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है। आत्मा वर्ण-गंध-रस-स्पर्श से शून्य अमूर्तिक प्रदेशोंवाला है ।--ऐसा अमूर्तिक आत्मा इनर्द्रियों 

द्वारा दृष्टिगोचर नहीं होता किन्तु अतीन्द्रियज्ञान द्वारा ही अनुभव में आता है । 

यहाँ आचार्यदेव ने आत्मप्रदेशों को 'कर्मबंध के अभाव से व्यक्त किये गये '--ऐसा कहकर 
निर्मल पर्याय को भी साथ मिलाकर अमूर्तत्वशक्ति का वर्णन किया। इसप्रकार प्रत्येक शक्ति के 

साथ उस-उस शक्ति का निर्मल परिणमन भी बतलाते जाते हैं ।शक्ति को पहिचानकर उसका सेवन 

करने से उस शक्ति का निर्मल परिणमन होता है । 

मूर्त कर्म और शरीर के सम्बन्ध में विद्यमान होने पर भी, आत्मा कहीं मूर्त नहीं हो गया है; 
इस समय भी आत्मा अमूर्त स्वभावी ही है। भाई ! मूर्त ऐसे कर्म या शरीर तेरे अमूर्त आत्मा के साथ 

किंचित्‌ एकमेक नहीं हो गये हैं । अमूर्त ऐसा तेरा चैतन्य आत्मा और मूर्त ऐसे जड़ कर्म--दोनों 
एकक्षेत्र में होने पर भी, स्वभाव से सर्वथा पृथक्‌ हैं | सिद्धदशा में कर्म बंध का सर्वथा अभाव होने 
पर साक्षात्‌ अमूर्तपना प्रगट हुआ; वह बतलाकर आचार्यदेव कहते हैं कि ऐसा तेरा अमूर्त स्वभाव 

है।सिद्ध भगवन्तों को जो अमूर्तपना प्रगट हुआ, वह कहाँ से प्रगट हुआ है ?--पहले से ही आत्मा 
का अमूर्त स्वभाव था, वही प्रगट हुआ है। पहले आत्मा मूर्त था और फिर कर्म टलने से अमूर्त 

हुआ- ऐसा कुछ नहीं है । पर्याय में मूर्त के सम्बन्ध से आत्मा को मूर्त कहना, वह तो उपचार ही है, 
वास्तव में आत्मा कहीं मूर्त नहीं है । कर्मोपाधि की ओर न देखने से सहज आत्मप्रदेश अमूर्त हैं। 
आत्मा के अमूर्तपने का निर्णय करे तो मूर्तिक पदार्थों (शरीर-कर्मादि) के साथ एकत्वबुद्धि छूट 

जाये; और रागादि विकार यद्यपि अरूपी है, तथापि वह कर्म सम्बन्ध की अपेक्षा रखता है; इसलिये 

जहाँ कर्म का सम्बन्ध तोड़ दिया, वहाँ विकार के साथ की एकत्वबुद्धि भी छूट जाती है। अज्ञानी 
को ऐसा लगता है कि मेरा ज्ञान जड़ में चला जाता है, अथवा तो जड़ का रस (गुलाबजामुन का 

स्वाद आदि) मेरे ज्ञान में आ जाता है; किन्तु वास्तव में कहीं अमूर्तिक ज्ञान, मूर्त पदार्थ में नहीं चला 

जाता; और मूर्त पदार्थ का रस कहीं अमूर्तिक ज्ञान में नहीं आ जाता; किन्तु उस स्वाद आदि को 

जानने पर वहीं राग करके उसमें अटक जाता है और ज्ञान के वास्तविक स्वाद को भूल जाता 

है--भिन्न ज्ञान को भूल जाता है | इसप्रकार अज्ञान से उसे जड़ के साथ एकत्वपने की बुद्धि हो गई 

है। ज्ञानी तो जानते हैं कि--हमारा अमूर्तिक ज्ञान, जड़ से पृथक्‌ ही है और राग से भी पृथक्‌ है । 
मेरा ज्ञान तो अतीन्द्रिय आनन्द के स्वादवाला है । 

चेतन या जड़, अमूर्त या मूर्त--जैसी वस्तु हो, वैसे ही उसके गुण-पर्यायें होती हैं। आत्मा 
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  अमूर्तिक वस्तु है; वह द्रव्य अमूर्त, उसके सब गुण अमूर्त तथा उसकी पर्यायें भी अमूर्त हैं | जड़- 
पुद्गल मूर्त हैं; वह द्रव्य मूर्त, उसके गुण मूर्त तथा उसकी पर्यायें (कर्म, शरीरादि) भी मूर्त हैं। 

