




































  FRIAR नहीं कर सकता, साकार ही कर सकता है | अर्थात्‌ मोक्षमार्ग का उपदेश साकार उपदेष्ट 
ही, जिसने कि देह स्थिति धारण करते हुए भी मोक्षसुख का पर्याप्त अनुभव किया हो, कर 
सकता है। 

“ क्षेत्तारं कर्मभूभूतां'' कर्मरूपी पर्वत को भेदनेवाले, अर्थात्‌ कर्मरूपी पर्वत को तोड़ने 
से ही मोक्ष हो सकता है। जिसने साकार होकर, देह स्थिति धारक होकर कर्मरूपी पर्वत को 
तोड़ा है, ऐसा कौन ? जो देहस्थिति होने पर भी जीवन्मुक्त हैं, वही मोक्षमार्ग का उपदेष्टा हो सकता 
है।'ज्ञातारं विश्वतत्त्वानां '' अर्थात्‌ समस्त विश्व का ज्ञाता। जो सर्वज्ञ न होगा, वह सर्व संसार 
को मार्ग कैसे बता सकेगा ? aes तदगुणलब्धये '' उन इष्टोपदेष्टा के गुणों की प्राप्ति के लिए 
मैं उन्हें वन्‍्दना करता हूँ अर्थात्‌ ऐसे गुणोंवाला व्यक्ति ही आप्त है, और वही वन्दना योग्य है। 

आचार्यदेव ने इस स्तोत्र में किसी खास व्यक्ति का नाम लेकर वन्दन नहीं किया है। 
परन्तु स्तोत्रकार ने वन्दनीक के गुणों की पहिचान करके, तत्सदृश गुणों की प्राप्ति के लिए ही उस 
आप्त की वन्दना की है। 

जैनधर्म वीतराग प्रणीत है। उसका रहस्य एक शब्द में प्रगट करें तो वह शब्द है 
“वीतरागता '' | इसलिए इन गुणों को जिसने प्रगट किया हो, वही सुदेव है। इन गुणों को प्रगटाने 
में प्रयलशील ही सुगुरु हैं, ये दोनों आप्त हैं। आप्त पुरुषों द्वारा प्रणीत शास्त्र ही सुशास्त्र है। ऐसा 
सुदेव, गुरु कोई खास व्यक्ति नहीं, अपितु गुण प्राप्ति ही वहाँ कसौटी है। इससे स्पष्ट है कि 
जैनधर्म गुण पूजा को स्वीकारता है, व्यक्ति पूजा को नहीं। गुण, गुणी के बिना नहीं रहता, 
इसलिए गुण की पूजा ही जैनशास्त्र को मान्य है। 

जैनधर्म का मुख्य रहस्य है 'वीतरागता' | वीतरागता को ““ख'' की अहिंसा कहते हैं । 
क्योंकि कोई जीव वास्तव में पर को हिंसा या अहिंसा कर ही नहीं सकता । अपने भावों से अपनी 

ही हिंसा या अहिंसा कर सकता है। इस अहिंसा का स्वरूप भगवान के नीचे प्रमाण कहा है-- 
भगवान ने प्ररूपी सच्ची अहिंसा 
“अहिंसा'' यह चारित्र का अंग है और सम्यग्चारित्र, सम्यग्दर्शन के बिना नहीं हो 

सकता; इसलिए मिथ्यादृष्टि में सच्ची अहिंसा नहीं होती है। लौकिक मान्यता ऐसी है कि - 
परजीव की हिंसा न करनी, ऐसा उपदेश भगवान ने दिया है। परन्तु यह मान्यता भूल भरी है। 
“किसी जीव को मारो मत, किसी को दुख न दो” यह साधारण उपदेश तो प्रत्येक घर में सर्वदा 
साधारण संसारी जीव भी दिया करते हैं | छोटी-छोटी पाठशालाओं में भी थोड़े बहुत अंश में यह 
उपदेश दिया ही जाता है। अगर भगवान ने भी यही उपदेश दिया हों तो फिर भगवान साधारण 
लौकिक पुरुष ही सिद्ध होंगे, लोकोत्तर नहीं । अनन्तवीर्य गुण प्रगट होने के बाद भगवान की जो 
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  दिव्यध्वनि प्रगट होती है, उसमें तो ऐसा उपदेश होता है कि उक्त लौकिक मान्यता गलत है। 
कोई जीव किसी जीव की हिंसा नहीं कर सकता, परन्तु हिंसा के विकारी भावों से वह स्वयं की 

