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  इसके उपरान्त इस उत्सव के समय इन्दौर की पंचकल्याणक महोत्सव की फिल्म बतायी 

गई थी। एकबार मोरबी के महाराजा साहब श्री लखधीर सिंह जी पूज्य स्वामीजी के प्रवचन में और 
दिगम्बर जैन मन्दिर तथा रथयात्रा देखने के लिए पधारे थे। अजमेर की भजनमण्डली ने समय- 
समय पर अपने नृत्यगानादि द्वारा प्रतिष्ठामहोत्सव को विशेष दीप्ति किया था। इसके लिए राजकोट 
संघ की ओर से अजमेर की मण्डली के प्रत्येक भाई को एक-एक रजतपदक अर्पण किया गया 

था, और भाई श्री नेमीचन्दजी पाटनी की ओर से दो स्वर्णपदक दिये गये थे। बालिकाओं के संवाद 

से प्रसन्न होकर अजमेर की मण्डली की ओर से प्रत्येक बालिका को एक-एक रजत पदक दिया 

गया था। 

सौराष्ट्र के पाटनगर में श्री जिनेन्द्रशासन की प्रभावना का ऐसा महान सुअवसर प्राप्त करने 

के लिए और उसे उत्साहपूर्वक निर्विघ्न समाप्त करने के लिए राजकोट के मुमुश्षुसंघ को धन्यवाद 
है। सौराष्ट्र के पाटनगर में जिनमन्दिर पर लहराता हुआ धर्मध्वज आज सारे सौराष्ट्र में श्री जिनशासन 

का जय-जयकार बोल रहा है। 
उत्सवकाल में भी प्रतिदिन पूज्य स्वामीजी के आध्यात्मिक प्रवचन होते थे। परम पृज्य, 

परम उपकारी सदगुरुदेव श्री कानजी स्वामी के पुनीत प्रताप से और बलवान प्रभावना योग्य से 
आज हजारों वर्ष में इस सौराष्ट्र देश में पुनः पवित्र जिनेन्द्रशासन की स्थापना हुई है। पूज्य स्वामीजी 

के मंगलहस्त से ऐसे पवित्र शासन-प्रभावना के अनेक महान कार्य हों और श्री जिनेन्द्रधर्मचक्र 

सर्वदा सर्वत्र प्रवर्तमान VS | HEMT श्री सदगुरुदेव का प्रभावना उदय जगत का कल्याण करे। 

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

 



आत्मा की समझ का उपदेग 

(पूज्यश्री कानजीस्वामी का व्याख्यान ) 
  

  “सद्बोध चन्द्र-उदय' की यह सातवीं गाथा है; इसमें आत्मा की प्रतीति कराते हैं। 
अनन्तकाल में चैतन्य जाति की महिमा एक क्षणमात्र भी नहीं आयी है। आत्मा, शरीरादि परपदार्थों 

का कुछ भी नहीं कर सकता; क्योंकि वे पदार्थ सत्‌ हैं, उनका परिवर्तित होना उनके अपने आधीन 

है, दूसरा कोई उनमें कुछ भी फेरफार नहीं कर सकता। जड़ वस्तु का व्यापार आत्मा नहीं कर 
सकता। अज्ञानी जीव, राग-द्वेष का व्यापार अपने में करता है, और ज्ञानी-ज्ञान का व्यापार करता 
है। जगत के तत्त्व स्वतन्त्र हैं और आत्मा उनका दृष्टा है। इसके भान बिना अज्ञानी जीव सन्निपात 
के रोगी की भाँति बकता है कि-“मैं इसके करूँगा !!-जिसप्रकार सन्निपात का रोगी कभी कहता 

है कि-' आओ भाई आओ !' फिर कहता है कि क्यों आया? यहाँ तेरे बाप का क्या लगता है ?' 
इस प्रकार आगे-पीछे बोलने की उसे किंचित्‌ सन्धि नहीं है, उसी प्रकार अज्ञानी वस्तुस्वरूप को 
जाने बिना जैसा-तैसा बकता है। जीव या तो ज्ञानभाव करता है या विकारभाव करता है, इसके 

अतिरिक्त जीव पर का कुछ नहीं कर सकता। अनादि से मूढ़-अज्ञानी जीव को “पर का मैं करूँ - 
ऐसा अहंकार है। विषय-भोगादि तथा प्रतिष्ठा आदि के भाव-वह अरूपी पाप-विकार है। और 

