


























































उत्तर-पहले स्वभाव को समझना ही धर्म है। धर्म के द्वारा ही संसार का अंत है, शुभभाव 

से धर्म नहीं होता और धर्म के बिना संसार का अंत नहीं होता। धर्म तो अपना स्वभाव है, इसलिये 

पहले स्वभाव को समझना चाहिये | 

प्रश्न--स्वभाव समझ में न आये तो क्या करना चाहिये ? समझने में देर लगे और एकाध 

भव हो तो क्या अशुभभाव करके मर जाय ? 

उत्तर-पहले तो यह हो ही नहीं सकता कि यह बात समझ में न आये | समझने में विलंब 

हो तो वहाँ समझने के लक्ष्य से अशुभभाव को दूर करके शुभभाव करने से इनकार नहीं है, परंतु यह 

जान लेना चाहिये कि शुभभाव से धर्म नहीं होता ।जब तक किसी भी जड़ वस्तु की क्रिया और राग 

की क्रिया को जीव अपनी मानता है, तब तक वह यथार्थ समझ के मार्ग पर नहीं है । 

सुख का मार्ग सच्ची समझ और विकार का फल जड़ है 

यदि आत्मा की सच्ची रुचि हो तो समझ का मार्ग लिये बिना न रहें | सत्य चाहिये हो, सुख 

चाहिये हो तो यही मार्ग है । समझने में भले विलंब हो जाय किन्तु मार्ग तो सच्ची समझ का ही लेना 

चाहिये न ? सच्ची समझ का मार्ग ग्रहण करे तो सत्य समझ में आये बिना न रहे | यदि ऐसे मनुष्य 

शरीर में और सत्समागम के योग से भी सत्य समझ में न आये तो फिर सत्य का ऐसा सुयोग नहीं 

मिलता | जिसे यह खबर नहीं है कि मैं कौन हूँ और यही स्वरूप को भूलकर जाता है, वह कहाँ 

जायगा ? वहाँ क्‍या करेगा ? शांति कहाँ से लायेगा ? आत्मा की प्रतीति के बिना कदाचित्‌ शुभभाव 

किये हों तो भी उस शुभ का फल जड़ में जाता है। आत्मा में पुण्य का फल नहीं आता। जिसने 

आत्मा की परवाह नहीं की और यहीं से जो मूढ़ हो गया है, उसने यदि शुभभाव किया भी तो 

रजकणों का बंध हुआ और उन रजकणों के फल में भी उस रजकणों का ही संयोग मिलेगा। 

रजकणों का संयोग मिला तो उसमें आत्मा के लिये कया है ? आत्मा की शांति तो आत्मा में है किन्तु 

उसकी परवाह तो की नहीं । 

असाध्य कौन है और शुद्धात्मा कौन है ? 

यहीं पर जड़ का लक्ष्य करके जड़ जैसा हो गया है, मरने से पूर्व ही अपने को भूलकर 
संयोगदृष्टि से मरता है, असाध्यभाव से वर्तन करता है; इसलिये चैतन्यस्वरूप की प्रतीति नहीं है । 

वह जीते जी असाध्य ही है। भले ही शरीर हिले-डुले और बोले, किन्तु यह जड़ की क्रिया है, 

उसका मालिक हुआ, किन्तु अंतरंग में साध्य जो ज्ञानस्वरूप है, उसकी जिसे खबर नहीं है, वह 
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  असाध्य (जीवित मुर्दा) है। वस्तु का स्वभाव यथार्थतया सम्यग्दर्शनपूर्वक जो ज्ञान है, उससे न 

समझे तो जीव को स्वरूप का किंचित्‌मात्र भी लाभ नहीं है | सम्यग्दर्शन और ज्ञान से स्वरूप की 

पहिचान और निर्णय करके जो स्थिर हुआ, उसी को 'शुद्ध आत्मा ' का नाम प्राप्त होता है और शुद्ध 

