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“मैं बन्धन करता हूँ, मैं छुड़ाता हूँ'-ऐसा जो अध्यवसान है, उसकी अपनी अर्थक्रिया 
जीवों को बाँधना-छोड़ना (मुक्त करना, छोड़ना) है। लेकिन जीव तो, इस अध्वसाय को 

सद्भाव होने पर भी, अपने सराग-वीतराग परिणामों के अभाव से न बँधता है, न छूटता है; और 
अपने सराग-वीतराग परिणामों के सद्भाव से -उस अध्यवसाय का अभाव होने पर भी-बँधता 
है, छूटता है। 

तेरा भाव ऐसा है कि-इसे छुड़ा दूँ, यानी संसार से मुक्त कर दूँ; तथापि वह सामनेवाला जीव- 
'मैं आत्मा ज्ञानानन्द हूँ, पर से पृथक्‌ हूँ'-ऐसा भान और श्रद्धा न करे तो मुक्त नहीं हो सकता। 

तेरा भाव ऐसा हो कि-इस सामनेवाले जीव को बन्धन करा दूँ; तथापि सामनेवाला जीव 
अज्ञान और राग-द्वेष के भाव नहीं करता, किन्तु श्रद्धा-ज्ञान और लीनता करके मुक्ति प्राप्त करता 
है; इससे वह नहीं बँधता। तो अब तेरे भाव ने क्या किया? तेरा भाव था कि मैं इसे बन्धन करा 
दूँ: तो उस भाव से क्‍या हुआ? इसलिए निश्चित हुआ कि प्रत्येक जीव को अपने ही भावों के 
आधार से बन्ध-मुक्ति है। 

अज्ञानी को-'पर जीव को बन्धन करा दूँ और पर जीव को छूड़ा दूँ”-ऐसे भाव होते हैं; 
ज्ञानी के पर को बँधाने-छुड़ाने के भाव नहीं होते, लेकिन पर जीव समझे तो ठीक-ऐसा प्रशस्तभाव 

आता है; परन्तु मैं ही धर्म प्राप्त करात हँ-ऐसा मिथ्या अभिप्राय नहीं होता। तीर्थड्जरदेव को पूर्वभव 

में ऐसा भाव आता है कि सब जीव धर्म प्राप्त करें, सब समझें |-ऐसा उत्कृष्ट प्रशस्तभाव आने से 

तीर्थड्डूरनामकर्म का बन्ध होता है। 'सर्व जीव करूँ शासनरसी, ऐसी भावदया मन उलसी'-इस 
प्रकार का प्रशस्तभाव तीर्थड्डूरनामकर्म बँधते समय होता है। उसमें यथार्थतया तो ऐसा है कि मेरा 
निर्विकल्प स्वभाव पूर्ण हो जाये। अन्तर में तो स्व की ओर का भाव है और बाह्य में-निमित्त में 
पर जीवों को धर्म प्राप्त कराने का भाव है। 

जगत्‌ के जीवों के और ज्ञानी के प्रत्येक शब्द के आशय में अन्तर पड़ता है। अज्ञानी 

कहता है कि मैं पर को तार देता हूँ, और तीर्थड्डूर होनेवाले ज्ञानी कहते हैं कि-सर्व जीव करूँ 
शासनरसी-इस प्रकार दोनों कहते हैं, लेकिन आशय में उदय-अस्त जितना अन्तर है। ज्ञानी के 
अन्तर में पूर्ण होने की भावना है और अज्ञानी के मात्र बाह्य दृष्टि है। 