दया-दान-पूजा-भक्ति के भाव-वह अरूपी पुण्य विकार है। अज्ञानी उस पुण्य-पाप विकार के 
कर्तव्य में रुका हुआ है, परन्तु विकारहित ज्ञानस्वरूपी आत्मा है, उसे वह नहीं जानता। अनन्तकाल 

में एक क्षणमात्र भी शुद्ध आत्मा का सच्चा ज्ञान नहीं किया है। जिस प्रकार दोज उदित हुई, वह 
पूर्णिमा होती ही है; उसी प्रकार एक क्षणमात्र भी यदि शुद्ध आत्मा का सच्चा ज्ञान करे तो 
सद्बोधरूपी चन्द्र उदित होता है और पूर्णता होती ही है। 

आत्मा शरीर से, वाणी से, पुस्तक से अथवा मन से जाना जाये-वैसा नहीं है। शरीरादि तो 
पर पदार्थ हैं, उन पर के द्वारा स्वपदार्थ ज्ञात नहीं होता; आत्मा तो अन्तरंगज्ञान से ज्ञात होता है। उसे 
समझे बिना किसी प्रकार कल्याण नहीं है। चैतन्य तो मन के संकल्प-विकल्प से उस पार है, वह 
सबका ज्ञाता है। पर की अवस्था उसके अपने स्वतन्त्र कारण से होती है, तथापि मेरे कारण से 
होती है-ऐसा अज्ञानी मानता है, वह उसका भ्रम है। आत्मा में ते दृष्टापना है; शरीर और आत्मा 
भिन्न पदार्थ हैं, दोनों के स्वभाव भिन्न हैं, तथापि एक दूसरे का कुछ करते हैं-ऐसा माना उसने दो 
तत्त्वों को स्वतन्त्र नहीं माना है। जो पदार्थ बिल्कुल न हों, वे नवीन उत्पन्न नहीं होते, और जो हों, 

वे सर्वथा नष्ट नहीं होते; परन्तु जो पदार्थ होते हैं, वे स्वयं स्वभाव से ही बदलते रहते हैं । शरीर की 
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    अवस्था बदले, वह आत्मा का कार्य नहीं है। जगत्‌ के जड़ और चेतन पदार्थ भिन्न-भिन्न हैं; उनमें 
रूपान्तर होकर जो-जो अवस्थाएँ होती हैं, वह उनका कार्य है, और वे पदार्थ उसके कर्त्ता हैं। पर 
से भिन्न अपना स्वभाव है, उसे जीव जान ले तो पृथक्त्व (मुक्ति ) हुए बिना न रहे। 

शरीर से तो आत्मा अलग है, और जो पुण्य-पाप के विकल्प उठते हैं, वे क्षणिक हैं। 
आत्मा, मन और वचन से अगोचर है। आत्मा चैतन्यस्वरूप है, वह नित्यस्थिर रहकर बदलनेवाला 
है-उसका महात्म्य आये तो उसमें रमणतारूप चारित्र प्रगट हो। लेकिन वह चैतन्यमूर्ति आत्मा 
कैसे ज्ञात होता है ? किन्हीं देव-गुरु-शास्त्र द्वारा या पुण्य-पाप द्वारा वह ज्ञान नहीं होता, यदि वह 
पर से ज्ञात होता हो तो उसकी स्वतंत्रता नहीं रहती, वह स्वयं अपने ज्ञान से ज्ञात होता है। 
अनन्तकाल में एक क्षणमात्र भी पर से भिन्न चैतन्य का विवेक नहीं किया है; यदि एक क्षण भी 
ऐसा भेदज्ञान यानी यथार्थ समझ प्रगट करे तो मुक्ति हुए बिना न रहे। 

मैं पुण्य-पाप का कर्त्ता-ऐसा माना, उसने विकार को इष्ट माना है। कर्त्ता का इष्ट, वह कर्म। 
आत्मा को जो इष्ट प्रतीत हो, उसका वह कर्ता होता है। अज्ञानी पुण्य-पाप का कर्त्ता होता है, इससे 
उसे विकार इष्ट लगता है, और जो विकार रहित निर्मलानन्द चैतन्यस्वभाव त्रिकाल है, उसकी 
प्रीति नहीं है। निर्विकार चैतन्यस्वभाव है, वह विकार द्वारा ज्ञात नहीं होता। निर्विकार स्वभाव के 
भान में ज्ञानी विकार के कर्त्ता नहीं होते, जो विकार होता है, उसे वे इष्ट नहीं मानते-इससे वे 
उसके कर्त्ता नहीं होते। 

