




















































नवम्बर : १९६१ २७: 
  

पराश्रनित ऐसे रागादि भावों से भी मेरा आत्मा भिन्न ही है |--इसप्रकार सम्यकक्‍त्वी धर्मात्मा व्यवहार 

से मुक्त है--पृथक्‌ है | स्वाश्रय से जो साधकभाव हुआ है--निर्मलभाव हुआ है, वह तो व्यवहार 

के पराश्रयभाव से (बाधकभाव से) भिन्न ही वर्तता है। स्वाश्रयभाव की धारा निर्मलरूप से 

मोक्षमार्ग पर चली जाती है और जितना पराश्रितभाव है, वह सब सम्यग्दूृष्टि के विषय से बाहर है। 

पराश्रय से होनेवाला भाव तो बंध का कारण होने से बाधक है । उस बाधकभाव में जो एकरूप 

वर्तता है, वह जीव मोक्ष का साधक कैसे हो सकता है ? और जो मोक्ष का साधक हो, वह उसमें 

(-बाधकभाव में) एकरूप कैसे वर्तेगा ?--इसलिये मोक्ष के साधक ज्ञानी धर्मात्मा पराश्रित 

व्यवहार से मुक्त ही हैं, इसलिये शुद्ध-स्वभाव के आश्रय द्वारा वे व्यवहार को छोड़कर मुक्ति प्राप्त 

करते हैं । यही मोक्ष को साधने की सम्यक्त्वी की कला है । ऐसी कला द्वारा ही सम्यक्त्वी की सच्ची 

प्रतीति होती है । 
देखो, यह मोक्षमार्ग की रीति! अहा, मोक्ष की साधना करते-करते संतों ने यह ' मोक्ष को 

साधने की कला ' बतलाकर जगत के जिज्ञासुओं पर परम उपकार किया है। 

मोक्ष को साधने की एक ही रीति.... एक ही नियम 
मोक्ष को साधने का एक ही नियम है कि जो निश्चय का आश्रय करता है, वही मोक्ष को 

साधता है। इसलिये मोक्षार्थी को निश्चय का आश्रय करना चाहिये और व्यवहार का आश्रय 

छोड़ना चाहिये। भेदविज्ञान की ऐसी कला द्वारा सम्यग्दृष्टि स्वाश्रय से मोक्ष को साधते हैं। इस 

भेदज्ञान की कला के बिना जीव अन्य कितनी ही कलाएँ पढ़ा हो, तथापि वह मोक्ष को नहीं साध 

सकता। निश्चय और व्यवहार के विभाग (पृथक्करण ) करने की कला अज्ञानी नहीं जानता । यहाँ 

तो निश्चय-व्यवहार का पृथक्करण करके आचार्यदेव ने मोक्ष का अटल नियम बतलाया है 

कि--स्वाश्रित ऐसे निश्चय का अवलम्बन ही मोक्ष को साधने की रीति है, और पराश्चित ऐसे 
व्यवहार के अवलम्बन से कदापि मोक्ष की साधना नहीं हो सकती | 

अभव्य जीव कभी भी सम्यग्दर्शनादि को क्‍यों प्राप्त नहीं होता ?--क्योंकि वह कभी भी 

शुद्धात्मा का आश्रय नहीं करता और व्यवहार के आश्रय का अभिप्राय छोड़ता नहीं है । रागादिरूप 

व्यवहार का ही आश्रय करके उसे वह मोक्ष का ( धर्म का) साधन मानता है, किंतु मोक्ष का सच्चा 

साधन जो स्वाश्रय है, उसे वह अंगीकार नहीं करता; इसलिये वह सम्यग्दर्शनादि को प्राप्त नहीं कर 

पाता । यह बात किसके लिये कही है ? क्या अकेले अभव्य जीवों के लिये ही यह बात है ?--नहीं; 
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  यहाँ अभव्य का तो दृष्टान्त है; उस दृष्टान्त पर से आचार्यदेव जगत के जीवों को ऐसा नियम समझाते 

हैं कि--जो जीव शुद्धात्मा का आश्रय करते हैं, वे ही मुक्ति प्राप्त करते हैं; और जो व्यवहार का 

