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  * श्री समवशरण के दर्शन करते हुए, श्रीमद्‌ भगवत्‌ कुंदकुंदाचार्य सर्वज्ञ-वीतराग श्री 

सीमंधर भगवान के समवशरण में गये थे, वह प्रसंग मुमुश्षुओं के नेत्रों के समक्ष उपस्थित होता है 

और उससे सम्बन्धित अनेक पवित्र भाव हृदय में स्फुरित होने से मुमुक्षुओं के हृदय भक्ति एवं 

उल्लास से छलक उठते हैं। श्री समवशरण-मंदिर का निर्माण होने से, मुमुश्षुओं को अपने अंतर 

का एक प्रिय प्रसंग टृष्टिगोचर करने का निमित्त प्राप्त हुआ है । 

इस समवशरण के प्रतिष्ठा महोत्सव के प्रसंग पर परम पूज्य श्री स्वामीजी ने 'समवशरण की 

स्तुति' पर भक्तिपूर्ण प्रवचन किये थे; उनमें जब-- 

' आचार्य के मन एक दिन जिन विरहताप हुआ महा; 

रे! रे | सीमंधरनाथ का विरहा पड़ा इस भरत में ।' 

“यह छंद आया, तब पूज्य स्वामीजी ने गद्गद्‌ भाव से श्री सीमंधर भगवान और श्री 

कुंदकुंदाचार्यदेव के प्रति जो अतिशय भक्ति व्यक्त की, उसका वर्णन नहीं हो सकता। जब कभी 

समवशरण-ीस्तुति में उपरोक्त छंद आता है, तब पूज्य स्वामीजी नेत्र मूँदकर किसी विशिष्ट गंभीर 

विचार में निमग्न हो जाते हों--ऐसा मुमुश्षुओं को लगता है 

पूज्य स्वामीजी कईबार भक्ति आर्द्र अंतर से कहते हैं कि ' भगवान श्री कुंदकुंदाचार्य का हम 

पर महान्‌ उपकार है, हम उनके दासानुदास हैं... श्रीमद्‌ भगवत्कुंदकुंदाचार्य महाविदेह क्षेत्र में सर्वज्ञ 

वीतराग श्री सीमंधर भगवान के समवशरण में गये थे और वहाँ वे आठ दिन रहे थे--इस सम्बन्ध में 

लेशमात्र शंका नहीं है... कल्पना मत करना, अस्वीकार मत करना, यह बात ऐसी ही है । मानो तो भी 

ऐसी ही है, न मानो तो भी ऐसी ही है । यथातथ्य बात है, अक्षरशः सत्य है, प्रमाणसिद्ध है । 

अहो ! जिन्होंने अपने पुनीत चरणों से भरतभूमि को पावन किया, उन श्री सीमंधर तात को 

नमस्कार हो... !... जिन संतों की अपरंपार भक्ति के बल से भगवान भरततक्षेत्र में पधारे, उन संतों को 

नमस्कार हो 
“नमूँ मैं तीर्थनायक को, नमूँ 3०कार वाणी ( नाद ) को; 
नमूँ उन कुंदप्रभु को जिन्होंने 5कार धारण की। 

अहो! उपकार जिनवर का, कुंद का, दिव्यवाणी का, 

जिन-कुंद ध्वनिदाता अहो! उन कानस्वामी का।”' 

  

  

  

    

  

  

  

  

 



Pewee अनेकान्तमूर्ति भगवान आत्मा की हक कक 

© rarities कुछ शक्तियाँ #0# कक 

[ ४ ] 

पंत ज्ञाशशक्ति एन 
आत्मा के ज्ञानमात्र भाव में अनंत शक्तियाँ उछलती हैं, उनका यह वर्णन चल रहा है; उसमें 

से जीवत्वशक्ति, चितिशक्ति और दृशिशक्ति--इन तीन शक्तियों का वर्णन किया। अब चौथी 

ज्ञानशक्ति का वर्णन करते हैं । 
आत्मा की ज्ञानशक्ति साकार उपयोगमयी है; ज्ञान, पदार्थों के विशेष आकारों को भी जानता 

है; इसलिये उसे साकार कहा जाता है । ज्ञानशक्ति का ऐसा महान विशेष स्वभाव है कि वह समस्त 

