






































20 आत्मधर्म : ५९ 

को प्रथम सातवीं भूमिका प्रगट होती है। जिसे मुक्ति हो उसे यह दशा आये बिना कभी मुक्ति नहीं 
किसी 

होती। गृहस्थपना में सम्यग्दर्शन और एकावतारीपना होता है, परन्तु इस दशा के बिना किसी 

सम्यग्दृष्टि को भी गृहस्थदशा में मुक्ति नहीं हो जाती। 

(५) मुनिदशा कैसी होती है? 

कोई जीव द्रव्यलिंगी मुनि होकर ऐसा माने कि वस्त्रत्याग की क्रिया मैं करता हूँ, तो वह 
जीव मिथ्यादृष्टि है। साधुपद में स्वरूप के भानपूर्वक राग दूर होने से शरीर की निर्ग्रन्थता उसके 
अपने कारण हो जाती है, उस समय पुद्गल परावर्तन का काल ही वैसा होता है। आत्मा का 
स्वकाल अपने मे स्थित होने का है। जहाँ आत्मा के स्वकाल में भाव निर्ग्रन्थता हुई कि वहाँ 
अनन्तानुबन्धी आदि तीन कषाय-कर्म के परमाणुओं का नाश हो जाता है, वह पुदूगल का 

स्वकाल है, और बाह्य में वस्त्रादि छूटे, वह वस्त्रादि के परमाणुओं का स्वकाल स्वतन्त्र होने पर 
भी, जब आत्मा में स्थिर होने का स्वकाल हो, तब परमाणुओं में तीन कषाय-कर्म दूर न हों - 
ऐसा नहीं हो सकता; ऐसा निर्मल मुनिदशा का और वस्तु का स्वभाव है। अनादि-अनन्त सन्तों 
की ऐसी ही दशा है कि अन्तर में एकदम वीतरागता होती है और बाह्य में वस्त्र का एक ताना तक 

नहीं होता। शरीर पर वस्त्र का एक ताना भी रखने का लक्ष्य हो और छट्ठे-सातवें गुणस्थान की 
मुनिदशा बनी रहे-ऐसा तीनकाल तीनलोक में नहीं हो सकता। यह किसी का कल्पित मार्ग नहीं 
है, परन्तु आत्मा के भानपूर्वक लंगोटीरहित दशा होती है - ऐस सनातन अनादि वस्तुस्वभाव की 
पर्याय का धर्म है; उस पर्याय को अन्यथा माने, उसने मुनिदशा को या वस्तुस्वभाव को नहीं जाना 

है। यद्यपि वस्त्र ग्रहण-त्याग का कर्ता आत्मा नहीं है, तथापि जब आत्मा मे तीन कषाय के 
नाशरूप वीतरागी चारित्र प्रगट हो, उस समय राग और वस्त्रों का सहजरूप से अभाव हुए बिना 
भी नहीं रहता-ऐसा ही निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है। 

यह बात कल्पना से नहीं कही जा रही है, परन्तु भगवान की दिव्यध्वनि में से कही जा 
रही है। वींछिया ग्राम का अहो भाग्य है कि यहाँ पर पंचकल्याणक महोत्सव हो रहा है, और इस 