ज्ञानी कहते हैं कि कि प्रभो! आपने मुझे समझाया है। गुरु के प्रति शुभराग का विकल्प 
आने से बहुमान से ऐसा बोलते हैं, वह व्यवहार है, लेकिन अन्तर में समझते हैं कि मैं समझूँ, तभी 
समझ में आता है; स्वयं समझें, तब देव-गुरु-शास्त्र निमित्त कहलाते हैं; इससे निमित्त पर आरोप 
करके-'प्रभो ! आपने मुझे समझाया'-ऐसा कहा जाता है। विनयवन्त शिष्य, निमित्त पर आरोप 
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करके-'प्रभो ! आपने मुझे समझाया'-इस प्रकार गुरु का बहुमान करता है,-ऐसी विनय की रीति 
है। आचार्यदेव कहते हैं कि भाई ! अपने सराग-वीतराग परिणामों के सदभाव के आधार से बन्धन 
और मुक्ति होते हैं, इसलिए तू पर का कुछ भी नहीं कर सकता। 

भगवान आचार्यदेव कहते हैं कि-एक आत्मा दूसरे आत्मा को बन्धन या मुक्ति कराने का 
भाव कर सकता है, लेकिन स्वयं दूसरे को बन्धन या मुक्ति नहीं कर सकता; मात्र भावकर सकता है। 

अपने सराग और वीतराग परिणामों के आधार से जीवों को बन्धन-मुक्ति होते हैं। 
भगवान को "तीत्राणं तारयाणं' कहा जाता है, वह भक्ति से निमित्त पर आरोप रखकर कहा 

जाता है। साधक को ऐसा विचार आये बिना नहीं रहता; लेकिन कोई किसी को तार नहीं सकता। 

तरनेवाला जब तरता है, तब भगवान ने तारा-ऐसा निमित्त में आरोप आता है। तरनेवाला, जब 

तरता है, तब देव-गुरु-शास्त्र का निमित्तपना होता है, लेकिन देव-गुरु-शास्त्र तार नहीं देते। यदि 
त्रिलोकीनाथ तीर्थद्डर तार देते तो सब जीवों को मोक्ष में क्यों न ले गये ? इसलिए भगवान नहीं तार 
देते, लेकिन तरनेवाला जब तरता है, तब भगवान को निमित्त कहा जाता है। 

आत्मा स्वयं अपने से बँधता और छुटता है। आत्मा को बँधना और छूटना अपने कारण 
से है। एक आत्मा में दूसरे का कुछ भी करने का सामर्थ्य नहीं है, दूसरे का कुछ भी करने के लिए 
आत्मा समर्थ नहीं है। आत्मभगवान देह से पृथक्‌ तत्त्व है, वह पर के कारण बँधता और छूटता 
है-ऐसा जो मानता है, वह आत्मा को पराश्रित बनाता है। आत्मा स्वयं स्वतन्त्र तत्त्व है, इसका 

बँधना-छुटना अपने हाथ में है। अपने पुरुषार्थ द्वारा अपनी मुक्ति हो, तब भगवान को निमित्त कहा 
जाता है। भगवान के समवशरण में इन्द्र आते हैं, और वे स्वयं ही समवशरण की रचना करते हैं। 

भगवान की दिव्यध्वनि एकाक्षरी होती है, होंठ बन्द रहते हैं और सर्वांग से दिव्यध्वनि खिरती है। 
भगवान की सभा में कोई जीव ऐसे भी बैठे होते हैं जो वहाँ से बाहर आने पर ऑंधे गिरते हैं 
(विपरीत धारणा करते हैं।) भगवान की सभा में इन्द्र और चक्रतर्वी आदि भी होते हैं और ऐसे 
आऔंधे गिरनवाले जीव भी होते हैं। यदि भगवान तार देते हों तो सब को समझ जाना चाहिए; लेकिन 

सब नहीं समझ पाते; जिसकी योग्यता हो, वह समझता है। लेकिन जब समझता है, तब उसे विनय 

आये बिना नहीं रहती; विनय से निमित्त पर आरोप करके कहत है कि-हे जिनेन्द्र देव! आपने मुझे 
तार दिया; हे नाथ! आप तारण-तरण हो ! आपने मुझे तारा, आपने मेरा उद्धार किया, आपकी 

दिव्यध्वनि द्वारा मैं समझा; आपके दर्शन से मैं संसार-सागर से पार हुआ। इस प्रकार, स्वयं अपने 

