






































20 आत्मधर्म : ५८ 

अन्तर में जो पुण्य-पाप की वृत्ति होती है, वही मैं हूँ - ऐसा मानकर उसकी प्रीति करता है, परन्तु 
आत्मा कौन है, उसे नहीं समझता। बाह्य में 'यह अच्छा और यह बुरा' ऐसा मानकर रुकता है, 
परन्तु आत्मा को नहीं जानता। अच्छा-बुरा कर-करके अज्ञानी तो संसार में परिभ्रमण करता है 
और ज्ञानी, पर से भिन्न आत्मा को जानकर निर्मलपर्याय प्रगट करके सिद्ध हो जाते हैं। 

इस जगत में प्रत्येक वस्तु में अपना चतुष्टय होता है। भगवान ने इस जगत में छह द्रव्य 
देखे हैं, उन प्रत्येक के अपने-अपने चुष्टय होते हैं। चतुष्टय अर्थात्‌ द्रव्य-क्षेत्रकाल और भाव। 
लोटे में पानी भरो तो जैसा लोटे का आहार हो, वैसा ही आकार पानी का हो जाता है, परन्तु वहाँ 
लोटे का और पानी आकार भिन्न है; लोटे का आकार लोटे में है और पानी का पानी में है। दोनों 
द्रव्य भी पृथक्‌ है और क्षेत्र भी पृथक्‌ है। दोनों की वर्तमान दशा, वह उनका काल है और उनकी 
जाति को भाव कहा जाता है। ऐसे द्रव्य-क्षेत्र-काल और भाव प्रत्येक वस्तु में होते हैं। 

इसे समझे बिना सम्यग्ज्ञान नहीं होता, सम्यग्ज्ञान के बिना आत्मा के साथ सम्बन्ध-सगाई 

नहीं होती; और सगाई हुए बिना आत्मा की लौ नहीं लगती; लौ लगे बिना मुक्ति नहीं होती। जिस 
प्रकार यह अंगुलियाँ पृथक्‌-पृथक्‌ हैं; एक अंगुली है, वह दूसरी अंगुली नहीं है। उसीप्रकार समस्त 
वस्तुएँ पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। प्रत्येक वस्तु अपने स्वभाव से सत्‌ और पर के स्वरूप से असत्‌ है। 

जैसे घड़ी का स्वभाव समय देने का है, परन्तु उसमें मिठास देने का स्वभाव नहीं है; उसी 
प्रकार आत्मा का स्वभाव ज्ञान करने का है, पुण्य-पाप करने का उसका स्वभाव नहीं है। ज्ञान 

करने के लिए अन्तर में एकाग्र होना पड़ता है, परन्तु बाह्य क्षेत्र में बढ़कर एकाग्र नहीं होना पड़ता, 

क्योंकि आत्मा के ज्ञान का क्षेत्र अन्तर में है; अन्तरोन्मुख होकर आत्मा को पहचाने तो सर्व 
परपदार्थों से ममत्व दूर हो जाये, अपना सच्चा सुख प्राप्त करे और पर में जो सुख का आरोप किया, 
वह दूर हो जाये। 

जैसे आम का एक झाड़ हो, उस पर तोता ऊपर से आकर आम खाता है और चिवंटी तने 

को पकड़कर धीरे-धीरे ऊपर चढ़कर आम खाती है; परन्तु दोनों को स्वाद तो समान ही है। उसी 

प्रकार कोई ज्ञानी जल्दी पुरुषार्थ करके मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं और किन्‍्हीं को आत्मा की रुचि होती 
है तथा धीरे-धीरे समझते हैं; वे भी अन्त में मोक्ष प्राप्त करते हैं। दोनों के आत्मा का सुख समान है। 

मरण समय कहते हैं कि कि अब 'भगवान का नाम लो, आत्मा का चिंतवन करो | लेकिन 

भाई ! एकबार जीवित ही आत्मा की ओर देख ले ! व्यर्थ का जो अभिमान करता है, उसे छोड़कर 

