




































बूझी चहत जो प्यास को, 
है बूझन की रीत। 
पावे नहिं गुरुगम बिना, 

यही अनादि स्थित। ( श्रीमद्‌ राजचन्द्र) 

अन्तरंग में सत्‌ समझने की जिज्ञासा जागृत हो और सत्‌ का निमित्त नहीं मिले, यह नहीं 
हो सकता। जब स्वयं सत्‌ को समझे, तब सत्‌ के निमित्त का बहुमान किये बिना रह ही नहीं 
सकता। 

भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने वस्तु स्वभाव का अचिन्त्य वर्णन अपूर्व रीति से किया 

है। आत्मवस्तु में कर्म निमित्त का संग लिया जाय तो बंध-मोक्ष अवस्था भेद बनता है, और यदि 
केवल वस्तु को ही लक्ष में लिया जाय, तो वस्तु तो ज्ञायकस्वभावरूप ही है। आचार्य महाराज 
ने कहा है-- 

अप्रमत्त है-न-प्रमत्त है, वह एक '“ज्ञायक' भाव है; 

यह रीत 'शुद्ध' कहाय, अरु जो ज्ञात है वह है वही ॥६॥ 

आचार्यदेव ने श्री समयसार शास्त्र की ऊपर कही हुई छट्ठी गाथा में केवल स्वभाव का 

वर्णन किया है। उसमें 'ज्ञायक' शब्द का प्रयोग किया है। सामान्य पारिणामिकभाव को ही 

ज्ञायक कहा है। क्योंकि, उस शास्त्र-भाषा के पारिणामिक शब्द को लोग नहीं समझ सकेंगे; 

इसलिये आचार्यदेव का सहज शब्द 'ज्ञायक' प्रयुक्त हुआ है । उस ज्ञायकस्वभाव का छट्ठी गाथा 

में अपूर्व वर्णन किया गया है। वहाँ से समयसार का प्रारंभ होता है। 
धर्मात्मा श्री कुन्दकुन्दाचार्य भगवान छड़ी-सातवीं भूमिका में-प्रमत्त अप्रमत्तदशा में झूलते 

थे। उस अवस्था में आन्तरिक नकार उद्घोषित हुआ कि यह प्रमत्त-अप्रमत्त का भेद कैसा ? 

आचार्यदेव स्वयं जिस भूमिका में झूल रहे थे, वहीं से उसका (अप्रमत्त-प्रमत्त के भेद का) 
इंकार करके, कि मैं तो त्रिकाल एकरूप ज्ञायक हूँ (इस बल पर वर्तमान स्थिति का भी इंकार 

करके) उनने छड़ी गाथा में मात्र ज्ञायक स्वभाव का ही अचिन्त्य वर्णन किया है। 

अहो ! आचार्यदेव ने समयसार में वस्तु का ऐसा अलौकिक वर्णन किया है कि ४१५ 

गाथाओं में तो जिनेन्द्र भगवान की साक्षात्‌ ध्वनि ही उतार दी है। जिसने इस प्रकार वस्तु स्वभाव 

को जाना है, उसके भव का अंत हुये बिना रह ही नहीं सकता। 

जिसकी दृष्टि वस्तु स्वभाव पर है, उसके बंधन नहीं है। मोक्ष अवस्था भी पर्याय है। यह 
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  विकल्प भी वस्तु दृष्टि में नहीं रहता कि 'मेरी पूर्ण निर्मल पर्याय कब प्रगट होगी ।' किन्तु वस्तु 

दृष्टि के बल से निर्मल पर्याय अल्पकाल में सहज ही प्रगट हो जाती है । द्रव्यदृष्टि से वस्तु स्वभाव 

अपरिणामी है | पर्यायदृष्टि से पर के लक्ष से जो शुभाशुभभाव होते हैं, उनसे स्वभाव उसरूप नहीं 

हो जाता। 
वस्तु का परिणामिकस्वभाव है। भगवान कुन्दकुन्दाचार्य ने उसे ज्ञायक रूप में वर्णन 

किया है। जो ऐसे वस्तु स्वरूप को जानता है, वह ज्ञानी अपने स्वभाव में रागादि को नहीं 
खतियाता, और इसलिये उसे बंधन नहीं होता | उसकी अल्पकाल में ही मुक्ति निश्चित है । 

श्री कुन्दकुन्दाचार्य ने महाविदेहक्षेत्र में जाकर, साक्षात्‌ तीर्थंकर प्रभु की दिव्यध्वनि सुनकर, 

वह वाणी शास्त्र द्वारा भरतक्षेत्र को देकर इस क्षेत्र के अनेक भव्य जीवों का उपकार-महान्‌ 

उपकार किया है। ऐसे परम उपकारी, शासनोद्धारक श्री कुन्दकुन्द भगवान को नमस्कार हो | 
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[ सभा में अध्यात्मोपदेश : २ | 
  

भगवान योगीन्द्रदेव क्या कहते हैं ? 

