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  आत्मा अपने स्वचतुष्टयरूप से है और किसी भी परवस्तु से किसी काल में, किसी क्षेत्र में 

वह नहीं है; इसलिये आत्मा को पर के कारण संसार या मोक्ष नहीं होता। आत्मा स्व-रूप से है, 

उसमें पर का अभाव है, वह अभाव उसे कोई लाभ-हानि करे--ऐसा नहीं हो सकता । वर्तमान दशा 

में परम आनंद का अभाव है और विकारदशा प्रगट है, वही संसार है । शरीरादि पर का आत्मा में 

अभाव है, इसलिये उनकी क्रिया द्वारा आत्मा में कोई भाव होता है--यह यथार्थ नहीं है । अभाव में 

से भाव कैसे हो सकता है ? 

आत्मा स्वयं परिपूर्ण अनंत धर्म वाला है, किन्तु अपनी महिमा का उसे भान नहीं है, 

इसलिये अपने स्वभाव की मैत्री से च्युत होकर परनिमित्त की मैत्री करके संसार में भटकता है । पर 

से आत्मा को संसार नहीं है, किन्तु पर के संग से संसार है। स्वभाव का संग (-स्वकाल का 

आश्रय) करे तो उसमें पर के संग की (पर के आश्रय की) नास्ति है। पर का आश्रय छोड़कर 

अपना आश्रय कब करता है ?--पर से अपनी भिन्नता समझ ले तब | मेरे स्वचतुष्टय से मेरी अस्ति है 

और पर के स्वचतुष्टय से उसकी अस्ति है; पर के चतुष्टय में मेरी नास्ति है और मेरे चतुष्टय में पर 

की नास्ति है। 

चतुष्टय अर्थात्‌ द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव--यह चार। उनमें से द्रव्य-क्षेत्र और भाव तो 

त्रिकाली हैं और काल प्रत्येक समय की वर्तमान पर्याय है | प्रत्येक वस्तु में अपने एक-एक समय 

के स्वकाल की भी अपने से अस्ति है और पर से नास्ति है, अर्थात्‌ पर्याय स्वतंत्र है, उसमें किसी 

दूसरे का प्रभाव नहीं है। 
एक परमाणु की दूसरे परमाणु में नास्ति है, इसलिये वास्तव में एक परमाणु दूसरे परमाणु 

को स्पर्श नहीं करता | शरीर में छुरी घुस जाये और दु:ख हो, वहाँ संयोग से देखनेवाले लोगों को 

ऐसा लगता है कि 'शरीर में छुरी घुस गई, इसलिये दुःख हुआ; ' किन्तु वास्तव में वैसा नहीं है। 

शरीर की अवस्था शरीर में, छुरी की अवस्था छूरी में और दुःखरूप आत्मा की अवस्था आत्मा में 

है। छुरी के कारण शरीर की अवस्था नहीं होती और शरीर छिदा उस कारण आत्मा की दुःख- 

अवस्था नहीं हुई है । प्रत्येक की अवस्था अपने-अपने काल से स्वतंत्र है । नास्तित्वधर्म को यथार्थ 

समझे तो उसमें यह सब न्याय एक ही साथ आ जाते हैं । 

जिसप्रकार, जो तीर अपने द्र॒व्य-क्षेत्र-काल-भाव से अस्तिरूप है, वही तीर दूसरे तीर के 
लोहरूप नहीं है, दूसरे क्षेत्र में नहीं है, दूसरी अवस्था में नहीं है और दूसरे भाव में नहीं है; इसप्रकार 
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परद्रव्य-क्षेत्र-काल- भावरूप से वह नास्तिरूप है; उसीप्रकार आत्मा अपने चतुष्टय से अस्तिरूप है 

और वही परवस्तु के द्र॒व्य- क्षेत्र-काल-भाव से नास्तिरूप है। दूसरे आत्मा की अपेक्षा से दूसरे 
आत्मा हैं, किन्तु एक आत्मा की अपेक्षा दूसरे सभी आत्मा ' अनात्मा ' हैं; तब फिर एक आत्मा दूसरे 