पुरुषार्थ द्वारा समझे, तब सामनेवाले निमित्त पर भक्तिभाव आये बिना नहीं रहता-ऐसा साधक का 

स्वरूप है। 
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  आचार्यदेव कहते हैं कि भगवान किसी को पार नहीं उतार देते; अपने पुरुषार्थ बिना अपने 
को मोक्ष नहीं मिल सकता। इसलिए तेरा जो दूसरों को बंधाने-छुड़ाने का अभिप्राय है, वह 
बिल्कुल मिथ्या है। भगवान भी दूसरों को नहीं तार सकते, वे तो वीतराग हैं; वीतराग के इच्छा नहीं 

होती, वे तो चैतन्य परमत्रह्म हो गये हैं, पूर्णानन्द पूर्णस्वरूप हो गये हैं। भगवान को एक भी राग 
का विकल्प नहीं है, तथापि उनकी सभा में, पशु, मनुष्य और विद्याधर धर्म प्राप्त कर लेते हैं; इससे 

सिद्ध होता है कि कोई किसी को मुक्त नहीं कर सकता, और न कोई किसी को तार ही सकता है। 

भगवान की सभा में पशु भी आत्मधर्म प्राप्त कर लेते हैं और यहाँ अनेक मनुष्य होकर भी धर्म का 
अनादर करते हैं। बाहर निकलकर कहते हैं कि-ऐसी भी कहीं बात होती होगी ? खाने-पीने की 
बात नहीं, रुपये-पैसे की बात नहीं लेकिन हर समय आत्मा की ही बात लगा रखी है ! इस प्रकार 

धर्म की आसातना करते हैं, और विराधक होते हैं-वह भी अपने अपने कारण, पर के कारण नहीं। 
भगवान भी किसी का कुछ नहीं कर सकते। समस्त जीव और जड़ पर में कुछ भी करने 

के लिए अकिंचित्कर हैं अर्थात्‌ कोई किसी का कुछ कर ही नहीं सकता। 
कोई दिगम्बर मुनिराज ध्यान में लीन हों, और अड़तालीस मिनिट में मोक्ष प्राप्त करनेवाले 

हों; वहाँ पूर्व का शत्रु कोई देव आकर लवण समुद्र के खारे जल में मुनिराज को डुबा दें; लेकिन 
मुनिराज तो, जहाँ जल में शरीर पड़ा कि उसी समय स्वरूप में लीन हुए, और लीन हुए कि तत्क्षण 
केवलज्ञान प्रगट हुआ, और उसी समय मोक्ष हो गया। सामनेवाला शत्रु देव मानता है कि मैं इसे 
नरक में ले जा रहा हूँ। उपसर्ग देनेवाले देव को ऐसा विचार आता है कि इसे गहरे और खारे 
जल में डुबाकर इसका दम घोंट दूँ, आकुलित कर दूँ; लेकिन मुनिराज ने तो चिदानन्द ज्ञाता के 
पिण्ड को पृथक्‌ करके, राग के अंशमात्र को तोड़कर, वीतरागता करके केवलज्ञान प्रगट किया और 

मुक्ति प्राप्त की; और उससर्ग करनेवाले देव ने रौद्गरध्यान में नीच परिणाम किये, इससे अशुभ कर्म 
बाँधकर दुर्गति में जायेगा। किसी को ऐसा लगे कि देवगति में बहुत सुख होंगे, लेकिन देव में भी 
राग-द्वेष और ईर्ष्या के सभी भाव भरे पड़े हैं। सुख तो आत्मा के स्वभाव में है, देवगति में सुख 
नहीं है। 

देव के परिणाम तो मुनिराज को कर्म से बाँधने के थे कि मुनि को उपसर्ग करूँ और मुनि 
राग-द्वेष के परिणाम करके कर्म से बँधे; लेकिन मुनि तो स्वभाव की समता रखकर पुरुषार्थ करके 
केवलज्ञान को प्राप्त हुए। इसलिए सिद्धान्त यह हुआ कि किसी के अपने परिणामों के बिना कोई 
उसे बन्धन या मुक्ति नहीं करा सकता। 

