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पर्याय में पुण्य-पाप हो तो विरोध नहीं है और पुण्य-पाप दूर हो तो सहायता नहीं है, मात्र 
स्वभावदृष्टि है। मात्र स्वभावदृष्टि रखकर पुण्य-पाप हो उसे, अथवा पुण्य-पाप दूर हो, उसे ज्ञानी 
जानते ही हैं; उसको जानने पर भी ज्ञान ध्रुवस्वभाव का आश्रय नहीं छोड़ता। 

पर्याय एकसमय पर्यत की है, उत्पन्नध्वंसी है। त्रिकाल चैतन्यस्वभाव श्वुव है। ज्ञान 
एकसमय की पर्याय का आश्रय करके नहीं जानता किन्तु त्रिकाल का आश्रय करके जानता है। 
जहाँ वर्तमान में प्रवर्तमान दृष्टि त्रकालिक स्वभाव का आश्रय लेती है, वहाँ पर में समीप या दूरवर्ती 
किसे कहा जाये? दृष्टि स्वभावोन्मुख हुई, वहाँ पुण्य-पाप के साथ भी कुछ सम्बन्ध नहीं है; 
क्योंकि दृष्टि ने तो त्रैकालिक वस्तु का आश्रय किया है और त्रैकालिक वस्तु में पुण्य-पाप नहीं हैं। 
अपने नित्य प्रकाशक स्वभाव की दृष्टि हुई, वहाँ निकट के या दूर के पुण्य-पाप के साथ कुछ 
सम्बन्ध नहीं है, उसे आत्मा जानता है, वह भी व्यवहार है। ऐसी श्रद्धा-प्रतीतिपूर्वक त्रैकालिक 
चैतन्य की ओर के बल में आत्मा अपने स्वरूप से ही प्रकाशित होता है। ऐसा वस्तुस्वभाव पर 
के द्वारा उत्पन्न नहीं किया जा सकता और वह स्वभाव पर में कुछ नहीं करता। 

पूर्णस्वभाव की प्रतीति में सम्पूर्ण चैतन्य प्रकाशित होता है, चैतन्य अपने स्वरूप से ही 
प्रकाशित होता है, उसे परिवर्तित करने में कोई समर्थ नहीं है। त्रेकालिक स्वभाव की प्रतीति होने 
पर भी अवस्था में जो अल्प रागादि हो तो उसे भी अपने चैतन्यस्वरूप से जानता ही है। जो राग 
हुआ है, वह frst YI या अशुभ पर-पदार्थों के कारण नहीं हुआ, अवस्था की निर्बलता से हुआ 

है, वह निर्बलता एक समयपर्यत की है त्रैकालिक स्वभाव में नहीं है - इस प्रकार मात्र त्रैकालिक 
स्वभाव के आश्रय से ही कार्य होता रहता है। 

कोई कहे कि ऐसी प्रतीति का पालन होना कठिन है, तो वह इस बात को नहीं समझा है। 
एक-समय में पूर्ण स्वभाव है, उसी का आदर है और अपूर्णता का या विकार का आदर नहीं है। 
विकार होता है,उसकी गौणता तथा विकार से स्वभाव की अधिकता रखकर स्वभाव के आश्रय 
से श्रद्धा-ज्ञान हुए और अज्ञान दूर हुआ - वही प्रतीति का पालन है। जिसे ऐसी प्रतीति हुई, उसके 
प्रतिसमय स्वभाव की अधिकता है और रागादि की गौणता है - वही प्रतीति का आचरण है। 

वर्तमान में प्रवर्तमान अवस्थन पूर्ण की प्रतीति और आश्रय करे वह धर्म है। त्रेकालिक 
एकरूप चैतन्यस्वभावरूप हूँ और विकाररूप नहीं हूँ - इस प्रकार त्रिकाल का विश्वास न करे 
और क्षणिक का विश्वास करे तो उस जीव के धर्म दृष्टि नहीं होती। 

आत्मा अपने स्वरूप से ही जानता है, रागादि से नहीं जानता; उसी प्रकार अपने स्वरूप 
से च्युत होकर मात्र रागादि को जाने वैसा भी आत्मा का स्वभाव नहीं है। अपने स्वभाव का ज्ञान 
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रखकर रागादि को भी जानता है अर्थात्‌ रागादि को जानने में भी स्वभाव की अधिकता रहती है- 
यह सम्यग्ज्ञान है। अज्ञानी जीव त्रिकाली पदार्थ को अस्पर्श्य करके क्षणिक पदार्थ का स्पर्श करते 

