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  लगाया हुआ हाथ ऊँचा उठा लिया और खुजलाता-खुजलाता चलने लगा--( खड़ा नहीं रहा किन्तु 

चलता रहा |) इतने में दरवाजा चला गया और फिर वह चक्कर में पड़ गया। उसी प्रकार यहाँ 

चैतन्यघनस्वरूप आत्मा, वह आनन्द का नगर है ; उसमें प्रविष्ट होने के लिये सम्यग्दर्शन और सच्ची 

समझरूपी दरवाजा है। अनादिकाल से संसारचक्र में परिभ्रमण करते हुए अँधे जीव को अर्थात्‌ 

अज्ञानी जीव को इस मनुष्य अवतार में सत्समागम से सच्ची समझ करके स्वरूपनगर में प्रविष्ट होने 

का समय आया और ज्ञानियों ने आत्मस्वरूप की सच्ची समझ का उपदेश देकर स्वरूपनगर में 

प्रविष्ट होने का द्वार बतलाया | अब, जहाँ सच्ची समझ करके स्वरूपनगर में प्रविष्ट होने का समय 

आया, वहाँ अज्ञानांध प्राणी सच्ची समझ करने के बदले, शरीर की खुजली में अर्थात्‌ इन्द्रियविषयों 

में और राग में ही या धर्म के नाम पर व्यवहार में ही लुब्ध होकर यह अवसर गँवा बैठता है, और 

मनुष्य अवतार को हार कर फिर चौरासी के चक्कर में भटकता है। मैं तो ज्ञान हूँ, मेरा आनंद मेरे 

स्वरूप में ही है;--इस प्रकार सच्ची समझ करके चैतन्यस्वरूप में प्रवेश करे तो आनन्द का अनुभव 

हो और इस भवश्रमण से छुटकारा हो । अज्ञानी जीव आनन्द के धाम--ऐसे स्वरूपनगर में प्रवेश 

नहीं करता-उसकी श्रद्धा ज्ञान नहीं करता और पुण्य से मेरा कल्याण हो जायेगा, अथवा अभी तो 

पर के कार्य कर दूँ, शरीर के कार्य कर दूँ--ऐसा मानकर मिथ्यात्व से अंध होकर यह अवसर गँवा 

देता है और चौरासी के चक्कर में ही परिभ्रमण करता है । चौरासी के चक्र में फिर अनन्तकाल में 

भी ऐसा अवसर मिलना दुर्लभ है । इसलिये ज्ञानी कहते हैं कि हे भाई ! यह अवसर प्राप्त करके अब 

तू सत्समागम से चैतन्यस्वरूप की समझ का मार्ग ले | चैतन्यस्वरूप आत्मा की सच्ची समझ करना 

ही अंतर की आनन्दस्वरूप नगरी में प्रवेश करने का द्वार है और वही इस भवश्रमण से छुटकारे का 

मार्ग है; इसके सिवा अन्य कोई मार्ग नहीं है । 
( वडाल ग्राय में पूज्य गुरुदेव के प्रवचन से: वीर सं. २४८० माघ शुक्ला ९ 1 

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

   



  

मुक्त जीव की वाणी में मुक्तिपंथ का उपदेश 
      

[शांतिनाथ प्रभु द्वारा किया गया शांति का उपदेश ] 

[3] 
मुक्त होनेवाले की ही बात 

भगवान की दिव्यध्वनि का आशय भव्य जीवों को मोक्षमार्ग में लगाने का है; इसलिये 

उसमें मुक्त होनेवाले की ही बात है। जो जीव स्वाश्रय करके मोक्षमार्ग प्रगट नहीं करता, उसके 

लिये वास्तव में भगवान का उपदेश है ही नहीं | जो जीव पराश्रय छोड़कर स्वाश्रय से मोक्षमार्ग 

प्रगट करता है, वही भगवान के उपदेश को समझा है और वास्तव में उसी के लिये भगवान का 

उपदेश है। 

अनादि से एक-एक समय करके चाहे जितने काल तक मलिनता का सेवन किया, तथापि 

आत्मा में तो मलिनता एक समय से अधिक गाढ़ नहीं हुई है । अशुद्धता का काल बढ़े तो उससे 

