




































नहीं कहा है, किन्तु साथ ही 'मतिमान्‌' शब्द का प्रयोग किया है । बिना मति के - पर से भिन्न 

आत्मा की श्रद्धा के बिना ब्रह्मचर्य पालन करके नवमें ग्रेवेवक तक हो आया किन्तु साथ ही 

“परवस्तु सहायक है' - ऐसी विपरीत मान्यता के कारण चौरासी के जन्म-मरण से एक भी दूर 

नहीं हुआ; इसलिये यहाँ पर कहा है कि - पर से भिन्न स्वरूप के भान के साथ जो ब्रह्मचर्य का 
पालन करता है, वह मतिमान्‌ है। और फिर उन्हीं ने कहा है कि-- 

'जे नव वाड विशुद्धथी धरे शियल सुखदाड। 

भव तेनो लव पछी रहे तत्त्व वचन ये भाई॥' 

इसमें भी विशुद्ध शब्द का प्रयोग किया है। विशुद्ध अर्थात्‌ चैतन्य आत्मा; पर से भिन्न 

ज्ञाता-दृष्ट; उसके भान के साथ जो नव कोटि से [ मन वचन काय से विषय सेवन नहीं करता, 

मन वचन काय से विषय सेवन नहीं कराता और मन वचन काय से, कोई विषय सेवन करता हो 

तो उसके प्रति अनुमोदना नहीं करता, इन तीनों प्रकारों से | ब्रह्मचर्य पालन करता है वह, “नव 

वाड विशुद्ध थी ' है । जो ऐसे शील का सेवन करता है, उसके भव नहीं रह सकता है अथवा 'लव 
अर्थात्‌ एकाध भव रहता है। सबसे पहले इस पात्रता की आवश्यकता है। आत्मा तो त्रिकाल 

आनंदमूर्ति ही है, उसमें पुण्य-पाप तो क्षणिक विकार हैं, उसे स्वभाव मान लेना, यही तत्त्व को 
विपरीत मानना है और यही बंध का कारण है ।' 

परपदार्थ के साथ आत्मा के बंधन भाव का निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है। यदि आत्मा 

अपने ज्ञानस्वभाव में रहे तो बंधन भाव होता ही नहीं है और पराश्रय बुद्धि में बंधन हुए बिना रह 

ही नहीं सकता। बंधन भाव पराश्रय से होता है, वह आत्मा को लाभ नहीं कर सकता। शुभभाव 
से यदि स्वर्ग या राज्यादिक का संयोग हो जाय तो वह आत्मा की चीज तो नहीं है, आत्मा की 

सुख शांति तो अंदर ही मौजूद है । उसकी रुचि बिना, सत्य प्रतीति के बिना अथवा स्व लक्ष्य के 

बिना वह प्रगट नहीं हो सकती, बंधन नहीं टूट सकता | जितनी हद तक एक आत्मा अपने लिये 

पर का आधार मानता है, उतनी ही हद तक बंधन है। 

पहले तो आत्म में अनंतगुण स्वतंत्र रूप में मौजूद हैं। जो उन्हें नहीं समझ सकते, ऐसे 

कुदेव, कुगुरु और कुशास्त्र को जब तक माना जायगा, तब तक मिथ्या श्रद्धा दूर नहीं हो सकती 

और जब तक सच्चे देव और सच्चे गुरु का निमित्त नहीं मिलता, तब तक सच्ची श्रद्धा नहीं हो 
सकती | कोई देवी देवता मुझे संसार का ( धन पुत्रादि का) कोई लाभ प्राप्त करवा देंगे, जिसकी 

ऐस धारणा बनी हुई है, उसे तो पुण्य के प्रति भी श्रद्धा नहीं है, अर्थात्‌ उसकी दृष्टि बिल्कुल 
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  विपरीत है | जहाँ देखो वहाँ उसका पैसे पर लक्ष है किन्तु पैसा और पुण्य का यहाँ क्या मूल्य है ? 
पुण्य के एक कणमात्र की इच्छा करनेवाला मिथ्यादृष्टि है। सम्यग्दृष्टि को पुण्य की रुचि नहीं 

