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होते हैं, और विशेष उग्ररूप से चैतन्य का आश्रय करने से मुनिदशा तथा केवलज्ञान प्रगट होता है । 
धर्म के प्रारम्भ से पूर्णता तक एकमात्र चैतन्यस्वरूप के अतिरिक्त अन्य किसी का आश्रय नहीं है। 

निमित्त की मुख्यता से कथन होते हैं-कार्य नहीं हो सकते। भूमिकानुसार निमित्त और 

व्यवहार होते हैं परन्तु ज्ञानी उसी से लाभ नहीं मानते | निमित्त और व्यवहार के आश्रय से जो लाभ 

मानता है, वह तो अनादि के रूढ़ व्यवहार में मूढ़ है, और निश्चय में अनारूढ़ है । निश्चयरहित 

अकेला व्यवहार तो अनादिकाल से करता आया है, इसलिये अज्ञानी का व्यवहार तो अनादिरूढ़ 

है, वह कुछ अभूतपूर्व नहीं है। अज्ञानी और अभव्य भी अनादिकाल से शुभराग तो करता ही आया 

है; उसे प्रथम व्यवहार ' कैसे कहा जाये ? वह तो वास्तव में व्यवहार ही नहीं है। स्वभाव के 

आश्रय से निश्चय प्रगट करके राग का निषेध करे, तब उस निश्चयसहित के राग को व्यवहार कहा 

जाता है। अंतर में स्वभाव का भान करके उसके आश्रय से वीतरागी निश्चयमोक्षमार्ग प्रगट किया, 

तब राग को उपचार से--व्यवहार से मोक्षमार्ग कहा जाता है । किन्तु 'उपचार ' का अर्थ ही “(वास्तव 

में वह मोक्षमार्ग नहीं है, ' परन्तु बिल्ली को सिंह कहने जैसा उपचारमात्र कथन है--ऐसा समझना 

चाहिए। अज्ञानी निश्चयरहित अकेला व्यवहार मानते हैं, अर्थात्‌ 'पहले व्यवहार और फिर 

निश्चय '--ऐसा मानते हैं, वह मिथ्या है; व्यवहार करते-करते निश्चय प्रगट हो जायेगा, अथवा 

व्यवहार के आश्रय से लाभ होगा, यह मान्यता भी मिथ्या है; और जिसके ऐसी मान्यता है, उसके 

शुभ रलत्रय की भक्ति या प्रतिमा नहीं होती । द्रव्यस्वभाव की निश्चय श्रद्धा-ज्ञानपूर्वक उसमें लीन 

होकर शुद्ध रत्नत्रय की आरधना करनेवाले श्रावक को परमार्थभक्ति है। जितनी चैतन्य में लीनता 

हो, उतनी भक्ति है; बीच में राग आये, वह वास्तव में भक्ति या धर्म नहीं है। श्रावक के भी शुद्ध 

रलत्रय की जितनी आराधना है, उतनी परमार्थभक्ति है| 

इस प्रकार श्रावकों की भक्ति की बात की कि ग्यारह भूमिकावाले श्रावक शुद्ध रलत्रय का 

भजन करते हैं, वही सच्ची भक्ति है । 

अब, मुनिवरों की भक्ति कैसी होती है, वह कहते हैं । मुनिवरों को भी अंतरस्वभाव के आश्रय 

से शुद्ध रलत्रय की ही भक्ति होती है | मुनियों की दशा महान अलौकिक है; श्रावकों की अपेक्षा उनके 

रलत्रय की अति उग्र आराधना होती है; प्रतिक्षण विकल्प से छूटकर चैतन्यबिम्ब में लीन हो जाते हैं; 

केवलज्ञान लिया.. या.. लेंगे--ऐसी उनकी दशा है | अहो ! संत-मुनि आत्मा के अतीर्द्रिय आनंदकुंड 

में निमग्न हैं, एकदम वीतरागता बढ़ गई है और राग बिलकुल कम रह गया है, वहाँ बाह्म में वस्त्रादि 
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भी स्वयं छूट गये हैं और शरीर की सहज दिगम्बर निर्विकारदशा हो गई है ।--ऐसे भवभयभीरु, परम 

निष्कर्म परिणतिवाले, परम तपोधन भी शुद्ध रत्नत्रय की भक्ति करते हैं । 

किसी को ऐसा लगता हो कि--श्रावक या मुनि बाह्य क्रियाकाण्ड में तो रुकते होंगे; तो 

कहते हैं कि नहीं; श्रावक और मुनि तो शुद्ध रत्नत्रय की भक्ति करनेवाले हैं । भक्ति में राग नहीं है 