कहीं अनेक समय की अशुद्धता एकत्रित होकर उसकी पुष्टि हो जाये--ऐसा नहीं होता। जो 

अनंतकाल पूर्व सिद्ध हुए, उन आत्माओं के कम मलिनता थी; इसलिये वे सिद्ध हुए और जो 

वर्तमान में सिद्ध हों, उन आत्माओं को अधिक मलिनता थी; इसलिये वे पीछे सिद्ध हुए--ऐसा नहीं 

है। अशुद्धता का काल बढ़े तो उससे कहीं अशुद्धता की पुष्टि नहीं हो जाती, क्योंकि पहले समय 

की जो अशुद्धता थी, वह तो दूसरे समय अज्ञानी के भी दूर हो जाती है । पहले समय की अशुद्धता 

कहीं दूसरे समय में नहीं मिल जाती, दूसरे समय की अशुद्धता नवीन उत्पन्न होती है; इस प्रकार 

नई-नई अशुद्धता का काल बढ़ता है, किन्तु दो समय की अशुद्धता एकत्रित होकर एक समय की 

पर्याय में उसकी उग्रता की पुष्टि हो--ऐसा नहीं होता; और एक समय की पर्याय की अशुद्धता कहीं 

द्रव्य-गुण को अशुद्ध कर डाले--ऐसा भी नहीं होता | द्रव्य-गुण तो सर्व आत्माओं के त्रिकाल शुद्ध 

ही है, मात्र पर्याय में अशुद्धता है | भगवान की वाणी, द्रव्य-गुण-पर्याय का स्वरूप बतलाकर, द्रव्य 

के अवलम्बन से पर्याय की अशुद्धता का नाश करना बतलाती हैं । धर्मी जानता है कि मेरे त्रिकाल 

ध्रुव रहनेवाले पवित्र स्वभाव के निकट एक समय की पर्याय के विकार का जोर नहीं है; 

ध्रुवस्वभाव के सामर्थ्य की महत्ता के निकट रागादि विकार की महत्ता नहीं किन्तु तुच्छता है। इस 

प्रकार स्वभाव की महत्ता और विकार की तुच्छता भासित होने पर, ज्ञानी को उस विकार में से 

  

  

    

  

  

    

  

  

  

  

 



२२: आत्मधर्म : १२८ 
  

    आत्मबुद्धि छूट जाती है | स्वभावदृष्टि से मेरे आत्मा में विकार है ही नहीं; इसलिये मैं विकार का 

कर्ता नहीं हूँ; मैं तो ज्ञानस्वरूप हँ--इस प्रकार पहिचानकर विकाररहित स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान 

करना, वह धर्मी आत्मा का कार्य है, उसके द्वारा धर्मी जीव पहिचाना जाता है, और भगवान के 

उपदेश का भी यही तात्पर्य है । 

सर्वज्ञ भगवान ने दिव्यध्वनि में जो कहा, वही बात श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने समयसार में 

बतलाई है और वही यहाँ कही जाती है । जो जीव पात्र होकर यह बात समझेंगे, वे अवश्य ही 

अल्पकाल में मुक्त हो जायेंगे... और जो नहीं समझेंगे, वे तो अनादि काल से भटक ही रहे हैं, 

इसलिये उनकी क्या बात की जाये ? जगत में संसार, मोक्ष और मोक्ष का मार्ग--सब अनादि- 

अनन्त हैं, उसमें से एक का भी कभी सर्वथा अभाव नहीं होगा । हाँ, एक जीव अपने आत्मा में से 

संसार का अभाव करके मोक्षदशा प्रगट करता है, उसकी अपेक्षा से संसार का अंत और मोक्ष का 

आदि है| जो जीव चैतन्यतत्व को समझे, उसकी मुक्ति हो जाती है । यहाँ भटकने की बात ही नहीं 

है। भगवान की वाणी, जीवों को मोक्षमार्ग बतलानेवाली है;--दूसरी तरह से कहा जाये तो अनादि 

काल से जिस विपरीत भाव से संसार में भटका है, उसकी कुलाँट मारकर जो जीव, मोक्षमार्ग का 

सीधा भाव प्रगट करे, उसी ने भगवान की वाणी झेली है । 

अहो! चैतन्य की महिमा और धर्मात्मा की निर्मानता 

दिव्यध्वनि में निमित्तरूप ही ऐसे रजकण साधक अवस्था में ही बँधते हैं और उनका बंध 

होते समय जीव को बिल्कुल निर्मानता होती है; उसे अंतर में चैतन्य भगवान की महिमा भासित हुई 

