






















































और जब सम्यक्‌ पुरुषार्थ किया, तब कर्म का अभाव निमित्त कहलाया । जीव अपने में पुरुषार्थ के 

द्वारा चार समवायों को प्रगट करे और प्रस्तुत कर्म की दशा बदलनी न हो, ऐसा हो ही नहीं सकता । 

जीव निजलक्ष करके चार समवायरूप परिणमित होता है और कर्म की ओर लक्ष करके परिणमित 

नहीं होता (अर्थात्‌ उदय में युक्त नहीं होता), तब कर्म की अवस्था को निर्जरा कहा जाता है । जीव 

जब स्वसन्मुख परिणमित होता है, तब भले ही कर्म उदय में हो किन्तु जीव के उस समय के 

परिणमन में कर्म के निमित्त की नास्ति है । स्वयं निज में एकमेक हुआ और कर्म की ओर नहीं गया, 

यही कर्म की नास्ति अर्थात्‌ उदय का अभाव है । 

आत्मा में एक समय की स्वसन्मुखदशा में पाँचों समवाय आ जाते हैं । जीव जब पुरुषार्थ 

करता है, तब उसके पाँचों ही समवाय एक ही समय में होते हैं, स्व की प्रतीति में पर की प्रतीति आ 

ही जाती है । ऐसी क्रमबद्ध वस्तुस्वरूप की प्रतीति में केवलज्ञान का पुरुषार्थ आ गया है । 

प्रश्न -- जीव केवलज्ञान को प्रगट करने का पुरुषार्थ करे किन्तु उस समय कर्म की 

क्रमबद्ध अवस्था अधिक समय तक रहनी हो तो जीव को केवलज्ञान कैसे प्रगट होगा ? 

उत्तर -- अद्भुत है तुम्हारी शंका। तुझे अपने पुरुषार्थ का ही विश्वास नहीं है; इसलिये 

तेरी दृष्टि कर्म की ओर प्रलंबित हुई है । जो ऐसी शंका करता है कि ' सूर्य का उदय होगा और फिर 
भी यदि अन्धकार नष्ट न हुआ तो ?' वह मूर्ख है, इसी प्रकार ' मैं पुरुषार्थ करूँ और कर्म की स्थिति 

अधिक समय तक रहनी हो तो ?' जो ऐसी शंका करता है, उसे पुरुषार्थ की प्रतीति नहीं है, वह 

मिथ्यादृष्टि है । कर्म की क्रमबद्धपर्याय ऐसी ही है कि जब जीव पुरुषार्थ करता है, तब वह स्वयं ही 
दूर हो जाती है ।' कर्म अधिक काल तक रहना हो तो ?' यह दृष्टि तो पर की ओर प्रलंबित हुई है 
और ऐसी शंका करनेवाले ने अपने पुरुषार्थ को पराधीन माना है । तुझे अपने आत्मा के पुरुषार्थ की 

प्रतीति है या नहीं ? मैं अपने स्वभाव के पुरुषार्थ से केवलज्ञान प्रगट करता हूँ और मैं जब अपनी 
केवलज्ञान दशा प्रगट करता हूँ, तब घातियाकर्म रहते ही नहीं, ऐसा नियम है । जिसे उपादान की 

श्रद्धा हो, उसे निमित्त की शंका नहीं होती । जो निमित्त की शंका में अटक गया है, उसने उपादान 

का पुरुषार्थ ही नहीं किया । जो उपादान है, सो निश्चय है और जो निमित्त है, सो व्यवहार है । 

निश्चयनय संपूर्ण द्रव्य को लक्ष में लेता है । संपूर्ण द्रव्य की श्रद्धा में केवलज्ञान से कमी की 
स्वीकृति ही कहाँ है ? क्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा में द्रव्य की श्रद्धा है और द्रव्य की श्रद्धा में 
केवलज्ञान से हीन दशा की प्रतीति ही नहीं है। इसलिये क्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा में केवलज्ञान 

ही है। 
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केवलज्ञानी निश्चय से तो संपूर्ण आत्मज्ञ ही है, व्यवहार से सर्वज्ञ है । संपूर्ण आत्मज्ञ होने से 
सर्वज्ञ कहलाता है, आत्मज्ञता के बिना सर्वज्ञता हो नहीं सकती । 

