






































  

कर सकता है ? प्रथम जैसा स्वभाव है, बैसा जाने तो उसकी महिमापूर्वक भावना करे; किन्तु जाने 

बिना किसकी भावना करे ? जैसे कोई कहे कि भैंसे का ध्यान करो अथवा अमेरिका देशा का 

चिंतवन करो । किन्तु जिसने कभी भेंसा न देखा हो और अमेरिका देश का कुछ ज्ञान ही न किया हो, 
वह जीव उसका ध्यान अथवा चिंतवन किसप्रकार करेगा ? वैसे ही जिसने सत्समागम द्वारा 

आत्मस्वभाव को जाना ही नहीं, वह आत्मा की भावना या आत्मा का ध्यान कहाँ से करेगा ? प्रथम 

जिज्ञासु होकर सत्समागम करके अपने पूर्णस्वभाव को जाने, तो पश्चात्‌ पुरुषार्थ द्वारा पूर्णस्वभाव 

की भावना करके पर्याय में जो कार्य लाना चाहता है, वह ला सकता है । किन्तु जहाँ तक स्वभाव 

को और विकार को भिन्न-भिन्न स्वरूप में नहीं जाना हो, वहाँ तक स्वभाव के बदले विकार में ही 

तनन्‍्मय होकर उसकी भावना करता है; किन्तु जब प्रज्ञाछैनी के द्वारा (सम्यग्ज्ञान द्वारा अर्थात्‌ भेदज्ञान 

द्वारा) स्वभाव को और विकार को भिन्न-भिन्न स्वरूप में जान ले, तब जीव स्वभाव की ही भावना 

करता है, विकार की कभी नहीं करता और जैसी भावना, वैसा ही परिणमन-इस न्यायानुसार उस 

जीव के स्वभाव की भावना होने से प्रतिक्षण शुद्धता बढ़ती जाती है और विकार प्रतिक्षण नष्ट होता 

जाता है। 
आत्मा की ओर का प्रेम कब जागृत होता है ? 

जीव ने अनादिकाल से यही ध्यान में नहीं लिया कि आत्मस्वभाव क्या है; इससे उसे जड़- 

शरीर और विकार का प्रेम है, किन्तु आत्मा का प्रेम नहीं है । यदि एकबार भी यथार्थ उल्लासपूर्वक 

आत्मस्वभाव के प्रति प्रेम जागृत हो तो अल्पकाल में ही मुक्तदशा हो जाये । 

प्रश्न--आत्मा के प्रति प्रेम कब जागृत होता है ? 

उत्तर--आत्मा कौ पहिचान करे, तभी उसकी ओर सच्चा प्रेम जागृत हो । वस्तुस्वरूप को 

जाने बिना उसकी महिमा नहीं आती और उसके प्रति प्रेम नहीं होता | जिसप्रकार लोकव्यवहार में 

कोई मनुष्य परदेश में प्रतिदिन सनन्‍्मुख मिलता हो | किन्तु जबतक स्वत: को इसकी पहिचान न हो 

कि वह कौन है, तबतक उसके प्रति प्रेम नहीं आता । किन्तु जब उसकी पहिचान हो और खबर पड़े 

कि वह तो मेरे ही गाँव का है तथा मेरा कुटुम्बी है; तो फिर उसकी ओर प्रेम जागृत हुए. बिना नहीं 

रहता। पहले भी वही मनुष्य था और इसीसमय भी वही है, तथापि पहले अपने को उसकी 

पहिचान न होने से उसके प्रति प्रेम नहीं था और अब प्रेम हुआ है। उसीप्रकार यह ज्ञानस्वभाव 

आत्मा निरंतर आपके पास ही है, प्रतिक्षण जानने का कार्य करता है, किन्तु स्वतः अपने स्वभाव को 
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  नहीं जानता इससे उसे अपने आत्मस्वभाव के प्रति उल्लास नहीं होता और प्रेम जागृत नहीं होता। 

आत्मा तो निरंतर अपने पास ही है । स्वतः आत्मा ही है, किन्तु स्वतः अपने आत्मस्वरूप की यथार्थ 

पहिचान नहीं है और उसे अन्यरूप (विकाररूप अथवा जड़रूप) मान रहा है, इससे स्वभाव का 

सच्चा प्रेम जागृत नहीं होता । किन्तु यदि आत्मा की यथार्थ पहिचान करे तो उसे खबर हो कि ओरे ! 