हैं, त्रिकाली का विश्वास छोड़कर क्षणिक का विश्वास करते हैं - यह अधर्म है। और ज्ञानी एक 
समय जितने क्षणिक भाव को अस्पर्श्य करके तथा त्रिकाली स्वभाव का स्पर्श करके उसके आश्रय 

से TaN को प्रकाशित करते हैं। त्रेकालिक द्रव्य के विश्वास से क्षणिक को गौण करते हैं। 

लोकव्यवहार में भी कहा जाता है कि - विश्वास से नाव तरती है' वह तो बाह्य की बात है, किन्तु 
आत्मा के त्रैकालिक स्वभाव के विश्वास से नौका तैरती है, त्रैकालिक स्वभाव के विश्वास से पर्याय 
पूर्ण होकर संसार-समुद्र से पार होकर मुक्त होते हैं। 

त्रिकाल ज्ञातास्वभाव है; ऐसे स्वभाव की श्रद्धा होने से पर्याय में राग की मन्दता तो होती 

ही है, किन्तु राग की मन्दता होती है, वह यहाँ स्थापित नहीं करता है, क्योंकि वह क्षणिक पर्याय 
है, उसके आधार से आत्मा नहीं जानता। त्रिकाल के आधार से रागादि की मन्दता को जानता है। 
शरीर की क्रिया हो या रागादि हो - उन्हें जानने से चैतन्य के प्रकाश में अन्तर नहीं पड़ता, ( क्योंकि 

ज्ञान सदैव अपने स्वभाव से ही प्रकाशमान है।) किन्तु उन रागादि को जानने से जीव ऐसा माने 
कि “यह रागादि मैं करता हूँ” तो उस मान्यता से चैतन्यप्रकाश की श्रद्धा नहीं रहती। 

सम्पूर्ण आत्मा को माने तो धर्म हो, या क्षणिक विकार जितना ही आत्मा को मानने से धर्म 
होता है? यदि क्षणिक को ही मानेगा, तो उसके आश्रय से धर्म नहीं होगा। मैं त्रैकालिक चैतन्य 
हूँ, क्षणक नहीं - ऐसी प्रतीति से त्रिकाल के आधार से धर्म होता है। यह क्षणिक रागादि ही हूँ 
और त्रिकाली नहीं - ऐसी क्षणिक की प्रतीति, सो अधर्म है। आत्मा पर का कुछ हीं करता, और 
स्वभाव का आश्रय छोड़कर पर को जाने - वैसा भी आत्मा का स्वभाव नहीं है। पूर्ण-स्वभाव 

को जानना, सो परमार्थ है और पूर्णस्वभाव के ज्ञानसहित राग को जानना, सो व्यवहार है; राग 

दूर हो - उसे जानना भी व्यवहार है। राग को आत्मा दूर करता है - यह भी व्यवहार है। राग 
हो, राग दूर हो और राग को जाने - यह तीनों व्यवहार हैं। 

आत्मा अपने स्वभाव से ही जानता है, और ज्ञेयपदार्थ, उनके अपने स्वभाव से ही विचित्र 

परिणति प्राप्त करते हैं। “ “अपने स्वरूप से ही ज्ञाता- ऐसे आत्मा को, वस्तुस्वभाव से ही विचित्र 
परिणति को प्राप्त होनेवाले अच्छे या बुरे शब्दादि बाह्य पदार्थ किंचित्‌ विक्रिया उत्पन्न नहीं करते।' ' 
प्रत्येक रजकण स्वतन्त्र स्वभाव से विचित्र परिणति प्राप्त करता है, ज्ञान उसमें कुछ नहीं करता 

और उन विचित्र परिणतिवाले पदार्थों को जानने से कहीं वे पदार्थ ज्ञान में विकार नहीं करते। 

  

  

  

  

    

    

  

    

    

    

   



२२ आत्मधर्म : ५१ 
  

  