वन में दीक्षाकल्याणक होता है। 

(६) धन्य अवसर की भावना 

अहो ! आज महा वैराग्य का दिन है, परम उदासीनता का प्रसंग है। आज भगवान परम 
वीतरागी चारित्रदशा धारण करते हैं। इस आत्मा को भी ऐसी चारित्रदशा के बिना मुक्ति नहीं 
मिलती। यहाँ तो भगवान की दीक्षा की स्थपाना है, लेकिन ऐसे प्रसंग पर स्वयं अन्तर में ऐसी 
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  भावना करे कि-हमें ऐसी निर्ग्न्थदशा कब होगी ! मैं कब मुनि होकर आत्मध्यान में लीन होऊँगा ! 
मैं कब वीतरागी सन्तों की पंक्ति में बैठूँगा !-ऐसी भावना कौन करता है ? जिसे आत्मा के चिदानन्द 
रागरहित स्वभाव का भान हो और यथार्थ मुनिदशा कैसी होती है-उसकी पहचान हो-वही ऐसी 
यथार्थ भावना कर सकता है। यह मुनि दीक्षा की स्थापना का निक्षिप है; परन्तु वह निक्षेप कौन 
करता है? स्थापना तो निमित्त है, पर है, व्यवहार है। उपादान के बिना निमित्त नहीं होता, स्व के 
भान बिना पर का भान नहीं होता और निश्चय के बिना सच्चा व्यवहार नहीं होता। इसलिए जिसे 
स्व-उपादान के निश्चयस्वभाव की पहचन हो, वही परनिमित्त में स्थापनानिक्षेपरूप व्यवहार को 
यथार्थ जानता है। मुनिपद तो रागरहित चारित्रदशा है। पहले जिसे रागरहित आत्मस्वभाव की 

पहचान हुई हो, वही रागरहित होने का पुरुषार्थ कर सकता है; परन्तु जो राग को ही अपना स्वरूप 
मानता हो, वह जीव किसके बल से रागरहित होने का पुरुषार्थ करेगा ? उसकी रागरहित होने की 
भावना भी यथार्थ नहीं होती। धर्मी को अपने ज्ञान-मूर्ति रागरहित स्वभाव की दृष्टि है और 
अवस्था में निर्बलता के कारण राग है, उस राग को स्वभाव की एकता के बल से दूर करके मुनि 
होने की भावना है। सहजस्वरूप की एकाग्रता के बिना “राग को छोड़ूँ'-ऐसी हठ से राग नहीं 
छुटता। हठ से बाह्य त्याग कर दे तो वह सच्चा त्याग नहीं कहलाता। “राग दूर करूँ'-ऐसी बुद्धि 
से राग दूर नहीं होता परन्तु उत्पन्न होता है-तथापि उसे राग दूर करने का उपाय माने तो वह जीव 
पर्यायमूढ़ मिथ्यादृष्टि है। वास्तव में राग को दूर नहीं करना पड़ता, किन्तु दूसरे समय अन्तर में ध्रुव 
सत्स्वभाव का आश्रय करने से राग की उत्पत्ति ही नहीं है। इस प्रकार भगवान आत्मा को राग 
का त्याग नाममात्र है; क्योंकि राग, स्वभाव में नहीं है। आत्मा अपने स्वभाव में एकाग्र हुआ, वहाँ 

राग को छोड़ना नहीं पड़ता, किन्तु सहज ही छूट जाता है। अहा ! आत्मा, राग को भी नहीं छोड़ता, 

तब फिर वस्त्रादि पर को आत्मा छोड़े-यह कैसे हो सकता है ? ऐसा होने पर भी, मुनिदशा में वस्त्र 

का संयोग रहे-ऐसा भी तीनकाल में नहीं होता। तीनकाल-तीनलोक में वस्तु की पर्याय का ऐसा 
ही नियम है कि छठवीं-सातवीं भूमिका में विद्यमान सन्‍्त-मुनि को वस्त्र रखने का विकल्प भी 
नहीं होता। अहो ! यह तो परम उदासीनदशा है। जिस प्रकार कछुए को भय होनेपर वह अपने मुँह 
और पैरों को सिकोड़ कर पेट में छिपा लेता है, उसी प्रकार मुनि की दशा इन्द्रियों की ओर से सिकुड़ 
कर स्वभाव में ढ़ल गई है, मुनि अपने स्वभाव में गुप्त हो गये हैं। मुर्दे की भाँति जो शरीर के 
रजकण कार्य करते हैं, उनका स्वामित्व अन्तर में से उड़ गया है-ऐसे सन्‍्त-मुनि को शरीर का 

रक्षण करने की या उसे ढूँकने की वृत्ति उठने का भी अवकाश नहीं रहा है। अहो ! आत्मा को यह 

दशा प्रगट हो, वह धन्य पल है ! धन्य काल है ! धन्य भाव है! इस धन्य अवसर की भावना करते 
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हुए श्रीमद्‌ राजचन्द्र कहते हैं कि- 

नग्नभाव भुंडभाव सह अस्नानता, अदंतधोवन आदि परम प्रसिद्ध जो; 

केश, रोम, नख के अंगे श्रृंगार नहीं, द्रव्यभाव संयममय निग्रेथ सिद्ध जो; 

-अपूर्व अवसर ओवो क्‍्यारे आवेश ? 

