






















































इसलिये आत्मा का स्व से एकत्व और पर से पृथक्त्व कभी नहीं सुना, और न उसके परिचय में ही 

आया है ।इसीलिये कभी अपने अनुभव में भी नहीं आया। 
[गाथा ५] 

७- लोक के समस्त अज्ञानी जीवों को गाथा ५ में आचार्यदेव कहते हैं कि-- आत्मा का स्व 

से एकत्व और पर से पृथक्त्व तुमने अनादि काल से नहीं सुना है, इसलिये मैं तुम्हें वह इस शास्त्र में 

अपने आत्मा के निज ज्ञान वैभव के द्वारा दिखाता हूँ। इसलिये इस शास्त्र में जो परम सत्य कहा 

जायगा, वह तुम्हें अपने अनुभव-प्रत्यक्ष से परीक्षा करके प्रमाण करना चाहिये। प्रथम पाँच 

गाथाओं से निम्न लिखित बातें सिद्ध होती हैं: -- 

(१) जगत के अधिकांश जीव, जीव के यथार्थ स्वरूप के ज्ञान से रहित हैं, इसलिये वे 

आत्मा से अज्ञात हैं (जीव और आत्मा एकार्थ वाचक है ।) 

(२) उनने कभी आत्मा के स्वरूप की सच्ची कथा नहीं सुनी । 

(३) उनने आत्मा के सच्चे स्वरूप का परिचय और अनुभव नहीं किया। 

(४) आत्मा के स्वरूप के सच्चे ज्ञान की संगति पहले कभी नहीं की । 

(५) इसलिये आचार्य भगवान स्वयं उस स्वरूप को कहते हैं । 

(६) उस कथन की अनुभव- प्रत्यक्ष के द्वारा परीक्षा करना चाहिये क्योंकि सत्यासत्य की 

परीक्षा किये बिना किसी का अज्ञान दूर नहीं हो सकता । 

(७) यह शास्त्र अनादिकाल से चले आये हुये अज्ञानी जीवों के अज्ञान को दूर करने के 

लिये उपदेशदाता है। जीव आत्मा के स्वरूप के सच्चे कथन को स्वयं विचार कर इस काल में 

अज्ञान को दूर कर सकते हैं और अपने सम्यग्ज्ञान को प्रगट करके आत्मानुभव कर सकते हैं । 
[गाथा ६ से १०] 

८- आगे चलकर गाथा ६ में शुद्ध आत्मा का स्वरूप बताकर ७ वीं गाथा में बताया है 

कि--आत्मा अनन्त गुणों का अखण्ड पिण्ड है, फिर भी उसमें भेद करके “उसके दर्शन है-ज्ञान 

है-चारित्र है' यह कहकर-भेद करने पर छद्वास्थ जीव के विकार हुये बिना नहीं रहता । ८ वीं गाथा 

में कहा है कि--गुणों के भेद करके समझाये बिना अज्ञानी जीव आत्मस्वरूप को नहीं समझ 

सकते, इसलिये भेद करके समझाना पड़ता है । 

STATES का दृष्टान्त देकर इसी बात को अधिक स्पष्ट किया है कि जैसे अनार्य को उसकी 
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भाषा के बिना समझाना अशक्य है; उसी प्रकार अज्ञानी जीवों को (यद्यपि धर्म और धर्मी स्वभाव 

से अभेद हैं तथापि) भेद के द्वारा ही समझाया जा सकता है | इसलिये उन्हें तत्काल समझ में आ 

सकने के लिये धर्मो-गुणों के नामरूप भेद उत्पन्न करके उन्हें समझाया जाता है । जैसे ब्राह्मण को 

म्लेच्छ हो जाना ठीक नहीं है; उसी प्रकार उस भेदरूप कथन का अनुसरण करना ठीक नहीं है, 

किन्तु उस कथन के द्वारा आत्मा का अभेद परमार्थस्वरूप समझ लेना चाहिये | 

९- इस प्रकार आठवीं गाथा भी सिद्ध करती है कि मुख्यतया अनादि के अज्ञानी जीवों को 

उद्देश करके यह शास्त्र बनाया है। गाथा ९, १० में बताया है कि 'व्यवहारनय परमार्थ का ही 

प्रतिपादन करता है।' 

  

  

  

    

[गाथा ११-१२] 
१०- जब तक भेद पर दृष्टि रहती है, तब तक जीव अज्ञानी रहता है। (ऐसे जीवों को शास्त्र 