क्योंकि ज्ञान, पदार्थों के कारण नहीं जानता किन्तु अपने स्वरूप से ही जानता है। 

एक केवली भगवान निकट विचर रहे हों और दूसरे केवली दूर हों, एक सन्त-मुनिराज 
के पास भाषा का परिणमन होता हो कि (प्रत्येक आत्मा परिपूर्ण परमेश्वर है” और दूसरे सन्त-मुनि 
मौन हों, एक ज्ञानी-धर्मात्मा आत्मा के सत्यस्वरूप की स्थापना करते हों और दूसरे अज्ञानी जीव 
“आत्मा एकान्त क्षणिक है'' - इस प्रकार महान असत्य की स्थापना करते हों -ऐसी विचित्र 
परिणतियाँ होती हैं, वे वस्तु स्वभाव से ही होती हैं; समस्त पदार्थ स्वतन्त्ररूप अपने-अपने 
स्वभाव से ही परिणति को प्राप्त होते हैं, उन सभी सुन्दर या कुरूप पदार्थों को जीव अपने 
ज्ञानप्रकाश से जानता है, किन्तु वे पदार्थ ज्ञान में विक्रिया नहीं करते। और ज्ञान अपने स्वरूप से 
ही जानता है, इससे उसमें भी विक्रिया-विकार नहीं होता। विचित्र परिणति हो -ऐसा वस्तु का 

स्वभाव ही है। द्रव्य की स्थिति एकरूप हो, किन्तु पर्याय में तो विचित्रता ही होती है। ज्ञान के 

कारण पदार्थों में विचित्र परिणति नहीं होती, किन्तु वह पदार्थों का उस काल का उस अवस्था का 
वैसा स्वभाव ही है और पदार्थों में विचित्र परिणति होती है - उसे ज्ञान उसके कारण से जानता 
है - ऐसा भी नहीं है। ज्ञान अपने स्वभाव के आश्रय से, अपने स्वरूप से उसे जानता है। ऐसी 
स्पष्ट बात है, तथापि अज्ञानीजन ऐसा मानते हैं कि निमित्त से होता है। 

इस शरीर के टुकड़े हो जायें या यथावत्‌ रहे - वह उसके स्वभाव से ही है। शरीर के टुकड़े 
हों, वह परमाणुओं की विचित्र परिणति है, सामनेवाले जीव के द्वेष के कारण या तलवार के कारण 
शरीर नहीं कटा है; उसी प्रकार तलवार की क्रिया तलवार की विचित्र परिणति हुई है, किसी ने द्वेष 

किया, उसके कारण तलवार की क्रिया नहीं हुई है। समस्त पदार्थ अपने स्वभाव से विचित्र परिणति 

वाले हैं, ज्ञान अपने स्वभाव में रहकर उन्हें जानता है। विचित्र परिणति को जानने के कारण राग- 

द्वेष नहीं होते। ऐसे अपने ज्ञाता-स्वभाव की श्रद्धा हुई, वहाँ राग-द्वेष का भी परपदार्थों की भाँति 
ज्ञाता है। 

यहाँ पदार्थों में शुभ और अशुभ - ऐसे दो भेद किये हैं। वे जिस प्रकार लोग मानते हैं, 
उसी अपेक्षा से हैं; वास्तव में पदार्थ शुभ या अशुभ नहीं है। केवलज्ञान पर्याय, सो शुभ; उसी प्रकार 
केवली का आत्मा और उनके गुण भी शुभ हैं और अज्ञानी जीव तथा उनके गुण अशुभ हैं - ऐसा 
कहा जाता है, किन्तु आत्मा का चैतन्यस्वभाव तो दोनों का ज्ञाता है, चैतन्यस्वभाव को कोई शुभ 

या अशुभ नहीं है, चैतन्यस्वभाव स्वतः अपने लिए शुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूपी है, बाह्य के किन्हीं भी 

शुभ या अशुभ पदार्थों से चैतन्य की शुद्धता में कुछ भी अन्तर नहीं पड़ता। शुभ-अशुभ पदार्थों को 
जानने के कारण राग-द्वेष नहीं होता। ऐसे अपने ज्ञानस्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान करना, सो धर्म है। 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

 



मोह को क्षय करने का उपाय 
[गतांक से आगे] 

  

आचार्यदेव नास्ति से कथन करते हैं। मोह का नाश किया, सो नास्ति और यथार्थ 
आत्मस्वरूप को प्राप्त किया, सो अस्ति। उसके बाद राग-द्वेष को छोड़ना, सो नास्ति और 