जो सभा में निश्चय मोक्षमार्ग का उपदेश देते हैं, वे “उपाध्याय ' परमेष्ठी हैं | परमात्मप्रकाश 

की ७ वीं गाथा की टीका में यह व्याख्या की गई है। वह टीका निम्न प्रकार है-- 
पंचास्तिकायषट्द्रव्यसाततत्वनवपदार्थषु मध्ये शुद्धजीवास्तिकायशुद्धजी वद्रव्यशुद्धजी व तत्व - 

शुद्धजीवपदार्थसंज्ञं स्वशुद्धात्मभावमुदोदयं तस्माच्चान्यद्हेयं कथयन्ति, शुद्धात्मस्वभावसम्यक्‌- 

श्रद्धानज्ञानानुचरण रूपाभेद रलत्रयात्मक॑ निश्चय मोक्षमार्ग च ये कथयन्ति ते भवन्त्युपाध्यायास्तानहं 

Fe | 

    

  

  अर्थ-पंचास्तिकाय, षट्‌ द्रव्य, सप्त तत्व, नव पदार्थ हैं, उनमें निज शुद्ध जीवास्तिकाय, 

निज शुद्ध द्रव्य निज शुद्ध जीव तत्व, निज शुद्ध जीव पदार्थ, जो शुद्धात्मा है, वही उपादेय (ग्रहण 

करने योग्य) है, अन्य सब त्यागने योग्य हैं, ऐसा उपदेश करते हैं; तथा शुद्धात्म-स्वभाव का 

सम्यक श्रद्धान-ज्ञान-आचरणरूप अभेद रलत्रय है, वही निश्चय मोक्षमार्ग है, ऐसा उपदेश 

शिष्यों को देते हैं, ऐसे उपाध्यायों को मैं नमस्कार करता हूँ। 
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पंडित जयचंद्रजी कहते हैं कि, 
आत्मसेवन करने का उपदेश देना चाहिये। 

इस संबंध में श्री समयसार में इस प्रकार कहा है -- “'दर्शन-ज्ञान और चारित्र तीनों 

आत्मा की पर्यायें हैं, कोई जुदी वस्तु नहीं है; इसलिये साधु पुरुषों को एक आत्मा का ही सेवन 
करना चाहिये, यह निश्चय है। और व्यवहार से [अर्थात्‌ जब स्वरूप में स्थिर नहीं रहा जा सके 

तब] अन्य को भी यही उपदेश देना चाहिये।”! 
इससे यह सिद्ध होता है कि साधु पुरुषों को केवल आत्मा का ही सेवन करने का उपदेश 

देना चाहिये, मुमुक्षुओं को निरंतर समयसार सुनाना चाहिये, और निरंतर उसका अभ्यास करना 

चाहिये। 

श्री समयसार अध्यात्म ग्रंथ है। पं. जयचन्द्रजी ने उसकी हिन्दी में भाषा वचनिका सं. 

१८६४ में की थी; उस वचनिका को समाप्त करते हुये उनने निम्न प्रकार लिखा है-- 

“इस न्याय से आत्मख्याति नामक टीका भी अमृतचन्द्राचार्य कृत ही है, इसलिये इसे 

पढ़ने और सुननेवालों को उनका उपकार मानना उचित ही है; क्योंकि उसे पढ़ने-सुनने से 

पारमार्थिक आत्मा का स्वरूप जाना जाता है, उसका श्रद्धान तथा आचरण होता है, और 
मिथ्यज्ञान, श्रद्धान तथा आचरण दूर होता है । और परम्परा से मोक्ष की प्राप्ति होती है। मुमुश्षुओं 
को निरंतर इस का अभ्यास करना चाहिये।'! 

