
































मेरा नहीं है, मेरी आत्मा ही मेरी शरण है। अब मैं इस अशरण संसार में एक क्षण भी नहीं रहूँगा। 
विभाव भाव में मेरा कोई कहीं भी शरण नहीं है-मैं अपने स्व-भाव की शरण लूँगा और इन 
विभावों का नाश कर दूँगा; इस प्रकार स्वरूपज्ञता में निःशंक होकर, समस्त राज वैभव छोड़कर 
नग्न दिगम्बर मुनि दशा धारण कर स्वरूप रमण करके सिद्ध हो गये। 

देखो ! ज्ञानियों ने सत्स्वरूप में शान्ति के दर्शन किये, उसी की शरण ग्रहण की । यह शरीर 
तो रजकणों से निर्मित जड़ है, इसका कण-कण पृथक्‌ हो जायेगा, उसमें आत्मशान्ति कहाँ ? इस 
मनुष्य भव में शीघ्र ही आत्मभान कर लेना योग्य है। 

दो ब्राह्मण पुत्रों की कथा 
दो ब्राह्मण पुत्र थे, उन्हें जातिस्मरण हो गया था, वे जैनधर्मी थे, उन्हें आत्मा का भान था; 

वे दीक्षा लेकर मुनि हो गये । मुनि होने से पूर्व उनने अपने माता-पिता से अनुमति माँगी और कहा 
कि हे माता ! अजीवस्वभावी इस शरीर का राग छोड़कर हम इसी क्षण चिदानन्दस्वरूप आत्मधर्म 
को और स्वरूप के चारित्र को धारण करते हैं| हे जननी ! अब हम चिदानन्दस्वरूप आत्मा की 
शरण लेते हैं और अब सदा के लिये इस अजीव शरीर के त्याग का ब्रत लेते हैं। हे माता! अब 
हम पुनर्जन्म ग्रहण नहीं करेंगे। अब तो इस भव का नाश करके स्वरूप को प्राप्त करेंगे । इस संसार 

में परिभ्रमण करते हुए हमें तो अपने इस स्वतः प्राप्त आत्मा के सिवाय दूसरा कोई शरण दिखाई 
नहीं दिया। अनन्त बार स्वर्गों के वैभव और नरकों के दुःख भोगे हैं; अब हम इस अजीव शरीर 
को कभी भी धारण नहीं करेंगे। हे माता ! नरकों में हजारों वर्ष भूख-प्यास के दुःख सहन किये, 
शरीर विदीर्ण हुए; पशुओं के दुःख भी अनन्त बार भोगे तथा देवों के वैभव भी अनन्त बार पाये; 
परन्तु आत्म साधना आज तक कभी नहीं की; अब तो हम आत्म साधना पूर्ण करेंगे। इस प्रकार 
सर्वस्व त्याग करके आत्म स्वरूप में रमण करने के लिये घर छोड़कर चल देते हैं। 

कैसे ही तुच्छ विषय में प्रवेश क्यों न हो, फिर भी उज्ज्वल आत्माओं की स्वतः प्रवृत्ति 
वैराग्य की ओर जाने में ही होती है। बैराग्य का निमित्त मिलते ही ज्ञानीजन संसार के तमाम 
विकल्प बन्धनों को छोड़कर स्वात्मस्वरूप में प्रवृत्त हो जाते हैं, और केवलज्ञान को प्रगट करते 

हैं। क्षणभंगुर मरण देखकर ज्ञानियों को संसार के प्रति वैराग्य हो जाता है। वे सोचते हैं कि यह 
संसार क्षणिक है, मैं तो अविनाशी आत्मा हूँ। यह देह संयागी चीज है; यह वियोग होने को ही 
हैं, इसलिए इस शरीर का संयोग क्षणक जानकर, उसके प्रति जो राग है, उसे दूर करके 
चिदानन्द वीतरागस्वरूप आत्मा की पहचान करके उसी की शरण प्राप्त करके स्वभाव में स्थिर 
हो जाना चाहिए। यही संसार मुक्त होने का उपाय है। इस संसार में आत्मस्वरूप के सिवाय 
दूसरा कोई शरण नहीं है । इसलिए आत्मस्वरूप की पहचान करके शीघ्र ही आत्म कल्याण कर 
लेना चाहिए। 

