






































एक समय का ज्ञान होता है ? 
[रात्रि चर्चा में से ] 

  

  छद्मस्थ जीव को ज्ञान का उपयोग असंख्यात समय का है, और राग की परिणति प्रत्येक 

समय की है। असंख्य समय का उपयोग, एक समय की परिणति को नहीं पकड़ सकता। 

(२) एक समय की पर्याय को पकड़ने जाने से, वह समय तो नहीं पकड़ाता, परन्तु पर्याय 

को धारण करनेवाले त्रिकाली द्रव्य की प्रतीति होती है और उस द्रव्य के आश्रय से केवलज्ञान होने 
पर वह प्रत्येक समय की पर्याय को भी जानता है। 

(३) छद्मास्थ जीव को ज्ञान उपयोग में एक समय की परिणति ही पकड़ में नहीं आती, तो 

फिर परवस्तु का ग्रहण-त्याग तो कहाँ रहा? 

(४) श्रद्धा की परिणति एक समय में सम्पूर्ण द्रव्य को स्वीकार करती है। परन्तु उस श्रद्धा 
की परिणति असंख्य समय ज्ञान के उपयोग में आती है। श्रद्धा ने जिसे विषय किया है, उस द्रव्य 
स्वभाव के आश्रय से ज्ञान के उपयोग में आती है। श्रद्धा ने जिसे विषय किया है, उस द्रव्यस्वभाव 

के आश्रय से ज्ञान का उपयोग सूक्ष्म होते-होते ऐसा हो जाता है कि वह एक समय को पकड़ता 

है-केवलज्ञान होता है। और तब प्रतीति (श्रद्धा) की निर्मलता के अविभाग प्रतिच्छेद भी बढ़ 
जाते हैं और उसे परमावगाढ़ श्रद्धा कहा जाता है। 

(५) 'आत्मा' शब्द में एक 'आ' अनन्त पुद्ूगल का स्कन्ध है। 'आ' ऐसा बोला जाता 

है कि उसमें असंख्य समय चला जाता है, और उस पुद्गल स्कन्ध की असंख्य पर्यायें पलट जाती 
हैं। जीव उन पर्यायों को तो जानता भी नहीं है, तो वह शब्दों को किस प्रकार परिणमित करेगा ? 

उसी प्रकार हाथ चलता है, तो वहाँ पुदूगल के अनन्त गुण एक साथ परिणमित हो रहे हैं, और 
प्रत्येक समय में उनका परिणमन होता है, उन गुणों को या उनके प्रत्येक समय के परिणमन को 
जीव जान नहीं सकता तो उन्हें चलायेगा किस प्रकार ? एक समय की अवस्था को जानने के लिए 

ज्ञान को लंबाने से वह ज्ञान त्रिकाली द्रव्य-गुण में अभेद होता है और द्रव्य की प्रतीति होती है, 
और उस द्रव्य के आश्रय से ज्ञान सूक्ष्म होने पर केवलज्ञान होता है। इस प्रकार सम्पूर्ण स्व-पर 
प्रकाशक स्वभाव विकसित हो जाने से ज्ञान के सामर्थ्य में स्व-पर सब कुछ एक साथ एक 
समय में हो जाता है- ऐसा ज्ञान का स्वभाव है। पर को जानने के लिए ज्ञान को परलक्ष्य 
नहीं करना पड़ता। 
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(६) क्रियावतीशक्ति के परिणमन में भी तारतम्यता होती है। जिस प्रकार क्षायोपशमिक 

ज्ञान का अमुक विकास और अमुक आवरण होता है, तथा आँख इत्यादि स्थान में रहते हुए 
अमुक प्रदेश में से ही उसका उपयोग होता है, इस प्रकार आत्मा के अनेक गुणों में विचित्रता है। 
वैसे ही आत्मा की क्रियावतीशक्ति में भी विचित्रता है। आत्मा की क्रियावतीशक्ति अनादि-अनन्त 

है, उसकी पर्याय में अमुक प्रदेश चलते हैं और अमुक स्थिर रहते हैं - ऐसी विचित्रता होती है। 
जैसे कि किसी समय हाथ चलता हो, तब उस हाथ के क्षेत्र के आत्म प्रदेश चलते हैं और बाकी 
के आत्मप्रदेश उसी समय स्थिर होते हैं - ऐसा क्रियावतीशक्ति की पर्याय की तारतम्यता का 