किसी को ऐसा भाव आये कि मैं दूसरे व्यक्ति को मुक्ति प्राप्त करा दूँ; लेकिन दूसरे की 
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  मुक्ति कराना कहीं उसके हाथ की बात नहीं है। सामनेवाले का भाव उसके अपने कारण बदले 
और स्वभावोन्मुख हो तो मुक्ति हो। दूसरों के भाव का स्वामित्व अपने में नहीं आता, इसलिए 
दूसरों की मुक्ति कराने का सामर्थ्य अपने में नहीं है। मैं दूसरों की मुक्ति करा दूँ - ऐसा अभिप्राय 
स्व-पर में एकत्वबुद्धि हुए बिना संभव नहीं है। 

  

  

  

  

Wel Hat Bela al Weed crs! 
  

  विष्टा पर रहनेवाले भँवरे को देखकर गुलाब के फूलों में बसने वाले भँवरे ने उससे कहा 
कि- हे भँवरे ! तू मेरी ही जाति का है, गुलाब की सुगन्ध लेने मेरे पास आ !' विष्टा का भँवरा 
विष्टा की दो गोलियाँ अपनी नाक में लेकर गुलाब के फूल पर जा बैठा। गुलाब के भँवरे ने उससे 
पूछा-'क्यों भाई ! कैसी सुगन्ध आ रही है ?' विष्टा के भँवरे ने उत्तर दिया-“मुझे तो कुछ भी 
सुगन्ध नहीं आती; वहाँ थी वैसी ही गन्ध है।' उसका यह उत्तर सुनकर गुलाब के भँवरे ने विचार 
किया कि ऐसा कैसे हो सकता है 2? उसकी नाक में देखा तो विष्टा की दो गोलियाँ दिखलायी दीं। 
“अरे, विष्टा की दो गोलियाँ नाक में रखकर आया है, फिर सुगन्ध कहाँ से आये ?'-ऐसा कहकर 
वे गोलियाँ निकलवा दीं कि तुरन्त ही वह विष्टा का भँवरा कहने लगा-'अहो ! ऐसी सुगन्ध तो 
कभी नहीं ली! उसी प्रकार अनादिकाल से संसार में परिभ्रमण करते हुए अज्ञानी जीव से ज्ञानी 
कहते हैं कि-चल, तुझे तेरा सिद्धपद बतलाऊँ ! तब वह अज्ञानी जीव रुचि में पुण्य-पाप की दो 
पकड़रूप गोलियाँ लेकर कभी-कभी ज्ञानी-तीर्थड्रूर के निकट धर्म सुनने जाता है, तो भी उसे पूर्व 
की मिथ्यावासना से जो विपरीत माना है, वैसा ही दिखायी देता है; परन्तु यदि एकबार बाह्दृष्टि का 
आग्रह छोड़कर (-पुण्य-पाप की रुचि छोड़कर ), सरलता रखकर ज्ञानी का उपदेश सुने तो शुद्ध 
निर्मलदशा को प्राप्त हो जाये; उसे पुण्य-पाप की रुचिरूपी दुर्गन्ध का अनुभव छूटकर सिद्धपद की 
Gres का अपूर्व अनुभव हो। तब उसे ऐसा मालूम होगा कि अहो ! ऐसा आत्मस्वभाव तो मैंने 
अभी तक कभी जाना भी नहीं था, कभी भी ऐसा अनुभव नहीं हुआ। 