सर्वज्ञ तो सभी वस्तु की पर्यायों के क्रम को जानता है, इसलिये जो निम्न दशा में भी यह 

प्रतीति में लाता है कि 'सभी वस्तुओं की क्रमबद्धपर्याय है ' वह जीव सर्वज्ञता को स्वीकार करता 

है, और जो सर्वज्ञता को स्वीकार करता है, वह आत्मज्ञ ही है, क्योंकि सर्वज्ञता कभी भी आत्मज्ञता 
के बिना नहीं होती | जो जीव, वस्तु की सम्पूर्ण क्रमबद्धपर्यायों को नहीं मानता, वह सर्वज्ञता को 

नहीं मानता, और जो सर्वज्ञता को नहीं मानता, वह आत्मज्ञ नहीं हो सकता। 

आत्मा की सम्पूर्ण ज्ञानशक्ति में सभी वस्तुओं की तीनों काल की पर्यायें जैसी होनी होती हैं, 

वैसी ही ज्ञात होती हैं और जैसी ज्ञात हैं, उसी प्रकार होती हैं--जिसे ऐसी प्रतीति हो जाती है, उसे 

क्रमबद्धपर्याय की और सर्वज्ञ की शक्ति की प्रतीति हो जाती है और वह आत्मज्ञ हो जाता है; 
आत्मज्ञ जीव, सर्वज्ञ अवश्य होता है । 

वस्तु के प्रत्येक गुण की पर्याय प्रवाहबद्ध चलती ही रहती है। एक ओर सर्वज्ञ का 

केवलज्ञान परिणमित हो रहा है, दूसरी ओर जगत के सर्वद्रव्यों की पर्याय अपने-अपने भीतर 

क्रमबद्ध परिणमित हो रही है । अहो ! इसमें एक-दूसरे का क्या कर सकता है ? समस्त द्रव्य अपने 

आप में ही परिणमित हो रहे हैं । बस ! ऐसी प्रतीति करने पर ज्ञान अलग ही रह गया; सब में से 

राग-द्वेष उड़ गया और मात्र ज्ञान रह गया, यही केवलज्ञान है | 

परमार्थ से निमित्त के बिना ही कार्य होता है । विकाररूप में या शुद्धरूप में जीव स्वयं ही 

निजपर्याय से परिणमित होता है और उस परिणमन में निमित्त की तो नास्ति है | कर्म और आत्मा 

का सम्मिलित परिणमन होकर विकार नहीं होता | एक वस्तु के परिणमन के समय परवस्तु की 

उपस्थिति हो तो इससे क्या ? परवस्तु का और निज वस्तु का परिणमन तो बिल्कुल भिन्न ही है; 

इसलिये जीव की पर्याय निमित्त के बिना अपने आप से ही होती है, निमित्त कहीं जीव की राग- 

द्वेषादि पर्याय में घुस नहीं जाता; इसलिए निमित्त के बिना ही राग-द्वेष होता है। निमित्त की 

उपस्थिति होती है, सो तो ज्ञान करने के लिए है; ज्ञान की सामर्थ्य होने से जीव, निमित्त को जानता 

भी है, परन्तु निमित्त के कारण उपादान में कुछ भी नहीं होता ७ 

  

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

प्रथम श्रावण ;: २४७३ 228:



[ गतांक से आगे ]   

| पात्रता की पहली सीढ़ी 
गृहीत और अगृहीत मिथ्यात्व का त्याग] 

-- लेखक : रामजीभाई माणेकचंद दोशी 

  

    

  

महामिथ्यात्व कब दूर हो ? 
      

  जिसे आत्मस्वरूप के यथार्थ परिज्ञान के द्वारा अनादिकालीन महा भूल को दूर करने का 

उपाय करना हो, उसे इसके लिये आत्मज्ञानी सत्‌ पुरुष से शुद्धात्मा का सीधा स्वरूप सुनना चाहिये 

और उसका स्वयं अभ्यास करना चाहिये ध्यान रहे कि मात्र सुनते रहने के अगृहीत मिथ्यात्व दूर 