इसप्रकार अमूर्तिक और मूर्तिक दोनों वस्तुओं के द्र॒व्य-क्षेत्र-काल-भाव त्रिकाल भिन्न-भिन्न हैं। 
एकक्षेत्रावगाहीपना होने पर भी दोनों के प्रदेश भिन्न-भिन्न हैं। आत्मा के प्रदेश अमूर्तिक हैं और 
शरीर-कर्मादि के प्रदेश मूर्त हैं। आत्मा अमूर्तिक होने से उसका ज्ञान भी अमूर्त है; उसका 
सम्यग्दर्शन भी अमूर्त है, उसका आनन्द भी अमूर्त है--इसप्रकार अतीन्द्रियज्ञान का ही विषय होने 
का उसका स्वभाव है। ऐसे अमूर्त चिदानन्दस्वभाव की दृष्टि करने पर जहाँ उसके अवलम्बन से 

मूर्त कर्मादि समस्त पदार्थों के साथ का निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध टूटा, वहाँ साक्षात्‌ अमूर्त ऐसी 

सिद्धदशा हुए बिना नहीं रहती । 

प्रत्येक शक्ति का वर्णन करते हुए उस शक्ति की निर्मल पर्याय को तथा सम्पूर्ण आत्मद्र॒व्य 

को साथ ही साथ रखकर यह बात है | द्रव्य की दृष्टि से ही इन शक्तियों की यथार्थ पहिचान होती 

है; और इसप्रकार शक्ति की यथार्थ पहिचान होने से उसकी निर्मल पर्याय होती है ।--इसप्रकार 

द्रव्य, गुण और निर्मलपर्याय की संधि है । कोई कहे कि द्रव्य-गुण को माना किन्तु निर्मल पर्याय 

नहीं हुई; तो ऐसा होता ही नहीं, उसने वास्तव में द्रव्य-गुण को माना ही नहीं है । निर्मल पर्याय के 

बिना द्रव्य-गुण को माना किसने ?--माननेवाली तो पर्याय ही है। जो पर्याय, द्र॒व्योन्मुख होकर 

द्रव्य को मानती है, वह तो द्रव्य के साथ अभेद्‌ हुई निर्मल पर्याय ही है । 
यहाँ अमूर्तत्वशक्ति में भी 'कर्मबंध के अभाव से व्यक्त किये गये...आत्मप्रदेश '--ऐसा 

कहकर शक्ति की निर्मल पर्याय बतलाई है; तथा पहले संसारदशा में कर्मबंध निमित्तरूप से 

है--ऐसा भी बतलाया है। आत्मा को संसार पर्याय है और उसके निमित्तरूप कर्म का सम्बन्ध भी 

है--उसका अस्वीकार करनेवाला उसके अभाव का प्रयत्न नहीं करेगा । यदि जीव अवस्था की 

अशुद्धता को तथा उसके निमित्त को यथावत्‌ जान ले तथा अपनी शुद्धशक्ति को पहिचान ले, तभी 

शुद्धशक्ति का अवलम्बन करके पर्याय में से अशुद्धता दूर करके शुद्धता प्रगट करे | आत्मा को कर्मों 

का सम्बन्ध तो कृत्रिम-उपाधिरूप है, और कर्मबंध के अभाव से व्यक्त हुए आत्मप्रदेश सहज 

स्वाभाविक हैं | ऐसे सहज आत्मप्रदेशोंरूप अमूर्तिकपना है--वह आत्मा का त्रिकाल स्वभाव है; 
इसलिये आत्मा त्रिकाल वर्ण-गंध-रस-स्पर्शरहित है । 

हे भाई ! यह शरीर तो जड़-मूर्तिक है, वर्ण-गंध-रस-स्पर्शवाला है, वह तेरा नहीं है; तू तो 
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चैतन्यस्वरूप-अमूर्त है; वर्ण-गंध-रस-स्पर्शरहित है । तेरे अमूर्त आत्मप्रदेशों में शरीर-मन-वाणी 

अथवा राग-द्वेष नहीं भरे हैं, किन्तु ज्ञान-श्रद्धा-सुख-वीर्य आदि अनंत शक्तियाँ भरी हैं। 
जिसप्रकार गुड़ में मिठास भरी है किन्तु कहीं उसमें कड़वाहट नहीं भरी है; उसीप्रकार आत्मा में 

