


































    अवस्था के नाश से अपना नाश नहीं मानता है, किन्तु स्व से स्वयं पूर्ण रहता है। मेरी अवस्था 
मुझसे है, ज्ञेय की अवस्था कुछ भी हो, उससे मेरी अवस्था बदलती नहीं है, बाह्य वस्तु बदल 
जाने पर भी, मेरा ज्ञान तो पूर्ण ही रहता है। 

समय बदलते बुद्धि बदल जाती है, यह माननेवाला पागल है। समय अनुसार धर्म भी 
बदलते रहते हैं, यह बात तीन काल में नहीं बनती है । वह तो जगत की गप्प है। धनादि चले 
जाने पर जगत कहता है कि “ अफसोस ! हमारा सब चला गया, हमारे पास धनादि था, तब सब 

था।” लेकिन तेरे पास क्या था? धन तो धूलि है, वह तेरा कब था ? संसार की रुचि है, उससे 

धूलि के ढेर को याद करता है किन्तु तीर्थंकर भगवान को याद नहीं करता है कि “' भरतक्षेत्र में 
भी तीर्थंकर भगवान विचरते थे और धर्म का धुरन्धर मार्ग प्रवर्तता था, अहो ! वह धर्म काल था।'! 

अनेकान्त में तो चौदह पूर्व का रहस्य है। इन्द्रिय पुष्ट होवे, शरीर मोटा होवे, धन खूब 
बढ़े, इससे आत्मा का ज्ञान- श्रद्धान पुष्ट नहीं होता है । अपना स्वरूप कोई भी प्रकार से दूषित नहीं 

मानकर, मेरा स्वरूप निर्दोष वीतराग सिद्ध समान है--ऐसी श्रद्धा करके जो स्थिर रहता है, 

उसका आत्मा ही पुष्ट बनता है, अर्थात्‌ शरीरादि कृश होने पर भी ज्ञान उग्र रहता है। पर के साथ 

मेरा सम्बन्ध तीन काल में नहीं है, परवस्तु मुझसे भिन्न है, पर के पलटने से मैं नहीं पलट जाता 
हूँ; मैं तो अखण्ड ज्ञायक ही हूँ । जानने में पर अनुकूल हो, तब राग और पर प्रतिकूल हो, तब द्वेष 
होता है, वह मेरा स्वरूप नहीं है | गुड़ की मिठास कभी भी गुड़ से भिन्न नहीं है; वैसे ही मेरा ज्ञान 
मुझसे भिन्न नहीं है। स्वरूप तो ऐसा ही है किन्तु अज्ञानी उलटा मान रहा है। सामने आयी हुई 
वस्तु बदलने पर मैं भी बदल जाता हँ--ऐसा माननेवाला दो वस्तु को एक मानता है, वह आत्मा 

का श्रद्धान नहीं करता है। 
पर का नाश होने पर भी मेरी अवस्था मुझसे है--ऐसा जाननेवाला, अपना अस्तित्व अपने 

से ही जानता हुआ, ज्ञेय पदार्थ का नाश हो जाने पर नष्ट नहीं होता है । पर के आधीन आत्मा के 

ज्ञान की अवस्था जो मानता है, वह आत्मा को निर्माल्य और पराधीन मानता है। मेरी अवस्था 
क्षण-क्षण मुझसे है, उसमें पर की अवस्था नहीं है, ऐसा नहीं जानता हुआ एकान्तवादी, ज्ञेय 
पदार्थ के नाश से ज्ञान का भी नाश मानता है, और अनेकान्तवादी ज्ञानी तो स्वकाल अर्थात्‌ अपनी 
अवस्था से अपना अस्तित्व मानता हुआ अपने में ही स्थित रहता है ॥२५६ ॥ 

अब पर की अवस्था से आत्मा असत्‌ है, यह कहा जाता है-- 
अर्थालंबनकाल Us He ज्ञानस्य सत्वं बहि- 

