








































  उपाय निर्विकल्प ध्यान ही कहा है । अज्ञानी विपरीत ध्यान करते हैं अर्थात्‌ जो ' रागादि हैं, सो मैं हूँ ' 

--ऐसी विपरीत श्रद्धा से ध्यान करते हैं; इसलिये वे परिभ्रमण करते हैं | उस राग के आश्रय को 

छोड़कर त्रैकालिकस्वभाव की श्रद्धा करके उसका ध्यान करने से सिद्धदशा प्रगट होती है; वह 

सिद्धदशा नवीन प्रगट होती है, इसलिये ' अभूतपूर्व ' है । संसारदशा दूर होकर सिद्धदशा प्रगट हुई, 

वह कथन पर्यायदृष्टि का है, त्रैकालिकस्वभाव का नहीं । 

[ १९० ]द्रव्यार्थिकनय और पर्यायार्थिकनय किसे जानते हैं 

वर्तमान पर्याय को देखनेवाली दृष्टि, सो पर्यायदृष्टि है और त्रैकालिक स्वभाव को देखने 

वाली दृष्टि, सो द्रव्यदृष्टि है । 

जो त्रैकालिक द्रव्यस्वभाव को जानता है और उसका कथन करता है, सो द्रव्यार्थिकनय | 

उसमें जो त्रैकालिक द्रव्य को जाननेवाला ज्ञान है, वह अंतरंगनय (अर्थनय अथवा भावनय) है, 

और उसे कहनेवाले वचन सो बहिर्नय (वचनात्मक नय अर्थात्‌ शब्दनय) कहा जाता है तथा जो 

ज्ञान, वर्तमान पर्याय को जानता है, उस ज्ञान को और उसका कथन करनेवाले वचन को 

पर्यायार्थिकनय कहते हैं | उसमें जो पर्याय को जाननेवाला ज्ञान है, सो अंतरंगनय है और उसका 

कथन करनेवाला वचन, सो बहिर्नय है | 

जो सिद्धदशा को जाननेवाला ज्ञान है, सो पर्यायार्थिकनय है, किन्तु सिद्धदशा प्रगट होने का 
उपाय पर्यायदृष्टि नहीं है । द्रव्यदृष्टि ही सिद्धदशा प्रगट करने का उपाय है; किन्तु जो सिद्धदशा प्रगट 

होती है, उसे जाननेवाला पर्यायार्थिकनय है । 

द्रव्यार्थिकनय द्रव्य को मुख्यतया जानता है; यहाँ पर द्रव्य अर्थात्‌ क्या ? द्रव्य और पर्याय 

दोनों एकत्रित होकर जो द्रव्य कहलाता है, वह नहीं अर्थात्‌ गुण-पर्याय का पिंड, सो द्रव्य-यहाँ यह 
अपेक्षा नहीं है; किन्तु यहाँ तो वर्तमान अंश को गौण करके जो त्रैकालिक शक्ति है, सो द्रव्य है, वह 
सामान्यस्वभाव है, और जो वर्तमान अंश है, सो विशेष है-पर्याय है । यह दोनों मिलकर जो सम्पूर्ण 
द्रव्य है, सो वह प्रमाण का विषय है और उसमें से जो सामान्यस्वभाव है, सो द्रव्यार्थिकनय का 

विषय है तथा विशेष पर्याय, पर्यायार्थिकनय का विषय है। उसमें से द्रव्यार्थिकनय की दृष्टि में 

पर्याय गौण है, अर्थात्‌ उस नय की दृष्टि से सिद्धदशा प्रगट हुई, यह बात नहीं आती । जो त्रैकालिक 

शुद्ध ज्ञानस्वभाव है, सो वह द्रव्यदृष्टि का विषय है तथा उसके ही आश्रय से निर्मल पर्याय प्रगट 

होती है | द्रव्य का विश्वास करने से ही पर्याय में निर्मलता होती है । 
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परमात्मस्वभाव ही हैं | समस्त लोक परमात्मस्वभावी शुद्ध-बुद्ध जीवों से परिपूर्ण हैं । किन्तु समस्त 

