




































'फाल्गुन : २४८० ः १९: 
  

    

होकर निर्मलरूप से शोभायमान हो उठती है। इसके अतिरिक्त कहीं बाह्य में-पैसे से, शरीर से, 

वस्त्रों या गहनों से, अरे! पुण्य से भी आत्मा की शोभा मानना, वह सच्ची शोभा नहीं है किन्तु 

कलंक है | स्वरूप में प्रतिष्ठित ऐसा आत्मा स्वयं शोभायमान है, किसी दूसरे से उसकी शोभा नहीं 

है। आत्मा परमात्मा बन जाये, उसके समान कौन सी शोभा होगी ? और जिस में से अनंतकाल तक 

परमात्मदशा प्रगट होती रहे--उस द्रव्यसामर्थ्य की शोभा की तो क्या बात ! 

महान शोभा तो त्रिकाली द्रव्य में है; उसी के आधार से पर्याय में शोभा प्रगट हो जाती है। 

सिद्धदशा तो पर्याय की शोभा है, वह एकसमय पर्यत की है, और द्रव्य की शोभा त्रिकाल है । पर्याय 

की शोभा कब प्रगट होती है ?--जब त्रिकाल शोभायमान द्रव्य की ओर दृष्टि करे तब! जो ऐसा 

समझ ले उसकी वृत्ति अंतर में द्रव्यस्वभावोन्मुख हो जाती है; वह बाह्य में पर से अपनी शोभा नहीं 

मानता; इसलिये उसकी दृष्टि में पर के प्रति वीतराग भाव हो जाता है ।--इसप्रकार धर्म होता है । 

भगवान आत्मा अपने एकरूप स्वरूप में प्रतिष्ठा से त्रिकाल महिमावंतरूप से शोभायमान 

है, ऐसे शोभायमान द्रव्य का आश्रय लेने से पर्याय में वीतरागी शोभा प्रगट हो जाती है | परन्तु उस 

पर्याय पर दृष्टि नहीं है, क्योंकि वह पर्याय स्वयं आत्मोन्मुख होकर त्रिकाली द्रव्य की शोभा में समा 

गई है। 

चैतन्यद्रव्य की शोभा की अपार महिमा है... अहो | उसकी महिमा से जिसे सम्यग्दर्शन 

हुआ--सम्यग्ज्ञान हुआ, वह धर्मात्मा अकेली पर्याय की शोभा में सर्वस्व अर्पण नहीं कर देता, 

परन्तु द्रव्य-गुण की महान शोभा को भी साथ ही साथ रखता है। अपूर्व सम्यग्दर्शन-ज्ञान हुए, 

किन्तु वे हुए कहाँ से ?-त्रिकाली द्रव्य में सामर्थ्य था, उस में से हुए हैं; इसलिए उस त्रिकाली 

सामर्थ्य का अपार माहात्म्य है । अज्ञानी जीव अकेली पर्याय की महिमा में ही रुक जाते हैं, द्रव्य की 

ध्रुव महिमा की उन्हें खबर नहीं है। 

श्री आचार्यदेव कहते हैं कि हे भाई ! अपने त्रिकाली स्वरूप से ही तेरी शोभा है--ऐसा 

हमने बतलाया; उसे समझकर तू अकेली पर्याय के बहुमान में न रुककर त्रिकाली द्रव्य का बहुमान 

कर | --ऐसा करने से द्र॒व्यदृष्टि में सम्यग्दर्शनादि निर्मल पर्यायें सहज ही प्रगट हो जाएँगी और 

पर्याय में भी तेरा आत्मा शोभायमान हो उठेगा | जय हो... चैतन्य की अद्भुत शोभा की.... ! 

(-प्रवचन से) 

  

  

  

  

  

  
  

  

  

  

    

 



  

इस वचनामृत का पान करो.... 
      

