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a 

आत्मार्थी की अभिलाषा 
EI IARI REE 

जिसे आत्मा की सच्ची अभिलाषा जागृत हो... आत्मा की सच्ची गरज हो... उस जीव की 

दशा कैसी होती है ? उसे समझाते हुए एकबार पूज्य गुरुदेव ने कहा थाकि-- 

  

  

    

  आत्मार्थी को सम्यग्दर्शन से पूर्व स्वभाव समझने की इतनी तीत्र रुचि होती है कि श्रीगुरु के 

निकट स्वभाव का श्रवण करते ही उसे ग्रहण करके आत्मा में प्रविष्ट हो जाता है... आत्मा में 

परिणमित हो जाता है !... अहो ! श्रीगुरु ने मेरा ऐसा स्वभाव बतलाया !... इसप्रकार गुरु का उपदेश 

उसके आत्मा को स्पर्श कर लेता है । 

जिसप्रकार कोरे घड़े पर पानी की बूँद गिरते ही वह चूस लेता है, अथवा दहकता हुआ 

लाल लोहा, पानी की बूँद को चूस लेता है, उसीप्रकार दुःख से अतिसंतप्त आत्मार्थी जीव, श्रीगुरु 

का उपदेश मिलते ही उसे चूस लेता है अर्थात्‌ उसे तुरन्त ही आत्मा में परिणमित कर लेता है । 
  

आत्मार्थी को स्वभाव की जिज्ञासा और आकांक्षा इतनी उग्र होती है कि 'स्वभाव' का 

श्रवण करते ही वह एकदम हृदय में उतर जाता है... अरे | 'स्वभाव' कहकर ज्ञानी क्या बतलाना 

चाहते हैं ?--वही मुझे ग्रहण करना है... इसप्रकार रोम-रोम में स्वभाव का उत्साह जागृत होता है 

और वीर्य का वेग स्वभाव की ओर ढल जाता है । ऐसा पुरुषार्थ जागृत होता है कि स्वभाव को प्राप्त 

कर ही लेते हैं... जबतक उसकी प्राप्ति न हो, तबतक चैन नहीं पड़ता |--ऐसी दशा हो, तब आत्मा 

की सच्ची अभिलाषा कही जाती है । 
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“एकबार आनन्दस्वरूप में डुबकी लगा' 

  

  [डोंगरगढ़ पूज्य गुरुदेव का प्रवचन | 

(ता० ८-४-५९ ) 

[ डोंगरगढ़ के सेठ श्री भागचन्दजी साहब तथा अन्य सज्जनों के विनप्र आग्रहवश पूज्य 

गुरुदेव डोंगरगढ़ पधारे थे; उस समय का प्रवचन ] 

इस “पद्मनन्दि पंचविंशतिका ' शास्त्र की रचना पद्दानन्दि नाम के दिगम्बर वनवासी संत ने 

की है। आत्मानन्द के ज्वार में झूलते-झूलते उन्होंने इस शास्त्र की रचना की है । जिसप्रकार समुद्र 

में ज्वार आता है, वह बाहर की वर्षा से या नदियों के जल से नहीं आता; समुद्र के स्वयं उछलने से 

ज्वार आता है; उसीप्रकार ज्ञान और आनन्द का समुद्र भगवान आत्मा स्वयं अंतर्मुख होने पर 

स्वानुभव के द्वारा उसमें आनन्द का ज्वार आता है; किसी बाह्य साधन से या राग से उसमें आनन्द 

का ज्वार नहीं आता। 

यह चैतन्यज्योति आत्मा तन-मन-वचन से भिन्न है; उसका अनुभव तन-मन-वचन से 

नहीं होता; किन्तु अंतर्मुख होकर स्वानुभव से ही वह ज्ञात होता है, अर्थात्‌ यह स्वानुभवगम्य है । 

भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेव कहते हैं कि--अहा, प्रत्येक जीव सर्वज्ञस्वभावी है; किन्तु 

स्वयं अपने सर्वज्ञस्वभाव को भूलकर अपने को पामर-अल्पज्ञ मान लिया है, इसलिये संसार में 

