


























































    कुछ करता है | क्योंकि जब कार्य हुआ, तब तो पर को उसका निमित्त कहा गया है, कार्य होने से 

पूर्व किसी को उसका निमित्त नहीं कहा जाता। जो कार्य हो चुका है, उसमें निमित्त क्या करेगा ? 

और कार्य होने से पूर्व निमित्त किसका ? कुम्हार किसका निमित्त है ? यदि घड़ारूपी कार्य हो तो 
कुम्हार उसका निमित्त हो, और यदि घड़ारूपी कार्य ही न हो तो कुम्हार उसका निमित्त नहीं है। 

घड़ा बनने से पूर्व किसी को ' घड़े का निमित्त' कहा ही नहीं जा सकता | और यदि जब घड़ा बनता 

है, तभी कुम्हार को निमित्त कहा जाता है, तो फिर कुम्हार ने घड़े में कुछ भी किया है, यह बात 
स्वयमेव असत्य सिद्ध हो जाती है। 

प्रश्न--उपादान में कार्य न हो तो परद्रव्य को निमित्त नहीं कहा जाता, यह बात ऊपर कही 

गई है; परन्तु 'इस जीव को अनन्त बार धर्म का निमित्त मिला, तथापि जीव स्वयं धर्म को नहीं 

समझ पाया ' ऐसा कहा जाता है, और उसमें जीव के धर्मरूपी कार्य नहीं हुआ, तथापि परद्वव्यों को 

धर्म में निमित्त तो कहा है ? 

उत्तर--'इस जीव को अनन्त बार धर्म का निमित्त मिला किन्तु यह स्वयं धर्म को नहीं 

समझा' ऐसा कहा जाता है | यहाँ यद्यपि उपादान में (जीव में ) धर्मरूपी कार्य नहीं हुआ, इसलिये 
वास्तव में उसके लिये वे पदार्थ धर्म के निमित्त नहीं है | परन्तु जो जीव धर्म प्रगट करते हैं, उन 

जीवों को इस प्रकार के निमित्त ही होते हैं, ऐसा ज्ञान कराने के लिये, कार्य के न होने पर भी स्थूल 

दृष्टि से उसे निमित्त कहा जाता है । 

५९- अनुकूल निमित्त 

खौलते हुए तेल में हाथ जल गया, वहाँ हाथ के जलने में खौलता हुआ तेल अनुकूल 

निमित्त है। घड़े के फूटने में ठोकर लग जाना अनुकूल निमित्त है। अमुक पदार्थ को अनुकूल 

निमित्त कहा है, इसलिये यह नहीं समझना चाहिये कि उसके अतिरिक्त अन्य पदार्थ प्रतिकूल हैं। 

एक द्रव्य दूसरे द्रव्य के लिये अनुकूल या प्रतिकूल है ही नहीं | निमित्त को अनुकूल कहने का अर्थ 

इतना ही है कि वह पदार्थ कार्य के होते समय सद्भावरूप होता है और व्यवहार दृष्टि से उस पर 

अनुकूलता का आरोप आ सकता है । 
६०- दो पर्यायों की योग्यता एक साथ नहीं होती 

एक समय में दो योग्यताएँ कदापि नहीं होती | क्योंकि जिस समय जैसी योग्यता है, वैसी 

पर्याय प्रगट होती है, और उसी समय यदि दूसरी योग्यता भी हो तो एक ही साथ दो पर्यायें हो जायें, 
परन्तु ऐसा कभी नहीं हो सकता | जिस समय जो पर्याय प्रगट होती है, उस समय दूसरी पर्याय की 
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योग्यता नहीं होती | आटारूप पर्याय की योग्यता के समय रोटीरूप पर्याय की योग्यता नहीं होती । 

तब फिर इस बात को अवकाश ही कहाँ है कि निमित्त नहीं मिला इसलिये रोटी नहीं बनी ? और 
जब रोटी बनती है, तब उससे पूर्व की आटारूप पर्याय का अभाव करके ही बनती है, तब फिर 

दूसरे को उसका कारण कैसे कहा जा सकता है ? हाँ, जो आटारूप पर्याय का व्यय हुआ, सो उसे 
रोटीरूप पर्याय का कारण कहा जा सकता है ? 