स्वभाव है। 

जीव के अनन्त गुणों का परिणमन प्रति समय होता रहता है। एक समय की पर्याय में 
चारित्रगुण रागरूप परिण्मित हुआ, उसी समय श्रद्धा-ज्ञानादि गुण भी परिणमित होते हैं। परन्तु 

छद्मस्थ का ज्ञान एक समय को ख्याल में नहीं ले सकता। उसके ज्ञान का उपयोग इतना स्थूल है 
कि उस प्रकार का विकार असंख्य समय तक लम्बाकर जब उसका स्थूलरूप हो, तब असंख्य 

समय के स्थूल उपयोग द्वारा ज्ञान उसे जानता है। वहाँ राग की परिणति तो प्रत्येक समय में 
परिणमित होती है, और राग के साथ के ज्ञान का परिणमन तो प्रत्येक समय होता है, परन्तु उस 
ज्ञान का उपयोग असंख्य समय का है। 

उस ज्ञान में एक समय परिणति कब ज्ञात होती है ? वह राग के लक्ष्य से ज्ञात नहीं होती, 

परन्तु राग और अपूर्णता रहित त्रिकाल परिपूर्ण अपना स्वरूप है, उस स्वरूप का विश्वास करके 
और उसमें अभेद होकर जब श्रद्धापर्याय परिणमित तो तब “प्रत्येक समय का परिणमन स्वतन्त्र है, 

और उस प्रत्येक समय को जानने की ज्ञान की शक्ति है- ऐसा विश्वास प्रगट होता है, तथापि ज्ञान 
जहाँ तक पूर्ण अभेद होकर परिणमन न करे, वहाँ तक वह ज्ञान प्रत्येक समय को नहीं जान 

सकेगा। श्रद्धा ने जिस परिपूर्ण स्वभाव का प्रतीति की, उस स्वभाव में ही अभेद होकर परिणमित 
होने से ज्ञान का उपयोग क्रमशः सूक्ष्म होने लगा और स्वभाव में पूर्ण लीन होनेपर प्रत्येक समय को 
जाने इतना सूक्ष्म ज्ञान (केवलज्ञान) होता है। पहले, स्वभाव में अभेद होने पर एक समय को 

जानने की प्रतीति हुई और पश्चात्‌ स्वभाव के ही आश्रय से ज्ञान की निर्मलता होते होते, एक समय 
को जाने - ऐसी शक्ति प्रगट हुई इस प्रकार प्रत्येक समय को जानने के लिए स्वभाव का आश्रय 
करना ही आया।' 

पहले पर की ओर का रागवाला जो उपयोग असंख्य समय तक लंबाने से स्थूल पर्याय को 
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  ही पकड़ सकता था; वह उपयोग, स्वभाव में उन्मुख होकर उसमें अभेद हुआ, वहाँ द्रव्य-गुण- 
पर्याय की अभेदता होने से एक-एक समय की पर्याय को सर्व प्रकार से जाने - ऐसा परिपूर्ण ज्ञान 
सामर्थ्य प्रगट हुआ। 

इसमें दो बातें की हैं-(१) प्रत्येक समय की प्रतीति कब होती है और (२) प्रत्येक समय 
का पर्याय का ज्ञान कब होता है ? (१) प्रथम यदि वर्तमान प्रतीति त्रैकालिक द्रव्य में अभेद हो तो 
प्रत्येक समय की पर्याय की तारतम्यता की प्रतीति होती है। ऐसी प्रतीति होने से सम्यग्ज्ञान हुआ, 

तथापि साधक का ज्ञान एकसमय को नहीं पकड़ सकता। (२) एक समय की ज्ञान कब पकड़ 

सकता है ? श्रद्धा ने जिस स्वभाव की प्रतीति की है, उस स्वभाव में ज्ञान जब परिपूर्ण लीन होता 
है, तब उस स्वभाव के आश्रय से एक समय को पकड़ें - वैसा ज्ञान सामर्थ्य प्रगट होता है अर्थात्‌ 
केवलज्ञान प्रगट होता है। इससे, एक समय की पर्याय को पकड़ना कहने से पर्याय के सम्मुख 

लक्ष्य करना नहीं रहता; किन्तु त्रिकाली द्रव्य-गुण में ही अभेद होना आता है। पर्याय के लक्ष्य से 
एक समय पकड़ में नहीं आता; इसलिए एक समय को पकड़ना कहने से तो द्र॒व्य-गुण-पर्याय का 

