








































    ७--जिसने जीवतत्व को विकाररूप कल्पित कर रखा है, उसने विकार से भिन्न जीवतत्व 

का नाश किया है, अर्थात्‌ समस्त जीवतत्व की हिंसा की है । भले ही उस जीव के निमित्त से बाह्य में 

किसी जीव की हिंसा न होती हो और उसके अशुभभाव नहीं हो रहे हों, तथापि ज्ञानी कहते हैं कि 

वह जीवहिंसक है | जैसे उसने अपने जीवतत्व को विकार से लाभ होना माना है, उसीप्रकार उसने 

सभी जीवों को विकार से लाभ होना माना है, अर्थात्‌ उसने समस्त जीवों को विकारी माना है और 

उन्हें चैतन्यरूप नहीं माना है। इसप्रकार उसने अपनी इस विपरीत मान्यता से अनन्त जीवों की 

हिंसा की है । 
८--'जीवदया ' में जीव को टिका रखता है या विकार को ? जीव को जीवरूप में टिका 

रखना और उसे विकाररूप न होने देना, सो जीवदया है और जीव को जीवरूप में न जानकर 

विकारी तथा शरीरवाला मानना, सो जीवहिंसा है । 

तुझे यह खबर भी है कि जीव किसे कहते हैं 2? जीव अपने ज्ञान, दर्शन, आनन्द आदि 

अनन्तगुणों का पिण्ड है। प्रत्येक जीव अपने गुणों से परिपूर्ण है। वे परजीव अपने स्वभाव को 

पहचानकर पर्याय में शुद्धता प्रगट करें तो उनकी दया हो, किन्तु उसमें मेरा कुछ नहीं चल 

सकता,--यह जानकर ज्ञानी अपने आत्मा को विकार से बचाते हैं,--यही जीवदया है | 

९--अज्ञानी जीव अपने जीवस्वभाव को नहीं जानता, इसलिये उसके, प्रतिक्षण पर्याय में 

जीवहिंसा होकर विकार की उत्पत्ति होती रहती है और ज्ञानी जीवों को विकार से भिन्न अपने जीव 

स्वभाव की प्रतीति है, इसलिये विकार के समय भी वे जीवस्वभाव को विकार से भिन्न बनाये रखते 

हैं, इसलिये उनके, प्रतिक्षण निर्मलदशा की वृद्धि और विकार का नाश होता रहता है,-यही 

जीवदया है। 

१०--जों यह उपदेश देता है कि “पुण्य से धर्म होता है' वह मानो जीवतत्व को 

विकारीभाव के साथ एकमेक मनवाना चाहता है, भिन्न नहीं, अर्थात्‌ वह वास्तव में जीवहिंसा का 

उपदेशक है, नकि जीवदया का । 

११--किसी भी विकारी वृत्ति से जीव के धर्म नहीं हो सकता, क्योंकि जीव का स्वभाव 

विकार से भिन्न है | इसप्रकार यथार्थ समझने का नाम जीवदया है | जीवस्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान- 

स्थिरता के द्वारा विकार की उत्पत्ति को न होने देने का नाम जीवदया है, और ऐसी जीवदया धर्म है। 

किन्तु अज्ञानी जीव, परजीवों को बचाने की शुभवृत्ति को जीवदया कहते हैं। वास्तव में उस 
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  शुभभाव से जीवदया नहीं किन्तु जीवहिंसा ही होती है । उस शुभभाव से आत्मा का लाभ मानना 

अथवा मैं परजीव को बचा सकता हूँ; ऐसी मिथ्या-मान्यता सबसे बड़ी जीवहिंसा है । 

१२--इसलिये जो अनन्तकाल से चली आनेवाली इस महान जीवहिंसा को दूर करके 

सच्ची जीवदया प्रगट करना चाहते हों, उन्हें सर्वप्रथम सम्यग्दर्शन के द्वारा अपने जीवस्वभाव को 

विकार से भिन्नरूप जानना (पहचानना) चाहिये । ....सम्यग्दर्शन से सच्ची जीवदया का प्रारम्भ हो 

सकता है | ७ 

  

  

  

  

