। 

भवरोग मिटाने की सच्ची औषधि 

देखो, यह सच्ची औषधि! अनादि से जीव को मिथ्यात्वरूपी रोग लगा है; वह इस 
शुद्धययरूपी औषधि से मिटता है। स्वसन्मुख पुरुषार्थ द्वारा शुद्धभय का अवलम्बन लेकर शुद्ध 
आत्मा का अनुभव करते ही तत्काल भेदज्ञान हो जाता है और अनादिकालीन भ्रमणरोग मिट जाता 
है।यह बात अपूर्व समझने योग्य है; इसे समझकर अन्तर में यथार्थ निर्णय करना, वह सम्यग्दर्शन 
का कारण है । यथार्थ करने योग्य कार्य तो यही है; इसके सिवा अन्य सब व्यर्थ हैं; उसमें कहीं भी 
आत्मा का हित नहीं है। 
सम्यग्दृष्टि और मिथ्यादृष्टि को मापने की रीति 

त्रिकाली भूतार्थस्वभाव का अवलोकन करना ही सम्यक्‌ अवलोकन है | जो भूतार्थस्वभाव 
का अवलम्बन करते हैं, वे ही सम्यक्‌ स्वभाव का अवलोकन करनेवाले सम्यग्दृष्टि हैं; इसके सिवा 
अन्य जो अभूतार्थ का आश्रय करते हैं-- अर्थात्‌ निमित्त के--राग के-पर्याय के या भेद के आश्रय 
से कल्याण मानते हैं, वे सम्यग्दृष्टि नहीं हैं, क्योंकि वे आत्मा के अखण्ड परिपूर्ण स्वरूप को नहीं 

देखते किन्तु क्षणिक अंश को ही देखते हैं, इसलिये वे मिथ्यादृष्टि हैं| 

सम्यक्त्व और मिथ्यात्व का माप बाह्य की क्रिया से नहीं होता, किन्तु अन्तर की दृष्टि कहाँ 
पड़ी है, उस पर से सम्यक्त्व या मिथ्यात्व का माप निकलता है । पुत्र मर जाये, वहाँ सम्यक्त्वी ज्ञानी 

को शोक होता है और चौधार आँसू बहते हैं; तथापि उस समय भी उसकी दृष्टि में भूल नहीं 
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है;--मात्र अस्थिरता का राग है, उसका अल्पदोष है; और अज्ञानी बैसे प्रसंग पर कदाचित्‌ न भी 
रोता हो, और वैराग्य की बातें कर रहा हो, तथापि उसकी दृष्टि में भूल है; वह राग के आश्रय से 
लाभ मानता है, इसलिये उसकी विपरीत दृष्टि का अनंत दोष है |--यह अन्तर की दृष्टि के माप 
बाहर से नहीं निकल सकते। सम्यग्दृष्टि को कभी-कभी अपनी भूमिका के अनुसार आर्त्त- 
रौद्रध्यान के परिणाम भी हो जाते हैं; वह रो रहा हो या लड़ाई आदि की क्रिया कर रहा हो, तथापि 
उस समय भी दृष्टि में से अपने परमार्थ स्वभाव का अवलम्बन नहीं छूटा है; इसलिये उसके दृष्टि का 
दोष नहीं है-- श्रद्धा में भूल नहीं है; इसलिये मिथ्यात्वादिक ४१ कर्मप्रकृतियों का बंधन तो उसके 
होता ही नहीं है; और अज्ञानी को तो शुभपरिणामों के समय भी दृष्टिदोष के कारण मिथ्यात्वादि 
कर्मप्रकृतियों का बंधन होता ही रहता है। धर्मी को जो राग-द्वेष हो जाते हैं, वे न तो पर के कारण 
होते हैं और न स्वभाव की दृष्टि छूटकर ही होते हैं; सिर्फ चारित्र के पुरुषार्थ में मचक आ जाती है । 
अज्ञानी को ऐसा लगता है कि बाह्य प्रतिकूल प्रसंगों के कारण ज्ञानी के परिणाम बिगड़ गये, किन्तु 
उसे ज्ञानी की अन्तर्दृष्टि की खबर नहीं है। अज्ञानी तो उन शुभाशुभपरिणामों के समय उन्हीं में 
एकाकार होकर भूतार्थस्वभाव को भूल जाते हैं और ज्ञानी अन्तर्दृष्टि द्वारा अपने भूतार्थस्वभाव को 
उन शुभाशुभपरिणामों से पृथक्‌ ही अनुभव करते हैं । बस ! अन्तर में चिदानन्द भूतार्थस्वभाव का 
आश्रय न छूटना--उसका नाम सम्यग्दर्शन है। उसी प्रसंग में अज्ञानी शुभ-परिणामों से शांति रखे 
और उसी में ज्ञानी के खेद के परिणाम हो जायें, तथापि उससमय ज्ञानी के तो अंतर में तो 
भूतार्थस्वभाव की दृष्टि से सम्यक्त्व का परिणमन हो रहा है, और अज्ञानी को तो भूतार्थस्वभाव का 
भान भी नहीं है, इसलिये उसे मिथ्यात्व का परिणमन होता है । 

अनादिकाल से भवश्रमण क्‍यों हुआ और वह कैसे दूर हो ? 

