






















































है-यह स्वभाव है '' इसप्रकार यदि स्वभाव रुचि की ओर झुके तो वर्तमान पर जो बल है, वह 
तत्काल छूट जाय किन्तु त्रिकाली स्वभाव को “यह है' इस प्रकार रुचि में लेने के बदले वर्तमान 

शुभराग में “यह राग है ' इस प्रकार वर्तमान पर उसका वजन रहता है, इसलिए त्रिकाल मात्र ज्ञायक 

-स्वभाव में वीर्य का झुकाव भीतर परिणमित नहीं होता, अर्थात्‌ निश्चय का आश्रय नहीं होता और 

व्यवहार का पक्ष नहीं छूटता । व्यवहार का पक्ष मिथ्यात्व है । 
आत्मा का जो वीर्य कार्य करता है, वह तो अवस्था रूप (वर्तमान) ही है परन्तु उस वर्तमान 

वीर्य को वर्तमान के लक्ष पर ( अवस्था दृष्टि में ) स्थिर करे और त्रैकालिक अंतरंग स्वभाव की ओर 

वीर्य को प्रेरित न करे तो विकल्प नहीं टलता और सम्यग्दर्शन नहीं होता । 

प्रत्येक जीव के वर्तमान अवस्था में वीर्य का कार्य तो होता ही रहता है किन्तु उस वीर्य को 

कहाँ स्थापित करना चाहिये, यह भान न होने से जीव के व्यवहार का पक्ष नहीं छूटता । “मैं एक 
ज्ञायकभाव हूँ, मैं वर्तमान अवस्था के बराबर नहीं हूँ किन्तु अधिक त्रिकाल शक्ति का पिंड हूँ '' इस 
प्रकार अपने निश्चय स्वभाव की रुचि के बल में वीर्य को स्थापित करना चाहिए-एकाग्र करना 

चाहिए। यदि निश्चय स्वभाव की ओर के बल में और रुचि में वीर्य को न जोड़े तो वह वीर्य 

व्यवहार के पक्ष में जुड़ जाता है, और उसके व्यवहार का सूक्ष्म पक्ष नहीं छूटता । 

जब व्यवहार के पक्ष से छूटकर वीर्य में ज्ञायकस्वभाव का बल स्थापित किया जाता है, तब 

भी व्यवहार का ज्ञान तो (गौणरूप में) रहता ही है, कहीं ज्ञान छूट नहीं जाता क्योंकि वह तो 

सम्यक्‌ ज्ञान का अंश है | व्यवहार का ज्ञान छूटकर निश्चय की दृष्टि नहीं होती । सम्यग्दर्शन के होने 
पर व्यवहार का ज्ञान तो रहता है किन्तु उस पर से दृष्टि उठकर स्वभाव की ओर एकाग्र हो जाती है, 

इस प्रकार निश्चय के आश्रय के समय व्यवहार का पक्ष छूट जाने पर भी ज्ञान तो सम्यकृज्ञान रूप 

अनेकान्त ही रहता है, किन्तु जब ज्ञान सर्वथा व्यवहार की ओर ढ़लता है, तब निश्चयनय का 

आश्रय किंचितमात्र भी न होने से वह व्यवहार का पक्षवाला ज्ञान मिथ्यारूप एकान्त है । सम्यग्दर्शन 

होने के बाद निश्चय का आश्रय होने पर भी जबतक अपूर्ण भूमिका है, तब तक व्यवहार रहता है 
किन्तु निश्चयनयाश्रित जीव को उस ओर आसक्ति नहीं होती, उसके वीर्य का बल व्यवहार की 

ओर नहीं ढ़लता। 

सच्चे देव, शास्त्र, गुरुकी पहचान, नवतत्त्व का ज्ञान, ब्रह्मचर्य का पालन तथा पूजा, ब्रत, 