सूचना 

कृपया आत्मधर्म का वार्षिक चन्दा मनिआर्डर से भेजें । कारण कि यहाँ से 

वी.पी. बहुत कम ली जाती है जिससे समय अधिक लग जाता है। आशा है आप 

अपना चन्द मनिआर्डर द्वारा ही भेजेंगे | — व्यवस्थापक 

Qe Rare St ae =) 
[अष्टपाहुड़ गाथा ११ पर प्रवचन | 

इस जगत में चेतन तथा जड़ वस्तुऐं सत्‌ हैं। सत्‌ वस्तु को दूसरे की सहायता की 

आवश्यकता नहीं होती। सत्‌ वस्तु स्वतः स्वतंत्र है। जो सत्‌ वस्तु के लिये अन्य पदार्थों की 

आवश्यकता समझता है, वह स्वतंत्र सत्‌ को ही नहीं जानता | वस्तु को स्वतंत्र कहना, और फिर 

उसके लिये अन्य पदार्थों की सहायता की आवश्यकता मानना प्रत्यक्ष विरुद्ध है । जो वस्तु सत्‌ होती 

है, वह अन्य वस्तुओं से निरपेक्ष होती है । उसे अपने कार्य के लिये परवस्तु की आवश्यकता नहीं 

होती । वस्तु अपने स्वभाव से ही उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप है। 

अज्ञानी जीव मानता है कि--'मैं अपने जीवन में दूसरे जीवों का कुछ भला कर दूँ, तो 

अपना जीवन सार्थक हो जाय; भले ही अपने जीवन में अपना भला न हो, किन्तु मेरे द्वारा 

जिनशासन की प्रभावना हो और समाज का कल्याण हो तथा दूसरे जीव, धर्म प्राप्त करें--ऐसी 
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  प्रवृत्ति करूँ !'' किन्तु ऐसा माननेवाले अज्ञानी की दृष्टि ही पर के ऊपर है, और वह ऐसे घोर 

अहंकार से भरपूर है कि मैं परपदार्थों का कुछ कर सकता हँ--उनका भला कर दूँ, इसीलिये वह 
यह मानता है कि मैं जिनशासन को स्थिर रखने के लिये बहुत कुछ करता हूँ | किन्तु हे भाई ! तूने 

क्या किया है ? परजीवों में तो तूने कुछ किया नहीं है, मात्र तूने अपने में शुभराग किया है, और 

परजीवों के कर्तृत्व का अभिमान करके मिथ्यात्वभाव को पुष्ट किया है | तूने शुभराग से जिनशासन 

की प्रभावना मान रखी है, किन्तु जिनशासन तो वीतरागतामय है। तूने राग के द्वारा वीतरागी 

जिनशासन की प्रभावना मानकर वीतरागतामय जिनशासन को रागमय मानकर उल्टी उसकी 

अप्रभावना ही की है । यदि कोई राग के अंश से भी स्व-पर का लाभ माने-मनवाये तो वह जीव, 

वीतराग-जिनशासन का विरोधी है । 

और फिर यह तो विचार करो कि जिनशासन स्वतंत्रता में है या परतंत्रता में ? प्रत्येक वस्तु 

सम्पूर्ण स्वतंत्र है--ऐसा न मानकर जो यह मानता है कि ' मेरे कारण परजीवों का हित होता है ' वह 
प्रकारान्तर से परजीवों को स्वतंत्र नहीं मानता, अर्थात्‌ वह जिनशासन को ही नहीं मानता, अथवा 

यों कहना चाहिये कि वह वस्तुस्वभाव को ही नहीं मानता । यह बात जिनशासन सम्मत नहीं है 

कि-एक वस्तु दूसरी वस्तु का कुछ भी कर सकती है। 

अज्ञानी जीव वीतराग जिनशासन को रागमय मानता है, और यह मानता है कि मैं शुभराग 

के द्वारा शासन की प्रभावना करता हूँ । किन्तु वास्तव में तो राग के द्वारा वीतराग शासन टिक ही नहीं 

सकता। भला, वीतरागशासन अर्थात्‌ जैनशासन वीतरागभाव से टिकेगा या रागभाव से ? और 

जैनशासन में स्वतंत्रता है या परतंत्रता ? जो यह मानता है कि-शुभराग से जिनशासन स्थिर है, 