ज्ञेयालंबनलालसेन मनसा भ्राम्यन्‌ पशुर्नश्यति। 
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नास्तित्त्वं पलकालो5स्य कलयबनू्‌ स्याद्वादवेदी पुन- 
स्तिष्ठत्यात्मनिखातनित्यसहजज्ञानैकपुंजी भवन्‌॥२५७॥ 

पर को देखनेवाला, किन्तु अपने को नहीं देखनेवाला एकान्तवादी, ज्ञान में जब तक 

परवस्तु प्रकाशती है, तब तक ही ज्ञान का अस्तित्व मानता है और ज्ञेय अच्छा रहे तो मैं भी 
अच्छा रह सकूँ, इस तरह ज्ञेय के आधीन ज्ञान को मानता है, किन्तु परवस्तु से मैं असत्‌ हूँ और 
मुझसे परवस्तु असत्‌ है--ऐसा नहीं मानता है। 

हरेक तत्त्व की अस्ति है; 'अस्ति' कहते ही उसकी परपणे नास्ति है। जो परपणे अपन 
नहीं है, इस उस पर की ओर लक्ष्य गया है, उससे ही कहता है कि ' भाई ! तू तुझसे है-पर से तू 
नहीं है, तू तुझको समझ तू-तेरा स्वरूप को पिछान ।' किन्तु इस तरह ' मेरी अवस्था मुझसे है, पर से 
नहीं है' ऐसा नहीं मानता, परज्ञेय कायम रहे तो मेरा ज्ञान ताजा रहे--ऐसा मानता है, इससे परविषय 

में एकाग्र होता है । विषय का अर्थ क्या ? शरीरादि तो जड़ वस्तु है, रूपी है, आत्मा चैतन्य अरूपी 
है, वह रूपी वस्तु का भोग नहीं कर सकता लेकिन वह पर की ओर लक्ष्य करके राग में एकाग्र 
होता है, यह ही विषय है। आत्मा अरूपी चैतन्यस्वरूपी सर्व पर से भिन्न तत्त्व है। परवस्तु मेरे 
समक्ष होवे, तब उसका ज्ञान होवे--ऐसा माननेवाला अपने भिन्न ज्ञानस्वभाव को मानता नहीं है। 

ज्ञान क्या करे ? लक्ष्य करे; इच्छा हो तो उस इच्छा को भी ज्ञान ने जाना | जानने में राग 

करके रुक गया, तब मान बैठा कि मैंने विषय को भोगा किन्तु उस समय ज्ञान के लक्ष्य में वह 
आया है और उसकी इच्छा हुई है, यह विषय है। बाहर का पदार्थ अपने आप (स्वाधीनपन से ) 
आता-जाता है, वह आत्मा के आधीन नहीं है। जब आत्मा स्वरूप को भूला, तब पर को रखने 

की इच्छा हुई, और वह इच्छा की प्रवृत्ति में ठठरा, उसको 'विषय' कहते हैं; अज्ञानी उसमें सुख 
मानता है, वह अपने स्वाधीन सुख-स्वभाव को मानता नहीं है; बस ! यह ही संसार है। 

शरीरादि ठीक होवे तो मैं ठीक--इसका अर्थ ऐसा हुआ कि मुझमें सुख है ही नहीं । मैं 

तो पंगु से पंगु, पराधीन, निर्माल्य हूँ। शरीर पंगु हो तो उसको तो दो लकड़ी का टेका चाहिए 
लेकिन जो मान्यता में पंगु है, उसको तो अनन्त परवस्तुरूप लकड़ी के टेके की आवश्यकता है। 

अहो ! मैं कौन हूँ, आत्मा कया है ? स्व क्या, पर क्या ? उसका भान जिसको नहीं है, उसके जन्म- 
मरण का अन्त कब होगा ? सम्पूर्ण स्वाधीन तत्त्व को जो पराधीन मान बैठा, उसके तो अन्त 
(छोर) कहीं भी मिलेंगे नहीं | तेरे ज्ञानतत्त्व को ज्ञेय को लालसा न हो ! परवस्तु को अवस्था टिके 