भटक रहा है। सर्वज्ञस्यभभाव की प्रतीति-ज्ञान-अनुभव के बिना मात्र राग जितना 

मानकर--शुभराग को भला मानकर जीव ने अनंतबार शुभभाव से ब्रत-तप किये हैं, किन्तु 

आत्मज्ञान के अभाव के कारण उसके संसार भ्रमण का अंत नहीं आया | जीव ने अनंतकाल में एक 

क्षण भी आत्मज्ञान नहीं किया; इसलिये कहते हैं कि-- 

'मुनित्रत धार अनंत बार ग्रीवक उपजायो। 

पै निज आतम ज्ञान बिना सुख लेश न पायो॥' 

  

  

  

  

  

  

    

  

(-छहढाला) 

जीव ने पूर्व अनंतकाल में आत्मज्ञान नहीं किया; तथापि जो जीव पात्र होकर आत्मज्ञान 

करना चाहे, उसे क्षणमात्र में होता है । आठ वर्ष के बालक को या सिंहादि तिय॑चों को भी आत्मज्ञान 
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होता है। अरे | नर्क की अनंत प्रतिकूलता के बीच पड़े हुए जीवों को भी आत्मज्ञान हो सकता है । 

इससमय विदेहक्षेत्र में सीमंधरादि बीस तीर्थंकर भगवान साक्षात्‌ विराजमान हैं; उनकी धर्मसभा में 

आठ-आउठ वर्ष के राजकुमार तथा शेर, चीता आदि अनेक जीव आत्मज्ञान प्राप्त करते हैं । 

उस आत्मज्ञान का साधन क्याहै ? क्या भगवान की वाणी उसका साधन है ? नहीं ५: तजास्तव 

में भगवान की वाणी आत्मज्ञान का साधन नहीं है; यदि वाणी साधन हो तो उसे श्रवण करनेवाले 

सभी श्रोताओं को आत्मज्ञान हो जाना चाहिये। आत्मज्ञान का सच्चा साधन अपना आत्मा ही है; 

जिसने अंतर्मुख होकर आत्मा का अवलम्बन लिया, उसने अपने आत्मा को ही सम्यकृज्ञान का 

साधन बनाया। 

यह चिदानन्दस्वरूप आत्मा अरूपी है और वचन तो रूपी हैं; वे रूपी-वचन, अरूपी 

आत्मा का स्पर्श भी नहीं करते; इसलिये उन वचनों के अवलम्बन से आत्मा अनुभव में नहीं आता। 

वचन और विकल्पों से पार होकर सीधे आत्मा के अवलम्बन से ही आत्मा का अनुभव होता है; 

इसलिये वह मात्र स्वानुभयगम्भ्य है। आचार्यदेव कहते हैं कि--हमें चैतन्यस्वरूप के कथन का 

विकल्प उठा है और वचन निकलते हैं; किन्तु वे वचन, आत्मा को स्पर्श नहीं करते; उन वचनों 

द्वारा आत्मा ज्ञात नहीं होता; इसलिये तुम वचनों का अवलम्बन न लेकर, वचन का वाच्य जो शुद्ध - 

चैतन्यस्वरूप है, उसे लक्ष में लेकर उसी का अवलम्बन करना | क्योंकि-- 

'जे पद श्री सर्वज्ञे दीहूँ ज्ञान माँ, 
कही शकया नहिं ते पण श्री भगवान जो... 

तेह स्वरूपने अन्य वाणी तो शुं कहे? 

अनुभवगोचर मात्र रह्ूं ते ज्ञान जो...' 
अहो, इस स्वानुभवगम्य चैतन्यपद को वचन द्वारा किसप्रकार कहें ! वचन से चाहे जितना 

कहा जाये; किन्तु जबतक वचन से विमुख होकर (उसका अवलम्बन छोड़कर ) स्वभावोन्मुख न 

हो, तब तक आत्मा ज्ञात नहीं होता। समयसार के मंगलाचरण में भी आचार्यदेव कहते हैं कि 

स्वानुभूति से प्रकाशमान ऐसे 'समयसार ' को (शुद्ध आत्मा को ) मैं नमस्कार करता हूँ: -- 