अथवा मैं पर जीवों को धर्म समझा दूं, वह एक प्रकार से जिनशासन की अप्रभावना करता है, 

अर्थात्‌ वह अपने आत्मस्वभाव की विराधना करता है | इससे विपरीत, मैं पर का कुछ नहीं कर 

सकता, और राग से लाभ नहीं हो सकता, इसप्रकार पर से भिन्न और रागरहित अपने स्वभाव की 

प्रतीतिपूर्वक जितने अंशों में राग दूर करके जीव वीतरागता प्रगट करता है, उतने ही अंशों में 

जिनशासन की प्रभावना होती है | ७ 
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गोसलिया का दृष्टान्त और आत्मस्वभाव 
पूज्य श्री कानजी स्वामी के प्रवचन से | क्‍क्‍क्‍नननततततस5 

एक बार श्रीमद्राजचन्द्रजी ने 'गोसलिया ' का दृष्टान्त दिया था कि--एक गाँव में एक स्त्री 

का गोसलिया नामक पुत्र था, जिसका बाप मर चुका था। गोसलिया की माँ सामान्य स्थिति की 

महिला थी | जब गोसलिया लगभग १२ वर्ष का हुआ, तब उसकी माँ ने उसे कुछ रुपया देकर कहा 

कि बेटा ! तू अपने पास के शहर में जा, और वहाँ से कुछ माल खरीद कर व्यापार कर, जिससे 

अपनी गुजर चलती रहे । लड़के ने कहा कि माँ! मैं शहर में जाने को तैयार हूँ, किन्तु यदि तेरा यह 

गोसलिया वहाँ के बड़े बाजार में भारी भीड़भाड़ में कहीं खो गया तो ? यह सुनकर माँ ने कहा कि 

अरे! बेटा! तू स्वयं गोसलिया है, गोसलिया कहीं खो नहीं सकता। फिर भी यदि तुझे कहीं 

गोसलिया के खो जाने की शंका हो तो मैं तेरे हाथ में यह धागा बाँधे देती हूँ, इसे देखकर निश्चित 

कर लेना कि मैं गोसलिया हूँ। यह कहकर उसने गोसलिया के हाथ में सूत का एक धागा बाँध 

दिया, और गोसलिया शहर को चल दिया | 

गोसलिया के पास थोड़ी रकम थी, इसलिये वह हल्दी-मिर्च इत्यादि खरीदना चाहता था, 

किन्तु वह सट्टा बाजार में जा पहुँचा, जहाँ बहुत भीड़भाड़ थी। उस भारी भीड़भाड़ में लोगों की 

धक्कामुक्की में गोसलिया के हाथ का वह धागा कहीं छूट कर गिर गया, और वह वहाँ से भागा 

तथा पंसारी बाजार में गया, जहाँ हल्दी-मिर्च मिलती है | वहाँ भीड़भाड़ बहुत कम थी, इसलिये 

वहाँ पहुँचे गोसलिया ने सोचा कि उस बड़ी भीड़ में गोसलिया कहीं खो तो नहीं गया ? और फिर 

उसने अपने हाथ की ओर देखा। हाथ में वह धागा न देखकर चिल्ला उठा कि--' हाय रे हाय! 

गोसलिया तो कहीं खो गया !' और इसप्रकार वह सारे नगर में गोसलिया को ढूंढ़ता फिरा। शाम 

तक चक्कर लगाता फिरा, फिर भी गोसलिया का कहीं पता नहीं लगा । क्योंकि उसकी माँ ने कहा 

था कि अपने हाथ में धागा बंधा हुआ देखकर गोसलिया का निश्चय कर लेना, किन्तु उसे हाथ में 

वह धागा दिखाई नहीं दिया । जब कि वह स्वयं गोसलिया था और उसे वह बाहर-ढूंढ रहा था, तो 

भला वह कहाँ से मिल जाता ? 