आत्मा में ज्ञाता-दृष्टा रहे तो आकुलता मिट कर शान्ति हो।' 
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आत्मा अपने स्वभाव से पूर्ण है, और पर से शून्य है, भगवान आत्मा, ज्ञान से भरा हुआ 
है और राग-द्वेष से शून्य है; ऐसे आत्मा का भान करना, वह सुई में डोरा पिराने जैसा है। जिस 
प्रकार डोरा पिरोयी हुई सुई यदि एकबार कूडे में भी चली जाये तो भी वह खोती नहीं है, उसी प्रकार 
जिसने अपने आत्मा में सम्यग्ज्ञानरूपी डोरा पिरोया है, उसके कदाचित्‌ एकाध भव हो, तथापि 
उसका आत्मभान दूर नहीं होता और दीर्घ संसार में परिभ्रमण नहीं करता। इसलिए जिसे भवश्रमण 
का भय हो, उसे इस मनुष्यभव में सत्समागम करके आत्मा में सच्ची समझरूपी डोरा पिरो लेना 

चाहिए। 

  

  

  

  

सत्य -स्वरूप 

अपना शुद्धात्मा किस प्रकार ज्ञात होता है ? बाह्य क्रिया के शुभराग से आत्मा समझ 
में नहीं आता, परन्तु अन्तर में ज्ञान की क्रिया से समझ में आता है। सच्चे ज्ञान के द्वारा 

आत्मा पहचाना जाता है; इसके अतिरिक्त दूसरे किसी उपाय से वह नहीं जाना जाता। जैसा 

  

  

  

    सत्यस्वरूप है, वैसा ही अपने ज्ञान में स्वीकार करने से सत्‌ प्रगट होता है, परन्तु स्वरूप 

को अन्य प्रकार से माने तो सतू प्रगट नहीं होता। अज्ञानी जीव असत्य को सत्य मानकर 
उसका सेवन करें तो उससे कहीं उन्हें सत्यधर्म प्रगट नहीं होता और जो सत्यस्वरूप है, 
वह विपरीत नहीं हो जाता। (नियमसार-प्रवचन ) 

     



आत्मा को समझ लेने की महिमा 
[श्री पद्ानन्दि पंचविंशतिका पर पूज्य स्वामीजी का प्रवचन ] 
  

  यह सद्बोधचन्द्रोदय अधिकार है। यह आत्मा अनादि का है, परन्तु वह किस स्वभाव से 
है, यह बात आत्मा ने एक क्षणमात्र भी नहीं जानी। सदबोध-चन्द्रोदय अर्थात्‌ सच्चे ज्ञानरूपी चन्द्र 
का उदय। आत्मा के स्वरूप को पहचाने तो सच्चा ज्ञान प्रगट हो; वह सत्समागम के बिना कभी 

ज्ञात नहीं हो सकता। यह शरीर तो आत्मा का नहीं है, परन्तु अन्तरड्ज में जो राग-द्वेष, पुण्य-पाप, 
क्रोध-भक्ति इत्यादि भाव होते हैं, वह भी विकार है, वह आत्मा का स्वरूप नहीं है; आत्मा का 
स्वरूप तो उसे कहा जाता है जो नित्यस्थायी रहे। आत्मा जिस स्वरूप से है, उस स्वरूप से एक 
सेकेण्डमात्र यदि जीव समझे तो उसे जन्म-मरण न रहे | जिन्होंने राग-द्वेष दूर करके पूर्ण परमात्मदशा 
प्रगट की है - ऐसे भगवान अरहन्त सर्वज्ञदेव के श्रीमुख से दिव्यध्वनि छूटती है, उसमें 
आत्मस्वभाव की बात आती है, उसे समझकर जो आत्मा का अनुभव करता है,उसके जन्म- 

मरण का नाश होता है। 

यहाँ उस आत्मस्वरूप की बात चलती है। वह आत्मस्वरूप ऐसा है कि बृहस्पति भी 
उसका वर्णन वाणी से नहीं कर सकते। जिस प्रकार घी का स्वाद जाना जाता है, परन्तु वाणी द्वारा 
कहा नहीं जा सकता। उसी प्रकार आत्मस्वभाव की महिमा अनुभव में आती है, परन्तु वाणी द्वारा 
उसका वर्णन नहीं हो सकता। जिस स्वरूप से आत्मा है, उसी स्वरूप से उसे ज्ञान से जानना- 