  

  

  

    

  

    

  

    

  

  

  

  

  
  

  

  

ज्येष्ठ : २००२ : १७:



देव-गुरु-धर्म को किसी की भक्ति की आवश्यकता नहीं, किन्तु 
जिज्ञासु जीवों को साधकदशा में अशुभराग से बचने के लिये- 

सत का बहुमान हुए बिना नहीं रहता 
आत्मा प्रिय हुआ कब कहा जाता है, अर्थात्‌ यह कब कहा जाता है कि आत्मा की कीमत 

या प्रतिष्ठा हुई? पहली बात तो यह है कि जो वीतराग-सर्वज्ञ परमात्मा हो गये हैं--ऐसे 
अरहन्तदेव के प्रति सच्ची प्रीति होनी चाहिए। किन्तु विषय कषाय या कुदेवादि के प्रति जो तीत्र 

राग है, उसे दूर करके सच्चे देव-गुरु के प्रति भक्ति प्रदर्शित करने के लिये भी जो जीव, मन्दराग 
नहीं कर सकते, वे जीव बिल्कुल रागरहित आत्मस्वरूप की श्रद्धा कहाँ से पा सकेंगे ? 

जिस में परम उपकारी वीतरागी देव-गुरु धर्म के लिये भी राग कम करने की भावना नहीं 

है, वह अपने आत्मा के लिये राग का बिलकुल अभाव कैसे कर सकेगा ? जिसमें दो पाई देने 
की शक्ति नहीं है, वह दो लाख रुपया क्‍यों कर दे सकेगा ? उसी प्रकार जिस देव-गुरु की सच्ची 
प्रीति नहीं है--व्यवहार में भी अभी जो राग कम नहीं कर सकता, वह निश्चय में यह कैसे और 
कहाँ से ला सकेगा कि “राग मेरा स्वरूप ही नहीं है।' 

जिसे देव-गुरु की सच्ची श्रद्धा-भक्ति नहीं है, उसे तो निश्चय या व्यवहार में से कोई भी 
सच्चा नहीं है, मात्र अकेले मूढ़ भाव की ही पुष्टि होती है-वह केवल तीव्र कषाय और शुष्कज्ञान 
को ही पुष्ट करता है। 

प्राथमिक दशा में देव-गुरु-धर्म की भक्ति का शुभराग जागृत होता है-और उसी के 

आवेश में भक्त सोचता है कि देव-गुरु-धर्म के लिये तृष्णा कम करके अर्पित हो जाऊँ, उनके 

लिये अपने शरीर की चमड़ी उतरवाकर यदि जूते बनवा दूँ तो भी उनके उपकार से उऋण नहीं 

हो सकता। इस तरह की सर्वस्व समर्पण की भावना अपने मन में आये बिना देव-गुरु-धर्म के 
प्रति सच्ची प्रीति उत्पन्न नहीं होती और देव-गुरु-धर्म की प्रीति के बिना आत्मा की पहचान नहीं 
हो सकती । देव-गुरु-शास्त्र की भक्ति और अर्पणता के बिना आये तीन लोक और त्रिकाल में 
भी आत्मा में प्रामाणिकता उत्पन्न नहीं हो सकती और न आत्मा में निज के लिये ही समर्पण की 
भावना उत्पन्न हो सकती है। 

तू एक बार गुरुचरणों में अर्पित हो जा ! पश्चात्‌ गुरु ही तुझे अपने में समा जाने की आज्ञा 

देंगे। एक बार तो तू सत्‌ की शरण में झुक जा, और यह स्वीकार कर की उसकी हाँ ही हाँ है और 
ना ही ना! तुझमें सत्‌ की अर्पणता आने के बाद सन्त कहेंगे कि तू परिपूर्ण है, अब तुझे मेरी 

:१८ ; आत्मधर्म : २ 

  

    
  

  

  

    

  

  

  

 



  

आवश्यकता नहीं है, तू स्वयं ही अपने ओर देख; यही आज्ञा है और यही धर्म है। 
एकबार सतू-चरण में समर्पित हो जा। सच्चे देव-गुरु के प्रति समर्पित हुए बिना आत्मा 

