
























































  में होती है, उसे सामान्य शक्ति (सामान्य गुण) कहते हैं । अस्तित्व, वस्तुत्व, द्र॒व्यत्व, प्रमेयत्व, 

अगुरुलघुत्व और प्रदेशत्व, यह छहों सामान्य गुण मुख्य हैं, वे सभी द्रव्य में हैं । 

(१) अस्तित्वगुण के कारण द्रव्य के अस्तित्व का कभी नाश नहीं होता । द्रव्य अमुक काल 

के लिये हैं और उसके बाद नष्ट हो जाते हैं--ऐसी बात नहीं है । द्रव्य नित्य स्थिर रहनेवाले हैं । यदि 

अस्तित्वगुण न हो तो वस्तु नहीं रह सकती, और यदि वस्तु ही न हो तो फिर किसे समझाना है ? 

(२) वस्तुत्वगुण के कारण द्रव्य अपना प्रयोजनभूत कार्य करता है । द्रव्य स्वयं अपने गुण 

पर्यायों का प्रयोजनभूतकार्य करते हैं । एक द्रव्य दूसरे अन्य द्रव्य का कोई भी कार्य नहीं कर सकता । 

(३) द्रव्यत्वगुण के कारण द्रव्य निरंतर एक अवस्था में से दूसरी अवस्था में द्रवित होता 

रहता है--परिणमन करता रहता है । द्रव्य त्रिकाल अस्तिरूप होने पर भी, सदा एक सा (कूटस्थ) 

नहीं है परन्तु निरंतर नित्य बदलने वाला-परिणामी है। यदि द्रव्य में परिणमन न हो तो जीव के 

संसारदशा का नाश होकर मोक्षदशा की उत्पत्ति कैसे हो ? शरीर की बाल्यावस्था में से युवावस्था 

कैसे हो ? छहों द्रव्यों में द्रव्यत्व शक्ति होने से सभी स्वतंत्ररूप से अपनी-अपनी पर्याय में परिणमन 

करने के लिये दूसरे द्रव्य की सहायता अथवा असर की अपेक्षा नहीं रखता । 

(४) प्रमेयत्वगुण के कारण द्रव्य ज्ञान में प्रतीत होते हैं | छहों द्रव्य में प्रमेय शक्ति होने से 

ज्ञान छहों द्रव्य के स्वरूप का निर्णय कर सकता है । यदि वस्तु में प्रमेयत्वगुण न हो तो वह अपने को 
यह कैसे बता सकेगी कि ' यह वस्तु है ?' जगत का कोई भी पदार्थ ज्ञान के द्वारा अगम्य नहीं है । 

आत्मा में प्रमेयत्वगुण होने से आत्मा स्वयं अपने को जान सकता है | 

(५) SRT के कारण प्रत्येक वस्तु निज स्वरूप में ही स्थिर रहती है । जीव 

बदलकर कभी परमाणु नहीं हो जाता और परमाणु बदलकर कभी जीवरूप नहीं हो जाता। जड़ 

सदा जड़रूप में और चेतन सदा चेतनरूप में रहता है । ज्ञान कौ प्रगटता विकारदशा में चाहे जितनी 

कम हो, तथापि ऐसा कभी नहीं हो सकता कि जीवद्रव्य बिल्कुल ज्ञानहीन हो जाय | इस शक्ति के 

कारण द्रव्य के गुण छिन्न-भिन्न नहीं हो जाते, तथा कोई दो वस्तुयें एकरूप होकर तीसरी नई प्रकार 

की वस्तु उत्पन्न नहीं होती, क्योंकि वस्तु का स्वरूप कदापि अन्यथा नहीं होता । 

(६) प्रदेशत्वगुण के कारण प्रत्येक द्रव्य के अपना आकार होता है। प्रत्येक द्रव्य अपने 

अपने निज आकार में ही रहता है। सिद्धदशा के होने पर एक जीव दूसरे जीव में मिल नहीं जाता 

किन्तु प्रत्येक जीव अपने प्रदेशाकार स्वतंत्ररूप से स्थिर रहता है । 
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  यह छह सामान्य गुण मुख्य हैं, इनके अतिरिक्त अन्य सामान्य गुण भी हैं । इसप्रकार गुणों के 

द्वारा द्रव्य का स्वरूप अधिक स्पष्टता से जाना जाता है । 

प्रयोजनभूत 

इसप्रकार छह द्रव्य के स्वरूप का अनेक प्रकार वर्णन किया है ।इन छह द्रव्यों में प्रति समय 