मानना और अनुभवन करना ही धर्म है; इसके अतिरिक्त बाह्य में कहीं धर्म नहीं है। अरे भाई ! 
धर्म तो अन्तर की वस्तु है, कहीं बाहर की वस्तु नहीं है। पुण्य करे तो उससे बाह्य राजपद या 
देवपद मिलते हैं, परन्तु जिससे जन्म-मरण का अन्त हो, ऐसा धर्म उससे भिन्न है। धर्म तो ऐसा 
है कि यदि जीव एक सेकेण्ड भी उसका सेवन करे तो मुक्ति हो जाये। 

जिस प्रकार दियासलाई के सिरे में अग्नि भरी हुई है, उसमें से वह प्रगट होती है, उसी 
प्रकार आत्मा की शक्ति में केवलज्ञान ज्योति होने की शक्ति है, उस शक्ति को पहचानकर उसमें 

एकाग्रता करने से केवलज्ञान प्रगट होकर आत्मा स्वयं परमात्मा हो जाता है। क्षणिक पुण्य-पाप 
के विश्वास से आत्मा का कल्याण नहीं होता; और यह शरीर जड़ है, उसके विश्वास से भी आत्मा 

का हित नहीं होता; परन्तु अपने में परमात्मा होने की शक्ति है, उसे पहचानकर उसके विश्वास 

से अन्तर की शक्ति प्रगट होकर स्वयं परमात्मा होता है। इसलिए हे जीव । अन्तर में परमात्मस्वभाव 
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है, उसका विश्वास कर ! शरीर, पैसा या पुण्य-पाप क्षणिक हैं, उनके विश्वास से तेरा कल्याण नहीं 
होगा, इसलिए अपना स्वरूप क्या है, उसकी पहचान तो कर! 

लैंडीपीपल में से चरपराहट प्रगट होती है, क्योंकि उसमें भरी है, परन्तु चूहे की लैंडी में 
से चरपराहट प्रगट नहीं होती; उसी प्रकार आत्मा में ज्ञानशक्ति भरी हुई है, उसम में से ज्ञान प्रगट 

होता है। ज्ञानी का उपदेश आत्मा की पहचान करने का है; सत्समागम से उसकी पहचान करना 
चाहिए। अनन्तानन्तकाल से यह आत्मा है, तो वह कैसा है? उसे जानने की दरकार रखना 
चाहिए। मनुष्य देह अनन्तकाल में मिलती है, उसमें आत्मा को समझने की दरकार रखनी चाहिए। 
सत्समागम से बारम्बार उसका परिचय करके समझना चाहिए। उसकी पहचान करना ही मनुष्यभव 

धारण करने का यथार्थ फल है। पुण्य करके स्वर्ग में जाये या पाप करके नरक में जाये- वह कोई 
नवीन नहीं है। 

अहो! ऐसी मनुष्य देह मिली है, और यदि आत्मा को न जाने तो अवतार व्यर्थ है। जिस 
प्रकार सर्वव्यापी आकाश को हृदय में समा देना कठिन है, वैसे ही आत्मस्वभाव का वर्णन वाणी 

द्वारा करना कठिन है। तथापि जो जीव दरकार रखकर उसे समझना चाहे, उस जीव को सत्समागम 
से समझ में आता है। अनन्त जीव उसे समझकर मुक्त हुए हैं, इस समय भी आत्मा को समझने 
वाले हैं और भविष्य में अनन्त होंगे। पुण्य और पाप तो सारी दुनिया करती है, परन्तु आत्मा को 
समझनेवाले जीव विरले ही होते हैं। पर में सुख माने और सुख के लिए पराश्रय माने, वह तो 
भिखरी है; कोई लाख रुपये माँगता है, कोई हजार चाहता है और कोई सौ माँगता है; अधिक माँगे 
वह बड़ा भिखारी और कम माँगे वह छोटा भिखारी। और ऐसा समझे कि अहो ! मैं आत्मा हूँ, मुझे 
कुछ नहीं चाहिए, मेरा सुख मुझमें है, मुझे तो अब आत्मा समझना है- ऐसी जो भावना करता 
है, वह महाना सम्राट है। भले ही गृहस्थदशा में हो, तथापि अन्तर में आत्मा का भान करे, वह 
धर्मात्मा है, और उसके जन्म-मरण का अन्त हो जायेगा। जिस प्रकार पर्वत पर बिजली गिरे और 
उसके दो टुकड़े हो जायें तो वह फिर से नहीं जुड सकता, उसी प्रकार जो जीव एक सेकेण्ड भी 
आत्मा को समझता है, उसका संसार टूट जाता है। जिसप्रकार किसी के घर लक्ष्मी का ढ़ेर देखकर 
लोग ऐसा नहीं मानते कि “यह लक्ष्मी हमारी है' उसी प्रकार धर्मी जीव इन शरीर को या पुण्य-पाप 
के भावों को अपना स्वरूप नहीं मानते। वे धर्मी जीव आत्मस्वभाव को जानते हैं, परन्तु उसे वाणी 
द्वारा कहना कठिन है। 