“नमः समयसाराय स्वानुभूत्या चकासते ' 
‘THAR अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा अर्थात्‌ सारभूत आत्मा। राग तो असार है, वह कहीं सार 

नहीं है; मन-वाणी-देह तो जड़ है, वह भी कहीं सार नहीं है। जड़ से भिन्न और राग से पार तथा 
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    शुद्ध चिदानन्दरूप आत्मा है, वही सारभूत है--ऐसा सारभूत आत्मा स्वानुभवगम्य है। इसप्रकार 

स्वानुभवगम्य आत्मा को जानकर, उसे नमस्काररूप मंगलाचरण किया है। मैं शुद्ध आत्मा को 

नमता हूँ; इसका अर्थ यह हुआ कि मैं राग को नहीं नमता; राग की ओर नहीं ढलता; राग का आदर 
नहीं करता; राग करते-करते उसके अवलम्बन से हित हो जायेगा--ऐसा नहीं मानता । राग से पार 

होकर अंतर में शुद्ध चिदानन्द आत्मा की ओर उन्मुख होता हूँ, उसमें ढलता हूँ, उसका आदर करता 
हूँ--इसका नाम “नमः समयसाराय ' है ।--इसप्रकार जिसने एक बार भी शुद्ध आत्मा को नमस्कार 

किया, उसके भवश्रमण का अन्त आगया। 

आत्मा में स्वभाव से ही सर्वज्ञता और पूर्ण आनन्द की शक्ति (लैंडी पीपल में चरपराहट की 

भाँति) भरी है; उसी में से वह प्रगट होती है । जिसमें जो स्वभाव हो, उसी में से वह प्रगट होता है; 
जो न हो, वह कभी प्रगट नहीं हो सकता | जड़ में कभी ज्ञान या सुख है ही नहीं; तो उससे आत्मा 

को ज्ञान या सुख कैसे प्राप्त होगा ? ज्ञान और सुख तो आत्मा का स्वतःस्वभाव है; किन्तु स्वयं अपने 

स्वभाव की संगति छोड़कर जड़ का संयोग किया, इसलिये उसे अपने सुख का अनुभव नहीं होता; 

उसमें जीव का अपना ही दोष है; कर्म ने उसे नहीं रोका है; क्योंकि-- 

करम बिचारे कौन, भूल मेरी अधिकाई, 

अग्नि सहै घनघात लोह की संगत पाई॥ 

अकेली अग्नि पर कोई घन नहीं मारता, किन्तु अग्नि ने स्वयं लोहे का संसर्ग किया, 

इसलिये उस पर घन की चोटें पड़ती हैं | उसीप्रकार चैतन्यज्योति आत्मा यदि स्वयं अकेला अपने 

स्वभाव में रहे तो उसे दुःख नहीं होता, किन्तु अपने स्वाभाविक सुख का वेदन होता है । स्वयं अपने 

स्वभाव का संग छोड़कर पर का संग किया, इसलिये जीव स्वयं अपने अज्ञानभाव से दुःखी होता 

है; कर्म बेचारा उसका क्‍या कर सकता है ? लेकिन जीव को अपनी भूल कर्म पर डाल देने की 

आदत पड़ गई है। अरे, क्षणिक पर्याय में स्वयं स्वतंत्ररूप से दोष करता है--उसे भी जो स्वीकार 

नहीं करता, वह जीव अनंत गुणों से स्वतंत्र ऐसे शुद्ध चिदानन्दस्वरूप को कैसे स्वीकार करेगा ? 