एक समय के विकार का कर्तव्य जिसने माना, उसने विकाररहित त्रिकाली स्वभाव का 
अनादर किया है और विकार का आदर किया है-वह महान अधर्मी है। अज्ञानी को आत्मा का 
भान नहीं है, इससे वह विकार का कर्त्ता होता है, और वह ऐसा मानता है कि राग द्वारा आत्मा को 
समझ लूँगा। वास्तव में आत्मा के सत्स्वभाव में राग का अभाव है। सत्‌ का प्रारम्भ सत्‌ से ही होता 
है; असत्‌ से सत्‌ का प्रारम्भ नहीं होता। धर्म का प्रारम्भ यथार्थ समझ से होता है, परन्तु राग से धर्म 
का प्रारम्भ नहीं होता। आत्म को क्या करना चाहिए? आत्मा क्या कर सकता है? और आत्मा में 
क्या हो रहा है ?-उसका अज्ञानी को भान नहीं है। तवे की किनार में से पूर्णिमा नहीं होती परन्तु 

दोज से होती है; उसीप्रकार शरीर की क्रिया या पुण्य में से केवलज्ञान नहीं होता, परन्तु सम्यग्ज्ञानरूपी 
चन्द्र में से केवलज्ञान होता है। सच्चा भान होने के पश्चात्‌ ज्ञानी को राग होता है, परन्तु अन्तर में 
से आत्मभान नहीं हटता और राग का कर्तृत्व नहीं मानते। 

सर्वज्ञ भगवान की वाणी में पूर्ण उपदेश आता है। छद्यस्थ जीव वैसा पूर्ण उपदेश नहीं दे 
सकता, तथापि सम्यग्ज्ञानी हो, वह सम्यक्‌ उपदेश दे सकता है। केवली भगवान की सभा में 
जाकर जीव ने उपदेश सुना, किन्तु अन्तर में पात्र होकर समझा नहीं। जिस प्रकार हलवाई की 
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    दुकान पर विष नहीं मिलता, वैसे ही ज्ञानी के पास से ऐसा उपदेश नहीं मिलता जिससे संसार की 

वृद्धि हो। लेकिन जीव की अपनी पात्रता के बिना कल्याण नहीं होता। 
आत्मा अपनी भूल के कारण भ्रमण कर रहा है और स्वयं अपनी भूल को दूर करके 

भगवान होता है। इसके अतिरिक्त किसी भी भगवान ने आत्मा को न तो परिभ्रमण कराया है और 
न भगवान किसी को तारते हैं। हे भगवान! आप मुझे पार कर दो ! जो ऐसा माने तो उसका तात्पर्य 
यह होता है कि-' भगवान ! तुमने मुझे अभी तक भ्रमण कराया है।' कोई मुझे डुबाता है और कोई 
मुझे उबारता है-ऐसी पराधीन दृष्टि ही जीव को परिभ्रमण कराती है। 

यहाँ पर शिष्य प्रश्न करता है कि-प्रभो ! आत्मा शरीर से, वाणी से अथवा राग से ज्ञात नहीं 
होता, तो क्या आत्मा आकाश-कुसुम की भाँति अवस्तु है या सत्‌ वस्तु है ? जिसप्रकार आकाश 
का फूल आँख से, मन से किसी प्रकार ज्ञात नहीं होता, वैसे ही क्या आत्मा भी किसी प्रकार ज्ञात 

नहीं होता ? 
श्रीगुरु उत्तर देते हैं-हे शिष्य ! आत्मा पुण्य-पाप के विकार से अथवा जड़ से ज्ञात नहीं 

होता, परन्तु उससे उसका नास्तित्व नहीं हो जाता; क्योंकि आत्मा-स्वानुभूति से ज्ञात होनेवाला है। 
मन का अवलम्बन और विकार दूर हो जाने से अकेला ज्ञान रह गया, उससे आत्मा ज्ञात होता है। 
चैतन्यतत्त्व स्वानुभव से ज्ञात होता है, इसके अतिरिक्त अन्य प्रकार से ज्ञात नहीं होता। रागरहित 