ज्ञानादि अनंत शक्तियाँ भरी हैं, किन्तु विकार नहीं भरा है । विकार तो ऊपरी भाव है, अंतर के गहरे 
स्वभाव में विकार नहीं है। आत्मा की स्वभावशक्ति को पकड़कर उसके आनन्द के अनुभव में 

लीन रहने से आहार की ओर वृत्ति ही न जाये, उसका नाम उपवास है और ऐसा तप, वह धर्म है। 

“आत्मा आहार लेता है--वह उसने छोड़ दिया, उसके नाम उपवास '--ऐसा अज्ञानी मानते हैं। 

किन्तु भाई ! आत्मा तो अमूर्त है, वह मूर्तिक आहार-को ग्रहण नहीं करता और न छोड़ता ही है। 
आत्मा के कहीं हाथ-पैर नहीं हैं कि वह मूर्तिक वस्तु को ग्रहण करे अथवा छोड़े ! 

आत्मा को वर्तमान पर्याय से देखने पर उसे कर्म का सम्बन्ध तथा रागादि भावबंध है; किन्तु 

वह वास्तव में आत्मा नहीं है, क्योंकि उसके आश्रय से आत्मा का हित नहीं होता | आत्मा तो अपनी 

त्रिकाली शक्तियों का पिण्ड है, उसके आश्रय से विकार की उत्पत्ति नहीं होती | आत्मा की कोई 

शक्ति विकार की उत्पादक नहीं है । 

प्रश्न : यदि आत्मा की कोई शक्ति विकार की उत्पादक नहीं है तो विकार क्यों उत्पन्न होता है ? 

उत्तर: यदि आत्मा कौ त्रिकाली शक्ति, विकार की उत्पादक हो तो विकार कभी दूर हो ही 

नहीं सकता परन्तु शक्ति तो त्रिकाल स्थायी रहकर विकार दूर हो जाता है, इसलिये विकार वास्तव 

में शक्ति का परिणमन नहीं है। शक्ति का आश्रय न करके परद्रव्य का आश्रय किया; इसलिये 

विकार की उत्पत्ति हुई, इसलिये उस समय का पराश्रयभाव स्वयं ही विकार का उत्पादक है | शुद्ध 

उपादानरूप शक्ति के आश्रय से विकार नहीं होता; इसलिये शक्ति, विकार की उत्पादक नहीं 

है |-इसप्रकार जो आत्मा के स्वभाव के साथ एकता करे, उसी को (निर्मल पर्याय को ही) यहाँ 

आत्मा की पर्याय माना है, जो पर्याय, आत्मा के साथ एकता न करे उसे (--मलिन पर्याय को) 

वास्तव में आत्मा की पर्याय मानते ही नहीं | यद्यपि वह होती है आत्मा में; किन्तु आत्मा के शुद्ध 

स्वभाव की मुख्यता में वह अभाव-समान ही है । 

अपनी पर्याय में अशुद्धता है, उसे यदि स्वीकार ही न करे तो दूर करने का उद्यम कैसे 

करेगा ? और यदि उतना ही अपने को मान ले तो भी उसे टालने का उद्यम कहाँ से करेगा ? मेरे 

त्रिकाली स्वभाव में यह अशुद्धता नहीं है--ऐसा जानकर शुद्ध स्वभाव का आदर करने से अशुद्धता 
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का अभाव होकर शुद्ध सिद्धपद प्रगट होता है। अभी तो अमूर्त आत्मा की श्रद्धा करने से जो भी 
इन्कार करे और मूर्त कर्मवाला ही आत्मा को माने तो उसे सिद्धपद कहाँ से प्रगट होगा ? 