यह आत्मा विकारी नहीं, जड़ नहीं, किन्तु उससे भिन्न चैतन्यस्वरूप है और यही मैं हूँ -यही मेरा 

स्वरूप है, ऐसा भान होने पर आत्मा के प्रति अपूर्ब प्रेम जागृत होता है। पहले भी आत्मा का 

स्वभाव तो यही था और इससमय भी यही आत्मा है, किन्तु अपने स्वभाव की स्वत: को पहिचान 

नहीं थी-इसी से आत्मा के प्रति भक्ति प्रेम जागृत नहीं होता था। और अब यथार्थ पहिचान हुई, 

इससे उसके प्रति यथार्थ भक्ति और प्रेम जागृत हुआ है । इसलिये सच्ची पहिचान के बिना यथार्थ 

भक्ति अथवा प्रेम (महिमा, रुचि, आदर ) नहीं हो सकता | 

जिसे विकार का प्रेम है, उसके स्वभाव का अनादर है। 

मैं चिदानन्द ज्ञातास्वरूप हूँ, यदि ऐसा नहीं जाना और स्वभाव को भूलकर विकार का प्रेम 

किया तो फिर वह जीव, तीर्थंकर भगवान की भक्ति के नाम से चाहे जैसे शुभभाव करे या लाखों 

रुपये दान में खर्च कर दे, तथापि उससे आत्मा को कुछ भी धर्म लाभ नहीं होगा, किन्तु उल्टा वह 

राग से आत्मा को लाभ मानता है; इसलिये तीव्र अंतरायकर्म का बन्ध करके, मूढ़ होकर चौरासी के 

अवतारों में उलझता फिरेगा । चाहे जैसे पुण्य-पाप करे और उससे आत्मा को किंचित्‌ भी लाभ माने 

तो उस जीव को आत्मस्वभाव का प्रेम नहीं है, किन्तु विकार का प्रेम है । पुण्यभावों से धर्म तो नहीं 

होता, किन्तु उनसे सात-आठ प्रकार के कर्म बंधते हैं और आत्मा की शुद्धि का घात होता है । चाहे 
जैसे शुभाशुभ विकारभाव करे तो भी उनके फल में चौरासी का ही अवतार है और आत्मस्वभाव 

की पहिचान, सो चौरासी के अवतार का नाश करके सिद्धदशा की प्राप्ति का कारण है । स्वभाव में 

भव नहीं होते और विभाव में भव का अन्त नहीं होता । किसी भी प्रकार के बंधभावों से आत्मा के 

गुणों की वृद्धि नहीं है किन्तु हानि ही है। जहाँ विकार का सत्कार है, वहाँ निर्विकारस्वरूप का 

अनादर है। 
ज्ञान, दुःख का कारण नहीं है, किन्तु मोह, दुःख का कारण है । 

दुःख का कारण क्षायोपशमिक ज्ञान नहीं है, किन्तु इच्छा ही दुःख का कारण है । पदार्थों को 

जानना दुःख का कारण नहीं है, किन्तु मोह से विषयग्रहण की जो इच्छा होती है, वही दुःख का 
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मूल कारण है । यदि ज्ञान स्वतः दुःख का कारण हो तो ज्यों-ज्यों ज्ञान बढ़ता जायेगा, वैसे ही दुःख 

भी बढ़ता जायेगा और ज्ञान शून्यता सुख का कारण सिद्ध होगी। वैसा होने से जड़ को पूर्ण सुख 

मानना पड़ेगा। किन्तु ज्ञान तो अपना स्वाभाविकभाव है, वह दुःख का कारण नहीं है। किन्तु 

क्षायोपशमिक ज्ञान के साथ जितना मोह दिखलाई देता है, उतना दुःख है । 

प्रझन--किसी का पुत्र परदेश में हो और वहाँ पर उसकी मृत्यु हो जाये, किन्तु जबतक 

उसके पिता को पुत्र की मृत्य सम्बन्धी ज्ञान नहीं होगा, वहाँ तक उसे उसके सम्बन्ध में दुःख नहीं 

होगा और जब उसे पुत्र की मृत्यु का ज्ञान होगा, तब उसीसमय दुःखी हो जायेगा; इसलिये ज्ञान ही 

दुःख का कारण है ? 