ही हिंसा कर सकता है ''। भगवान ने अहिंसा का स्वरूप इस प्रकार बताया है कि “जीव में 
मिथ्यात्व और राग-द्वेष का उत्पन्न होना ही हिंसा है और उन्हें उत्पन्न न होने देकर आत्मस्वरूप 
में स्थित रहना, यही अहिंसा तथा सत्य धर्म है। और द्रव्य प्राणों का घात भी भाव हिंसा के बिना 
नहीं हो सकता। जो जीव उक्त अहिंसा का सर्वाश में पालन नहीं कर सकते, वे जितने अंश में 

सत्य अहिंसा पाल सकते हैं, उतने अंश में अहिंसक हैं और शेष अंश में हिंसा के भागी हैं। यह 
ध्यान रखने की बात है कि जितने अंश में वीतराग भाव है, उतने ही अंश में अहिंसा है। ख्याल 

रहे कि शुभराग की हिंसा है। यही अहिंसा श्री महावीर भगवान ने प्ररूपा है। 
भगवान एक अलौकिक आत्मा थे, इसलिए उनकी बताई हुई अहिंसा भी अलौकिक है, 

यह न्याय सिद्ध है। अपने स्वरूप को यथार्थरूप से जाने बिना तथा मिथ्यादर्शन को दूर किए बिना 
कोई भी जीव पूर्णरूप से या अंशरूप से अहिंसक सत्यरूप, अचौर्यरूप, ब्रह्मचर्यरूप और 
अपरिग्रहरूप नहीं हो सकता। यही सन्देश दिव्यध्वनि द्वारा जब प्रगटीत होता था, तभी शासनभकत 

देव दुन्दुभि के दिव्यनाद से उसे बधा लेते थे। 
भगवान के इस उपदेश को सुनकर कितने ही भव्य जीवों को धर्म की प्राप्ति हुई अर्थात्‌ 

वे सम्यग्दृष्टि हुए। सम्यग्दृष्टि होकर सम्यग्चारित्री हुए। वे शुद्ध भाव में रमण करते थे | जब शुद्ध 
भाव में स्थिर न रह सकते थे, तब अशुभभाव को टाल कर शुभभाव में प्रवर्तते थे। जीव की हिंसा 
करने का भाव पाप भाव है, अत: वे उससे अलग रहते थे। जिन्होंने इस धर्म के स्वरूप को 
समझा नहीं, परन्तु समझने की रुचिवाले हुए, उन्होंने भी हिंसा के तीत्र अशुभभावों को टाला। 
जिन लोगों की रुचि भी जागृत न हुई, वे भी मन्द कषायी हुए। इस तरह पर जीवों की हिंसा 
अटकी | इसीलिए व्यवहार भाषा में कहा जाता है कि “' भगवान के उपदेश से जीवों की हिंसा 
अटकी '' | परन्तु यह लौकिक व्यवहार कथन है । शब्दों के अर्थ पर विचार करें तो भगवान पर 
के कर्ता ठहरेंगे, जो असत्य है। 

भगवान महावीर विश्वोपकारक है और महान तीर्थ का प्रवर्तक तीर्थंकर महापुरुष थे। 
इसलिए भगवान की जन्मजयंती का मांगलिक दिन जनसमूह मनावे, वह स्वभाविक है परन्तु 