आत्मा को क्‍या कर सकता है ? नास्तित्व का अर्थ है अभाव; एक में दूसरे का अभाव है । जिस में 
जिसका अभाव हो, उसमें वह क्या करेगा ? ' अभाव' कुछ नहीं कर सकता | जिसप्रकार खरगोश 

के सींगों का जगत में अभाव है तो वह लगे और घाव हो--ऐसा कभी नहीं हो सकता | उसी प्रकार 

पर में आत्मा का अभाव है तो वह पर में क्या करेगा ? और परवस्तु आत्मा का क्या कर सकती है ? 
सिद्धभगवान से लेकर निगोद तक के सभी जीव अपने-अपने द्र॒व्य-क्षेत्र-काल- भाव से हैं और 

पर से नहीं हैं ।--ऐसा वस्तुस्वरूप जाने बिना सम्यग्ज्ञान या सम्यग्दर्शन नहीं होता | सम्यग्दर्शन का 

विषय तो अभी अत्यन्त सूक्ष्म है | प्रथम, पर से भेदज्ञान किये बिना अंतर के सूक्ष्म रागादिभावों से 

स्वभाव का भेदज्ञान कैसे करेगा ? 

क्षणिक रागादिभाव भी अपने स्वकाल से अस्तित्वरूप है, जड़कर्म के कारण उसका 

अस्तित्व है--ऐसा नहीं है, अर्थात्‌ कर्म के कारण रागादि नहीं होते किन्तु स्वपर्याय की योग्यता से 

होते हैं |--ऐसा निश्चित करके स्वभाव की अंतर्दृष्टि से ऐसा समझे कि यह राग का अस्तित्व तो 

मात्र एक समय जितना ही है और मेरे स्वभाव का अस्तित्व त्रिकाल है; मेरा त्रिकाली स्वभाव राग 
जितना नहीं है, मेरे त्रिकाली स्वभाव में एकसमय के राग का नास्तित्व है; इसप्रकार स्वभाव को 

दृष्टि में लेकर उसकी प्रतीति करे, तब भेदज्ञान और सम्यग्दर्शन हुआ कहलाये । 

यदि पर्याय में अशुद्धता का एकसमय का अस्तित्व न हो तो जीव को संसार ही सिद्ध न हो, 
और मोक्षपर्याय तो हुई नहीं है, इसलिये स्वकाल का अभाव होने से जीव का ही अभाव हो जाये । 

यदि जीव का अस्तित्व माने तो जीव का स्वकाल भी मानेगा या नहीं ? स्वकाल में पूर्ण शुद्धता तो है 
नहीं; इसलिये संसारदशा है। इसप्रकार जीव के स्वकाल को माने बिना जीव का अस्तित्व ही 

वास्तव में नहीं मान सकता | पर से भिन्न अस्तित्व जानने के पश्चात्‌, अपने में क्षणिक राग जितना 

त्रिकाली स्वभाव का अस्तित्व नहीं है, त्रिकाली स्वभाव तो रागरहित है--ऐसा पहिचानकर उस 
स्वभाव की मैत्री करके पर की मैत्री छोड़े, उसका नाम धर्म है। पर से मुझे लाभ-हानि होते 

हैं--ऐसी पर के साथ एकत्वपने की मान्यता, वह पर के साथ मैत्री है, वह संसार का कारण है। 
जिसे स्व-पर का भेदज्ञान नहीं है, उसे अंतर में स्वभाव और परभाव के बीच का भेदज्ञान कहाँ से 
होगा ? आत्मा के इन अस्तित्व, नास्तित्व आदि धर्मों को समझे तो भेदज्ञान हुए बिना न रहे । 
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आत्मा का द्रव्य, असंख्यप्रदेशी क्षेत्र और अनंत गुणोंरूप भाव--वे तो त्रिकाल हैं; पर्यायें 