तप और भक्ति इत्यादि के करने पर भी जीव के मिथ्यात्व क्यों रह जाता है ? क्योंकि जीव “यह 

वर्तमान परिणाम ही मैं हूँ और उसी से मुझे लाभ है ' इस प्रकार वर्तमान पर ही लक्ष को स्थिर करके 
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उसमें अटक रहा है, परन्तु त्रैकालिक एकरूप निरपेक्ष स्वभाव की ओर नहीं गया, इसीलिए 

मिथ्यात्व रह गया है । यदि जीव वर्तमान ऊपर के लक्ष को छोड़कर त्रैकालिक स्वभाव के लक्ष में ले 

तो सम्यग्दृष्टि होता है, क्योंकि सम्यग्दर्शन का आधार (आश्रयभूत वस्तु) त्रैकालिक स्वभाव है, 
वर्तमान प्रवृत्त पर्याय के आधार पर सम्यग्दर्शन प्रगट नहीं होता । 

निश्चय--अखंड अभेद स्वभाव की ओर जाते हुये बीच में जो विकल्पादिरूप व्यवहार 

आये, उसके लिये खेद होना चाहिये; ऐसा न करके जो उसके प्रति उत्साहित होता है, उसे स्वभाव 
के प्रति आदर नहीं रहता | अर्थात्‌ वह मिथ्यात्वी ही रहता है । निश्चय स्वभाव की ओर के वीर्य का 

उल्लास होने के बदले व्यवहार में जिसका वीर्य उललसित होता है, उसके स्वभाव की ओर का 

उललसित भाव परावलंबित पड़ा रहता है, इसलिये जीव के व्यवहार का पक्ष दूर नहीं होता। 

व्यवहार की रुचिवाला जीव भगवान की दिव्यध्वनि का उपदेश सुनकर उसमें से भी 

व्यवहार की ही रुचि को पुष्ट करता है । “' भगवान की वाणी में निश्चय स्वभाव का और व्यवहार 

का-दोनों का मेल कर दिखाया है, अर्थात्‌ दोनों नयों को समान स्तर पर रखा है '' यों मानकर वह 

अज्ञानी जीव अपने व्यवहार के हठ को दृढ़ करता है। परंतु भगवान की वाणी तो निश्चय का 

आश्रय करके व्यवहार का निषेध करने को कहती है | इस प्रकार निश्चय और व्यवहार दोनों के 

बीच परस्पर विरोध पाया जाता है, इसे वह अज्ञानी नहीं जानता और न उधर रुचि ही करता है तथा 

व्यवहार का निषेध करके निश्चय में वीर्य को उल्लसित भी नहीं करता। निश्चय के आश्रय का 

उल्लास न होने से बीच में व्यवहार आता है, उसका खेद न करके कह दिया करता है कि ' व्यवहार 

तो बीच में आयेगा ही ' और इस प्रकार मिथ्यादृष्टि के व्यवहार की गहरी, सूक्ष्म मिठास विद्यमान 

रहती है और इसलिये वह अपने स्वभाव में उललसित होकर सम्यग्दृष्टि नहीं हो सकता । 

प्रश्न--क्या ऐसे एकांत निश्चय नहीं हो जाता ? 

उत्तर--नहीं, इसी में सच्चा अनेकांत है । निश्चय स्वभाव और राग दोनों को जानकर जब 

वीर्य के बल को निश्चय स्वभाव में लाना होता है, तब ज्ञान में गौणरूप में यह ख्याल तो होता ही है 

कि अवस्था में विकार होता है । स्वभाव की ओर लानेवाला जीव पर्याय की अपेक्षा से अपने को 

केवलज्ञानी नहीं मानता। इसप्रकार ज्ञान में निश्चय और व्यवहार का निषेध किया है और यही 

अनेकांत है। दोनों पक्ष को जानकर एक में आरूढ़ हुआ और दूसरे में अनारूढ़ हुआ--अर्थात्‌ 