है, इसलिये पर में कहीं अभिमान नहीं होता। मान के विकल्प को ज्ञानी अपना कार्य नहीं मानते । 

देखो, तीर्थंकर नामकर्म का बंध किसे होता है ?--अज्ञानी को नहीं बँधता । अज्ञानी तो चैतन्य की 
महिमा को चूककर प्रतिक्षण जगत के पदार्थों का अभिमान करता है। ज्ञानी अपने ज्ञाता-दूष्टा 

स्वभाव को जानते हैं और मान को अपना नहीं मानते | अपने चिदानंदस्वभाव के अतिरिक्त अन्य 

कहीं उन्हें स्वामित्व नहीं है; इसलिये जगत से मान लेने की भावना नहीं होती | अहो ! मेरे अनन्त 

चैतन्यस्वभाव का मान मेरे ही निकट है; जगत के पदार्थों में मेरा मान नहीं है; जगत में सर्वोत्कृष्ट 

बहुमान के योग्य मेरा आत्मा ही है, किसी पर के कारण मेरे आत्मा की महिमा नहीं है, मेरी महिमा 

अपने स्वभाव से ही है ।--इसप्रकार निजस्वभाव की महिमा के बल से मान का नाश होकर 

निर्मानता हो गई और निर्मल स्वरूप में समाते-समाते कुछ राग शेष रह गया, वहाँ उन धर्मात्मा को 
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ऐसा तीर्थंकर नामकर्म का बंध हो जाता है कि त्रिभुवन नाथ हो जाये और इन्द्र उनके चरणों में 

मस्तक झुकाये । जो मान माँगता है, उसे नहीं मिलता । अज्ञानी पर का अभिमान करता है और पर से 

अपना बड़प्पन मानता है, उसे तीर्थंकर नामकर्म का बंध नहीं होता | सच्चा मान तो अपने परिपूर्ण 

स्वभाव की भावना करने में ही है, ज्ञानी को चैतन्यस्वभाव की महिमा के निकट पर का अहंकार 

उड़ गया है, वे तीन लोक के नाथ होते हैं । 

धर्मात्मा का धर्मकर्तव्य 

“मेरे स्वभाव की ओर उन्मुख होकर जो पर्याय अभेद हुई, उसका मैं कर्ता हूँ और वह 

निर्मल पर्याय मेरा कर्म है; विकार वास्तव में मेरा कर्म नहीं है, तब फिर जड़ की क्रिया तो मेरा कर्म 

(कार्य) कहाँ से हो ? मैं चेतन्यस्वरूप आत्मा कर्ता और निर्मलपर्याय मेरा कर्म, उसका साधन भी 

मैं ही हूँ, संप्रदान नाम के साधन भी मैं ही हूँ, और अपादान तथा अधिकरण साधन भी मैं ही हूँ; 
परमार्थत: द्रव्यपर्याय की अभेदता में तो कर्ता-कर्मादि भेद के विकल्प भी नहीं हैं,--मैं एक 

अखण्ड ज्ञायक हूँ ।'--इसप्रकार धर्मी की दृष्टि अपने अभेद स्वभाव में पड़ी है, और उस दृष्टि में 

निर्मल-निर्मल पर्यायें होती जाती हैं, वह धर्मी का धर्मकर्तव्य है । आत्मा के धर्मकर्तव्य में बाहर का 

कोई साधन नहीं हैं । 
धर्मी और अधर्मी जीव की मान्यता में महान अन्तर 

धर्मी को शुभराग के समय देव-गुरु-शास्त्र के बहुमान का भाव आता है किन्तु उस समय 

भी उसे स्वभाव का बहुमान दूर नहीं होता; उसे भान है कि मुझे परपदार्थों के कारण यह शुभराग 

नहीं हुआ है, और दृष्टि में उसे राग का कर्तृत्व नहीं रहा है। पर्यायदृष्टिवाला अज्ञानी जीव, देव- 

गुरु-शास्त्रादि पर को देखकर उनके कारण बहुमान का भाव होना मानता है; देव-गुरु-शास्त्र 

अच्छे हैं, इसलिये मुझे उनके बहुमान का राग होता है--ऐसा मानकर वह राग करता है; इसलिये 