परन्तु शुद्ध आत्मा में श्रद्धा-ज्ञान-रमणता करना ही भक्ति है। ऐसी बीतरागी भक्ति ही मुक्ति का 

कारण है। 

मुनि हों या श्रावक हों, परन्तु उन्होंने स्वभाव के आश्रय से जितनी रलत्रय की आराधना 

की, उतनी ही वीतरागी भक्ति है और वही मुक्ति का कारण है। मुनि क्‍या करते होंगे >--कि 

चैतन्यपरमात्मा के भीतर उतरकर शुद्ध रलत्रय की भक्ति करते हैं | पंचपरमेष्ठी पद में युक्त होने 

वाले और भवभय से डरनेवाले ऐसे वीतरागी मुनियों को स्वर्ग का भव करने की भी भावना नहीं है 

मैं तो चिदानन्द चैतन्यबिम्ब ज्ञायकमूर्ति हूँ; राग मेरा कार्य नहीं है--ऐसे भानसहित उसमें अत्यन्त 

लीनता हो गई है--ऐसी भावलिंगी संतों की दशा है; उसमें हठ नहीं है परन्तु स्वभाव के आश्रय से 

वैसी सहजदशा हो गई है; वे परम नैष्कर्मवृत्ति वाले हैं अर्थात्‌ स्वरूप के आनन्द में इतने अधिक 

स्थिर हैं कि अशुभ या शुभकर्म से उदासीन हो गये हैं; राग से च्युत होकर परिणति अन्तरोन्मुख हो 

गई है ।--ऐसे परम वीतरागी संत भी शुद्ध रलत्रय की भक्ति करते हैं; उसे भगवान मोक्ष की भक्ति 

कहते हैं। 

श्री सीमन्‍न्धर भगवान इस समय महाविदेह क्षेत्र में समवशरण में विराज रहे हैं, वे 

तीर्थकररूप से विचर रहे हैं; उनकी देह ५०० धनुष ऊँची है; उनके समवशरण में श्री गणधर 

विराज रहे हैं; भगवान की दिव्यध्वनि सुनकर दो घड़ी में बाहर अंगों की रचना करें, ऐसा अपार 

उनका सामर्थ्य है। तीर्थंकर भगवान अर्थात्‌ धर्म के राजा, और गणधरदेव अर्थात्‌ धर्म के 

मंत्री ।-ऐसे गणधरदेव भी जब नमस्कार मंत्र बोलकर पंचपरमेष्ठी को भाव से नमस्कार करते हैं 

तब वीतरागी आनन्द में झूलनेवाले समस्त मुनि उसमें आ जाते हैं। अहो! गणधरदेव जिन्हें 

नमस्कार करते हैं, उन संतों की दशा कैसी ! उस मुनिपद्‌ की महिमा कितनी ! मुनि भी परमेष्ठी हैं; 

जो परम चैतन्यपद में स्थिर हुए हैं, वे परमेष्ठी हैं । ऐसे संत-मुनि अत्यंत भावभीरु हैं, और रागरहित 

नैष्कर्म्य परिणतिवाले हैं, बाह्य के किसी कार्य का भार सिर पर नहीं रखते; अंतर के आनंद के 

अनुभव में ही उनकी परिणति लीन है ।--ऐसे संत शुद्ध रत्तत्रय की भक्ति-आराधना करते हैं। 
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अंतर में शुद्ध रलत्रय की आराधना हो और बाह्य में निष्परिग्रही वीतरागी मुद्रा हो--ऐसी मुनि की 

दशा है। 

इसप्रकार श्रावक और श्रमण दोनों शुद्ध रत्नत्रय की भक्ति करते हैं | शुद्ध रत्नत्रय की भक्ति 

में स्वभाव का ही आश्रय है, पर का या राग का आश्रय नहीं है। श्रावक को भी सम्यकृश्रद्धा- 

ज्ञानपूर्वक अंशतः बीतरागी चारित्र प्रगट हुआ है, उतनी रलत्रय की भक्ति है। मुनि को 

पंचमहात्रतादि का जो शुभराग है, वह तो आख्व है; वह कहीं मुनिपद नहीं है; मुनिपद तो संवर- 

निर्जरारूप वीतरागदशा है और वह दशा चैतन्यस्वभाव के आश्रय से ही प्रगट होती है । उसी को 

यहाँ आचार्यदेव ने निर्वाण की भक्ति कहा है और ऐसी भक्ति से ही मुक्ति होती है । 

अहो ! नियमसार में तो संतों ने अमृत का सागर भर दिया है ! 