की परिभाषा में व्यवहार से विमोहित-पर्यायबुद्धि कहा है ) उस दृष्टि को छोड़कर जीव, आत्मा के 

त्रैकालिक एक अखण्ड शुद्ध ज्ञायक ध्रुवस्वरूप की ओर दृष्टि करे-उस का आश्रय ले, तभी उसका 

अज्ञान दूर होकर सम्यग्दर्शन होता है; यह बात गाथा ११ में कही गई है 

इस प्रकार दृष्टि बदलने के लिये त्रैकालिक जीव का स्वरूप (निश्चयनय) और वर्तमान 

काल की विकारी अवस्था (व्यवहारनय) जाननेयोग्य है, यह १२ वीं गाथा में कहा है। संक्षेप में 

कहा है कि दोनों पहलुओं का (नयों का) ज्ञान करना चाहिये, किन्तु उनमें आदरणीय त्रिकाली 

पहलू (निश्चयनय) है; यह समझना चाहिये। 

११- इन दो गाथाओं में जीव के त्रिकाली पहलू (निश्चयनय) और वर्तमान अवस्था 

(व्यवहारनय) के ज्ञान करने का उपदेश देकर, अज्ञानी का अनादि कालीन अज्ञान दूर करने के 

लिये कहा है कि निश्चयनय का आश्रय लेने पर ही जीव, सम्यग्दृष्टि हो सकता है। 
[गाथा १३ से १६] 

१२- अनादि के अज्ञानी के कभी भी सम्यग्दर्शन प्रगट नहीं हुआ | जो जीव सम्यग्दर्शन के 

प्रगट होने के लिये पुरुषार्थ नहीं करता, उस जीव के धर्म का लघुतम अंश भी नहीं हो सकता। 

इसलिये अज्ञान को दूर करने के लिये गाथा १३-१४ में सम्यग्दर्शन का स्वरूप सविवरण समझाया 

है। जब सम्यग्दर्शन प्रगट होता है, तब सम्यग्ज्ञान भी होता ही है, इसलिये १५ वीं गाथा में 

सम्यग्ज्ञान का स्वरूप कहा गया है। 
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१३- गाथा १५ में स्पष्ट बताया है कि--सम्यग्ज्ञान ही सच्चा जिनशासन है, ऐसा अनन्त 

ज्ञानियों ने कहा है| अर्थात्‌-जों जीव सम्यग्दृष्टि नहीं है, वह जिनशासन का सच्चा अनुयायी नहीं 

है। बहुतेरे लोग पुण्यभाव को जिनशासन मानते हैं, इसलिये अज्ञानियों के इस अज्ञान को दूर करने 

के लिये आचार्यदेव ने इस गाथा में डंके की चोट कहा है कि भावश्रुतज्ञान ही (आत्मा के शुद्ध 

स्वरूप का यथार्थज्ञान ही ) सच्चा जिनशासन है | 

१४- जिसे सम्यग्दर्शन प्रगट हो जाता है, उसे आंशिक सम्यक्‌चारित्र होता है । उस चारित्र 

को स्वरूपाचरणचारित्र कहा गया है। वे जीव क्रमश: सम्यकचारित्र में आगे बढ़ते जाते हैं, 

इसलिये सम्यक्‌चारित्र का स्वरूप १६ वीं गाथा में कहा है 
[गाथा १७-१८ | 

१५- गाथा १७ में कहा है कि जैसे धन का इच्छुक जीव, राजा को उसके लक्षणों से 

जानकर राजा की श्रद्धा करता है और उसका अनुसरण करता है, उसी प्रकार जो जीव सच्चे सुख 

का इच्छुक हो, उसे सर्व प्रथम जीव को उसके लक्षणों से जानकर उसका यथार्थ प्रतीतिरूप श्रद्धान 

करना चाहिये और फिर अपने में स्थिर होनेरूप आचरण प्रगट करना चाहिये । 

१६- आचार्यदेव ने यहाँ पर अनादिकालीन अज्ञानी को निम्न लिखित बातें समझाई हैं-- 

(१) बिना जाने श्रद्धा करना गधे के सींग के समान खोटी है, इसलिये अश्रद्धा है। भला, 

जाने बिना श्रद्धान किसका ? इसलिये आत्मा के स्वरूप को जाने बिना किसी भी जीव के धर्म का 