आत्मा ही सम्यग्दर्शन तथा सम्यग्ज्ञान है | मैं शुद्ध हूँ !--ऐसा विकल्प छूटकर अकेला आत्मानुभव 
रह जाय, सो यही सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान है; सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान कहीं आत्मा से पृथक्‌ 

नहीं है । 

जिसे सत्य चाहिये हो--ऐसे जिज्ञासु समझदार जीव को यदि कोई असत्य बताये तो वह 

असत्य को स्वीकार नहीं कर लेता | जिसे सत्स्वभाव चाहिये हो, वह स्वभाव से विरुद्ध भाव को 

स्वीकार नहीं करता-उसे अपना नहीं मानता । वस्तु का स्वरूप शुद्ध है, उसका बराबर निर्णय किया 

और वृत्ति के छूट जाने पर जो अभेद शुद्ध अनुभव हुआ, वही समयसार है और वही धर्म है। ऐसा 

धर्म कैसे हो धर्म करने के लिये पहले क्या करना चाहिये ? इसके संबंध में यह कथन चल रहा है। 

धर्म की रुचिवाले जीव कैसे होते हैं ? 

धर्म के लिये सर्व प्रथम श्रुतज्ञान का अवलंबन लेकर श्रवण-मनन से ज्ञानस्वभावी आत्मा 

का निश्चय करना कि मैं एक ज्ञानस्वभाव हूँ | ज्ञान में ज्ञान के अतिरिक्त कुछ भी करने-धरने का 

स्वभाव नहीं है | इस प्रकार सत्‌ को समझने में जो समय जाता है, वह भी अनंतकाल में कभी नहीं 

किया गया अपूर्व अभ्यास है । जीव की सत्‌ की ओर रुचि होती है अर्थात्‌ वैराग्य जागृत होता है, 
और समस्त संसार के ओर की रुचि उड़ जाती है ।चौरासी के अवतार का त्रास अनुभव होने लगता 

है कि यह त्रास कैसा ? स्वरूप की प्रतीति नहीं होती और प्रतिक्षण पराश्रयभाव में लगा रहना पड़ता 

है, यह भी कोई मनुष्य का जीवन है ! तिर्य॑च इत्यादि के दु:खों की तो बात ही क्या, परंतु इस मानव 
का भी ऐसा दुःखी जीवन ! और यह अंत में स्वरूप की प्रतीति के बिना असाध्य होकर मरता है ? 

इस प्रकार संसार के त्रास का अनुभव होने पर स्वरूप को समझने की रुचि होती है । वस्तु को 

समझने के लिये जो समय जाता है, वह भी ज्ञान की क्रिया है सत्‌ का मार्ग है । 

जिज्ञासुओं को पहले ज्ञानस्वभावी आत्मा का निर्णय करना चाहिये | मैं एक ज्ञाता हूँ, मेरा 

स्वरूप ज्ञान है, वह जाननेवाला है, पुण्य-पाप कोई मेरे ज्ञान का स्वरूप नहीं है । पुण्य-पाप के भाव 

अथवा स्वर्ग-नरकादि कोई मेरा स्वभाव नहीं है। इस प्रकार श्रुतज्ञान के द्वारा आत्मा का प्रथम 

निर्णय करना ही प्रथम उपाय है। 

पोष : VVi93 2 BQ: 

  

  

  

  

    

    

    

  

  

  

  

  

  

  

 



उपादान-निमित्त और कार्य-कारण 

सच श्रुतज्ञान के अवलंबन के बिना और श्रुतज्ञान से ज्ञानस्वभावी आत्मा का निर्णय किये 

बिना आत्मा अनुभव में नहीं आता । इसमें आत्मा का अनुभव करना, सो कार्य है । आत्मा का निर्णय 

उपादानकारण है और श्रुत॒का अवलंबन निमित्त है। श्रुत के अवलंबन से ज्ञानस्वभाव का जो निर्णय 