जयन्ती को माननेवाले, भगवान का पूर्ण गुणों को पहिचान कर, वास्तव में मेरा स्वरूप भी ऐसा 
ही है, यह जानकर, पूर्णरूप से या अंशरूप से उन गुणों को आत्मा में प्रगटावे तो सत्यरूप में 
जयन्ती मनायी जा सकती है । इसलिए जिसे सच्चे सुख की अभिलाषा हो, वह पहले सच्ची श्रद्धा 
और ज्ञान प्राम करे ea a tee 
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जो कोई जीव एक बार भी द्रव्यदृष्टि धारण कर लेता है, उसे अवश्य 

मोक्ष की प्राप्ति होती है। 
(१ ) द्रव्यदृष्टि में भव नहीं - आत्मा वस्तु है । वस्तु का मतलब है-सामर्थ्य से परिपूर्ण, 

त्रिकाल में एकरूप में अवस्थित रहनेवाला द्रव्य । इस द्रव्य का वर्तमान तो सर्वदा उपस्थित है ही । 

अब यदि वह वर्तमान किसी निमित्ताधीन है तो समझ लो कि विकार है अर्थात्‌ संसार है और 
यदि वह वर्तमान स्वाश्रयस्थित है, तो द्रव्य में विकार न होने से पर्याय में भी विकार नहीं है 

अर्थात्‌ वही मोक्ष है | दृष्टि ने जिस द्रव्य को लक्ष्य किया है, उस द्रव्य में भव या भव का भाव नहीं 
है। इसलिए उस द्रव्य को लक्षित करनेवाली अवस्था में भी भव या भव का भाव नहीं है। सारांश 

यह कि द्र॒व्यदृष्टि में तो त्रिकाल मुक्ति हैं, उसमें भव नहीं है । 

यदि आत्मा अपनी वर्तमान अवस्था को “'स्वलक्ष्य'' से रहित धारण कर रहा है तो वह 

विकारी है। लेकिन फिर भी वह विकार मात्र एक समय (क्षण) पर्यन्त ही रहनेवाला है, नित्य 

द्रव्य में वह विकार नहीं है। इस वास्ते नित्य-त्रिकालवर्ती द्रव्य को लक्ष्य करके जो वर्तमान 
अवस्था होती हैं, उसमें कमीपना या विकार नहीं है और जहाँ कमीपना या विकार नहीं है, वहाँ 

भव का भाव नहीं है और भव का भाव नहीं, इसलिए भव भी नहीं है। इसलिए द्रव्यस्वभाव में 

भव न होने से द्रव्यस्वभाव की दृष्टि में भव का अभाव ही है। अर्थात्‌ द्रव्यदृष्टि भव को स्वीकारती 

नहीं है। 

आत्मा का स्वभाव निःसन्देह हैं, इसलिए उसमें -- (१) सन्देह, (२) राग-द्वेष या 

(३) भव नहीं है। अतः सम्यग्दृष्टि को निज स्वरूप का (१) सन्देह नहीं, (२) राग-द्वेष का 

आदर नहीं, (३) भव की शंका नहीं। दृष्टि मात्र स्वभाव को ही देखती है। दृष्टि परवस्तु या पर 

निमित्त की अपेक्षा से होनेवाले विभावभावों को भी स्वीकारती नहीं है । इसलिए विभावभाव के 

निमित्त से होनेवाले भव भी दृष्टि के लक्ष्य में नहीं होते दृष्टि तो मात्र स्ववस्तु को ही देखती है, 
इसलिए उसमें परद्रव्य सम्बन्धी निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध भी नहीं है । निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध 

के सिवाय का अकेला स्वभावभाव ही दृष्टि का विषय है। स्वभाव भाव में यानी द्रव्यदृष्टि में भव 

नहीं। इस तरह स्वदृष्टि का जोर नये भव के बन्धन को उपस्थित नहीं होने देता। जहाँ द्रव्यदृष्टि 

नहीं होती, वहाँ भव का बन्धन उपस्थित हुए बिना नहीं रह सकता । क्योंकि उसकी दृष्टि द्रव्य पर 