अल्पबुदर्द्धि के लिये समयसार है -- 
टीका समाप्त करते हुये पं. जयचन्द्रजी ने अंतिम मंगल कवित्त में तीसरे पद में कहा है-- 

देश की वचनिका में लिखी जयचन्द्र पढ़े संक्षेप अर्थ, 

अल्प बुद्धि को पावनो; 

अर्थ--अल्प बुद्धि जीवों को समझने के देशभाषा में संक्षेप में अर्थ लिखा है। 
सम्यग्दृष्टि, मिथ्यादृष्टियों की सभा में श्री समयसार समझाता है, जिससे मिथ्यादृष्टि 

सम्यग्दृष्टि हो जाते हैं-- 

“ श्री समयसार में प्रथम ३८ गाथायें [जीवाजीवाधिकार में ] पूर्व रंगरूप है; उन्हें समाप्त 

करते हुये पं. जयचन्द्रजी कहते हैं कि--यहाँ प्रथम रंगभूमि स्थल कहा गया है, वहाँ दर्शक तो 
सम्यग्दृष्टि पुरुष हैं, तथा दूसरे मिथ्यादृष्टियों की सभा है। उन्हें बतलाते हैं। नृत्य करने वाले 
जीवाजीव पदार्थ हैं, और उन दोनों की एकता, कर्ताकर्मपन आदि उनकी स्वांग है। उस में वे 
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परस्पर अनेक रूप होते हैं। आठ रसरूप होकर परिणमित होते हैं, वह नृत्य है | वहाँ देखनेवाला 
सम्यग्दृष्टि, जीव-अजीव के भिन्न स्वरूप को जानता है। वह इस समस्त स्वांग को कर्मकृत 
जानकर शान्तरस में ही मग्न है। और मिथ्यादृष्टि, जीव-अजीव का भेद नहीं जानते, इसलिये वे 
इन स्वांगों को ही सत्य मानकर उन में लीन हो जाते हैं | सम्यग्दृष्टि उन्हें यथार्थ स्वरूप बनाकर, 

उनका भ्रम मियकर, उन्हें शान्तरस में लीन करके सम्यग्दृष्टि बनाते हैं।'' 

उपरोक्त अवतरण सिद्ध करता है कि सभा में सम्यग्टृष्टि जीव, मिथ्यादृष्टियों को अध्यात्म 
का स्वरूप समझाते हैं, और वे यथार्थ समझते भी हैं, इसलिये समयसार शास्त्र है, उसे सभी पढ़े, 

इसलिये हिन्दी टीका लिखी गई है। 
पं, जयचन्द्रजी ने विचार किया था कि समयसार की हिन्दी वचनिका की जाय या नहीं; 

उसके बाद वे लिखते हैं कि--'इस अध्यात्म ग्रंथ को सभी पढ़ें ।'' इसलिये उनने भाषा 

वचनिका बनाई थी। उनने इस विषयक शंका समाधान इस प्रकार किया है-- 

शंका--यह समयसार अध्यात्म ग्रंथ है। यदि इसे देशभाषा में लिखोगे तो लोग भ्रष्ट हो 

जायेंगे, स्वच्छंदी हो जायेंगे, प्रमादी हो जायेंगे, विपरीत श्रद्धानी हो जायेंगे; इसलिये जो मुनि हैं, 
दृढ़ चारित्र के पालनेवाले हैं, और जिनका ऐसा विश्वास हो गया हो कि व्यवहार मात्र से मुक्ति 
हो जायेगी उन्हीं को शुद्धात्मा के सन्‍्मुख करने के लिये यह शास्त्र सुनाना चाहिये। इसलिये सर्व 

साधारण के लिये देश भाषा में वचनिका करना योग्य नहीं है। 

समाधान--इस शास्त्र में मुख्यतया शुद्धगय का कथन है, और गौणता से व्यवहारनय 
का भी कथन है। उसे आचार्य महाराज ने जिस प्रकार समझाया है, उसी प्रकार समझने से 

विपरीत श्रद्धान नहीं हो सकता | किन्तु जो बिगड़नेवाले हैं, वे शुद्धनय की बातें सुनें या अशुद्धनय 
की, वे तो विपरीत ही समझेंगे, उनके लिये सर्व उपदेश निष्फल हैं । 

देशभाषा के चार प्रयोजन 
इस शंका का समाधान करके इस ग्रंथ को देशभाषा में लिखने के चार प्रयोजन बताये हैं, 

उनका सार निम्न प्रकार है-- 
[ १ ] जैनी कर्मवादी नहीं हैं 

अन्य दर्शनवादी मानते हैं कि जैन लोग कर्मवादी हैं; उनके यहाँ आत्मा का कथन नहीं 
है; और आत्मा को जाने बिना मोक्ष हो नहीं सकता | इसलिये यदि यह अपनी कथनी प्रगट नहीं 