शुद्धात्मा की प्राप्ति, सो अस्ति। जो शुद्धात्मा को जाना, उस ओर जितनी उन्मुखता हुई, उतना 
लाभ है; जितना पराश्रयभाव हो, उतना शुद्धोपयोग लुटता है। सम्यक्‌आत्मतत्व की प्राप्ति और 

मिथ्यात्व का नाश करने के पश्चात्‌ शुद्धात्मस्वरूप में एकाग्रतारूप जो शुद्धभाव है, वही शुद्धात्मा 
का तत्त्व है। जितने पुण्य-पाप के भाव होते हैं, वे शुद्धात्मा का तत्त्व नहीं हैं; वे तो आत्मा के 
शुद्धोपयोग को लूटनेवाले हैं। पुण्य-पापरहित आत्मतत्त्व को प्राप्त करके यदि शुभ और अशुभ 
उपयोग को छोड़ देता है, तो वह जीव शुद्धात्मा को प्राप्त करता है। दर्शनमोह का नाश करके 
सम्पूर्ण आत्मा प्राप्त किया है, किन्तु अभी पर्याय में पूर्ण शुद्धता प्रगट नहीं हुई है। पूर्ण शुद्धदशा 

तो राग-द्वेष के नाश होने से होती है। 

जो पूर्ण शुद्धदशा प्रगट हो, उसे यहाँ पर शुद्धात्मतत्त्व का अनुभव कहा है। अपूर्णदशा में 
कुछ अंशों में रागादि अशुद्धभावों का भी अनुभव होता है, इस अपेक्षा से वहाँ शुद्धात्मतत्त्व का 
अनुभव नहीं है - ऐसा कहा है। सम्यग्दर्शन होते ही सम्पूर्ण शुद्ध-आत्मस्वभाव तो प्राप्त हो गया 
है, किन्तु जहाँ तक जीव, राग-द्वेष को न छोड़े, वहाँ तक द्रव्य-गुण-पर्याय से शुद्ध आत्मा का 
अनुभव नहीं होता। मूल में तो आचार्यदेव ने अस्ति से ही बात की है कि यदि जीव, राग-द्वेष को 
छोड़ता है, तो शुद्धात्मा को प्राप्त होता है अर्थात्‌ जिन्होंने अपने सम्यक्‌-आत्मस्वभाव को प्राप्त 
किया है-ऐसे जीव, राग-द्वेष को छोड़ते ही हैं और शुद्धात्मा को प्राप्त करते ही हैं। 

टीका 

  

  

  

  

  

  

  

    

““इस प्रकार जो उपाय का स्वरूप वर्णित किया है, उस उपाय द्वारा मोह को दूर करके 
सम्यक्‌-आत्मतत्त्व को प्राप्त करके भी, यदि जीव, राग-द्वेष को निर्मुल करता है, तो शुद्ध आत्मा 

का अनुभव करता है।'! 

प्रथम सम्यग्दर्शन, पश्चात्‌ सम्यग्चारित्र 

प्रथम ८०वीं गाथा में दर्शनमोह के नाश का उपाय बतलाकर, अब चारित्रमोह के नाश का 
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    उपाय बतलाते हैं। पहले मिथ्यात्व का नाश करने के पश्चात्‌ ही चारित्रमोह का नाश होता है, 

इसलिए पहले दर्शनमोह के क्षय का उपाय बताने के पश्चात्‌ चारित्रमोह के नाश का उपाय 
बतलाते हैं। मिथ्यात्व का नाश करके सम्यक्‌-आत्मतत्त्व की श्रद्धा प्रगण करके भी, यदि पर्याय 
में से शुद्धोपयोग द्वारा, राग-द्वेष को छोड़ता है, तभी जीव मुक्ति को प्राप्त करता है। राग-द्वेष में 
एकता मानने से धर्म नहीं होता और स्वभाव में एकता करने से धर्म होता है-इस प्रकार 
सम्यकृश्रद्धा करके भी जीव अपने उपयोग को स्वद्रव्य में ही लीन करता है, तभी वह शुद्ध-आत्मा 
के अनुभव को प्राप्त होता है। 