श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी कहते हैं कि-'जे पद श्री सर्वज्ञे दीठुं ज्ञाममां, कही शक्‍्या नहि पण ते 
श्रीभगवान जो। तेह स्वरूपने अन्य वाणी ते शुं कहे ? अनुभवगोचर मात्र रह्मं ते ज्ञान जो।' 
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  -ऐसे आत्मा को जाने बिना किसी प्रकार कल्याण नहीं है। जिसने आत्मा को नहीं जाना 

है और पैसे के आश्रित हो रहा है, वह बड़ा भिखारी है। जैनदर्शन में सात तत्त्व हैं - जीव, 
अजीव, आमस्रव, बंध, संवर, निर्जरा और मोक्ष। जो जानता है, वह जीव है। शरीरादि अजीव हैं, 
उनमें ज्ञान नहीं है। पुण्य-पाप आख़व हैं। उन पुण्य-पाप में रुकना, सो बंध है। उन पुण्य-पाप से 
रहित चैतन्य-मूर्ति आत्मा प्रज्ञाब्रह्मस्वरूप है, उसकी पहचान करके स्थिर होना, वह संवर- 

निर्जरारूप धर्म है और पूर्ण शुद्धदशा प्रगट हो जाये, वह मोक्ष है। पहले तो परिपूर्ण आत्मा का 
विश्वास आना चाहिए। 

अत्यन्त विवेक से, अत्यन्त सत्समागम से, अत्यन्त रुचि और पात्रता से आत्मा समझ में 

आता है; आत्मा ऐसा नहीं है कि समझ में न आये। यदि आत्मा न समझा जा सके, तो धर्म ही 

कहाँ से हो ? इस जगत में लाखों रुपया मिले या स्वर्ग मिले- वह दुर्लभ नहीं है, किन्तु आत्मा 
को समझना ही दुर्लभ है। इस मानव जीवन में ऐसे आत्मा को समझ लेना योग्य है। 

आत्मा के अन्तर आनन्द में झूलते-झूलते, वन में श्री पद्मनन्दि मुनिवर ने इस शास्त्र की 
रचना की है; वे जैसा माता ने जन्म दिया, वैसे ही नग्नदिगम्बर सन्त थे; उन्होंने वन में यह बात 

लिखी है। वे कहते हैं कि इस आत्मस्वभाव की महिमा जगत में जयवन्त प्रवर्तमान है। 

अहो ! अज्ञानी एक बीड़ी पीने में सुख मानते हैं, मकान में सुख मानते हैं, शरीर-पैसे में 
सुख मानते हैं, स्त्री में सुख मानते हैं, परन्तु आत्मा में सुख है, उसे नहीं जानते। आत्मतत्त्व ही 
मोक्षसुख को देनेवाला है। आचार्यदेव कहते हैं कि अहो ! ऐसे हमारे आत्मतत्त्व की जय हो, और 
विकार की पराजय हो। जगत के जीव अपनी चैतन्यजाति की महिमा भूलकर पर में सुख के लिए 
उछल-कूद कर रहे हैं, परन्तु पर में कहीं भी सुख नहीं है, परपदार्थ के ओर की इच्छा दुःख है; 
सुख तो आत्मा में है, उसे जाने तो सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यग्चारित्र का सुख प्रगट होता 

है। सुख का देनेवाला आत्मा है, उसकी श्रद्धा-ज्ञान करना, वह धर्म है। लोग क्रिया-क्रिया करते 

हैं, किन्तु आत्मा की यथार्थ पहचान और बहुमान ही निर्विकारी क्रिया है। शरीर की क्रिया में कहीं 
भी धर्म नहीं है। 