तो मैं टिकूँगा, अन्यथा मेरी अवस्था चली जायेगी ! ऐसे जो पर की लालसा रखता है, वह स्वततन्त्र 
आत्म तत्त्व को अठीक में अठीक मानता है और परवस्तु को ठीक में ठीक मानता है, ऐसा 
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  मूढ़ात्मा बाहर की वस्तु ठीक रहे तो मैं ठीक रहूँगा; इस प्रकार बाहर की वस्तु का रक्षक अपने 
को मानता है, किन्तु बाहर की वस्तु उसकी मालिकी की कहाँ है कि उसकी रक्षा से वह रहेगी ? 
परपदार्थ का संयोग तो अनन्त बार आया और गया। अनन्त बार बड़ा राजा हुआ और अनन्त बार 
tH भी हुआ | कोई भी परवस्तु का परिणमन आत्मा के आधीन नहीं है | देह भी आयु की स्थिति 

अनुसार रहता है, उसको आत्मा नहीं रख सकता है । कोई भी प्रकार से बाहर की वस्तु स्त्री, धन, 

बालकादि ठीक रहे तो मुझे ठीक रहे, ऐसे मानकर अज्ञानी जीव बाहर की वस्तु की अवस्था की 

व्यवस्था ठीक रखने में चित्त को भ्रमाता है, और स्वलक्ष्य चूक जाता है। मेरी अवस्था मुझसे 

होती है, मेरा और पर का कोई नाता नहीं है, ऐसा नहीं माननेवाला आत्मा की हिंसा करता है। 

प्रश्न - कोई जीव को मारा तो नहीं है, तब हिंसा किसकी ? 
उत्तर - परजीव जीवित रहे वा न रहे, उसकी साथ हिंसा-अहिंसा का संबंध तीन 

काल में नहीं है। किन्तु परवस्तु कौ अवस्था इस प्रकार रहे तो ठीक और इस प्रकार न रहे तो 
अठीक- ऐसा जिसने माना, उसने परवस्तु का परिणमन अपने आधीन माना है, यह ही अनन्ती 

हिंसा है | परवस्तु की प्रतिकूल अवस्था है, उसका निवारण करूँ, तब मुझको ठीक रहेगा--ऐसा 

उसने माना किन्तु मेरे राग का निवारण करूँ, तब ठीक--ऐसे स्वतत्त्व को भिन्न नहीं माना उसमें 

ही हिंसा आ गई। 
परकाल अर्थात्‌ पर की अवस्था से मैं नास्तिरूप हूँ और स्वकाल से-स्वपर्याय से अस्तिरूप 

हूँ; इससे पर बदल जाने पर मैं बदल नहीं जाता हँ--ऐसा जानता हुआ धर्मात्मा अपने आत्मा में 
दृढ़पना से रहा हुआ नित्य सहज ज्ञान का समूहरूप वर्तता हुआ स्थित रहता है--नष्ट नहीं होता है। 

मेरा स्वभाव अविनाशी एकरूप शुद्ध ज्ञायक है। पर की अवस्था बदलने पर भी मैं 
एकरूप नित्य हूँ। परवस्तु में मेरा अहंपना नहीं है--ऐसी श्रद्धा के भान में परवस्तु प्रति राग-द्वेष 

नहीं होना, वह ही स्थिरता है और पर से भिन्न आत्मा की श्रद्धा, वह सम्यग्दर्शन है । उससे विरुद्ध 
(SET) TSM SKA, FS संसार और सुलय श्रद्धान और वर्तन, वह मोक्ष है । जो मात्र पर को 

देखता है, स्व को नहीं देखता है, वह पर के अस्तित्व से अपना अस्तित्व माननेवाला एकान्तवादी है। 
जगत के व्यापार में लोग 'खेला' करते हैं; 'समग्र बम्बई शहर का तज-एलायची इत्यादि 