शुद्ध रलत्रय की भक्ति करनेवाले उन परम श्रावकों के और परम तपोधनों के, जिनवरों द्वारा 

कही गई निर्वाणभक्ति अर्थात्‌ अपुनर्भवरूपी नारी की सेवा वर्तती है; अपुनर्भव अर्थात्‌ मोक्ष की 

आराधना उनके वर्तती है | ऐसा तत्त्व समझे बिना बाह्य में ' त्याग करो ! त्याग करो ! '--ऐसा कहे तो 

उससे कहीं श्रावकत्व या मुनित्व नहीं आ जाता। आत्मा में अन्तर्मुख होकर जो शुद्ध रलत्रय की 

आराधना करे, उसी को श्रावकत्व और मुनित्व होता है; और वही मोक्ष की सच्ची क्रिया है ।शरीर की 

क्रिया तो जड़ की है और राग की क्रिया, वह आखव है; आत्मस्वभाव के आश्रय से पर्याय बदलकर 

वीतरागी पर्याय प्रगट हो जाये, वह धर्मक्रिया है। श्रमण और श्रावक ऐसी क्रिया करते हैं; बीच में राग 

हो, उसे धर्म की क्रिया नहीं मानते, और बाह्य में देहादि की क्रिया को वे अपना नहीं मानते । 

इस समय महाविदेहक्षेत्र में सीमंधर भगवान आदि बीस तीर्थंकर विचरते हैं, और केवली 

भगवंतों के समूह वहाँ विराजमान हैं; वहाँ तीर्थंकर और केवली भगवन्तों का कभी विरह नहीं है; 
आत्मा के असंख्यप्रदेशों में उनके अनंत चैतन्यदीप प्रगट हो गये हैं;--ऐसे अनंतानंत जिनेश्वरों ने 

शुद्ध रलत्रय की भक्ति करनेवाले श्रमण और श्रावकों के निर्वाणभक्ति कहीं है | स्वभाव की श्रद्धा- 

ज्ञान-स्थिरतारूप शुद्ध रत्नत्रय की आराधना ही मुक्ति की भक्ति है अर्थात्‌ उसके द्वारा ही मुक्ति होती 

है--ऐसा जिनेश्वरदेव कहते हैं । ऐसे शुद्ध रलत्रय की भक्ति करनेवाले श्रमण और श्रावक वास्तव 

में भक्त हैं... भक्त हैं ! 

अहो | चिदात्मा के भक्त उन श्रमणों और श्रावकों की जय हो.... उन्हें भक्तिपूर्वक वंदन हो ! 

  

  

  

    

  

  

    

    

  

  

 



श्री समयसार की छट्ठी-सातवीं गाथा में आ जाने वाले-- 

व्यवहारनय के चार प्रकार और 

निश्चय के आश्रय से उनका निषेध 
[गतांक से आगे] 

साधक के अपूर्ण ज्ञान है और राग भी होता है। उसकी प्रतीति में तो रागरहित पूर्ण 
ज्ञानस्वभाव आ गया है, परन्तु पर्याय में अभी पूर्णता प्रगट नहीं हुई है । प्रतीति में पूर्ण और पर्याय में 

अपूर्ण--ऐसी साधकदशा है । यदि प्रतीति में पूर्णता न आयी हो तो किसके आधार से पूर्णता को 

साधे ? और यदि पर्याय में पूर्णता प्रगट हो गई हो तो फिर साधना कया रहा ? इसलिये दोनों पक्षों को 
यथावत्‌ समझना चाहिए | साधक का ज्ञान, राग के समय राग को भी जानता है; राग के समय ज्ञान 
में भी वैसे राग को जानने का सामर्थ्य है, परन्तु उस समय भी साथक को दृष्टि में से अभेदस्वभाव 

की मुख्यता तो समयमात्र भी नहीं हटती; राग की मुख्यता करके राग को नहीं जानता परन्तु स्वभाव 

की मुख्यता रखकर राग को भी जानता है; इसलिये उसका राग प्रतिक्षण दूर होता ही जाता है। 

अज्ञानी के तो राग को जानते समय ' राग है, सो मैं हूँ '--इस प्रकार राग की मुख्यता हो जाती है; 
इसलिये उसके राग के अभावरूप परिणमन बिल्कुल नहीं होता | 