क्रमशः तीनों काल होती रहती हैं, किन्तु उन पर्यायों का काल एकसमयपर्यत है । विकारी या 

अविकारी भाव हो, वह उसका स्वकाल है । उस समय जगत में दूसरी वस्तु का अस्तित्व है किन्तु 

उससे इस आत्मा के स्वकाल का नास्तित्व है, इसलिये उस पर से कुछ भी लाभ-हानि नहीं होता । 

अब, आत्मा में स्वकाल का आधार तो स्व-द्रव्य है, इसलिये शुद्ध द्रव्य पर दृष्टि जाती है। मैं स्व- 
रूप से हूँ और पररूप से नहीं हूँ--ऐसा पर से भेदज्ञान करके, स्व में भी ' मैं त्रिकाल शुद्ध चिदानंद 
हँ--विकार जितना नहीं हूँ '--ऐसा भेदज्ञान करके शुद्धस्वभाव का आश्रय करने से अपूर्व धर्म 
होता है । द्रव्य त्रिकाल है और पर्याय क्षणिक है--ऐसा जो जान ले, उसकी रुचि का बल त्रिकाली 

द्रव्य की ओर ढले बिना न रहे । 

जिसप्रकार स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र स्‍्वकाल और स्वभाव--यह चारों मिलकर एक अस्तित्व है, 

कहीं अस्तित्व के चार भिन्न-भिन्न प्रकार नहीं हैं, उसीप्रकार परद्रव्य, परक्षेत्र परकाल और 

परभाव--इन चारोंरूप न होनेरूप एक ही नास्तित्वधर्म है, कहीं भिन्न-भिन्न चार धर्म नहीं हैं । 

स्वद्रव्य- क्षेत्र-काल- भाव से अस्तित्व कहा, उसमें तो एक अपने ही द्र॒व्य- क्षेत्र-काल- 

भाव की अपेक्षा आई; और परद्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से नास्तित्व कहा, उसमें अपने अतिरिक्त 

दूसरे अनंत पदार्थों के द्रव्य-क्षेत्र-काल- भाव आ गये । उन सब के रूप से आत्मा का नास्तित्व है । 

यह आत्मा अपने स्वद्र॒व्य से अस्तिरूप है और वही आत्मा परद्र॒व्य की अपेक्षा से ' अद्गव्य 

है।पर से नास्तित्व है--ऐसा कहो, या पर की अपेक्षा से अद्रव्य है--ऐसा कहो, दोनों एक ही हैं। 
उसीप्रकार आत्मा स्वक्षेत्र से है और परक्षेत्र की अपेक्षा से वह ' अक्षेत्र ' है; स्‍्वकाल से और परकाल 

की अपेक्षा से वह ' अकाल ' है; स्व- भाव से और पर- भाव की अपेक्षा से वह ' अभाव ' है। 

जिसप्रकार तीर अपनी अपेक्षा से लोहमय है और दूसरे तीर के लोहे की अपेक्षा से वह 
स्वयं अलोहमय भी है; उसीप्रकार आत्मा अपने द्रव्यमय है और पर के द्रव्यमय नहीं है; इसलिये 

अद्गव्यमय भी है। अस्तित्वनय से देखने पर वह अपने द्रव्यमय है और नास्तित्वनय से देखने पर 

वह स्वयं ही अद्रव्यमय है अर्थात्‌ पर के द्र॒व्यरूप वह नहीं है । इसीप्रकार पर का क्षेत्र, पर का काल 
और पर का भाव--उससे भी आत्मा का नास्तित्व है । अपने चतुष्टय से देखने पर आत्मा है और पर 

के चतुष्टय से देखने पर आत्मा स्वयं अभावरूप है |--ऐसे दोनों धर्म प्रत्येक आत्मा में एकसाथ 