निश्चय को ग्रहण किया और व्यवहार को छोड़ा, बस यही अनेकांत है | किन्तु यदि निश्चय और 

व्यवहार दोनों को आश्रय योग्य माने तो वह एकान्त है। (दो नय परस्पर विरोध रूप हैं, इसलिये 
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दोनों का आश्रय नहीं हो सकता | जीव जब निश्चय का आश्रय करता है, तब उसके व्यवहार का 
आश्रय छूट जाता है और जब व्यवहार के आश्रय में अटक जाता है, तब उसके निश्चय का आश्रय 

नहीं होता | ऐसा होने से जो दोनों नयों को आश्रय योग्य मानते हैं, वे दोनों नयों को एकमेक मानने 

के कारण एकांतवादी हैं ।) राग सम्यग्दर्शन में मदद न करे किन्तु ' राग मुझे मदद नहीं करता ' ऐसा 

विकल्प भी मदद न करे, तब इस प्रकार राग से मुक्त होकर जब जीव स्वभाव की ओर ढ़लता है, 

तब मुख्य स्वभाव की (निश्चय की) दृष्टि होती है और अवस्था गौण हो जाती है। इस प्रकार 
निश्चय को मुख्य और व्यवहार को गौण करने से ही वह नय कहलाता है । 

जिसे व्यवहार का पक्ष है, वह जीव एकांत व्यवहार की ओर ढ़ल जाता है, इसलिये वह 

निश्चय स्वभाव का तिरस्कार करता है । मात्र वर्तमान की ओर के झुकाव में इतना अधिक बल नहीं 

है कि वह विकल्प को तोड़कर स्वभाव का दर्शन कराये। यदि दृष्टि में मात्र निश्चय स्वभाव पर 

वजन न दे तो व्यवहार को गौण करके स्वभाव की ओर नहीं झुक सकता और सम्यग्दर्शन नहीं हो 

सकता। यदि वर्तमान में होनेवाले विकार भाव की ओर के बल को क्षीण करके स्वभाव की ओर 

बल को लगाये तो उस अवस्था में स्वभावरूप कार्य हो सकता है । ज्ञान और वीर्य की दृढ़ता स्वभाव 

की ओर ढले तो वह निश्चय की मुख्यता हुई और रागादि विकल्प को जानकर भी उस ओर न 

ढला-उसे मुख्य न किया तो वही व्यवहारनय का निषेध है | वहाँ भी व्यवहार का ज्ञान तो है और 

उस ज्ञान में व्यवहार गौणरूप में विद्यमान है । 

ज्ञान और वीर्य के बल से स्वभाव की ओर जो मुख्यता होती है, उस मुख्यता का बल 

वीतरागता और केवलज्ञान होने तक बना रहता है; बीच में भले व्यवहार आये किन्तु कभी भी 

उसकी मुख्यता नहीं होगी | छठे गुणस्थान तक राग रहेगा, तथापि दृष्टि में कभी भी राग की मुख्यता 

नहीं होगी | त्रैकालिक स्वभाव ही मुख्य है अर्थात्‌ दृष्टि के बल से वह निश्चय स्वभाव की ओर 

ढ़लते-ढ़लते और रागरूप व्यवहार को तोड़ते-तोड़ते संपूर्ण वीतरागता और केवलज्ञान हो जायेगा। 

केवलज्ञान होने के बाद संपूर्ण नय पक्ष का ज्ञाता होने से वहाँ न कोई मुख्य रहता है औरन गौण और 

नकोई विकल्प ही रहता है | 

यह बतलाता है कि नव तत्त्वों की श्रद्धा और ग्यारह अंग का ज्ञान होने पर भी जीव का 

सम्यग्दर्शन कैसे रुक जाता है | त्रकालिक और वर्तमान इन दोनों को क्षायोपशमिक ज्ञान से जाना तो 