होती | जैसे एक म्यान में दो तलवारें नहीं रह सकती, उसी प्रकार स्वरूप की श्रद्धा और पुण्य की 

रुचि दोनों एक साथ नहीं रह सकती | फिर भी ज्ञानी जब तक वीतराग नहीं हो जाता, तब तक 

उसके शुभराग तो होता है किन्तु उसके अंतर में रुचि नहीं होती | जिसके यह विवेक या श्रद्धा 

नहीं है कि जब पुण्यभाव को दूर करूँगा, तभी वीतरागता प्राप्त होगी, उसके किंचितमात्र भी धर्म 

प्रगट हुआ नहीं कहा जा सकता। 

सच्ची श्रद्धा में सतूदेव सदगुरु और सत्शास्त्र को निमित्त कहा गया है, उनका स्वरूप 

निम्न प्रकार है-- 
सतदेव--जिनके आत्मा की त्रिकाल परमात्म पूर्णदशा प्रगट है, वे सत्देव हैं । 
सतगुरु--जिनके आत्मभान के साथ निग्रैथ दशा वर्तमान है, वे सतगुरु हैं। 
सतशास्त्र--प्रत्येक आत्मा की स्वाधीनता और अनंत गुणों की पूर्णता का जिस शास्त्र में 

प्ररूपण हो, वह सतशास्त्र है। 

धर्म--आत्मा का स्वरूप जैसा है, उसी प्रकार यथार्थ माने, मेरी आत्मा में ही मेरा लाभ 

है, सतूदेव, गुरु, शास्त्र भी परवस्तु है, इस प्रकार की प्रतीति का होना सो धर्म है। 

सच्ची श्रद्धा होने के बाद क्या करना चाहिए; ऐसा संदेह नहीं रहता। मैं पर से भिन्न ज्ञाता, 
सहजात्म स्वरूप पुण्य-पाप रहित हँ--ऐसा इस प्रकार के भान सहित आत्मा प्रतीति का होना, 

सो सम्यग्दर्शन है। उसके प्रगट होने पर ही क्रमश: वीतरागता होती है । 

अंत में आचार्यदेव कहते हैं कि एक तत्त्व को दूसरा तत्त्व कुछ हानि या लाभ कर 

सकता है, यों मान लेना ही पराधीनता है और स्वतंत्र स्वाधीन तत्त्व की श्रद्धा ही सुख का 
उपाय है। 
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-आत्मधर्म के ग्राहकों को उपहार ग्रंथ- 

# मुक्ति का मार्ग % 
यह प्रगट करते हुए हर्ष होता है कि आत्मधर्म के ग्राहकों को 

फाल्गुन मास में ' मुक्ति का मार्ग' नामक उपहार ग्रंथ भेंट दिया जायगा। 

मुक्ति का मार्ग सद्गुरुदेव श्री कानजी स्वामी द्वारा ' सत्ता स्वरूप ' 

ग्रंथ पर किये गये कुछ प्रवचनों का सार है। मुक्ति का मार्ग ' पाकर आप 

आत्मविभोर हो जायेंगे। आपके अन्य साथी जो इस ग्रंथ को पाना चाहें, 

उन्हें शीघ्र ही 'आत्मधर्म ' का ग्राहक बनाकर आत्मधर्म कार्यालय- 

सोनगढ़ (काठियावाड़) के पते पर सूचित करने की कृपा करे।........ 

  

  

    
  

धर्म संवाद : १ 
लेखक / यामजीभाई माणेकचंद दोशी 

कर्मचंद--मेरा छोटा भाई कहता है कि यदि हम चौबीसों घंटे न खायें, न पियें तो यह 
धर्म कहलायेगा ? 