  # आत्मा का स्वरूप समझने के लिये उसकी बात बारम्बार सुनने में अरुचि नहीं आना 
  

चाहिए, किन्तु उसकी महिमा होनी चाहिए | 
  ७ आत्मा को समझकर उसी की महिमा में एकाग्र होना, वह सुख का उपाय है 
  

$ ज्ञानी के निकट बारम्बार प्रेम से आत्मा का वास्तविक स्वरूप सुनने और बारम्बार 

परिचय करने से ही वह समझ में आयेगा--ऐसा विश्वास प्रगट करना चाहिए | 

# जीव अपने शुद्ध ज्ञायकस्वभाव को लक्ष में ले, तभी से उसके मोक्षमार्ग का प्रारम्भ हो 

जाता है। 

# सूक्ष्म और यथार्थ तत्त्तको समझने के लिये अत्यन्त तीत्र और सत्पुरुषार्थ होना चाहिए। 

% मिथ्यादृष्टि का विषय 'पर ' है, सम्यग्दृष्टि का विषय 'स्व ' है। 

%& अहो ! सर्वज्ञदेव और वीतराग जैसे निग्रंथ मुनि जिस शिष्य पर कृपा करके उत्तम बोध 

प्रदान करें, उस शिष्य की पात्रता कितनी होगी ? परन्तु ' हीरा मुख से ना कहें लाख हमारो मोल |! 

#& समयसारजी शास्त्र सर्वज्ञ-तीर्थंकर भगवान का पेट है; आचार्यदेव ने उसमें निजवैभव 

से आत्मस्वभाव दर्शाया है। 

# आत्मा अनंतकाल में जिस अपूर्व वस्तु को नहीं समझा, उसे समझने के लिए पात्रता 

  

  

  

  

  और अपूर्व प्रयत्त की आवश्यकता पड़ेगी । 

# जिसके धन्यभाग्य हों, उसे यह परमार्थ तत्त्व का श्रवण प्राप्त होता है, और जो अपूर्व 

पात्रता से आत्मपुरुषार्थ करे, उसे उसके अनुभव की प्राप्ति होती है । 

[-- प्रवचन से |



Sortie अनेकान्तमर्ति भगवान आत्मा की कक 
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LE प्रकाशशक्ति मत 
[ गतांक से आगे ] 

(१) आत्मा की प्रकाशशक्ति किसी पर के आश्रय से विद्यमान नहीं है, इसलिये परसन्मुख 

देखने से उस शक्ति की प्रतीति नहीं होती । 

(२) आत्मा की प्रकाशशक्ति विकार के आश्रय से विद्यमान नहीं है, इसलिये 

विकारसन्मुख देखने से भी उसकी प्रतीति नहीं होती । 

(३) आत्मा की प्रकाशशक्ति त्रिकाल है, वह क्षणिक पर्याय के आश्रय से विद्यमान नहीं 

है, इसलिये पर्यायसन्मुख देखने से भी उसकी प्रतीति नहीं होती | 

  

  

  

  

  (४) आत्मा में एक प्रकाशशक्ति पृथक्‌ विद्यमान नहीं है, इसलिये अनंत शक्ति के पिण्ड 

में से एक शक्ति का भेद करके लक्ष में लेने से भी उसकी यथार्थ प्रतीति नहीं होती । 

(५) आत्मा अनंत धर्म का पिण्ड है, उसी के आश्रय से यह प्रकाशशक्ति विद्यमान है; 
इसलिये उस अभेद आत्मा के सन्मुख देखने से ही इस शक्ति की यथार्थ स्वीकृति 

होती है। जहाँ अभेद आत्मा की दृष्टि हुई, वहाँ एकसाथ अनंत शक्तियाँ प्रतीति में 

STE | 

निमित्तादि परवस्तुएँ तो आत्मा में कभी एक क्षण भी व्याप्त नहीं होतीं, विकार और 

परोक्षपना एक समय पर्यत की पर्याय में ही व्यापक हैं; त्रिकाली आत्मा में वे व्यापक नहीं हैं; और 

यह प्रत्यक्ष स्वसंवेदनरूप प्रकाशशक्ति तो आत्मा में त्रिकाल व्यापक है; सम्पूर्ण आत्मा के समस्त 

गुण-पर्यायों में वह व्यापक है । जिसने आत्मा की ऐसी स्वयंप्रकाशशक्ति को स्वीकार किया, उसके 

पर्याय में परोक्षज्ञान होने पर भी उसका आदर नहीं रहा, परन्तु त्रिकाली स्वभाव का ही आदर रहा; 
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उसी के आश्रय से सम्यकृश्रद्धा-ज्ञान-चारित्र और मोक्षदशा होती है। यहाँ तो, आत्मा 

स्वयंप्रकाशमान स्पष्ट स्वानुभवरूप है--इसप्रकार अस्ति से बात की, परन्तु परोक्षपना नहीं 