ज्ञान, राग का नहीं है किन्तु ज्ञान तो आत्मा का है| परन्तु यहाँ तो कहते हैं कि ज्ञान और 
आत्मा--ऐसी जो भेदकल्पना है, वह भी व्यवहार है । 'ज्ञायक' आत्मा को ज्ञान-दर्शन-चारित्र के 

भेद व्यवहार से ही कहे जाते हैं, निश्चय से शुद्ध ज्ञायकतत्त्व में वैसे भेद नहीं हैं; परमार्थ वस्तु के 

अनुभव में ज्ञान-दर्शन-चारित्र के भेद का विकल्प नहीं है । मात्र अभेद ज्ञायक वस्तु ही निश्वयनय 

का विषय है । भेदरूप व्यवहार द्वारा भी ऐसा अभेद निश्चय ही साध्य है । यदि अभेदरूप निश्चय 
को न साधे-उसे दृष्टि में न ले-- तब तो भेद को व्यवहार भी कैसे कहा जाये ? जो अभेद को लक्ष 

में लेकर साध्य करे, उसको भेद का विकल्प वह व्यवहार है--जो भेद में ही अटक जाये उसे नहीं । 

अभेदस्वरूप की साधना करते हुए, प्रथम ' मैं ज्ञायक हूँ '--ऐसा भेद का विकल्प बीच में 
उठे बिना नहीं रहता; परन्तु यह भेद का विकल्प राग है, साधक की दृष्टि में उसका निषेध है । अभेद 

स्वरूप को लक्ष में लेते हुए भेद का विकल्प टूट जाता है। एकरूप निर्विकल्प ज्ञायकतत्त्व ही 
सम्यग्दर्शन का साध्य है । बीच में भेद आता अवश्य है किन्तु अभेद्‌ वस्तु में एकाग्र होना ही प्रयोजन 
है। ज्ञान, वह आत्मा '--ऐसे भेद से भी अभेद आत्मवस्तु ही साध्य है । इसलिये आचार्यभगवान 
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कहते हैं कि ज्ञानी को दर्शन-ज्ञान-चारित्र भी व्यवहार से हैं, परमार्थ से ज्ञानी को दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र नहीं है । इसका अर्थ यह नहीं है कि ज्ञानी दर्शन-ज्ञान-चारित्र रहित जड़ हैं ! श्री कुन्दकुन्द 
भगवान के कथन का आशय क्या है, वह गुरुगम के बिना अज्ञानियों को समझ में नहीं आ सकता। 

यहाँ आचार्यदेव ऐसा कहते हैं कि ज्ञानी की दृष्टि दर्शन-ज्ञान-चारित्र के भेद पर नहीं है, अभेद 

आत्मा पर ही उनकी दृष्टि है; इसलिये निश्चय से दर्शन-ज्ञान-चारित्र के भेद भी आत्मा के नहीं हैं; 

क्योंकि दृष्टि के विषय में वे अभूतार्थ हैं | दृष्टि का विषय एक अभेद ज्ञायक आत्मा ही है ।उस अभेद 
आत्मा का अनुभव कराने के लिये यहाँ दर्शन-ज्ञान-चारित्र के भेद का निषेध किया है। भेद के 
निषेध बिना अभेद में नहीं पहुँचा जा सकता | जबतक भेद पर लक्ष रहे, तबतक विकल्प होता है 
और अभेद्‌ वस्तु का अनुभव नहीं होता | भेद का निषेध करके अभेद स्वभाव में ढलने से प्रमाणज्ञान 

हुआ, तभी वास्तव में भेद को व्यवहार कहा जाता है ।' भेद का निषेध करना '--वह भी समझाने के 

लिये कथन है; वास्तव में भेद का निषेध करना नहीं पड़ता किन्तु जहाँ अभेद की ओर ढल गया, 
वहाँ भेद का लक्ष छूट गया; उसका नाम ' भेद का निषेध किया '--ऐसा कहा जाता है । “यह भेद है 
और इसका मैं निषेध करूँ '--ऐसा यदि लक्ष में लेने जाये तो वह भी विकल्प ही है और वहाँ भेद 

का निषेध नहीं होता किन्तु उसकी उत्पत्ति होती है । 

आत्मा का निश्चय और व्यवहार दोनों आत्मा में ही हैं; आत्मा का निश्चय या व्यवहार पर 

में नहीं है; पर का आत्मा कुछ करता है, इस बात को तो व्यवहार में भी नहीं लिया है। अपने अंश 
का ज्ञान कराये, उसे व्यवहार कहते हैं । राग, आत्मा की पर्याय में होता है; इसलिये वह आत्मा का 

