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संसार से उसकी रुचि छूट गई है या नहीं? बस, इसमें स्वभाव के लक्ष्य से तीत्रकषाय छूटकर 
मन्दकषाय हो गई, वह शुभक्रिया है, और उस शुभ से भी आत्मस्वभाव पृथक है; इस प्रकार 
बारंबार रागरहित स्वभाव की भावना करते से स्वभाव की ओर अंशतः ज्ञान की एकाग्रता होती 

जाती है, उतनी ज्ञानक्रिया है। वह रागरहित है तथा वह धर्म का कारण होती है। और इसी प्रकार 
स्वभाव की रुचि का मंथन करते-करते जैसा परिपूर्ण चैतन्यस्वभाव है- वैसा यथार्थ समझ जाता 
है और सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान प्रगट करता है, वह तो अपूर्व धर्मक्रिया है; वह क्रिया अनन्त जन्म- 
मरण का नाश करनेवाली है। जीव ने अनादिकाल में एक क्षणमात्र भी ऐसी क्रिया नहीं की है; यदि 
एक क्षणमात्र भी ऐसी समझरूप क्रिया करे तो जीव की मुक्ति हुए बिना न रहे। 

सत्‌ की रुचि ही धर्म का कारण हे 

पैसा कैसे पैदा होता है, उसकी बात ज्ञानी नहीं करते परन्तु मात्र सत्स्वभाव की बीतरागी 
बात कहते हैं, उसे सुनने में कितने ही जीवों को रुचि होती है और अनेक जीव उसे सुनना ही नहीं 
चाहते, तो उन दोनों में कितना अन्तर है ? जिसे सत्स्वभाव की बात नहीं रुचती, वह जीव सत्‌ 

सुनने में भी नहीं रुकता और उसके सत्‌ समझने की पात्रता भी नहीं है। जो जीव सत्‌ का आदर 
करके बारंबार श्रवण-मनन करता है, वह जीव बाह्य में भले ही व्यापार-धंधा अथवा घरबार का 

राग न छोड़ सके, तो भी उसका भाव पहले जीव की अपेक्षा श्रेष्ठ हे और उसमें सत्‌ को समझने 

की पात्रता है। दोनों जीवों के बाह्य में व्यापारादि होने पर भी एक को रागरहित स्वभाव रुचता है 

और दूसरे जीव को व्यापारादि एवं राग की रुचि है; यह रुचि का फेर है, रुचि ही धर्म-अधर्म का 
कारण है। स्वभाव की रुचि धर्म का कारण है और संयोग की रुचि अधर्म का कारण है। 

जिन जीवों को सत्य आत्मस्वभाव समझने की जिज्ञासा हुई है, और उसके लिये बारंबार 

सत्समागम में रुकते हैं ऐसे जीवों को अपूर्व आत्मधर्म कैसे प्रगट हो, यह बात यहाँ आचार्यदेव 
समझाते हैं। पर से भिन्न चैतन्यस्वभाव का निर्णय करने से अपने में स्वभाव की पूर्णता का स्वीकार 
होता है, वही अपूर्णता और विकार को नाश करने का उपाय है। अपूर्णदशा जितना या राग जितना 
अपने आत्मा को न मानकर उसे परिपूर्ण स्वरूप से स्वीकार करना वही प्रथम अपूर्व धर्म है। 

[भेदविज्ञानसार] 

  

  

  

  

  

  

    

  

    

  

 



समयसार जयवंत है! 
[श्री नियमसार के शुद्धभाव-अधिकार के व्याख्यानों से] 

[मालिनी ] 

waft समयसार: सर्वतत्वैकसारः 
सकलविलयदूरः प्रास्तदुर्वारपार:। 
दुरिततरुकुठारः शुद्धबोधावतारः 
सुखजलनिधिपूर: क्लेशवाराशिपार: ।। 

(नियमसार, गाथा ३८ टीका) 

सर्व तत्त्वों में सारभूत एक समयसार (अर्थात्‌ शुद्धात्मा) जयवंत है। कैसा है समयसार ? 
सम्पूर्ण विलय अर्थात्‌ विकारों से दूर है-जिसका नाश करना कठिन है ऐसे कामदेव को नष्ट कर 
दिया है, पुण्य-पाप और अज्ञानरूपी जो दुरित वृक्ष है उसे काटने के लिये कुल्हाड़ी के समान है; 
शुद्धज्ञान का अवतार है; सुख से भरपूर सागर है और क्लेश के समुद्र से पार है। 