विद्यमान हैं । यह धर्म परस्पर सापेक्ष हैं, इसलिये किसी भी एक धर्म को मुख्य करके जानते समय 
ही उसके साथ दूसरे अनंत धर्मों की अपेक्षा साथ ही हैं । 
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अज्ञानी को ऐसा लगता है कि जो तीर लोहमय है, वही अलोहमय कैसे हो सकता है ? जो 

आत्मा ' है', वही आत्मा ' नहीं है '--ऐसा कैसे हो सकता है ? किन्तु भाई ! तू स्थादवाद से समझ । 
स्यादवाद में अपेक्षा कहाँ बदलती है, वह जाने बिना वस्तु का स्वरूप समझ में नहीं आ सकता। 

तीर को लोहमय कहा, वह अपनी अपेक्षा से है और उसी को अलोहमय कहा, वह पर की अपेक्षा 

से है; जगत में दूसरे जो लोहमय तीर हैं, उनकी अपेक्षा पहला तीर अलोहमय है । इसप्रकार भिन्न- 

भिन्न अपेक्षा से दोनों धर्म उसमें सिद्ध होते हैं । उसीप्रकार जो आत्मा स्वचतुष्ट से है, वही आत्मा 

परचतुष्टय से नहीं है;--इसप्रकार दोनों धर्म उसमें सिद्ध होते हैं ।ऐसा अनेकान्त वस्तुस्वरूप है । 

मेरा आत्मा मेरे द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावरूप है और अपने अतिरिक्त समस्त पदार्थों के द्रव्य- 

क्षेत्रकाल-भावरूप से मैं अद्गव्यमय-अक्षेत्रमय-अकालमय और अभावमय हूँ--ऐसा नास्तित्वधर्म 

है; उसे जो समझे, वह जीव पर में से मुझे सुख प्राप्त होगा - ऐसा न माने; पर मुझे अनुकूल हो तो ठीक 

और प्रतिकूल हो तो अठीक--ऐसा मिथ्याभाव उसे न हो । पर से मुझे सुख होता है--ऐसा मिथ्याभाव 

स्वयं दुःखरूप है; पर में से सुख तो आता ही नहीं | पर से मुझे सुख होता है '--ऐसा अज्ञानी ने माना 

अवश्य है, किन्तु वहाँ उसे पर में से सुख होने का तो अभाव ही है; उसकी पर्याय में वह मिथ्या 

मान्यता का भाव अस्तिरूप है और उस मिथ्याभाव का आत्मा को दुःख होता है। वह दुःखरूप भाव 

आत्मा की पर्याय में एकसमयपर्यत होता है, किन्तु त्रिकाली भाव में तो उसका भी अभाव है। 

इसप्रकार, नास्तित्वनय से आत्मा को पर के अभावरूप जानने से ज्ञान स्वोन्मुख होता है । 

आत्मा पर से तो बिल्कुल अभावरूप है, इसलिये पर से किंचित्‌ भी लाभ-हानि उसे नहीं 

है,--ऐसा निश्चित करे, उसे पर के प्रति तीब्र राग-द्वेष तो होते नहीं हैं; अल्प राग-द्वेष होते हैं, वे 

भी पर के कारण नहीं होते । राग अपना स्वकाल है, स्वकाल का परकाल में अभाव है, इसलिये राग 

है, वह अपना स्वकाल है--ऐसा निश्चित करनेवाले को स्वोन्मुख होना रहा । स्व-पर्याय में विकार 

है और त्रिकाली द्रव्य में नहीं है--ऐसा जिसने जाना, उसके ज्ञान का बल त्रिकाली स्वभाव की ओर 

ढले बिना नहीं रहता । इसप्रकार, स्वभावोन्मुख होना ही नय का तात्पर्य है । नय भले ही चाहे जिस 

धर्म को मुख्य करके जाने, किन्तु उसका परमार्थ तात्पर्य--अन्तिम योगफल तो शुद्ध चैतन्यद्र॒व्य 