पदार्थों को विशेषरूप से भिन्न-भिन्न जानती है । यह जीव, यह अजीव, यह ज्ञान, यह दर्शन, यह 

सुख '--इसप्रकार ज्ञान सबको पृथक्‌-पृथक्‌ जानता है। ज्ञान के अतिरिक्त अन्य किसी शक्ति में 

ऐसा सामर्थ्य नहीं है। आत्मा इन्द्रियों से या राग से जाने--ऐसी तो यहाँ बात ही नहीं है; परन्तु 

परोन्मुख होकर रागसहित जाने, वैसे ज्ञान की भी यह बात नहीं है; यहाँ तो, स्वोन्मुख होकर 

सबकुछ रागरहित जाने--ऐसी आत्मा की ज्ञानशक्ति है, उसकी बात है । 

जगत में अनंत आत्मा हैं, प्रत्येक आत्मा में अनंत गुण हैं, प्रत्येक गुण की अनंत पर्यायें हैं 

और प्रत्येक पर्याय में अनंत अविभाग-प्रतिच्छेद हैं | आत्मा की एक समय की ज्ञानपर्याय में अनंत 

सिद्ध और केवली भगवंत ज्ञेयरूप से आ जायें--ऐसा एक-एक पर्याय का अनंत सामर्थ्य है | 

पर्याय में जो प्रत्येक समय का ज्ञान है, वह त्रिकाली ज्ञानशक्ति में से परिणमित होता है । 

शक्ति का समुद्र भरा है, उसी में से पर्यायों का प्रवाह चलता है । सादि-अनंतकाल तक केवलज्ञान 

की पर्यायें प्रवाहित होती रहें, तथापि ज्ञानशक्ति में किंचित्‌ हीनता न आये--ऐसा ज्ञानशक्ति का 

अचिंत्य सामर्थ्य है | 

आत्मा का कोई ज्ञान पर के आश्रय से, आँख आदि निमित्तों के आश्रय से अथवा राग के 

आश्रय से परिणमित नहीं होता, किंतु इस त्रिकाली ज्ञानशक्ति के आश्रय से ही प्रति-समय का ज्ञान 
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    परिणमित होता है। उस एक समय की ज्ञानपर्याय में समस्त द्रव्य-गुण-पर्यायों का ज्ञान हो जाता 

है। ज्ञान में सम्पूर्ण आत्मा ज्ञात हो, उसका ज्ञानगुण, दर्शन, सुख ज्ञात हो और केवलज्ञानादिपर्यायें 

भी ज्ञात हों--ऐसी प्रत्येक समय की ज्ञानपरिणति की शक्ति है । ऐसी ज्ञानपरिणति जिसमें से प्रगट 

होती है, वह ज्ञानशक्ति आत्मा में त्रिकाल है । ऐसी शक्तिवाले आत्मा की प्रतीति करे, उसे केवल 

ज्ञान की शंका नहीं रहती | 

ज्ञान की प्रत्येक पर्याय में अनंत सामर्थ्य है। एकसमय के ज्ञान में तीनकाल के समस्त 

पदार्थों का ज्ञान समा जाता है। ज्ञान में दर्शन का ज्ञान, ज्ञान का ज्ञान, सुख का ज्ञान, द्रव्य का 

ज्ञान--इसप्रकार सबका ज्ञान है । राग को भी ज्ञान जानता है, परन्तु ज्ञान में राग नहीं है, और राग के 
कारण ज्ञान नहीं होता। ज्ञान करने का आत्मा का स्वभाव है किन्तु विकार करने का आत्मा का 
स्वभाव नहीं है । इसलिये ज्ञानी के हृदय में राग का वास नहीं है किन्तु शुद्ध आत्मा का ही वास है । 

अहो ! ज्ञानी के हृदय में तीर्थंकर बसते हैं, ज्ञानी के अंतर में सिद्ध भगवान बसते हैं | सिद्ध 

भगवान और तीर्थंकर भगवान का जैसा आत्मा है, वैसा ही मेरा आत्मा है--इसप्रकार जिसने 
परमात्मा जैसे अपने आत्मा की प्रतीति की है, उस धर्मात्मा के हृदय में अनंत सिद्ध भगवन्तों का 