श्री आचार्यदेव कहते हैं कि समस्त तत्त्वों में उत्कृष्टरूप यह समयसार जयवंत है। शुद्ध 
आत्मा में नवतत्त्वों के विकल्प का अवकाश नहीं है। ऐसे शुद्ध आत्मस्वभाव की जय हो और 
भेद के विकल्पों का क्षय हो;-यही महान मांगलिक है। जिसे शुद्धात्मा की रुचि और महिमा हो, 

वही ऐसा कहता है कि शुद्धआत्मा समयसार जयवंत है। प्रथम तो ऐसे स्वभाव की रुचि और 
पहिचान करना चाहिये। आत्मस्वभाव की पहिचान होने से उसीसमय पर्याय में से समस्त पुण्य- 
पाप दूर नहीं हो जाते; परन्तु स्वभाव तो निरंतर समस्त विकारों से दूर ही है-उसकी श्रद्धा और 
ज्ञान होता है तथा विकार का आदर दूर हो जाता है। नवतत्त्वों का विचार है, वह राग है, उस राग 

से रहित मात्र ज्ञाता ही मेरा स्वरूप है, यही समस्त तत्त्वों का सार है। सर्व तत्त्वों में साररूप भगवान 
आत्मा जयवंत है-शुद्धात्मा ही जयवंत है, इससे हमारे पर्याय में शुद्धात्मा का ही उत्पाद होओ ! 
और अशुद्धता का नाश हो जाओ जो शुद्धात्मा को ही जयवंतरूप देखता है उसकी पर्याय में 
शुद्धता का ही उत्पाद होता है। 

आत्मा स्वयं एक परम उत्कृष्ट समयसार तत्त्व है। अनन्त परद्रव्यों में स्वतः कुछ कर 

सकता है-ऐसा जो मानता है, उसे भगवान ने जैन नहीं कहा है। जैन अर्थात्‌ जीतनेवाला; जो 
शुद्धचैतन्यस्वभाव है, सो मैं हूँ; जो पुण्य है, सो मैं नहीं हूँ; विकार मेरा कर्तव्य नहीं है-ऐसे भेदज्ञान 
के बल से जो विकार को जीते (नष्ट करे), वह जैन है। ऐसे भेदज्ञान के बिना जीव का 
अनन्तकाल गया और अनन्त अवतार हुए, महापाप करके अनन्तबार नरक गया और बाह्य जैन 
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    साधु होकर महान पुण्य करके नवमें ग्रैवेयक में भी अनन्तबार गया, परन्तु एक भी भव कम नहीं 
हुआ, क्योंकि उपादेयरूप अपना निश्चयस्वभाव क्‍या है, उसे कभी नहीं जाना। व्यवहार तो 

बंधनमार्ग है, बंधनमार्ग से तीन काल में अबंधतत्व विकसित नहीं होता। जो बन्धभावों से दूर है- 
ऐसे उत्कृष्ट चैतन्यस्वभाव की श्रद्धा करे तो बंध दूर हो और मुक्ति We | 

अनन्तकाल से शुद्धात्मा की महिमा नहीं जानी और पुण्य का- राग का-व्यवहार का 

आश्रय माना, इससे उन पुण्यादि की जय थी अर्थात्‌ उन पुण्य और राग को सदा बनाये रखने की 
भावना थी, वह अज्ञान था। अब, जहाँ शुद्ध आत्मा की दृष्टि हुई, वहाँ साधक जीव कहता है कि 

अहो ! यह शुद्धआत्मा ही सदैव जयवन्त है। रागादि की जय कभी हुई ही नहीं। पूर्व अनन्तकाल 
में रागादि के समय भी एकरूप शुद्धआत्मा ही जयवन्त प्रवर्तमान था। एकरूप शुद्ध आत्मा की ही 

जय हो और पुण्य-पाप विलीन हो जाओ ! त्रैकालिक स्वभाव में तो रागादि का अभाव है ही, उस 
स्वभाव की भावना से वर्तमान पर्याय में शुद्ध आत्मा प्रगट होओ, और रागादि नष्ट हो जाओ ! 