धर्मचंद--मेरे बड़े भाई कहते हैं कि ऐसा नहीं हो सकता; जैसा कि तुमने कहा है यदि 
वैसा हो और उसमें शुभभाव रखा जाय तो उस शुभभाव से पुण्यबंध होगा, धर्म नहीं होगा। 

क्योंकि धर्म तो अबंध है। 
कर्मचंद--किन्तु छोटा भाई कहता है कि जैसा मैं कह चुका हूँ यदि वैसा किया जाय 

तो वह तप होगा और तप से निर्जरा होती है--ऐसा शास्त्रों में कहा है। इसलिये उक्त कथन में 
तुम्हारे बड़े भाई की भूल तो नहीं हो रही है न? 

धर्मचंद--मैंने अपने बड़े भाई के साथ इस संबंध में खूब चर्चा की है। वे कहते हैं कि 
यह सच है कि तप से निर्जरा होती है; किन्तु यह देखना चाहिये कि वह सम्यक्‌ (यथार्थ) है या 
असम्यक्‌ | तब मैंने विचार करके जवाब दिया कि वह सम्यक्‌ तप ही होना चाहिये । 

कर्मचंद--मेरा छोटा भाई कहता है कि भाई देखो, हमें अन्न-जल सब प्राप्त है और हम 
स्वयं ही अन्न-जल को भोकतव्य शक्ति होने पर भी अपने आप छोड़ रहे हैं, इसलिये वह धर्म 
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  होगा और सम्यक्‌ तप कहलायेगा। हाँ! जिसे खाने को नहीं मिलता और इसलिये जो परवश 
होकर अन्न-जल नहीं ग्रहण करता, उसके धर्म नहीं होगा। 

धर्मचंद--मेरे बड़े भाई तो कहते हैं कि सम्यग्दृष्टि के ही तप होता है, दूसरे के नहीं । 
जैसा कि तुम्हारे छोटे भाई कहते हैं, उसे भगवान ने सम्यक्‌ तप नहीं कहा | उसकी व्याख्या तो 
“इच्छा निरोधस्तप '' है और वह परिभाषा तुम्हारे बताये हुये तप के साथ संगत नहीं है, इसलिये 

वह तप नहीं कहा जा सकता। 
कर्मचंद--मेरा छोटा भाई कहता है कि देखो ! इस तप में भी रोटी खाने और पानी पीने 

की इच्छा रोकी जाती है, इसलिये वह शास्त्रोक्‍्त व्याख्या के अनुसार भी तो तप हुआ न ? 
धर्मचंद--मेरे बड़े भाई कहता है कि देखो उसमें 'रोटी न खाने की' इच्छा की गई 

इसलिये इच्छा तो आ ही गई, इसलिये वह तप नहीं कहलायेगा । किन्तु यदि उसमें शुभभाव होगा 

तो पुण्य कहलायेगा। मुझे यही बात ठीक मालूम होती है। 
कर्मचंद--मेरा छोटा भाई कहता है कि यह तो केवली के लिये शक्‍य है, हम जैसे 

अपूर्ण प्राणियों के लिये तो शक्‍्य नहीं हो सकता। 
धर्मचंद--मेरे बड़े भाई कहते हैं कि केवली के तप होता ही नहीं है। तप तो साधक- 

अपूर्णदशा में होता है। 
कर्मचंद--तो फिर अपूर्ण दशा में शुभ और अशुभ दोनों इच्छायें कैसे रोकी जा सकती 

हैं ? यह मेरी समझ में नहीं आया। 
धर्मचंद--मैं अपने बड़े भाई से पूछकर और उसे ठीक समझकर बाद में आपको जवाब 

दूँगा। आज हमने सुंदर चर्चा की है। अब जब आप कहेंगे, तब फिर मिलेंगे | यों कह कर दोनों 
अपने-अपने स्थान को चले गये। 

प्रकरण दूसरा (दोनों मित्र फिर मिलते हैं ) 
कर्मचंद--क्यों भाई ! अब हम तप संबंधी चर्चा और आगे करेंगे ? आप अपने बड़े भाई 