की ओर ढलना ही है । 

पर की अपेक्षा से आत्मा का अभाव है और आत्मा में पर का अभाव है; इसलिये पर के 

कारण आत्मा का ज्ञान विकसित हो अथवा पर से आत्मा की बुद्धि बिगड़े--ऐसा नहीं है । निर्दोष 
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सादा आहार करे तो उसके कारण निर्दोष भाव रहे और रसयुक्त सदोष आहार करे तो उससे बुद्धि 

बिगड़ जाये--ऐसा नहीं है । यह सब बात नास्तित्वधर्म में आ जाती है। 

अस्ति-नास्ति स्वभाव को बराबर समझे तो सब गुत्थियाँ सुलझ सकती हैं | सिद्ध का आत्मा 

या निगोद का आत्मा-कोई भी आत्मा, पर से नहीं है । सिद्ध भगवान के आत्मा का स्वकाल ही ऐसा 

है कि अलोक में वह नहीं जाता; लोक में रहने का उसका स्वकाल है; निमित्त नहीं है; इसलिये वे 

अलोक में नहीं जा सकते--ऐसा नहीं है | इसी प्रकार निगोद का जीव निगोददशा में रहा है, वह भी 

उसके अपने अस्तित्व का स्वकाल है, उसमें कर्म की नास्ति है; और कर्म के अस्तित्व में आत्मा का 

नास्तित्व है, इसलिये कर्म के कारण वह जीव निगोद में रहा है--ऐसा नहीं है । यदि कर्म के बल के 

कारण उस जीव को निगोद में रहना पड़ता है--ऐसा कोई माने तो वहाँ कर्म के अस्तित्व के कारण 

आत्मा के स्वकाल का अस्तित्व हो जाता है; इसलिये जीव का अस्तित्व नहीं रहता, और जीव का 

नास्तित्वधर्म भी नहीं रहता । जीव तो कर्म के अभावरूप है, तब फिर कर्म उसका क्या करेंगे ? 

अहो ! पररूप से मेरा अभाव है, इसलिये पर में मेरी शांति का भी अभाव है | इसलिये मेरी 

शांति मुझे अपने में ही ढूँढ़ना पड़ेगी ।--ऐसा निश्चित करनेवाला स्वोन्मुख होकर शांति का अनुभव 

करता है। आत्मा के अपने अंतरंग-स्वभाव में ही शांति है और अशांति भी अपनी ही पर्याय में ही 

है। आत्मा को पर के कारण शांति या अशांति नहीं है ।शरीर और आत्मा के बीच नास्तित्व होने से 

उनमें अनंत योजन का अंतर है; आकाश क्षेत्र की अपेक्षा से भले अंतर न हो किन्तु भाव से तो उनमें 

अनंत योजन का अंतर है; इसलिये इस देह के साथ आत्मा की शांति-अशांति का संबंध नहीं है। 

आत्मा तो अपने नास्तित्वधर्म के बल से देहातीत... वचनातीत... कर्मातीत है, और पर्याय में जो 

क्षणिक विकार है, वह त्रिकाली स्वभाव में नहीं है; इसलिये वह स्वभाव तो विकार से भी अतीत है; 
आत्मा के अस्ति-नास्ति स्वभाव को समझने से इसप्रकार का भेदज्ञान होता है।--ऐसा यह 

लोकोत्तर वीतरागी विज्ञान है। इस विज्ञान को समझे, उसे पर के साथ की एकत्वबुद्धि छूटकर 

वीतरागस्वभाव में एकत्वबुद्धि हो और अल्पकाल में ही उसकी मुक्ति हो जाये। 

[यहाँ नास्तित्वधर्म का वर्णन पूर्ण हुआ।] 

  

    

    

  

  

  
  

  

    

  

    

  

 



| अनेकान्त / 
        

  [ प्रत्येक वस्तु को अनेकान्त ' अपने से पूर्ण' और “पर से पृथक्‌ ' घोषित करता है ] 