आत्मा मिलकर एक 3द्वैतब्रह्म है-ऐसा नहीं समझना चाहिये। लोक में सर्वत्र आत्मा भरे हुए हैं 

और वे प्रत्येक आत्मा द्रव्यदृष्टि से पूर्ण परमात्मा हैं । 

[१९ ]सोने के दूष्टान्त से परमात्मस्वभाव की प्रतीति 
जैसे स्वर्ण पाषाण में जो सोना है, वह प्रति समय सोना ही है, पत्थर के साथ है, तथापि उस 

समय उसका स्वर्णत्व दूर नहीं हो गया, और जब उसे पृथक्‌ कर देते हैं, उस समय भी वह स्वर्ण ही 

है। सोना प्रगट हुआ ( अर्थात्‌ शुद्ध हो गया), यह तो पर्याय की अपेक्षा से कहा जाता है किन्तु शक्ति 

तो स्थायी है | उसीप्रकार परमात्मदशा आत्मा में त्रिकाल शक्तिरूप से विद्यमान है | संसारदशा के 

समय भी परमात्मस्वभाव शक्तिरूप से है; इसका न तो कभी नाश हुआ है और न कभी यह नवीन 

ही प्रगट होता है, किन्तु इसकी पहिचान-श्रद्धा करने से नवीन परमात्मदशा प्रगट होती है, यही 

सुख है। 
[ १२ ]सुखरूप क्या है और दुःखरूप कया है ? 

जब तक प्रतिभासित होता है कि अशुभगति में दुःख है किन्तु यह आभास नहीं होता कि 

समस्त संसार ही दुःखरूप है, तबतक अज्ञान है, संयोग की रुचि है | स्वर्ग में जाकर बड़ा देव हो 

तथा अनुकूल सामग्रियाँ उपस्थित हो, वह भी दुःखरूप है, सारा संसार दुःखमय है और मात्र 

परमात्मदशा ही पूर्ण सुखरूप है-जबतक यह न माने, तबतक अज्ञान है । जबतक यह नहीं मानेगा 

कि स्वर्गादि गतियों में भी दुःख है, तबतक नरक-तिर्यंच गति के दुःखों का प्रतिभास भी उसे 

बराबर नहीं होगा; किन्तु मात्र प्रतूकूलता का भय और अनुकूलता की रुचि है। जिन्हें यह 

प्रतिभासित नहीं होता कि-पुण्य के फल और पाप के फल दोनों दुःखरूप हैं तथा स्वभाव ही 

सुखस्वरूप है-उसे स्वभाव की रुचि नहीं है किन्तु संयोग की ही रुचि है। 
[ १३ ]अनन्तसुख कहाँ है ? द्रव्य में अथवा पर्याय में ? 

द्रव्य में अनन्तसुख त्रिकाल शक्तिरूप से है और पर्याय में भी अनन्त सुख प्रगट होता है। 

पर्याय में जो अनंत आनन्द है, वह एक समयमात्र का है और द्रव्य में ऐसे ही अनन्तानन्त पर्याय का 

आनन्द त्रिकाल शक्तिरूप से विद्यमान है जब उस त्रैकालिक द्रव्य की श्रद्धा-ज्ञान-स्थिरता करता 

है, तब पर्याय में अनन्त आनन्द का अनुभव होता है । 
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[ १४ ]शुद्धनय से समस्त आत्मा त्रिकाल शुद्ध हैं, 
किन्तु पर्याय में किसप्रकार शुद्धता प्रगट हो ? 

शुद्धनय से समस्त आत्मा त्रिकाल शुद्ध हैं; निगोद के आत्मा में भी त्रिकाल केवलज्ञानदशा 

प्रगट करने की शक्ति है। यहाँ पर पहले आत्मा के त्रिकाल शुद्धस्वभाव को बतलाते हैं, उस 

त्रैकालिक शुद्धस्वभाव की श्रद्धा करके ध्यानरूपी अग्नि के द्वारा ही परमात्मदशा प्रगट की जा 

सकती है। 

शुद्धनय से समस्त आत्मा शुद्ध हैं 'सर्व जीव हैं सिद्धसम' यह शुद्धनय से है; और “जो 

समझे वह होय ' यह पर्याय की बात है। समस्त आत्मा शुद्धनय से शुद्ध परमात्मा हैं, किन्तु वह 