अवश्य, किन्तु वर्तमान की दूृढ़ता वाला त्रैकालिक स्वभाव की ओर झुक नहीं सकता और 
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    त्रैकालिक स्वभाव की ओर उन्मुख होनेवाला प्रथम दोनों का विचार करके स्वभावोन्मुख होता है । 

जो स्वभाव की दृढ़ता प्राप्त कर लेता है, वह व्यवहार को फीका कर देता है | यद्यपि अभी व्यवहार 

का सर्वथा अभाव नहीं हुआ किन्तु जैसे-जैसे स्वभाव की ओर ढ़लता जाता है, वैसे-वैसे व्यवहार 

का अभाव होता जाता है । 

वस्तु को मात्र ज्ञान के ख्याल में लेने से ही सम्यग्दर्शन नहीं हो जाता किन्तु ज्ञान के साथ 

वीर्य के उस ओर के जोर की आवश्यकता है। यहाँ ज्ञान और वीर्य दोनों के भार को स्वभावोन्मुख 
करने की बात है । शुभराग से मेरा स्वभाव भिन्न है, इसप्रकार जो ज्ञान है, उस ओर वीर्य को ढ़ालते 

ही तत्काल सम्यग्दर्शन हो जाता है । यदि स्वभाव की रुचि करे तो वीर्य, स्वभाव की ओर ढ़ले, 
किन्तु जिसके राग की पुष्टि और रुचिभाव है, उसको व्यवहार की ओर का झुकाव दूर नहीं होता। 

जहाँ तक मान्यता में और रुचि के वीर्य में निरपेक्ष स्वभाव नहीं रुचता और राग रुचता है, वहाँ तक 

एकान्त मिथ्यात्व है । 

जीव, अशुभभाव को दूर करके शुभभाव तो करता है परन्तु वह शुभभाव में धर्म मानता है, 

यह स्थूल मिथ्यात्व है । जीव, अशुभ को दूर करके शुभभाव करता है और शास्त्रादि के ज्ञान से यह 
भी समझता है कि शुभराग से धर्म नहीं होता, तथापि मात्र चैतन्यस्वभाव की ओर का वीर्य न होने से 
उसके मिथ्यात्व रह जाता है| मात्र जो चैतन्यस्वभाव है, उस तरफ के बल से वर्तमान की ओर से 

हटना चाहिये, यही दर्शनविशुद्धि है, यहाँ ज्ञान की प्रगटता अथवा कषाय की मन्दता या त्याग पर 
भार नहीं दिया किन्तु दर्शनविशुद्धि पर ही सम्पूर्ण भार है । 

जैसे किसी से सलाह पूछी और उसके कथन को ख्याल में भी रखा, परन्तु उसके अनुसार 

मानने के लिए तैयार नहीं होता। तात्पर्य यह है कि उस बात पर ध्यान तो दिया किन्तु तदनुसार 

आचरण नहीं किया; इसीप्रकार शास्त्र के कथन से यह तो जान लिया कि निश्चय के आश्रय से 

मुक्ति और व्यवहार के आश्रय से बंध होता है और इसप्रकार उस सलाह को ध्यान में लेकर भी उसे 

नहीं माना। शास्त्र कथित दोनों पहलुओं को ध्यान में तो लेता है परन्तु मानता वही है, जो उसकी 
रुचि में होता है, और रुचि तो अपने वीर्य में होती हैं, जिस में भगवान अथवा शास्त्र का ज्ञातृत्व 
काम नहीं आता। 

उसे दिव्यध्वनि का आशय तो ख्याल में आ जाता है “कि भगवान यों कहना चाहते हैं ' 

किन्तु उस ओर वह रुचि नहीं करता | क्षयोपशमभाव से मात्र धारणा से ख्याल करता है परन्तु वह 
यथार्थतया रुचि से नहीं समझता । यदि यथार्थतया रुचि से समझे तो सम्यग्दर्शन हुए बिना न रहे | 
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स्वभाव की बात उस वर्तमान विकल्प के राग से भिन्न होती है । स्वभाव की रुचि के साथ 