आश्रय करते हैं, वे बँधते हैं। इसलिये जो वास्तव में मुमुक्षु हो... जिसे मोक्ष साधना हो, उसे 
निश्चयनय द्वारा शुद्धात्मा का आश्रय करना चाहिये और पराश्रयरूप व्यवहार का आश्रय 
छोड़ना चाहिये ।--यही मोक्ष का पंथ है.... यही मोक्ष को साधने की रीति और कला है। 

स्वगृह में वास करना ही वास्तु-प्रवेश है 
जिसप्रकार अभव्य जीव मोक्षपरिणाम के लिये अयोग्य हैं, उसीप्रकार पराश्रय से होनेवाले 

रागादि व्यवहारभाव भी मोक्ष परिणाम के लिये अयोग्य है--मोक्ष का साधन हो, ऐसी योग्यता उनमें 

नहीं है; इसलिये उनके द्वारा मोक्ष प्राप्त नहीं होता ।जिसप्रकार जगत के परद्र॒व्य इस आत्मा के स्वभाव 

से भिन्न हैं, उसीप्रकार पराश्रितभाव भी इस आत्मा के स्वभाव से भिन्न ही हैं; आत्मा के स्वभाव में 

उनका प्रवेश नहीं है। आत्मा का ज्ञानस्वभाव तो अबंध है और रागादि पराश्रितभाव तो बंधरूप हैं, 
उनमें एकत्व नहीं है, किंतु भिन्नता है। मोक्षपंथ अकेले चिदानंदस्वभाव के आश्रय से ही वर्तता 

है ।--ऐसे चिदानंदस्वभाव को जानकर उसके आश्रय में वास करना ही स्वगृह में सच्चा प्रवेश है । 

संतों का उपकार 
अहो, चिदानंदस्वभाव अलौकिक.... और उसके आश्रय से होनेवाला मोक्ष का मार्ग भी 

अलौकिक.... वह अलौकिक मोक्षमार्ग प्रसिद्ध करके-प्रकाशित करके संतों ने मुमुक्षुओं पर 

अलौकिक उपकार किया है । (-कार्तिक कृष्णा १९ के प्रवचन से ) 

दुःखी और सुखी 
अंतर में चैतन्य के अतीन्द्रिय आनन्द को चूककर बाह्य इन्द्रिय-विषयों में मूच्छित 

बहिरात्मा-निरंतर दुःखी हैं, 
_ और-- 

मेरा सुख मेरे आत्मा में ही है, बाह्य इन्द्रिय विषयों में मेरा सुख नहीं है;--ऐसी अंतर्‌ 

प्रतीति करके धर्मात्मा अंतर्मुख होकर आत्मा के अतीन्द्रिय सुख का स्वाद लेते हैं..... वे निरंतर 

सुखी हैं। 
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अटूट भंडार 
अचिंत्य आत्मवैभव दिखाकर वीतरागी संतों ने महान उपकार किया है। 

आत्मा का ध्रुवस्वभाव ज्ञान और आनन्द का ऐसा अटूट भंडार है कि उसमें से ज्ञान-आनन्द 

निकलते ही रहते हैं | चाहे जितने ज्ञान-आनन्द उसमें से निकाल लो, तथापि वह कम नहीं होगा, 

उसमें न्‍्यूनता नहीं आयेगी। धर्मी को ऐसी शंका कभी नहीं होती कि आत्मा के ध्रुवस्वभाव में से 

आनन्द प्रगट कर-करके करोड़ों-अरबों-असंख्य वर्षो तक उसका उपभोग किया, इसलिये अब 

आत्मा में से आनन्द कम तो नहीं हो जायेगा ! धर्मी तो अपने ध्रुवस्वभाव का अवलम्बन करके 

आनन्द के उपभोग में लीन हैं; स्वभाव की दृष्टि में वे ऐसे नि:ःशंक हैं कि सादि-अनंत काल तक 

सिद्धदशा में प्रति समय परिपूर्ण आनन्द भोगते ही रहेंगे, तथापि हमारे स्वभाव का आनन्द कम नहीं 

होगा-ऐसी हमारे अक्षय ध्रुवस्वभाव की अचिंत्य शक्ति है। अहो ! हमारे द्रव्य का कोई ऐसा 

अचिंत्य सामर्थ्य है कि प्रतिसमय परिपूर्ण ज्ञान-आनन्द देता ही रहे, तथापि अनंत काल में भी 

हमारा सामर्थ्य किंचित्‌ कम न हो । 

देखो, यह आनन्द का अटूट भंडार! 