शुद्ध चिदानन्दस्वरूप आत्मा विकार से भी पार स्वानुभवगम्य है| वह चैतन्यमूर्ति भगवान आत्मा 
भव दुःख से आपकी रक्षा करे |--इसप्रकार आशीर्वादात्मक वचन कहकर आचार्यदेव अपूर्व 

मंगलाचरण करते हैं । 

अरे जीव ! तेरे स्वभाव में ही सुख है; यह बात लक्ष में लेकर एक बार तू उसके अनुभव का 
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प्रयत्न तो कर... शरीरादि की ममता छोड़कर एकबार आनन्द सागर में मग्न हो... तो उस आनन्द 

सागर में मग्नता से तुझे अपना चैतन्य तेज प्रगट अनुभव में आयेगा | जिसप्रकार धूल से निकलकर 

स्वच्छ सरोवर में प्रवेश करने से शांति का वेदन होता है; उसीप्रकार समस्त बाह्य पदार्थों की ममता 

छोड़कर (-उन्हें अपने से अत्यंत भिन्न जानकर) अंतर्मुख होकर आनन्द सागर में मग्न होने से जो 

वस्तु अनुभव में आती है, वही आत्मा है; वही तेरा चैतन्यस्वरूप है। एक बार ज्ञानानन्दस्वरूप में 

डुबकी लगा तो तुझे तेरा आत्मा अनुभवगम्य होगा। ऐसा स्वानुभवगम्य आत्मा ही जगत के जीवों 

को शरणरूप है; वही मंगलरूप है और वही भवभय से रक्षा करनेवाला है; इसलिये ऐसे आत्मा की 
प्रतीति तथा अनुभव का उद्यम करना चाहिये--यही कर्तव्य है । 

    

  

  

  

  

  

  

  

“न आत्मध्यानात्‌ परो सौख्य॑ '     
  

[कारंजा तथा परतवाड़ा ग्रामों में पूज्य गुरुदेव के प्रवचनों से ] 

ज्ञानानन्दस्वरूप आत्मतत्त्व में अनंत ज्ञान और अनंत आनन्द की शक्ति भरी है । जिसप्रकार 
लैंडी पीपल में चौंसठ पुटी चरपराहट है, उसी प्रकार प्रत्येक आत्मा में परिपूर्ण ज्ञान- 

आनन्दस्वभाव है ही । यदि न हो तो वह बाहर से नहीं आ सकता । परन्तु आत्मा की वर्तमान दशा में 

आत्मा राग-द्वेष-मोहरूप अपराध को करते हैं, इसलिये उसे अपने अतीन्द्रिय आनन्द का वेदन 

नहीं होता। आत्मा की दशा में यदि अपराध न हो तो उसे अपने अतीन्द्रिय आनन्द का वेदन होना 

चाहिये | परन्तु आनन्द का वेदन नहीं है, इसलिये दुःख है-- अपराध है ।--यह बात निश्चित हुई | 

अब दूसरी बात--आत्मा में जो राग-द्वेष-मोहरूप अपराध है, वह उसका स्थायी स्वरूप 

नहीं है किन्तु क्षणिक विकृति है; उसे टालकर आत्मा निर्दोषस्वरूप से रह सकता है । विकारस्वरूप 

ही सम्पूर्ण आत्मा हो गया हो तो विकार कभी दूर नहीं हो सकता। किन्तु चिदानन्दस्वभाव के 
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    आश्रय से विकार दूर होकर निर्दोषता हो सकती है । अनंत जीव विकार को हटाकर TOUTS We 

करके परमात्मा हुए हैं । 

जो परमात्मा हुए, वे कहाँ से हुए हैं ? अपने आत्मा में शक्ति थी, उसी में से और उसी के 

आधार से परमात्मदशा प्रगट की है । विकार और अल्पज्ञता होने पर भी प्रथम, स्वसन्मुखतापूर्वक 
ऐसा विश्वास आना चाहिये कि मेरा स्वभाव, विकार रहित, ज्ञानानन्द से परिपूर्ण है । चैतन्यस्वभाव 

का विश्वास करके फिर उसमें एकाग्रता करने से विकार का नाश होकर आत्मा स्वयं परमात्मा हो 

जाता है। 

रागादिक विकार हैं; उस विकार में चैतन्य का विकास नहीं है। अपने ज्ञानानन्दस्वरूप के 

आश्रय से ही चैतन्य का विकास होकर पूर्ण परमात्मा होते हैं | आत्मा के यथार्थ स्वरूप को जानकर 
उसका ध्यान करना ही परमात्मा होने का उपाय है | 