नहीं होता, किन्तु अपने स्वभाव के साथ मिलाकर स्वयं निर्णय करना चाहिये । 

जीव स्वयं अनन्त बार तीर्थंकर भगवान के समवशरण में जाकर उनका उपदेश सुन आया 

है। किन्तु स्वाश्रय स्वभाव की श्रद्धा किये बिना उसे धर्म प्राप्त नहीं हुआ। '' आत्मा ज्ञानस्वरूप है, 
किन्तु वह पर का कुछ भी कर नहीं सकता; पुण्य से आत्मा का धर्म नहीं होता' ' ऐसी निश्चय की 

सच्ची बात सुनकर उसे स्वीकार करने की जगह जीव इन्कार करता है कि 'यह बात अभी अपने 

लिये काम की नहीं है; कुछ पराश्रय चाहिये और पुण्य भी करना चाहिये; पुण्य के बिना अकेला 

आत्मा कैसे टिक सकता है ?' इस प्रकार अपनी पराश्रय की विपरीत मान्यता को दृढ़ करके सुना | 

सत्‌ को सुनकर भी उसने उसे आत्मा में ग्रहण नहीं किया, इसलिये महामिथ्यात्व दूर नहीं हुआ | 

प्रारंभ से ही आत्मा के स्वावलम्बी शुद्ध स्वरूप की समझ, उसकी श्रद्धा और उसका ज्ञान 

करने का जो मार्ग है, वह नहीं रुचा, किन्तु अनादि काल से पराश्रय रुचा है, इसलिये सत्‌ को सुनते 

हुये कई जीवों को ऐसा लगता है कि अरे ! यदि आत्मा का ऐसा स्वरूप मानेंगे तो समाज व्यवस्था 

कैसे निभेगी ? जब कि समाज में रह रहे हैं, तब एक दूसरे का कुछ करना तो चाहिये न? ऐसी 

पराश्रित मान्यता से संसार का पक्ष नहीं छोड़ा और आत्मा को नहीं पहिचाना । 

  

  
  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

सत्य को समझने की आवश्यकता 
      

  स्वाधीन सत्य को स्वीकार करने से जीव को कदापि हानि नहीं होती, और समाज को भी 
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  सत्य तत्त्व को मानने से कदापि कोई हानि नहीं होगी । समाज अपनी अज्ञानता से ही दुःखी है, और 

वह दुःख अपनी यथार्थ समझ से ही दूर हो सकता है, इसलिये यथार्थ समझ करनी चाहिये । जो यह 
मानता है कि सच्ची समझ से हानि होगी, वह सत्य का महान अनादर करता है| मिथ्यात्व का 

महापाप दूर करने के लिये सर्वप्रथम यथार्थ तत्त्व की सच्ची पहचान करने का अभ्यास करना 

आवश्यक है। 

सर्वज्ञ वीतराग देव, निग्रंथ गुरु और उनके द्वारा कहे गये अनेकान्तमय सत्‌ शास्त्रों का ठीक 

निर्णय करना चाहिये। स्वयं हिताहित का निर्णय करके, सत्य को समझने का जिज्ञासु होकर, 

ज्ञानियों से शुद्ध आत्मा की बात सुनकर विचार के द्वारा निर्णय करना चाहिये । यही मिथ्यात्व को दूर 

करने का उपाय है। 

  

  

  

  

  

  

    
भगवान के उपदेश का सार 
  

  

प्रश्न-- भगवान के उपदेश में मुख्यतया क्या कथन होता है ? 

उत्तर-- भगवान स्वयं अपने पुरुषार्थ के द्वारा स्वरूप की सच्ची श्रद्धा और स्थिरता करके 

पूर्ण दशा को प्राप्त हुये हैं, इसलिये उनके उपदेश में भी पुरुषार्थ द्वारा आत्मा की सच्ची श्रद्धा और 

स्थिरता करने की बात मुख्यता से आती है । 

भगवान के उपदेश में नव तत्त्वों का स्वरूप बताया जाता है । यदि कोई ' आत्मा शुद्ध है ' इस 

प्रकार आत्मा-आत्मा ही कहा करे तो अज्ञानी जीव कुछ भी नहीं समझ सकेंगे; इसलिये यह 

समझाया जाता है कि आत्मा का शुद्ध स्वभाव क्‍या है, उसकी विकारी या अविकारी दशा कया है, 

आत्मा के सुख का कारण क्या है, दुख का कारण क्या है, संसार मार्ग क्या है, नव तत्त्व क्या हैं, देव, 
गुरु, शास्त्र, क्या हैं, इत्यादि | किन्तु उसमें आत्मा का स्वरूप समझने की मुख्यता होती है । 