समयसार में श्री आचार्य भगवान कहते हैं कि - हे भव्य ! हम तुझे तेरा शुद्ध आत्मस्वभाव 
बतलाते हैं, उसे तू जान !' 
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प्रत्येक जीव को सुख प्रिय है;-इस सम्बन्ध में किसी भी पूछना नहीं पड़ेगा। प्रत्येक कार्य 
में जीव सुख के लिए ही दौड़ धूप करता है। स्वर्ग के देव या नरक के नारकी, तिर्यच या मनुष्य, 
त्यागी या साधु अथवा गृहस्थ इत्यादि सब सुख के लिए ही झुरते हैं; वह सुख कैसे हो ? क्या 
बाह्य-पैसादि में से सुख आता होगा? तो कहते हैं कि नहीं; राग-द्वेषरूप भावकर्मों का नाश करने 

से वह सुख प्रगट होता है। भावकर्म का नाश करने से आठों प्रकार के द्रव्य-कर्म का नाश हो जाता 
है, और सर्वकर्मों का नाश होने से स्वतन्त्र सुख प्रगट होता है। 

सुख बाहर से नहीं आता, परन्तु भीतर से ही प्रगट होता है। बाह्य में कहाँ सुख है ? क्या 
शरीर-पिण्ड में सुख है ? पैसे में या स्त्री में है ? कहाँ है ? बाह्य में तो धूल-जड़-दिखायी देता है, 
क्या जड़ में आत्मा सुख होता है ? कदापि नहीं होता। लेकिन अज्ञानी जीव ने उन पर वस्तुओं में 
सुख की मिथ्या कल्पना की है। न तो पर में सुख है, न कभी पर में सुख देखा भी है, तथापि मूढ़ता 
से कल्पना की है। अयथार्थ को यथार्थ माने तो उससे कहीं परिभ्रमण का दुःख दूर नहीं होता। 
सुख-स्वभाव की खबर नहीं है, इससे स्वभाव से विरुद्ध भाव कर रहा है, और उस कारण आठ 

प्रकार के कर्म बँधते हैं, इससे आकुलता का उपभोग करता है, परन्तु यदि स्वभाव का भान करे 
और स्वभाव से विरुद्ध जो राग-द्वेष के भाव हैं, उनका नाश करे, तो सर्व कर्म दूर हो जायें और 

दुःख दूर होकर सुख हो। जो पर में से सुख लेना चाहता है, वह मूढ़ है। 
जिसका जो स्वभाव हो, उसे वैसा ही-उसी प्रकार समझे तो वह प्रगट हो। जैसे-किसी 

को कानपुर जाना हो तो कानपुर का मार्ग जानना पड़ेगा; लेकिन “मार्ग जानने का क्‍या काम है? 
ऐसे ही चलने लगे'-इस तरह कानपुर नहीं पहुँचा जा सकात।-यह तो दृष्टान्त है। उसी प्रकार 
सुख का उपाय जान ले तो सुख प्रगट हो, लेकिन सच्चा उपाय जाने बिना मिथ्याबल से सुख प्रगट 
नहीं होगा। 

  

  

    

  

    

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

    

 



श्री गन्नुंजय सिज्धक्षेत्र की यात्रा 

सौराष्ट्र में जगह-जगह विहार और धर्म-प्रभावना करके लौटते समय पूज्य श्री कानजीस्वामी 
श्री शत्रुंजय सिद्धक्षेत्र की यात्रा को पधारे थे और प्रथम अषाढ़ शुक्ला ४ के दिन मुमुश्षुसंघ सहित 
इस पवित्र सिद्धक्षेत्र की यात्रा की थी। संघ में अनेक ग्रामों के अनेक मुमुश्षु पधारे थे और 
संघसहित महान उलासपूर्वक यात्रा हुई थी। 