एकट्टठा करके एक हत्थु जमा करने के बाद अपने मनपसंद भाव से विक्रय करूंगा, ऐसा मानता 

है किन्तु बाह्य सामग्री का आना या नहीं आना सब पुण्याधीन है, उसमें आत्मा का कुछ सामर्थ्य 
नहीं है तो भी मैं कर सकता हूँ--ऐसा मानकर संसार में परिभ्रमण करने का 'खेला' करता है। 

परवस्तु में थोड़ा भी फेरफार होवे तब “' अफसोस ! अब मेरा कया होगा ?'' ऐसे परवस्तु 
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  की कीमत कर-करके अपने को बिल्कुल निर्माल्‍य मान बैठा है; किन्तु तू महँगा है कि सस्ता ? 
तुझमें कुछ माल है कि खाली बारदान है? तू गुणवाला है कि गुण से खाली है ? बापू! तुझमें 
अनन्त शक्ति है; पर तो सब विष्टा का बहिवट (व्यापार) समान है । समझ ! समझ ! | तू स्वतन्त्र 

तत्त्व है, शान्तिस्वरूप है, ज्ञानस्वरूप है, तुझकों पर की जरूरत पड़े, ऐसा तू नहीं है। 
घर के घट में जल न होवे, तब तालाब घर में नहीं आता है किन्तु घट लेकर तालाब में से 

जल भरने के लिये जाना पड़ता है; उसी तरह जिसको आत्मा की गरज हो, सत्‌ समझने की लगन 

हो, जिज्ञासा हो, वह सत्‌ की खोज करके सुनने के लिये वहाँ जायेगा । जो सत्‌ को समझना चाहता 
है, उसको सत्‌ अवश्य मिलेगा। लेकिन आत्मा के भान बिना इस जगत की होहा और हरिफाई 

में मर गया-उसमें से छूटकर जो सत्‌ समझना चाहता है, उसको सत्‌ का निमित्त मिलेगा ही। 
जैसे गीर की पहाड़ी में अनेक प्रकार की वनस्पति पकती है, वह आयुष्य लेकर आती 

है, इससे उसको बढ़ना है, तब उसको वर्षा का निमित्त आये बिना रहता नहीं है; तैसे ही जो सत्‌ 
समझने के लिये तैयार हुआ, उसको सत्‌ का निमित्त न मिले--ऐसा कभी नहीं बनता। किन्तु 
साम्प्रत काल में तो कमाना, कमाना और कमाना ! गरीबों को कमाना और धनिकों को भी कमाना । 

आमदानी करने में थोड़ी निवृत्ति लेबें तब तो आत्मा को समझने की दरकार करेंगे ! धन में शान्ति 
कहाँ है ? तेरी शान्ति कहीं बाहर में नहीं है किन्तु तुझमें ही भरी है। तेरे स्वभाव की शान्ति के 
लिये पर की आवश्यकता नहीं । अज्ञानी मानता है कि परवस्तु अनुकूल रहे, तब मुझको शान्ति 
रहे, यह मान्यता ही उसको शान्ति होने नहीं देती | ज्ञानी को भी जघन्य अवस्था में अस्थिरता हो 
जाती है, किन्तु वह जानता है कि यह अस्थिरता मेरे स्वभाव में नहीं है और परवस्तु के कारण 
अस्थिरता नहीं है, मात्र वर्तमान अवस्था की भूमिका अनुसार पुरुषार्थ की हीनता से अस्थिरता 
आ जाती है। परवस्तु चाहे जैसी परिणमे, किन्तु मैं उससे भिन्न हूँ तो वह मुझको क्या नुकसान 
करे ? इस प्रकार मानकर ज्ञानी तो सहज ज्ञानस्वरूप में ही अपने को टिकाता है। अज्ञानी क्‍या 
करता है ? किसी पर का अज्ञानी भी किंचित्‌ मात्र नहीं कर सकता है, वह भी मात्र जानता है और 
जानने में उसकी मान्यता का घोड़ा दौड़ाता है । शरीर कृश होवे, नाड़ी की गति मंद होवे, तब वह 
कहता है कि मेरा जी (जीव) ऊंडा उतरता है; किन्तु यह तो क्या है? शरीर अलग होते 
देहदृष्टिवाले को शान्ति किस तरह रहेगी ? शरीर के ऊपर दृष्टि होने से शरीर कृश होते ही मानो 
कि आत्मा ही कृश हो जाता है, ऐसा अज्ञानी मानता है; उससे वह कहता है कि जीव ऊंडा ऊंडा 
उतर जाता है। किन्तु जीव कहाँ ऊंडा उतरेगा ? आत्मा तो शरीर प्रमाण साढ़े तीन हाथ का अमूर्त 