    

  

  

  

  

  

    
>"“ व तत्त्त-- 
  

  आत्मा का स्वभाव तो शुद्ध ही है, किन्तु अवस्था में विकारी और अविकारी भेद हैं । पुण्य- 

पापविकार है और उसका फल आख्रव तथा बंध है । यह चारों (पुण्य, पाप, आख्रव, बंध) जीव के 

दुःख का कारण हैं, इसलिये वे त्याज्य है। आत्मस्वरूप को यथार्थ समझकर पुण्य-पाप को दूर 

करके स्थिरता करना, सो संवर, निर्जरा, मोक्ष है । यह तीनों आत्मा के सुख का कारण हैं, इसलिये 

वे प्रगट करने योग्य हैं । जीव स्वयं ज्ञानमय है, परन्तु ज्ञानरहित अजीव वस्तु के लक्ष से भूल करता 
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है, इसलिये जीव-अजीव की भिन्नता समझाई जाती है। इस प्रकार नव तत्त्व का स्वरूप समझना 

चाहिये । 
  

  
द्रव्य और पर्याय 

    
  आत्मा अपनी शक्ति से त्रिकाल शुद्ध है, किन्तु उसकी वर्तमान पर्याय बदलती रहती है। 

अर्थात्‌ शक्ति स्वभाव से स्थिर रहकर भी अवस्था में परिवर्तन होता रहता है। अवस्था में स्वयं 

अपने स्वरूप को भूल कर जीव मिथ्यात्वरूप महा भूल को उत्पन्न करता है; वह भूल अवस्था में है; 

और क्योंकि अवस्था बदलती है, इसलिये वह भूल सच्ची समझ के द्वारा स्वयं दूर कर सकता है । 

अवस्था (पर्याय) में भूल करनेवाला जीव स्वयं है, इसलिये वह स्वयं ही उस भूल को दूर कर 

सकता है। 

  

  

  

  

    
यथार्थ समझ 
  

  जीव अपने स्वरूप को भूल रहा है, इसलिये वह अजीव को अपना मानता है, और 

इसीलिये पुण्य, पाप, आख्रव, बंध होता है । यथार्थ समझ के द्वारा सम्यग्दर्शन प्राप्त कर लेने पर उसे 

अपना स्वरूप अजीव से और विकार से भिन्न लक्ष में आता है, और इस से पुण्य, पाप, आख्व, 

बंध, क्रमशः दूर होकर संवर, निर्जरा, मोक्ष होता है । इसलिये सर्व प्रथम स्थूल और सूक्ष्म दोनों 

प्रकार के मिथ्यात्व को यथार्थ समझ के द्वारा दूर करके, आत्मस्वरूप को यथार्थ श्रद्धा करके 

सम्यग्दर्शन के द्वारा, अपने स्वरूप के महा भ्रम का अभाव करना चाहिये । 

  

  

  

  

क्रिया और ग्रहण-त्याग 
      

  यथार्थ समझ के द्वारा सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान प्राप्त करते ही संवर-निर्जरारूप धर्म प्रारंभ 

हो जाता है और अनन्त संसार के मूलरूप मिथ्यात्व का ध्वंस होता है। अनन्त पर वस्तुओं से अपने 
को हानि-लाभ होता है, ऐसी मान्यता के दूर होने पर अनन्त राग-द्वेष की असत्‌ क्रिया का त्याग 

और ज्ञान की सत्‌ क्रिया का ग्रहण होता है । यही सर्व प्रथम धर्म की सत्‌ क्रिया है । इसे समझे बिना 

धर्म की क्रिया किंचितमात्र भी नहीं हो सकती । देह तो जड़ है; उसकी क्रिया के साथ धर्म का कोई 

संबंध नहीं है । 
आत्मा का स्वभाव कैसा है, उसकी विकारी तथा अविकारी अवस्था किस प्रकार की होती 
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  है, और विकारी अवस्था के समय कैसे निमित्त का संयोग होता है, एवं अविकारी अवस्था के 
समय कैसे निमित्त स्वयं छूट जाते हैं-यह सब जानना चाहिये इसके लिये स्व-पर के भेदज्ञान 
पूर्वक नव तत्त्व का ज्ञान होना चाहिये | 

  

  

  

सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान 
      

प्रश्न--आत्मा को सम्यग्ज्ञान किस उम्र में और किस दशा में प्रगट हो सकता है ? 