से ठीक-ठीक समझ आये हो न? 
धर्मचंद--हाँ! किन्तु इस चर्चा को आगे बढ़ाने से पहले मैं आपसे कुछ जान लेना 

चाहता हूँ। यदि आप कहें तो पूछूँ? 
कर्मचंद--बड़ी खुशी से पूछिये भाई साहब ! 
धर्मचंद--आप तो बड़े हैं, तब फिर अपने छोटे भाई से धर्म संबंधी बातें क्‍यों पूछा 

करते हैं ? 
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कर्मचंद--मेरा छोटाभाई उत्साही युवक है। उसे धर्म-संगठन में विश्वास है, उसे धर्म 
का ज्ञान है, समाज में उसकी प्रतिष्ठा है, यद्यपि उसकी उमर छोटी है किन्तु वह बहुत ही 
समझदार है। उम्र और समझ का कोई संबंध नहीं होता, इसलिय मैं उससे धर्मसंबंधी बातें पूछा 
करता हूँ। 

धर्मचंद--मैंने आपकी बात को समझ लिया। अब हम अपनी चर्चा को आगे बढ़ायें। 

कर्मचंद--साधकदशा में शुभ और अशुभ इच्छा कैसे दूर होती होगी--क्या आप मुझे 
यह बतायेंगे ? 

धर्मचंद--देखो भाई ! भगवान ने कहा है कि “सर्व जीव छे सिद्धसम, जे समजे ते 
थाय '' इससे यह सिद्ध हुआ कि पहले यह जानना चाहिये कि प्रथम जीव स्वयं 'सिद्धसम ' कैसे 

है? जो इसे समझेगा वह “इच्छा रहित' होगा। 

कर्मचंद--यह ठीक है किन्तु यह बात कुछ अधिक स्पष्ट होना चाहिये, क्योंकि तुमने 
जो कहा है उसमें भी जीव को आत्मस्वरूप समझने की इच्छा करने की बात तो आती ही है। 

धर्मचंद-- भाई सुनो | इच्छा रहित होने की विधि आपसे कहता हूँ | यह विधि यों है कि 
जब जीव आत्मस्वरूप समझने के लिये पुरुषार्थ करता है, तब पहले उसके राग (इच्छा) होती 

है। किन्तु पहले जीव को यह निश्चित करना चाहिये कि ' आत्मस्वरूप चेतनामय है और इच्छा 
मेरा स्वरूप नहीं है' और यह निश्चय करते हुये रागमिश्रित विचार आता है किन्तु वह राग मेरा 
नहीं है। इस प्रकार की प्रतीति होने से उतने अंश में राग कम हो जाता है। 

कर्मचंद--यह ठीक है किन्तु क्या इतना निश्चय करने से काम चल सकता है कि इच्छा 

मेरा स्वरूप नहीं है ? 
धर्मचंद--इतने से काम नहीं चल सकता, क्योंकि जब तक अपना 'हकार' स्वरूप नहीं 

समझा जायगा, तब तक 'नकार ' स्वरूप भी नहीं समझा जा सकता। इसी बात को प्रकारांतर से 

यों भी कह सकते हैं कि जब तक जीव अपने 'अस्ति' स्वरूप को नहीं जानता, तब तक वह 

“नास्ति' स्वरूप को भी यथार्थरूप में नहीं जान सकता। यथार्थ जान लेने पर 'अस्ति-नास्ति! 

बराबर समझा जा सकता है। जब तक दोनों पहलू समझ में नहीं आ जाते, तब तक अपना 
अस्तित्व बराबर नहीं समझा जा सकता। 

कर्मचंद--इस बात को में भी स्वीकार करता हूँ, किन्तु इसमें ' इच्छा निरोध' कैसे आ 
गया ? 

धर्मचंद--देखिये, वह इस तरह आ गया। जिसने अपना अस्तित्व निश्चित किया, 
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उसने यह निश्चित किया कि मैं निजरूप से हूँ और पररूप से नहीं हूँ । जीव का स्वभाव ही चैतन्य 
स्वभाव है, जब उसकी समझ में यह आ जाता है, तब वह स्वयं पररूप में नहीं है अर्थात्‌ जड़रूप 
में नहीं है-' इच्छा ' रूप में नहीं है यह भी निश्चित कर लिया।..... 