परमात्मदशा किसप्रकार प्रगट हो ? जिसप्रकार स्वर्णपाषाण में स्वर्ण निकालने का उपाय उसे अग्नि 

में तपाना है, उसी प्रकार आत्मा में परमात्मदशा प्रगट करने के लिये कौन सी अग्नि है ? जो 

परमात्मस्वभाव त्रिकाल है, उसका ध्यान ही परमात्मदशा प्रगट करने का उपाय है । इस ध्यानरूपी 

अग्नि के द्वारा कर्मकलंक को भस्म करके सिद्धदशा प्रगट होती है। ध्यान कहने से उसमें 

सम्यकदर्शन-ज्ञान-चारित्र तीनों आ जाते हैं । प्रारम्भ से पूर्णदशा होने तक शुद्ध आत्मा का ध्यान 

करना ही उपाय है । 
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[ श्री अष्टप्राभृत शास्त्र पर किये गये पूज्य श्री कानजी स्वामी के प्रवचनों का कुछ सार] 

[ १५४ ]सम्यक्त्वके आदर का फल 
इस दर्शनप्राभृत की बारहमी गाथा के भावार्थ में पंडित जयचन्द्रजी ने बताया है कि जो जीव 

दर्शन भ्रष्ट है, सो मिथ्यादृष्टि है और जो दर्शन का धारक है, सो सम्यग्दृष्टि है। जो स्वयं मिथ्यादूष्टि 

होते हुए सम्यकदृष्टिओं द्वारा नमस्कार चाहता है अथवा स्वयं जो सम्यग्दृष्टिओं को नमस्कार नहीं 

करता, वह जीव मिथ्यादृष्टि है तथा परभव में वह अपंग-मूक होता है-कहने का तात्पर्य यह है कि 
वह एकेन्द्रिय होता है, जिसके कि पग और भाषा नहीं होती, इसलिये परमार्थतः वह अपंग-मूक 
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  है। इसप्रकार वह मिथ्यादृष्टि जीव एकेन्द्रिय-स्थावर होकर निगोद में जाता है और वहाँ 

अनन्तकाल बिताना पड़ता है, उस जीव को दर्शन-ज्ञान-चारित्र की प्राप्ति दुर्लभ हो जाती है। 

मिथ्यात्व का फल निगोद ही कहा है। इस पंचमकाल में मिथ्यामत का आचार्य होकर जो लोगों 

द्वारा विनय, पूजादिक चाहता है, उस जीव का त्रसराशि का समय पूर्ण हो गया है और अब वह 
एकेन्द्रिय होकर निगोद में वास करेगा - ऐसा आचार्यदेव बतलाते हैं | यदि इसके विपरीत कहा 

जाये तो जो जीव सम्यग्दर्शन की आराधना करते हैं, उन जीवों के संसार का अन्त होने वाला है और 

वे जीव अल्पकाल में ही अतीन्द्रिय सिद्धदशा को प्राप्त करेंगे । - १२- 

[ १५५ ]मिथ्यात्व की अनुमोदना 
तेरहवीं गाथा में कहते हैं कि-यदि लज्जा-भय आदि के कारण कोई दर्शनभ्रष्ट जीव की 

विनय करे तो उसमें मिथ्यात्व की अनुमोदना होती है । जब दर्शन भ्रष्ट को श्रेष्ठ जानकर उसका वंदन 

करता है, तब स्वयं तो उससे भी नीचा हुआ, तो फिर उसे बोध किसप्रकार होगा ? अर्थात्‌ नहीं होगा 

ऐसा जानना चाहिये। -१३- 

[ १५६ ]जो द्र॒व्यस्वभाव को समझता है, उसे पर्याय का विवेक होता ही है 

जो आत्मा के शुद्ध परिपूर्ण रागरहित ज्रैकालिक स्वभाव को जानते हैं, उन जीवों को आत्मा 

की पवित्र पूर्णशशा, साधकदशा तथा अंतर-बाह्य स्थिति की पहिचान होती ही है, क्योंकि 

त्रैकालिक द्रव्य की पहिचान हो और वर्तमान पर्याय का विवेक न हो -ऐसा हो ही नहीं सकता । तथा 

जिनके पर्याय के स्वरूप में ही भूल होती है, उनके द्रव्यस्वरूप की प्रतीति में भी भूल होती ही है । 
[ १५७ ]जो केवलज्ञान में अशनादि मानते हैं, वे जीव मिथ्यादृष्टि किसलिए ? 