परिणमन होता रहता है, जिसे पर्याय (अवस्था, हालत, ०००भ४०४) कहते हैं। धर्म, अधर्म, 

आकाश और काल इन चार द्रव्यों की पर्याय तो सदा शुद्ध ही है, शेष जीव और पुद्गलद्रव्यों में 

शुद्धपर्याय होती है और अशुद्धपर्याय भी हो सकती है । 
जीव और पुद्गलद्रव्यों में से पुद्गलद्रव्य में ज्ञान नहीं है, उसमें ज्ञातृत्व नहीं है और 

इसलिये उसमें ज्ञान की विपरीतरूप भूल नहीं है, इसलिये पुदूगल के सुख अथवा दुःख नहीं होता। 

सच्चे ज्ञान से सुख और विपरीत ज्ञान से दुःख होता है, परन्तु पुद्गलद्रव्य में ज्ञानगुण ही नहीं है, 

इसलिये उसके सुख-दुःख नहीं होता, उसमें सुखगुण ही नहीं है । ऐसा होने से पुद्गलद्रव्य के 

अशुद्धदशा हो या शुद्धदशा हो, दोनों समान हैं । शरीर पुद्गलद्रव्य की अवस्था है, इसलिये शरीर में 

सुख-दुःख नहीं होते। शरीर निरोगी हो अथवा रोगी हो, उसके साथ सुख-दुःख का सम्बन्ध 

नहीं है । 

  

  

  

  
  

    

  

अवशेष रहा ज्ञाता जीव 

छह द्रव्यों में यह एक ही जीवद्रव्य ज्ञानशक्तिवाला है। जीव में ज्ञानगुण है और ज्ञान का 

फल सुख है । जीव में सुख गुण है । यदि यथार्थ ज्ञान करे तो सुख हो, परन्तु जीव अपने ज्ञानस्वभाव 

को नहीं पहचानता और ज्ञान से भिन्न अन्य वस्तुओं में सुख की कल्पना करता है, यह उसके ज्ञान 

की भूल है और उस भूल के कारण ही जीव के दुःख है । अज्ञान जीव की अशुद्धपर्याय है । जीव की 
अशुद्धपर्याय दुःखरूप है, इसलिये उस दशा को दूर करके सच्े ज्ञान के द्वारा शुद्धदशा प्रगट करने 

का उपाय समझाया जाता है । सभी जीव सुख चाहते हैं और सुख जीव की शुद्धदशा में ही है; 

इसलिये जिन छह द्र॒व्यों को जाना है, उनमें से जीव के अतिरिक्त पाँच द्रव्यों के गुण-पर्याय के साथ 

जीव का कोई प्रयोजन नहीं है, किन्तु अपने गुण-पर्याय के साथ ही प्रयोजन है । 

प्रत्येक जीव अपने लिये सुख चाहता है अर्थात्‌ अशुद्धता को दूर करना चाहता है । जो मात्र 

शास्त्रों को पढ़कर अपने को ज्ञानी मानता है, वह ज्ञानी नहीं है किन्तु जो परद्॒व्यों से भिन्न अपने 

आत्मा को पुण्य-पाप की क्षणिक अशुद्ध वृत्तियों से भिन्नरूप में यथार्थतया जानता है, वही ज्ञानी है। 
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  कोई परवस्तु आत्मा को हानि-लाभ नहीं पहुँचाती। अपनी अवस्था में अपने ज्ञान की भूल से ही 

दुःखी था। अपने स्वभाव की समझ के द्वारा उस भूल को स्वयं दूर के तो दुःख दूर होकर सुख होता 

है। जो यथार्थ समझ के द्वारा भूल को दूर करता है, वह सम्यग्दृष्टि ज्ञानी, सुखी, धर्मात्मा है। जो 

यथार्थ समझ के बाद उस समझ के बल से आंशिक राग को दूर करके स्वरूप की एकाग्रता को 

क्रमशः साधता है, वह श्रावक है। जो विशेष राग को दूर करके, सर्व संग का परित्याग करके 

स्वरूप की रमणता में बारम्बार लीन होता है, वह मुनि-साधु है और जो सम्पूर्ण स्वरूप की स्थिरता 

करके, सम्पूर्ण राग को दूर करके शुद्धदशा को प्रकट करते हैं, वे सर्वज्ञदेव-केवली भगवान हैं । 
उनमें से जो शरीरसहितदशा में विद्यमान हैं, वे अरहंतदेव हैं और जो शरीररहित हैं, वे सिद्ध 