चैतन्यस्वभाव का सत्‌समागम से महात्म्य करने से वह स्वानुभव से ज्ञात किया जा सकता है, 
इसके अतिरिक्त दूसरे उपाय निरर्थक हैं। आकाश का फूल तो वस्तु ही नहीं है, इससे वह कहाँ 
से ज्ञात हो? आत्मा तो सत्‌ वस्तु है। आत्मा तो स्वसंवेदन के द्वारा जाना जा सकता है, परन्तु वाणी 
द्वारा उसका वर्णन नहीं हो सकता; तथापि ज्ञानी के उपदेश में निमित्त से पात्र जीव अन्तर में अपनी 
योग्यता से समझ जाते हैं। जो चैतन्यस्वभाव को जानने के लिए तैयार हुआ, उसे वह ज्ञात होता 

है। जो चैतन्यस्वभाव को जाने, उसे ऐसा हो जाता है कि अहो ! मैंने अपने स्वभाव का महात्म्य 
कभी अनन्तकाल में नहीं जाना था। मेरे स्वभाव परिपूर्ण महात्म्य मुझमें ही है, वह मन-वाणी से 
पार है, राग से पार है। जो ऐसे आत्मा को जानने का प्रयत्न करे, उसकी समझ में आ सकता है। 

अनन्त आत्मा ऐसे आत्मा को जानकर मुक्त हुए हैं, और जो मुक्त होंगे, वे आत्मस्वभाव को 
जानकर ही मुक्त होंगे। वर्तमानन में ऐसे आत्मा को जानकर जीव मुक्त होते हैं। अन्तर में चैतन्य 
का साम्राज्य है, उसका इन्कार करके जड़ पैसे से अपना बडप्पन मानता है, वह संसार में भ्रमण 

करने का मूल है। आत्मस्वभाव को स्वानुभव से यथावत्‌ जानना ही मुक्ति का उपाय है। इससे 
आचार्यदेव कहते हैं कि- अपनी चैतन्य जाति को तू स्वानुभव से जान तो वह ज्ञात हो सकती है। 

  

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

    

    

  

  

  
  

  
  

    

   



स्वभाव-ग़क्ति का विग्वास्त 

(पद्मनन्दि एकत्व अधिकार गाथा २६ पर चूड़ा शहर में पूज्य श्री कानजी स्वामी का प्रवचन ) 
  

परपदार्थ आत्मा से बिल्कुल पृथक्‌ होने पर भी, पर से मुझे लाभ-हानि होते हैं और मैं पर 
को लाभ-हानि करता हूँ-ऐसी मिथ्याबुद्धि ही संसार है। प्रत्येक तत्त्व अपने स्वभाव से पूर्ण है, 
उसका जिसे भान नहीं है, वह जीव एक तत्त्व को दूसरे तत्त्व का आश्रय मानता है। मैं अपने 
चैतन्यस्वभाव से परिपूर्ण हूँ, अपनी मुक्ति के लिए मुझे बाह्य का किंचित्‌ आश्रय नहीं है-इस 
प्रकार अपनी पूर्णता का विश्वास न करके, मेरी मुक्ति के लिए कुछ पर की या पुण्य की सहायता 
चाहिए;-ऐसा मानकर पराश्रय से जीव अनन्तकाल से भटक रहा है। जिस प्रकार कस्तूरीवाले मृग 
की नाभि में ही सुगन्धित कस्तूरी भरी हुई है; परन्तु उसका उसे विश्वास नहीं है, इसलिए बाहर 
दौड़-धूप करता है। 'मैं' जो जंगल का घास खाकर जीनेवाला और थोड़ी सी भी आवाज होने से 

डरनेवाला प्राणी हूँ, मुझमें इतनी अच्छी सुगन्ध कैसे हो सकती है ?-इस प्रकार अपनी शक्ति का 
अविश्वास ही उसे बाह्य में भटकाता है। उसी प्रकार जीव को मुक्त होना है-सुखी होना है; परन्तु 
मुक्त और सुखी होने का सामर्थ्य अपने में ही भरा है, उसका विश्वास न करके, किसी निमित्त के 
आश्रय से या व्यवहार के आश्रय से मुक्ति होगी-ऐसा मानकर Seals से संसार में भ्रमण करता 
है। मैं तो अल्पज्ञ और रागी हूँ, मेरा चाय के बिना भी नहीं चल सकता, तो फिर मुझमें सिद्ध 