उत्तर--नहीं; वहाँ ज्ञान, दुःख का कारण नहीं है, किन्तु पुत्र के प्रति जो मोह है, वही दुःख 

का कारण है | ज्ञान, दुःख का कारण होता तो जिसे-जिसे उसके पुत्र की मृत्यु का ज्ञान हो-उन 

सबको समान दुःख होना चाहिये, लेकिन क्यों नहीं होता ? जिसे जितना मोह होता है, उसे उतना 

ही दुःख होता है । जिससमय उस मनुष्य को पुत्र की मृत्यु का ज्ञान हुआ, उसीसमय उस मनुष्य ने 

अंतरंग भान द्वारा वैराग्य लाकर मोह न किया होता तो उसे ज्ञान होने पर भी दु:ख नहीं होता; क्योंकि 

दुःख का कारण ज्ञान नहीं किन्तु मोह है । मिथ्यादृष्टि ऐसा मानता है कि ज्ञान किया, इसलिये दुःख 

हुआ, अथवा पुत्र की मृत्य हो गई, इसलिये दुःख हुआ-यह दोनों बातें मिथ्या हैं । जितना मोह 

करता है, उतना दुःख होता है-यही एक सिद्धान्त है | संयोगी पदार्थों के प्रति मोह होने से जो दुःख 

होता है, उस दुःख को दूर करने का उपाय परवस्तु का संयोग जुटाना नहीं है, वैसे ही इच्छा या 

इन्द्रियों की पुष्टि भी उसका प्रयत्न नहीं है । वास्तविक उपाय यह है कि संयोगी पदार्थों की दृष्टि 

छोड़कर असंयोगी ज्ञानस्वरूप आत्मा की दृष्टि और एकाग्रता करे तो दुःख दूर हो । संसार की किसी 

भी वस्तु में आत्मा का सुख नहीं है, किन्तु स्वत: अपने आत्मा की दृष्टि करे तो सुख प्रगट हो । 

प्रश्न--कोई मनुष्य सो रहा हो, और उसके निकट ही सर्प बैठा हो । जब कोई उसे जगाये 

और कहे--अरे भाई ! तेरे पास सर्प पड़ा है, उससमय उसे तुरन्त ही भय लगता है । जबतक उसे 

सर्प का ज्ञान नहीं हुआ था, तबतक भय नहीं था, इसलिये ज्ञान से ही भय हुआ; इससे ज्ञान को ही 

दुःख का कारण मानना पड़ेगा ? 
उत्तर--नहीं; ज्ञान दुःख का कारण है ही नहीं । उस मनुष्य को सर्प का ज्ञान करने से भय 

नहीं हुआ; किन्तु शरीर के प्रति जो ममत्व है, उसके कारण ही भय हुआ है। सोते समय उसे 
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  अल्पदुःख था और सर्प का भान होने से अधिक दु:ख हो गया-ऐसा नहीं है । सोने के समय भी 

शरीर के प्रति जितने अंश में ममत्व है, उतने ही अंश में प्रतिकूलता का भय भी उसके अव्यक्तरूप 

से विद्यमान ही है ।पहले अनुकूलता के राग की मुख्यता थी, अब प्रतिकूलता के द्वेष की मुख्यता है, 

किन्तु दोनों समय जितने अंश में ममत्व है, उतने ही अंश में दुःख है । यदि सर्प का ज्ञान, दुःख का 

कारण हो तो उसी सर्प को यदि कोई मुनि देखे; किन्तु उसे किंचित्‌मात्र भय क्‍यों नहीं होता ? 