हे जीव! अनादि से तूने कभी अपने भूतार्थस्वभाव का संग नहीं किया; पर के संग से लाभ 

मान-मानकर ही तू संसार में भटक रहा है । असंयोगी चैतन्यस्वभाव का संग छोड़कर निमित्त का 

संग किया, इसलिये पराधीन भाव से तू संसार में भटकता फिरा। अब स्वसन्मुख होकर अपने 

भूतार्थस्वभाव की महिमा देख और पर के संग की बुद्धि छोड़कर उसका संग कर; तो उस 
भूतार्थस्वभाव के संग से तेरा भवभ्रमण दूर हो जायेगा। जड़ कर्म ने जीव को परिभ्रमण नहीं कराया 

है, किन्तु स्वयं अपने भूतार्थस्वभाव का आश्रय न करने से, यानी अपनी ही भूल से भटका है । पूजा 
में भी आता है कि-- 

“करम विचारे कौन भूल मेरी अधिकाई '' 

अज्ञानी लोग हमेशा पूजा में यह शब्द बोलते हैं, किन्तु उनके अर्थ का विचार नहीं करते 
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  और मानते हैं कि कर्मों के जोर से ही यह जीव संसार में भटका है । किन्तु भाई ! यदि जड़ कर्म तुझे 
परिभ्रमण कराते हों तो तेर भटकना कब मिटेगा ? यदि कर्म ही भटकाते हों तो फिर तुझे तो छुटकारे 

के लिये कुछ करना ही नहीं रहता । और यदि कर्मों के अपराध से संसार हो तो जड़कर्मों को ऐसा 

उपदेश देना चाहिये कि हे जड़कर्म ! अब तू हट जा! किन्तु कभी किसी शास्त्र में जड़ के लिये 

उपदेश दिया ही नहीं है । उपदेश तो जीव के लिये ही होता है; क्योंकि जीव अपने ही दोष से भटका 

है और अपने दोषों को दूर करके वह मुक्ति का उपाय करता है । इसलिये हे जीव ! तू अपने आत्मा 
को कर्म से पृथक्‌ देख ! कर्म मुझे भटकाते हैं--ऐसा जो मानते हैं, उन्होंने अभी अपने आत्मा को 

कर्म से भिन्न नहीं जाना है, इसलिये वे मिथ्यादृष्टि हैं | यहाँ तो कहते हैं कि व्यवहार के अवलम्बन 
से जो लाभ मानता है, उसने भी कर्म से भिन्न शुद्ध आत्मा को नहीं देखा है, वह भी मिथ्यादृष्टि ही 

है। भूतार्थ आत्मस्वभाव को कर्म से भिन्न देखनेवालों के लिये व्यवहारनय अनुसरण करने योग्य 

नहीं है; भूतार्थस्वभाव का अनुसरण करनेवाले ही सम्यग्दृष्टि हैं; इसलिये शुद्धनय के विषयभूत 

ऐसा भूतार्थस्वभाव ही आश्रय करने योग्य है । भूतार्थस्वभाव है, सो मैं हूँ--ऐसी अंतर्दृष्टि से आत्मा 
को देखना, वह सम्यक्‌दर्शन हैं ।'' भूतार्थस्वभाव का अवलम्बन ''--इस एक ही प्रकार से धर्म है; 
उसी में सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप मोक्षमार्ग का समावेश हो जाता है । फिर व्यवहार से उसे चाहे 

जिसप्रकार समझाया जाये, किन्तु मुख्य वस्तु तो यह है। गुणस्थानादि के अनेक प्रकार हैं और 

उनके निमित्त भी भिन्न-भिन्न अनेक प्रकार के हैं;--पर्याय में वह सब सत्‌ है, किन्तु वह सब 
व्यवहारनय का विषय है; उसके अवलम्बन से सम्यग्दर्शनादि नहीं होते | परमार्थनय के ध्येयरूप 

भूतार्थस्वभाव एक ही प्रकार का है; इसलिये शुद्धस्वभाव की दृष्टि में भेद नहीं है; उस स्वभाव के 

अवलम्बन से ही सम्यग्दर्शनादि होते हैं और भवश्रमण दूर होता है । 
--इसलिये जिन्हें धर्म करना है--ऐसे जीवों को शुद्ध आत्मा को देखनेवाला शुद्धनय ही 

आश्रय करने योग्य है; अशुद्ध आत्मा को देखनेवाला व्यवहारनय आश्रय करने योग्य नहीं 

है ।--इसप्रकार आचार्यदेव ने ग्यारहवीं गाथा में शिष्य के प्रश्न का उत्तर दिया है । इसे समझकर 

ज्ञान को अंतर के भूतार्थस्वभाव की ओर उन्मुख करके अनुभव करने से शुद्ध आत्मा के आनन्द का 

अपूर्व अनुभव और सम्यग्दर्शन होता है; उसका नाम धर्म है । ७७ 

  

  

  
  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

मुद्रक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, अनेकान्त मुद्रणालय, बल्‍लभविद्यानगर 
प्रकाशक : श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट के लिये जमनादास माणेकचंद रवाणी
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