तत्त्व छूटा पड़ा है। परवस्तु चाहे जैसा फिरे, उससे मैं किंचित्‌ मात्र कृश नहीं होता हूँ, इस तरह 
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जो जानता है और श्रद्धान करता है, उसके एक तरफ शरीर कृश होगा और दूसरी तरफ आत्मा 
का आनन्द बढ़ता जायेगा | जीवन में प्रथम से श्रद्धान-ज्ञान किया हो, तब तो अन्त समय में दृढ़ता 
रह सकती हैं | बिना भान दृढ़ता किसकी करेंगे ? प्रथम पिछान की हो तब तो अन्त में वह आकर 
खड़ी रहेगी ! देहादि परवस्तु की कुछ भी अवस्था हो किन्तु मेरा स्वभाव मुझमें है--ऐसा जानता 
हुआ धर्मात्मा, पर से अपना नास्तित्व मानता हुआ अपना नाश नहीं होने देता, आत्मा में 

दृढ़पना से रहा हुआ नित्य सहज ज्ञान का एक पुंजरूप वर्तता हुआ स्वपणे स्थिर रहता है। प्रभो ! 
तू तेरे गुण से परिपूर्ण भरा हो ! किन्तु तुझको तेरे स्वभाव की पिछान नहीं है, उससे तेरा गुण पर 

से मानकर अनादि से भ्रमण कर रहा हो; तेरा धर्म तुझमें है, तेरा स्वभाव तुझसे है, पर में तेरी 
नास्ति है, पर के आधीन तेरा धर्म नहीं है, ऐसे नहीं मानकर जो मूढ़-अज्ञानी-एकान्तवादी, 
परवस्तु से पुण्य से वा राग से धर्म की आशा रखता है, वह भिखारी है, उसको अनेकान्त की 
पहिचान नहीं है। 
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धर्मसाधन 
पूज्य गुरुदेवश्री के व्याख्यान से 

धर्म के लिये प्रधानतया दो वस्तुओं की आवश्यकता है -- १. क्षेत्रविशुद्धि, २. यथार्थ बीज । 
क्षेत्रविशुर्द्धि - संसार के अशुभ निमित्तों के प्रति जो आसक्ति है, उसमें मन्दता, ब्रह्मचर्य 

का राग, कषाय की मंदता, देव, गुरु के प्रति भक्ति तथा सत्‌ की रुचि, आदि का होना 
क्षेत्रविशुद्धि है । वह प्रथम होना ही चाहिये। 

किन्तु केवल क्षेत्रविशुद्धि से ही धर्म नहीं होता। क्षेत्रविशुद्धि तो प्रत्येक जीव ने अनेक 
बार की है; क्षेत्रविशुद्धि (यदि भान सहित हो) तो बाह्यसाधन है, व्यवहार साधन है। 

पहले क्षेत्रविशुद्धि के बिना कभी धर्म नहीं हो सकता। किन्तु क्षेत्रविशुद्धि के होने पर भी 
यदि यथार्थ बीज न हो तो भी धर्म नहीं हो सकता । 