क्योंकि उसे शरीर के प्रति ममत्व नहीं है, इससे प्रतिकूलता का भय भी नहीं है । जिस मनुष्य को 
सर्प की उपस्थिति में भय होता है, उसे सर्प की अनुपस्थिति के समय भी अपने ममत्व के कारण 

दुःख का वेदन तो था ही | जिसे जितने अंश में अनुकूलता का प्रेम होता है, उसे उतने ही अंश में 

प्रतिकूलता का भय अथवा द्वेष होता ही है। 

  

  

  

  

ग्राहकों से निवेदन 
आगामी अछ्ढू और प्रगट होने के पश्चात्‌ चैत्र मास से आत्मधर्म का चौथा वर्ष 

पूर्ण हो रहा है, उसके साथ ही आपका वार्षिक चन्दा भी समाप्त हो जायेगा | यदि आगे 

भी आप प्रत्येक अंक यथासमय प्राप्त करना चाहते हैं तो पाँचवें वर्ष का चन्दा ३/- 

मनिआर्डर द्वारा भेज दें | क्योंकि यहाँ पर पोस्ट ऑफिस की उचित व्यवस्था न होने से 

कई ग्राहक महानुभावों को वी.पी. करने में अधिक समय लग जाता है, और उतने 

समय तक वे धर्मलाभ से वंचित रहते हैं, अत: शीघ्र ही वार्षिक चन्दा भेजें | 

--प्रकाशक 
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| वस्तुस्वभाव की यथार्थ श्रद्धा का फल | 

[ श्री समयसार मोक्षअधिकार के व्याख्यानों से ] 

    प्रश्न--परजीवों का जन्म-मरण उनके कारण से होता है, ' मैं उनका कुछ नहीं कर सकता, 

मैंतो मात्र ज्ञाता हूँ '--ऐसी श्रद्धा रखेगा तो जीव के परिणाम निष्ठुर नहीं हो जायेंगे । 

उत्तर--ेरे भाई ! वस्तुस्वभाव जैसा है, उसकी वैसी ही श्रद्धा करने का फल तो वीतरागता 

है।चैतन्यस्वभाव की श्रद्धापूर्वक यदि दयादि के परिणामों को छोड़कर मात्र ज्ञाता रहेगा तो वीतराग 

होगा। फिर चाहे अज्ञानी भले ही उसे निष्ठुर कहें | संसार में भी यदि किसी का बीस वर्ष की आयु 

का पुत्र मर जाये तो कहीं उसका बाप साथ में नहीं मर जाता, फिर उसे क्‍यों निष्ठुर नहीं कहते ? यह 

निष्ठुरता नहीं किन्तु उसप्रकार का विवेक है। जगत के जीव भी विकार के लक्ष्य से निष्ठुर 

(वृत्तिरहित) हो जाते हैं। घर में कोई बीस वर्ष की बहू-बेटी विधवा हो, और साठ वर्ष का 

वृद्धपुरुष विषयों में लीन रहता है, देखो तो ! कितने निष्ठुर हैं उसके परिणाम ! अज्ञानीजन कषाय के 

लक्ष्य से निष्ठुर-वृत्तिहीन होते हैं, जबकि ज्ञानी अपने चैतन्यस्वभाव के लक्ष्य से एकाग्र होकर 

विकारी वृत्तियों से रहित सिद्ध होते हैं, उन्हें वीतरागी कहा जाता है । जो जीव विकारी वृत्ति करते 

हैं, वे पर के लिये नहीं करते किन्तु स्वतः को उसप्रकार का कषाय होने से वह वृत्ति होती है । उस 

वृत्तिको जो करने योग्य माने-कर्तव्य माने वह मिथ्यादृष्टि है । 

एकबार किसी सेठ के यहाँ लग्न-प्रसंग (विवाह) था। उससमय सेठ और सेठानी बड़े 

हर्ष के साथ भाँति-भांति के भोजन और श्रृंगारादि करते थे; किन्तु सेठ का छोटा भाई मर गया था, 

उसकी बालविधवा स्त्री अपने पति को याद कर-करके रोती थी | सेठ-सेठानी ने विचार किया कि 

“बहू अपने आनन्द को सहन नहीं कर सकती, '' इसलिये ठीक प्रसंग पर ही सेठ ने उसे उसके 

माँ-बाप के यहाँ भिजवा दिया और स्वत: आननद-उत्साह के साथ कार्य पूर्ण किया । देखो ! स्वार्थी 