-ऐसी दशा के बिना तीनकाल-तीनलोक में पूर्णदशा की प्राप्ति नहीं होती। शरीर-मन- 
वाणी की किसी भी क्रिया पर आत्मा का अधिकार नहीं है-ऐसे अन्तरंग भानपूर्वक शरीर-श्रृंगार 

की वृत्ति दूर हो गई है, अन्तर में चैतन्य के ध्यान के लिए बाह्य में सहजतया, मुख्य तथा मौनदशा 

वर्तती है। मुनिवरों को स्वभाव की लीनता में ऐसी उत्कृष्ट वैराग्यदशा होती है। 

(9) वेराग्य 

परमागम श्री समयसार भगवान वैराग्य का अर्थ ऐसा करते हैं कि पुण्य-पाप से रुचि 
हटाकर आत्मस्वभाव की रुचि करना ही वैराग्य है। चैतन्यमूर्ति आत्मा की ओर उन्मुख होने से 
पुण्य-पाप के प्रति विरक्त हो गया है। स्वभाव की रुचि हुई, वह अस्ति और स्वभाव की रुचि 

होने से पुण्य-पाप की रुचि हट गई, वह नास्ति। अखण्डानन्द स्वभाव की रुचि होने से “पुण्य 
अच्छा और पाप बुरा'-ऐसी विपरीत मान्यत दूर हो गई और पुण्य-पाप में मध्यस्थता हो गई वह 
वैराग्य है, उसे पाप का तिरस्कार नहीं है और पुण्य का आदर नहीं है, लेकिन पुण्य और पाप दोनों 
से वह विरक्त है। 

जीव रक्त बाँथे कर्म ने, वैराग्य प्राप्त मुकाय छे। 
ओ जिनतणो उपदेश तेथी न राच तुं कर्मो विषे॥ 

शुभकर्म से आत्मा को लाभ होता है-ऐसी जिसकी बुद्धि है, वह जीव, कर्म में ही रक्त 
है, उसे सच्चा वैराग्य होता ही नहीं, और वह कर्म का बंध करता है। धर्मी जीव, शुभाशुभ-दोनों 
कर्मों से भिन्न आत्मस्वभाव को जानकर उन शुभ-अशुभ कर्मों के प्रति विरक्त है-इससे वह मुक्ति 
प्राप्त करता है। पुण्य और पाप-दोनों मेरा स्वरूप नहीं हैं-ऐसा भान होने से उन दोनों के प्रति 
मध्यस्थ होकर अपने स्वभाव के आश्रय से होनेवाली निर्मल पर्याय को भगवान वैराग्य कहते हैं। 

(८) दीक्षा लेने के पश्चात्‌ अन्तरंग शांतिरस के अनुभव में 
भगवान को हुए एक वर्ष के उपवास 