६१- जीव पराधीन है ' इसका क्या अर्थ है ? 

प्रश्न--समयसार नाटक में स्याद्वाद अधिकार के ९वें श्लोक में जीव को पराधीन कहा 
है। शिष्य पूछता है कि हे भगवन्‌! जीव पराधीन है कि स्वाधीन ? तब श्री गुरु उत्तर देते हैं 
कि--द्रव्यदृष्टि से जीव स्वाधीन है और पर्यायदृष्टि से पराधीन है--तब फिर वहाँ जीव को पराधीन 
क्यों कहा है ? 

उत्तर-पर्यायदृष्टि से जीव पराधीन है अर्थात्‌ जीव स्वयं अपने स्वभाव का आश्रय 
छोड़कर परलक्ष से स्वयं स्वतंत्र रूपसे पराधीन होता है, परन्तु परद्रव्य कहीं जीव पर बरजोरी 

करके उसे पराधीन नहीं करते। पराधीन अर्थात्‌ स्वयं स्वतंत्ररूप से पर के आधीन होता है- 
पराधीनता मानता है, न कि परपदार्थ उसको आधीन करते हैं । 

६२- द्रव्यानुयोग और चरणानुयोग का क्रम 

प्रशन--यह उपादान-निमित्त की बात तो द्रव्यानुयोग की है। परन्तु पहले तो जीव 
चरणानुयोग के अनुसार श्रद्धानी हो और उस चरणानुयोग के अनुसार ब्रत-प्रतिमा इत्यादि को 
अंगीकार करे, और फिर उस द्रव्यानुयोग के अनुसार श्रद्धानी होकर सम्यक्‌दर्शन प्रगट करे-ऐसी 

जैनधर्म की परिपाटी होने के संबन्ध में कितने ही जीव मानते हैं; क्या यह ठीक है ? 

उत्तर-नहीं, जैनमत की ऐसी परिपाटी नहीं है। परन्तु जैनमत में ऐसी परिपाटी है कि 
पहले सम्यक्त्व हो और फिर ब्रत हो। सम्यक्त्व, स्व-पर का श्रद्धान होने पर होता है तथा वह 
श्रद्धान द्रव्यानुयोग का अभ्यास करने पर होता है । इसलिये पहले द्रव्यानुयोग के अनुसार श्रद्धान 
करके सम्यक्दृष्टि हो और फिर चरणानुयोग के अनुसार ब्रतादिक करके ब्रती होता है । इस प्रकार 
मुख्यतया तो निम्न दशा में ही द्र॒व्यानुयोग कार्यकारी हैं तथा गौणरूप से जिसे मोक्षमार्ग की प्राप्ति 
होती न मालूम हो, उसे पहले किसी ब्रतादि का उपदेश दिया जाता है; इसलिये समस्त जीवों को 

मुख्यतया द्र॒व्यानुयोग के अनुसार आध्यात्मिक उपदेश का अभ्यास करना चाहिये। यह जानकर 

निम्न दशावालों को भी द्र॒व्यानुयोग के अभ्यास से पराडमुख होना योग्य नहीं है। * 
( गीक्षयार्ग प्रकाशक ( गुजराती ), पृष्ठ २९५ J 
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अज्ञानी और ज्ञानी की भावना में 

(७ aera SO 
[ समयसार, मोक्ष अधिकार गाथा २९६ के प्रवचन से ] 

यदि कोई यह विचार करे कि यदि मेरे द्वारा जगत्‌ के बहुत से जीवों को लाभ होता हो तो 

मेरे कुछ भव भले ही बढ़ जाय और मेरा चाहे जो हो जाय ! यहाँ यह विचार करना है कि यह भावना 
किसकी है ? पक्के मिथ्यादृष्टि की ही यह भावना है । भव का कारण तो विकार है, जिसके विकार 