वह अपने स्वभाव का बहुमान चूक जाता है | उसे स्वभावदृष्टि न होने से वह राग को ही अपना 

स्वरूप मानकर उसका कर्ता होता है और उस राग को धर्म का साधन मानता है,--उसे भगवान ने 

मिथ्यादृष्टि कहा है । देव-गुरु-शास्त्र तो जगत में सदैव हैं; यदि उनके कारण राग होता हो तो सदैव 

राग होता ही रहे । पर के कारण मुझे राग होता है--ऐसा जिसने माना, उसके अभिप्राय में राग सदैव 

बना ही रहता है; पर से विमुख होकर उसे स्व में स्थिर होना नहीं रहता, यानी उसे धर्म नहीं होता। 

रागतो धर्मी को भी होता है, परन्तु वह जानता है कि यह राग मेरी पर्याय की कचास से होता है, मेरी 
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पर्याय में से अभी राग होने की योग्यता सर्वथा दूर नहीं हुई है; इसलिये राग होता है; पर के कारण 
राग होता नहीं है और मेरे स्वभाव में भी राग नहीं है; मेरा चिदानन्दस्वरूप रागरहित है, उसमें 

एकाग्रता से पर्याय की सबलता होने पर राग दूर हो जायेगा। इसप्रकार धर्मी को अपनी परिपूर्ण 

स्वभाव की ही भावना है, पर की या राग की भावना नहीं है । इसप्रकार धर्मी और अधर्मी जीव की 

मान्यता में महान अन्तर है। 
कल्याण का मार्ग 

शांतिनाथ भगवान की दिव्यध्वनि कहती है कि हे भाई ! तू भावना तो स्वभाव की ही कर । 

स्वभाव की भावना करने के लिये पहले यथार्थ वस्तुस्थिति का निर्णय कर । यथार्थ वस्तुस्थिति को 

जाने बिना मिथ्यात्वादिक भावों को ही अनादिकाल से भाया है, किन्तु चैतन्यस्वभाव के सन्मुख 

होकर सम्यक्‌दर्शनादि भावों का सेवन कभी नहीं किया है; यदि एक बार भी सम्यक्‌दर्शनादि भावों 

का सेवन करे तो अल्पकाल में मोक्ष हुए बिना न रहे । परद्वव्य मुझे लाभदायी है, अथवा परद्रव्य मेरे 

राग का कारण है और राग से मुझे धर्म होगा--ऐसी मान्यता मिथ्यात्वभाव की ही भावना है । यदि 

वास्तव में परवस्तु ही मेरे राग का कारण हो, तो परवस्तु ही राग की खानि हुई; और ऐसा होने से तो 

परवस्तु त्रिकाल होने के कारण राग त्रिकाल होता ही रहेगा, इसलिये राग दूर होकर कल्याण होने 

का प्रसंग ही नहीं रहेगा |--इसलिये अपना यह अभिप्राय छोड़ और ऐसा समझ कि पर के कारण 

राग नहीं होता किन्तु अपनी पर्याय के अपराध से ही राग होता है ।--और यदि राग से धर्म हो, तब 

तो आत्मा रागरूप ही सिद्ध हुआ, इसलिये उस मान्यता में भी राग को दूर कर के कल्याण होने का 

प्रसंग नहीं रहता ।--इसलिये हे जीव ! राग से धर्म होने की बुद्धि छोड़ और श्रुव चैतन्यस्वभाव की 

श्रद्धा कर | चैतन्यस्वभाव के अवलम्बन से ही सम्यग्दर्शनादि भाव प्रगट होते हैं--वही लाभ का 

कारण है और वही धर्म है--ऐसा तू समझ ।--यही तेरे कल्याण का मार्ग है। 
रागका कारण कौन है ? 