अभेदत्व करना ही आता है। 

जिस प्रकार एक समय के लक्ष्य से एक समय का ज्ञान नहीं होता, वैसे ही एक समय की 

पर्याय के लक्ष्य से एक समय की प्रतीति नहीं होती; परन्तु त्रिकाली स्वभाव में प्रतीति पर्याय अभेद 

हो, तब प्रत्येक समय की स्वतन्त्रता की प्रतीति होती है। त्रिकाली स्वभाव की प्रतीति बिना एक 

समय की सच्ची प्रतीति नहीं होत। इस प्रकार एक समय की पर्याय की स्वतन्त्रता स्वीकार करने में 

भी प्रतीति का त्रिकाली द्रव्य में ही अभेद होना आता है, और एक समय का ज्ञान करने में भी 
त्रिकाली द्रव्य में ही उपयोग का अभेदत्व आता है। 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

जीव द्रव्य है, उसमें अनन्त गुण हैं, उन सब गुणों का प्रति समय परिणमन होता है, अर्थात्‌ 
प्रत्येक समय में अनन्त पर्यायें होती हैं। और वस्त्रादि जड़ पदार्थों में भी अनन्त गुण हैं, उनकी 
पर्याय प्रति समय बदलती है। उस प्रत्येक समय की पर्याय को छद्ास्थ जीव नहीं जान सकता। मैं 
यह वस्त्र ग्रहण करूँ अथवा यह वस्त्र छोड़ दूँ - ऐसा विकल्प जीव को हुआ, वहाँ चारित्रगुण 
प्रत्येक समय में परिणमित हो रहा है और ज्ञानगुण भी प्रत्येक समय परिणमित हो रहा है; तथापि 
उस विकल्प को ज्ञान एकसमय में नहीं जान सकता। परन्तु चारित्र की ऐसी की ऐसी विकारी- 
पर्याय असंख्य समय तक लम्बाई, तब ज्ञान के स्थूल उपयोग में उसका ख्याल आया। वास्तव में 
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विकल्प अर्थात्‌ राग तो एक समय की पर्याय में ही है; असंख्य समय की पर्यायों का राग एकत्रित 

नहीं होता। अपनी एक-एक समय की पर्याय को भी छद्मास्थ जीव नहीं पकड़ सकता तो फिर 

वस्त्रादि परद्रव्य की पर्याय को ग्रहण करे या छोड़े-यह बात कहाँ रही ? और फिर, जिस प्रकार 

स्वतः में प्रत्येक समय की राग पर्याय को नहीं पकड़ सकता, उसी प्रकार पुद्गल में भी प्रति समय 
होनेवाली पर्याय को वह नहीं जान सकता। “'मैं वस्त्र को ग्रहण करूँ अथवा छोड़ूँ''- ऐसा 
विकल्प हुआ, वहाँ तो वस्त्र के अनन्त गुणों की असंख्य पर्यायें बदल चुकी हैं, उन्हें जीव जान 
भी नहीं सकता, तो फिर वह वस्त्र का ग्रहण या त्याग कैसे करेगा? पर का ग्रहण और त्याग करने 
की मान्यता तो अज्ञान और भ्रम है। 

जिस प्रकार पर की प्रत्येक समय की पर्याय को अथवा स्वतः में होनेवाले राग की पर्याय 

को जीव नहीं पकड़ सकता, उसी प्रकार प्रत्येक समय की निर्मलदशा को vt sag जीव पकड़- 

जान नहीं सकता। सम्यकृश्रद्धा से अखण्ड द्रव्यस्वभाव की प्रतीति की, वहाँ श्रद्धा का कार्य तो 
एक समय का ही है, उसकी पर्याय प्रति समय बदलती है; उस एक समय की अपनी पर्याय को भी 

छद्मस्थ जीव का ज्ञान नहीं पकड़ सकता। प्रत्येक समय की पर्यायें को ज्ञान कब जान सकता है ? 