किया, उसका फल उस निर्णय के अनुसार आचरण अर्थात्‌ अनुभव करना है। आत्मा का निर्णय 

कारण है और आत्मा का अनुभव कार्य है | अर्थात्‌ जो निर्णय करता है, उसे अनुभव होता ही है । 
अंतरंग अनुभव का उपाय अर्थात्‌ ज्ञान की क्रिया 

अब आत्मा का निर्णय करने के बाद यह बताते हैं कि उसका प्रगट अनुभव कैसे करना 

चाहिये ? निर्णयानुसार श्रद्धा का जो आचरण, सो अनुभव है | प्रगट अनुभव में शांति का वेदन लाने 

के लिये अर्थात्‌ आत्मा की प्रगट प्रसिद्धि के लिये परपदार्थ को प्रसिद्धि के कारण को छोड़ देना 

चाहिये मैं ज्ञानानंदस्वरूपी आत्मा हूँ, इस प्रकार प्रथम निश्चय करने के बाद आत्मा के आनंद का 

प्रगट उपभोग करने के लिये (वेदन-अनुभव करने के लिये) परपदार्थ की प्रसिद्धि के कारण जो 

इन्द्रिय और मन के द्वारा परलक्ष्य से प्रवर्तमान ज्ञान है, उसे अपनी ओर उन्मुख करना चाहिये । देव, 

गुरु, शास्त्र इत्यादि पर पदार्थ की ओर का लक्ष्य तथा मन के अवलंबन से प्रवर्तमान बुद्धि अर्थात्‌ 

मतिज्ञान को संकुचित करके मर्यादा में लाकर अपनी ओर ले आना सो अंतरंग अनुभव का पंथ है, 

सहज शीतल स्वरूप अनाकुल स्वभाव की छाया में बैठने का प्रथम मार्ग है । 

पहले आत्मा ज्ञानस्वभाव है--ऐसा बराबर निश्चय करके, पश्चात्‌ प्रगट अनुभव करने के 

लिये पर की ओर झुकते हुये भाव जो मति और श्रुतज्ञान हैं, उन्हें स्व की और एकाग्र करना चाहिये 

और जो ज्ञान, पर में विकल्प करके अटक जाता है, उसी ज्ञान को वहाँ से हटाकर स्वभाव की ओर 

लाना चाहिये | मति और श्रुतज्ञान के जो भाव हैं, वे तो ज्ञान में ही रहते हैं, परंतु पहले वे पर की ओर 

झुकते थे, परंतु अब उन्हें आत्मोन्मुख करते हुये स्वभाव की ओर लक्ष्य होता है । आत्मा के स्वभाव 

में एकाग्र होने की यह क्रमिक सीढ़ियाँ हैं । 
ज्ञान में भव नहीं 

जिसने मन के अवलंबन से प्रवर्तमान ज्ञान को मन से छुड़ाकर अपनी ओर किया है अर्थात्‌ 

जो मतिज्ञान पर की ओर जाता था, उसे मर्यादा में लेकर आत्मसन्मुख किया है, उसके ज्ञान में अनंत 

संसार का नास्तिभाव और ज्ञानस्वभाव का अस्तिभाव है । ऐसी समझ और ऐसा ज्ञान करने में अनंत 
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पुरुषार्थ है । स्वभाव में भव नहीं है, इसलिये जिसके स्वभाव की ओर का पुरुषार्थ जागृत हुआ है, 

उसे भव की शंका नहीं रहती । जहाँ भव की शंका है, वहाँ सच्चा ज्ञान नहीं है और जहाँ सच्चा ज्ञान 

है, वहाँ भव की शंका नहीं है; इस प्रकार ज्ञान और भव की एक-दूसरे में नास्ति है । 
पुरुषार्थ के द्वारा सत्समागम से मात्र ज्ञानस्वभावी आत्मा का निर्णय किया, पश्चात्‌ मैं 

अबंध हूँ या बंधवाला हूँ, शुद्ध हूँ या अशुद्ध हूँ, त्रिकाल हूँ या क्षणिक हूँ इत्यादि जो वृत्तियाँ उठती 
हैं, उनमें भी अभी आत्मशांति नहीं है। वे वृत्तियाँ आकुलतामय, आत्मशांति की विरोधिनी हैं। 