श्री शत्रुंजय पर्वत पर युधिष्ठिर भीम, और अर्जुन- यह तीन पाण्डव तथा अन्य आठ करोड़ 

सन्त-मुनिवर मुक्ति को प्राप्त हुए हैं। पाँच पाण्डवों को वैराग्य होने से श्री नेमिनाथ भगवान के पास 
दीक्षा लेकर मुनि होते हैं और शत्नुंजय पर्वत पर आकर ध्यान में लीन हो जाते हैं। उस समय 
दुर्योधन का भान्जा बैरबुद्धि से आकर उन्हें धधकते हुए लोहे के आभूषण पहनाता है, इससे 
उनका शरीर, जल जाता है। उस समय युधिष्ठिर, भीम और अर्जुन-यह तीनों मुनिवर तो अन्तकृत 
केवली होकर मुक्ति प्राप्त करते हैं और देव उनका ज्ञान तथा निर्वाणकल्याणक मनाते हैं। नकुल 
तथा सहदेव-यह दो मुनिराज सर्वार्थसिद्धि विमान में उत्पन्न होते हैं। इस प्रकार शत्रु जय सिद्धक्षेत्र 
पाण्डवों का मुक्तिधाम है। इस पर्वत पर पाण्डवों ने शान्तिपूर्वक उपसर्ग सहन किया था। आज इस 
सिद्धक्षेत्र पर श्री शान्तिनाथ भगवान का मन्दिर है और पालीताना शहर में भी श्री शान्तिनाथ भगवान 

का मन्दिर है। 
अषाढ़ शुक्ला ४ के दिन भक्तिपूर्वक इस गिरिराज की यात्रा हुई थीं। ऊपर के मन्दिर में 

लगभग डेढ़ घण्टे तक आध्यात्मिक भाव-भरी भक्ति और पूजनादि अत्यन्त उत्साहपूर्वक किये गये 
थे। अषाढ़ शुक्ला ५ के दिन शहर के जिन मन्दिर में भक्ति रखी गई थी। 
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भगवान श्री कुन्दकुन्द-कहान जैन शास्त्रमाला के 

हिन्दी प्रकाशन 
समयसार - प्रवचन (भाग-१) [Yo श्री कानजीस्वामी कृत प्रवचन] 

मूल्य ६-०-० 

समयसार - प्रवचन (भाग-२) [समयसार-प्रवचन का दूसरा भाग कार्तिक शुक्ला 

१५ के पहले मँगाने वालों को ६-८-० के 
बदले मात्र ५-०-० में दिया जायेगा।] 

      

        

    

    

            

    
    

  

समयसार - प्रवचन (भाग- ३,४) तैयार हो रहे हैं। 

मोक्षशास्त्र-टीका तैयार हो रहा है। 
भेदविज्ञान सार [पूज्य श्री कानजीस्वामी के धार्मिक महोत्सव 

के दिनों में समयसार पर प्रवचन] छप रहा है। 
जैन बालपोथी ०-४-० 

मुक्ति का मार्ग (सत्तास्वरूप पर प्रवचन ) ०-१०-० 

मूल में भूल (उपादान-निमित्त संवाद ) ०-१२-० 
वस्तुविज्ञान सार (जैन गीता) जिज्ञासुओं को भेंट 
नन्दीधर-द्वीप पूजन ०-१२-० 

दशलक्षण- धर्म प्रवचन ०-१२-० 

मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें (आत्मधर्म के ग्राहकों को भेंट) 2-2-0 

प्रवचनसार (अक्षरशः हिन्दी अनुवाद ) ६-८-० 
आत्मधर्म की फाइलें ३-१२-० 
  [ इस शास्त्रमाला की ५१ पुस्तकें प्रसिद्ध हो चुकी हैं। उपरोक्त पुस्तकों के अतिरिक्त 

अन्य पुस्तकें गुजराती भाषा में हैं, उनका सूची पत्र मँगा सकते हैं।] 

-+ मिलने का पता :- 

श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर, सोनगढ़ (सोराष्ट्र) 
  

    
  

    
मुद्रक : चुनीलाल माणेकचन्द रवाणी, शिष्टसाहित्य मुद्राणालय मोटा आंकड़िया ( अमरेली ) 

प्रकाशक : जमनादास माणेकचन्द रबाणी, अनेकान्त मुद्राणालय मोटा आंकड़िया ( अमरेली )     ce ce 
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