को लंबायमान करने की भावना है, वही जीव मिथ्यादृष्टि है । जिसने भव की भावना की, उसने भव 

का कारण जो विकार है, उसकी भावना की और विकार रहित स्वभाव की भावना नहीं की । 

ज्ञानी धर्मात्मा के भी शुभविकल्प आता है कि 'जगत्‌ के जीव धर्म प्राप्त करें ' परंतु धर्मात्मा 

जीव उस विकार को लंबाना नहीं चाहता | ज्ञानी को यह प्रतीति है कि मेरे विकल्प के द्वारा किसी 
को (मुझे या दूसरे को) लाभ होता ही नहीं और किसी के कारण से भव हो ही नहीं सकते । जगत्‌ 
को समझाने के लिये मेरा एक भी क्षण भव में रुकने के लिये होता ही नहीं है, मैं अपने राग के 

कारण से रुका हुआ हूँ। दूसरे जिन जीवों को सम्यग्ज्ञान का लाभ होता है, वह तो उनकी अपनी 

पात्रता से होता है; मैं तो निमित्तमात्र हूँ । ज्ञानी के ऐसा अभिप्राय (विचार ) तो होता ही नहीं है कि मैं 
पर को समझा सकता हूँ परन्तु 'पर को समझाने में मैं निमित्त हूँ” ऐसी परलक्षी भावना भी ज्ञानी के 

नहीं होती | प्रस्तुत जीवों की तैयारी हो, इसलिये निमित्त को रुक जाना पड़ता है--ऐसी पराधीनता 

नहीं है । 

शुद्ध ज्ञाता-दृष्टा भाव के अतिरिक्त बीच में कोई भी विकल्प आवे तो वह लाभ का कारण 

नहीं है । किन्तु भव के भावों को छेदकर भवरहित चैतन्यस्वभाव की भावना ही मोक्ष का कारण है । 

ज्ञानी, भव की भावना भाये या स्वभाव की ? पर के कारण से या विकल्प के कारण से ज्ञानी पुरुष 

एक क्षण भी रुकना नहीं चाहते; पुरुषार्थ की मंदता के कारण से रुके हुये हैं और उग्र पुरुषार्थ की 

भावना के बल से उसे नष्ट कर देना चाहते हैं । 

किसी पर अधिक प्रेम हो और उससे कहे कि आने वाले भव में तुम्हारे घर जन्म लेकर 

तुम्हारे समस्त दुःख दूर कर दूँगा--ऐसी भावना करनेवाले को मूर्ख लोग तो 'परमार्थी ' कहते हैं, 
परन्तु ज्ञानी कहते हैं कि वह परमार्थी नहीं है, वह जीव महा पापी-मिथ्यादृष्टि है, क्योंकि भव रहित 
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अपने स्वभाव का अनादर करके उसने विकार की भावना भायी है। 

समयसार में पहले २०५ वीं गाथा में कहा था कि-- 

'णाणगुणेण विहीणा एयं तु पयं बहू वि ण लहंते। 
तं गिण्हं णियदमेदं जदि इच्छसि कम्मपरिमोक्खं॥ 

अर्थ--ज्ञान गुण से रहित बहुत से लोग (अनेक प्रकार के कर्म करने पर भी) इस 

ज्ञानस्वरूप पद को प्राप्त नहीं होते; इसलिये हे भव्य जीव ! यदि तू कर्म से सर्वथा मुक्त होना चाहता 

है तो ऐसे नियत ऐसा इस ज्ञान को ग्रहण | 
जैसे समवसरण में साक्षात्‌ तीर्थंकर भगवान के सन्मुख उसी भव से मोक्ष जानेवाले तथा 

एकावतारी सन्‍्त-मुनियों के समूह के बीच में मिथ्यादृष्टि द्रव्यलिंगी बैठा हो और वह अनंत संसारी 