पर के लक्ष्य से, विकार के लक्ष्य से अथवा पर्याय के लक्ष्य से एक समय को नहीं जान सकता, 

परन्तु अपने परिपूर्ण अखण्डस्वभाव के आश्रय का ग्रहण करके, वहाँ लीन होने से परिपूर्ण 
केवलज्ञान प्रगट हो जाता है अर्थात्‌ ज्ञान का स्व-पर प्रकाशक स्वभाव पूर्णरूप से विकसित हो 
जाता है। वहाँ अभेदरूप से अपने स्वभाव का प्रकाशन होने से सर्व परपदार्थों का ज्ञान भी एक 

समय में हो जाता है। 

जो ज्ञान मात्र स्वभाव ग्रहण करके उसमें अभेद हुआ, उस ज्ञान में समस्त स्व-पर पदार्थों 
का एक समय में ग्रहण (ज्ञान) होता है। इस प्रकार वास्तव में ज्ञान में अभेदस्वभाव का ही ग्रहण 
आता है और वहाँ राग का त्याग हो जाता है। इसके अतिरिक्त अन्य का ग्रहण-त्याग आत्मा में नहीं 
है। अज्ञानी जीव भ्रम से पर का ग्रहण-त्याग मानता है, परन्तु वह जीव भी पर का ग्रहण या त्याग 

नहीं कर सकता; क्योंकि वह तो पर की पर्याय को जान भी नहीं सकता, तो फिर उसका ग्रहण या 
त्याग कहाँ से करेगा? और ज्ञानस्वभाव में स्थिर होने से प्रत्येक समय को जाने, वैसा सामर्थ्य प्रगट 

हुआ, परन्तु वहाँ तो पर के त्याग और ग्रहण का विकल्प भी नहीं होता अर्थात्‌ उसके भी पर का 
ग्रहण या त्याग नहीं होता। इस प्रकार विकार से या स्वभाव से आत्मा के परवस्तु का ग्रहण-त्याग 

नहीं है। 
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छद्मस्थ के उपयोग में श्रद्धागुण की पर्याय असंख्य समय में ख्याल में आती है, परन्तु वह 
श्रद्धागुण की पर्याय अखण्डस्वभाव की प्रतीतिरूप कार्य तो प्रत्येक समय में ही करती है। श्रद्धा 
कहीं असंख्यात समय में कार्य नहीं करती। उस एक समय की श्रद्धा-पर्याय को पकड़ने से ज्ञान 

उपयोग में असंख्यात समय लगता है। वहाँ उस ज्ञान के साथ की श्रद्धा-पर्याय भी अविभाग 

प्रतिच्छेदों की अपेक्षा से हीन है। और जब वह ज्ञान-उपयोग स्वद्रव्य स्वभाव में लीन होने से सूक्ष्म 
होकर केवलज्ञान होता है, तब उस ज्ञान के साथ श्रद्धापर्याय के अविभाग प्रतिच्छेद भी बढ़ जाते 
हैं और तब उसे परमावगाढ़ सम्यकत्व कहा जाता है। इस प्रकार अभेदस्वभाव के आश्रय से जहाँ 

ज्ञान एक समय को पकड़े- ऐसा सूक्ष्म हुआ, वहाँ श्रद्धा भी उग्र होकर परमावगाढ़ हो गई | यद्यपि 

ज्ञान जब एक समय को नहीं जानता था, तब भी प्रतीति तो एक समय में ही कार्य करती थी, परन्तु 

उस समय उसकी निर्मलता के सामर्थ्य-अंश कम थे और केवलज्ञान होने पर उसका सामर्थ्य बढ़ा, 

उससे वह परमावगाढ़ श्रद्धा कहलाई। 

पर के ऊपर लक्ष्य करने से ज्ञान एक समय को नहीं पकड़ सकता और राग दूर नहीं होता। 
ज्ञान जहाँ यथार्थरूप से एक समय को लक्ष्य में लेने जाये, वहाँ उसका उपयोग सूक्ष्म होकर 
त्रिकाली स्वरूप में अभेद होता है। पहले तो ज्ञान अभेदस्वभाव की ओर उन्मुख होने से राग दूर 
हो जाता है और केवलज्ञान प्रगट होता है; वह ज्ञान एक समय को भी जान लेता है। इस प्रकार 
एक समय की पर्याय को जानने के लिए भी ज्ञान को अपने स्वभाव में अभेद करना ही उपाय सिद्ध 
हुआ। ज्ञान अपने स्वभाव में अभेद होने पर उसमें एक समय में सब सहजरूप से ज्ञात हो जाता 
है। पर को जानने के लिए उस ओर उपयोग नहीं लगाना पड़ता। 

आत्मा में अनन्त गुण हैं, उसमें एक क्रियावतीशक्ति भी है। जिस प्रकार ज्ञानादि गुणों के 
परिणमन में तारतम्यता है, उसी प्रकार इस क्रियावतीशक्ति के परिणमन में भी तारतम्यता होती है। 