अंश भी कदापि नहीं हो सकता | 

(२) आत्मा को स्वयं जाने बिना श्रद्धान नहीं हो सकता, तब फिर स्वयं स्थिरता किसमें 

करेगा ? इसलिये निश्चय यह समझना चाहिये कि साध्य आत्मा की प्राप्ति, सिद्धि अन्य प्रकार से 

कदापि नहीं हो सकती, वह सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र से ही होती है । 

१७- जब तक जीव आत्मस्वरूप को नहीं जान लेता, तब तक वह अज्ञानी ही है, क्योंकि 

उसके सदा अप्रतिबुद्धत्व विद्यमान है । वह एक क्षण भर के लिये भी यथार्थ ज्ञान को नहीं पाता, 

इसलिये जीव को सर्व प्रथम अज्ञान दूर करने की आवश्यकता है | यही इन गाथाओं में कहा गया 

है। 

  

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

[गाथा १९] 
१८- शिष्य एक शंका उपस्थित करता है कि--अनादिकाल से अज्ञानी जीव की 
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अज्ञानदशा-अप्रतिबुद्धता कब तक बनी रहती है ? उसका समाधान करते हुये आचार्यदेव कहते हैं 
कि-- 

जब तक इस आत्मा के ऐसी बुद्धि बनी रहती है कि--' भावकर्म, द्रव्यकर्म और शरीरादि 

नोकर्म मैं हूँ” और “मुझमें यह भावकर्म-द्रव्यकर्म-नोकर्म विद्यमान हैं ' तब तक यह आत्मा अज्ञानी 
बना रहता है । 

१९- अनादिकाल से जीव के जो अज्ञान चला आ रहा है, उसमें जीव क्या भूल कर रहा 
है ?--यह इस १९ वीं गाथा में बताया गया है । यदि जीव अपनी भूल को समझ ले तो वह उसे टाल 

दे; इसलिये उस भूल को दूर करने के लिये यहाँ बताया है कि-- 
(१) जीव परवस्तु को इष्ट-अनिष्ट मानता है; जीव की यह भावकर्मरूप मूल भूल है। 

(२) सूक्ष्म रजकणरूप द्रव्यकर्म, आत्मा में विद्यमान हैं, और शरीरादि का जो संयोग है, 

वह निज में है--इस प्रकार जीव मानता है । जीव की यह अनादिकाल से चली आनेवाली द्रव्यकर्म 
और शरीरादि संबंधी भूल है । 

  

  

  

  

  

[गाथा २० से २२] 

२०- इन तीन गाथाओं में जीव को अपना अज्ञान दूर करने और ज्ञान प्राप्त करने के लिये ऐसे 

चिह्न दिये गये हैं जिनसे अज्ञानी और ज्ञानी दोनों के लक्षण जाने जा सकें | 
अज्ञानी को पहचानने के चिह्न 

२१- अज्ञानी को पहचानने के निम्न लिखित चिह्न बताये गये हैं [ गाथा २०-२१] 

अपने से भिन्न जो परद्रव्य-सचित्त स्त्री पुत्रादि और अचित धनधान्यादि अथवा मिश्र ग्राम- 

नगरादि हैं, उन्हें जो जीव यह समझता है कि --१- मैं यह हूँ, २- यह द्रव्य ममस्वरूप हैं, ३-मैं 
इसका हूँ, ४-यह मेरा है, ५-यह पहले मेरा था, ६- मैं पहले इसका था, ७-यह भविष्य में मेरा 
होगा, ८-मैं भविष्य में इसका होऊंगा, सो वह अज्ञानी है। 

२२-गाथा २२ के पूर्वार्ध में कहा है कि--जो जीव आत्मीयता के ऐसे झूठे विकल्प करता 

है, वह मूढ़-मोही अज्ञानी है । 

  

  

  

  

ज्ञानी को पहचानने के चिह्न 

२३- गाथा २२ के उत्तरार्ध में ज्ञानी जीव का चिह्न बताते हुये कहा है कि -जो जीव परमार्थ 
( भूतार्थ) वस्तु स्वरूप को जानता हुआ ऐसा झूठा विकल्प नहीं करता, वह मूढ़ नहीं है-प्रत्युत 

ज्ञानी है। 
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२४- यह गाथा सिद्ध करती है कि-स्वयं ज्ञानी हुआ है या नहीं, यह जीव स्वयं उपरोक्त 