और तीर्थकरदेवों का वास है । जिसने अपने पूर्ण स्वभाव का विश्वास किया, उसने अपने आत्मा में 
सिद्धों की और तीर्थंकरों की स्थापना की और राग को या अपूर्णता को आत्मा में से निकाल दिया 
है--उसका निषेध किया है । ज्ञानी के आत्मा में तीर्थंकर का वास है, तीर्थकरदेव उनके हृदय में 

बैठकर बोलते हैं; जो तीर्थंकरदेव कहते हैं, वही ज्ञानी का हृदय बोलता है; क्योंकि तीर्थंकर देव 
जैसे ही परिपूर्ण अपने आत्मा को उन्‍होंने प्रतीति में लेकर अनुभव किया है। अहो ! मेरे ज्ञान का 
स्वभाव ऐसा है कि तीनकाल के समस्त तीर्थंकरों को एकसमय में जान लूँ; एक नहीं किन्तु अनंत 

तीर्थकरों और सिद्धों को अपने ज्ञान की एक पर्याय में समा दूँ--ऐसी विशाल मेरे ज्ञान की महिमा 

है--ऐसी ज्ञानी को प्रतीति है। 

तीनकाल के तीर्थंकरों को जाने, सिद्धों को जाने, संतों को-धर्मात्माओं को जाने, और 

परोन्‍्मुख जीवों को भी जाने, अभव्य को भी जाने और अजीव को भी जाने, अनंतानंत आकाश को 

भी जाने--ऐसा ज्ञानशक्ति का स्वरूप है। जिसका स्वभाव ही जानने का है, वह किसे नहीं 
जानेगा ? ज्ञान स्वयं अपने में ही एकाग्र रहकर सबको जान लेता है, जानने के लिये उसे कहीं बाह्य 

में विस्तृत नहीं होना पड़ता । ऐसे ज्ञान को कहाँ ढूँढ़ा जाये ? शरीर की क्रिया में या शास्त्र के शब्दों में 
ढूँढ़ने जाये तो ऐसा ज्ञान नहीं मिलेगा; सम्मेदशिखर तीर्थ के मन्दिरों में जाकर ढूँढ़े तो वहाँ भी ऐसा 
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  ज्ञान नहीं मिलेगा; यह ज्ञान तो आत्मा की निजशक्ति है; इसलिये आत्मा में अन्तरशोध करे तो ऐसा 

ज्ञान प्राप्त होगा। आत्मा में यह ज्ञानशक्ति तो त्रिकाल है, किन्तु उसका विश्वास करने से पर्याय में 

उसका विकास प्रगट होता है । 

ज्ञान तो अभेद-भेद, सामान्य-विशेष सबको जानता है; इसलिये ज्ञान के विषय में अनंत 

विशेष प्रकार पड़ते हैं । दर्शन के विषय में वैसे विशेष नहीं होते | तीनों काल में जिस-जिस समय 

जो कुछ होना है, वैसा ही उसे जान लेने का ज्ञान का स्वभाव है, परन्तु उसमें कुछ इधर-उधर करने 

का या राग-द्वेष करने का ज्ञान का स्वभाव नहीं है। ऐसे ज्ञान की जी प्रतीति करे, उसका ज्ञान 

आत्मोन्मुख हुए बिना नहीं रहता। आत्मा अनादि-अनंत शक्तियों से अभेद है, उसी के आश्रय से 

धर्म होता है । 

यहाँ तीसरी और चौथी शक्ति में दृशिशक्ति और ज्ञानशक्ति का वर्णन किया; और आगे 

नववीं और दसवीं शक्ति में सर्वदर्शित्व तथा सर्वज्ञत्वशक्ति का वर्णन करेंगे, उसमें इस दृशिशक्ति 

तथा ज्ञानशक्ति का विशेष माहात्म्य बतलायेंगे | 

(यहाँ चौथी ज्ञानशक्ति का वर्णन पूर्ण हुआ |) 

+++ 
( वीर सं० २७५ कार्तिक शुक्ला ६ ) 

देखो, यह धर्म की बात है। 
जिसे आत्मा का धर्म करना हो उसे क्या करना चाहिए ?--अपने आत्मा को पहिचानना चाहिए। 