  प्रत्येक वस्तु अनेकान्तस्वरूप से निश्चित होती है। एक वस्तु में वस्तुपने को उत्पन्न 

करनेवाली अस्ति-नास्ति आदि परस्पर विरुद्ध दो शक्तियों का प्रकाशित होना, सो अनेकान्त है। 

प्रत्येक वस्तु अपने रूप से अस्तिरूप है और पररूप से नास्तिरूप है; ऐसे अस्ति-नास्तिरूप 

अनेकात्त द्वारा प्रत्येक वस्तु का स्वरूप निश्चित होता है। इसी न्याय से, उपादान-निमित्त, 

निश्चय-व्यवहार और द्रव्य-पर्याय, इस प्रत्येक बोल का स्वरूप भी अस्ति-नास्तिरूप अनेकान्त 

द्वारा निम्नानुसार निश्चित होता है-- 
निमित्त सम्बन्धी अनेकान्त 

उपादान और निमित्त यह दोनों भिन्न-भिन्न पदार्थ हैं; दोनों पदार्थ अपने-अपने स्वरूप से 

अस्तिरूप हैं, और दूसरे के स्वरूप से नास्तिरूप हैं; इसप्रकार निमित्त स्व-रूप से है और पर-रूप से 

नहीं है; निमित्त निमित्तरूप से है और उपादानरूप से वह नास्तिरूप है । इसलिये उपादान में निमित्त 

का अभाव है, इससे उपादान में निमित्त कुछ नहीं कर सकता | निमित्त, निमित्त का कार्य करता है, 

उपादान का कार्य नहीं करता--ऐसा अनेकान्त स्वरूप है। ऐसे अनेकान्त स्वरूप से निमित्त को 

जाने, तभी निमित्त का यथार्थ ज्ञान होता है। 'निमित्त, निमित्त का कार्य भी करता है और निमित्त, 

उपादान का कार्य भी करता है '--ऐसा कोई माने तो उसका अर्थ यह हुआ कि निमित्त अपनेरूप से 

अस्तिरूप है और पररूप से भी अस्तिरूप है; ऐसा होने से निमित्त पदार्थ में अस्ति-नास्तिरूप 

परस्पर विरुद्ध दो धर्म सिद्ध नहीं हुए, इसलिये वह मान्यता एकान्त है । इसलिये 'निमित्त, उपादान 

का कुछ करता है '--ऐसा जिसने माना उसने अस्ति-नास्तिरूप अनेकान्त द्वारा निमित्त के स्वरूप 

को नहीं जाना किन्तु अपनी मिथ्याकल्पना से एकान्त मान लिया है; उसने उपादान-निमित्त की 

भिन्नता, स्वतंत्रता नहीं मानी किन्तु उन दोनों की एकता मानी है; इसलिये उसकी मान्यता मिथ्या है। 

उपादान सम्बन्धी अनेकान्त 

उपादान स्व-रूप से है और पररूप से नहीं है; इसप्रकार उपादान का अस्ति-नास्तिरूप 
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  अनेकान्त-स्वभाव है । उपादान के कार्य में उपादान के कार्य की अस्ति है और उपादान के कार्य में 

निमित्त के कार्य की नास्ति है ।--ऐसे अनेकांत द्वारा प्रत्येक वस्तु का भिन्न-भिन्न स्वरूप ज्ञात होता 

है, तो उपादान में निमित्त क्या करे ? कुछ भी नहीं कर सकता । जो ऐसा जानता है, उसने उपादान 

को अनेकान्तस्वरूप से जाना है; किन्तु 'उपादान में निमित्त कुछ भी करता है '--ऐसा जो माने 

उसने उपादान के अनेकान्तस्वरूप को नहीं जाना है। किन्तु एकान्तस्वरूप से माना है; इसलिये 