चिह्न से निश्चय कर सकता है । इस प्रकार चिह्न से पहचानना, सो भावश्रुतज्ञान है । 

कोई कहते हैं कि--'जब जीव को अवधिज्ञान हो जाता है, तभी वह यह अचूक जान पाता 
है कि वह स्वयं ज्ञानी हुआ है। उस ज्ञान से अथवा उससे उच्च प्रकार के ज्ञान-मनःपर्यय और 

केवलज्ञान से जो निर्णय हो, वह अचूक होता है । किन्तु श्रुतज्ञान में भूल रहित- अचूक निर्णय न भी 

हो यह संभव है ।' यह धारणा बिलकुल मिथ्या है। भावश्रुतज्ञान प्रमाणज्ञान है और प्रमाणज्ञान सदा 

सत्य होता है; अर्थात्‌ वह संशय, विपर्यय और अनध्यवसाय रहित होता है । इसलिये जीव नि:ःशंक 

होकर यह सत्य निर्णय कर सकता है कि वह स्वयं श्रुतज्ञान से ज्ञानी हुआ है । 

२५- जिन जीवों को केवलज्ञान होता है, उनमें अवधिज्ञान रहित जीवों की संख्या बहुत 

बड़ी होती है, और अवधिज्ञानवाले जीवों की संख्या कम होती है । यदि अवधिज्ञान के बिना यह 

नहीं जाना जा सकता होता कि वह स्वयं ज्ञानी हुआ है तो इस का यह अर्थ होगा कि वह जीव यह 

वास्तविक निर्णय नहीं कर सके थे कि वे स्वयं सम्यग्दृष्टि हुये हैं और यह अर्थ बिलकुल मिथ्या है- 
भूल से भरा हुआ है। 

२६- वास्तविक स्वरूप ऐसा है कि जो जीव भावश्रुत द्वारा भूलरहित यह यथार्थ निर्णय 

नहीं कर सकता कि वह स्वयं सम्यग्दृष्टि है या नहीं, उसे कदापि अवधिज्ञान हो ही नहीं सकता । 

हाँ, विभंगावधिज्ञान होता है, किन्तु वह तो मिथ्यादृष्टि के होता है । 
२७- इस गाथा में यह स्पष्ट बताया है कि कौन जीव ज्ञानी कहलाता है और वह किन चिछ्ढों 

से जाना जा सकता है। 

  

  

  

  

  

    

  

[गाथा २३ से २५] 

२८- इन गाथाओं में आचार्य भगवान ने अप्रतिबुद्ध को समझाने का प्रयत्न किया है। 

आत्मा के यथार्थ स्वरूप को नहीं समझनेवाले जीवों को अज्ञानी, अप्रतिबुद्ध, पर्यायबुद्धि अथवा 

मिथ्यादृष्टि कहा जाता है । यह गाथायें अनादिकालीन अज्ञानियों को लक्ष करके कही गई हैं | इस 

गाथा में आचार्यदेव कहते हैं कि-- 

अज्ञान से जिसकी मति मोहित हुई है, वे जीव, बद्ध और अबद्ध पुद्गलद्गव्य को 'यह मेरा 

है' इस प्रकार मानता है । (शरीरादिबद्ध पुद्गलद्गव्य हैं और धनधान्यादि अबद्ध पुद्गलद्रव्य हैं) 

वैसे जीव को कहते हैं कि वीतराग सर्वज्ञदेव के ज्ञान में जीव सदा उपयोग लक्षणवाला-दिखाई देता 
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है, तब फिर तेरा जीव, पुद्गल कैसे हो सकता है जिससे तू यह मानता है कि 'यह मेरा है ?' यदि 

जीव, पुद्गल हो जाता होता अथवा पुदूगल जीव हो जाता होता, तब तू यह भले मान लेता कि 

“' पुद्गलद्रव्य मेरा है;' किन्तु ऐसा तो कभी होता नहीं है । 

२९- इस प्रकार उपदेश देकर अप्रतिबुद्ध को मिथ्या मान्यता छोड़ने का समझाया है । 
[गाथा २६] 

३०- आचार्य भगवान के कथन को सुनने का इच्छुक जीव अज्ञानी है, किन्तु वह अपने 

अज्ञान को दूर करने में रुचि रखता है, इसलिये विशेष जानने के लिये वह अज्ञानी (अप्रतिबुद्ध ) 