आत्मा कैसा है ?--उसमें क्या है ?-- आत्मा अपनी अनंत शक्तिवाला है; उसमें ज्ञान, दर्शन, 

सुख, जीवन, प्रभुता--इत्यादि अनंत शक्तियाँ हैं । आत्मा में अपनी अनंत स्वच्छ शक्तियाँ भरी हैं, 

परन्तु उसमें विकार, शरीर या स्त्री-पुत्र-लक्ष्मी आदि कुछ नहीं है । इसलिये जिसे आत्मा के धर्म 

की सच्ची भावना हो, उसे उस विकार, शरीरादि की भावना नहीं होती; जिसे विकार, शरीर-स्त्री- 

पुत्र-लक्ष्मी या स्वर्ग चाहिए हो, उसे आत्मा के धर्म की आवश्यकता नहीं है, क्योंकि उन Het 

वस्तुओं में आत्मा का धर्म नहीं है और आत्मा में वे कोई वस्तुएँ नहीं हैं | किसी परवस्तु से आत्मा का 

धर्म नहीं होता और न आत्मा के धर्म से वे कोई परवस्तुएँ मिलती हैं । आत्मा स्वयं अपनी अनंत 

शक्तियों से भरपूर है, अपने ही आधार से उसे धर्म होता है । इसलिये आत्मा के TS होकर उसमें 

ढूँढ़े तो धर्म की प्राप्ति होगी । जिसे धर्म करना है, उसे प्रथम अपने आत्मा को पहिचानना चाहिए। 
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चैतन्यमूर्ति आत्मा ज्ञानलक्षण से पहिचाना जाता है | जो ज्ञानलक्षण से पहिचाना जाता है, 

वह आत्मा अनंत धर्म का पिण्ड है | उसमें से आत्मा का धर्म प्रगट होता है । जहाँ जो माल भरा हो, 
वहाँ से वह माल मिलता है। इस शरीर की दुकान में तो जड़ का माल भरा है, उसकी क्रिया से 
आत्मा के धर्म का माल नहीं मिलेगा। और चैतन्यभगवान आत्मा की दुकान में अनंत गुणों का माल 

भरा है, वहाँ से ज्ञानादि धर्म का माल मिलेगा परन्तु वहाँ विकार नहीं मिल सकता। 

जैसे, अफीमवाले की दुकान पर तो बढ़िया अफीम मिलती है, किन्तु मावा या हीरे- 
जवाहिरात नहीं मिलते; और हलवाई की दुकान पर मावा मिलता है, वहाँ अफीम नहीं मिल 

सकती | उसीप्रकार जिसे अफीम जैसे विकारी -शुभाशुभभाव चाहिए हों, उसे वे आत्मा के स्वरूप 

में नहीं मिल सकते | विकारी भाव और जड़ की क्रिया तो अफीम की दुकान जैसे है, उनमें से 
चैतन्य का निर्मल धर्म नहीं मिल सकता | चैतन्यमूर्ति आत्मा अनंत शक्ति का भंडार है, वह जौहरी 

और हलवाई की दुकान जैसा है । आत्मा के स्वरूप में विकार को बना रखने की शक्ति नहीं है, और 

पैसादि को बना रखने की भी शक्ति नहीं है । आत्मा की जीवत्वशक्ति में ऐसी शक्ति है कि आत्मा के 

चैतन्यजीवन को त्रिकाल बनाए रखे, किन्तु उसमें ऐसी शक्ति नहीं है कि वह पैसा, शरीर या विकार 

को आत्मा में बना रखे । इसलिये जिसे आत्मा का चैतन्यजीवन चाहिए हो, उसे आत्मा की भावना 

करना चाहिए और विकार की-व्यवहार की भावना छोड़ना चाहिए । जिसके राग की-व्यवहार की 

भावना है, उसे अनंतशक्ति के पिण्ड चैतन्य की भावना नहीं है। आत्मा तो अपनी ज्ञानादि 
अनंतशक्ति का पिण्ड है, उसमें दूसरे आत्मा नहीं है, अन्य कोई गुण या पर्यायें भी उसमें नहीं है; 

अपने स्वभाव के अतिरिक्त किन्‍्हीं भी अन्य संयोगों को आत्मा अपने में मिलाए--ऐसी उसकी 