भगवान हैं । अरहंत भगवान ने दिव्यध्वनि में जो वस्तु स्वरूप दिखाया है, उसे ' श्रुत' कहते हैं । 

इनमें से अरिहंत और सिद्ध, देव है; साधक, संत मुनि, गुरु हैं और श्रुत का उपदेश, शास्त्र 

है। जो इन सच्चे देव-गुरु-शास्त्र को यथार्थतया पहचानता है, उसकी गृहीत मिथ्यात्वरूपी महा 

भूल दूर हो जाती है। यदि देव-गुरु-शास्त्र के स्वरूप को जानकर अपने आत्मस्वरूप का निर्णय 

करे तो अनन्त संसार का कारण-सर्वाधिक महा पापरूप अगृहीत मिथ्यात्व दूर हो जाय और 

सम्यग्दर्शनरूपी अपूर्व आत्मधर्म प्रकट हो । 

सच्चे देव के स्वरूप में मोक्षतत्त्व का समावेश होता है; संत-मुनि के स्वरूप में संवर और 

निर्जरातत्त्व का समावेश होता है । जैसा सच्चे देव का स्वरूप है, वैसा ही शुद्ध जीवतत्त्व का स्वरूप 

है । कुगुरु, कुदेव, कुधर्म में अजीव, आश्रव, तथा बंधतत्त्व का समावेश होता है । अरिहंत-सिद्ध के 

समान शुद्धस्वरूप ही जीव का स्वभाव है, और स्वभाव ही धर्म है।इस प्रकार सच्चे देव, गुरु, धर्म 

के स्वरूप को भलीभाँति जान लेने पर उसमें सात तत्त्वों के स्वरूप का ज्ञान भी आ जाता है । 

जिज्ञासुओं का कर्तव्य 

उपरोक्त तत्त्व स्वरूप को यदि रागमिश्रित ज्ञान से जाने तो उसके गृहीत मिथ्यात्व का पाप 

दूर हो जाय और राग को दूर करके आत्मा के लक्ष्य से ज्ञान करके यह निर्णय करे तो सम्यग्ज्ञान हो 
और अगृहीत मिथ्यात्व का सर्वोपरि पाप दूर हो जाय, यही अपूर्व सम्यग्दर्शनरूपी धर्म है, इसलिये 

जिज्ञासु जीवों को प्रथम भूमिका से ही यथार्थ समझ के द्वारा गृहीत और अगृहीत मिथ्यात्व को नाश 

करने का निरंतर प्रयत्न करना चाहिये और उसका नाश, सच्चे ज्ञान के द्वारा ही होता है, इसलिये 

निरंतर सच्चे ज्ञान का अभ्यास करना चाहिये। ७७७ 
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| सम्यग्दर्शन गुण है या पर्याय ? | 

(१) सम्यग्दर्शन-ज्ञान और चारित्र की एकता मोक्षमार्ग है। इनमें से सम्यग्दर्शन भी 

मोक्षमार्गरूप है मोक्षमार्ग, पर्याय है; गुण नहीं । यदि मोक्षमार्ग गुण हो तो वह समस्त जीवों में सदा 

रहना चाहिये | गुण का न तो कभी नाश हो और न कभी उत्पत्ति ही होती है; मोक्षमार्ग, पर्याय है; 

इसलिये उसको उत्पत्ति होती है और मोक्षदशा के प्रगट होने पर उस मोक्षमार्ग का व्यय हो जाता है | 

(२) बहुत से लोग सम्यग्दर्शन को तज्रैकालिक गुण मानते हैं परन्तु सम्यग्दर्शन तो आत्मा के 

त्रैकालिक श्रद्धागुण की निर्मल पर्याय है, गुण नहीं है । 

(३) गुण की परिभाषा यह है कि -- जो द्रव्य के सम्पूर्ण भाग में और उसकी सभी 

अवस्थाओं में व्याप्त रहता है, वह गुण है।' यदि सम्यग्दर्शन गुण हो तो वह आत्मा की समस्त 

अवस्थाओं में रहना चाहिये, परन्तु यह तो स्पष्ट है कि सम्यग्दर्शन आत्मा की मिथ्यात्वदशा में नहीं 
रहता, इससे सिद्ध है कि सम्यग्दर्शन गुण नहीं किन्तु पर्याय है । 