अंश है। राग को आत्मा का जानना, वह व्यवहार है; 'व्यवहार' कहते ही ऐसा निश्चित होता है 
कि--जानना, वह निश्चय है और उसमें राग का निषेध है । 

पर को आत्मा का जानना, वह तो व्यवहार भी नहीं है; क्योंकि आत्मा के द्रव्य-गुण-पर्याय 

तीनों पर से तो बिल्कुल भिन्न ही हैं; पर के लक्ष से तो आत्मा का अनुभव नहीं होता । 

(१-२) अपनी क्षणिक अवस्था में विकार है, परन्तु वह असद्भूत है; उसके लक्ष से 
भूतार्थस्वभाव लक्ष में नहीं आता; विकार सन्मुख देखने से विकार नहीं टलता । 

(३) विकार को जाननेवाली ज्ञानपर्याय है, वह ज्ञानपर्याय, राग से पृथक्‌ है--इसप्रकार 

ज्ञानपर्याय के लक्ष से भी विकल्प टूटकर शुद्धात्मा का अनुभव नहीं होता | 

(४) ज्ञानपर्याय, वह त्रिकाली ज्ञानगुण का परिणमन है और ज्ञान है, सो मैं आत्मा हँ--ऐसे 
गुणगुणी भेद के विकल्प में रहने से भी शुद्ध ज्ञायक का निर्विकल्प अनुभव नहीं होता । 
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--इसप्रकार उपरोक्त चारों प्रकार के व्यवहार के लक्ष से शुद्ध आत्मा का अनुभव नहीं 

होता; परन्तु अभेद ज्ञायकस्वभाव में ढलते ही उस व्यवहार का निषेध होकर अपूर्व निर्विकल्प 
अनुभव प्रगट होता है ।--यही धर्म की रीति है। इसके बिना साधकदशा नहीं होती | निश्चय का 
आश्रय करके व्यवहार का निषेध करने से साधकदशा प्रगट होकर मुक्ति होती है | धर्मात्मा की रुचि 

अभेद आत्मा पर है, इसलिये उन्हें ज्ञान-दर्शन-चारित्र नहीं हैं--ऐसा कहकर भेद्‌ का निषेध किया 
जाता है । यह सम्यग्दृष्टि होने की अर्थात्‌ धर्म की सबसे पहली बात है । 

छठवीं गाथा में प्रमत्त-अप्रमत्त पर्यायों का निषेध करके अखण्ड 'ज्ञायकभाव' बतलाया; 

वही 'ज्ञायकभाव ' सातवीं गाथा में गुण-गुणी भेदरूप अन्तिम व्यवहार का निषेध करके बतलाया 

है एक ही ज्ञायकभाव के आश्रय से समस्त व्यवहार के विकल्प छूट जाते हैं । 

चारित्र पर्याय, आत्मा से पृथक्‌ नहीं है--ऐसा बतलाने के लिये प्रवचनसार में कहते हैं कि 

“चारित्र, वह आत्मा है।' वहाँ ज्ञान की प्रधानता से कथन है। यहाँ कोई कहे कि ' चारित्र, वह 

आत्मा है '--तो कहते हैं कि नहीं, ऐसा भेद नहीं है; भूतार्थ आत्मा में ज्ञान-दर्शन-चारित्र के भेद 
नहीं हैं, आत्मा तो अभेद ज्ञायक है; आत्मा को 'ज्ञायक कहने से अकेला ज्ञान नहीं समझना चाहिए 

परन्तु अविनाशी अनंत गुणों का पूर्ण पिण्ड समझना | --यही दृष्टि का विषय है। अभेद वस्तु को 

लक्ष में लेकर एकाग्र हो, तभी सम्यग्दर्शन और वीतरागता प्रगट होती है; दर्शन-ज्ञान-चारित्रादि 
पर्याय पर या भेद पर लक्ष करने से राग की उत्पत्ति होती है। इसलिये समयसार में द्रव्यदृष्टि से 

अभेद को प्रधान करके उपदेश है; भेद को गौण करके (अभूतार्थ मानकर ) अभेदरूप निर्विकल्प 
अनुभव कराया है । ऐसी दृष्टि प्रगट किये बिना जीव का कभी कल्याण नहीं होता। 