शक्ति नहीं है, और पर्याय के क्षणिक पुण्य-पाप को भी दूसरे समय तक बना रखने की उसकी 

शक्ति नहीं है। पहले समय जो विकार हुआ, वह तो दूसरे समय दूर हो ही जाता है, उसे कोई भी 

आत्मा रख नहीं सकता; किन्तु स्वयं अपनी निर्विकारी अनंती शक्ति को एकसाथ त्रिकाल बना 

रखे--ऐसा आत्मा का सामर्थ्य है। ज्ञान-दर्शन से एकसमय में सबको जाने-देखे--ऐसी आत्मा 

की शक्ति है, परन्तु कहीं भी इधर-उधर करने की या पर को अपना करने की आत्मा की शक्ति नहीं 

है। ऐसे भगवान आत्मा की दुकान पर चैतन्यशक्ति मिलती है किन्तु विकार नहीं मिलता; अर्थात्‌ 

आत्मस्वभाव के सन्मुख होने से चैतन्य के परिणमन में अनंत शक्तियाँ निर्मलरूप से परिणमित 

होती हैं, किन्तु विकार परिणमित नहीं होता । 
(-चतुर्थ ज्ञाशशक्ति का वर्णन पूर्ण हुआ |) 

  

    

  

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

 



विकल्प के अभावरूप परिणमन 

| कबहोताहै? 2. 
अनेक जीव विकल्प का अभाव करना चाहते हैं और Ter विकल्पों की न्यूनता होने से 

ऐसा मानते हैं कि विकल्प का अभाव हुआ | परन्तु वास्तव में विकल्प का अभाव करने पर जिसका 

लक्ष है, उसके विकल्प का अभाव नहीं होता; किन्तु जिसमें विकल्प का अभाव ही है--ऐसे शुद्ध 
चैतन्य को लक्ष में लेकर एकाग्र होने से विकल्‍प का अभाव हो जाता है ।' मैं इस विकल्प का निषेध 

करूँ '--इसप्रकार विकल्प का निषेध करने की ओर जिसका लक्ष है, उसका लक्ष शुद्ध आत्मा की 
ओर नहीं गया है, इसलिये उसके तो विकल्प की ही उत्पत्ति होती है। शुद्ध आत्मद्रव्य की ओर 

उन्मुख होना ही विकल्प के अभाव की रीति है। अन्तर्मुख उपयोग होने पर विकल्प के ओर की 

उन्मुखता छूट जाती है । 
“विकल्प का निषेध करूँ --ऐसे लक्ष से विकल्प का निषेध नहीं होता किन्तु उसकी 

उत्पत्ति होती है; क्योंकि 'यह विकल्प है और इसका निषेध करूँ '--ऐसा लक्ष किया, वहाँ तो 
विकल्प के अस्तित्व पर भार गया, किन्तु विकल्प के अभावरूप स्वभाव है, वह दृष्टि में नहीं 

आया; इसलिये वहाँ मात्र विकल्प का ही उत्थान होता है । 'यह विकल्प है, और इसका निषेध 
करूँ '--इसप्रकार विकल्प के अस्तित्व की ओर देखने से उसका निषेध नहीं होता; परन्तु “मैं 

ज्ञायकस्वभाव हूँ'--इसप्रकार स्वभाव के अस्तित्व की ओर देखने से विकल्प के अभावरूप 

परिणमन हो जाता है। प्रथम आत्मस्वभाव का श्रवण-मनन करके उसे लक्ष में लिया हो और 

उसकी महिमा जानी हो तो उसमें अन्तर्मुख होकर विकल्प का अभाव करे | परन्तु आत्मस्वभाव 

की महिमा लक्ष में लिये बिना किसके अस्तित्व में खड़ा रहकर विकल्प का अभाव करेगा ? 