अन्त में शाम को हार-थक कर उसने सोचा कि--इस शहर की भीड़- भाड़ से घबड़ा कर 

कहीं गोसलिया अपने गाँव तो नहीं चला गया ? इसलिये उसे अब गाँव में जाकर ढूंढ़ना चाहिये। 
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  यह विचार कर वह गाँव को चल दिया, और वहाँ-घर पहुँच कर अपनी माता से बोला कि-माँ! 

गोसलिया तो खो गया। मैंने उसे दिन भर ढूंढा किन्तु वह नहीं मिला सो नहीं मिला! यह सुनकर 

उसकी माता ने कहा कि भाई ! तू थक गया होगा, इसलिये सो जा, अब कल सबेरे गोसलिया को 

देखेंगे। 

जब गोसलिया सो गया, तब उसकी माँ ने उसके हाथ में पहले जैसा ही धागा बाँध fear | 

जब गोसलिया जागा, और उसने अपने हाथ में धागा देखा, तो प्रसन्न होकर बोला -' माँ | गोसलिया 

मिल गया।' माँ ने कहा कि बेटा ! गोसलिया कहीं खोया नहीं था; गोसलिया तो गोसलिया में ही 

था। जब धागा बंधा हुआ था, तब भी वही था, और धागे के टूट जाने पर भी वही था। किन्तु तुझे 

भ्रम हो गया था, इसलिये तू बाहर ढूंढ़ता फिरता था। 

यह एक दूष्टान्त है। अब, इसे घटित सिद्धान्त को आत्मा पर लगाना चाहिये, जो इसप्रकार 

है: -- 

गोसलिया से यहाँ अज्ञानी जीव लेना चाहिये, जिसे अनादिकाल से अपने स्वरूप की खबर 

नहीं है। जब उसे धर्मश्रवण की इच्छा हुई, तब सद्‌गुरु ने उससे कहा कि भाई ! धर्म को समझ, 
उसके बिना न जाने कहाँ परिभ्रमण करता रहेगा ? इसलिये कुछ धर्म का व्यापार कर तो शांति प्रगट 

हो। यह सुनकर आत्मा को समझने के लिये कुछ भी परिश्रम या प्रयास करने से पूर्व गोसलिया 
जैसा अज्ञानी जीव कहता है कि-प्रभो ! धर्म को समझना तो है, किन्तु यदि बहुत से कर्मों का उदय 
आ गया और आत्मा को भूल गया, तो क्या करना चाहिये ? यदि धर्म का व्यापार करते-करते कर्मों 

की भीड़ के बीच में संपूर्ण आत्मा स्वयं ही खो गया तो क्या करना चाहिये ? इसप्रकार धर्म करने से 
पूर्व ही अज्ञानी को ऐसी शंका उठती है, तब फिर वह धर्म कैसे करेगा ? 

सद्गुरुदेव उससे कहते हैं कि-रे कापुरष | तुझे अपने आत्मा की श्रद्धा नहीं है ? तुझे अपने 
चैतन्यतत्त्व की शक्ति भासित नहीं होती ? और तुझे अपने पुरुषार्थ पर विश्वास नहीं है ? जिसे जीव 

की प्रतीति है, उसे गिरने या खोने की शंका नहीं होती | अपने जीवस्वभाव को भूलकर अपने को 

विकारी और अजीव मानने पर ही गिरना-खोना होता है । जो जीव गिरे या भूले हैं, वे जीव को भूले 
हुये हैं | जो जीवद्रव्य की प्रतीति करके अजीव से पृथक्रूप में अपने स्वभाव में स्थिर होता है और 
यह प्रतीति करता है कि मेरे तत्व में त्रिकाल में भी अजीव का प्रवेश नहीं है; उसे गिरने या भूलने 

की शंका नहीं होती | तथापि अज्ञानी कहता है कि यदि आगे चलकर कर्मों का तीत्र उदय आया 

और कहीं गिर गये या भूल- भटक गये तो क्या होगा ? इसलिये श्रीगुरु कहते हैं कि हे भाई |हम तुझे 
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  सम्यकृश्रद्धारूपी धागा बांधे देते हैं, उससे तू अपने आत्मा को विकार से और कर्मों से पृथक्‌ जान 
लेना। तू परम पारिणामिक-निर्मलस्वभाव है, ज्ञानस्वरूप है; तेरे ज्ञान में अज्ञान नहीं हो सकता, 
पुण्य-पाप नहीं हो सकता, मिथ्यात्व नहीं हो सकता, कर्म नहीं हो सकते | ऐसे अपने ज्ञानस्वभाव 