के निष्ठुर परिणाम ! अपने को जो राग पसन्द आया है, उसे साधने के लिये दूसरों से प्रयोजन नहीं 

रखता। वैसे ही ज्ञानी अपने वीतरागस्वभाव को साधने के लिये पर की अपेक्षा नहीं रखते । दयादि 

की विकारी वृत्ति हो जाये तो उसके प्रति ऐसा विचार होता है कि हमारा मोक्षदशा का हर्ष (बीतराग 

भाव) तुमसे सहन नहीं होगा, इसलिये तुम सभी विकल्प अपने स्थान पर चले जाओ इसप्रकार 
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  समस्त भेदविकल्पों को तोड़ने की भावना करते हैं | यदि रागरहित होकर इसी क्षण चैतन्यस्वरूप में 

लीन हुआ जा सकता हो, तो मुझे दया अथवा भक्ति की वृत्तियाँ भी नहीं चाहिये । 

विवाह के अवसर पर चाहे जो हो जाये तो भी वह विवाह रुकता नहीं है । अरे | घर में बाप 
का मुर्दा पड़ा है और मण्डप में पुत्र की भाँवर-परिक्रमा हो रही है-ऐसा भी होता है । इसमें सगे- 
सम्बन्धी से प्रयोजन कहाँ रहा ? सबसे प्रयोजन छोड़कर जो अपने को अनुकूल पड़े-वह करना 

चाहता है। सगे-सम्बन्धियों का राग जहाँ तक अनुकूल रहा, तबतक रखा और जब रुचि दूसरी 
ओर पलटी, वहाँ उस राग को तोड़ दिया। वैसे ही ज्ञानियों को पुरुषार्थ की अशक्ति के कारण 

अल्पराग होता है, किन्तु प्रसंग आने पर पुरुषार्थ की उग्रता के द्वारा उसे तोड़कर स्वभाव में लीन हो 

जाते हैं। अन्तर मात्र इतना ही है कि अज्ञानी को राग से भिन्न चैतन्यस्वभाव का भान न होने से वह 

परलक्ष्य से राग को बदलता रहता है और ज्ञानियों को राग से भिन्न चैतन्यस्वभाव का भान होने से वे 

चैतन्यस्वभाव के लक्ष्य से राग का अभाव करते हैं । ज्ञानी जगत के प्रयोजन में अथवा राग में नहीं 

रुकते | मैं किसी परद्रव्य का और विकल्प का कर्ता नहीं हूँ, मैं तो चेतक-स्वभाव द्वारा ज्ञाता ही हूँ- 
इसप्रकार ज्ञानी, स्वभाव की भावना में पर का अभिप्राय नहीं रखते । यह निष्ठुरता नहीं, किन्तु 

स्वभावदशा है, वीतरागता की साधकदशा है, और उसका फल वीतरागता एवं केवलज्ञान है | 

जिन्होंने अपने आत्मा में सम्यकृश्रद्धारूपी मण्डप रच दिया है-ऐसे ज्ञानी भावना करते हैं 

कि अब हमारी मुक्तदशा का प्रसंग आया है; यह राग तो मुर्दे के समान है, उसके लिये अब हम नहीं 

रुकेंगे ।हम तो अपने चैतन्यस्वभाव की जागृति करके मुक्तपरिणति को वरने के लिये अप्रतिहतरूप 

से बढ़ते हैं | ज्ञानियों को अपने स्वभाव की रुचि है, इसलिये बे स्वभाव के हेतु से अन्य सर्वप्रकार 
के राग को नष्ट करना चाहते हैं । 

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

श्री दि० जैन पञचकल्याणक प्रतिष्ठा महोत्सव वींछिया ( सौराष्ट्र ) 
वींछिया (सौराष्ट्र) ग्राम में नूतन दि० जैनमंदिर का निर्माण हुआ है-उसमें पञ्चकल्याणक 

प्रतिष्ठा पूर्वक मूलनायक जी चन्द्रप्रभ भगवान की प्रतिमा स्थापित की जायेगी और वहीं नूतन श्री जैन 