ऐसा अटूट भंडार आत्मा में भरा है कि उसमें से जब निर्मलता निकालना हो, तब निकल 
सकती है, और जितनी निकालना हो, उतनी निकल सकती है। अनादि काल से मलिनता की; 

इसलिये अब चैतन्यखान में निर्मलता देने की शक्ति नष्ट हो गई है--ऐसा नहीं है; निर्मलता प्रदान 

करने की आत्मा की शक्ति तो ज्यों की त्यों परिपूर्ण वर्त रही है । जब अंतर्मुख होकर उसे पकड़े, तब 

उसमें से निर्मलता प्रगट होती है। अपने में से निर्मलता दे-देकर द्रव्य कभी थक जाये, अथवा 

निर्मल पर्याय देना बंद कर दे, अथवा निर्मलता देने की उसको शक्ति का हास हो जाये--ऐसा कभी 

नहीं होता; द्रव्य की शक्ति रंचमात्र कम नहीं होती | एक पर्याय बदलकर दूसरी, दूसरी बदलकर 

तीसरी, तीसरी बदलकर चौथी और चौथी बदलकर पाँचवीं.... इसप्रकार अनंत-अनंत काल तक 

ज्ञान-आनन्द से परिपूर्ण पर्यायें ध्रुवस्वभाव में से लेते ही रहो-लेते ही रहो, तथापि ध्रुवशक्ति का 

भंडार किंचित्‌ कम नहीं होता। अहो ! ऐसी ध्रुवशक्ति के भंडार अपने आत्मस्वभाव को जो प्रतीति 

में ले, वह साधक हो जाये और अपने थ्रुव भंडार में से ज्ञान-आनन्दमय निर्मल पर्यायों का प्रवाह 

अटूट रूप से चलता ही रहे | अहा, अपना अटूट भंडार जिसके हाथ में आ गया, उस जीव को बाह्य 
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में से--राग में से या पर में से--किंचित्‌ भी लाभ लेने की बुद्धि स्वण में भी क्‍यों रहेगी ? वह तो 

अपने अटूट आत्मभंडार में से ज्ञान-आनन्द निकाल-निकालकर उनका उपभोग करता ही रहेगा। 

बीतरागी संतों ने ऐसे अचिंत्य आत्मवैभव का 

भंडार दिखाकर जगत के जीवों पर महान 

उपकार किया है। 

  

  

जो मुमुक्षु है, वह सत्संग में रहकर आत्मसाधना करता है और सत्संग के समय अन्य 

धर्मात्माओं को धर्मसाधन करते देखकर स्वयं को भी धर्मसाधन का उल्लास आता है और उल्लास 

परिणाम द्वारा वह अपनी आत्मसाधना करता है | श्रीमद्राजचंद्रजी ने निम्नोक्त शब्दों में सत्संग की 

सच्ची महिमा प्रगट की है :-- 

“'मुमुक्षुजन सत्संग में हो तो निरंतर उल्‍ललासित परिणाम में रहकर अल्पकाल में 

आत्मसाधन कर सकता है--यह कहानी यथार्थ है.... ।*! 

  

  

wn 

वीतरागी वस्तुस्वभाव का अद्भुत वर्णन 
इस ज्ञेय अधिकार में आचार्यदेव ने वीतरागी वस्तुस्वभाव का अद्भुत वर्णन किया है | द्रव्य 

स्वभाव से ही सत्‌ है । सत्तागुण और द्रव्य, यह दोनों कहीं भिन्न-भिन्न वस्तुए नहीं हैं; सत्ता के अंश 

अलग और द्रव्य के अंश अलग-ऐसा नहीं है; सत्ता के प्रदेश अलग और द्रव्य के प्रदेश 

अलग- ऐसा प्रदेशभेद भी नहीं है। द्रव्य स्वयं ही सत्रूप है। एक द्रव्य और दूसरी सत्ता-- 