आत्मा की पर्याय में विकार है, कर्म का सम्बन्ध है--उसका स्वीकार, वह व्यवहार है; 

और आत्मा त्रिकाली शक्ति से परिपूर्ण है, शुद्ध है, उसमें विकार या बंध नहीं है--ऐसे 

आत्मस्वभाव का स्वीकार, सो निश्चय है | वहाँ जो जीव अकेले व्यवहार का ही स्वीकार करके 

उसके आश्रय में रुकता है, वह तो मिथ्यादृष्टि-अधर्मी है । जो जीव शुद्ध आत्मस्वभाव को दृष्टि में 

लेकर उसका आश्रय करता है, वह सम्यग्दृष्टि- धर्मात्मा है; उसे शुद्ध द्रव्य के आश्रय से पर्याय भी 

निर्मल होती जाती है और कर्म के साथ का निमित्त सम्बन्ध छूटता जाता है । 

मूर्त कर्म के अभावरूप अमूर्तशक्ति आत्मा में त्रिकाल है, किन्तु कर्म के साथ सम्बन्ध बना 

रखे, ऐसी कोई शक्ति आत्मा में नहीं है । कर्म के साथ सम्बन्ध बाँधे--ऐसी योग्यता एक समयपर्यत 

विकार की है; किन्तु आत्मा की शुद्ध शक्ति की दृष्टि में तो उसका भी अभाव है । 

आत्मा अमूर्त धर्मवाला है, इसलिये किसी मूर्त की (शरीरादि की) सहायता से उसे धर्म 

हो--ऐसा वह नहीं है । इन्द्रियाँ भी मूर्त हैं, वे अमूर्त आत्मा के धर्म में सहायक नहीं है; आत्मा का 
ज्ञानानन्दस्वभाव अमूर्त-अतीन्द्रिय है; उस स्वभाव के अवलम्बन से ही धर्म होता है। आत्मा में 

ऐसी निर्मल शक्तियाँ तो त्रिकाल हैं ही; किन्तु स्वयं अपनी शक्ति का सेवन नहीं करता, इसलिये वह 

शक्ति उछलती नहीं है--निर्मलतारूप परिणमित नहीं होती । पर्याय को अंतर्मुख करके यदि शक्ति 

का सेवन करे तो वह शक्ति पर्याय में भी निर्मलतारूप से उछले--उसका नाम धर्म है। अपनी 

वर्तमान पर्याय को स्वभावोन्मुख न करके, परोन्मुख करे तो वह मलिन होती है अर्थात्‌ अधर्म होती 

है; और अपनी वर्तमान पर्याय को अपने त्रिकाली स्वभाव की ओर उनन्‍्मुख करने से वह निर्मल 

होती है और मूर्त कर्म के साथ का सम्बन्ध टूटकर साक्षात्‌ सिद्धदशा प्रगट होती है; वहाँ आत्मा की 
अमूर्त शक्ति शुद्धरूप से परिणमित हो जाती है ।ऐसा अनंत शक्तिवान ज्ञानस्वभावी आत्मा की श्रद्धा 

का फल है। 

--यहाँ २०वीं अमूर्तत्व शक्ति का वर्णन पूरा हुआ। 
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आत्मा की प्रभुता बतलाकर संत उत्साहित करते हैं 

अरे जीव! तू डर मत... अकुला मत... 
उलल्‍लसित होकर अपनी शक्ति को उछाल! 

सिद्ध और अरिहंत भगवान में जैसी सर्वज्ञता, जैसी प्रभुता, जैसा अतीन्द्रिय आनन्द और 

जैसा आत्मवीर्य है, वैसी ही सर्वज्ञता, प्रभुता, आनन्द तथा वीर्य की शक्ति इस आत्मा में भी 

विद्यमान है--वह यहाँ आचार्यदेव बतलाते हैं | 

भाई ! एक बार हर्षित तो हो कि अहो ! मेरा आत्मा ऐसा ! | ज्ञान-आनन्द की परिपूर्ण शक्ति 

मेरे आत्मा में विद्यमान है, मेरे आत्मा की शक्ति नष्ट नहीं हुई । ' ओरे रे ! मैं दब गया... विकारी हो 

गया... अब कैसे मेरा मस्तक ऊँचा SMT... | FIT WHR SX A... AHS Aa... SAT 

(हतोत्साह) न हो.... एक बार स्वभाव का हर्ष ला... उत्साह ला.... उसकी महिमा लाकर अपनी 

शक्ति को उछाल ! 