हे जीवो ! तुम्हारा चैतन्यस्वभाव सिद्धभगवान जैसा शुद्ध है । वह स्वभाव, राग का कारण 
नहीं है और कोई परवस्तु भी राग का कारण नहीं है--ऐसा वस्तुस्वरूप समझकर चैतन्यस्वभाव 

की भावना करो | इसे समझे बिना पाण्डित्य या त्यागीपना-सब ' अरण्यरोदन ' के समान मिथ्या है, 

उससे कदाचित्‌ पुण्यबंध होगा, किन्तु उसमें आत्मा की शरण नहीं है; उससे आत्मा का कल्याण या 

शांति नहीं होती | 
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ज्ञानी धर्मात्मा को पर्याय की निर्बलता से अल्प रागादि होते हैं, किन्तु वे चैतन्यस्वभाव की 

भावना छोड़कर कभी राग की भावना नहीं करते, यानी वे पर्याय के राग को द्रव्यस्वभाव में स्वीकार 

नहीं करते, और परवस्तु को राग का कारण नहीं मानते |--ऐसा होने से ज्ञानी के राग के पीछे 

अभिप्राय का बल टूट गया है, इसलिये वह राग अपंग हो गया है; चैतन्य की अधिकता में राग की 

अधिकता नहीं होती | जो जीव, राग के यथार्थ कारण को नहीं समझता और परद्र॒व्य को राग का 

कारण मानता है, उस अज्ञानी के तो राग के पीछे विपरीत अभिप्राय का बल होने से अनन्त राग है, 

चैतन्य की अधिकता का उसे भान नहीं है । यथार्थ वस्तुस्थिति के भान बिना अनंत राग दूर हो ही 
नहीं सकता | 

सर्वज्ञ भगवान की भक्ति का, जिनमंदिरादि की रचना का शुभराग हो, वह अलग बात है, 

किन्तु वहाँ समझना चाहिये कि इस राग का कारण वास्तव में भगवान या जिनमन्दिरादि परद्र॒व्य 

नहीं है । यदि वास्तव में वे ही राग के कारण हों तो सर्व जीवों को उस प्रकार का राग होना चाहिए 

और केवली को भी राग होना चाहिए |--लेकिन ऐसा नहीं होता, इसलिये परद्र॒व्य, राग का कारण 

नहीं है, किन्तु जिन जीवों की पर्याय में उस प्रकार का राग होने की योग्यता है, उन्हीं को वैसा राग है 

और वैसे राग के समय उन निमित्तों पर लक्ष जाता है। इस प्रकार अपनी पर्याय की योग्यता के 

अतिरिक्त अन्य कोई कारण है ही नहीं, अन्य जो भी कारण कहे जाते हों, वे सब मात्र उपचार से ही 

हैं--ऐसा समझना । 
' श्री महावीर भगवान की उपस्थिति के कारण गौतमस्वामी को राग था, और भगवान का 

निर्वाण होने से वह राग दूर हो गया'--यह मान्यता अज्ञानी की है। वास्तव में गौतमस्वामी को 

महावीर भगवान के कारण राग नहीं था, किन्तु उनकी अपनी उतनी निर्बलता से राग रहा था और 

सबलता से वह दूर हो गया। और अपने निर्वाण के समय भगवान ने गौतम स्वामी को दूर भेज 

दिया, और बाद में गौतम स्वामी ने विलाप किया;--यह बात भी कल्पित और मिथ्या है। अहो ! 

गौतम गणधर कौन हैं ! वे तो केवलज्ञान प्राप्त करने की तैयारीवाले महान संत हैं; उनके कहीं रुदन 

हो सकता है ? अनन्त आनन्द का धाम ऐसी मुक्ति के साधक मुनि परम प्रसन्न होते हैं, उनके कभी 
रुदन होता ही नहीं । और वह किसी के रुदन पर उपदेश देने के लिये जाता नहीं । 

दिव्यध्वनि में मुक्ति पथ का ढेंढ़ेरा 
दुंदुभिनाद के बीच भगवान की दिव्यध्वनि में ऐसी घोषणा हुई कि जगत में प्रत्येक द्रव्य 
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  स्वतंत्र हैं; उसके गुण स्वतंत्र हैं और उसकी पर्यायें भी स्वतंत्र हैं | द्रव्य-गुण-पर्याय की स्वतंत्रता 

समझकर, पर्याय अन्तर्मुख होकर अपने द्रव्य का आश्रय ले, वही मुक्ति का पंथ है; इसके अतिरिक्त 

कहीं बाह्य आश्रय से मुक्ति का पंथ नहीं है। सर्व मुनि और अरिहंत भगवंत इसी प्रकार मुक्ति को 

प्राप्त हुए और ऐसे ही मोक्षमार्ग का उन्होंने जगत को उपदेश दिया | जिस प्रकार भगवान, मोक्ष को 