जिस प्रकार दौज का चन्द्र उगने के पश्चात्‌ वह क्रमशः पूर्ण होता है; उसी प्रकार आत्मा की 
यथार्थ समझ एक सेकेण्ड भी प्रगट करे, उसे केवलज्ञान प्रगट हुए बिना नहीं रहता। जीवन में 

आत्मा को समझने के लिए थोड़ी-थोड़ी निवृत्ति लेकर राग को कम करना चाहिए। 

आचार्यदेव कहते हैं कि अहो! आत्मतत्त्व की महिमा जयवन्त हो ! अर्थात्‌ आत्मस्वभाव 
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के आश्रय से हमें जो साधकदशा प्रगट हुई है, वह जयवन्त रहे ! वह दशा क्रमशः आगे बढ़कर 

पूर्ण सिद्धदशा होगी और विकार दूर हो जायेगा। 

“णमो अरिहंताणं' और “णमो सिद्धाणं'- इसमें अरहन्त और सिद्ध को नमस्कार करते 
हैं; वे अरहन्त और सिद्ध दोनों आत्मा की ही पवित्र दशाएँ हैं, उस नाम का कोई पुरुष नहीं है। 
अरहन्त और सिद्ध तो पुण्य-पाप को दूर करके वीतराग हो गये हैं। जो पुण्यरहित है, उसे नमस्कार 
करे और फिर स्वयं पुण्य की भावना करे, उसने वास्तव में अरहन्त या सिद्ध को नमस्कार नहीं 

किया है। पुण्यरहित वीतराग पुरुष को नमस्कार करनेवाला पुण्य नहीं माँगता। धर्मी के पुण्य- 
पापभाव होते हैं, परन्तु दृष्टि में ऐसा है कि मुझे यह पुण्य नहीं चाहिए, मेरा स्वरूप पुण्यरहित है, 
वह मुझे चाहिए है। अहो ! मैं अनादि-अनन्त हूँ, मेरा कभी नाश नहीं होता और यह पुण्य-पाप तो 
नाशवान हैं, यह मेरी वस्तु नहीं है- ऐसा धर्मी जानता है। 

अरहन्तों के पुण्य की बलिहारी है! इन्द्र उनके चरण कमल की पूजा करते हैं, तथापि 
धर्मी-भक्त कहते हैं कि हे नाथ! आप पुण्य-पापरहित वीतराग हुए हो, यह बाह्य सामग्री मुझे नहीं 
चाहिए परन्तु अन्तर में जो वीतरागदशा प्रगट हुई है, वह चाहिए है। इस प्रकार अरहन्त को 
नमस्कार करनेवाले जीव को पुण्य की भावना नहीं होती। और मुनि को तो बाह्य में गहनें, कपड़े 
घरबार आदि कुछ नहीं है, तथापि उनको नमस्कार करनेवाले की ऐसी भावना है कि हे प्रभो! आप 
के पास घरबार, वस्त्र, गहने आदि कुछ न होने पर भी अन्तर में कोई अपूर्व वस्तु है, वह मुझे 
चाहिए है। मेरे पास पैसा, घरबार आदि सब है, किन्तु उनमें सुख नहीं है, यह सब तो पुण्य के फल 

हैं। आप के आत्मा में राग-द्वेष दूर होकर सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र प्रगट हुए हैं, उनमें वास्तविक 
सुख है- ऐसा समझनेवाला ही वास्तव में धर्मात्मा को नमस्कार कर सकता है। इसलिए आत्मा 
का स्वरूप, पुण्य-पापरहित है, उसको सर्वप्रथम समझना चाहिए। 
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शुद्ध जीव में मान-अपमान के भावों के स्थान नहीं है। यहाँ त्रिकाली-स्वभाव की बात है। 
अहो। जो मान-अपमान के भावों से रहित अपने आत्मस्वभाव को उपादेय समझे, उस जीव के 

पर्याय में भी मान-अपमान भावों के प्रति कितनी उदासीनता प्रवर्तमान रहती है। जिसे अपने 

आत्महित की आकांक्षा हो, वह जीव जगत के लोगों से होनेवाले अपने मान-अपमान को नहीं 

देखता; जगत के लोग मुझसे क्या कहेंगे, इस बात की चिन्ता उसे नहीं होती। अहो ! किसका मान 
और किसका अपमान ? अपने त्रिकाल-स्वभाव का ही बहुमान करके केवलज्ञान और सिद्धदशा 
प्रगट हो - इससे बढ़कर मान कौन सा होगा ? और स्वभाव का विरोध करके नीच गति में जाये, 