जो जीव, स्वभाव की बात को सुनता है, वह उस समय राग से आंशिक भिन्न होकर सुनता है । यदि 

स्वभाव की बात सुनते-सुनते उकता जाये अथवा यह विचार आये कि यह तो कठिन मार्ग है, और 

इसप्रकार स्वभाव की ओर अरुचि मालूम हो तो समझना चाहिए कि उसे स्वभाव की अरुचि और 
राग की रुचि है, क्योंकि वह यह मानता है कि राग में मेरा वीर्य काम कर सकता है और राग रहित 

स्वभाव में नहीं कर सकता | यह भी वर्तमान मात्र के लिए व्यवहार का ही उसे पक्ष है । स्वभाव की 

बात सुनकर उस ओर महिमा ला करके इस प्रकार स्वभाव की ओर वीर्य का उल्लास होना चाहिए 

कि 'अहो ! यह तो मेरा ही स्वरूप बतला रहे हैं ।' किन्तु यदि यों माने कि 'यह काम मुझ से नहीं 
होगा' तो समझना चाहिए कि वह वर्तमान मात्र के लिए राग के चक्कर में पड़ गया है और राग से 

प्रथक्‌ नहीं हुआ। हे भाई | यदि तूने यह माना कि तुझ से राग का कार्य हो सकता है और राग से 
अलग होकर राग रहित ज्ञान का कार्य जो कि तेरा स्वभाव ही है, तुझ से नहीं हो सकता तो समझना 

चाहिए कि त्रैकालिक स्वभाव की अरुचि होने से तुझे सूक्ष्मरूप में राग के प्रति मिठास है-- 
व्यवहार की पकड़ है, और यही कारण है कि सम्यग्दर्शन नहीं होता। 

जहाँ राग रहित ज्ञायकस्वभाव की बात आये, वहाँ यदि जीव को ऐसा लगे कि “यह काम 
कैसे होगा' ? तो समझना चाहिए. कि उसका वीर्य, व्यवहार में अटक गया है, अर्थात्‌ उसे स्वभाव 

की दृष्टि से सम्यग्दर्शन प्रगट नहीं होता । जो सूक्ष्म ज्ञान स्वभाव है, उसकी मिठास छूटी कि राग की 
मिठास आ गई | जीव कभी निश्चय स्वभाव की अपूर्व बात को नहीं समझा और उसके किसी न 

किसी प्रकार से व्यवहार की रुचि रह गई है । 

पं. जयचन्द्रजी श्री समयप्राभृत में कहते हैं कि प्राणियों को भेदरूप व्यवहार का पक्ष तो 

अनादि काल से ही विद्यमान है और इसका उपदेश भी बहुधा सभी प्राणी परस्पर करते हैं और 

जिनवाणी में शुद्धनय का हस्तावलंबन समझकर व्यवहार का उपदेश बहुत किया है किन्तु इसका 

'फल संसार ही है | शुद्धनय का पक्ष कभी नहीं आया और इसका उपदेश भी विरल है-क्बचित्‌ 
क्वचित्‌ है । इसलिए उपकारी श्रीगुरु ने शुद्धनय के ग्रहण का फल मोक्ष जानकर उसका उपदेश 

प्रधानता से दिया है कि --'' शुद्धनय भूतार्थ है, सत्यार्थ है; इसका आश्रय लेने से सम्यग्दृष्टि हुआ 

जा सकता है | इसे जाने बिना जीव जब तक व्यवहार में मग्न है, तब तक आत्मा के ज्ञान- श्रद्धारूप 

निश्चय सम्यक्त्व नहीं हो सकता | (समयसार, हिन्दी पृष्ठ २५) 