नयपक्ष के अवलंबन से होनेवाले मन संबंधी अनेक प्रकार के जो विकल्प हैं, उन्हें भी मर्यादा में 

लाकर अर्थात्‌ उन विकल्पों को रोकने के पुरुषार्थ के द्वारा श्रुतज्ञान को भी आत्मसन्मुख करने पर 

शुद्धात्मा का अनुभव होता है । इस प्रकार मति और श्रुतज्ञान को आत्मसन्मुख करना ही सम्यग्दर्शन 

है। इंद्रिय और मन के अवलंबन से मतिज्ञान परलक्ष्य में प्रवृत्ति कर रहा था, उसे तथा मन के 

अवलंबन से श्रुतज्ञान अनेक प्रकार के नयपक्षों के विकल्प में अटक जाता था उसे, अर्थात्‌ 

परावलंबन से प्रवर्तमान मतिज्ञान और श्रुतज्ञान को मर्यादा में लाकर-अंतरंग स्वभावसन्मुख करके 

उन ज्ञानों के द्वारा एक ज्ञानस्वभाव को पकड़कर (लक्ष्य में लेकर) निर्विकल्प होकर तत्काल निज 

रस से ही प्रगट होनेवाले शुद्धात्मा का अनुभव करना, सो सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान है । 

इस प्रकार अनुभव में आनेवाला शुद्धात्मा कैसा है ? सो कहते हैं। 
आदि-मध्य और अंत से रहित त्रिकाल एकरूप है | उसमें बंध-मोक्ष नहीं है, अनाकुलता 

स्वरूप है। मैं शुद्ध हूँ या अशुद्ध हूँ - ऐसे विकल्प से होनेवाली आकुलता से रहित है। लक्ष्य में 

पुण्य-पाप का आश्रय छूटकर मात्र आत्मा ही अनुभवरूप है, मात्र एक आत्मा में पुण्य-पाप के 

कोई भाव नहीं है, मानों समस्त विश्व के ऊपर तैर रहा हो अर्थात्‌ समस्त विभावों से पृथक्‌ हो गया 

हो, ऐसा चैतन्यस्वभाव पृथक्‌ अखंड प्रतिभासमय अनुभव होता है । आत्मा का स्वभाव पुण्य-पाप 

के ऊपर तैरता है | तैरता है अर्थात्‌ उसमें एकमेक नहीं हो जाता, उसरूप नहीं हो जाता परंतु उससे 

अलग का अलग ही रहता है । अनंत है अर्थात्‌ जिसके स्वभाव में कभी अंत नहीं है; पुण्य-पाप तो 

अंतवाले हैं, ज्ञानस्वरूप अनंत है, और विघानघन है-मात्र ज्ञान का ही पिंड है। मात्र ज्ञान-पिंड में 

किंचित्‌मात्र भी राग-द्वेष नहीं है । अज्ञानभाव से राग का कर्ता था परंतु स्वभावभाव से राग का कर्ता 

नहीं है। अखंड आत्मस्वभाव का अनुभव होने पर जो जो अस्थिरता के विभाव थे, उन सब से 

छूटकर जब यह आत्मा विज्ञानघन अर्थात्‌ जिसमें कोई विकल्प प्रवेश नहीं कर सकते, ऐसे ज्ञान का 
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  निविड़ पिंडरूप परमात्मस्वरूप समयसार है उसका अनुभव करता है तब वह स्वयं ही 

सम्यग्दर्शनस्वरूप है। 
निइ>चय और व्यवहार 

इसमें निश्चय-व्यवहार दोनों आ जाते हैं। अखंड विज्ञानधनस्वरूप ज्ञानस्वभावी जो 

आत्मा है, सो निश्चय है और परिणति को स्वभाव के सनन्‍्मुख करना, सो व्यवहार है । मति- श्रुतज्ञान 

को अपनी ओर करने की पुरुषार्थरूपी जो पर्याय है, सो व्यवहार है और जो अखंड आत्मस्वभाव, 

सो निश्चय है । जब मति-श्रुतज्ञान को स्व की ओर किया और आत्मा का अनुभव किया, उसी 

समय आत्मा सम्यक्रूप से दिखाई देता है और उसकी श्रद्धा की जाती है, यह सम्यग्दर्शन प्रगट 

होने के समय की बात की है। 
सम्यग्दर्शन होने पर क्या होता है ? 