(४) जो गुण होता है, वह त्रिकाल होता है और जो पर्याय होती है, वह नई प्रगट होती है । 
गुण नया प्रगट नहीं होता किन्तु पर्याय प्रगट होती है | सम्यग्दर्शन नया प्रगट होता है, इसलिये वह 

गुणनहीं किन्तु पर्याय है । पर्याय का लक्षण उत्पाद-व्यय है और गुण का लक्षण ध्रौव्य है । 

(५) यदि सम्यग्दर्शन स्वयं गुण हो तो उस गुण की पर्याय क्या है ? ' श्रद्धा ' नामक गुण है 

और सम्यग्दर्शन (सम्यकृश्रद्धा) तथा मिथ्यादर्शन (मिथ्याश्रद्धा) दोनों उसकी पर्याय हैं। 

सम्यग्दर्शन, शुद्ध पर्याय है और मिथ्यादर्शन, अशुद्ध पर्याय है । 

(६) प्रश्न--यदि सम्यग्दर्शन को पर्याय माना जाय तो उसकी महिमा समाप्त हो जायगी, 

क्योंकि पर्याय तो क्षणिक होती है और पर्यायदृष्टि को शास्त्र में मिथ्यात्व कहा है। 

उत्तर--सम्यग्दर्शन को पर्याय मानने से उसकी महिमा को कोई आंच नहीं आ सकती | 

केवलज्ञान भी पर्याय है, और सिद्धत्व भी पर्याय है। जो जैसी है, वैसी ही पर्याय को पर्यायरूप में 

जानने से उसकी यथार्थ महिमा बढ़ती है। यद्यपि सम्यग्दर्शन-पर्याय क्षणिक है किन्तु उस 

सम्यग्दर्शन का कार्य क्‍या है ? सम्यग्दर्शन का कार्य अखंड त्रैकालिक द्रव्य का स्वीकार करना है, 

अर्थात्‌ सध्य्यग्दर्शन त्रैकालिक द्रव्य की प्रतीत करता है और वह पर्याय त्रैकालिक द्रव्य के साथ 

एकाकार होती है, इसलिये उसकी अपार महिमा है। इसप्रकार सम्यग्दर्शन को पर्याय मानने से 
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    उसकी महिमा समाप्त नहीं हो जाती । किसी वस्तु के काल को लेकर उसकी महिमा नहीं है, किन्तु 

उसके भाव को लेकर उसकी महिमा है। और फिर यह भी सच ही है कि पर्यायदृष्टि को शास्त्र में 

मिथ्यात्व कहा है। परन्तु साथ ही यह जान लेना चाहिये कि पर्यायदृष्टि का अर्थ क्‍या है ? 

सम्यग्दर्शन पर्याय है और पर्याय को पर्याय के रूप में जानना पर्यायदृष्टि नहीं है | द्रव्य को द्रव्य के 

रूप में और पर्याय को पर्याय के रूप में जानना सम्यग्ज्ञान का काम है | यदि पर्याय को ही द्रव्य मान 

ले अर्थात्‌ एक पर्याय जितना ही समस्त द्रव्य को मान ले तो उस पर्याय के लक्ष्य में ही अटक 

जायगा-पर्याय के लक्ष्य से हटकर द्रव्य का लक्ष्य नहीं कर सकेगा, इसी का नाम पर्यायदृष्टि है। 

सम्यग्दर्शन को पर्याय के रूप में जानना चाहिये। श्रद्धागुण तो आत्मा के साथ त्रिकाल रहता है; 

इसप्रकार द्रव्य-गुण को त्रिकाल रूप जानकर उसकी प्रतीत करना, सो द्रव्यदृष्टि है और यही 

सम्यग्दर्शन है। 
(७) जो जीव, सम्यग्दर्शन को गुण मानते हैं, वे सम्यग्दर्शन को प्रगट करने का पुरुषार्थ 

क्यों करेंगे ? क्योंकि गुण तो त्रिकाल रहनेवाला है; इसलिये कोई जीव सम्यग्दर्शन को प्रगट करने 

का पुरुषार्थ नहीं करेगा और इसीलिये उसे कदापि सम्यग्दर्शन प्रगट नहीं होगा तथा मिथ्यात्व दूर 

नहीं होगा। यदि सम्यग्दर्शन को पर्याय के रूप में जाने तो नई पर्याय को प्रगट करने का पुरुषार्थ 

करेगा। जो पर्याय होती है, वह त्रैकालिक गुण के आश्रय से होती है और गुण, द्रव्य के साथ 