चारित्रदशा धारण करने से पहले भी भगवान ऋषभदेव के आत्मा में निश्चित था कि इसी 

भव में मैं केवलज्ञान और मुक्ति प्राप्त करनेवाला हूँ। लेकिन साथ ही साथ ऐसा भी निश्चित था कि 
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    पुरुषार्थ के बिना केवलज्ञान नहीं होता। जब मैं पुरुषार्थ के द्वारा मुनिदशा प्रगट करके आत्मध्यान 
में स्थिर होऊँगा, तभी केवलज्ञान होगा। भगवान ने जब दीक्षा ली, तब उनके साथ देखा-देखी 
दूसरे चार हजार राजाओं ने भी दीक्षा ले ली थी; लेकिन वह तो मात्र बाह्य नकल थी; अन्तर में 
अकल बिना नकल थी। ऋषभदेव भगवान तो आत्मीक आनन्द के अनुभव में लीन होने से उन्हें 
छह महीने तक आहार की वृत्ति नहीं हुई; लेकिन दूसरे जो राजा लोग दीक्षित हुए थे, वे क्षुधा सहन 
न कर सके और श्रष्ट हो गये। इससे कहा जाता है कि-' भूखे मरतां भागी गया।' अन्तरंग शांतिरस 
पान किए बिना समता कैसे रहती ? “मैंने इतने दिनों तक आहार नहीं लिया'-इस प्रकार जहाँ 
आहार न लेने के दिन गिने जाते हों, वहाँ आत्मा की सच्ची समता कैसे रहेगी ? उसका लक्ष्य तो 
आहार पर गया है। आहार और शरीरादि बाह्य-पदार्थों का लक्ष्य छोड़कर अन्तरंग परमानन्द के 
अनुभव में एकाग्र होने से सच्ची समता रहती है। श्री ऋषभदेव को आत्मा में स्थिर होने से आहार 
का विकल्प टूट गया और छह महीने के पश्चात्‌ आहार की वृत्ति उठी; लेकिन छह महीने तक 
आहार का योग न बना। वहाँ भगवान तो आत्मा के आनन्द में मग्न हैं, बाह्य में आहार का संयोग 

तो उतने समय तक होना ही न था, इससे नहीं हुआ। बाह्दृष्टि से देखनेवाले अज्ञानीजन बारह 

महीने तक आहार न होने को भगवान का तप मानते हैं और उसकी नकल में वर्षीतप करते हैं; 
परन्तु आहार नहीं आया, वह तो जड़ की क्रिया है, उसमें तप नहीं है। तप तो आत्मा के ध्यान 
में लीन होने से सहज ही इच्छा टूट जाने का नाम है। अंतरंग दशा को भगवान दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
और तप कहते हैं। 

(९) प्रथम सम्यग्दर्शन और पश्चात्‌ सम्यक्‌चारित्र 
प्रथम तो सत्समागम से आत्मा की पहचान करके सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान प्रगट करे, 

और फिर उसमें विशेष एकाग्र होने से पाँच इन्द्रियों के विषयों की इच्छा सहज ही हट जाती है, 
उसका नाम त्याग है। सम्यग्दर्शन होते ही राग की मिठास तो सहज ही उड़ जाती है, इससे विषयों 

में सुख-बुद्धि नहीं रहती। अविरति सम्यग्दृष्टि को राग हो और बाह्म में स्त्री आदि का संयोग हो 
परन्तु उनमें उसे कहीं भी सुखबुद्धिपूर्वक का राग नहीं होता, मात्र आसक्ति का राग होता है। पश्चात्‌ 
आत्मा में विशेष स्थिरता होने से आसक्ति का भी राग नहीं रहता, और बाह्य में भी स्त्री आदि कुछ 
भी परिग्रह नहीं होता। ऐसी दशा को चारित्र कहते हैं। 

जो जीव विषयों में सुख मानता हो तथा पुण्य में और उसके फल में जिसे मिठास हो, वह 
तो मिथ्यादृष्टि है। आत्मा में आनन्द नहीं है-ऐसा जो मानता हो, वही विषयों में और विकार में 
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  सुख मानता है। धर्मी जीव को तो सुखस्वरूपी आत्मा का भान है; इससे उसमें स्थिर होने से राग 
छुट जाने से “बाह्य स्त्री आदि को छोड़ दिया-ऐसा कहा जाता है। वास्तव में “मैं रानियों को छोड़ 
दूँ-ऐसा ज्ञानियों का अभिप्राय नहीं होता। राग था, तब रानियों का निमित्तपना था; लेकिन स्वभाव 
की चारित्रदशा के द्वारा अपने उपादान में से राग दूर हो गया, इससे रानी का निमित्तपना भी छूट 
गया, इससे 'रानियों को छोड़ा'- ऐसा कहा जाता है। इसे समझे बिना और ऐसी दशा प्रगट किये 

बिना कोई जीव परमात्मा नहीं हो सकता। 

(Qo) अहो, धन्य है वह दशा! 