नहीं, पर्याय पर है तथा राग युक्त है। ऐसी दृष्टि तो बन्धन का ही कारण होती है। 
(२ ) द्रव्यदृष्टि भव को बिगड़ने नहीं देती-- द्रव्यदृष्टि होने के बाद कुछ अस्थिरता 
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  रह भी जाय और एक दो भव हो भी जाय तो वे भव बिगड़ते नहीं हैं। द्रव्यदृष्टि के बाद जीव 
कदाचित्‌ वैरियों के संहारार्थ युद्ध में तत्पर हो रहा हो, बाण के ऊपर बाण छोड़ रहा हो, नील, 
कापोत लेश्या के अशुभभाव कभी-कभी आते भी हों तो भी उस वक्‍त नये भव की आयु का 
बन्ध नहीं होता | क्योंकि अन्तरंग में द्रव्यदृष्टि का जोर बेहद बढ़ा हुआ रहता है और वह जोर भव 
को बिगड़ने देता नहीं है । तथेव भव-अवस्था को बढ़ने देता नहीं है। जहाँ द्रव्यस्वभाव पर दृष्टि 
पड़ी कि स्वभाव अपना कार्य बिना किए न रहेगा, इसलिए द्र॒व्यदृष्टि होने के बाद नीचगति का 

बन्ध या संसार वृद्धि नहीं हो सकती | ऐसा यह द्रव्यस्वभाव का वर्णन है। (२१-६-४४ की चर्चा 
के आधार से) 

(३ ) द्रव्यदृष्टि को क्‍या मान्य है -- द्रव्यदृष्टि कहती है कि “मैं मात्र आत्मा को ही 
स्वीकार करती हूँ''। आत्मा में 'पर का सम्बन्ध नहीं हो सकता। अतः पर सम्बन्धी भावों को यह 
दृष्टि स्वीकारती नहीं है। अरे ! चौदह गुणस्थान के भेदों को भी, पर संयोग से होने के कारण यह 
दृष्टि स्वीकारती नहीं है। इस दृष्टि को तो मात्र आत्मस्वभाव ही मान्य है । जो जिसका स्वभाव है, 
उसमें उसका कभी भी किंचित्‌ भी अभाव नहीं हो सकता और जो किंचित्‌ भी अभाव या 

हीनाधिक हो सके, वह वस्तु का स्वभाव नहीं है अर्थात्‌ जो त्रिकाल में एकरूप रहे, वही वस्तु 
का स्वभाव है | यह दृष्टि इसी स्वभाव को ही स्वीकारती है । द्रव्यदृष्टि कहती है कि ''मैं जीव को 
मानती हूँ''। परन्तु जीव उतना ही, जितना कि पर संयोग रहित हो अर्थात्‌ पर पदार्थों के सम्बन्ध 

से नितान्त रहित जो अकेला स्वतत्त्व रहे, उसे ही यह दृष्टि ग्रहण करती है। अपने लक्ष्य की- 
चैतन्य भगवान की, पहिचान पर के निमित्त से कराऊँ तो चैतन्य स्वभाव की हीनता प्रदर्शित होती 

है। मेरे चैतन्यस्वभाव को पर की अपेक्षा नहीं। एक समय में परिपूर्ण द्रव्य ही मुझे मान्य है। 
(१८-१-४५ के दिन दिये हुए व्याख्यान में से-समयसार गाथा ६८) 

(४) मोक्ष भी द्रव्यदृष्टि के आधीन है -- जो कोई जीव एक बार भी द्रव्यदृष्टि को 
धारण कर लेता है, वह जीव अवश्य मोक्ष प्राप्त करता है द्रव्यदृष्टि के बिना जीव अनन्तानन्त 