आत्मा का त्रैकालिकस्वभाव तो ज्ञानस्वरूप है, उसके राग है ही नहीं, और उसकी परिपूर्ण 

केवलदशा में भी राग का अभाव होता है, इसलिये उस दशा में स्थित जीव के अशन (कवलाहार), 

रोग, औषधि इत्यादि राग के निमित्त भी नहीं होते | पूर्ण केवलज्ञानदशा में स्थित जीव के भी जो 

आहारादि मानते हैं, वे पूर्णदशा को भी रागयुक्त मानते हैं, इसलिये उन्हें पूर्ण पवित्रदशा के स्वरूप 

की खबर नहीं है। जिन्हें आत्मा की मात्र पूर्णदशा का ही मान नहीं है, उन्हें आत्मा के त्रैकालिक 

पूर्ण स्वभाव की प्रतीति हो ही नहीं सकती, इसलिये बे मिथ्याटृष्टि हैं । 
[ १५८ ]जो साधक मुनियों के वस्त्रादि मानते हैं, वे मिथ्यादृष्टि किसलिये ? 

मुनिदशा, आत्मा की पूर्ण परमात्मदशा की साधकरूप है और वीतरागता की साधक होने से 
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उस दशा में तीत्र राग नहीं होता । क्योंकि अशरीरी सिद्धदशा की साधकरूप अवस्था में शरीर के 

ऊपर तीब्रराग हो ही नहीं सकता, और तीब्र राग के अभाव में वस्त्र, पात्र इत्यादि तीव्र राग के 

निमित्त अवश्य ही दूर हो जाते हैं | इसप्रकार जिस जीव के मुनिदशा प्रगट हुई हो, उस जीव के 

वस्त्रादि का संयोग अथवा राग होता ही नहीं । वस्त्रादि का तीत्र राग होने पर भी जो उनके मुनिदशा 

मानते हैं, वे पवित्र-साधक मुनिदशा के स्वरूप को नहीं जानते, तथा जो साधकदशा के स्वरूप को 

नहीं जानते, वे साध्यदशा के स्वरूप को भी नहीं जानते और त्रैकालिक आत्मस्वभाव को भी वे 

नहीं जानते | आचार्यदेव कहते हैं कि जो ऐसे जीवों को धर्मात्मा के रूप में मानकर उनकी वन्दना 

करते हैं, वे जीव तीब्र मिथ्यादृष्टि हैं । 
[ १५९ ]जिनके देव-गुरु सम्बन्धी भूल होती है, उनके नवतत्त्वों में भूल होती ही है 

जिन्होंने देव-गुरु के स्वरूप को विपरीत माना है, उनकी तत्त्वश्रद्धा ही विपरीत है | देवपना 

और गुरुपना तो आत्मा की ही निर्मल पर्यायें हैं; जिन्होंने आत्मा की निर्मल पर्यायों को विपरीत माना 

है, उन्होंने आत्मा को ही विपरीत स्वरूप से माना है; इसलिये वे मिथ्यादृष्टि ही हैं। आत्मा की 

पूर्णदशा में राग न होने पर भी जीव को जो राग कार्य ( आहारादि) मनवाते हैं; उन्होंने मोक्षतत्त्व को 

पहिचाना ही नहीं | साधक मुनिदशा में अधिकांश वीतरागता प्रगट हो जाती है और उस दशा में 

जीव को शरीर के ऊपर के राग का अभाव होता है । ऋतु आदि के प्रकोप से शरीर की रक्षा करने की 

वृत्ति ही नहीं होती । जिसप्रकार आत्मा वीतरागभावों के द्वारा संकुचित होकर स्वरूप में स्थिर हो 