अहो। भगवान ने ऐसे भानपूर्वक चारित्रदशा ग्रहण की और वीतरागी ध्यान में स्थिर हुए। 

अहा! धन्य है वह दशा! 
ओह परमपद प्राप्तिनुं कर्यु ध्यान में, 
गजा वगर ने हाल मनोरथरूप जे; 
तोपण निश्चय राजचन्द्रमनने रह्यो, 
प्रभु आज्ञाओ थाशुं तेज स्वरूप जो... 
अपूर्व अवसर Sat FA say? 
क्यारे थइशुं बाह्मांतर Fast ST; 
सर्व संबंधनुं बंधन तीक्षण छेदीने, 
विचरशुं कब महत्‌ पुरुषने पंथ जो.... 

अहा! अंतरंग भानपूर्वक की निग्रैथता! श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी कावे आत्मा का भान है; वे 
गृहस्थपने में यह भावना करते हैं। श्रीमद्‌ ने १९५२ की साल में २८ वर्ष की उम्र में ऐसी भावना 
की है। ऐसी भावना भाये बिना और वैसी साक्षात्‌दशा प्रगट किए बिना किसी भी जीव का कल्याण 
नहीं होता। चारित्रदशा के बिना अकेले सम्यग्दर्शन से मोक्ष नहीं हो जाता। २८ मूलगुण संतों का 
सनातन मार्ग है। इस पद में यह धन्य अवसर अर्थात्‌ आत्मा को वीतरागीदशा का स्वकाल 

आयेगा? उसकी उग्र भावना की है। प्रत्येक जीव को आत्मा का भान करके यह भावना करने 
योग्य है। ऐसी भावना से आत्मा की रागरहितदशा होकर केवलज्ञान हो वही कल्याण है। 

आज का दिन महा वैराग्य भावना का है। 
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जो कभी न बदले-ऐसा सच्चा आत्मस्वरूप क्‍या है? वही कहा जा रहा है। तीनकाल 
-तीनलोक में सत्य वस्तुस्वरूप को बदल सके-ऐसा कोई प्राणी नहीं है। सत्य को कोई जीव 
विपरीत प्रकार से माने तो उससे उस जीव को अपने भावों में विपरीतता होती है, परन्तु कहीं 

त्रिकाली सत्‌-स्वभाव नहीं बदल जाता। अपने त्रिकाल एकरूप सत्-स्वभाव को स्वीकार करना 

मोक्ष का पंथ है। क्षणिक भावरूप अपने को न मानकर पूर्ण गुणस्वभावरूप स्वीकार करके, वह 
पूर्ण स्वभाव ही ग्रहण करने योग्य है। अत्यन्त निकटभव्य जीवों को अर्थात्‌ अल्पकाल में सिद्ध 
होनेवाले जीवों को, अपने आत्मा निर्माल्य-पराधीन-विकारी या अपूर्ण नहीं मानना चाहिए; परन्तु 
मैं पूर्ण परमात्मा-स्वरूप हूँ--ऐसी श्रद्धा करके उसी का आदर करना-उसी में लीन होना चाहिए। 
पूर्णदशा प्रगट होने के पूर्व अवस्था में रागादि विकार होते हैं, परन्तु उस राग के आदर से धर्म नहीं 
होता। धर्मी जीव की दृष्टि उस राग पर या अपूर्णता पर नहीं होती। शुभराग करते-करते उससे 
परम्परा से धर्म होगा-ऐसा जो मानता है, वह जीव, राग को उपादेय मानता है, परन्तु रागरहित 
शुद्धस्वभाव को उपादेय नहीं मानता; इससे वह मिथ्यादृष्टि ही है। ज्ञानी अपने सहजशुद्ध आत्मतत्त्व 

की दृष्टि में राग को स्वीकार ही नहीं करते; इससे उनके वह राग हो तो हेयबुद्धि से है। 'मुझे अपना 

शुद्धस्वरूप ही उपादेय है, शुभराग हो, वह मेरा कर्तव्य नहीं है'-ऐसी धर्मदृष्टि के कारण धर्मी 
जीव का शुद्धस्वभाव की ओर ही परिणमन बढ़ता जाता है और रागादि अशुद्धता दूर होती जाती 