अहो ! आनन्द का समुद्र अपने अंतर में उछल रहा है, उसे तो जीव देखता नहीं है और 

तिनके के समान तुच्छ विकार को ही देखता है ! अरे जीवो ! इधर अंतर में दृष्टि डालकर समुद्र को 

देखो... चैतन्य समुद्र में डुबकी मारो | | 

आनन्द का सागर अंतर में है, उसे भूलकर अज्ञानी तो बाह्य में क्षणिक पुण्य का वैभव 

देखता है और उसी में सुख मानकर मूर्च्छित हो जाता है; तथा किंचित्‌ प्रतिकूलता देखे, वहाँ दुःख 

में मूच्छित हो जाता है; किन्तु परम महिमावंत अपने आनन्दस्वभाव को नहीं देखता। ज्ञानी तो 

जानता है कि मैं स्वयं ही आनन्दस्वभाव से परिपूर्ण हूँ; कहीं बाह्य में मेरा आनन्द नहीं है, अथवा 

अपने आनन्द के लिये किसी बाह्य पदार्थ की मुझे आवश्यकता नहीं है। ऐसा भान होने से ज्ञानी 

बाह्य में--पुण्य-पाप के वैभव में मूच्छित नहीं होते या उलझते नहीं हैं ।पुण्य का वैभव आ मिले तो 

वहाँ ज्ञानी कहते हैं कि अरे पुण्य! रहने दे... अब हमें ऊपरी ठाटबाट नहीं देखना है... हम तो 

सादि-अनंत अपने आनन्द को ही देखना चाहते हैं। अपने आत्मा के अतीन्द्रिय आनन्द के 

अतिरिक्त दूसरा कुछ भी हमें प्रिय नहीं है । हमारा आनन्द अपने आत्मा में ही है; इस पुण्य के ठाट में 
कहीं हमारा आनन्द नहीं है | पुण्य का ठाट हमें आनन्द देने में समर्थ नहीं है, और प्रतिकूलता के 
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समूह हमारे उस आनन्द को लूट नहीं सकते |--ऐसी ज्ञानी की अंतर कथा होती है । उसे स्वसंवेदन 

प्रत्यक्ष से अपने आनन्द का वेदन हुआ है। आत्मा का ऐसा अचिंत्य स्वभाव है कि वह स्वसंवेदन 

प्रत्यक्ष से ही ज्ञात होता है; ' स्वयं प्रत्यक्ष ' हो, ऐसा आत्मा का स्वभाव है । स्वयं प्रत्यक्ष स्वभाव की 

पूर्णता में परोक्षपना अथवा क्रम रहे, ऐसा स्वभाव नहीं है, तथा स्वयं प्रत्यक्ष आत्मा में विकल्प- 

राग-विकार या निमित्त की उपाधि प्रविष्ट हो जाये--ऐसा भी नहीं है, अर्थात्‌ व्यवहार के 

अवलम्बन से आत्मा का संवेदन हो, ऐसा नहीं होता | बीच में पर की ओर राग की ओट निकाल 

कर, अपने चिन्मात्र एकाकार स्वभाव का ही सीधा स्पर्श करने से आत्मा का स्वसंवेदन होता है, 

इसके अतिरिक्त अन्य किसी उपाय से आनन्दस्वरूप भगवान आत्मा का वेदन नहीं होता | 

अहो ! ऐसा स्वसंवेदन स्वभाव चैतन्य भगवान आत्मा स्वयं विराजमान है, किन्तु अपनी 

ओर न देखकर विकार की ओर ही देखता है; इसलिये विकार का ही वेदन होता है । यदि अंतर में 

अपने चिदानन्दस्वरूप को देखे तो आनन्द का वेदन हो और विकार का वेदन दूर हो जाय । 

संत, आत्मा की ऐसी प्रगट महिमा बतलाते हैं; इस अचिन्त्य महिमा को लक्ष में लेकर एक 

बार भी यदि अंतर से उछलकर उसका बहुमान करे तो संसार से बेड़ा पार हो जाये । चैतन्यस्वभाव 

का बहुमान करने से अल्पकाल में ही उसका स्वसंवेदन होकर मुक्ति हुए बिना नहीं रहेगी । वस्तु में 

परिपूर्ण ज्ञान-आनन्द की शक्ति भरी है, उसे पहिचानकर, उस ओर उन्मुख होकर वह पर्याय में 

प्रगट करना है। अरे जीव ! एक बार अन्य सब भूल जा, और अपनी निज शक्ति को सँभाल ! पर्याय 

में संसार है, उसे भूल जा और मुख्य स्वभावरूप निज शक्ति की ओर देख, तो उसमें संसार है ही 
नहीं | चैतन्यशक्ति में संसार था ही नहीं, है ही नहीं, और होगा ही नहीं ।--लो यह है मोक्ष--ऐसे 

स्वभाव की दृष्टि से आत्मा मुक्त ही है । इसलिये एक बार अन्य सब लक्ष में से छोड़ दे और ऐसे 