कर्मचंद--आपकी यह बात ठीक है, किन्तु उसमें भी इच्छा मौजूद है। 
धर्मचंद-- भाई ! आपका प्रश्न ठीक है किन्तु मैंने अभी अपना कथन पूरा नहीं किया है। 

आपको यह शंका हुई और प्रश्न पूछा, यह ठीक किया किन्तु मेरे कथन को यदि क्रमश: सुनोगे 
तो उसमें सब स्पष्टीकरण हो जायगा। इसलिये क्‍या में अब अपनी बात आगे कहूँ ? 

कर्मचंद--भाई ! अभी तो बहुत देर हो गई है और मुझे अन्यत्र जाना है, इसलिये फिर 
कभी मिलेंगे। 

धर्मचंद--बड़ी खुशी की बात है। अब फिर हम अनुकूलता होने पर मिलेंगे। 
[दोनों अपने-अपने स्थान को चले गये ] 

प्रकरण तीसरा [दोनों मित्र पुनः मिलते हैं ।] 
कर्मचंद-- भाई | अब हम अपने उस सम्यक्‌ तप की चर्चा को चलाऐं | 
धर्मचंद--बहुत अच्छा! मैं जो कहूं उसे बराबर ध्यान में रखियेगा। मैंने आपसे पहले 

कहा था कि जीव को अपना 'अस्ति' और '“नास्ति' स्वरूप पहले निश्चित कर लेना चाहिये। 
और अपने अस्ति स्वरूप का निश्चय करते हुये यह जान लेना चाहिये कि “इच्छा ' मेरा स्वरूप 

नहीं है, वह क्षणिक है, और वह दूर की जा सकती है। इस प्रकार राग सहित प्रथम विचार में 
निश्चित करने के बाद जीव जब अपने लक्ष्य को पर से हटाकर अपने त्रिकालिक 'अस्ति' 
स्वरूप की और लक्ष्य करता है, तब उसे आत्मस्वरूप की प्रतीति प्रगट होती है। और मैं 
त्रिकालिक शुद्ध अखंड चेतनस्वरूप हूँ, ऐसी प्रतीति होने पर तथा राग (इच्छा) होने पर भी उस 
पर का स्वामित्व अभिप्राय में से निकल जाता है। क्‍यों समझ में आया ? 

कर्मचंद--हाँ | विचार करने पर तो यह बात समझ में आती है और मैं यह भी स्वीकार 
करता हूँ कि यह बात सच है। इसलिये अब आप इसे और आगे कहिये। 

धर्मचंद--उपर्युक्त कथन के अनुसार जिस जीव को यथार्थ प्रतीति होती है, वह जीव 
अपनी प्रतीति को बल पूर्वक दुहराया करता है, तब उसे सम्यग्दर्शन प्रगट होता है, ऐसे 

सम्यग्दृष्टि जीव के गृद्धिपना नहीं होता और वह हमेशा परावलम्बन को दूर करने के लिये तत्पर 
रहता है। इसलिये वह शक्ति के अनुसार तप करने का निश्चय करके २४ घंटे तक आहार 

इत्यादिक नहीं लेने की प्रतिज्ञा करता है, उस समय उसकी मान्यता निम्न प्रकार होती है। 
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(१) आहार नहीं लेने का जो रागमिश्रित विचार होता है, वह शुभभाव है और उसका 

'फल पुण्य बंध है। मैं उसका स्वामी नहीं हूँ। 
(२) अन्न-जल पर वस्तु है, इसलिये उसके त्याग करने का मेरा अधिकार नहीं है। 

किन्तु जब सम्यग्दृष्टि, परवस्तु पर से आलंबन छोड़ने का निश्चय करता है, तब पुद्गल परावर्तन 
के नियमानुसार ऐसा निमित्त-नैमित्तिक संबंध होता है कि उसके उतने समय तक आहार पानी के 