एकरूप होता है । अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन-पर्याय, श्रद्धागुण में से प्रगट होती है और श्रद्धागुण, आत्मा के 

साथ त्रिकाल है, इस प्रकार त्रिकाल द्रव्य के लक्ष्य से सम्यग्दर्शन का पुरुषार्थ प्रगट होता है । जिसने 

सम्यग्दर्शन को गुण ही मान लिया है, उसे कोई पुरुषार्थ करने की आवश्यकता नहीं रह जाती | 

सम्यग्दर्शन नवीन प्रगट होनेवाली निर्मल पर्याय है, जो इसे नहीं मानता, वह वास्तव में अपनी 

निर्मल पर्याय को प्रगट करनेवाले पुरुषार्थ को ही नहीं मानता । 

(८) शास्त्र में पाँच भावों का वर्णन करते हुये औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक 

भाव के भेदों में सम्यग्दर्शन को गिनाया है । यह औपशमिकादिक तीनों भाव, पर्यायरूप हैं; इसलिये 

सम्यग्दर्शन भी पर्यायरूप ही है | यदि सम्यग्दर्शन गुण हो तो गुण को औपशमिकादि की अपेक्षा 

लागू नहीं हो सकती और इसलिये औपशमिक ' सम्यग्दर्शन' इत्यादि भेद भी नहीं बन सकेंगे। 

क्योंकि सम्यग्दर्शन गुण नहीं, पर्याय है; इसलिये उसे औपशमिकभाव इत्यादि की अपेक्षा लागू 

पड़ती है। 
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(९) शास्त्रों में कहीं-कहीं अभेदनय की अपेक्षा से सम्यग्दर्शन को आत्मा कहा गया है, 

इसका कारण यह है कि वहाँ द्रव्य-गुण-पर्याय के भेद का लक्ष्य और विकल्प छुड़ाकर अभेद द्रव्य 

का लक्ष्य कराने का प्रयोजन है | द्रव्यार्थिकनय से द्रव्य-गुण-पर्याय में भेद नहीं है, इसलिये इस 

नय से तो द्रव्य-गुण-पर्याय तीनों द्रव्य ही हैं | किन्तु जब पर्यायार्थिक नय से द्रव्य-गुण-पर्याय के 

भिन्न-भिन्न स्वरूप का विचार करना होता है, तब जो द्रव्य है, वह गुण नहीं और गुण है, वह पर्याय 

नहीं होती, क्योंकि इन तीनों के लक्षण भिन्न-भिन्न हैं | द्रव्य-गुण-पर्याय के स्वरूप को जैसा का 

तैसा जानने के बाद उसके भेद का विकल्प तोड़कर अभेद आत्म-स्वभाव में उन्मुख होने पर मात्र 

अभेद द्रव्य ही अनुभव में आता है--यह बताने के लिये शास्त्र में द्रव्य-गुण-पर्याय को अभिन्न 

कहा गया है । परन्तु इससे यह नहीं समझना चाहिये कि सम्यग्दर्शन त्रैकालिक द्रव्य अथवा गुण है, 

किन्तु सम्यग्दर्शन पर्याय ही है । 

(१०) सम्यग्दर्शन को कहीं-कहीं गुण भी कहा जाता है, किन्तु वास्तव में तो वह श्रद्धा- 

गुण की निर्मल पर्याय है, किन्तु जैसे गुण त्रिकाल निर्मल है, वैसी ही उसकी वर्तमान पर्याय भी 

निर्मल हो जाने से--अर्थात्‌ निर्मल पर्याय, गुण के साथ अभेद हो जाने से अभेदनय की अपेक्षा से 

उस पर्याय को भी गुण कहा जाता है | 

(११) श्री अमृतचन्द्राचार्यदेव ने प्रवचनसार में चारित्राधिकार की ४२ वीं गाथा की टीका 

में सम्यग्दर्शन को स्पष्टतया पर्याय कहा है । (देखो, पृष्ठ ३३५) तथा उसी में ज्ञानाधिकार की ८ वीं 

गाथा की टीका में श्री जयसेनाचार्य ने बारम्बार ' सम्यक्त्व पर्याय ' शब्द का प्रयोग करके यह स्पष्ट 

कर दिया है कि सम्यग्दर्शन पर्याय है । (देखो, पृष्ठ १३६-१३७-१३८ ) 

(१२) यह ऊपर बताया जा चुका है कि सम्यग्दर्शन, श्रद्धागुण की निर्मल पर्याय है। 
* श्रद्धा' गुण को 'सम्यक्त्व ' गुण के नाम से भी पहचाना जाता है । इसलिये पंचाध्यायी (अध्याय २ 