चिदानन्दस्वभाव में लक्ष को एकाग्र कर तो तुझे मोक्ष की शंका नहीं रहेगी; अल्पकाल में अवश्य 

मुक्ति प्राप्त हो जायेगी । 

[४७ शक्तियों पर पूज्य गुरुदेव के प्रवचन से | 
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लक्षपूर्वक पक्ष 
ज्ञानस्वरूपी आत्मा अकेला शांत निर्दोष है, उसकी दृष्टि बिना अन्य लाख प्रकार से 

भी कल्याण नहीं होता। 

जिससे कल्याण होता है--ऐसे अपने आत्मस्वभाव का लक्ष करके उसका पक्ष जीव 

ने कभी किया नहीं है... और जिसके आश्रय से कल्याण नहीं है--ऐसे रागादि व्यवहार का 

पक्ष कभी छोड़ा नहीं है । 

इसलिये संत कहते हैं कि-- 

हे भव्य | यदि तुझे अपना हित करना हो तो उस व्यवहार का पक्ष छोड़ दे... और 

अपने आत्म-स्वभाव को लक्ष में लेकर उसका पक्ष कर... उसके आश्रय से तेरा कल्याण 

होगा। 

  

RL RRR RE 

आत्मा की महिमा सुनते ही आत्मार्थी के अंतर में उतर जाती है कि अहो ! मुझे ऐसी 

चैतन्य वस्तु ही अवलंबन करने योग्य है..... अंतर में ऐसा लक्ष बँध जाये-- अर्थात्‌ ज्ञान के 

निर्णय में एक ही प्रकार आ जाये कि अहा ! यह एक ही मेरा अवलंबन है। जहाँ अंतरंग- 

लक्षपूर्वक ऐसा पक्ष हो, वहाँ प्रयत्त की दिशा स्वभाव की ओर ढले बिना नहीं रहती.... 

अर्थात्‌ आत्मा के आश्रय से अल्प काल में उसे सम्यग्दर्शन होता ही है । 

[--समयसार गाथा ११ के प्रवचन से ] 
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परमपूज्य श्री कानजी स्वामी के आध्यात्मिक वचनों का अपूर्व 

लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुस्तकों का-- 

अवश्य स्वाध्याय करें 
मूल में भूल Il) ज्ञानस्वभाव ज्ञेयस्वभाव २॥) 
श्री मुक्तिमार्ग I=) Were RIK 

श्री अनुभवप्रकाश ॥) 6 द्वादशानुप्रेक्षा (स्वामि कार्तिकेयानुप्रेक्षा) २) 
श्री पंचमेरु आदि पूजासंग्रह ।॥।). जैनतीर्थपूजा पाठ संग्रह 
समयसार प्रवचन भाग २ 4 I) कपड़े की जिल्‍्द 8 iF) 
समयसार प्रवचन भाग ३ % IN) भेदविज्ञानसार २) 
प्रवचनसार ५) अध्यात्मपाठ्संग्रह ५) 
EWES ३). समयसार पद्मानुवाद |) 

चिद्विलास १०). निमित्तनैमित्तिकसंबंध क्या है ? =) 
आत्मावलोकन १) €ृ़स्तोत्रत्रयी ॥) 
मोक्षमार्ग-प्रकाशक की किरणें प्र». १०). लघु जैन सिद्धांत प्रवेशिका =) 

द्वितीय भाग २) *आत्मधर्म मासिक लवाजम- ३) 
जैन सिद्धांत प्रश्नोत्तरमाला प्र० ॥-) आत्मधर्म फाइलें १-२-३-५- 

द्वितीय भाग IK) ६-७-८-१० वर्ष 3111) 
जैन बालपोथी |). शासन प्रभाव =) 

हिन्दी आत्मधर्म की फाइलें 
वर्ष १, २, ३, ५, ६, ७,, ८, १० यह आठ फाइलें एक साथ 
लेने वालों को ३०-०-० के बदले २०-०-० में दी जायेंगी। 

wat मिलने का कर 
अतिरिक्त स्वाध्याय ate [डाकव्यय ] सोनगढ़ ( सौराष्ट्र)             
  

मुद्रक--नेमीचन्द बाकलीवाल, कमल प्रिन्टर्स, मदनगंज ( किशनगढ़ ) 

प्रकाशक-- श्री जैन स्वाध्याय मंदिर टूस्ट के लिये--नेमीचन्द बाकलीवाल।
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