आत्मा के निश्चय स्वभाव की बात करने पर व्यवहार गौण हो जाता है, वहाँ यदि स्वभाव 
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के कार्य के लिए वीर्य नकार करे और व्यवहार के लिए रुचि करे तो समझना चाहिए कि उसे 

स्वभाव की रुचि नहीं है; और स्वभाव की ओर की रुचि के बिना वीर्य, स्वभाव में काम नहीं कर 

सकता, अर्थात्‌ उसकी व्यवहार की दृढ़ता दूर नहीं होती । 

यह निश्चयनय, व्यवहार का निषेध करता है, यह बात ज्ञानियों ने बारम्बार कही है | उसमें 
व्यवहार के स्वरूप का ज्ञान भी उसी के साथ आ जाता है। निश्चयनय जिस व्यवहार का निषेध 
करता है, वह व्यवहार कौन सा है ? कुदेव आदि की मान्यतारूप जो ज्ञान है, सो मिथ्यात्व पोषक है, 
उसका तो निषेध है ही, क्योंकि उसमें व्यवहारत्व भी नहीं है । कुदेव आदि की मान्यता को छोड़कर 
सच्चे देव, गुरु, शास्त्रों में जो कहा है, उसके ज्ञान को व्यवहार कहा गया है और वह ज्ञान भी 

निश्चय सम्यग्दर्शन का मूल कारण नहीं है; इसलिये निश्चय स्वभाव के बल से उस व्यवहार का 
निषेध किया गया है । यहाँ पर गृहीत मिथ्यात्व की तो बात ही नहीं है किन्तु यहाँ पर अगृहीत, सूक्ष्म 
मिथ्यात्वदशा में जो व्यवहार है, उसका निषेध है। जो सच्चे देव, शास्त्र, गुरु के अतिरिक्त अन्य 
किसी कुदेव आदि को सत्यार्थरूप में मानता है, वह ज्ञान तो व्यवहार से भी बहुत दूर है। जिन 
निमित्तों की ओर से वृत्ति को उठाकर स्वभाव में ढ़लना होता है, वे निमित्त क्या हैं, इसका जिसके 
विवेक नहीं है, उसे स्वभाव का विवेक तो हो ही नहीं सकता | और यह भी नियम नहीं है कि जो 
सच्चे निमित्तों की ओर झुकता है, उसे स्वभाव का विवेक होता ही है | किन्तु ऐसा नियम है कि जो 
निश्चय स्वभाव का आश्रय लेता है, उसे सम्यग्दर्शन अवश्य होता है; इसीलिये निश्चयनय से 
व्यवहारनय का निषेध है । 

शास्त्र की ओर का, विकल्प से जो ज्ञान है, सो व्यवहार है । उस ज्ञान की ओर से वीर्य को 
हटाकर उसे स्वभाव की ओर मोड़ा जाता है। सत्‌ के निमित्त की ओर के भाव से जैसा पुण्य बंध 
होता है, वैसा पुण्य अन्य निमित्तों के झुकाव से नहीं बँधता अर्थात्‌ लोकोत्तर पुण्य भी सच देव, 
गुरु, शास्त्र के विकल्प से होता है । किन्तु वह ज्ञान अभी पर की ओर उन्मुख है; निश्चय स्वभाव 
की ओर उन्मुख नहीं है, इसलिये उसका निषेध है । जैसे पागल मनुष्य का ज्ञान निर्णयहीन होता है, 
इसलिये उसका माता को माता के रूप में जानने का जो ज्ञान है, वह भी अयथार्थ है, इसी प्रकार 
अज्ञानी का स्वभाव की ओर का निर्णयरहित ज्ञान दोषित हुए बिना नहीं रह सकता | 