गाथा ९४५) में सम्यक्त्व को त्रैकालिकगुण कहा है, वहाँ सम्यक्त्वगुण को श्रद्धागुण ही समझना 

चाहिये | इसप्रकार सम्यक्त्व को गुण के रूप में जानना चाहिये | सम्यक्त्व गुण की निर्मल पर्याय 

सम्यग्दर्शन है । कहीं-कहीं सम्यग्दर्शन पर्याय को भी 'सम्यक्त्व ' कहा गया है । 

(१३) सम्यक्त्व-श्रद्धागुण की दो प्रकार की पर्यायें हैं। एक सम्यग्दर्शन दूसरी 

मिथ्यादर्शन | जीवों के अनादिकाल से सम्यक्त्वगुण की पर्याय मिथ्यात्वरूप होती है। अपने 

पुरुषार्थ के द्वारा भव्य जीव उस मिथ्यात्वपर्याय को दूर करके सम्यक्त्वपर्याय को प्रगट कर सकते 
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With the permission of the Baroda Govt. 
ATMADHARMA order No. 30-24 date 31-10-44 Regd. No. B. 4875 

हैं ।सम्यग्दर्शन पर्याय के प्रगट होने पर, गुण-पर्याय की अभेद विवक्षा से यह भी कहा जाता है कि 

'सम्यक्त्व गुण प्रगट हुआ है ।' जैसे शुद्ध त्रैकालिक गुण है, वैसी ही शुद्ध पर्यायें सिद्धदशा में प्रगट 

होती हैं, इसलिये सिद्ध भगवान के सम्यक्त्व इत्यादि आठ गुण होते हैं--ऐसा कहा जाता है | द्रव्य- 

गुण-पर्याय की भेद दृष्टि से देखने पर यह समझना चाहिये कि वास्तव में वे सम्यक्त्वादिक आठ 

गुण नहीं किन्तु पर्याय हैं । 
(१४) श्रद्धागुण की निर्मलपर्याय सम्यग्दर्शन है, यह व्याख्या गुण और पर्याय के स्वरूप 

का भेद समझने के लिये है। गुण त्रैकालिक शक्तिरूप होता है और पर्याय प्रति समय व्यक्तिरूप 

होती है। गुण से कार्य नहीं होता किन्तु पर्याय से होता है। पर्याय प्रति समय बदलती रहती है; 
इसलिये प्रति समय नई पर्याय का उत्पाद और पुरानी पर्याय का व्यय होता ही रहता है । जब श्रद्धा- 

गुण की क्षायिक पर्याय ( क्षायिक सम्यग्दर्शन) प्रगट होती है, तब से अनन्त काल तक वह वैसी ही 

रहती है । तथापि प्रति समय नई पर्याय की उत्पत्ति और पुरानी पर्याय का व्यय होता ही रहता है । इस 

प्रकार सम्यग्दर्शन, श्रद्धागुण की एक ही समयमात्र की निर्मल पर्याय है । 

(१५) श्री उमास्वामी आचार्य ने तत्त्वार्थसूत्र के पहले अध्याय के दूसरे सूत्र में कहा 

है-- तत्त्वार्थश्रद्धानं सम्यक्दर्शन॑ '' यहाँ ' श्रद्धान' श्रद्धागुण की पर्याय है; इस प्रकार सम्यक्दर्शन 
पर्याय को अभेदनय से श्रद्धा भी कहा जाता है 

श्री समयसारजी की १५८० वीं गाथा में श्री कुन्दकुन्दाचार्ययेव ने कहा है 

कि--''जीवादिश्रद्धानं सम्यकृत्वं'' यहाँ भी 'श्रद्धान' श्रद्धागुण की पर्याय है-ऐसा समझना 

चाहिये। 

(१६) उपरोक्त कथन से सिद्ध हुआ कि सम्यक्‌दर्शन, श्रद्धागुण की (सम्यकृत्वगुण की ) 

एक समयमात्र की पर्याय ही है, और ज्ञानीजन किसी समय अभेदनय की अपेक्षा से उसे 

'सम्यकृत्वगुण ' के रूप में अथवा आत्मा के रूप में बतलाते हैं । 
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मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, दास कुंज, मोटा आंकडिया ता.३१-८-४७ 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, आत्मधर्म कार्यालय, मोटा आंकडिया, काठियावाड 
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