इसप्रकार दो वस्तुएँ मिलकर द्रव्य सत्रूप है--ऐसा नहीं है; अर्थात्‌ उनमें युतसिद्धपना नहीं है, 

भिन्न वस्तुपना नहीं है । 

प्रश्न--द्रव्य में सत्ता है, गुणी में गुण है--ऐसा भेद तो किया जाता है न ?--उसके उत्तर में 
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आचार्यदेव कहते हैं कि--जो गुणी है, वह गुण नहीं है--ऐसा शास्त्र का वचन होने से द्रव्य और 

गुण में अतदूभावरूप भेद भले ही हो, किंतु उससे कहीं वे दोनों भिन्न-भिन्न वस्तुएँ नहीं हो जाती, 

प्रदेशभेद नहीं होता ।यह एक बात है । 
और दूसरी बात यह है कि--द्रव्य, वह गुण नहीं है--ऐसा तो अतद्भावरूप भेद है, वह भी 

सर्वथा भेद नहीं है; परंतु जब पर्यायदृष्टि ( भेददृष्टि ) से देखा जाये, तभी वह भेद उन्मग्न होता है, 

अर्थात्‌ लक्ष में आता है; परंतु जब ' सत्‌ू, वह द्रव्य ही है '--ऐसा द्रव्यार्थिकदृष्टि से देखा जाये, तब 

गुण-गुणीभेद अस्त हो जाता है--निमग्न हो जाता है | अभेददृष्टि में पूरा द्रव्य ही एक दिखाई देता 

है; उसमें भेद टृष्टिगोचर नहीं होते | और पर्यायदृष्टि से जब भेद दिखाई देते हैं, तब भी वे ' अंशी के 

अंशरूप ही' दिखाई देते हैं; अंशी से पृथक्रूप दिखाई नहीं देते। भेददृष्टि में भी कहीं सत्ता उस 

द्रव्य से सर्वथा भिन्न दिखाई नहीं देती, वह द्रव्य के ही गुणरूप दिखाई देती है। (यहाँ जिसप्रकार 

सत्ता और द्रव्य की बात कही, उसीप्रकार ज्ञान और आत्मा का भी समझना ।) 

जिसप्रकार ज्ञान भिन्न और आत्मा भिन्न, ऐसा नहीं है; आत्मा स्वयं ज्ञानस्वरूप है; ज्ञान वह 

आत्मा ही है; आत्मा से कोई भिन्न वस्तु नहीं है; उसीप्रकार सत्ता भिन्न और द्रव्य भिन्न--ऐसा नहीं 

है; द्रव्य स्वयं ही सत्स्वरूप है। सत्ता स्वयं द्रव्य ही है, द्रव्य से भिन्न कोई सत्ता नहीं है। इसलिये 

द्रव्य को न देखकर मात्र सत्ता को देखने जाये अथवा तो गुणी को न देखकर मात्र गुण को ही देखने 

जाये, तो उसे वास्तविक सत्ता या द्रव्य अथवा गुण या गुणी-कुछ भी दिखाई नहीं देगा | आत्मा को 

न देखकर मात्र ज्ञान को देखने जाये तो उसे ज्ञान दिखाई नहीं देगा; क्योंकि द्रव्य से बिल्कुल भिन्न 

सत्ता या आत्मा से बिल्कुल भिन्न ज्ञान होता ही नहीं | गुण सदैव गुणी (द्रव्य) के आश्रय से ही होता 

है; इसलिये द्रव्य का आश्रय करके ही गुण का वास्तविक अवलोकन होता है । 

देखो, यह वीतरागी वस्तु स्वभाव का वर्णन है । जगत के समस्त द्रव्यों का ऐसा स्वरूप है; 
उसे ज्ञेयरूप से जानने की ज्ञान की शक्ति है। ऐसा वस्तुस्वरूप जानने से ज्ञान में स्व-पर के 

भेदज्ञानपूर्वक ' प्रशम ' (वीतरागभाव) होता है, वह ज्ञान का फल है, तथा वही मोक्ष का मूल है । 
(- प्रवचचननसार याथा ९८ के प्रवचन से ) 