प्राप्त हुये; उसी प्रकार उनकी वाणी में कथित मोक्षमार्ग समझकर जगत के जीव मोक्ष प्राप्त न 

करें--ऐसा नहीं हो सकता | द्रव्य-गुण-पर्याय की स्वतंत्रता समझने से निर्विकारी द्रव्य-गुण के 

आश्रय से पर्याय का विकार दूर होकर निर्मलानन्दी सदा सर्व समाधानरूप मुक्तदशा हो जाती है । जो 

समझकर स्वाश्रय करे, वह अवश्य मोक्ष प्राप्त करता है । जो समझे, उसकी बलिहारी है... न समझे 

उसकी यहाँ बात नहीं है । 

दिव्यध्वनि मुक्तजीव की वाणी है और उसका फल मुक्ति है। समवशरण में भगवान का 

उपदेश सुनकर उस काल अनेक जीव मुनि हुए... श्रावक हुए... धर्म को प्राप्त हुए | वर्तमान में भी 

उस वाणी के प्रवाह से जीव धर्म प्राप्त करते हैं और भविष्य में भी अनेक जीव धर्म प्राप्त 

करेंगे ।--इस प्रकार शान्तिनाथ भगवान का बतलाया हुआ शान्ति का मार्ग शाश्वत है | ७७ 

  

  

  

  

  

    

  

'हे नाथ! मैं आपके पदचिह्रों का अनुसरण 

करता चला आ रहा हूँ।' 
“'अहो नाथ |! अंतरशक्ति के अवलम्बन से आप सर्वज्ञ हुए और हमें वह मार्ग बतलाया | 

हे नाथ! आपकी प्रसन्नता से मैं भी आपके ही मार्ग पर चला आ रहा हूँ... हे भगवान! 

आपकी प्रसन्नता प्राप्त करके मैंने आत्मबोध प्राप्त किया... हे प्रभु ! मैं भी आपके पद-पद पर 

चलाआरहा हूँ... '! 

--अपने सर्वज्ञस्वभाव की प्रतीति करके भगवान के भक्त कहते हैं कि--' ' हे भगवान ! 

आप तो आत्मा के अतीन्द्रिय परम आनन्द के पूर्ण भोक्ता हो गये हैं और हमारे लिये भी आप 

थोड़ा प्रसाद रखते गये हैं... हे भगवान! आपकी प्रसन्नता से हमें भी आपके अतीन्द्रिय 

आनन्द का प्रसाद प्राप्त हुआ है |" [-- दीपोत्सवी प्रवचन से ] 

  

  

  

     



ATMADHARMA Regd. No. B. 4875 

  

  

  

    

    

परम पूज्य सद्गुरुदेव श्री कानजीस्वामी के आध्यात्मिक प्रवचनों का 

अपूर्व लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुस्तकों का-- 

अवश्य स्वाध्याय करें 
मूल में भूल ll) Were 2) 
श्री मुक्तिमार्ग l=) समयसार सटीक १०) 
श्री अनुभवप्रकाश ।।)  द्वादशानुप्रेक्षा (स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा ) 

श्री पंचमेरु आदि पूजा संग्रह 111) २) 
समयसार प्रवचन भाग २ ५।) भेदविज्ञानसार २) 
समयसार प्रवचन भाग ३ ४।।) अध्यात्म पाठ्संग्रह ५) 
प्रवचनसार ५) समयसार पद्यानुवाद |) 
अष्टपाहुड़ ६) निमित्तनैमित्तिक संबंध क्याहै ? >)॥) 
चिद्विलास १०) ौस्तोत्रत्रयी 7) 
आत्मावलोकन १) लघुजैन सिद्धान्त प्रवेशिका =) 
मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरण १।०) आत्मधर्म-मासिक लवाजम- ३) 

दसलक्षणधर्म Il) आत्मधर्म फाइल वर्ष १-२-३ 
जैन बालपोथी 1) ए-६-७-८-१० ३।।।) 

हिन्दी आत्मधर्म की फाईलें 
वर्ष १, २, ३, ५, ६, ७, ८, १० यह आठ फाईलें एक साथ लेनेवालों को ३०-०-० के बदले 

२०-०-० में दी जायेंगी। 

(डाकव्यय अतिरिक्त) मिलने का पता-- 

श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर टूस्ट 
ars (ANB)             

  

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