उत्तर--गृहस्थदशा में आठ वर्ष की उप्र में भी सम्यग्ज्ञान हो सकता है। गृहस्थदशा में 

आत्मप्रतीति की जा सकती है | पहले तो निःशंक सम्यग्दर्शन प्रगट करना चाहिये; सम्यग्दर्शन के 

होते ही सम्यग्ज्ञान हो जाता है। और सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान होने पर स्वभाव के पुरुषार्थ द्वारा 

विकार को दूर करके जीव अविकारीदशा को प्रगट किये बिना नहीं रहता | अल्प पुरुषार्थ के कारण 

कदाचित्‌ विकार के दूर होने में देर लगे, तथापि उसके दर्शन-ज्ञान में मिथ्यात्व नहीं रहता। 

  

    

  

निश्चय और व्यवहार 
      

आत्मा का यथार्थ ज्ञान होने पर जीव को ऐसा निश्चय होता है कि मेरा स्वभाव शुद्ध निर्दोष 

है, तथापि मेरी अवस्था में जो विकार और अशुद्धता है, वह मेरा दोष है, वह मेरा वास्तविक स्वरूप 
नहीं है, इसलिये वह त्याज्य है-हेय है । जब तक मेरा लक्ष किसी अन्य वस्तु में या विकार में रहेगा, 
तब तक अविकारीदशा नहीं होगी; किन्तु जब उस संयोग और विकार पर से अपने लक्ष को हटाकर 

मैं अपने शुद्ध अविकारी ध्रुव स्वरूप में लक्ष को स्थिर करूँगा, तब विकार दूर होकर अविकारी 

दशा प्रगट होगी । 

मेरा ज्ञानस्वरूप नित्य है और रागादि अनित्य है; एकरूप ज्ञानस्वरूप के आश्रय में रहने पर 

रागादि दूर हो जाते हैं | अवस्था-पर्याय तो क्षणिक है, और वह प्रतिक्षण बदलती रहती है, इसलिये 
उसके आश्रय से ज्ञान स्थिर नहीं रहता, किन्तु उस में वृत्ति उद्भूत होती है, इसलिये अवस्था का 

लक्ष छोड़ना चाहिये और त्रैकालिक शुद्ध स्वरूप पर लक्ष स्थापित करना चाहिये । यदि प्रकारान्तर 

से कहा जाय तो निश्चय स्वभाव पर लक्ष करके व्यवहार का लक्ष छोड़ने से शुद्धता प्रगट होती है । 

  

  

    

    

  

  

  

  
सम्यग्दर्शन का फल 

    
चारित्र की शुद्धता एक साथ संपूर्ण प्रगट नहीं हो जाती किन्तु क्रमशः प्रगट होती है। जब 

तक अपूर्ण शुद्धदशा रहती है, तब तक साधकदशा कहलाती है | यदि कोई कहे कि शुद्धता कितनी     
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प्रगट होती है ? तो कहते हैं कि--पहले सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान से जो आत्मस्वभाव प्रतीति में 

आया है, उस स्वभाव की महिमा के द्वारा वह जितने बलपूर्बक स्वद्रव्य में एकाग्रता करता है, उतनी 

ही शुद्धता प्रगट होती है | शुद्धता की प्रथम सीढ़ी शुद्धात्मा की प्रतीति अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन है। 
सम्यग्दर्शन के बाद पुरुषार्थ के द्वारा क्रमशः स्थिरता को बढ़ाकर अन्त में पूर्ण स्थिरता के द्वारा पूर्ण 

शुद्धता प्रगट करके मुक्त हो जाता है । और सिद्धदशा में अक्षय अनन्त आत्मसुख का अनुभव करता 

है ।|मिथ्यात्व का त्याग करके सम्यग्दर्शन प्रगट करने का ही यह फल है। 

  

  

  

उत्पाद-व्यय-दश्रौव्य 
    
  

  प्रश्न--द्रव्य त्रिकाल स्थिर रहनेवाला है, उसका कभी नाश नहीं होता और कभी भी दूसरे 
द्रव्य में नहीं मिल जाता, इसका क्‍या आधार है ? यह क्यों कर विश्वास किया जाय ? हम देखते हैं 

कि दूध इत्यादि अनेक वस्तुओं का नाश हो जाता है; अथवा दूध (वस्तु) मिटकर दही (वस्तु) बन 

जाता है, तबफिर यह कैसे कहा जा सकता है कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य में नहीं मिलता ? 