यह समयसार जयवन्त है और पुण्य-पापरूप विकारी भाव तो नाश होने योग्य हैं। उन नाश 
होने योग्य विकारी भावों से समयसार पृथक्‌ ही है। आत्मा-चैतन्यस्वभावमात्र है, उसके स्वरूप 

में विकार है ही नहीं। जहाँ आत्मा विकार का ही कर्ता नहीं है, तो पर का कुछ करे- यह तो बात 

ही कहाँ रही ? 
श्री अमृतचन्द्राचार्यदेव समयसार की टीका के ६२वें श्लोक में कहते हैं कि “' आत्माज्ञानं 

स्वयं ज्ञानं ज्ञानादन्‍्यत्करोतिकिम्‌'' आत्मा ज्ञानस्वरूप है, स्वयं ज्ञान ही है; वह ज्ञान के अतिरिक्त 

अन्य क्‍या कर सकता है? अरे प्राणियो! तुम्हारा आत्मा ज्ञान के अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं कर 
सकता- ऐसा तुम समझो ! आत्मा ज्ञातस्वरूप ही है, तथापि अज्ञानी मानते हैं कि - हम जड़ की 

क्रिया करते है, ऐसे जीवों के लिए फिर आचार्यदेव कहते हैं कि - ““मोहो5यं व्यवहारिणाम्‌' ' - 
आत्मा परभावों का कर्ता है - ऐसा मानना, सो व्यवहारी जीवों को मोह है-अज्ञान है। मूढ़ 
मिथ्यादृष्टि जीव, राग की क्रिया का कर्ता होता है, परन्तु रागरहित अपना सहज ज्ञानस्वभाव है, 

उसे नहीं मानता। शुद्धस्वभाव में अभेद होकर परिणमन करना चाहिए, उसके बदले अज्ञान के 
कारण रागादि में एकत्व मानकर परिणमित होता है, वही अधर्म है। 

आत्मा ज्ञानस्वरूप है, स्वतः ज्ञान ही है। ज्ञानस्वरूप से ही आत्मा त्रिकाल जयवन्त है, 

उसमें राग अथवा जड़ की क्रिया तीनलोक और तीनकाल में नहीं है; तथापि ऐसे भगवान आत्मा 

को ज्ञान के अतिरिक्त परभावों का कर्ता मानना और रागादि परभावों को अपना स्वरूप मानना, 

वह मूढ़-अज्ञानी जीवों का व्यवहार है, यह व्यवहार ही अधर्म है; अपने स्वभाव में तो विकार नहीं 
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है, तथापि अज्ञानी जीव, मोह से उन्मत्त होकर विकार को अपना कार्य माने तो उसका क्‍या हो ? 
यहाँ शुद्ध भाव-अधिकार में शुद्ध आत्मस्वभाव समझाते हैं। स्वभाव में विकार का अभाव 

है, परन्तु शुद्धस्वभाव की दृष्टि किये बिना कोई अज्ञानी जीव ऐसा माने कि “आत्मा तो पर्याय से 
भी शुद्ध ही है, पर्याय में भी रागादि नहीं हैं” तो उसकी मान्यता मिथ्या है। पर्याय में विकार होता 
है, उसे जो जाने ही नहीं तो गृहीतमिथ्यात्व है। अपनी पर्याय में विकार होते हैं, उसे जानकर 
शुद्धस्वभाव की दृष्टि से उन्हें टालने की यह बात है। यदि अवस्था में विकार होता ही न हो तो 
आत्म में वर्तमान पूर्ण शुद्धदशा प्रगट होनी चाहिए। और यदि पूर्ण शुद्धदशा प्रगट हो तो फिर सुनने- 
समझने की आवश्यकता ही क्‍या हो ? अवस्था में विकार होता तो है, परन्तु त्रिकाल वस्तुस्वरूप 
में वह विकार नहीं है, वह ऊपर ही ऊपर रहता है। विकार से भिन्न स्वभाव का ज्ञान करने से 
धर्म होता है, परन्तु आत्मा को विकारी ही जाने तो धर्म नहीं होता। पुण्य-पाप विकारी क्रिया है, 
उसमें एकाग्रता छोड़कर शुद्ध आत्मस्वभाव में एकाग्रता करना सो ज्ञान की अविकारी क्रिया है, 
वही क्रिया मोक्ष का कारण है। 