हो; किन्तु वहाँ भगवान की और संत मुनियों की उपस्थिति होते हुये भी, वहाँ उस जीव को अपने 

ही ज्ञान के द्वारा स्वभाव को जानना नहीं आता, उसमें दूसरा कोई क्या कर सकता है ? उसी प्रकार हे 

भाई ! तू अपने भाव में दूसरे जीवों को समझाने के लिये चाहे जितने विकल्प कर परन्तु जब पर 

जीव ही अपने ज्ञान के द्वारा न समझें तो तब तू वहाँ क्या करेगा ? इसलिये पर जीवों के लिये अपने 

भव की भावना करना, सो महा मिथ्यात्वदशा और संसार की तीब्र रुचि है, उसमें परोपकार किंचित्‌ 

मात्र भी नहीं है । अभी जो स्वयं ही सत्य को नहीं समझा, वह दूसरे को सत्‌ के समझाने में निमित्त 

कैसे हो सकेगा ? 

परजीव अनंत हैं, उनका चाहे जो हो, वे समझें या न समझें किन्तु मैं अपने भाव में समझ 

कर और परजीवों के प्रति के विकल्पों को दूर करके अल्प काल में मुक्ति प्राप्त करूँगा, पर के 

कारण मेरे भव हो ही नहीं सकता, इस प्रकार ज्ञानी तो अपने भव रहित की ही निःशंक भावना 

करते हैं। 

जो यों मानता है कि हमें तो सम्यग्दर्शन प्राप्त हो चुका है और भगवान ने यों कहा है कि 

सम्यग्दृष्टि मोक्ष प्राप्त करते ही हैं, इसलिये हमारी मुक्ति तो होनेवाली ही है, किन्तु किसी जीव के 

कारण से यदि कुछ समय राग करना पड़े या भव करना पड़े तो भले हो-ऐसा रहें, वह मिथ्यादृष्टि 

अनंत संसारी है । जिसके सम्यग्दर्शन होता है, उसके भव की इच्छा या राग की भावना हो ही नहीं 

सकती। 

इसी प्रकार यदि कोई यों भावना करे कि अमुक जीव मेरा मित्र है और मुझे उस पर बहुत 
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  प्रेम है, इसलिये उसे समझाने के लिये हमें अभी विकल्प दूर नहीं करना है किन्तु अभी तो विकल्प 

रखना है, चाहे एकाध भव भले हो, किन्तु उसके समझाने के बाद फिर विकल्प नष्ट करके 

केवलज्ञान प्राप्त करूंगा। यदि वर्तमान में मैं विकल्प को दूर करके केवलज्ञान प्राप्त कर लूंगा, तो 

फिर मेरे विकल्प के बिना उसे कौन समझायेगा ? ऐसी भावना करनेवाला एकदम पराधीन 

दृष्टिवाला, और स्वभाव के पुरुषार्थ का निषेध करनेवाला है । अरे भाई ! जिसने एक भी परजीव के 

लिये राग करके एक भव में रुकना माना, उसके अभिप्राय में अनंत जीवों के लिये अनंत भव करने 

का भाव विद्यमान ही है । ज्ञानी के शुभराग तो होता है परंतु उस राग को वे परजीव के लिये रखना 

नहीं चाहते, तथा उसके एक क्षण भी रखने का अभिप्राय नहीं है। यदि इसी क्षण संपूर्ण राग दूर 

होकर केवलज्ञान हो तो मुझ कोई राग नहीं रखना है । 
फिर हे भाई ! “पर को समझाने के लिये अभी हमें विकल्प दूर नहीं करना है किन्तु रख 

छोड़ना है ' इसमें तूने क्या कहा ? अरे ! तूने अपनी परम शुद्ध केवलज्ञान दशा का ही निषेध किया 

है। जिसने केवलज्ञान का एक समय के लिये भी नकार किया, उसने त्रिकाल शुद्धस्वभाव का ही 