यथार्थ बीज - मेरा स्वभाव निरपेक्ष बन्ध-मोक्ष के भेद से रहित, स्वतन्त्र, पर निमित्त के 

आश्रय से रहित है; स्वाश्रय स्वभाव के बल पर ही मेरी शुद्धता प्रगट होती है; इस प्रकार से 
अखण्ड निरपेक्ष स्वभाव की निश्चय श्रद्धा का होना, सो यथार्थ बीज है। वही अन्तर साधन 
अर्थात्‌ निश्चय साधन है। जीव ने कभी अनादि काल में स्वभाव की निश्चय श्रद्धा नहीं की है। 
उस श्रद्धा के बिना अनेक बार बाह्य साधन किये, फिर भी धर्म प्राप्त नहीं हुआ | 

२२ : आत्मधर्म : ४ 

  

  

  

  

 



इसलिये धर्म में मुख्य साधन है यथार्थ श्रद्धा; और जहाँ यथार्थ श्रद्धा होती है, वहीं बाह्य 
साधन स्वतः प्राप्त होते हैं । बिना यथार्थ श्रद्धा के केवल बाह्य साधन से कभी भी धर्म नहीं होता... । 

इसलिये प्रत्येक जीव का प्रथम कर्तव्य आत्मस्वरूप की यथार्थ श्रद्धा करना है। अनन्त 

काल में दुर्लभ नर देह, और फिर उसमें उत्तम जैनधर्म तथा सत्‌ समागम का योग मिलने पर भी, 

यदि स्वभाव बल से सत्‌ की श्रद्धा नहीं की तो फिर चौरासी के जन्म-मरण में ऐसी उत्तम नर देह 
मिलना दुर्लभ है। 

आचार्य महाराज कहते हैं कि एक बार स्वाश्रय की श्रद्धा करके इतना तो कह कि 'पर 

का आश्रय नहीं है;' बस, इस प्रकार स्वाश्रय की श्रद्धा करने से तेरी मुक्ति निश्चित है। सभी 
आत्मा प्रभु हैं । जिसने अपनी प्रभुता को मान लिया, वह प्रभु हो गया। 

इस प्रकार प्रत्येक जीव का सर्व प्रथम कर्तव्य सत्समागम होने पर स्वभाव की यथार्थ 

श्रद्धा (सम्यग्दर्शन) करना है। निश्चय से यही धर्म (मुक्ति) का प्रथम साधन है। 
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शुद्ध, शुभ और अशुभ का विवेक 
प्रश्न - शास्त्र में शुभ-अशुभ को समान कहा है, इसलिये हमें तो विशेष जानना योग्य 

नहीं है। 
उत्तर - जो जीव, शुभोपयोग को मोक्ष का कारण मानकर उपादेय मानता है और 

शुद्भोपयोग को नहीं जानता, उसे शुद्धता की अपेक्षा या बंध कारण की अपेक्षा शुभ-अशुभ दोनों 
को समान बताया है परन्तु शुभ-अशुभ का परस्पर विचार करते हैं तो शुभ भावों में कषाय मन्द 
होती है, इसलिए बन्ध भी हीन होता है, और अशुभ भावों में कषाय तीत्र होती है, इसलिए उससे 
ay भी अधिक होता है; इस प्रकार विचार करने पर सिद्धान्त में अशुभ की अपेक्षा शुभ को भला 
भी कहा गया है। 

जैसे रोग, कम या अधिक बुरा ही है, किन्तु अधिक रोग की अपेक्षा कम रोग को भला 
मानते हैं | इसी प्रकार शुद्धोपयोग के अभाव में अशुभ को छोड़कर शुभ में प्रवृत्ति करना भी योग्य 
माना गया है। किन्तु शुभ को छोड़कर अशुभ में प्रवृत्ति करना तो किसी भी तरह योग्य नहीं है। 