उपाय करे तो भी मोक्ष नहीं पा सकता। श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ''सम्यक्त्व की प्रतिज्ञा'' के विवरण 
में कहते हैं कि सम्यक्त्व को ग्रहण करने से ग्रहणकर्ता को सम्यक्त्व की अतुलशक्ति की प्रेरणा 
से मोक्ष जबर्दस्ती प्राप्त करना ही पड़ता है तथा वे आगे कहते हैं कि सम्यग्दर्शन की प्राप्ति बिना 
जनम-मरण के दुख की आत्यन्तिक निवृत्ति हो ही नहीं सकती। इसलिए जो मोक्ष का अभिलाषी 
हो, उसे अवश्य द्रव्यदृष्टि धारण करनी चाहिए। जिस जीव को द्रव्यदृष्टि प्राम हो गई, उसकी 
मुक्ति होगी ही, और जिसे यह दृष्टि प्राप्त नहीं हुई, उसकी मुक्ति हो ही नहीं सकती | इस प्रकार 
Mawes 
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(५ ) ज्ञान भी दृष्टि के आधीन है -- जिस जीव को द्रव्यदृष्टि नहीं, उसका ज्ञान सच्चा 

Fel | भले ही जीव ग्यारह अंग का ज्ञान प्राप्त कर ले, परन्तु यदि द्रव्यदृष्टि प्राप्त नहीं तो वह सर्व 

ज्ञान मिथ्या है और भले ही नौ तत्त्वों के नाम भी न जानता हो, परन्तु यदि उसे द्रव्यदृष्टि प्राप्त हैं 
तो उसका ज्ञान सच्चा है। सम्यग्दर्शन को नमस्कार करते हुए श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी फरमाते हैं कि 
“ अनन्त काल से जो ज्ञान, भव का कारण होता था, उस ज्ञान को एक क्षण में जात्यंतर करके 

जिसने भव निवृत्तिरूप परिणत कर दिया, उस कल्याणमूर्ति सम्यग्दर्शन को नमस्कार ST" 

द्रव्यदृष्टि रहित ज्ञान मिथ्याज्ञान है और वह संसार का कारण है | द्रव्यदृष्टि प्राप्त करते ही वह ज्ञान 
सम्यकृपना प्राप्त करता है। इसलिए ज्ञान भी दृष्टि के आधीन है। 

(नोट - द्रव्यदृष्टि कहो या आत्मस्वरूप की पहिचान कहो, एक ही बात है | इसी तरह 

सम्यग्दृष्टि, परमार्थ दृष्टि, वस्तुदृष्टि, स्वभावदृष्टि, यथार्थदृष्टि, भूतार्थदृष्टि ये सब एकार्थवाचक हैं ।) 

(६ ) विपरीत दृष्टि की विपरीतता का माहात्म्य -- जिन जीवों को उपर्युक्त द्र॒व्यदृष्टि 
नहीं होती, उन्हें विपरीत दृष्टि होती है। (विपरीत दृष्टि के अन्य अनेक नाम हैं - जैसे कि 
मिथ्यादृष्टि, व्यवहार दृष्टि, अयथार्थ दृष्टि, झूठी दृष्टि, पर्याय दृष्टि, विकार दृष्टि, अभूतार्थ दृष्टि ये 
सब एकार्थवाचक शब्द है) यह विपरीत दृष्टि एक समय में अखण्ड परिपूर्ण स्वभाव को नहीं 

मानती हैं अर्थात्‌ इस दृष्टि में अखण्ड परिपूर्ण वस्तु को न मानने की अनन्त विपरीत सामर्थ्य भरी 

हुई है। पूर्ण स्वभाव का निरादर करनेवाली दृष्टि अनन्त संसार का कारण है और ऐसी दृष्टि एक 
समय में महा पाप का कारण है। हिंसा, चोरी, झूठ, शिकार आदि सात व्यसनों के पापों से भी 

बढ़कर अनन्त गुना महापाप यह दृष्टि है। 
(७) द्रव्यदृष्टि ही परम कर्तव्य है -- अनादि काल से चले आये इन महान दुःखों का 

नाश करने के लिए उसके मूलभूत बीज को यानी मिथ्यात्व को आत्मस्वरूप की पहिचानरूप 
सम्यक्त्व के द्वारा नाश करना, यही जीव (आत्मा) का परम कर्तव्य है। अनादि संसार में 