है--इसप्रकार नास्ति की बात नहीं की । निश्चय की अस्ति के अवलम्बन में व्यवहार का निषेध आ 

ही गया। 

अज्ञानी कहते हैं कि ““निमित्त और व्यवहार के आश्रय से धर्म होने को आप अस्वीकार 

करते हैं, तो क्‍या निमित्त नहीं है ? व्यवहार नहीं है ?''--ऐसा कहकर बे निमित्त और व्यवहार के 

आश्रय से लाभ मनाना चाहते हैं | परन्तु ज्ञानी कहते हैं कि अरे भाई ! निमित्त और व्यवहार नहीं 

है--ऐसा किसने कहा ?--परन्तु उनके आश्रय से लाभ होता है--ऐसी बात कहाँ से लाया ? जगत 

में तो सब है; निमित्त है-उससे क्या ?--क्या उसके आश्रय से आत्मा को ज्ञान होता है ? व्यवहार 

का राग और विकल्प है, उससे क्या ?--क्या उसके द्वारा सम्यकृश्रद्धा -ज्ञान-चारित्र होते हैं ? ऐसा 

कभी नहीं होता । जीव को संसार है; लेकिन कया वह संसार है, इसलिये आत्मा की मुक्ति होती है ? 

जैसे संसार है, परन्तु वह कहीं मोक्ष का कारण नहीं है; उसी प्रकार निमित्त और व्यवहार हैं, परन्तु 

वे कहीं धर्म के कारण नहीं हैं, संसार का नाश होने से मोक्षदशा प्रगट होती है, उसी प्रकार निमित्त 

और व्यवहार का अवलम्बन छोड़कर परमार्थरूप आत्मद्रव्य का अवलम्बन करने से धर्म होता है । 

देखो, इसमें व्यवहार और निमित्त की स्थापना होती है या उत्थापना ? व्यवहार और निमित्त हैं; 
इसप्रकार उनकी स्थापना होती है, परन्तु उन निमित्त या व्यवहार के आश्रय से किसी भी प्रकार धर्म 

होता है--इस बात की उत्थापना होती है । जो निमित्त या व्यवहार का अवलम्बन करते-करते धर्म 

होना मानते हैं, वे मिथ्यादृष्टि हैं--ऐसा निश्चय जानना और स्वयं ऐसी मान्यता छोड़कर शुद्ध 

स्वभाव की रुचि तथा अवलम्बन करना, वह कल्याण का उपाय है । 

अहो! आचार्यदेव ने एक-एक शक्ति के वर्णन में पूर्ण भगवान को बतला दिया है। 

दिव्यध्वनि का सार, बारह अंगों का सार शुद्ध आत्मा है । ऐसे शुद्ध आत्मद्रव्य की प्रतीति, वह धर्म 

का प्रथम सोपान है; वही मुक्ति की प्रथम सीढ़ी है । पहले अपने शुद्ध आत्मद्रव्य का आश्रय किए 

बिना सम्यक्‌ प्रतीति नहीं होती; और सम्यक्‌ प्रतीति के बिना अपने को ब्रत प्रतिमा या मुनित्व का 

मानना, वह तो अरण्य-रुदन के समान है; उसे कौन सुनेगा ? आत्मसन्मुख होकर उसकी प्रतीति 

किये बिना अंतर से आत्मा उत्तर नहीं देता । 
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देखो, यह किसका वर्णन चल रहा है ? यह किसी बाह्य वस्तु का वर्णन नहीं है, परन्तु अंतर 

में अपनी चैतन्यवस्तु अनंत गुणों से परिपूर्ण है--उसकी आचार्यदेव पहिचान कराते हैं । तेरे आत्मा 

में प्रकाशशक्ति ऐसी है कि जो स्वयंप्रकाशमान हैं; लोकालोक को स्पष्ट जाने ऐसा उसका सामर्थ्य; 

और वह अपने आत्मा के स्वसंवेदनमय है । अपने को स्वसंवेदन से प्रत्यक्ष जानती है और पर की 

भी प्रत्यक्ष जानती है । पर से आत्मा पृथक्‌ है, इसलिये पर का प्रत्यक्षज्ञान न हो--ऐसा नहीं है; पर 

से भिन्न होने पर भी पर को भी स्पष्ट-प्रत्यक्ष जानता है--ऐसा आत्मा का प्रकाश-स्वभाव है। 