उत्तर--वस्तुस्वरूप का ऐसा सिद्धान्त है कि जो वस्तु है, उसका कभी भी नाश नहीं होता, 

और जो वस्तु नहीं है, उसकी उत्पत्ति नहीं होती, तथा जो वस्तु है, उस में रूपान्तर होता रहता है। 
a र्थात्‌ स्थिर Yehe FETT (Parmanency with a change) AX Hl CAST है। शास्त्रीय 

भाषा में इस नियम को “'उत्पाद-व्यय- ध्रौव्ययुक्त सत्‌ '' के रूप में कहा गया है । उत्पाद-व्यय का 

अर्थ है अवस्था (पर्याय) का रूपान्तर और ध्रौव्य का अर्थ है वस्तु का स्थिर रहना-यह द्रव्य का 

स्वभाव है। 

  

  

  

अस्ति-नास्ति 

द्रव्य और पर्याय के स्वरूप में यह अन्तर है कि द्रव्य त्रिकाल स्थिर है, वह बदलता नहीं है, 
किन्तु पर्याय क्षणिक है, वह प्रतिक्षण बदलती रहती है । पर्याय के बदलने पर भी द्रव्य का नाश नहीं 

होता। द्रव्य अपने स्वरूप में त्रिकाल स्थिर है, इसलिये वह दूसरे में कभी नहीं मिटता। इसे 

अनेकांत स्वरूप कहा जाता है; अर्थात्‌ वस्तु अपने स्वरूप से है और दूसरे स्वरूप की अपेक्षा से 
नहीं है | जैसे लोहा लोहे के स्वरूप की अपेक्षा से है किन्तु वह लकड़ी के स्वरूप की अपेक्षा से 

नहीं है । जीव, जीवस्वरूप से है, किन्तु वह जड़स्वरूप से नहीं है । ऐसा स्वभाव है, इसलिये कोई 

वस्तु अन्य वस्तु में नहीं मिल जाती, किन्तु सभी अपने-अपने स्वरूप से भिन्न ही रहती हैं । 
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नित्य-अनित्य 
      

जीव अपने वस्तुस्वरूप से स्थिर रहकर पर्याय की अपेक्षा से बदलता रहता है, किन्तु जीव 

जीवरूप में ही बदलता है । जीव की अवस्था बदलती है, इसीलिये संसारदशा का नाश करके 
सिद्धदशा हो सकती है और अज्ञानदशा का नाश करके ज्ञानदशा हो सकती है; और जीव नित्य है, 
इसलिये संसारदशा का नाश हो जाने पर भी वह मोक्षदशारूप में स्थिर बना रहता है। इस प्रकार 

वस्तु की अपेक्षा से नित्य और पर्याय की अपेक्षा से अनित्य समझना चाहिये। 

परमाणु में भी उसकी अवस्था बदलती रहती है, किन्तु किसी वस्तु का नाश नहीं होता। 

दूध इत्यादि का नाश होता हुआ दिखता है, किन्तु वास्तव में वह वस्तु का नाश नहीं है | दूध कहीं 
मूल वस्तु नहीं है, किन्तु वह तो बहुत से परमाणुओं की स्कंधरूप अवस्था है; और वह अवस्था 
बदलकर अन्य दही इत्यादि अवस्था हो जाती है, किन्तु उसमें परमाणु-वस्तु तो स्थिर बनी ही रहती 

है। और फिर दूध बदलकर दही हो जाता है, इसलिये वस्तु अन्यरूप नहीं हो जाती | परमाणु वस्तु 

है, वह तो सभी अवस्थाओं में परमाणुरूप ही रहती है। वस्तु कभी भी अपने स्वरूप को नहीं 

छोड़ती | श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने कहा है-- 
क्यारे कोई वस्तु नो केवव्ठ होय न नाश 
चेतन पामे नाश तो केमां भव्ठे तपास ? ( आत्यसिद्धि; ७० ) 