की जायेगी तो भोले प्राणी अन्य दर्शनवालों की उक्त बात सुनकर भ्रम में पड़ जायेंगे। और इस 

(समयसार के) कथन के प्रगट हो जाने से कोई श्रद्धा से नहीं हट सकेगा। 
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[२ ] भ्रम दूर होगा 
इस ग्रंथ की वचनिका पहले [पं. राजमलजी कृत समयसार कलश-टीका हिन्दी] भी 

हुई है, तदनुसार पं. बनारसीदासजी ने कलश के कवित्त बनाये हैं, जो जैन तथा अन्य दर्शनावलम्बियों 

में प्रसिद्ध हुये हैं। लोग उन का सामान्य अर्थ समझते हैं; यदि उनका स्पष्ट अर्थ नहीं समझेंगे तो 

पक्षपात होने का भय है । इसलिये इस वचनिका में नय विभाग का अर्थ स्पष्ट किया गया है, 
जिससे भ्रम दूर हो जाय। 
[ ३ ] सभी पढ़ें-समझें 

काल दोष से बुद्धि की मंदता के कारण प्राकृत, संस्कृत के पढ़नेवाले कम हैं, और स्व- 

पर मत का भेद समझ कर यथार्थ तत्त्व के समझनेवाले थोड़े हैं; जैन ग्रंथों की गुरु आम्नाय कम 

हो रही है, स्याद्वाद के मर्म को कहनेवाले गुरुओं की व्युच्छित्ति हो रही है; इसलिये यदि 
समयसार की वचनिका विशेष अर्थरूप हो जाय तो उसे सभी लोग पढ़ें और समझें और यदि 

कोई भ्रम हो तो उसे दूर करें | यदि इस शास्त्र का यथार्थ ज्ञान हो जाय तो अर्थ में विपर्यास नहीं 

हो सकेगा। 
[ ४ ] उपदेश सुनकर बंध का अभाव करे 

श्री समयसार में शुद्धनय का विषय जो शुद्धात्मा है, उसके श्रद्धान को सम्यग्दर्शन एक ही 
प्रकार से नियम से कहा है। लोक में यह कथन बहुधा प्रसिद्ध नहीं है, इसलिये वह व्यवहार 
को ही जानता है | यदि शुभ का ही प्रश्न पकड़ा जाय तो वह शुभ से ही मोक्षमार्ग को माने, और 

इससे तो मिथ्यात्व ही दृढ़ हुआ। व्यवहार शुभाशुभरूप है, और वह बंध का कारण है। उसमें 
आत्मा अनादि काल से प्रवृत्ति कर रहा है; वह कभी शुद्धनयरूप नहीं हुआ है । इसलिये उसका 
उपदेश सुनकर उसमें यदि लीन हो तो व्यवहार का अवलम्बन छोड़े और तब वह बंध का अभाव 

कर सकेगा। 

  

  

  

  

  

  

उक्त कथन का सार 
उक्त कथन बराबर ध्यान में रखना चाहिये । इसका सार यह है i 

(१) सर्व साधारण लोग मन्दबुद्धि हैं, इसलिये यदि अपनी भाषा में शास्त्र हों तो उन्हें 
सब पढ़-समझ सकते हैं । 

(२) यदि जैनधर्म का यथार्थ स्वरूप समझ लिया जाय तो अन्य मतावलम्बियों की बातें 

सुनकर भ्रम नहीं होगा। 

(३) बिलकुल स्पष्ट अर्थ समझे। 
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  (४) यह उपदेश सुनकर उस में लीन हो जाय तो सम्यग्दर्शन प्राप्त करके बंध का अभाव 

किया जा सकेगा। 

इन चार हेतुओं को लक्ष में रखकर पं. जयचन्द्रजी ने इस शास्त्र की रचना की है। 

श्री जयसेनाचार्य ने इसी विषय में निम्नाशय के प्रश्नोत्तर रूप में कहा है-- 

प्रश्न--इस प्राभृत शास्त्र (समयसार ) को जानकर क्‍या करना ? 