सम्यग्दर्शन होने पर स्वरस का अपूर्व आनंद अनुभव में आता है | आत्मा का सहज आनंद 

प्रगट होता है, आत्मीक आनंद का उछाल आता है, अंतरंग में आत्मशांति का संवेदन होता है 
आत्मा का सुख अंतरंग में है, वह अनुभव में आता है, इस अपूर्व सुख का मार्ग सम्यग्दर्शन ही है। 

“मैं भगवान आत्मा समयसार हूँ! इस प्रकार जो निर्विकल्प शांतरस अनुभव में आता है, वही 

समयसार और सम्यग्दर्शन तथा सम्यग्ज्ञान है। यहाँ तो सम्यग्दर्शन और आत्मा दोनों अभेद किये 

गये हैं । आत्मा स्वयं सम्यग्दर्शनस्वरूप है | 
बारंबार ज्ञान में एकाग्रता का अभ्यास करना चाहिये 

सर्वप्रथम आत्मा का निर्णय करके, पश्चात्‌ अनुभव करने को कहा है | सर्वप्रथम जब तक 

यह निर्णय न हो कि मैं निश्चय ज्ञानस्वरूप हूँ; अन्य कोई रागादि मेरा स्वरूप नहीं है, तब तक सच्चे 

श्रुतज्ञान को पहचानकर उसका परिचय करना चाहिये | AAAI के परिचय से ज्ञानस्वभावी आत्मा 

का निर्णय करने के बाद मति-श्रुतज्ञान को उस ज्ञानस्वभाव की ओर झुकाने का प्रयत्न करना 

चाहिये तथा निर्विकल्प होने का पुरुषार्थ करना चाहिये, यही पहला अर्थात्‌ सम्यक्त्व का मार्ग है। 

इसमें तो बारंबार ज्ञान में एकाग्रता का अभ्यास ही करना है; बाह्य कुछ नहीं करना है किन्तु ज्ञान में 

ही समझ और एकाग्रता का प्रयास करना है | ज्ञान में अभ्यास करते-करते जहाँ एकाग्र हुआ, वहाँ 

उसी समय सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान के रूप में यह आत्मा प्रगट होता है, यही जन्म-मरण को दूर 

करने का उपाय है । मात्र ज्ञायकस्वभाव है, उसमें अन्य कुछ करने का स्वभाव नहीं है । निर्विकल्प 
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  अनुभव होने से पूर्व ऐसा निश्चय करना चाहिये | इसके अतिरिक्त यदि अन्य कुछ माने तो व्यवहार 

से भी आत्मा का निश्चय नहीं है । अनंत उपवास करे तो भी आत्मा का ज्ञान नहीं होता । बाहर दौड़ 

धूप करे तो उससे भी ज्ञान नहीं होता किन्तु ज्ञानस्वभाव की पकड़ से ही ज्ञान होता है। आत्मा की 

ओर लक्ष्य और श्रद्धा किये बिना सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान कहाँ से हो सकता है ? पहले देव-शास्त्र- 

गुरु के निमित्तों से अनेक प्रकार श्रुतज्ञान को जाने और उसमें से एक आत्मा को पहिचाने, फिर 

उसका लक्ष्य करके प्रगट अनुभव करने के लिये मति-दश्रुतज्ञान से बाहर झुकती हुई पर्यायों को 

स्वसन्मुख करने पर तत्काल निर्विकल्प निज स्वभावरस आनंद का अनुभव होता है । आत्मा जिस 