जाता है, उसीप्रकार इन्द्रियां भी जैसे संकुचित होकर अंतरंग में स्थिर हो गई हों-ऐसी निर्विकारी 

दशा मुनियों के सहज ही होती है | ऐसी दशा में वस्त्रादि के ग्रहण का विकल्प ही नहीं होता; फिर 

भी जो ऐसी साधकदशा में स्थित पवित्र आत्माओं को वस्त्रादि बतलाते हैं, उन्होंने संवर-निर्जरा 

तत्त्व को विपरीत माना है । आचार्यदेव कहते हैं कि इसप्रकार जो तत्त्व के स्वरूप को विपरीत मानते 

हैं, वे मिथ्यादृष्टि हैं । 
[ १६० ]कुगुरु-कुदेव की मान्यता और उससे हानि 

देवपद सम्पूर्ण वीतराग है, और मुनिपद वस्त्रादि के राग से रहित हैं; तीव्र रागयुक्त दशा होने 
पर भी जो उसमें रागरहित मुनिदशा को मनवाते हैं, वे विकार में निर्विकारी पद की मान्यता कराते 

हैं, इसलिये उन्हें अभी निर्विकारीदशा का तथा विकार का सच्चा स्वरूप ज्ञात नहीं हुआ। आहारादि 

के दोषयुक्त जीवों को जो देवरूप से मानते हैं, वे कुदेवों को मानते हैं; और जो वस्त्रादि परिग्रहयुक्त 
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  जीवों को गुरु के रूप में (साधु अर्थात्‌ मुनि के रूप में ) मानते हैं, वे कुगुरु को मानते हैं । इसप्रकार 

कुगुरु-कुदेव की मान्यता से और उनकी वंदना से अपनी श्रद्धा-ज्ञान में विपरीतता आती है और 

आत्मा की विराधना होती है, स्वयं को उसका महापाप है, किसी अन्य के कारण अपने को हानि 

नहीं है ।पर का दोष उसके पास है, वही उसे हानि का कारण है किन्तु स्वयं अपने से वैसा कोई दोष 

हो, उसे दूर करना चाहिये । उस दोष को दूर किए बिना आत्मा का कल्याण नहीं हो सकता | 

[ १६१ ]जो कुलदेवता को मानते हैं, वे मिथ्यादृष्टि हैं 

अज्ञानी जीव, भगवान को भी कुलदेवता मनवाते हैं। अरे, भगवान स्वयं त्रैलोक्यपूज्य 

देवाधिदेव हैं, इन्द्र भी जिनके चरणों में शीश झुकाते हैं और जन्मकल्याणक आदि महोत्सव मनाते 

हैं, उनके और दूसरा कौन कुलदेवता होता है! आत्मा की शुद्ध चैतन्यपरिणति ही आत्मा का 
कुलदेवता है; इसके अतिरिक्त जो किसी भी कुलदेवता को धर्मबुद्धि से अथवा लौकिकबुद्धि से 

मानता है, वह मिथ्यादृष्टि है। 

[ १६२ ]द्रव्य-पर्याय के ज्ञान की संधि 

यदि जीव अपने त्रैकालिक आत्मस्वभाव को जान ले तो वह इसे अवश्य ही जान लेता है 

कि आत्मा की पूर्ण निर्मलदशा और उसकी साधकदशा कैसी होती है | क्योंकि आत्मा तो त्रैकालिक 

पर्याय का पिण्ड है, उसमें केवलीदशा और मुनिदशा इत्यादि समस्त अवस्थाएँ अभेदरूप से आ 

जाती हैं, इसलिये त्रैकालिक आत्मा के यथार्थ ज्ञान के साथ ही साथ समस्त पर्यायों का भी यथार्थ 

ज्ञान आजाता है । इसलिये जिन्हें पर्यायों के स्वरूप का यथार्थ ज्ञान नहीं होता उन्हें त्रैकालिक द्रव्य 

का भी यथार्थ ज्ञान नहीं होता अर्थात्‌ वे मिथ्याज्ञानी ही होते हैं । 

[ १६३ ]धर्म करने के इच्छुक जीवों को क्या करना चाहिए ? 