करीब ४०० वर्ष पहले ज्ञानभूषण स्वामी ने  तत्त्वज्ञान तरंगिणी ' में आत्महित के सम्बन्ध में 

लिखा है कि--शुद्ध चिद्रुप आत्मा को जानकर उसका ध्यान करना ही हित का--शांति का और 

मुक्ति का उपाय है -- 

  

  

  

  

  

  

  

न आत्मध्यानात्‌ परो सौख्यं 

न आत्मध्यानात्‌ Ut au: 

न आत्मध्यानात्‌ परो मोश्ष- 

ua oat कदाचन्‌। 

कैसा है आत्मा ? पूर्ण ज्ञान और आनन्द की शक्ति से परिपूर्ण है; उसका स्वभाव शांत तथा 

अविकारी है AUS आत्मतत्त्व को जानकर उसका ध्यान करना, सो उत्तम सुख है; वही सच्चा 

सुख है; इसके अतिरिक्त संसार में अन्यत्र कहीं सुख नहीं है और चैतन्यतत्त्व में उपयोग को एकाग्र 

करके उसका ध्यान करना ही उत्तम तप है ---ऐसे आत्मध्यान द्वारा ही मोक्ष की साधना होती है । 

चैतन्यतत्त्व को चूककर पर का ध्यान अर्थात्‌ पर में सुख है--ऐसी मिथ्याबुद्धि, सो दुःख 

का मूल है | चैतन्य के सुख से च्युत होकर बाह्य में सुखबुद्धि के कारण जीव अनादिकाल से दुःखी 

हो रहा है। वह दुःख दूर होने का उपाय कया है ? सन्त उसका उपाय बतलाते हुए कहते हैं 
कि--अरे जीव ! तेरा आत्मा ही सुखस्वभाव से परिपूर्ण है; जगत के बाह्य विषयों में कहीं तेरा सुख 

नहीं है और बाह्य पदार्थों की ओर की वृत्ति में भी सुख नहीं है । 
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लक्ष्मी, सुन्दर, शरीर, मिष्टान्न, सोना-चांदी अथवा हीरा-मोती आदि जड़ वस्तुओं में सुख 

का अंश भी नहीं है, तो उनमें से सुख कहाँ से आयेगा ? सुख तो आत्मा के स्वभाव में है । पुण्य और 

पाप भी जीव ने अनंत बार किये हैं, किन्तु उनसे पार चिदानन्दतत्त्व क्या है, उसे जीव ने कभी नहीं 

जाना, इसलिये उसे किंचित्‌ सुख प्राप्त नहीं हुआ | 

मुनित्रत धार अनंत बार ग्रीवक उपजायो, 

पै निज आतमज्ञान बिना सुख लेश न पायो। 

जीव ने बाह्य में सुख की कल्पना कर रखी है; न होने पर भी वहाँ सुख माना है; इसलिये 

वहाँ से विमुख नहीं होता | जहाँ सुख माने उससे विमुख क्‍यों होगा ? पर में सुख मानकर अज्ञानी 

जीव, पर में एकाग्रबुद्धि करता है और स्वोन्मुख नहीं होता, इसलिये पराश्रय से परिभ्रमण कर- 

करके दुःखी होता है। अपने स्वभाव में सुख होने पर भी, जीव स्वभावोन्मुख होकर उसका 

विश्वास नहीं करता, इसलिये स्वभाव का सुख उसके बेदन में नहीं आता। स्वभाव में सुख 

है--उसका विश्वास करके यदि स्व सन्मुख हो तो स्वभाव के अतीर्द्रियसुख का अनुभव होता है । 

उस सुख का अनन्तवाँ भाग भी इन्द्र के वैभव में नहीं है । 

भाई, एकबार तो लक्ष कर... अंतर में अपने आत्मा का विश्वास तो कर... प्रभो ! चैतन्य के 

विश्वास से तुझे अपूर्व आनन्द का अनुभव होगा। चैतन्य से बाह्य में तूने जो सुख माना है, वह 

वास्तव में सुख नहीं है, मात्र अपने राग के वशी भूत होकर तूने उसमें सुख की कल्पना की है... वह 
मिथ्या कल्पना तुझे दुःख का कारण है । 

अनंत काल से संसार परिभ्रमण करता हुआ जीव, राजा और रंक आदि समस्त संयोग प्राप्त 

कर चुका है, किन्तु चैतन्यतत्त्व का वास्तविक सुख उसने कभी प्राप्त नहीं किया । इसलिये हे जीव ! 