जिस प्रकार ज्ञानादि गुण द्रव्य प्रमाण असंख्य प्रदेशी हैं, उसी प्रकार क्रियावतीशक्ति भी असंख्यप्रदेशी है। 
जिस प्रकार क्षयोपशम ज्ञानदशा में कुछ विकास और कुछ विकास का अभाव-ऐसा तारतम्य है 
तथा वह क्षयोपशम ज्ञानदशा द्रव्यप्रमाण होने पर भी अमुक नियत प्रदेश से अमुक विषय को ही 
जानती है - ऐसी उसमें तारम्यता है; उसी प्रकार क्रियावतीशक्ति की पर्याय भी द्रव्यप्रमाण होने पर 

भी, उसमें अमुक प्रदेश में क्षेत्रान्तर होता है और अमुक प्रदेश में नहीं होता - ऐसी तारतम्यता है। 
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ज्ञान निश्चय से स्व को जानता है ओर व्यवहार से पर को जानता है। 

ज्ञान निश्चय से तो अपने स्वभाव की ओर उन्मुख होकर स्व को ही जाननेवाला है, 
और पर को जाननेवाला तो व्यवहार से है। पर को जाननेवाला व्यवहार से है- ऐसा कहा, 

उससे यहाँ ऐसा नहीं समझना चाहिए कि परद्रव्य का ज्ञान, आत्मा को होता ही नहीं है। 

आत्मा का ज्ञान पर को जानता तो है ही, परन्तु पर के सन्‍्मुख होकर पर को नहीं जानता; 
अपने स्वभावसन्मुख रहते परवस्तुएँ सहज ही ज्ञात हो जाती है, वहाँ "ज्ञान पर को जानता 
है'- ऐसा कहने से पर की अपेक्षा आती है, इसलिए उसे व्यवहार कहा है; पर से पृथक्‌ 
रहकर पर को जानता है, इसलिए व्यवहार है। स्व का ज्ञाता, सो निश्चय है। इससे जिस 
प्रकार स्व के ज्ञान बिना पर का ज्ञान नहीं होता, वैसे ही निश्चय के बिना व्यवहार नहीं होता 

- यह बात भी इसमें आ जाती है। 

स्वाश्रयी मेंढक ओर पराश्रयी द्रव्यलिंगी 
ज्ञान तो आत्मा का स्वभाव है, और उसकी पर्याय यदि पर की ओर उन्मुख होकर 

ही जाने तो भगवान उसे अचेतन कहते हैं, क्योंकि वह ज्ञान, स्वभाव की रुचि से प्रगट नहीं 
हुआ है, परन्तु पर की रुचि से राग की मन्दता होकर प्रगट हुआ है। एक मेंढक का आत्मा 
भी चैतन्य की पर्याय को स्वोन्मुख करके एकाग्र करे तो उसके ज्ञान को चेतन कहा है; वह 
धर्मी है, उसके आत्मा में प्रतिक्षण धर्म हेता है। और कोई दिगम्बर जैन द्रव्यलिंगी साधु 
होकर 28 मूलगुण-पंचमहाव्रत यथार्थतया पाले, नवतत्त्वों की व्यवहारश्रद्धा करे तथा 
ग्यारह अंगों तक का ज्ञान हो जाये, जैन दर्शन में कही हुई सम्पूर्ण व्यवहार की रीति करे 
परन्तु अपने स्वावलम्बी चैतन्यस्वभाव में लक्ष्य न करे तो उसका सब ज्ञान और चारित्र 
मिथ्या है। भगवान उसके ज्ञान को अचेतन कहते हैं; वह चाहे जितना करे परन्तु उसे धर्म 

नहीं होता, प्रतिक्षण अधर्म होता है। इसलिए बाह्य में छोटे-बड़े शरीर के साथ या अन्तर में 
ज्ञान के क्षयोपशम के साथ धर्म का सम्बन्ध नहीं है, परन्तु अपने ज्ञान में स्वाश्रय या पराश्रय 
करता है-उसके साथ धर्म-अधर्म का सम्बन्ध है। यदि स्वाश्रय करे तो मेंढक का आत्मा 
भी धर्म प्राप्त करता है और यदि स्वाश्रय न करे तो द्रव्यलिंगी मिथ्यादृष्टि साधु भी धर्म प्राप्त 

नहीं कर पाता। - भेदविज्ञानसार 

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

    

      J



ATMADHARMA Regd. No. N.B. 4875 

    

  

   
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 
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