का उद्धार नहीं हो सकता-किन्तु यदि उसी का आश्रय मानकर बैठ जाय तो भी पराश्रय होने के 
कारण आत्मा का उद्धार नहीं होगा। इस प्रकार परमार्थस्वरूप में तो भगवान आत्मा अकेला ही 
है, परन्तु वह परमार्थस्वरूप को प्राप्त नहीं कर सकता, तब तक पहले देव-गुरु-शास्त्र को 
स्वस्वरूप के आंगन में विराजमान करना, यह व्यवहार है। देव-गुरु-शास्त्र की भक्ति-पूजा के 

बिना केवल निश्चय की मात्र बातें करनेवाला शुष्कज्ञानी है| 
देव-गुरु-धर्म को तेरी भक्ति की आवश्यकता नहीं है, किन्तु जिज्ञासु जीवों को साधक 

दशा में अशुभराग से बचने के लिये सत्‌ के प्रति बहुमान उत्पन्न हुये बिना नहीं रहता। श्रीमद्‌ 
राजचन्द्र ने कहा है कि “यद्यपि ज्ञानी भक्ति नहीं चाहते, फिर भी वैसा किये बिना मुमुश्षु जीवों 
का कल्याण नहीं हो सकता। संतों के हृदय में निवास करनेवाला यह गुप्त रहस्य यहाँ खोल कर 
रख दिया गया है।'' सत्‌ के जिज्ञासु को सत्‌ निमित्तरूप सत्‌ पुरुष की भक्ति का उल्लास आये 
बिना रह नहीं सकता। 

पहले तो उल्लास जागृत होता है कि अहो ! अभी तक तो असंग चैतन्य ज्योत आत्मा की 
बात ही नहीं बनी और सच्चे देव-शास्त्र-गुरु की भक्ति से भी अलग रहा। इतना समय बीत 
गया। इस प्रकार जिज्ञासु को पहले की भूल का पश्चात्ताप होता है और वर्तमान में उल्लास 
जागृत होता है। किन्तु यह देव-गुरु-शास्त्र का राग, आत्मस्वभाव को प्रगट नहीं करता । पहले 
तो राग उत्पन्न होता है और फिर “यह राग भी मेरा स्वरूप नहीं है'' इस प्रकार स्वभाव दृष्टि के 
बल से अपूर्व आत्मभान प्रगट होता है। 

सच पूछा जाय तो देव-गुरु-शास्त्र के प्रति अनादि से सत्य समर्पण ही नहीं हुआ और 
उनका कहा हुआ सुना तक नहीं । अन्यथा देव-गुरु-शास्त्र तो यह कहते हैं कि तुझे मेरा आश्रय 
नहीं है, तू स्वतन्त्र है। यदि देव-गुरु-शास्त्र की सच्ची श्रद्धा की होती तो उसे अपनी स्वतन्त्रता 
की श्रद्धा अवश्य हो जाती। देव-गुरु-शास्त्र के चरणों में तन-मन-धन समर्पण किये बिना- 
जिसमें सम्पूर्ण आत्मा का समर्पण समाविष्ट है-सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र कहाँ से प्रगट होगा ? 

अहो | जगत को वस्त्र, मकान, धन आदि से बड़प्पन मालूम होता है, परन्तु जो जगत का 

कल्याण कर रहे हैं--ऐसे देव-गुरु-शास्त्र के प्रति भक्ति-समर्पण भाव उत्पन्न नहीं होता | उसके 
बिना उद्धार की कल्पना भी कैसी ? 