परिभ्रमण करते हुए इस जीव ने दया, दान, ब्रत, तप, भक्ति, पूजा आदि सर्व शुभकृत्य अपनी 
मान्यता के अनुसार अनन्त बार किए हैं और पुण्य करके अनन्त बार स्वर्ग का देव हुआ है, तो 
भी संसार परिभ्रमण टला नहीं, इसका मात्र कारण यही है कि जीव ने अपने आत्मस्वरूप को 
जाना नहीं, सच्ची दृष्टि प्राप्त की नहीं। और सच्ची दृष्टि किए बिना भव का अन्त नहीं आ सकता। 

इसलिए आत्मकल्याणार्थ द्र॒व्यदृष्टि प्राप्त कर सम्यग्दर्शन प्रगटाना, यही सब जीवों का कर्तव्य है 
और इस कर्तव्य को स्वलक्षी पुरुषार्थ द्वारा प्रत्येक जीव कर सकता है। इस सम्यग्दर्शन की प्राप्त 

से जीव का अवश्य मोक्ष होता है। ७ ७ 
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तत्त्वस्वरूप समझानेवाली चौभंगी 
हेय क्‍या और उपादेय कया ? इसके निम्न प्रकार चार भंग हैं-- 
(१) परवस्तु को हेय-उपादेय माने, वह अज्ञानी-मिथ्यादृष्टि है। क्योंकि कोई भी पर 

पदार्थ इष्ट या अनिष्ट है ही नहीं। जो पर को ठीक या अठीक मानता है, वह उस पर वस्तु को 
जिसे ठीक मानता है, ग्रहण करना चाहता है और जिस परवस्तु को वह अठीक मानता है, उसे 
त्यागना चाहता है। परन्तु पर पदार्थ की क्रिया तो स्वतन्त्र है। आत्मा उसका ग्रहण या त्याग कर 
ही नहीं सकता। जिस पदार्थ की क्रिया अपने आधीन नहीं, उसमें ठीक या अठीकपना मानना या 
उसे ग्रहण करने या त्याग करने की इच्छा करना, यह मिथ्यादृष्टिपना है। कोई भी पर पदार्थ इष्ट 
या अनिष्ट नहीं। 

(२) मैं आत्मा ठीक हूँ तथा पर पदार्थ अठीक हैं -- ऐसा मानना, यह भी अज्ञान है। 
क्योंकि ऐसा माननेवाला जीव, पर को अठीक मानता हुआ उसे त्यागना चाहता है । परन्तु आत्मा 
तो पर का ग्रहण या त्याग कर ही नहीं सकता। ग्रहण या त्याग का स्थान तो अपना आत्मिक भाव 
ही है, परद्रव्य नहीं । जो पर को अठीक मानता है और मैं पर को छोड़ सकता हूँ, या ग्रहण कर 
सकता हूँ, ऐसा मानता है, वह मिथ्यादृष्टि है। 

ऊपर के दो भेद विपरीत मान्यता के हैं। अब शुद्ध मान्यता के भी दो भेद हैं-जो निम्न 

प्रकार हैं-- 
(३) मेरा पूर्णानन्द स्वभाव तो ठीक और यह विकारीभाव अठीक है, जो ऐसा मानता 

है-उसकी दृष्टि तो सच्ची है, परन्तु चारित्र की अस्थिरता है । विकारी भाव को हेय मान रहा है, 
वह विकारी भाव को छोड़ सकता है और शुद्धता तथा पूर्णानन्द प्रगटा सकता है, इसलिए उसकी 
दृष्टि सच्ची है। जिसे हेय, उपादेय मानता है, उसमें से उपादेय का ग्रहण तथा हेय का त्याग कर 
सकता है। इसलिए दृष्टि तो सच्ची है, परन्तु फिर भी हेय का त्याग तथा उपादेय का ग्रहण करने 
का विकल्प विद्यमान होने से राग-द्वेष का अंश है; अतः चारित्र की अस्थिरता है, परन्तु मान्यता 
का दोष नहीं है। 