स्वयं प्रश्न के रूप में यह गाथा कहता है । उस प्रश्न की गाथा में अप्रतिबुद्ध शिष्य कहता है कि-- 

जो जीव है, वह यदि शरीर न हो तो तीर्थंकर भगवान तथा आचार्य की जो स्तुति करते हैं, 

वह सब मिथ्या हो जाय; इसलिये हम तो समझते हैं कि जीव, शरीर ही है। 

३१- अप्रतिबुद्ध उपरोक्त २३, २४, २५ वीं गाथाओं को सुनकर यह प्रश्न उपस्थित करता 

है, और उस प्रश्न में स्वयं कहता है कि हम तो जीव और शरीर को एक ही मानते हैं | वह इसके 
समर्थन में भगवान तथा आचार्यदेव के शरीर की की जानेवाली स्तुतियों को प्रमाण के रूप में 

उपस्थित करता है और कहता है कि मेरी बात को शास्त्र का समर्थन प्राप्त है । यह प्रश्न स्पष्ट सूचित 

करता है कि यह शास्त्र मुख्यतया अज्ञानी को समझाने के लिये बनाया गया है । 
[गाथा २७ से ३० : व्यवहार स्तुति का स्वरूप] 

३२- अज्ञानी ने गाथा २६ में जो अपनी मान्यता व्यक्त की है, वह भ्रमपूर्ण है, यह बताकर 
उसे यथार्थ स्वरूप समझाने के लिये आचार्यदेव ने यह गाथायें कही हैं | 

३३- यहाँ पर आचार्यदेव, अज्ञानी से कहते हैं कि भाई | तू नय के स्वरूप को ठीक-ठीक 
नहीं जानता, इसलिये शरीर की स्तुति के शब्दों से तूने जीव और शरीर को एक मान लिया है । जो 

जीव, नय विभाग को भलीभांति जानते हैं, वे इस स्तुति के भाव को बराबर समझते हैं | इसलिये 

गाथाओं में उस स्तुति का वास्तविक अर्थ बताया गया है । 
३४- गाथा २७ में कहा है कि--सोना-चाँदी को एक पिण्डरूप में कहने--बोलने की प्रथा 

है; किन्तु इसीलिये सोना-चाँदी एक नहीं हो जाते । इसी प्रकार शरीर और जीव, आकाश के एक ही 

भाग में स्थित हैं, इसलिये उन्हें एक क्षेत्रावगाही होने की अपेक्षा से एक कह दिया जाता है; किन्तु 
वास्तव में वे दोनों भिन्न हैं, इसलिये वे दोनों एक पदार्थ कदापि नहीं हो सकते | एक क्षेत्रावगाही 
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होने की अपेक्षा को लक्ष में रखकर जो एकरूप में कहने की रीति है, उसे शास्त्र की परिभाषा में 

व्यवहारनय कहा जाता है; और क्योंकि वस्तु भिन्न है, इसलिये वह कदापि एक नहीं हो सकती । 
इस कथन को शास्त्र में निश्वयनय कहा गया है । 

३५-ज्ञानीजन स्तुतियों के भाव को बराबर समझते हैं, इसलिये वे उसका अर्थ इस प्रकार 

करते हैं कि--यद्यपि स्तुति के शब्द शरीर को लक्ष करके हैं, तथापि उनके लक्ष में तीर्थकरदेव तथा 
आचार्य के आत्मा की शुद्धता की स्तुति की जाती है | उपरोक्त गाथाओं का ऐसा अर्थ है और यहाँ 
यह कहा है कि यह स्तुति व्यवहार स्तुति है। व्यवहार स्तुति कहने का अर्थ यह है कि केवली 
भगवान और आचार्य महाराज उस स्तुति करनेवाले जीव से पर है, इसलिये पर की स्तुति में राग 

आये बिना नहीं रहता । यद्यपि उसके द्वारा शुभभाव होता है किन्तु वह धर्म नहीं है | [ देखो, गाथा 

२८ | 

  

  

  

  

    

  

३६- इस विषय को स्पष्ट करने के लिये २९ वीं गाथा में कहा है कि शरीर के गुणों के द्वारा 

केवली की स्तुति करना, सो व्यवहार स्तुति है, वह निश्चय स्तुति नहीं है । निश्चय स्तुति तो केवली 
के गुणों को अपने में अशंतः प्रगट करना है, वह परमार्थ से केवली की स्तुति है । 