मिथ्याज्ञानी जीव के किसी भी प्रकार का धर्म नहीं हो सकता; इसलिये धर्म करने के 

इच्छुक जीवों को देव-गुरु-धर्म सम्बन्धी यथार्थ प्रतीति करके आत्मस्वभाव की सच्ची पहिचान के 

द्वारा सम्यकृदर्शन प्रगट करने का प्रयत्न करना चाहिये । क्योंकि धर्म का मूल सम्यग्दर्शन ही है। 
(गाथा १५) 

[ १६४ ]सम्यग्दर्शन से ही कल्याण है तथा मिथ्यात्व से अकल्याण! 

अब पन्द्रहवीं गाथा में कहते हैं कि-सम्यक्‌दर्शन से ही कल्याण होता है क्योंकि 

सम्यग्दर्शन से सम्यकृज्ञान होता है और सम्यकृज्ञान से समस्त पदार्थों के यथार्थ स्वरूप का ज्ञान 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  
  

    

  

  

PRE: आत्मधर्म : ४२



  

होता है। पदार्थों का स्वरूप जाने लेने से हेय-उपादेय का तथा कल्याण-अकल्याण का स्वरूप 

ज्ञात होता है । कल्याण-अकल्याण के स्वरूप को जान लेने से जीव कल्याण के उपायों का ग्रहण 

और अकल्याण के उपायों का त्याग कर सकता है । इसलिये सम्यक्‌दर्शन से ही कल्याण की प्राप्ति 

होती है। जबतक जीव के विपरीत मान्यतारूप मिथ्यात्व होता है, तबतक उसका ज्ञान मिथ्या है 

और इससे वह पदार्थों के यथार्थ स्वरूप को नहीं जानता तथा कल्याण और अकल्याण के उपायों 

को भी यथार्थरूप से नहीं पहिचानता; इसी से मिथ्यादृष्टि जीव, कल्याण का ग्रहण और अकल्याण 

का त्याग नहीं कर सकता । इसलिये जो मिथ्यात्व है, सो ही अकल्याण है। 

[ १६५ ]सम्यग्दर्शन होने पर क्या छूट जाता है ? 

सम्यग्दर्शन के द्वारा स्वभाव की प्रतीति करने पर जैसे-जैसे पर्याय की निर्मलता बढ़ती है 

और विकार दूर होता है, वैसे ही क्रमशः उस दशा में विकार के निमित्त भी छूटते जाते हैं | जैसे जीव 
के सम्यकदर्शन होने पर मिथ्यात्व भाव दूर हो जाते हैं और इसी से मिथ्यात्व के निमित्त भी दूर हो 

जाते हैं। कुगुरु-कुदेव-कुधर्म, यह मिथ्यात्व के निमित्त हैं; जीव को सम्यग्दर्शन होने पर उन 

निमित्तों का अवलंबन होता ही नहीं है, सम्यग्दर्शन की भूमिका में यह त्याग होता है | 

[ १६६ ]सम्यग्दर्शन होने पर समस्त भाव ज्ञात होते हैं 

यहाँ पर आचार्य भगवान सम्यग्दर्शन के अपार माहात्म्य का वर्णन करते हुए कहते हैं कि 

सम्यग्दर्शन होने पर जीव को समस्त भावों की उपलब्धि होती है, अर्थात्‌ ज्ञान में उनका विवेक हो 

जाता है। कहते हैं कि केवलज्ञान न होने पर भी, समस्त भावों की उपलब्धि हो जाती है | समस्त 

भावों की साक्षात्‌ उपलब्धि तो केवली भगवान को ही होती है, किन्तु सम्यग्दृष्टि जीव के केवलज्ञान 

प्रगट न होने पर भी उनके केवलज्ञान की प्रतीति प्रगट हो गई है | केवलज्ञान के स्वरूप की प्रतीति 

होने से केवली के जाने हुए समस्त भावों की प्रतीति भी आ गई। सम्यग्दृष्टि के समस्त भावों में 

विवेक प्रगट हो गया है, अर्थात्‌ सम्यक्‌दर्शन होने पर ही कल्याण और अकल्याणरूप भावों का 

यथार्थ ज्ञान होता है और कल्याण की प्राप्ति होती है । 
[ १६७ ]सम्यग्दृष्टि जीव को कैसी प्रतीति होती है ? किसमें अपार अकल्याण है ? 