प्रश्न - आत्मा के स्वरूप में राग नहीं है । फिर भी देव-गुरु-शास्त्र के प्रति शुभराग करने 
के लिये क्‍यों कहते हैं ? 
ज्येष्ठ : २००२ : १९: 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

 



उत्तर - जैसे किसी स्लेच्छ को माँस छुड़ाने का उपदेश देने के लिए म्लेच्छ भाषा का भी 

प्रयोग करना पड़ता है, किन्तु उससे ब्राह्मण का ब्राह्मणत्व नष्ट नहीं हो जाता; उसी प्रकार सम्पूर्ण 

राग छुड़ाने के लिये उसे अशुभराग से हटाकर देव-गुरु-धर्म के प्रति शुभराग करने को कहा 

जाता है। (वहाँ राग कराने का हेतु नहीं है, किन्तु राग छुड़ाने का हेतु है । जितना राग कम हुआ, 
उतना ही प्रयोजन है। राग रहे, यह प्रयोजन नहीं है।) 

उसके बाद “'देव-शास्त्र-गुरु का शुभराग भी मेरा स्वरूप नहीं है'' इस प्रकार राग का 

निषेध करके वीतराग स्वरूप की श्रद्धा करने लगता है। 

हे प्रभु | पहले जिनने प्रभुता प्रगट की है--ऐसे देव-गुरु की भक्ति, बड़प्पन न आबे और 
जगत का बड़प्पन दिखाई दे, तब तक तेरी प्रभुता प्रगट नहीं होगी | देव-गुरु-शास्त्र की व्यवहार 

श्रद्धा तो जीव अनन्त बार कर चुका परन्तु इस आत्मा की श्रद्धा अनन्त काल से नहीं की है- 
परमार्थ को नहीं समझा है। शुभराग में अटक गया है। 

x 

* सम्यग्ज्ञान की महिमा # 
सम्यग्दर्शन के न होने पर जो ज्ञान होता है, वह कुज्ञान (मिथ्याज्ञान) कहलाता है; वही 

ज्ञान, सम्यग्दर्शन होने पर सम्यग्ज्ञान कहलाने लगता है; इसीलिए यद्यपि ये दोनों साथ-साथ होते 

हैं, फिर भी इनमें लक्षणों के भिन्न-भिन्न होने का तथा कार्य-कारण भाव का अन्तर है, अर्थात्‌ 

सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान का कारण है। 
अपना तथा पर वस्तुओं का जैसा का तैसा जानना सम्यग्ज्ञान कहलाता है। इसी से 

आत्मज्ञान तथा केवलज्ञान प्राप्त होता है | सम्यग्ज्ञान के समान सुखदायक वस्तु और कोई नहीं है, 

तथा यही जन्म, जरा और मृत्यु का नाश करता है | मिथ्यादृष्टि जीव के, ज्ञान बिना करोड़ों जन्म 

तक तप तपने से जितने कर्म नष्ट होते हैं, उतने कर्म सम्यग्ज्ञानी जीव के त्रिगुप्ति से क्षण भर में नष्ट 

हो जाते हैं | पहिले जो जीव मोक्ष को जा चुके हैं, आगे जावेंगे और अभी विदेहक्षेत्र से जा रहे 
हैं, यह सब सम्यग्ज्ञान का ही प्रभाव है। जैसे मूसलधार वृष्टि वन की भीषण अग्नि को क्षणमात्र 

में नष्ट कर देती है, उसी प्रकार यह सम्यग्ज्ञान, विषय-वासनाओं के क्षणमात्र में नष्ट कर देता है। 

पुण्य वा पाप तो पुद्गल की पर्यायें हैं, रांहट की धरियों के समान उलटती-पलटती रहती 

हैं । उनके फलों में हर्ष-विषादि करना मूर्खता है । इसलिए सार बात तो यही है कि पुण्य-पाप 

सहित संसारिक झंझटों से छूट कर सम्यग्ज्ञान प्राप्त करना चाहिए। 
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  आत्मा और पर वस्तुओं का भेदविज्ञान उस सम्यग्ज्ञान का कारण है, इसलिए जैसे बने 

तैसे संशय, विपर्यय और अनध्यवसाय का त्याग कर तत्त्वाभ्यास द्वारा सम्यग्ज्ञान प्राप्त करना 

चाहिए, क्योंकि मनुष्यपर्याय, उत्तम श्रावककुल और जिनवाणी का श्रवण आदि सुयोग, समुद्र में 

डूबे हुए रत्न के समान बार-बार हाथ नहीं आते। इनको पाकर व्यर्थ ही गमा देना मूर्खता है। 
( छहढाला 7 

    