३७- शरीर के गुणों द्वारा केवली भगवान की स्तुति करना सच्ची स्तुति नहीं है, यह बताने 
के लिये ३० वीं गाथा में दूष्टान्त दिया है । उस दृष्टान्त में कहा है कि जैसे नगर की स्तुति करने से 

राजा की वास्तविक स्तुति नहीं हो जाती, बैसे ही देह गुण की स्तुति करने से केवली भगवान की 
सच्ची स्तुति नहीं हो जाती । 

३८- इस प्रकार व्यवहार स्तुति का स्वरूप समझाया है (यदि प्रकारान्तर से कहा जाय तो 

व्यवहारनय का स्वरूप समझाया है ) | इसमें कहा गया है कि व्यवहारनय से भगवान की जो स्तुति 
की जाती है, उसमें शुभभाव होता है, इसलिये वह सच्ची स्तुति नहीं है। सच्ची स्तुति तो वह है 
जिसके द्वारा शुद्धभाव प्रगट हों | आचार्य भगवान ने अज्ञानी का अज्ञान दूर करने के लिये गाथा ३१, 

३२, ३३ में निश्चय स्तुति का स्वरूप कहा है । उसके समझ लेने पर निश्चय ही अज्ञान दूर हो जाता 
है। 

  

  

  

  

  

  

    

  

  

[गाथा ३१, ३२, ३३ : निश्चयस्तुति का स्वरूप] 

३९- जीव की अनादि काल से अज्ञानदशा चली आ रही है, इसलिये जीव कभी निश्चय 

स्तुति के स्वरूप को नहीं समझ पाया | उस अज्ञान को दूर करने के लिये इस गाथा में निश्चय स्तुति 

का स्पष्ट स्वरूप कहा गया है । 
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  ४०- अनादिकाल से जीव ने यह मान रखा है कि इन्द्रियाँ अपनी हैं, और यह मान रखा है 

कि उन इन्द्रियों की सहायता से ज्ञान होता है । इसीलिये इन्द्रियों के द्वारा ज्ञात पदार्थों का संग कर 

रखा है । यहाँ पर समझाया है कि--उन द्रव्य इन्द्रियों-भावेन्द्रियों और इन्द्रियों के विषयभूत पदार्थों 
से तेरा स्वरूप बिल्कुल भिन्न है; तू ज्ञानस्वरूप है, इसलिये निर्मल भेदाभ्यास की प्रवीणता प्राप्त 

करके, अन्तरंग में प्रगट अति सूक्ष्म चैतन्य स्वभाव के बल से यह निश्चय करना चाहिये कि वे 

द्रव्येन्द्रियाँ अपने से भिन्न हैं। और यह निश्चित करना चाहिये कि तू एक अखण्ड चैतन्य शक्तिरूप 

है, इसलिये तू खण्ड-खण्ड ज्ञानरूप नहीं है | तथा तू स्पर्शादिक पदार्थों से असंग है । यों तीन प्रकार 
समझाकर कहा है कि (१) जीव को चैतन्य के अवलम्बन का ही बल है, (२) जीव अखण्ड 

ज्ञानस्वरूप है, (३) जीव असंग है। इस प्रकार निश्चय करने से जितेन्द्रिय हुआ जाता है । इसलिये 

प्रथम इस मान्यता को प्रगट करना, सो यह मान्यता ही जितेन्द्रियत्व है, और वह धर्म का प्रारंभ है । 

४१- यह प्रारंभिक निश्चय स्तुति है, यह जघन्य निश्चयस्तुति है, यह भगवान की सच्ची 

स्तुति है। 
प्रझ्न--इसमें भगवान की स्तुति कहाँ है ? इसमें तो भगवान का नाम तक नहीं लिया गया । 

उत्तर--जिसकी स्तुति की जाती है, उसके गुणों का अंश भी यदि स्वयं अपने में प्रगट 

किया जाय तो वह सच्ची स्तुति है । सम्यग्दर्शन, भगवान में प्रगट हुये गुणों का एक अंश है, इसलिये 

सम्यग्दर्शन का प्रगट करना, सो भगवान की अल्पातिअल्प सच्ची स्तुति है। सम्यग्दर्शन ही सच्ची 

स्तुति-भक्ति है। (देखिये गाथा ३१) इस प्रकार अज्ञानी को सच्ची स्तुति (सच्ची भक्ति) समझाकर 