सर्वज्ञ भगवान के कथन की ओर जो झुकाव है, वह भी व्यवहार की ओर का झुकाव | 
वीतरागशासन में कथित्‌ जीवादि नव तत्त्वों की विकल्प से जो सच्ची श्रद्धा है, सो पुण्य का कारण 
है; क्योंकि उसमें भेद का और पर का लक्ष है | परलक्ष धर्म का कारण नहीं है । जो जीव निमित्त से 
अवरुद्ध है किन्तु निमित्त की ओर से चलकर अभी स्वभाव की ओर नहीं झुका, उसे निश्चय 
सम्यग्दर्शन नहीं है। 
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आचारांग इत्यादि सच्चे शास्त्र जीवाजीवादिक नव तत्त्वों का स्वरूप और एकेन्द्रियादिक 

छह जीवनिकायों का प्रतिपादन वीतराग जिनशासन के अतिरिक्त अन्य किसी में तो है ही नहीं 
परन्तु वीतराग जिनशासन में कहे अनुसार शास्त्रों का सच्चा ज्ञान करे, जीवादिक नव तत्त्वों की 
यथार्थ श्रद्धा करे और छह जीवनिकायों को मानकर उन की दया पालन करे तो वह भी पुण्य का 
कारण है और उसे व्यवहार दर्शन, ज्ञान, चारित्र (जो जीव निश्चय सम्यग्दर्शन प्रगट करेगा उसके 
लिए) कहा जाता है; किन्तु परमार्थ दृष्टि उसे दर्शन, ज्ञान, चारित्र के रूप में स्वीकार नहीं करती 
क्योंकि जिनशासन के व्यवहार तक आना, सो धर्म नहीं है, किन्तु यदि जो निश्चय आत्मस्वभाव 
की ओर ढ़लकर उस व्यवहार का निषेध करे तो वह धर्म है। इस प्रकार निश्चयनय, व्यवहार का 
निषेध करता है। 

इस व्याख्यान में यह बताया है कि अज्ञानी को व्यवहार की सूक्ष्म पकड़ कहाँ रह जाती है 
तथा निश्चयनय का आश्रय कैसे होता है | अर्थात्‌ मिथ्यादृष्टि जीवों को मिथ्यात्व क्यों कर रह जाता 
है तथा सम्यग्दर्शन कैसे प्रगट होता है, यह बताया है। 

इस विषय से संबंधित कथन मोक्षमार्ग प्रकाशक में भी आता है वह इस प्रकार है--' ' सत्य 

को जानता है, तथापि उसके द्वारा अपना अयथार्थ प्रयोजन ही सिद्ध करता है; इसलिए वह 

सम्यग्ज्ञान नहीं कहलाता |! 

ज्ञान के क्षयोपशम में निश्चय-व्यवहार दोनों का ध्यान होता है, तथापि अपने बल को 

निश्चय की ओर ढ़ालना चाहिये; उसकी जगह व्यवहार की ओर ढ़ालता है; इसलिए व्यवहार का 
पक्ष रह जाता है । 

अज्ञानी व्यवहार-व्यवहार करता है और ज्ञानी निश्चय के आश्रय से व्यवहार का निषेध ही 
निषेध करता है । 

श्री प्रवचनसारजी में कहा है कि -- ' “जिसे ऐसा आगमज्ञान हो गया है कि जिस के द्वारा 
समस्त पदार्थों को हस्तामलकवत जानता है और यह भी जानता है कि इसका जाननेवाला मैं हूँ 
परन्तु मैं ज्ञानस्वरूप हूँ, इस प्रकार अपने को परद्रव्य से भिन्न केवल चैतन्यद्रव्य अनुभव नहीं 
करता” अर्थात्‌ स्व-पर को जानता हुआ भी, अपने निश्चय स्वभाव की ओर नहीं झुकता, किन्तु 
व्यवहार की पकड़ में अटक जाता है | इसलिये वह कार्यकारी नहीं है क्योंकि वह निश्चय का 
आश्रय नहीं लेता। 

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, दास कुंज, मोटा आंकडिया ता.२-५-४७ 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, आत्मधर्म कार्यालय, मोटा आंकडिया, काठियावाड 
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