अनादर किया और राग का ही आदर किया है, वह अनंत संसारी है। अरे भाई ! यदि तुझे आत्म- 

प्रतीति हो और यदि इसी क्षण केवलज्ञान प्रगट हो सकता हो तो प्रगट कर | यदि प्रस्तुत जीव की 

पात्रता होगी तो मेरे विकल्प के बिना भी दिव्यध्वनि खिरने लगेगी और समवशरण की रचना हो 

जायगी | इसलिये पर के कारण विकार करने को यह अथवा कोई भी विकल्प रख छोड़ने योग्य 

है--ऐसा अभिप्राय छोड़ देना चाहिये और भेद्विज्ञान की ही अविच्छिन्न धारा से भावना करनी 

चाहिये, यही मोक्ष का कारण है | ७ 
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भगवान की यथार्थ स्तुति का स्वरूप 
( समयसार प्रवचन भाग २ से ) 

१- द्रव्यदृष्टि के द्वारा ज्ञासस्वभाव का अनुभव होने पर, विकार से किंचित्‌मात्र ( दृष्टि की 

अपेक्षा से) भिन्न होना ही वीतराग की स्तुति है । वीतराग केवलज्ञानी विकार रहित हैं और उनकी 
निश्चय स्तुति भी विकार से राहित्य का ही अंश है । 

प्रश्न--यदि कोई जीव ज्ञानस्वभाव से आत्मा को न पहिचाने और शुभभाव से भगवान की 

स्तुति का उच्चारण करे तो उसे व्यवहार स्तुति कहेंगे न ? 

उत्तर--यह पहचाने बिना कि भगवान कौन और हम कौन हैं ?--निश्चय स्तुति या 

व्यवहार स्तुति कोई भी नहीं होती | शुभभाव करके यदि कषाय मंद करे तो पुण्य बंध होता है परंतु 

आत्मा की पहिचान के बिना मात्र शुभराग को व्यवहार स्तुति नहीं कह सकते | जगत्‌ के पाप भाव 

छोड़कर भगवान का स्तवन, बंदन, पूजन इत्यादि शुभभाव करने का निषेध नहीं है, परंतु मात्र शुभ 

में धर्म मानकर उसी में संतोषित न होकर आत्मा की पहिचान करने को कहा है, क्योंकि आत्मा की 

पहिचान के बिना शुभभाव अनंत बार किया किन्तु भव का अंत नहीं हुआ; जो पहले अनंत बार 

किया जा चुका, उस शुभ की धर्म में मुख्यता नहीं है, किन्तु अनंत काल में जो कभी नहीं की गई, 

ऐसी अपूर्व आत्मप्रतीति करके भव का अंत करने की मुख्यता है । 

२- यहाँ निश्चय स्तुति और व्यवहार स्तुति की व्याख्या की जा रही है। राग से पृथक्‌ 
होकर अपने ज्ञानस्वभाव के लक्ष्य में स्थिर होना, सो निश्चय स्तुति है | ज्ञानस्वभाव की प्रतीति होने 

पर भी, अस्थिरता के कारण स्तुति के राग की वृत्ति उठती है किन्तु उस वृत्ति का ज्ञानी के निषेध 

रहता है; इसलिये वह व्यवहार स्तुति कही जाती है, परंतु अज्ञानी तो उस वृत्ति को ही अपना स्वरूप 

मान बैठा है और वृत्ति से भिन्न स्वरूप मानता ही नहीं; इसलिये उसकी शुभ वृत्ति को व्यवहार स्तुति 
भी नहीं कह सकते | विकल्प को तोड़कर जो ज्ञानस्वभाव को राग से भिन्न अनुभव करता है, सो 

निश्चय स्तुति है क्योंकि उसमें राग नहीं है । और जिस जीव के आत्मा के ज्ञानस्वभाव की पहचान 

होने के बाद राग की शुभ वृत्ति हुई, उसे ज्ञानस्वभाव में स्वीकार नहीं करता परंतु वहाँ 'राग का 

निषेध ' करता है, इसलिये उसे व्यवहार स्तुति कहते हैं । यहाँ यह ध्यान रखना चाहिये कि मात्र राग 