है। शुद्धआत्मा की श्रद्धा किसी पुण्य-भाव के द्वारा नहीं हो सकती, परन्तु शुद्धभाव से ही होती 

है। अपने शुद्धस्वभाव का निश्चय करे तो शुद्धभाव प्रगट हो और मुक्ति हो। 

  

    

  

  

    

    

  

  

  

  

    

  

  

  आत्मा में शुभराग करते-करते धर्म होगा-ऐसा माननेवाले जीव को वीतरागस्वभाव का 
आदर नहीं है, परन्तु राग का आदर है। वह बीतराग का भक्त नहीं, मिथ्यादृष्टि है। जिसने विकार 
को कर्तव्य माना, वह जीव पाखण्डी-अधर्मी है। पुण्य करने से धर्म में आगे नहीं बढ़ा जा सकता, 

परन्तु पुण्य-रहित शुद्ध आत्मस्वभाव है, उसकी प्रथम श्रद्धा करने से ही आगे बढ़ा जा सकता है। 
स्वभाव का आदर और आश्रय करते-करते ही वीतरागता और केवलज्ञान होता है। चिदानन्द 
स्वभाव की श्रद्धा ही आगे बढ़ने का मूल उपाय है। जो राग हो, वह वीतरागता का मार्ग नहीं है, 

वस्तु का धर्म नहीं है। श्री तीथंकर भगवन्तों ने अपने परम आत्मस्वभाव को पहचान कर उसी के 
आश्रय से पूर्ण मुक्तदशा प्रगट की है। जो अनादि स्वभाव मार्ग है, उसका अनुभवन करके स्वतः 

  

  

  

 



पूर्ण हुए और दिव्यध्वनि द्वारा वह मार्ग जगत को दर्शाया। अनन्तकाल में कभी भी इसी मार्ग से 

मुक्ति प्राप्त की जाती है। 

“आत्मा का जो यथार्थ स्वभाव है, वह समझ में नहीं आता, इसलिए जो पहले से कर रहे 

हैं, वही करते रहो'-ऐसा अज्ञानी मानते हैं; उसका अर्थ यह हुआ कि अनादि से जो अज्ञानभाव 
करता आ रहा है, उसी को चालू रखना है और स्वभाव नहीं समझना है। अनादि से जिसप्रकार 

संसार में परिभ्रमण किया है, उसी प्रकार परिभ्रमण करना है। भाई । अनादि से जो भाव कर-करके 

तू संसार में भ्रमण कर रहा है, उनसे भिन्न प्रकार का धर्म का मार्ग है; इसलिए उसे समझ तो तेरा 
उद्धार हो! जो उपाय है, उसे जाने बिना सत्यमार्ग हाथ नहीं लगेगा। 

  

    

  

(नियमसार प्रवचन, गाथा ३८7 

  

आत्मधर्म की पुरानी फाइलों के लिए निवेदन 
आत्मधर्म हिन्दी और गुजराती के प्रकाशन में नुकसान न उठाना पड़े, इसलिए पहले 

से ज्यादा प्रति छपवाकर उसकी फाइलें बनायी थीं। इसमें से आज करीब ३००० से ३५०० 
रुपये की फाइलें बची हैं। फाइलों में रुके हुए रुपयों की मुझे जरूरत है। यदि कोई सज्जन 

  

  

  

  या संस्था वे फाइलें खरीद ले तो मुझे सहायता होगी। कोई महानुभाव की इच्छा हो तो निम्न 
पते पत्र लिखने की कृपा करें। 

जमनादास रवाणी 

मोटा आंकड़िया-सौराष्टर 
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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     oe     

  

ce 
 


	Introduction
	Anukram
	Mahavir Ki Kriyaa Aur .....Upavaas
	Rajkot Mein ........Pratishthha Mahotsav
	Moksh Ka Upaay
	Dikshaavan Mein Vairaagya-Bhavana
	Satya Vastu-Swaroop
	Avashya Padhhiye