  

kk kk 

सुवर्णपुरी में महामांगलिक महोत्सव 
परम पूज्य सदगुरुदेव श्री कानजी स्वामी पिछले दस वर्ष से सनातन जैनधर्म की अद्भूत 

प्रभावना कर रहे हैं | उनके द्वारा अध्यात्म-ज्ञान का बहुत ही प्रचार हुआ है; इस अध्यात्मज्ञान के 

प्रचार से हिन्दुस्तान के कई भव्य जीवों को लाभ हुआ है! और इससे बहुत से मुमुक्षु उनके 

प्रत्यक्ष दर्शन और सत्संग का लाभ उठाते हैं। सनातन जैनधर्म के खास अनुयायी इंदौर के 

धर्मप्रेमी श्रीमंत्र शेठ सर हुकमीचंदजी ने प. पू. गुरुदेव की तारीफ सुनी थी! और गुजराती 

*आत्मधर्म ' मासिक पत्र द्वारा उनके व्याख्यान आदि पढ़े थे। इससे उनको पू. गुरुदेव का प्रत्यक्ष 
परिचय करने की बहुत समय से भावना थी। पिछले चैत्र मास में वे आनेवाले थे परन्तु 

संजोगवशात्‌ वे आ न सके । अन्त में वैशाख वदी ६ (ता. १-६-४५) को प्रात:काल में लगभग 
चार बजे वे मोटर द्वारा सोनगढ़ पधारे। वैशाख वदी ६ और ८ के दिनों में वार्षिक प्रतिष्ठा महोत्सव 

का प्रसंग होने से और शेठजी के आने के समाचार सुनकर बाहर से लगभग एक हजार आदमी 

आये थे। शेठजी के साथ दानशीला शेठानीजी अ. सौ, कंचन बहेन, दानशीला शेठानीजी प्यार 

  

  

    

  

  

  

  

  

  

धर्म बंधुओं ! 
अध्यात्मज्ञान का यह पत्र 'आत्मधर्म' आपको भेंट दिया जाता है, और ३ माह तक 

आपके पास भेंट स्वरूप भेजा जाता रहेगा। यदि आपको यह पत्र पसंद आये तो आप इसकी 

वार्षिक मूल्य ३/- (तीन रुपया ) देकर ग्राहक हो जाइयेगा | 

  

    

भवदीय, 

जमनादास रवाणी 
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कुंवरजी (शेठजी के स्व. बंधु कल्याणमल्लजी की धर्मपत्नी) शेठ फत्तेचंदजी, मंत्री श्रीयुत 

गुलाबचंदजी और हजारीमलजी मुनिम आदि थे। 

वे आये उसी दिन सबेरे पहली ही बार पू. गुरुदेव का दर्शन करके उनको बहुत आनंद 

हुआ और पू. गुरुदेव का व्याख्यान सुनकर उन पर बहुत ही प्रभाव पड़ा | व्याख्यान में वे बोले -- 

“कुंदकुंद भगवान ने तो शास्त्र में सब कहा है किन्तु उसका रहस्य समझाने के लिये 
आपका जन्म है।'' जब व्याख्यान में सम्यग्दृष्टि का उल्लेख होता, तब वे बहुत प्रसन्न होते और 

बार-बार उत्साह से बोल उठते -- ''सम्यग्दृष्टि के बिना कोई यह बात नहीं समझ सकता, 

मिथ्यादृष्टि-अज्ञानी जीव आपकी बात नहीं स्वीकार सकता, सम्यग्दृष्टि जैसे जीवों ही 

आपकी बात समझ सकते हैं, हमको बहुत आनंद होता है'' यह वाक्य को वे हमेशा 
व्याख्यान में अनेकबार उत्साह से बोलते थे। सोनगढ़ में आये अभी उनको छ घंटे हुए थे और 

पू. गुरुदेवश्री का एक घंटे का परिचय हुआ था, इतने थोड़े समय में ता-१ को व्याख्यान के बाद 

उन्होंने अपनी ओर से स्वाध्याय मंदिर को ५००१ रुपये की सखावत जाहेर की और उनके साथी 

शेठजी फत्तेचंदजी ने भी ५०१ रुपये दिये। 

व्याख्यान के बाद हमेशा वे कोई आध्यात्मिक पद गाते थे। ता-१ को व्याख्यान के बाद 

मंदिरजी, समोसरण मंदिर आदि देखा | समवसरण में श्री सीमंधर भगवान के सन्मुख श्री कुंदकुंद 