इस गाथा में उसके अज्ञान को दूर करने का प्रयत्न किया गया है । 

४२- भगवान की सब से छोटी स्तुति को कहने के बाद उससे ऊपर की स्तुति ३२ वीं गाथा 

में बताई है । सम्यग्दृष्टि जीव अपनी शुद्धता का अभ्यासी होकर-साधुता प्राप्त करके निर्विकल्पदशा 

में आगे बढ़कर मोह पर विजय प्राप्त करे, सो भगवान की अधिक उच्च सच्ची स्तुति है । इस स्तुति के 

बाद सर्वोच्च स्तुति वह है, जब सम्यग्दृष्टि साधु क्षीणमोहदशा को प्राप्त कर ले । यह ३३ वीं गाथा में 

बतायागया है। 

४३- क्षीणमोहदशा केवलदशा से नीचे है, इसलिये वहाँ तक की शुद्धदशा को निश्चय- 

स्तुति कहा गया है | किन्तु केवलज्ञान के प्रगट होने पर समानता हो जाती है । इसलिये उस दशा को 

निश्चयस्तुति नहीं कहा जा सकता । इस प्रकार अज्ञानी के लिये सच्ची स्तुति के ३ प्रकार बताये हैं । 
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पहली स्तुति चौथे गुणस्थान में प्रगट होती है । इसके प्रगट हुये बिना किसी भी जीव के ऊपर की 

स्तुति प्रगट नहीं हो सकती | 

४४- गाथा ३१ में कही गई निश्चय स्तुति को ज्ञेय-ज्ञायक-संकर दोष का परिहार, और 

गाथा ३२ में कही गई निश्चयस्तुति को भावक- भाव्य संकर दोष का दूर होना तथा गाथा ३३ में 
कही गई उत्कृष्ट स्तुति को भावक- भाव्य संकर दोष के अभाव के नाम से भी पहचाना जाता है । 

४५०- गाथा २६ में अज्ञानी जीव ने कहा था कि भगवान और आचार्य की स्तुति में जो वचन 

कहे जाते हैं, उससे ज्ञात होता है कि वे यह मानते हैं कि देह और जीव एक है । इस प्रश्न के उत्तर में 
आचार्यदेव ने उसे करुणापूर्वक नय दृष्टि से व्यवहार और निश्चय स्तुति का स्वरूप गाथा २७ से ३३ 
तक समझाया है । इस स्वरूप को समझने पर शिष्य के अज्ञान पटल दूर हुये और वह ज्ञानी हुआ। 
उसने अपने स्वरूप को जाना और आत्मस्वरूप में स्थिर होने की जिज्ञासा होने पर प्रत्याख्यान का 

स्वरूप गुरु-मुख से सुनने के लिये प्रत्याख्यान के संबंध में प्रश्न किया कि--इस आत्माराम का 
अन्य द्रव्यों का प्रत्याख्यान ( त्याग) क्या है । आचार्यदेव ने उसे उत्तर दिया कि--जो यह कहा जाता 

है कि जो प्रत्याख्यान करनेयोग्य परभाव हैं, उनका त्याग करना चाहिये, वह वास्तव में तो स्वयं 

ज्ञानस्वभाव से न छूटना और अपने में स्थिर होना है; इसलिये यह अनुभव करना चाहिये कि 
प्रत्याख्यान ज्ञान ही है । 

  

  

  

  

    

    

  

  

[गाथा ३५] 
४६- इस गाथा में प्रत्याख्यान का स्वरूप दृढ़तापूर्वक समझने के लिये दृष्टांत और उसका 

सिद्धांत कहा गया है। 
दृष्टात--जो सज्जन किसी भी अन्य की वस्तु अपने पास आई हुई जानता है, वह तत्काल ही 

उसे छोड़ देता है । 

  

उसी प्रकार-- 

सिद्धांत--सभी प्रकार के विकारीभाव अपना स्वरूप नहीं है, यह जाननेवाले ज्ञानी उसका 

परित्याग करते हैं । 

४७- सम्यग्ज्ञान प्राप्त करके परभावों का त्याग करना, सो सच्चा प्रत्याख्यान है | इस प्रकार 

आचार्यदेव ने यहाँ समझाया है । (शेष आगामी अंक में ) 

    

  

  

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, दास कुंज, मोटा आंकडिया ता. २३-११-४६ 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, आत्मधर्म कार्यालय, मोटा आंकडिया, काठियावाड
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