को सभी से भिन्नरूप प्रतीति में स्थिर बनाये रखना, जिससे तेरा आत्मा खो न जाय, तुझमें अज्ञान का 

प्रवेश न हो सके और तू मुक्तिमार्ग पर प्रयाण करता हुआ पीछे न हटे । 

किन्तु अज्ञानी को राग में निजत्व का भ्रम हो जाता है, इसलिये वह यह मानने लगता है कि 

मानो राग ही आत्मा है; और वह राग से भिन्न आत्मस्वभाव को भूल जाता है । उसे भ्रम हो जाता है 

कि जो यह राग हुआ है, उसमें मेरा आत्मा खो गया है | ज्ञानाजन उससे कहते हैं कि हे भाई ! तू 

शान्त होकर अपने स्वरूप को देख | राग के समय भी तेरा स्वभाव तो ज्यों का त्यों-वैसा ही है, 
किन्तु तुझे राग में एकत्व का भ्रम हो गया है, इसलिये तेरा भिन्नस्वभाव तेरे अनुभव में नहीं आता। 

तेरा स्वभाव तो त्रिकाल चैतन्यस्वरूप है; तू उस चैतन्यस्वरूप लक्षण के द्वारा अपने आत्मा को 

पहचान ले। तेरा यह चैतन्यलक्षणस्वरूप आत्मा तो राग के समय भी उससे भिन्न स्वभाव से 

रहनेवाला है । इसलिये तू इस भ्रम को छोड़ दे कि आत्मा खो सकता है या वह विकारी है । और तू 
अपने स्वभाव को मान-समझ | 

जब श्रीगुरु इसप्रकार बारंबार समझाते हैं, तब पात्र जीव स्वाभिमुख होकर चैतन्यस्वभाव 

की दृष्टि से आत्मस्वरूप को समझता है, और तब उसे प्रतीति होती है कि अहो ! मैं आत्मा तो सदा 

परिपूर्ण शुद्धस्वभाव ही हूँ, मेरा स्वभाव तो कभी किसी में मिल ही गया था, और न कभी विकारी 
हुआ था। इसप्रकार त्रैकालिक स्वभाव को समझ लेने के बाद, और उसकी प्रतीति करने पर उसे 

कभी भी कर्मों से गिरने या भूलने- भटकने की शंका नहीं रहती । 

जैसे धागे के छूट जाने पर भी गोसलिया तो गोसलिया ही था, और जब उसके हाथ में धागा 

बंधा हुआ था, तब भी वह वही था, किन्तु वह भ्रमवश भूल गया था; इसीप्रकार विकार के समय 

भी जीव का स्वभाव तो वैसा का वैसा ही रहता है, किन्तु अज्ञानी उसे भूल रहा है | ज्ञानी उसे वह 
बतलाते हैं | भ्रम दूर होकर यथार्थ प्रतीति होने पर जीव स्वयं अपने परिणामिकभाव को पहचानता 

है, और उस पारिणामिकभाव के लक्ष से अगादिकालीन औदयिकभाव दूर होकर औपशमिकादि 
-भाव प्रगट होते हैं। श्रीगुरु उस पारिणामिकभाव की पहचान कराते हैं। यदि जीव अपने 

पारिणामिकभाव का श्रद्धारूपी धागा आत्मा के साथ बांध ले तो वह संसार में खो नहीं सकता, 

अर्थात्‌ उसकी अवश्य ही मुक्ति होती है | ७ 
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  ma श्रीकुंदकुंद वाणी — मोक्षपाहुड पर पूज्य श्री कानजी स्वामी के प्रवचनों में से | 

(१) पंचपरमेष्ठी का स्वरूप समझकर उनके स्मरण-वन्दनादि से विध्न दूर हो जाते हैं,- 

ऐसा कहा गया है; वहाँ विघ्न का अर्थ बाह्मयसंयोग नहीं समझना चाहिये, किन्तु आत्मा में से उस 