भगवान हाथ जोड़कर वंदन करते हुए खड़े हैं । यह दृश्य देखकर आनंदित हुए थे और वैसा ही 
एक समवसरण इंदौर में बनाने का निश्चय किया है। इसलिए यहाँ के समवसरण का नाप व 

फोटो ले गये हैं। 
वैशाख वदी ६ को भी समवसरण मंदिर की प्रतिष्ठा का वार्षिक महोत्सव था, प्रभुश्री की 

रथयात्रा निकली थी, उसमें वे पथारे थे, वहाँ प्रभुश्नी का पूजन आदि हुआ था। 

ता. २ (वै.-वदी-७) सुबह तक पू. गुरुदेवश्री के तीन व्याख्यान सुनकर उनके हृदय में 

अपूर्व प्रभाव पड़ा और ऐसे अध्यात्म ज्ञान की प्रभावना के लिये जितने भी प्रयत्त किये जाय 

उतने कम हैं, ऐसा उन्हें अनुभव हुआ, उन्होंने जो कल ५००१ रुपये देना का निर्णय किया था, 

उस सखावत को बढ़ाने की ईच्छा हुई; व्याख्यान के बाद उन्होंने कहा -- “अहो सभाजलनों! 

आपका बड़ा भाग्य है कि आप सत्पुरुष के अध्यात्म उपदेश का बड़ी रुचि से नित्य लाभ 

ले रहे हो। मैं तो तुच्छ आदमी हूँ, आप तो बड़े भाग्यवान हो। मैं तो अल्प लाभ ले सका 
हूँ तो भी मेरा आनंद का क्‍या कहूँ ? यदि यह अध्यात्मज्ञान के लिये मेरा सब कुछ अर्पण 
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किया जाय तो भी कम है। मैंने जो रकम कल कही है उनके लिये मैं फेर कहता हूँ कि यह 
संस्था की उन्नत्ति के लिये मेरे तरफ से १२५०१ बारह हजार पाँच सौ एक और घर में से 
( सेठाणीजी तरफ से ) रु. १९५०१ इस संस्था को अर्पण करता हूँ।'' 

तदुपरांत उसी समय शेठानीजी प्यारकुंवरजी की ओर से रु. १००१ की रकम शेठजी ने 
जाहेर की किन्तु उसी रकम बढ़ाकर शेठानीजी ने अपनी ओर से रु, ५००१ जाहेर किया। 

शेठजी बराबर ध्यान पूर्वक उत्साह से व्याख्यान सुन रहे थे। मोक्षमार्गप्रकाशक का 
निश्चय-व्यवहार के संधि का व्याख्यान सुनकर वे व्याख्यान के बीच में जोर से बोल उठे थे कि 

-- “महाराजजी! कोई लोग तो कहते थे कि आप व्यवहार का लोप करते हो, लेकिन मैं 

समझता हूँ कि आप तो निशचय-व्यवहार का सच्चा ज्ञान दिखलाते हो।'' 
“कर्म तो जड़ वस्तु है, वह आत्मा को कुछ भी नहीं कर सकता, आत्मा का 

पुरुषार्थ स्वतन्त्र है, कर्म उसको रोक नहीं सकता; यह बात तो जिसको अनंत भव का 

नाश कर के एक ही भव में मुक्ति लेनी हो उसके लिये है।'' इस तरह जब व्याख्यान में पू. 
गुरुदेव पुरुषार्थ की बात जोर पूर्वक कहते थे, तब शेठजी बहुत उछल पड़ते थे और एक बार तो 
सभा में बहुत जोर से बोल उठे कि-- 

“हमने जरूर मोक्ष लेना है-महाराजजी! पुरुषार्थ से मुक्ति होती है, हमारा महान 
पुण्य से ही आपका जन्म हुआ है।'' 

और एकबार परम पू. गुरुदेव की समक्ष अत्यन्त उल्लास से एवं अंतर से कहते थे कि 
-- “जो जीव अत्यन्त निकट भव्य हो, वही इधर आता है और जिनको अंतर में आपकी 
यह बात बैठी, वह एक दो पर्याय में अवश्य मुक्त होता है।'' 