उत्तर--सहज शुद्ध ज्ञानानंदस्वभाव, निर्विकल्प, उदासीन, नित्य, निरंजन शुद्धात्म सम्यक्‌ 

श्रद्धा-ज्ञान-चारित्ररूप निश्चयरलत्रयात्मक निर्विकल्प समाधि से प्रगटित वीतराग सहजानंदरूप 

सुख की अनुभूति मात्र मेरा लक्षण है; मैं स्वसंवेदनवेद्य हूँ; प्राप्त करने योग्य हूँ, स्व अवस्था से 
परिपूर्ण हूँ। मैं मिथ्याशल्य, राग, द्वेष, क्रोधादि समस्त विभाव परिणामों से रहित हूँ, इस प्रकार 

शुद्ध निश्चयनय द्वारा तीनों लोक और त्रिकाल में कृत, कारित एवं अनुमत हैं, यों सर्व जीवों को 

निरंतर भावना करनी चाहिये | 

इसी में पृष्ठ ३० पर यह भी कहा है कि--प्रथम १२ गाथाओं को सुनकर आसन्न भव्य 

जीव हेयोपादेय तत्त्व को जानकर विशुद्ध ज्ञान-दर्शन स्वभावमय अपने स्वरूप की भावना करता 

है। जो जीव विस्तारपूर्वक वर्णन करने पर समझ सकते हैं, वे समयसार के नौ अधिकारों का 

मनन करके अपने विशुद्ध ज्ञान-दर्शन स्वभावमय आत्मस्वरूप की भावना करते हैं । 
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आत्मा का हित एक मोक्ष ही है 
आत्मा की नाना प्रकार की गुण-पर्यायरूप अवस्था होती हैं; उस में अन्य चाहे जो 

अवस्था हो, उससे आत्मा का कोई भला-बुरा नहीं होता, किन्तु एक दुःख-सुख अवस्था से 

उस का बिगाड़-सुधार होता है। यहाँ किसी हेतु दृष्टांतांदि की आवश्यकता नहीं है। प्रत्यक्ष 
में ऐसा ही प्रतिभासित होता है। लोक में जितनी आत्मा हैं, उनके एक ही उपाय दिखाई देता 

है कि दुःख न हो-सुख ही हो। वे जितने भी अन्य उपाय करते हैं, वह केवल एक इसी 

प्रयोजन के लिये करते हैं; दूसरा कोई प्रयोजन नहीं है। वे जिसके निमित्त से दुःख होता 

जानते हैं, उसके दूर करने का उपाय करते हैं, तथा जिसके निमित्त से सुख होता जानते हैं, उसे 

रखने का प्रयत्न करते हैं । 
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  आत्मा की संकोच-विस्तारादि अवस्था भी होती है। अनेक परद्रव्यों का भी संयोग 

मिलता है, किन्तु वह जिससे सुख-दुःख होता नहीं जानता, उसे रखने या दूर करने का कोई भी 

उपाय नहीं करता। यहाँ आत्मद्रव्य का ऐसा ही स्वभाव जानना चाहिये। वह अन्य सभी 

अवस्थाओं को सह सकता है, किन्तु केवल एक दुःख को ही नहीं सह सकता। परवशता से 

दुःख हो तो वह क्‍या करे? उसे भोगना चाहिये, किन्तु अपने वश तो वह किंचित्‌मात्र भी 

दुःख को सहन नहीं कर सकता। तथा संकोच-विस्तार आदि अवस्था चाहे जैसी हो, उसे 

अपने वश भी भोगता है। वहाँ स्वभाव में कोई तर्क नहीं है। यों समझना चाहिये कि आत्मा 

का ऐसा ही स्वभाव है। देखिये। जब यह जीव दु:खी होता है, तब सोना चाहता है। यद्यपि 
सोने से ज्ञानादिक मन्द हो जाता है, किन्तु जड़वत बनकर भी दुःख को दूर करना चाहता 

है, अथवा मर जाना चाहता है। वह मरने में अपना नाश मानता है, फिर भी अपना अस्तित्व 

मिटाकर भी दुःख दूर करना चाहता है। इसलिये एक दुःखरूप पर्याय का अभाव कर देना ही 

उसका कर्तव्य है। 
दुःख का न होना ही सुख है; क्योंकि आकुलता लक्षणयुक्‍कत दुःख है और उसका अभाव 

होना, सो वही निराकुलता लक्षणयुक्त सुख है। और फिर यह भी प्रत्यक्ष मालूम होता है कि 
किसी भी बाह्य सामग्री का संयोग मिलने पर, जिसके अन्तरंग में आकुलता होती है, वही दुःखी 

है और जिसके आकुलता नहीं है, वह सुखी है। और फिर जो आकुलता होती है, वह रागादिक 
कषायभाव के होने पर होती है; क्योंकि रागादि भाव के द्वारा यह जीव सर्व द्वव्यों के अन्य प्रकार 