प्रश्न - कामादिक या क्षुधादिक को मिटाते हुए अशुभरूप प्रवृत्ति हुये बिना नहीं रहती, 
और शुभ प्रवृत्ति बिना इच्छा किये नहीं होती और ज्ञानी को इच्छा करना इष्ट नहीं है, ऐसी स्थिति 

में क्या शुभ के लिये उद्यम नहीं करना चाहिये ? 
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  उत्तर - शुभ प्रवृत्ति में उपयोग लगने से अथवा उसके निमित्त से विरागता बढ़ने से 

कामादिक हीन होते हैं, क्षुधादि में भी संक्लेश कम होता है, इसलिये शुभोपयोग का अभ्यास 
करना योग्य है। उद्यम करने पर भी कामादिक या क्षुधादिक रहे तो उसके लिये वही करना 
चाहिये जिससे पाप कम लगे; किन्तु शुभोपयोग को छोड़कर निःशंक पापरूप प्रवृत्ति करना तो 
योग्य नहीं है। 

और तुम कहते हो कि - “ज्ञानी के इच्छा नहीं है और शुभोषयोग इच्छा करने से होता 
है;'' इसका समाधान यह है कि - जैसे कोई मनुष्य किंचित्‌मात्र भी धन नहीं देना चाहता; किन्तु 
वह जहाँ देखता है कि अधिक द्रव्य चला जायेगा, वहाँ इच्छापूर्वक अल्प द्रव्य देने का प्रयत्त 
करता है | उसी प्रकार ज्ञानी जीव किंचित्‌मात्र भी कषायरूप कार्य नहीं करना चाहता, किन्तु जहाँ 

अधिक कषायरूप अशुभ कार्य की संभावना देखता है, वहाँ इच्छापूर्वक भी अल्प कषायरूप 

शुभ कार्य करने का उद्यम करता है। 
इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि जहाँ शुद्धोपयोग होता देखे, वहाँ तो शुभ कार्य का निषेध 

ही है, किन्तु जहाँ अशुभोपयोग होता ज्ञात हो, वहाँ पर तो प्रयलपूर्वक भी शुभ कार्य करना 
स्वीकार करना उचित है। 
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भक्ति का स्वरूप 
सम्यक्तपूर्वक जो देव, गुरु, शास्त्र की भक्ति करता है, उसके मुख्य तो पुण्य ही होता है, 

साक्षात्‌ मोक्ष नहीं होता, और परम्परा से अर्थात्‌ क्रम-क्रम से शुभभावों को टालता हुआ मोक्ष 
पाता है। जो सम्यक्त रहित मिथ्यादृष्टि हैं, उनके भाव-भक्ति तो नहीं है, लौकिक बाह्य भक्ति 
होती है। उसके शुभभावानुसार पुण्य का ही बन्ध है, कर्म का क्षय नहीं। 

-परमात्म प्रकाश अध्याय २, याथ्ा ६ १, पृष्ठ २०३ 

शास्त्र में ऐसा वचन है कि -- * भवि भवि जिण पुज्जिउ वबंदिउ'' 
अर्थात्‌ इस जीव ने भव-भव में जिनेन्द्र भगवान को पूजा, गुरु की वन्दना की; फिर भी 

क्यों कहते हो कि यह जीव भववन में भ्रमण करता हुआ जिनराज स्वामी को नहीं पा सका। 
शिष्य के इस प्रश्न का समाधान करते हुए सद्‌गुरु कहते हैं-- 

इसके कभी भावभक्त नहीं हुई, भावभक्ति तो सम्यग्दृष्टि के ही होती है, और बाह्य 
लौकिक भक्त इसके संसार प्रयोजन के लिये हुई, वह गिनती में नहीं, वह निः:सार है। भाव ही 

कारण होते हैं, और भावभक्त मिथ्यादृष्टि के होती नहीं | ज्ञानी जीव ही जिनराज के दास हैं, सो 
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ATMADHARMA With the permisson of the Baroda Govt. Regd. No. B. 