अनंत काल में जिसकी प्राप्ति नहीं हुई है--ऐसे अपने चैतन्यतत्त्व को तू पहिचान | चैतन्यतत्त्व को 

पहिचानकर उसमें एकाग्र होना ही मोक्षमार्ग है। सम्यक्‌दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप जो मोक्षमार्ग है, 

उसका सम्पूर्ण समावेश चैतन्य के ध्यान में हो जाता है । चैतन्य के ध्यान से बाहर (रागादि परभावों 

में अथवा देहादि की क्रियाओं में ) कहीं भी सुख या मोक्षमार्ग नहीं है ।इसलिये आचार्यदेव ने कहा 

है कि-- न आत्मध्यानात्‌ परो सौख्य '--आत्मध्यान के अतिरिक्त अन्य कोई सुख नहीं है । 

  

  

  

  

  

  

    

  

    

    

 



सस्ते में मिलेगा 
श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव कृत 

पंचास्तिकाय संग्रह 
यानी 

पंचास्तिकाय शास्त्र 
इसका अक्षरशः ठीक रूप में अनुवाद प्रथम बार ही हुआ है। प्राचीन हस्तलिखित 

प्रतियों को एकत्र करके पाँच साल तक उत्तम परिश्रम द्वारा-आचार्यवर श्री अमृतचन्द्र की 

टीका का अक्षरश: अनुवाद तैयार हुआ है, जो सर्व प्रकार उत्तम और संशोधित व संस्कृत 

टीका सहित है, टीका के नीचे कठिन विषयों पर अच्छा प्रकाश डालनेवाला विस्तृत फुटनोट 

भी दिया है, बढ़िया कागज सुन्दर छपाई और मजबूत सुन्दर बाइडिंग सहित सर्व प्रकार से 

मनोज्ञ और महान ग्रंथ होने पर भी मूल्य ४-५० है पोस्टेजादि अलग (पृ० सं० ३१५) थोक 

लेने पर कमीशन २५) सें० देंगे। 

  

  

  

  

मिलने का पता-- 

श्री दि० जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट 

सोनगढ़ (सौराष्ट्र) 

[ जैन-जैनेतर समाज में अवश्य प्रचार में लाने योग्य यह उत्तम साहित्य है। ]
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परमपूज्य श्री कानजी स्वामी के आध्यात्मिक वचनों का अपूर्व 
  लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुस्तकों का-- 

अवश्य स्वाध्याय करें 
पंचास्तिकाय ४॥) ज्ञानस्वभाव ज्ञेयस्वभाव २॥) 
मूल में भूल ll) मोक्षशास्त्र बड़ी टीका सजिल्द ५) 
श्री मुक्तिमार्ग I=) सम्यग्दर्शन (दूसरी आवृत्ति) 8 IK 
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) भेद्विज्ञानसार २) 
प्रवचनसार ५) अध्यात्मपाठ्संग्रह ५) 
अष्टपाहुड ३) समाधितन्त्र RK) 
चिद्विलास १८) समयसार पद्यानुवाद ») 
आत्मावलोकन १)  निमित्तनैमित्तिकसंबंध कया है ? =) 
मोक्षमार्ग-प्रकाशक की किरणें प्र«. i=) . स्तोत्रत्रयी ॥) 

द्वितीय भाग २) लघु जैन सिद्धांत प्रवेशिका =) 
जैन सिद्धांत प्रश्नोत्तरमाला Go IK) “आत्मधर्म मासिक ' लवाजम- ३) 

द्वितीय भाग ॥-) आत्मधर्म फाइलें १-३-५-६- 
तृतीय भाग IK) ७-८-१०-११-१२-१३ वर्ष ३॥।|) 

जैन बालपोथी |). शासन प्रभाव =) 

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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