से परिणत करना चाहता है तथा वे द्रव्य अन्य प्रकार से परिणमित होते हैं, तब उसे आकुलता 

होती है । इसलिये या तो अपने रागादिभाव दूर होना चाहिये, अथवा अपनी इच्छानुसार ही सर्व 

द्रव्य परिणमन करें तो आकुलता मिट जाय | 

अब बात यह है कि सर्व द्रव्य तो इसके आधीन है नहीं | फिर कभी कोई द्रव्य उसी प्रकार 

परिणमन करें, जैसी उसकी इच्छा हो तो भी उसकी आकुलता सर्वथा दूर नहीं होती | यदि सभी 
कार्य उसकी इच्छानुसार ही हों, अन्यथा न हों, तभी वह निराकुल रह सकता है; किन्तु ऐसा तो 

हो ही नहीं सकता, क्योंकि किसी द्रव्य का परिणमन किसी दूसरे द्रव्य के आधीन नहीं है । किन्तु 
अपने रागादि भाव दूर होने पर निराकुलता होती है, और यह कार्य बन भी सकता है-यह 
स्वाधीन बात है। क्योंकि रागादि भाव, आत्मा के स्वाभाविक भाव तो हैं नहीं, किन्तु औपाधिक 

भाव हैं, जो कि पर निमित्त से होते हैं, और वह निमित्त है मोहोदय | उसका अभाव होने पर सर्व 
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रागादिभाव नष्ट हो जाते हैं, और तब आकुलता का भी नाश हो जाता है, जिससे दुःख दूर होकर 

सुख की प्राप्ति होती है। इसलिये मोहकर्म का नाश करना ही हितकारी है। 
दूसरी बात यह है कि उस आकुलता का सहकारी कारण ज्ञानावरणादि का उदय है। 

ज्ञानावरण और दर्शनावरण के उदय से ज्ञान-दर्शन सम्पूर्ण प्रगट नहीं हो पाते, इसलिये इसे 
देखने-जानने की आकुलता होती है । अथवा जब वस्तु के यथार्थ सम्पूर्ण स्वभाव को नहीं जान 

पाता, तब रागादिरूप होकर प्रवृत्ति करता है, और तब वहाँ आकुलता होती है। 

और जब अन्तरायकर्म के उदय से इच्छानुसार दानादि कार्य नहीं बन पाते, तब भी 

आकुलता होती है | मोहोदय होने पर इस का उदय आकुलता के लिये सहकारी कारण बन जाता 

है। किन्तु मोहोदय का नाश होने पर वह निर्बल हो जाता है, अन्तर्मुहूर्त में ही वह स्वयमेव नष्ट 

हो जाता है। और फिर सहकारी कारण के नष्ट होने पर प्रगटरूप निराकुल दशा प्रतिभासित होती 

है, तब वह केवलज्ञानी आप्त भगवान की अनन्त सुखरूप दशा कहलाती है। अघाति कर्मों के 
उदय के निमित्त से शरीरादि का संयोग होता है । मोहकर्म का उदय होने पर शरीरादि का संयोग 

आकुलता के लिये बाह्य सहकारी कारण हो जाता है। अन्तरंग मोह के उदय से रागादि होता है 

और बाह्य अघाति कर्म के उदय से रागादि के कारणभूत शरीरादि का संयोग होता है, तब 
आकुलता उत्पन्न होती है। मोहोदय का नाश हो जाने पर भी अघाति कर्मों का उदय रहता है, 

किन्तु वह आकुलता उत्पन्न नहीं कर सकता। किन्तु वह पहले आकुलता के लिये सहकारी 

कारण था; इसलिये अघाति कर्मों का नाश भी आत्मा के लिये इष्ट ही है-अघाति कर्मों का भी 

नाश होना ही चाहिये | 
यद्यपि केवली भगवान (अरहन्त) के अघातिकर्मों के होते हुये भी कोई दुःख नहीं है, 

और इसीलिये उनके नाश का कोई प्रयत्न भी नहीं करते; फिर भी मोह का नाश हो जाने पर यह 

कर्म भी स्वयमेव अल्पकाल में ही नष्ट हो जाते हैं । इस प्रकार सर्व कर्मों का नाश हो जाना ही 

आत्मा के लिये इष्ट है, और सर्व कर्मों के नाश हो जाने का ही नाम है मोक्ष | इसलिये आत्मा का 
हित एक मोक्ष ही है, दूसरा कोई नहीं है--ऐसा निश्चय समझना चाहिये । 
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