कभी किसी भी वस्तु का केवल होय न नाश, 
चेतन पाभे नाशतो किसमें मिले तपास ? ._ (आत्पसिद्धि ७०) 

जड़ अथवा चेतन किसी भी वस्तु का कभी सर्वथा नाश नहीं होता | यदि ज्ञानस्वरूप चेतन 

वस्तु नाश को प्राप्त हो तो वह किसमें जाकर मिलेगी ? चेतन का नाश होकर क्‍या वह जड़ में घुस 

जाता है ? ऐसा कदापि नहीं हो सकता | इसलिये यह स्पष्ट है कि चेतन सदा चेतनरूप परिणमित 

होता है, और जड़ सदा जड़ परिणमित होता है । किन्तु वस्तु का कभी नाश नहीं होता । 

पर्याय के बदलने पर, वस्तु का नाश मान लेना अज्ञान है; और यह मानना भी अज्ञान है कि 
वस्तु की पर्याय को दूसरा बदलवाता है । वस्तु कभी भी बिना पर्याय के नहीं होती, और पर्याय कभी 

भी वस्तु के बिना नहीं होती । 

जो अनेक प्रकार की अवस्थायें होती हैं, वे नित्य स्थिर रहनेवाली वस्तु के बिना नहीं हो 

सकती | यदि नित्य स्थिर रहनेवाला पदार्थ न हो तो अवस्था कहाँ से आए ? दूध, दही, मक्खन, घी 
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With the permission of the Baroda Govt. 
order No. 30-24 date 31-10-44 

इत्यादि सब अवस्थायें हैं, उसमें नित्य स्थिर रहनेवाली मूल वस्तु परमाणु है । दूध इत्यादि पर्याय है, 

इसलिये वह बदल जाती है, किन्तु उस किसी भी अवस्था में परमाणु अपने परमाणुपन को नहीं 

छोड़ता, क्योंकि वह वस्तु है-द्रव्य है । 

ATMADHARMA Regd. No. B. 4875 

  

  

    

  

  

सामान्य-विशेष 
      

  द्रव्य का अर्थ है वस्तु और वस्तु की वर्तमान अवस्था को पर्याय कहते हैं। द्रव्य अंशी 

(सम्पूर्ण वस्तु) है और पर्याय उसका एक अंश है । अंशी को सामान्य कहते हैं और अंश को विशेष 

कहते हैं । इस सामान्य-विशेष को मिलाकर वस्तु का अस्तित्व है | सामान्य-विशेष के बिना कोई 

सत्पदार्थ नहीं होता | सामान्य ध्रुव है और विशेष उत्पाद-व्यय है--' ' उत्पादव्ययप्रौव्ययुक्त सत्‌ ''। 
जो वस्तु एक समय में है, वह वस्तु त्रिकाल है, क्योंकि वस्तु का नाश नहीं होता किन्तु 

रूपान्तर होता है । वस्तु अपनी शक्ति से (सत्ता से-अस्तित्व से ) स्थिर रहती है, उसे कोई परवस्तु 

सहायक नहीं होती | यदि इसी नियम को सरल भाषा में कहा जाये तो--एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का 

कुछ भी नहीं कर सकता। 

  

  

  

    

  

अन्त में 
      

प्रन्‍्न--यह सब किस लिए समझना चाहिए ? 

उत्तर-- अनादि काल से चले आये हुए अनन्त दुःख के कारण एवं महा पापरूप मिथ्यात्व 

को दूर करने के लिए यह सब समझना आवश्यक है | यह समझ लेने पर आत्मस्वरूप की यथार्थ 

पहचान हो जाती है और सम्यकृदर्शन प्रगट हो जाता है तथा सच्चा सुख प्रगट हो जाता है, इसलिए 

इसे ठीक-ठीक समझने का प्रयत्न करना चाहिए। 

    

  

  

  

  

इस अंक के लिये खर्च मिल जाने से प्रगट किया जाता है, किसकी ओर से खर्च मिला है, 

वह आगामी अंक में प्रटभ होगा।.._..... रवाणी 
  

  

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, दास कुंज, मोटा आंकडिया ता.१५-७-४७ 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, आत्मधर्म कार्यालय, मोटा आंकडिया, काठियाबाड
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