जब शुद्धोपयोग करता है, तब शुद्धात्मा का अनुभव होता है। 

यद्यपि शुद्धात्मा का अनुभव तो चौथे गुणस्थान या सम्यग्दर्शन होने से ही होता है, किन्तु 
वहाँ अभी सम्पूर्ण राग-द्वेष दूर नहीं हो गया है, इससे राग को अपना स्वरूप नहीं मानने पर भी, 
जितने राग-द्वेषादि अशुभभाव होते हैं, उतना अशुद्धता का भी अनुभव होता है; इसलिए वहाँ मात्र 
शुद्धात्मा का ही अनुभव नहीं है। किन्तु जब जीव सम्पूर्ण राग-द्वेष को दूर करके शुद्धोपयोग प्रगट 
करता है, तब द्रव्य-गुण-पर्याय से सम्पूर्ण शुद्ध आत्मा का ही अनुभव होता है - इसी को यहाँ 
शुद्धात्मा का अनुभव कहा है। पहले अरिहन्त के द्रव्य-गुण-पर्याय का स्वरूप जानकर उसी प्रकार 
अपने आत्मा की श्रद्धा की थी और अब अपना आत्मा साक्षात्‌ वैसा ही हो गया। जैसे अरिहन्त 
के द्रव्य-गुण-पर्याय हैं, वैसे ही अपने द्रव्य-गुण-पर्याय हो गये। 

शुभ उपयोग चैतन्य को लूटनेवाला है। 

अरिहन्त समान पवित्र अपने आत्मा की श्रद्धा होने के पश्चात्‌ भी, राग-द्वेष दूर करे, तब 
शुद्धात्मा का अनुभव होता है। मैं चैतन्य-स्वरूप हूँ, राग-द्वेष मेरा स्वरूप नहीं है- ऐसी प्रतीति 
करने पर भी, यदि जीव फिर से शुभ या अशुभभावों में युक्त हो तो वह प्रमाद है; शुभभाव भी प्रमाद 
है। सम्यग्दर्शनपूर्वक मुनिदशा में जो पंचमहाव्रत की वृत्ति होती है, वह भी प्रमाद ही है, उस 
प्रमादतंत्र के आधीन होने से शुद्धात्मतत्त्व के स्वरूप के वेदनरूप चैतन्यचिन्तामणि की चोरी हो 
जाती है; इसलिए शुभभाव, चैतन्यचिन्तामणि के चोर हैं। तब फिर अशुभ वृत्तियों की तो बात ही 
क्या करना है ? आचार्यदेव के वर्तमान काल में मुनिदशा तो प्रवर्तमान है, परन्तु जिससे केवलज्ञान 
प्रगट हो, वैसा शुद्धोपयोग नहीं है और अल्प शुभोपयोग रह जाता है, उसका अस्वीकार करके 

वे आचार्य सम्पूर्ण शुद्धोपयोग की भावना करते हैं। मुनिदशा में जो शुभवृत्ति उठती है, वह प्रमाद 
है- राग है - चोर है- शुद्धोपयोग को लूटती है। उस शुभ को दूर करके जब शुद्धोपयोग प्रगट 
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करता है, तभी मोह का सम्पूर्ण क्षय होकर पूर्णदशा प्रगट होती है। प्रथम सम्यग्दर्शन को स्थापित 
करने के पश्चात्‌ की यह बात है। 

शुभ उपयोग से जीव खेद पाता है। 

प्रथम तो आचार्यदेव ने अस्ति से बात की हे कि-सम्यक्‌ आत्मतत्त्व को प्राप्त करके जो 
जीव, राग-द्वेष को निर्मूल करता है, वह जीव शुद्धआत्मा का अनुभव करता है। परन्तु (अब 
नास्ति से बात करते हैं ) यदि जीव पुनः पुनः उसका अनुसरण करता है- रागद्वेषरूप परिणमित 

होता है, तो प्रमाद-आधीनता के कारण शुद्धात्मतत्त्व के अनुभवरूप चैतन्यचिन्तामणि की चोरी 
हो जाने से अन्तरज्ग में खेद का प्राप्त होता है। 

सम्यग्दर्शन प्रगट होने के पश्चात्‌ शुभवृत्ति उठती है, किन्तु वह केवलज्ञान का कारण नहीं 