प्रत्यक्षपना कहीं पर में नहीं रहता; प्रत्यक्षपना तो ज्ञान में है । कोई ऐसा कहे कि '' आत्मा स्वयं अपने 

को प्रत्यक्ष नहीं जान सकता; ' '--तो ऐसा कहनेवाले ने चैतन्यतत्त्व को अंध माना है अर्थात्‌ उसने 

चैतन्यतत्त्व को नहीं जाना है । चैतन्यतत्त्व अंध नहीं है कि उसे स्वयं अपना अनुभव करने के लिये 

किसी पर की सहायता की आवश्यकता हो |--वह तो ऐसा स्पष्ट प्रकाशमान है कि स्वयं ही अपना 

प्रत्यक्ष स्वानुभव करता है । 

कोई कहे कि आत्मा का पूर्ण-प्रत्यक्ष अनुभव तो केवली को होता है; निचलीदशा में नहीं 
होता। तो उसका समाधान :--यहाँ वस्तु के स्वभाव की बात है; वस्तु तो त्रिकाली केवली ही है। 
यदि वस्तु में पूर्ण-प्रत्यक्ष केवलज्ञान-सामर्थ्य न हो तो वह आयेगा कहाँ से ? और जहाँ ऐसी वस्तु 

की प्रतीति हुई, वहाँ स्वयं को अपनी मुक्ति की भी निःशंक खबर हो जाती है। आत्मा का स्वभाव 

स्वयं प्रकाशमान है । इसलिये उसे स्वयं अपनी खबर पड़ती है। “हमारी मुक्ति कौन जाने कब 

होगी |--इसकी हमें कोई खबर नहीं पड़ती; अथवा तो आत्मा में कितनी शुद्धता हुई और कितनी 

अशुद्धता दूर हुई --उसकी भी हमें खबर नहीं पड़ती ' '--ऐसा जो मानता है, उसने स्वयंप्रकाशमान 

आत्मा को जाना ही नहीं | स्वयं को अपनी खबर न पड़े--ऐसी बात आत्मा में है ही नहीं। अपने 

अपूर्व स्वानुभव के बेदन का प्रकाश स्वयं अपनी प्रकाशशक्ति ही करती है ।सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान 

होने पर आत्मा के अपूर्व अतीन्द्रिय आनन्द का वेदन हो और उसकी अपने को खबर न पड़े--ऐसा 

हो ही नहीं सकता, क्योंकि आत्मा स्वयं ही स्वप्रकाशक है। आत्मा अपने प्रत्यक्ष अनुभव से 

प्रकाशमान है; मात्र अनुमान से परोक्ष जाने कि “' आत्मा ऐसा होना चाहिए ''--तो वह ज्ञान यथार्थ 

नहीं है। आत्मा अकेले परोक्षज्ञान से प्रकाशित नहीं होता परन्तु स्पष्ट प्रगटरूप से अपने स्वसंवेदन 

की साक्षी लाता हुआ स्वयं अपने से ही प्रकाशमान है, अन्य किसी की साक्षी लेने नहीं जाना 

पड़ता। अपने स्वभाव का परिणमन हुआ, अपने को स्वभाव का वेदन हुआ-उसे प्रगटरूप से 
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  प्रकाशित करने की शक्ति आत्मा में त्रिकाल है । कोई कहे कि हमें अपनी खबर नहीं पड़ती | तो 

उससे कहते हैं अरे मूर्ख ! तुझे अपनी खबर नहीं पड़ती ! | तू चेतन है या जड़ ? जड़ को अपनी 

खबर नहीं पड़ती, परन्तु चेतन में तो स्वयं को और पर को जानने की परिपूर्ण शक्ति है। भाई ! तू 

अपनी पूर्ण शक्ति को पहिचान | 

स्वयं अपने से अजान रहे-ऐसा आत्मा का स्वभाव ही नहीं है; '“न जानना ''-- ऐसी 

शक्ति ही आत्मवस्तु में नहीं है । “मैं अपने को ज्ञात नहीं हो सकता ''--यह तो अज्ञान से खड़ी की 

हुई कल्पना है। आत्मा चैतन्यप्रकाशी प्रभु है; वह स्वयं अपने को यथार्थरूप से जान सकता है; 

स्वयं अपना साक्षात्‌ अनुभव कर सकता है; उसमें शास्त्र से, भगवान से पूछने नहीं जाना पड़ता। 

शास्त्र में आत्मा का चाहे जितना वर्णन किया हो, परन्तु उस शास्त्र का मर्म जानेगा कौन ? 