भगवान आत्मा, मिथ्यात्व और राग-द्वेषरूप विलय से दूर है, त्रैकालिक स्वभाव की 
विकार के साथ एकता नहीं है, परन्तु भिन्नता है। आत्मा के स्वरूप में काम की वासना नहीं है, 
संकल्प-विकल्प नहीं हैं; सभी आत्माओं का स्वरूप ऐसा ही है। पर्याय में जो संकल्प-विकल्प 
होते हैं, वह तो पराश्रय से नवीन उत्पन्न करता है; अपने स्वभाव में तो उस कामदेव की वासना 
का और संकल्प-विकल्पों का अभाव है। स्वभाव जयवन्त है और विकार का अस्त है। अभिप्राय 
में जहाँ स्वभाव का आदर हुआ, वहाँ काम-वासना का नाश ही होता है। इन्द्रिय-विषयों में सुख 
की कल्पना अस्त हो जाती है। शुद्ध आत्मा में तो उसका त्रिकाल अस्त है ही, और वह शुद्धात्मा 
के आदर से पर्याय में से भी अस्त हो जाता है। जिसे त्रिकाली चैतन्यस्वभाव की भावना नहीं है, 
उसकी पर्याय में से कभी भी विकार का नाश नहीं होता, किन्तु विकार ही होता रहता है। समस्त 
तत्त्वों में उत्कृष्ट- ऐसे अपने परमपारिणामिकस्वभाव की भावना करने से पर्याय में से विकारी 
वासनाओं का ऐसा अस्त हो जाता है कि वे फिर कभी उदित नहीं होतीं। 

पुनःश्च, वह समयसार कैसा है ? अज्ञान और पुण्य-पापरूप जो दुरितवृक्ष है, उसका नाश 
करने के लिए कुल्हाड़ी के समान है। जहाँ समयसारस्वभाव का आदर हुआ, वहाँ अज्ञान और 
पुण्य-पाप नष्ट हो जाते हैं। शुद्धस्वभाव के आदर में से केवलज्ञानरूपी वृक्ष उगता है और पुण्य- 
पापरूपी दुरितवृक्ष नष्ट होता है। और वह आत्मस्वभव शुद्धज्ञान का अवतार है, सुखसागर से 
भरपूर और क्लेशसागर से पार है। ऐसा आत्मा ही सर्वतत्त्वों में सार है, इससे वही उपादेय है। ऐसा 
सर्व तत्त्वों में उत्कृष्ट भगवान आत्मा जयवन्त है। 

  

    

      

  

  

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

 



जहाँ रुचि, वहाँ निःशकंता 
  

अज्ञानी पर में सुख मानकर निःशंक होता है और ज्ञानी स्वभाव में निःशंक होते हैं 

खान-पान, स्त्री, लक्ष्मी इत्यादि विषयों में जीव ने कभी सुख नहीं देखा है, और वहाँ सुख 
है भी नहीं; तथापि आत्मा में सुख है, उसे भूलकर अज्ञानियों ने परविषयों में सुख मान रखा है। 
पैसा, मकान, भोजन, शरीरादि तो परमाणुओं के बने हैं- अचेतन हैं; क्या उन अचेतन परमाणुओं 
में सुख है ? उनमें कहीं भी सुख नहीं है, और वे सुख के कारण भी नहीं हैं; तथापि विपरीत रुचि 
के कारण वहाँ निःशड्रूरूप से सुख की कल्पना कर ली है। जहाँ सुख नहीं है, वहाँ उसे माना है, 

इसलिए वह मान्यता मिथ्या है। यदि विपरीतरुचि को बदलकर आत्मा की रुचि करे तो आत्मा के 
स्वभाव में सुख है, उसका प्रत्यक्ष अनुभव हो। यदि मिष्टान्न में सुख हो तो उसका अर्थ ऐसा हुआ 
कि जब मिष्टान्न खाये, तब आत्मा में सुख आये और पश्चात्‌ जब वह विष्टारूप होकर निकल जाये, 

तब आत्मा में से सुख निकल जाये ! मिष्टान्न में सुख नहीं है; उसमें जो सुख भासित होता है, वह 
तो मात्र अज्ञानी की मिथ्या कल्पना है। वह कल्पना उसे स्वयं अपने में उत्पन्न की है। 