समय परमात्मस्वरूप का दर्शन करता है, उसी समय स्वयं सम्यग्दर्शनरूप प्रगट होता है। जिसे 

आत्मा की प्रतीति हो गई, उसे बाद में विकल्प उठता है, तब भी जो आत्मदर्शन हो गया है, उसकी 

प्रतीति तो रहती ही है अर्थात्‌ आत्मानुभव होने के बाद विकल्प उठने से सम्यग्दर्शन चला नहीं 

जाता | किसी वेष या मर्यादा में सम्यग्दर्शन नहीं है, किन्तु स्वरूप ही सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान है । 

सम्यग्दर्शन से ज्ञानस्वभावी आत्मा का निश्चय करने के बाद भी शुभभाव आते तो हैं परंतु 

आत्महित ज्ञानस्वभाव का निश्चय करने से ही होता है। जैसे-जैसे ज्ञानस्वभाव की दृढ़ता बढ़ती 

जाती है, वैसे-वैसे शुभभाव भी दूर होते जाते हैं । बाह्य लक्ष्य से जो बेदन होता है, वह सब दुःखरूप 

है। आत्मा आंतरिक शांतरस की ही मूर्ति है, उसके लक्ष्य से जो वेदन होता है, वही सुख है। 

सम्यग्दर्शन, आत्मा का गुण है; गुण, गुणी से पृथक्‌ नहीं होता । एक अखंड प्रतिभासमय आत्मा का 

अनुभव ही सम्यग्दर्शन है | 
अंतिम अनुरोध 

आत्मकल्याण का यह छोटे से छोटा (जो सबसे हो सकता है ) उपाय है । अन्य सब उपायों 

को छोड़कर इसी को करना है | बाह्य में हित का साधन लेशमात्र भी नहीं है । सत्समागम से एक 

आत्मा का ही निश्चय करना चाहिये | वास्तविक तत्त्व की श्रद्धा के बिना आंतरिक संवेदन का 

आनंद नहीं जमता। पहले अंतरंग से सत्‌ की स्वीकृति आये बिना, ATS का ज्ञान नहीं हो 

सकता और सत्स्वरूप का ज्ञान हुये बिना भवबंधन की बेड़ी नहीं टूट सकती और भवबंधन के 

अंत से रहित जीवन किस काम का ? भव के अंत की श्रद्धा के बिना कदाचित्‌ पुण्य करे तो उसका 

'फल राजपद अथवा इंद्रपद हो सकता है परंतु उससे आत्मा को कया लाभ है ? आत्मा की प्रतीति के 
बिना यह पुण्य और यह इन्द्रपद सब व्यर्थ ही हैं, उसमें आत्मशांति का अंश भी नहीं है; इसलिये 
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पहले श्रुतज्ञान के द्वारा ज्ञानस्वभाव का दूढ़ निश्चय करने पर प्रतीति में भव की शंका ही नहीं रहती 

और जितनी ज्ञान की दृढ़ता होती है, उतनी शांति बढ़ती जाती है । 

भाई ! तू कैसा है, और तेरी प्रभुता की महिमा कैसी है, इसे तूने नहीं जाना । तू अपनी प्रभुता 
की भान के बिना बाहर जिस तिस के गीत गाया करे तो इससे तुझे अपनी प्रभुता का लाभ नहीं 

होगा। पर के गीत तो गाये परंतु अपने गीत नहीं गाये। भगवान की प्रतिमा के समक्ष कह कि ' हे 
नाथ | हे भगवान ! आप अनंत ज्ञान के धनी हो ' वहाँ सामने से भी यही प्रतिध्वनि हो कि ' हे नाथ ! हे 

भगवान ! आप अनंत ज्ञान के धनी हो ' तभी तो अंतरंग में पहचान करके अपने को समझेगा । बिना 

पहचान के अंतरंग में सच्ची प्रतिध्वनि जागृत नहीं हो सकती | 

शुद्धात्मस्वरूप का संवेदन कहो, ज्ञान कहो, श्रद्धा कहो, चारित्र कहो, अनुभव कहो या 

साक्षात्कार कहो जो भी कहो वह एक आत्मा ही है । अधिक क्‍या कहा जाय ? जो कुछ है वह एक 