इससे बढ़कर अपमान और क्‍या होगा? जिस जीव के सम्बन्ध में श्री तीर्थंकर देव के मुख से या 

Tail के मुख से ऐसा निकला कि -'यह जीव भव्य है, यह जीव पात्र है, यह जीव मोक्षगामी है' - 
तो इससे बढ़कर मान जगत में और कोई नहीं है। और जिस जीव के सम्बन्ध में ऐसा आया कि 

“यह जीव अपात्र है, यह जीव अभव्य है, तो इसके जैसा अपमान तीनलोक में कोई नहीं है। 

भगवान की दिव्यवाणी में जिस जीव का स्वीकार हुआ, उसे जगत के लोगों के मान की 

आवश्यक्ता नहीं है, और भगवान की वाणी में जिसकी अस्वीकृति हुई, उस जीव को जगत के 
अपमान की क्या आवश्यक्ता है? अर्थात्‌ जगत के लोग भले ही उसे मान देते हों परन्तु परमार्थ 

में तो वह अपमानित ही है। वास्तव में कोई दूसरा अपना मान-अपमान नहीं कर सकता। जिस 
जीव ने अपने पवित्र स्वभाव का आदर करके सम्यग्दर्शनादि पवित्र गुण प्रगट किये हैं, उस जीव 

ने अपना सच्चा बहुमान किया है, और भगवान की वाणी में भी उसका स्वीकार है। और जिस 
जीव ने अपने पवित्रस्वभाव का अनादर करके, क्षणिक मान-अपमान के विकारी भावों को अपना 

स्वरूप माना है, उस जीव ने स्वयं ही अपना अपमान किया है; मिथ्यात्व के कारण वह जीव 
अनन्त-संसार में भटकता है। (नियमसार-प्रवचन, गाथा ३९) 
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अवश्य पढ़िये! 

पूज्य श्री कानजीस्वामी द्वारा भगवत्‌ श्री कुन्दकुन्दाचार्यकृत ग्रन्थों पर, 

एवं अन्य अध्यात्मग्रन्थों पर किये गये विस्तृत विवेचन :- 

समयसार-प्रवचन (प्रथम भाग) 

निश्चय-व्यवहार की संधिपूर्वक यथार्थ मोक्षमार्ग की प्ररूपणा, पृष्ठ ४८८, पक्की 
जिल्द मूल्य छह रुपये, डाकव्यय दस आने अतिरिक्त। 

मुक्ति का मार्ग 
अरिहन्तदेव का स्वरूप ओर सर्वज्ञसिद्धि पर युक्तिपूर्ण विवेचन ग्रन्थ। मूल्य दस 

आने, डाकव्यय माफ। 

  

      

    

  

   

   

  

    

   

    

मूल में भूल 

उपादान-निमित्त संवाद को लेकर अद्भुत विवेचनपूर्ण ग्रन्थ। मूल्य बारह आने, 

डाकव्यय माफ। 

आत्मधर्म की फाइलें 

प्रथम वर्ष-पृष्ठ १८८, प्रवचन २००। द्वितीय वर्ष पृष्ठ २१६, प्रवचन १०८ । तृतीय 

वर्ष पृष्ठ २५०, प्रवचन १२५ प्रत्येक वर्ष की सजिल्द फाइल का मूल्य पोने चार रुपये। 

आत्मधर्म (मासिकपत्र) 

अध्यात्मिक प्रवचनों का अपूर्व संग्रह जो आपके हाथ में है। वार्षिक मूल्य तीन 
रुपये। 

-£ मिलने का पता :- 

१- श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर, २- अनेकान्त मुद्रणालय, 
सोनगढ़ (SN) मोटा आंकड़िया (सौराष्ट्र) 

  

  

    

      
मुद्रक : चुनीलाल माणेकचन्द रवाणी, शिष्टसाहित्य मुद्राणालय मोटा आंकड़िया-सौराष्टर 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचन्द रवाणी, अनेकान्त मुद्राणालय मोटा आंकड़िया-सौराष्टर 
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