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

सम्यक्त बिना- भावभक्ति के अभाव से जिनस्वामी को नहीं पाया, यह निःसन्देह है। 

यह संसारी जीव अनादि काल से आत्मज्ञान की भावना से रहित है। इस जीव ने स्वर्ग 

नरक, राज्यादि सब पाये किन्तु उसे दो बस्तुयें नहीं मिलीं, एक तो सम्यग्दर्शन और दूसरे जिनराज 
स्वामी । जब तक मिथ्यादृष्टिपना है, तब तक जिनराज स्वामी मिले कहला ही नहीं सकते। 

- परमात्म प्रकाश; पृष्ठ २८८ 

सम्यक्त को भक्ति भी कहा गया है। जब सम्यग्दृष्टि अपने शुद्ध आत्मतत्त्व भावनारूप 

होता है, तब उसे “निश्चय भक्ति' कहते हैं और जब सम्यग्दृष्टि निर्विकल्प नहीं रह सकता, तब 
वह पंच परमेष्ठि की आराधना हो, ऐसी स्थिति में उसे 'व्यवहार- भक्ति कहते हैं | 

- समयसार, पृष्ठ २५०, जयसेनाचार्य-टीका 

कोई जीव भक्ति को मोक्ष का कारण मानकर उसमें अति अनुरागी होकर प्रवृत्ति करता 
है; किन्तु यह तो वैसा श्रद्धान हुआ जैसा अन्य मतावलम्बी भक्त से मुक्ति मानते हैं । भक्ति तो 
रागरूप है, और राग से बन्ध होता है, इसलिये वह मोक्ष का कारण नहीं है । रागोदय होने पर यदि 
भक्ति नहीं करे तो पापानुराग होगा, इसलिये-अशुभराग छोड़ने को ज्ञानी भक्ति में प्रवृत्ति करता 
है। वह उसे मोक्षमार्ग में बाह्य निमित्तमात्र मानता है, वहीं उपदेयत्व मानकर सन्तुष्ट नहीं हो 

जाता; किन्तु शुद्धोपयोग के लिये उद्यमी रहता है। 
श्री पंचास्तिकाय की १३६ वीं गाथा की व्याख्या में भी कहा है कि -- अयंहि स्थूल 

लक्षतया केवल भक्त प्राधान्यस्य झानिनो भवति। उपरितन भूमिकायामलब्धा सादस्थास्थान राग 
निषेधार्थ तीव्र रागज्वर बिनाषार्थ वा कदाचिज्ज्ञानिनोडपि भवतीति। 

अर्थ--यह भक्त ऐसे अज्ञानी जीवों के ही होती है, जिनके केवल भक्त ही प्रधान है; तथा 
तीब्र रागज्वर मिटाने के लिये अथवा अस्थान के राग निषेधार्थ कदाचित्‌ ज्ञानी के भी होती है। 

प्रश्न--यदि ऐसा है तो ज्ञानी की अपेक्षा अज्ञानी के भक्ति की विशेषता होती-होगी ? 
उत्तर- यथार्थपिक्षा से तो ज्ञानी के ही सच्ची भक्ति है, अज्ञानी के नहीं; और रागभाव 

की अपेक्षा से भक्ति को मुक्ति का कारण जानने से अज्ञानी की श्रद्धा में अति अनुराग है। किन्तु 
ज्ञानी की श्रद्धा में वैसा अनुराग नहीं है, क्योंकि वह उसे शुभबन्ध का कारण जानता है। हाँ, 
बाहर से कदाचित्‌ ज्ञानी के भी अधिक अनुराग सा प्रतीत होता है, तो कदाचित्‌ अज्ञानी के भी 
होता है; यो समझना चाहिये। -मोक्षमार्ग प्रकाशक 

  

  

  

    

  

  

  

    

  

  

  

    

  

  

  

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

दासकुंज, मोटा आंकडिया, काठियावाड़, ता. २५-१०-४५
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