समय तीब्र कषाय दूर हो जाती है, और तीव्र कषाय ही विघ्न है। उस विघ्न का पंचपरमेष्ठी के 

स्मरण के नाश हो जाता है। ऐसा संयोग भी मिल सकता है कि एक ओर तो पंचपरमेष्ठी का ध्यान 

किया जा रहा हो और दूसरी ओर उसी समय बाहर से सिंह शरीर को फाड़े खा जा रहा हो ! किन्तु 
यह संयोग कोई विघ्न नहीं है। हाँ, उस समय पंचपरमेष्ठी के स्मरण से उस संयोग का लक्ष छूट 

जाता है, और पापभाव दूर हो जाता है, वही विघ्न का दूर हो जाना है | बाह्य-संयोग रहे या दूर हो 

जाय, उससे कोई संबंध नहीं है । 

(२) चैतन्य की पर्याय में जो विकार होता है, उसे जाने और उस विकाररहित 

चैतन्यस्वभाव को जाने, तब भेदज्ञान होता है | देहादिक जड़ की क्रिया से भिन्न और मिथ्यात्वादि 

विकार से रहित चैतन्यस्वभाव की प्रतीति तथा ज्ञान करना ही मोक्ष का प्रथम उपाय है । 

(३) ऐसी सम्यक्‌ आत्मप्रतीति होने पर परद्वव्यों के प्रति जो शुभाशुभ वृत्तियां होती हैं, उन 

सबको संसार का कारण जानकर वीतराग भावना के द्वारा उन विकारी वृत्तियों को छोड़कर जीव 

निग्रैथ मुनि होता है, और अपने स्वभाव के अनुभव में स्थिर होने का साधन करता है । 

(४) चैतन्य आत्मधर्म सहज और सुलभ है । सहज का अर्थ है स्वभाव में से प्रगट हुआ; 

उसमें विभाव की अपेक्षा नहीं है। जो सम्यग्दर्शन और चारित्र को दुखदायक मानता है, वह 

चैतन्यस्वभाव को ही दुःखदायक मानता है । सम्यग्दर्शनादि सुखरूप है; वह सम्यक्‌-पुरुषार्थ से 

प्रगट होता है। ( अपूर्ण ) 
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With the permission of the Baroda Govt. 
ATMADHARMA order No. 30-24 date 31-10-44 Regd. No. B. 4875 

  

WANTED 

A Thesis On Jainism 
Pandit F. K. Lalan invites a thesis in English on ‘Jainism’ and declares that he 

will donate through the Jain Swadhyay Mandir, Songad Rs. 300 to the person who 
gets the first number and Rs. 200 to the person who gets the second number on the 
following conditions :- 

1. The thesis must clearly deal with following subjects :- 

(a) Jainism is not a sectarian view but propounds the true state of affairs of all 
the objects of the universe, 

(b) The principle of Anekanta and Syadvad, 

(c) The principle of true (Nishchaya) and conventional (Vyavahara) view- 
points, 

(d) Upadana (real) cause and Nimit (not real but a mere conventional) cause, 

(e) Substances, attributes and conditions (=4]1-Tara), 

(f) Each substance is doing its own action independently without the hlep or 

assistance of any substance. The principle may be termed (#¢e) law of action. 

(g) Each substance changes its condition every momen in regular sequence 

(#HaE Tala) so as to include five samavayas, at the same time. 

2. The thesis must contain foolscap pages 75 in the least either written or 
typewritten on one side. 

3. The thesis must be based on the principles propounded by Bhagwan Shri 
Kundakundacharya Deva and explained by Maharaj Shri Kanji Swami at Songad. 

4. lf any writer desires to listen to the lectures of Maharaj Shri Kanji Swami at 
Songad, arrangements will be made for them. 

5. Literature, on this subject may be had from Songad on payment. 

6. The Swadhyaya Mandir Trust will examine the thesis and declare its result. 
Its decision will be final. 

7. The thesis must reach the Jain Swadhyaya Mandir by 31 December 1948. 

  

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, दास कुंज, मोटा आंकडिया ता. ०८-०७-४८ 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, आत्मधर्म कार्यालय, मोटा आंकडिया, काठियाबाड
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