विकल्प का अभाव करना, वह भी उपचार का कथन है । वास्तव में विकल्प का अभाव करना नहीं 
पड़ता; परन्तु जो परिणति अन्तरस्वभावोन्मुख हुई, वह परिणति स्वयं विकल्प के अभावस्वरूप है; 

उसमें विकल्प है ही नहीं, तो फिर अभाव किसका करना ? विकल्प की उत्पत्ति नहीं हुई, उस 

अपेक्षा से विकल्प का अभाव किया--ऐसा कहा जाता है; परन्तु उस समय विकल्प था और 

उसका अभाव किया-ऐसा नहीं है। 

एक ओर त्रिकाली ध्रुव ज्ञानस्वभाव का अस्तित्व है और दूसरी ओर क्षणिक विकल्प का 

अस्तित्व है; वहाँ ध्रुव ज्ञायकस्वभाव में विकल्प का अभाव है। उस ज्ञायकस्वभाव को लक्ष में 

  

  

  

  

  
  

  

  

      

  

   



पोौष : २४७९ रण: 
  

  लेकर एकाग्र होने से विकार के अभावरूप परिणमन हो जाता है । वहाँ “मैं ज्ञायक हूँ और विकार 

नहीं हूँ '--इसप्रकार दो पक्षों पर लक्ष नहीं होता, किन्तु ' मैं ज्ञायक हूँ '--इसप्रकार अस्तित्वस्वभाव 
को लक्ष में लेकर उसका अवलम्बन करने से विकार का अवलम्बन छूट जाता है। स्वभाव की 

अस्तिरूप परिणमन होने से विकार की नास्तिरूप परिणमन भी हो जाता है; स्वभाव में परिणमित 

हुआ ज्ञान स्वयं विकार के अभावरूप परिणमित हुआ है | उसे स्वभाव की अस्ति की अपेक्षा से 

“सम्यक्‌ एकान्त' कहा जाता है; और स्वभाव की अस्ति में विकार की नास्ति है--इस अपेक्षा से 
उसी को 'सम्यक्‌ अनेकान्त' कहा जाता है | स्वभाव की अस्ति को लक्ष में लिये बिना ( -सम्यक्‌ 
एकान्त बिना) अकेली विकार की नास्ति को लक्ष में लेने जाये तो वहाँ 'मिथ्या एकान्त ' हो जाता है 

अर्थात्‌ उसके पर्यायबुद्धि से विकार के निषेधरूप विकल्प में एकत्वबुद्धि हो जाती है, परन्तु 
विकल्प के अभावरूप परिणमन नहीं होता । इससे एक आत्मस्वभाव का ही भली भाँति अवलम्बन 

करना--वह विकल्प के अभावरूप परिणमन की रीति है। (चर्चा परसे ) 

  

  

  

  

  

  

  

आत्मज्ञान को इन्द्रियों या राग का अवलम्बन नहीं है 
आत्मा ज्ञातास्वभावी तत्त्व है; उसका स्वभाव ही जानने का है; उसका ज्ञान किसी पर 

के आश्रय से नहीं होता; इन्द्रियों या राग के अवलम्बन से भी वह नहीं जानता; परन्तु अपने 

ज्ञानस्वभाव के अवलम्बन से ही वह जानता है । वह प्रत्यक्ष ज्ञान है । वह स्वसन्मुखी ज्ञान 'राग 
के अवलम्बन से मैं जानता हूँ'--ऐसा भी नहीं जानता, तब फिर इन्द्रियादि पर से ज्ञान होता 

है--ऐसा तो वह मानेगा ही कैसे ? जो ज्ञान, राग से भी अपना पृथक्त्व जानता है, वह ज्ञान, पर 
से तो अपनी पृथक्‌ता जानेगा ही; इसलिये मैं आँख आदि इन्द्रियों से जानता हँ--ऐसा वह नहीं 
मानेगा। इन्द्रियों से मुझे ज्ञान होता है--ऐसा जो मानता है, उसने तो पर से-अजीव से भी ज्ञान 

को पृथक्‌ नहीं जाना। तब फिर राग से भी ज्ञान की पृथकृता जानकर उसका ज्ञान 

अंतरस्वभावोन्मुख कैसे हो ? अंतरस्वभावोन्मुख स्वसन्मुखी ज्ञान तो इन्द्रियों और राग के 

अवलम्बन से रहित है; इन्द्रियों और राग से पृथक्‌ होकर अंतरोन्मुख हुए बिना ज्ञान, आत्मा को 

नहीं जान सकता और आत्मा के ज्ञान बिना कभी धर्म या मुक्ति--सुख या शांति नहीं हो सकते | 
( श्री समयसार गाधा ६ के प्रवचनों 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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