जिसे अपना हित करना हो, कल्याण करना हो, मुक्ति करना हो, उसे सर्व प्रथम इतना तो 

निश्चित करना चाहिए कि मेरा आत्मा पर से तो बिल्कुल भिन्न है, पर के साथ मुझे कोई सम्बन्ध 

नहीं है, मेरा कल्याण पर में से नहीं आता |--इतना निश्चित करे तो स्वोन्मुख होने का अवकाश रहे । 

अब अपने में भी (१-२) राग का तो लक्ष नहीं, (३) राग को जाननेवाली ज्ञानपर्याय का 

भी लक्ष नहीं और (४) एक ज्ञानादि गुण के भेद पर भी लक्ष नहीं ;--इन सबका लक्ष ( आश्रय, दृष्टि 

रुचि) छोड़कर “ज्ञायक' स्वभाव की ओर उन्मुख होना (उसकी रुचि-प्रतीति-आश्रय करके 

एकाग्र होना), वही एक सम्यग्दर्शन से लेकर केवलज्ञान का उपाय है। जितने अंश में अखण्ड 

ज्ञायक आत्मा की ओर ढलकर एकाग्र हो, उतने अंश में विकल्प टूटकर निर्विकल्पता होती है । ७७ 

  

  

  

    

  

  

  

  

   



  

वर्तमान ही त्रिकाल 
  प्रत्येक वस्तु वर्तमानरूप से वर्त रही है; वर्तमान प्रवर्तित द्रव्य में ही त्रिकाल स्थित रहनेरूप 

सामर्थ्य है । वर्तमान एक समय में त्रिकाल स्थित रहनेरूप एकरूप सामर्थ्य वह द्रव्य है। आत्मा को 

'अखण्ड ज्ञायक ' कहकर त्रिकाली एकरूप द्र॒व्यस्वभाव बतलाना है । समय-समय प्रवर्तित होकर 

त्रिकाल होता है--इसप्रकार “त्रिकाल से' (काल की लम्बाई से) ज्ञायक को लक्ष में लेना 

चाहिए--ऐसा नहीं समझना; परन्तु चैतन्यमूर्ति आत्मा त्रिकाल स्थित रहनेवाली अनन्त शक्ति- 

सामर्थ्यरूप से वर्तमान में ही पूर्ण है--ऐसा समझना है; अर्थात्‌ जो वर्तमान में है, वही त्रिकाल है । 

वर्तमान में ही मैं अखण्ड परिपूर्ण हूँ--ऐसी जो दृष्टि है, वह द्रव्यदृष्टि है और वही सम्यकृदृष्टि है। 

वह दृष्टि प्रगट होने में अनन्त पुरुषार्थ है; और वह होने पर दर्शनमोह तथा अनन्तानुबन्धी कषाय का 

AMA SAS | ( समयसार- प्रवचन से 1 
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  परम पूज्य सद्गुरुदेव श्री कानजी स्वामी के आध्यात्मिक 
    प्रवचनों का अपूर्व लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुस्तकों की-- 

      
  

अवश्य स्वाध्याय करें 
समयसार प्रवचन भाग १ &) भजनमाला 

समयसार प्रवचन भाग २ ५) (अजमेर भजन-मण्डली की) +5॥) 

समयसार प्रवचन भाग ३ ४॥) मूल में भूल 111) 
प्रवचनसार हिंदी मुक्ति का मार्ग |) 

(मूल संस्कृत टीका सहित) ५) अनुभवप्रकाश ।।) 

आत्मावलोकन १) wees ३) 

मोक्षमार्ग-प्रकाशक की किरणें १०) चिद्विलास =) 

द्वादशानुप्रेक्षा २) दसलक्षणधर्म Il) 
अध्यात्मपाठ्संग्रह ५॥) जैनबालपोथी |) 

समयसार पद्यानुवाद |). सम्यकृदर्शन २) 

निमित्तनैमित्तिक संबंध क्‍या है ? =|) स्तोत्रत्रयी >) 

*आत्मधर्म मासिक ' वार्षिक मूल्य ३) भेदविज्ञानसार २) 

आत्मधर्म फाइलें | प्रत्येक का ३॥।)) TAS Il) 

१-२-३-५-६-७ वर्ष 
(डाकव्यय अतिरिक्त ) मिलने का पता-- 

श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर SS 

सोनगढ़ (ARB) 

: मुद्रक-प्रकाशक : 
श्री जैन स्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट सोनगढ़ के लिये 

जमनादास माणेकचंद रवाणी, अनेकान्त मुद्रणालय, मोटा आंकड़िया 
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