  

  

  

  

  

  

  

  

    

    

  

  

 



23: आत्मधर्म : १९८ 

श्री कुन्दकुन्ददेवाचार्य स्तुति 
जासके मुखारविंद तैं प्रकाशभास वृुंद, 

स्थादवाद Wet seq Gaba al 

तासके अभ्यासतें विकास भेदज्ञान होत, 

मूढ सो लखे नहिं कुबुद्धि कुन्दकुन्द से। 

देत है अशीस शीस ae se de wiz, 

मोह-मार-खंड  मारतंड कुन्दकुन्द Al 

विशुद्धि-बुद्धि-वृद्धिदा प्रसिद्ध-ऋष्द्धि-सिद्ध्विदा, 

हुए न, हैं न, होहिंगे मुनिंद कुन्दकुन्द से। 
( कविवर वृन्दावन ) 

  

  

  भावार्थ--चंद्रसमान कुंदकुन्दाचार्य के मुख कमल से तेजपुंज और स्याद्वादमय जिनेश्वर 

की वाणी का प्रकाश हुआ, जिसके अभ्यास से भेदज्ञान का विकास होता है । मूढ़ जीव उस वाणी 

के आशय को जानते नहीं, ऐसे कुबुद्धि हैं | चंद्रलोक आदि के स्वामी जिन्हें इन्द्र कहा जाता है, वे 

आपको (आचार्य को ) मस्तक नमाकर आशीष देते हैं । 

  

  

  

  कैसे हैं श्री कुंदकुंदाचार्य | कि मोह और कामवासना (मदन) रूपी अंधकार का नाश करने 

में सूर्य हैं। विशुद्धि और बुद्धि की वृद्धि तथा प्रसिद्धि ऋद्धि-सिद्धि के दाता ऐसे कुंदकुंदाचार्य 

समान आचार्य उनके बाद न हुए, न हैं, और न इस अवसर्पिणी काल में होंगे। 

 



नवम्बर : १९६१ + ३३: 

आत्मा में ही चारों पुरुषार्थ हैं 
धरम कौ साधन जु वस्तु कौ सुभाउ साथे, 

अरथ कौ साधन विलेछ* दर्व षट्‌ में, 

यहै काम-साधन जु संग्रह निरासपद»» 

सहज सरूप मोख (मोक्ष) शुद्धता प्रगट मैं 

अंतर की दृष्टि सौं निरंतर विलोके बुध, 

धरम अरथ काम मोख निज घट मैं; 

साधन आराधन की सौंज रहे जाके संग, 

भूल्यो फिरि मूरख मिथ्यात की अलट मैं।१५। 

भावार्थ--विपरीतमान्यतारहित वस्तुस्वभाव का यथार्थ जानना, उसका नाम धर्म पुरुषार्थ 

की सिद्धि करना है। 

सर्वज्ञ वीतराग कथित छहों द्रव्य को और नौ पदार्थ को भिन्न-भिन्न यथावत्‌ जानना (कोई 

द्रव्य किसी का कर्ता-भोक्ता-प्रेरक या स्वामी भी नहीं है), ऐसा भेदविज्ञान द्वारा (निःसंदेह 

जानना) वह अर्थ पुरुषार्थ की साधना है । 

  

  

  निर्मलरूप से तत्त्वार्थश्रद्धान अर्थात्‌ सुदृष्टि और स्वरूपाचरणरूप चारित्र द्वारा मोह-क्षोभ 

रहित ऐसी निस्पृहता प्रगट करना, वह काम पुरुषार्थ की सिद्धि और साधना है, और   

आत्मस्वरूप की परिपूर्ण शुद्धता प्रगट करना, वह मोक्ष पुरुषार्थ की सिद्धिरूप कार्य है । 
  इसप्रकार धर्म, अर्थ, काम अर मोक्ष ये चारों पुरुषार्थ को सम्यग्दृष्टि जीव अपने में ही सदा 

देखते हैं, और मिथ्यादृष्टि जीव मिथ्यात्व के भ्रम में गिरकर चारों पुरुषार्थो की साधक और बाधक 