परमात्मा होने की शक्ति कहाँ से होगी ?-इस प्रकार अपने स्वभाव सामर्थ्य का अविश्वास ही जीव 
को संसार में परिभ्रमण कराता है। जगत के जीव अपनी अन्तर-शक्ति को भूलकर बाह्य में से सुख 
और शान्ति लेने का प्रयत्न करते हैं, उन्हें सुख-शान्ति का मार्ग कहा से हाथ में आये ? ज्ञानी कहते 

हैं कि-'सर्व जीव छे सिद्धसम, जे समजे ते थाय।' प्रत्येक जीव सिद्धभगवान जैसा परिपूर्ण 

स्वभाव-सामर्थ्यवाला है। अवस्था में राग-द्वेष और अल्पज्ञता होने पर भी स्वभाव में से सिद्ध होने 
की शक्ति मिट नहीं गई है। जो जीव सिद्ध हुए, उन्हें भी पहले तो अवस्था में राग-द्वेषादि भाव थे, 
और स्वभाव की श्रद्धा के बल से उस राग-द्वेष का नाश करके सिद्ध हुए हैं, वह सिद्धदशा कहाँ 
से आयी? बाहर से नहीं आयी है, परन्तु आत्मा में ही शक्तिरूप से थी, उसमें से प्रगट हुई है। 

वर्तमान अवस्था में रागादि होने पर भी उनकी मुख्यता न करके (राग जितना ही अपने को न 
मानकर ) सिद्ध भगवान जैसा ही सामर्थ्य मेरे आत्मा में भरा है, अनन्त सिद्ध दशाएँ प्रगट होने की 
शक्ति मेरे स्वभाव में है-इसप्रकार यदि स्वसन्मुख होकर अपने स्वभाव-सामर्थ्य का विश्वास करे 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

  

 



  तो उसके आश्रय से अल्पकाल में अवस्था में से रागादि का अभाव होकर सिद्धदशा प्रगट हो; 
परन्तु जीव अपने स्वभाव की पहचान ओर प्रतीति नहीं करता, तथा राग-द्वेष ही मैं हूँ-ऐसी पकड़ 
की है। श्री आचार्य भगवान कहते हैं, हे जीव! यह विकारबुद्धि छोड़ दे, छोड़ दे! प्रभु! अब 

एकबार स्वभावबुद्धि कर कि-विकार जितना मैं नहीं हूँ, परन्तु सिद्धसमान हूँ। अनादिकाल से 
स्वभाव को भूलकर विकार को पकड़ रखा है, इसी से भ्रमण हुआ है; अब उस मिथ्या पकड़ को 

छोड़ दे, छोड़ दे! 

  

  

  

  

  

  

कोन कर्ता और क्‍या उसका कार्य ? 
(१) धर्मी जीव कर्ता और निर्मल अवस्था उसका कार्य। 

(२) अधर्मी जीव कर्ता और विकारी अवस्था उसका कार्य। 

(३) जड़-पुदूगल कर्ता और जड़ की अवस्था उसका कार्य। 

[१] धर्मी, जीव, विकारी भावों का या शरीरादि जड़ की क्रिया का कर्ता नहीं होता। 

[२] अधर्मी जीव विकार का कर्ता होता है, और जड़ शरीरादि की क्रिया मैं करता 

हूँ- ऐसा मानता है, परन्तु जड़ के कार्य को वह नहीं कर सकता। 
[३] शरीरादि जड़ पदार्थ आत्मा की अवस्था में विकार नहीं कराते, और धर्म भी 

नहीं कराते। 

इस प्रकार कर्ता-कर्म का स्वरूप समझकर, शरीरादि जड़ पदार्थों के कार्य का मैं कर्ता 

हूँ--यह मान्यता छोड़ना चाहिए, और क्षणिक विकार मैं कर्ता तथा वह मेरा कार्य-ऐसी बुद्धि 
भी छोड़कर, त्रिकाली निर्विकार चैतन्यस्वभाव की दृष्टि में निर्मल अवस्थारूपी कार्य प्रगट 

करना-उसका नाम धर्म है, धर्मी जीव उसका कर्ता है। 
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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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