है। शुभवृत्ति तो केवलज्ञान को रोकनेवाली है, जीव को खेद देनेवाली है। अरे! शुद्धात्मा की 
श्रद्धा-ज्ञान होकर स्वरूपस्थिरता प्रगट होने पर भी, यदि जीव पुनः पुनः शुभवृत्ति का अनुसरण करे 
तो शुद्धात्मा के अनुभवरूप चिन्तामणि की चोरी हो जाती है, और इससे अन्तर में पुनः खेद-खिन्न 
होता है। एकमात्र शुद्ध उपयोग ही को सुखदायक है, शुभ उपयोग दुःख है। छट्ठे गुणस्थान में 
शुभविकल्प उठते हैं, वह दुःख है, खेदकारक है। अहा! निर्विकल्प शुद्ध उपयोग दशा रुकती है, 
और शुभाशुभ उपयोग में लीनता होती है, वह खेद है, उससे निर्विकल्प शुद्धात्म-रमणता की चोरी 
हो जाती है। [अपूर्ण] 
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अहमदाबाद में श्रुतपंचमी का उत्सव 
  आज से लगभग दो हजार वर्ष पूर्व ज्येष्ट शुक्ला पंचमी के दिन चतुर्विध सघ ने महान 

परमागम श्री घट्खण्डागम की पूजा महान उत्सवपूर्वक की थी; इससे यह दिन “'श्रुतपंचमी'' के 

पवित्र उत्सव के रूप में मनाया जाता है। इस वर्ष यह महामांगलिक प्रसंग अहमदाबाद के 
मुमुक्षुमण्डल ने प्रथमबार बड़ी धूमधाम के साथ मनाया था। इस दिन प्रातःकाल श्रुतपूजन होने के 
पश्चात्‌ श्री जिनेन्द्रदेव और सतशास्त्र की रथयात्रा अत्यन्त उल्लास एवं उत्साहपूर्वक गाजेबाजे के 
साथ निकली थी और रात्रि को आत्मसिद्धि की स्वाध्याय की गयी थी। रथयात्रा में तीनों सम्प्रदाय 
के कुल मिलकर एक हजार जितने भाईयों ने भाग लिया था। अहमदाबाद में पतासा की पोल में 
प्रतिदिन तत्त्वज्ञान का स्वाध्याय होता है। 

    

  

    

  

  

  

धार्मिक दिवस 

मुमुक्षुओं की सुविधा के लिए सोनगढ़ में प्रतिवर्ष जिस प्रकार धार्मिक दिवस मनाये जाते 
हैं, उसी प्रकार इस वर्ष भी ता. २९-८-४९ श्रावण कृष्णा १२ रविवार से ता. २८-८-४९ भाद्रपद 
शुक्ला ५ रविवार तक धार्मिक दिवस मनाये जायेंगे। 

  

ता. २५-८-४९ भाद्रपद शुक्ला २ गुरुवार के दिन शाम को ५ बजे श्री जैन अतिथि सेवा 
समिति की वार्षिक मीटिंग होगी। 

श्रावण ओर भादव मास के मंगल दिवस 

श्रावण शुक्ला ६ रविवार :- श्री नेमिनाथ भगवान का जन्म और तप कल्याणक 
  श्रावण शुक्ला १५ सोमवार :- इस दिन श्री विष्णकुमार मुनि ने अंकपनाचार्यादे ७०० 

मुनिओं की घोर उपसर्ग से रक्षा की थी, इससे वह धर्म वात्सल्य का दिन है। 

श्रावण कृष्णा ७ मंगलवार :- श्री शांतिनाथ भगवान का गर्भकल्याणक। 
  भाद्रपद शुक्ला ५ रविवार से कृष्णा १४ मंगलवार तक श्री दशलक्षण पर्व 

भाद्रपद कृष्णा १- क्षमावाणी पर्व
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    3B 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 
अरहन्तदेव 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 188, प्रवचन 200 द्वितीय वर्ष पृष्ठ 216, प्रवचन 1081 तृतीय वर्ष 
पृष्ठ 250, प्रवचन 125। 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 
रूपये। 

-£ मिलने का पता :- 

१- श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर, २- अनेकान्त मुद्रणालय, 
arg (SNE) मोटा आंकड़िया (ARIE) 
  

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचन्द रवाणी, शिष्टसाहित्य मुद्राणालय मोटा आंकड़िया-सैराष्टर 

प्रकाशक : जमनादास माणेकचन्द रवाणी, अनेकान्त मुद्राणालय मोटा आंकड़िया-सैराष्ट्र 
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