सामग्री अपनी भीतर (आत्मा में ) ही होने पर भी उसे देखता नहीं है, इसलिये वह बाह्य (बाहर) 

ढूँढ़ता फिरे है । 

 विलेछ-भिन्न भिन्न जाने, »>निस्पृहता; निर्मोहता, सौंज-सामग्री, अलट- भ्रम 1 

  

 



चार पुरुषार्थ 
कविवर पंडित बनारसीदासजी ने समयसार नाटक में कहा है कि-- धर्म, अर्थ, काम 

और मोक्ष ये पुरुषार्थ के चार अंग हैं, उसे दुर्बुद्धि जीव अपना मन चाहै वैसे ग्रहण करते हैं, 
और सम्यग्दृष्टि-सम्यग्ज्ञानी जीव संपूर्णतया वास्तविक रूप से ही अंगीकार करते हैं । 

कुल को आचार ताहि मूरख धरम कहै, 

पंडित धरम कहे वस्तु के सुभाउ कौ; 
खे कौ खजानों ताहि अज्ञानी अरथ कहै, 

ग्यानी कहे अरथ दरब-दरसाउ काौं; 

दंपति को भोग ताहि दुरबुद्धि काम कहै, 
सुधी काम कहै अभिलाष चित चाउ कौं; 

इन्द्र लोक थानकौं अजान लोग कहें मोक्ष, 
सुधी मोक्ष कहै एक बंध के अभाउ कौं॥१५४॥ 

€ समयसार नाटक बंध gr) 

भावार्थ--अज्ञानी लोग कुल पद्धति-स्नान चौका (रसोई घर की भोजन विधि) को 

धर्म कहते हैं और पंडित-ज्ञानी लोग वस्तु के स्वभाव को धर्म कहते हैं । 

अज्ञानी मिट्टी-धूलि के ढेर-सोना-चाँदी आदि को द्रव्य कहते हैं, किंतु ज्ञानी तो तत्त्व 

अवलोकन द्वारा (सर्वज्ञ वीतराग कथति) जीवादि छह द्रव्य को यथावत्‌ जानकर उपादेयरूप 

निज शुद्धात्म तत्त्व को ही अर्थ (स्वद्रव्य) कहते हैं, [ द्रव्य को अर्थ भी कहते हैं ।] 

अज्ञानी लोग पुरुष-स्त्री के विषय भोग को काम कहते हैं, ज्ञानी तो भेदविज्ञानरूपी प्रज्ञा 

द्वारा निज शुद्धात्मा में एकत्व का पुरुषार्थ करना; स्वसन्मुख ज्ञातापन-चैतन्यस्वरूप में निर्मल 

श्रद्धा-ज्ञान-लीनता द्वारा एकाग्र होना, उसी को सच्चा काम (अर्थात्‌ पुरुषार्थ) कहते हैं । 

अज्ञानी, स्वर्गलोक को बैकुंठ अथवा मोक्ष कहते हैं किंतु ज्ञानी लोग तो द्र॒व्यकर्म - 

भावकर्म और नोकर्म (शरीर) रूपी कर्म बंधनरहित पूर्ण शुद्धदशा आत्मा में प्रगट हो, उसे 

मोक्ष कहते हैं । 

आत्मा में ही चारों पुरुषार्थ हैं । 
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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 ४ ॥) भेद्विज्ञानसार २) 
प्रवचनसार ५) अध्यात्मपाठसंग्रह ५) 
अष्टपाहुड ३) समाधितन्त्र RE 
चिद्विलास १०). निमित्तनैमित्तिकसंबंध क्या है ? =) 
मोक्षमार्ग-प्रकाशक Al eR Yo 8 I=) स्तोत्रत्रयी ॥) 

द्वितीय भाग २) लघु जैन सिद्धांत प्रवेशिका =) 
जैन सिद्धांत प्रश्नोत्तरमाला Go ॥-) *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 =) 

मिलने का पता-- 
अतिरिक्त श्री दि० जैन स्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट [डाकव्यय अ ] ane (ane)             

  

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

प्रकाशक-- श्री दि० जैन स्वाध्याय मंदिर टूस्ट के लिये--नेमीचन्द बाकलीवाल।
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