को व्यवहार नहीं कहा परंतु रागरहित स्वभाव की श्रद्धा के बल से जब राग का निषेध होता है, तब 

राग को “व्यवहार ' कहा जाता है । अज्ञानी को रागरहित स्वरूप की खबर नहीं है, इसलिये वास्तव 
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में तो उसके व्यवहार भी नहीं होता । निश्चय की प्रतीति के बिना जो पर की भक्ति है, सो तो राग की 

और मिथ्यात्वरूप अज्ञान की ही भक्ति है अर्थात्‌ संसार की ही भक्ति है; उसमें भगवान की भक्ति 

नहीं । 

ATMADHARMA 

  

  

  

३- स्तुति कौन करता है ? स्तुति पुण्य-पाप की भावना से रहित शुद्धभाव है। आत्म 
-प्रतीतिसहित और रागरहित स्वरूप में जितनी एकाग्रता की जाती है, उतनी ही यथार्थ स्तुति है, जो 

राग का भाव है, सो स्तुति नहीं है | यथार्थ स्तुति साधक धर्मात्मा के ही होती है । जिसे आत्मा की 
प्रतीति नहीं है, उसके सच्ची स्तुति नहीं होती... जिसने पूर्ण स्वरूप की प्रतीति तो की है किन्तु 
जिसके अभी पूर्णदशा प्रगट नहीं हुई, ऐसे साधक जीव स्तुति करते हैं। इस प्रकार चतुर्थ 

गुणस्थानवर्ती सम्यग्दृष्टि से लेकर बारहवें गुणस्थान पर्यन्त स्तुति होती है, बारहवें गुणस्थान के बाद 
स्तुति नहीं होती | 

४--जो ज्ञानस्वभाव है, सो भगवान ही है, क्योंकि मात्र ज्ञान में न तो विकार रहता है, न 
अपूर्णता रहती है और न परवस्तु का संयोग होता है । सबका ज्ञातृत्व और अपने से परिपूर्णता की 
प्राप्तिरूप ज्ञान भगवान ही है | जैसे भगवान के भव नहीं होते, वैसे ही ज्ञानस्वभाव में भव नहीं हैं । 
जिसने ज्ञानस्वभाव की प्रतीति की, उसे भव की शंका नहीं रहती । ज्ञानस्वभाव विकार से अधिक 

है, विश्व पर तैरता है; समस्त पदार्थों को जानता है किन्तु कहीं भी अपना स्वरूप मानकर अटक 
नहीं जाता, अलग ही अलग रहता है। 

०--आचार्यदेव कहते हैं कि जैसा इस समयसार में कहा है, उसी तरह जो जीव गुरुगम से 
यथार्थ समझता है, वह इस काल में भी साक्षात्‌ स्वानुभव के द्वारा भव रहित की श्रद्धा में मोक्ष 
देखता है ।उसे साक्षात्‌ निर्णय हो जाता है कि सर्वज्ञ वीतराग भगवान ने भी इसी प्रकार स्वाधीन मार्ग 
का स्वरूप कहा है। जितने ज्ञानी हो चुके, उन्होंने स्वरूप इसी तरह जाना और कहा था और जो 

वर्तमान में हैं, वे भी इसी प्रकार जानते हैं और ऐसा ही कहते हैं और भविष्य में भी ऐसा ही होगा। 
पहले ऐसा दृढ़ निश्चय होने के बाद पुण्य-पाप के विकल्प से रहित, पराश्रय रहित स्वभाव में 
एकाग्र होने का पुरुषार्थ प्रगट होता है, और पूर्ण स्थिरता होने पर पूर्ण वीतरागता प्रगट होती | 

६--इस पुस्तक के अंतिम मंगल रूप वचन इस प्रकार हैं 'ऐसी यथार्थ प्रतीति करनेवाले 

सम्यग्दृष्टि जीव जिनेन्द्रदेव के लघुनंदन हैं '। 
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