शेठजी की खास इच्छा से वदी ७ के रोज रात को भक्ति रखने में आयी थी, और 'सीमंधर 

मुख थी फूलडां खरे, तेनी कुंदकुंद गूँथे माल रे...” यह स्तवन शेठजी के कहने से गाने में आया 
था कि जो सुनकर शेठजी अति प्रसन्न हुए थे। तदुपरान्त अन्य तीन स्तवन भी गाये गये थे। 

तीसरी तारीख को सबेरे व्याख्यान के पहले आत्मधर्म मासिक के प्रचार के लिये रुपये 

१००१ की भेंट देते हुए उन्होंने कहा कि -- ““महाराजजी का यह अद्भुत तत्त्वज्ञान तमाम 
दुनिया में सब भाषा में प्रचार होवे ऐसी हमारी भावना है, और हिंदी भाषा का बहुत प्रचार 
है, इसलिए महाराजजी का वचन का गुजराती में जो पत्र निकलता है, और उनका जो 

हिंदी में कोपी निकलता है, उनका प्रचार के लिये रु. १००१ मैं मदद करता हूँ।'' 
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ATMADHARMA With the permisson of the Baroda Govt. Regd. No. B. 

order No. 30-24 date 31-10-44 

व्याख्यान के बाद वे हमेशा एक स्तवन बोलते थे। वैशाख वदी अष्टमी के दिन श्री 
समयसारजी की प्रतिष्ठा का वार्षिक महोत्सव था। सबेरे श्री समयसारजी की रथयात्रा निकली 

थी | शेठजी भी रथयात्रा में साथ-साथ आये थे। पू. गुरुदेव जब आहार लेने पधारे थे, तब राणपुर 

के सेठ नारणदास करसनजी के घर शेठजी ने आहार दान का लाभ उठाया था। दोपहर को 

व्याख्यान के बाद सेठजी और सेठानीजी ने साथ ही ज्ञानपूजा पढ़ायी थी, पूजा करते समय उनके 

हृदय आनंद विभोर हो गये थे। 
ता. चौथी की शाम को और पाँचवीं की सुबह वे सम्यग्दृष्टि जीव का परिणमन कैसा हो 

जाता है, उसके विषय में जो स्तवन बोले थे, वह इसी अंक में मुख पृष्ठ पर दिया गया है। 

हमेशा तात्त्विक चर्चा भी होती रहती, उस चर्चा में ता-४ को सेठजी एकदम उत्साह से 

बोल उठे थे -- “मेरे में तो आटला ( इतना ) ज्ञान नहीं है, शास्त्र का ऐसा रहस्य मैं नहीं 

जानता हूँ, लेकिन अंतःकरण से मैं कह देता हूँ कि आपकी बात ही सच्ची है। मैं आपकी 
बात तो पहले आत्मधर्म में सुनता था, किन्तु अब सभा में आया, तब मुझे निश्चय हो गया 

है कि आप कहता है सो ही सच्च है-और अपूर्व है।'' 
श्रीमंत शेठ सर हुकमीचंदजी का सुवर्णपुरी में पूज्य सदगुरुदेव के पास आगमन और 

परिचय, वह सनातन जैनधर्म की महान प्रभावना का कारण हुआ है। 

  

    

  

  

  

मुद्रक- प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, 

दासकुंज, मोटा आंकडिया, काठियावाड़, पुनर्मुद्रण ता. ११-१०-४५


	Introduction
	SamyagDarshan Ki Apaar Mahimaa
	" N Dharmo Dhaarmikairvinaa "
	....Shree Samaysaar Alaukik Shastra Hai
	Nishchay Aur Vyavahaar
	AatmSwaroop Ki Aaradhanaa Karo
	MrugaaPutra Ke Vairaagya Ki Katha
	Doe Braahman Putro Ki Katha
	Sat Ka Bahumaan Huae Binaa Nahi Rahataa
	SamyagGnaan Ki Mahimaa
	Suvarnpuree Mein Mahaamaangalik Mahotsav