स्वाध्यायमंदिर में परमागम श्री समयसारजी की स्थापना होगी। यह महान कार्य पूज्य श्री कानजी 

स्वामी की पवित्र छाया में फाल्गुन सुदी ७ सोमवार ता. ७-३-४९ के दिन होनेवाला है। पूर्ण 

कार्यक्रम फाल्गुन सुदी १ सोमवार ता. २८-२-४९ से फाल्गुन सुदी ८ मंगलवार ता. ८-३-४९ तक 

का निश्चित हुआ है ।     
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With the permission of the Baroda Govt. Regd. No. B. 4875 
ATMADHARMA order No. 30-24 date 31-10-44 
  

समयसार- प्रवचत्चन [ प्रथम भाग] 

श्री कुन्दकुन्दाचार्य कृत समयसार मूल और श्री अमृतचन्द्राचार्य कृत संस्कृत टीका पर 

अध्यात्मयोगी पूज्य श्री कानजी स्वामी ने विस्तृत प्रवचन किये हैं, जिनमें समयसार के मर्म को खोलकर 

रख दिया गया है । समयसार के रहस्य को इतने विस्तार से प्रगट करनेवाला अभी तक कोई टीका- ग्रन्थ 

नहीं था। इस प्रवचन- ग्रन्थ को पढ़कर समाज परमागम के रहस्य को सरलतापूर्वक समझ सकेगी । 

सजिल्द मूल्य-छह रुपया, डाकखर्च दस आना 

मुक्ति का मार्ग 
पण्डितप्रवर भागचन्दजी कृत 'सत्तास्वरूप' शास्त्र पर अध्यात्मयोगी पूज्य श्री कानजी स्वामी 

द्वारा किये गये तार्किक प्रवचन | इसमें अरहन्तदेव के स्वरूप और सर्वज्ञ-सिद्धि पर युक्तिपूर्ण सरल 
विवेचन है । साथ ही दुःख का कारण और उसे दूर करने का उपाय बताया गया है दूसरे शब्दों में कहा 
जाये तो यह ' मुक्ति का मार्ग ' दिखानेवाला उत्तम ग्रन्थ है । पृष्ठ १२०, मूल्य -दस आना, डाकखर्च माफ । 

मूल में भूल 
भेया भगवतीदासजी कृत '“उपादान-निमित्त संवाद' के ४७ दोहों पर तथा विद्वद्वर्य पण्डित 

बनारसीदासजी कृत 'उपादान-निमित्त' के ७ दोहों पर पूज्य श्री कानजी स्वामी द्वारा किये गये स्पष्ट- 
सुन्दर प्रवचन । इस पुस्तक का प्रत्येक दोहा और उस पर किया गया तर्कपूर्ण विवेचन हमारी पूर्वबद्ध 
'मूल में भूल' दिखाने के लिये दर्पण के समान है । उपादान-निमित्त के सम्बन्ध में समाज के बड़े-बड़े 
पण्डितों तक में जो भ्रम फैला हुआ है, उसका निराकरण इस पुस्तक से हो जायेगा । पृष्ठ १४०, मूल्य बारह 

आने | डाकखर्च माफ । 

मंगाने का पता -- अनेकान्त मुद्रणालय, मोटा आँकड़िया (काठियावाड़) 

आवश्यक सूचना 
हमारे कार्यालय में आत्मधर्म प्रचार के लिये दस रुपये श्री भगवानदासजी जैन कुडई (सागर) 

की ओर से आये हैं, जिससे दस वाचनालयों को आत्मधर्म दो रुपये लेकर ही एक वर्ष तक दिया जायेगा। 

अत: जो वाचनालय ग्राहक बनना चाहते हों, वे दो रुपये मनीआर्डर द्वारा शीघ्र ही भेज दें। जिनके रुपये 

पहले आ जायेंगे उन्हें आत्मधर्म भेज दिया जायेगा और आगे भी नियमित मिलता रहेगा । -- प्रकाशक 

  

  

  

  

  

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, दास कुंज, मोटा आंकडिया ता. २२-०२-४९ 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, आत्मधर्म कार्यालय, मोटा आंकडिया, काठियावाड
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