साथ संयोग नहीं होता। अन्न-जल का संयोग नहीं होने से न तो धर्म होता है और न बंध होता है। 
(३) राग के अस्वामित्व का जो मेरा अभिप्राय है, वह दृढ़ होता है और इसलिये जो 

आहार इत्यादि लेने का अशुभराग सच्चे अभिप्रायपूर्वक दूर किया जाता है, वह धर्म का एक अंश 

है अर्थात्‌ वह वीतरागता का अंश है और आहार नहीं लेने के शुभ विकल्प का वहाँ स्वामित्व 
नहीं, क्योंकि वह अंश है, इसलिये उतनी हद तक शुभाशुभ इच्छा का निरोध हुआ और वह भाव 

सम्यक्‌ तप है। 
कर्मचंद--आपने जो कहा है, उसके लिये गंभीर मनन की आवश्यकता है। मुझे मनन 

करने का अभ्यास है; इसलिये में बराबर उसका मनन करूँगा। साथ ही मैं परीक्षा करके यह 
निश्चय कर लेना चाहता हूँ कि यह बात ठीक है या नहीं । 

धर्मचंद--मैं आपकी इस बात का अनुमोदन करता हूँ | क्योंकि भगवान की भी ऐसी ही 

आज्ञा है कि यदि किसी तत्त्व की बात का प्रतिपादन किया जाय तो उसका संपूर्ण पहलुओं से 

विचार करके, परीक्षा करके निर्णय करे, तभी जैनधर्म का यथार्थ स्वरूप समझ में आता है। 
इसलिये आप बराबर विचार करके अपने निर्णय से सूचित करना। अब हम फिर मिलेंगे। 

[यों कहकर दोनों अपने-अपने स्थान को चले गये।] 

प्रकरण चौथा 
कर्मचंद-- भाई | अपने जो कहा था, उस पर मैंने खूब विचार किया है, वह मुझे ठीक 

मालूम होता है। सर्व प्रकार की इच्छा का स्वामित्व अभिप्राय में से निकल जाने के कारण केवल 
चारित्र को सदोष करनेवाली इच्छा रह गई थी, उसमें अन्न-जल नहीं लेने की प्रतिज्ञा के द्वारा जो 

शुभ विकल्प हुआ, उसका जो 'नकार' होता है और जो आहार लेने के अशुभ भाव को रोका 
गया, उससे शुभाशुभ इच्छा का आंशिक निरोध हुआ और उससे सम्यक्‌ तप हुआ, इस प्रकार मैं 
बराबर समझ गया हूँ। फिर भी एक प्रश्न उपस्थित होता है: -- 

तो फिर शास्त्र में बारह प्रकार का तप क्‍यों कहा गया है ? 
धर्मचंद--शास्त्र का कथन उपादान और निमित्त दो अपेक्षाओं को लेकर होता है। 
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  निमित्तों को भिन्न-भिन्न होने से निमित्तों में भेद हो जाता है किन्तु उपादान तो आत्मा का शुद्ध भाव 
है, इसलिये उसमें भेद नहीं हो सकता । निमित्त की अपेक्षा से यह बारह भेद व्यवहार शास्त्रों में 

बताये गये हैं। 

कर्मचंद--तो फिर निश्चय शास्त्र में सम्यक्‌ तप का स्वरूप क्‍या कहा गया है ? यह 
बतायेंगे। 

धर्मचंद--श्री प्रवचनसार में उसकी व्याख्या निम्न प्रकार की गई है: -- 

“स्वरूप विश्रांत निस्तरंग चैतन्य प्रलपनाच्वतप: '' 

अर्थ--स्वरूप की स्थिरतारूप निस्तरंग (तरंग हीन, निर्विकल्प), चैतन्य का प्रलपन 

(देदीप्यमान होना), सो तप है अर्थात्‌ वही सच्चा तप है। 
इतना ध्यान में रखना कि सम्यग्दृष्टि के उपादान और निमित्त के स्वरूप का यथार्थ ज्ञान 