(४) मेरा स्वभाव उपादेय तथा विकारी भाव हेय है, ऐसा विकल्प भी छूट जाए और 
ज्ञायक स्वभाव में स्थिर हो जाए-वीतराग हो जाए, वहीं दृष्टि और चारित्र दोनों पूर्ण हैं। त्याग 
और ग्रहण का सर्व विकल्प छूटकर पूर्णानन्द स्वभाव प्रगट हो जाय, वही उत्तम है। 

ऊपर की ही चौभंगी पूज्य गुरुदेवश्री ने ता. १६-२-४५ के दिन पुनः समझाई, वह निम्न 
प्रकार है-- 
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(१) परवस्तु जीव को इष्ट या अनिष्ट है, ऐसा मानना मिथ्याभाव है, महा भूल है, 
महापाप है | इसका खुलासा इस प्रकार है | परवस्तु इस जीव के आधीन नहीं है, जीव उसे प्राप्त 

नहीं कर सकता | वह उनका कुछ नहीं कर सकता, और परवस्तु जीव का कुछ नहीं करती | फिर 

ऐसे परपदार्थ में इष्ट, अनिष्टपना मानना अनन्त दुःख का कारण है, मिथ्याभाव है, क्योंकि उसमें 

इष्ट अनिष्टपना मानने से कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होता। अर्थात्‌ परवस्तु, जिसको जीव इष्ट 

मानते हैं, उसका ग्रहण और परवस्तु, जिसको जीव अनिष्ट मानते हैं, उसका त्याग जीव नहीं कर 

सकते हैं । 
(२) जीव स्वयं इष्ट है और परवस्तु अनिष्ट है, ऐसा मानना भी मिथ्याभाव है, महाभूल- 

महापाप है | इसका खुलासा यह है-परवस्तु, जीव का कुछ बिगाड़ नहीं सकती, फिर भी अनिष्ट 

मानना अनन्त दुःख का कारण है। क्योंकि परवस्तु को अनिष्ट मानने से कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं 

होता अर्थात्‌ जीव, परवस्तु का त्याग नहीं कर सकता। 

ये दोनों ही मान्यताएं मिथ्या हैं | हिंसादि पापों की अपेक्षा भी यह पाप अनन्त गुना है। 
इसीलिए इसे महा पाप कहा है। अज्ञानी जीव को होनेवाले सर्व विकार भावों का मूल यह 

विपरीत मान्यता ही है। ज्ञानी की मान्यता सम्बन्धी दो भंग इस प्रकार हैं-- 

(३) अपना शुद्ध स्वभाव इष्ट और विकारी अवस्था अनिष्ट, यह मानना या जानना, यह 
साधक दशा हैं | इसका खुलासा यह है-- 

अपने में होनेवाले विकारी भाव अनिष्ट और त्रिकाल शुद्ध चैतन्य स्वभाव तथा उसके 

आश्रय से प्रगट होनेवाली शुद्धदशा ही इष्ट है, ऐसा मानना या जानना यथार्थ है। जीव अपने 

यथार्थ स्वरूप को जाने और ग्रहण-त्याग किसका कर सके, वह भी जाने तभी दोषों की निवृत्ति 

हो सकती है। इस वास्ते यह तीसरी भंग सत्य मान्यता है, परन्तु इसमें ग्रहण-त्याग का विकल्प 

होने से राग हैं, अस्थिरता है। 
(४) अपना शुद्ध स्वभाव इष्ट तथा विकारी अवस्था अनिष्ट -- ऐसे विकल्पों को दूर कर 

स्वरूप में स्थिर होना, यही वीतरागभाव है। इसका खुलासा-तीसरी भंग में कही हुई सच्ची 

मान्यता किया बाद विकल्प को दूर कर स्वरूप में स्थिर होना, वह वीतराग दशा है, उत्तम हैं। 

उपर्युक्त ग्रहण-त्याग के स्वरूप को समझानेवाला यह चौभंगी का स्वरूप विशेष मनन करने 

योग्य है। (रात्रि चर्चा) 
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