आत्मा ही है| उसी को भिन्न-भिन्न नाम से कहा जाता है । केवलीपद, सिद्धपद अथवा साधुपद यह 

सब एक आत्मा में ही समा जाते हैं ।समाधिमरण, आराधना इत्यादि नाम भी स्वरूप की स्थिरता ही 

है। इस प्रकार आत्मस्वरूप की समझ ही सम्यग्दर्शन हैं, और यह सम्यग्दर्शन ही सर्वधर्म का मूल 

है ।सम्यग्दर्शन ही आत्मा का धर्म है | % 
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With the permission of the Baroda Govt. 
order No. 30-24 date 31-10-44 

समयसारावलोकन [उत्तांक से संपूर्ण! 
[ गाथा ३६-३७ ] 

४६- प्रत्याख्यान के स्वरूप को अधिक दृढ़ करने के लिये यह दो गाथायें कही गई हैं । 

गाथा ३६ में कहा है कि मोह किसी भी प्रकार से मेरा संबंधी नहीं है | में एक उपयोग मात्र 
हूँ, इस प्रकार जानकर उसमें स्थिर हुआ और भावकभाव (रागादि) से अपना स्वभाव भिन्न है, यह 
भेदज्ञान हो गया। 

गाथा ३७ में कहा है कि शरीर, परजीव और अन्य द्रव्य मेरे कुछ भी नहीं लगते, मैं एक 
उपयोगमात्र हूँ, यह जानकर अपने ज्ञान में स्थिर हुआ, सो यह ज्ञेयभाव का भेदज्ञान है, उसी को 
प्रत्याख्यान कहा जाता है, यह कहकर सच प्रत्याख्यान का विषय पूरा किया है । [ गाथा ३८] 

४७--जो पहले अत्यंत अज्ञानी था, वह इस शास्त्र की प्रारंभिक ३३ गाथाओं में आचार्यदेव 
के द्वारा दिये गये उपदेश को सुनकर सम्यग्ज्ञानी हो गया, फिर अपने स्वरूप में स्थिर रहने की 
भावना को, इसलिये उसे गुरुदेव ने उसका स्वरूप गाथा ३४-३७ तक सुनाया। उस जीव को 

अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्रस्वरूप परिणित हुये आत्मा का स्वरूप का कैसा लक्ष्य होता है यह 
बात इस गाथा में कहकर जीवाधिकार पूर्ण किया गया है । 

४८--जीवाधिकार की यह अंतिम गाथा है, उसमें आचार्यदेव कहते हैं कि यह 
( प्रत्याख्यान करनेवाला ) जीव जानता है कि मैं वास्तव में एक हूँ, शुद्ध हूँ, दर्शन-ज्ञानमय हूँ, सदा 

अरूपी हूँ, कोई भी अन्य द्रव्य परमाणुमात्र-पुण्य पाप-रागद्वेष मेरे नहीं हैं । 

४९--इस गाथा में जीव का अनेकांत स्वरूप कहा है अर्थात्‌ यह समझाया है कि जीव कया 
है और क्या नहीं ? 

जीव क्या है ? ( अस्ति स्वरूप) 
(१) स्वयं एक है (२) शुद्ध है (३) ज्ञान-दर्शनमय है (४) सदा अरूपी है। 
जीव क्या नहीं है ? (नास्ति स्वरूप) 

कोई भी अन्य द्रव्य परमाणुमात्र अर्थात्‌ पुण्य-पाप का, राग का, द्वेष का, अथवा परवस्तु 
का सूक्ष्मातिसूक्ष्म भाग भी जीव नहीं है। इस प्रकार आचार्यदेव ने यहाँ पर अनेकांत के द्वारा 
वस्तुस्वरूप को समझाकर यह विषय पूर्ण किया है | # 

ATMADHARMA Regd. No. B. 4875 
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