होता है। 
कर्मचंद--हम जब स्वयं ही आहार का त्याग कर देंगे तो उससे आत्मस्वरूप न जानने 

पर निर्जरा क्‍यों न होगी ? 
धर्मचंद--इस संबंध में हम फिर जब मिलेंगे तब विशेष चर्चा करेंगे। (यों कह दोनों 

अपने स्थान को चले गये।) # 

  

  

  

  

सुवर्णपुरी में मांगलिक दिन 
फाल्गुन शुक्ला द्वितीया 

तीर्थधाम श्री सोनगढ़ में सं. १९९७ की फाल्गुन शुक्ला द्वितीया को सनातन जैन मंदिर में 

विरहमान तीर्थंकर श्री सीमंधर भगवान की भाववाहिनी प्रतिमा की प्रतिष्ठा परम पूज्य श्री 

सद्गुरुदेव श्री कानजीस्वामी के पवित्र करकमलों द्वारा की गई थी। वह प्रतिष्ठा महोत्सव एक 

सप्ताह तक हुआ था, और उसमें १५०० मुमुक्षु भाई-बहिनों ने भाग लिया था। 

उस मंदिर में मूल नायक भगवान श्री सीमंधर स्वामी है। उनके दोनों ओर भगवान 

शान्तिनाथ तथा भगवान पद्मप्रभ स्वामी की भावपूर्ण प्रतिमाओं की प्रतिष्ठा की गई है। मंदिर के 

ऊपरी भाग में भगवान श्री नेमिनाथ प्रभु की प्रतिमा प्रतिष्ठित की गई है। 
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परमपूज्य श्री सदगुरुदेव सं. १९९५ में चातुर्मास के लिये राजकोट पधारे थे, उस समय 

आप १० महीने तक वहाँ रहे थे। तब सद्गुरुदेव के भक्त श्री नानालाल कालिदास, श्री बेचरदास 

कालिदास तथा श्री मोहनलाल कालिदास ने मंदिर बनवाने की अपनी इच्छा प्रगट की और उस 

भावना के परिणाम स्वरूप उक्त मंदिर की प्रतिष्ठा हुई। उस मंदिर में सभी मुमुक्षु भाई-बहिन 

भगवान की पूजा-आरती दर्शन और भक्ति का लाभ लेते हैं। इस प्रकार यह एक महान 
धर्मप्रभावना का कार्य सिद्ध हुआ है। 

जब सदगुरुदेव श्री कानजी स्वामी सोनगढ़ में विराजमान होते हैं, तब शाम को व्याख्यान 

के बाद सदा मंदिर में नियमित पौन घंटा तक भक्ति का कार्य उनकी उपस्थिति में होता है। 

प्रति वर्ष प्रतिष्ठा के मंगल दिन को महोत्सव होता है। उस समय बाहर से बहुत बड़ी 

संख्या में मुमुक्षु भाई-बहिन महोत्सव में भाग लेने आते हैं । 

भगवान सीमंधर स्वामी का मंदिर शत्रुंजय क्षेत्र पर बहुत वर्ष पूर्व बना था, तथा भारत में 

और भी अनेक स्थानों पर है। जिन्हें यह ज्ञात नहीं है, उनके मन में यह प्रश्न उठा करता है कि 
भगवान सीमंधर स्वामी की प्रतिमाजी क्‍यों विराजमान की गई है। किन्तु जो वास्तविकता को 

जानते हैं, वे यह भी जानते हैं कि यह स्थापना केवल धर्मानुराग का निमित्त है। 

इस वर्ष भी फाल्गुन शुक्ला द्वितीया को वार्षिक प्रतिष्ठा महोत्सव सोनगढ़ में होगा। 

  

  

  

  

  

  

सतूदेव, सत्शास्त्र और सत्‌गुरु का यथार्थ स्वरूप प्ररूपक 

सत्‌ पुरुष श्री कानजी स्वामी की जय हो। 
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