सुख की कल्पना कहाँ होती है, वह भी कभी विचार नहीं किया है। आत्मा के अतिरिक्त 

ore feet भी पदार्थों में सुख कभी देखा नहीं है और न है ही; तथापि वहाँ सुख की कल्पना 
करके निःशंकरूप से सुख मान लिया है, असत्‌ कल्पना खड़ी की है। पर में सुख न होनेपर भी, 
और देखा न होने पर भी मात्र रुचि के विश्वास से मान लिया है। इसलिए “जो देखे उसी को मानता 
है'- ऐसा नहीं है, परन्तु जहाँ रुचता है, वहाँ निःशंक हो जाता है। अज्ञानी को विपरीत रुचि का 
बल है, इससे “पर में सुख नहीं है'-ऐसा लाखों ज्ञानी कहें तो भी वह अपनी मान्यता नहीं 
बदलता। तब, अपने आत्मस्वभाव में तो परिपूर्ण सुख है, उसे जानकर मानना-वह तो सत्‌ पदार्थ 
की रुचि है। यदि स्वभाव की प्रतीति और रुचि करे तो स्वभाव का सुख तो ज्ञात होने और अनुभव 
में आने योग्य है। पर में सुख माना, वह तो असत्‌ प्रतीति थी, इससे दुःख था। पर में सुख है ही 
नहीं, तो फिर उसकी प्रतीति करने से सुख कहाँ से आयेगा? अपने स्वभाव में सुख है, उसे 
मानना, वह सत्‌ प्रतीति है, और ऐसी प्रतीति करे तो स्वभाव में सुख प्रगट होता है। जो ज्ञान में ज्ञात 
हो, उसी को माने-ऐसा जीव की श्रद्धा का स्वभाव नहीं है, परन्तु जो स्वतः को रुचता है, उसे वह 
मानता है और वहाँ निःशंक हो जाता है। यदि स्वभाव की रुचि करे तो स्वभाव का सुख तो ज्ञान 
के अनुभव में आये ऐसा है। आत्मा का सुख पर में है - ऐसी विपरीत श्रद्धा ही महापाप है। आत्मा 
का श्रद्धागुण ऐसा है कि जहाँ रुचि हो, वहाँ वह निःशंक हो जाता है। अपने स्वभाव में निःशंक 
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हो तो धर्म होता है और पर में सुख मानकर वहाँ निःशंक हो तो अधर्म होता है। अज्ञानी जीव, 
पर को जानने समय अपना ज्ञान पर में रोककर वहाँ सुख मान लेता है, परन्तु उस मान्यता में, उस 

ज्ञान में अथवा परवस्तु में स्वतः कभी सुख नहीं देखा है; और उस किसी में सुख नहीं है- ऐसा 
अनन्त तीर्थंकरों ने कहा है, तथापि अपनी उस मान्यता को अज्ञानी नहीं छोड़ता। देखो ! अनन्त 

तीर्थंकर कहें तो भी स्वतः को जो बात रुच गई है, उसे नहीं छोड़ता - ऐसी दृढ़तावाला है। 

वैसे ही जिसे स्वभाव की रुचि से स्वभाव में सुख की श्रद्धा हुई, वह जीव इतना दूढ़ होता 
है कि यदि इन्द्र भी उसे श्रद्धा से डिगाने आयें तो भी वह न डिगे; समस्त जगत न माने और 
प्रतिकूल हो जाये, तब भी उसके स्वभाव की श्रद्धा न बदले। केवलज्ञान में सम्पूर्ण आत्मा जैसा 
प्रत्यक्ष ज्ञात होता है, वैसा ही प्रत्यक्ष उस जीव के ज्ञान में भले ही न आता हो, परन्तु केवलियों 
ने जैसा देखा है, वैसे ही परिपूर्ण आत्मस्वभाव की प्रतीति उसे होती है; जैसा आत्मा केवली- 
भगवान की श्रद्धा में है, वैसा ही उस साधक-धर्मात्मा की श्रद्धा में है, उस श्रद्धा में वह निःशंक 
है, वह किन्हीं दूसरों की अपेक्षा नहीं रखता। ऐसी प्रतीति करना ही धर्म का उपाय है। अफीम खाने 
में अथवा अग्नि में जलने आदि में सुख की कल्पना करता है; क्या अफीम या अग्नि में सुख है ? 
वहाँ सुख नहीं है, मात्र अज्ञान से कल्पना की है। अज्ञान से पर में सुख की कल्पना करने में भी 
पर का आश्रय नहीं लेता किन्तु स्वतः कल्पना करके, जहाँ न हो, वहाँ भी सुख मान लेता है; तो 

फिर अपने स्वभाव में सुख है, उसे किसी पर का आश्रय नहीं है और उस स्वभाव की श्रद्धा भी 
पराश्रयरहित है। [भेदविज्ञानसार] 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

मोक्षभिलाषी उत्तम पुरुषों का कर्तव्य 
मोक्षरूपी वृक्ष का बीज सम्यग्दर्शन है और संसाररूपी वृक्ष का बीज मिथ्यात्व है- ऐसा 

सर्वज्ञदेव ने कहा है; इसलिए मोक्षाभिलाषी उत्तम-पुरुषों को सम्यग्दर्शन प्राप्त करके अत्यन्त 
प्रयत्नपूर्वक उसकी रक्षा करना चाहिए। [पद्मनन्दि-देशब्रतोद्योतत अधिकार-३] 
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ae oe    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, 
arg (SNE) मोटा आंकड़िया (ARIE) 

      
     

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