उसकी मान्यता मिथ्या है । निश्चय-व्यवहार भी मिथ्या है | 

निएचय और व्यवहार सम्बन्धी अनेकान्त 

उपादान-निमित्त की भाँति निश्चय और व्यवहार का भी अनेकान्त-स्वरूप है । निश्चय है, 

वह निश्चयरूप से अस्तिरूप है और व्यवहाररूप से नास्तिरूप है; व्यवहार है, वह व्यवहाररूप से 

अस्तिरूप है और निश्चयरूप से नास्तिरूप है | इसप्रकार कथंचित्‌ परस्पर विरुद्ध दो धर्म होने से 

वह अनेकान्तस्वरूप है । निश्चय और व्यवहार का एक-दूसरे में अभाव है, परस्पर लक्षण भी 

विरुद्ध है--ऐसा अनेकान्त बतलाता है, तब फिर व्यवहार, निश्चय में क्या करेगा ? 

व्यवहार, व्यवहार का कार्य करता है और निश्चय का कार्य नहीं करता, अर्थात्‌ व्यवहार 

बन्धन का कार्य करता है और अबन्धपने का कार्य नहीं करता--ऐसा व्यवहार का अनेकान्त 

AMAT | FAH बदले व्यवहार, व्यवहार का भी कार्य करता है और व्यवहार, निश्चय का कार्य 

भी करता है--ऐसा जो मानता है, उसने व्यवहार के अनेकान्तस्वरूप को नहीं जाना है किन्तु 

व्यवहार को एकान्तरूप से माना है । वह व्यवहाराभासमात्र का धारक मिथ्यादृष्टि है । 

व्यवहार करते-करते निश्चय होता है अर्थात्‌ व्यवहार, निश्चय का कारण होता है--ऐसा 

माना, उसने निश्चय और व्यवहार को पृथक्‌ नहीं जाना किन्तु दोनों को एक ही माना है, इसलिये 

वह भी एकान्त मान्यता हुई । 

द्रव्य और पर्याय सम्बन्धी अनेकान्त 

द्रव्य-पर्याय सम्बन्धी अनेकांतस्वरूप इसप्रकार है : द्रव्य, द्रव्यरूप से है और सम्पूर्ण द्रव्य 

एक पर्यायरूप नहीं है; पर्याय, पर्यायरूप है और एक पर्याय सम्पूर्ण द्रव्यरूप नहीं है । उसमें द्रव्य के 
आश्रय से धर्म होता है, पर्याय के आश्रय से धर्म नहीं होता। पर्यायबुद्धि से धर्म होता है--ऐसा 

मानना, वह एकान्त है। स्व-द्र॒व्य के आश्रय से धर्म होता है, उसके बदले अंश के-पर्याय के 

आश्रय से जिसने धर्म माना, उसकी मान्यता में पर्याय ने ही द्रव्य का काम किया अर्थात्‌ पर्याय ही 
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द्रव्य हो गई; उसकी मान्यता में द्रव्य-पर्याय का अनेकान्तस्वरूप नहीं आया है । द्रव्यदृष्टि से (द्रव्य 

के आश्रय से ) ही धर्म होता है और पर्यायबुद्धि से धर्म नहीं होता--ऐसा मानना, सो अनेकान्त है। 

इसप्रकार एकान्त-अनेकात का स्वरूप समझना चाहिए | 

जो जीव ऐसा अनेकान्त वस्तुस्वरूप समझे, वह जीव निमित्त, व्यवहार या पर्याय का 

आश्रय छोड़कर अपने द्रव्यस्वभाव की ओर ढले बिना नहीं रहता; अर्थात्‌ स्वभाव के आश्रय से 

उसे सम्यग्दर्शन-ज्ञानादि धर्म होते हैं ।इसप्रकार अनेकान्त की पहिचान से धर्म का प्रारम्भ होता है। 

जो जीव ऐसा अनेकान्तस्वरूप न जाने, वह कभी पर का आश्रय छोड़कर अपने स्वभाव की ओर 

नहीं ढलेगा और न उसे धर्म होगा । 
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