सत्‌ देव-गुरु-धर्म के समागम से रुचि और महिमापूर्वक अभ्यास करते-करते अपूर्व 

पुरुषार्थ के द्वारा जीव को सम्यग्दर्शन प्रगट होता है | सम्यग्दर्शन होने पर यथार्थ ज्ञान होता है और 

वह ज्ञान समस्त पदार्थों के यथार्थ स्वरूप को जानता है। समस्त पदार्थों के स्वरूप को जानने पर 
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उसे कल्याण और अकल्याण की ऐसी प्रतीति होती है कि जो यह शुद्धस्वभाव है, उसका आश्रय 

करना ही कल्याण का कारण है | मेरे स्वभाव में रागादि भाव नहीं हैं तथा वे रागादि भाव कल्याण 

का कारण नहीं है । स्वभाव को विपरीतरूप मानने का मिथ्यात्वभाव ही अकल्याण का कारण है । 

इस जीव के लिये कोई भी परवस्तुएँ अथवा देव-गुरु-शास्त्र, कल्याण-अकल्याण का 

कारण नहीं हैं | मात्र अपनी पर्याय की यथार्थ प्रतीति और स्थिरता ही कल्याण का, तथा विपरीत 

मान्यता एवं रागादि ही अकल्याण का कारण हैं | किन्तु जीव का रागभाव से जितना अकल्याण 

होता है, उससे अनन्तगुना “राग से आत्मा को लाभ होता है ''--ऐसी विपरीत मान्यता से होता है । 

“राग में धर्म है ' '--ऐसी मान्यता ही अकल्याण का मूल है । जो आचार्य, साधु अथवा पण्डित नाम 

के धारी भी रागादि के द्वारा आत्मा का कल्याण होने की तीव्र प्रवृत्ति करते हैं, उनकी त्रस स्थिति 

पूर्ण होने वाली है और उनको वन्दनादि करनेवाले जीव भी संसार में परिभ्रमण करते हैं--ऐसा 
आचार्य भगवान कहते हैं । 

[ १६८ ]जीव कल्याण के मार्ग में कब प्रवृत्त हो सकता है ? 
जीव किसे कहा जाये, यह सम्यक्‌ज्ञान के बिना नहीं जाना जाता। जो शरीर है, सो जीव 

नहीं; चलता-फिरता है, वह जीव नहीं है; तथा जो राग करता है, वह भी जीव नहीं है; जीव तो मात्र 

ज्ञाता-दृष्टस्वभावरूप है । जो राग में धर्म मानता है, उसने जीव के ज्ञातारूप को नहीं जाना अर्थात्‌ 

जीव को ही नहीं जाना है । जीव की पहिचान किये बिना कहाँ से धर्म हो सकता है ? जिसने 

जीवादि पदार्थों का यथार्थ स्वरूप नहीं जाना है, वह मिथ्यादृष्टि है-उसे कल्याणमार्ग की खबर 

नहीं है। 

सम्यक्‌दर्शन के बिना जीव का यथार्थ स्वरूप नहीं समझा जा सकता। सम्यक्‌दर्शन ही 

कल्याण का मूल है, उसके बिना कल्याण नहीं है । जब सम्यग्दर्शनसहित सम्यग्ज्ञान से पदार्थों के 

यथार्थ स्वरूप को जान लेता है, तभी जीव को कल्याण-अकल्याण मार्ग का यथार्थ निर्णय होता है 

और वह निःशंकरूप से कल्याण मार्ग में प्रवृत्त हो सकता है। किन्तु जबतक उसे उसका यथार्थ 

निर्णय नहीं हो, तबतक वह कल्याण मार्ग में प्रवृत्त नहीं हो सकता | -- १५-- 

  

    

  

    

  

  

  

  

    

  

  

  

  

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, दास कुंज, मोटा आंकडिया ता.११-१०-४८ 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, आत्मधर्म कार्यालय, मोटा आंकडिया, काठियावाड
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