जाननेवाला तो आत्मा ही है न! इसलिये आत्मा स्वयं अपने से ही प्रकाशमान है । 

  

  

  

  

    

  
  कोई कोई जीव ऐसी शंका करते हैं कि अपने को अपनी खबर नहीं पड़ती, भगवान ने ज्ञान 

में देखा हो सो सच्चा ! परन्तु भाई ! तेरे ज्ञान में संदेह का वेदन होता होगा तो भगवान तदनुसार 

जानेंगे, और तू अपना अनुभव प्रगट करके निःशंकता प्रगट कर तो भगवान वैसा जानेंगे। जैसी 

वस्तुस्थिति हो, वैसी ही भगवान जानेंगे न ? और '' भगवान ने ज्ञान में देखा हो सो सच्चा ! ' '--ऐसा 

कहा, वहाँ भगवान के ज्ञान का निर्णय तो तूने किया न ?--तो, जो भगवान के ज्ञान का निर्णय करता 

है, वह स्वयं अपने ज्ञानस्वभाव का निर्णय क्यों नहीं कर सकेगा ? जो जीव ज्ञानस्वभाव के सन्मुख 

होकर आत्मा का अनुभव करता है, उसे अपने अनुभव की निःशंक प्रतीति होती है । 

अज्ञानी को आत्मा की रुचि नहीं है, इसलिये वह ऐसा कहता है कि हमें आत्मा की खबर 

नहीं पड़ती । परन्तु भाई | तू आत्मा की रुचि करके उसकी सन्मुखता का बराबर प्रयत्न कर तो 

आत्मा की खबर पड़े बिना नहीं रहेगी | सांसारिक व्यापार- धंधा, अथवा रसोई इत्यादि के काम में 

“हमें नहीं आता ''--ऐसा नहीं कहते; वहाँ तो ““हम जानते हैं ''--इस प्रकार अपने ज्ञातृत्व की 

बुद्धिमानी बतलाते हैं; और यहाँ स्वयं अपने को जानने की बात आये वहाँ इन्कार करते हैं । अरे 

भाई ! विपरीत दृष्टि के कारण तेरे ज्ञान में स्व॒ की नास्ति और पर की अस्ति हो गई है। “सबको 

कौन जानता है ?''--तो कहता है कि मैं । “तो तुझे अपनी खबर नहीं पड़ेगी ?'' तो कहता है कि 

ना।वाह रे वाह ! आश्चर्य की बात है | *' अमुक देश में ऐसे हवाई जहाजों का आविष्कार हुआ है 
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जो अपने आप चलते हैं; इस लड़ाई में फलाँ देश हार जायेगा ''--इसप्रकार वहाँ तो अपनी 

जानकारी बतलाता है--वहाँ अनजान नहीं बनता। तो हे भाई ! “मेरा आत्मा चैतन्यमूर्ति है, मुझमें 

ऐसी अनंत शक्तियाँ हैं और उनके आश्रय से अल्पकाल में केवलज्ञान होकर मेरी मुक्ति 

होगी '--इसप्रकार अपने आत्मा का निर्णय करने की शक्ति तुझमें है या नहीं ? जो परपदार्थों को 

प्रकाशित कर रहा है, उसका अपना स्वयंप्रकाशमान स्वभाव है; इसलिये आत्मा स्वानुभव से अपने 
को स्पष्ट जाने, ऐसा उसका प्रकाशस्वभाव है । इसलिये आचार्यभगवान कहते हैं कि हे जीव ! मुझे 

अपनी खबर नहीं पड़ती--यह बात हृदय से निकाल दे, और तेरे आत्मा में प्रकाशशक्ति त्रिकाल है, 

उसका विश्वास कर, उसके सन्मुख होकर उसकी प्रतीति कर ! प्रकाशस्वभावी आत्मा की प्रतीति 

करने से तुझे अपने आत्मा का प्रत्यक्ष स्वसंवेदन होगा, और अल्पकाल में तेरी मुक्ति होगी ! 

-आत्मा की अनंत शक्तियों में से प्रकाशशक्ति का वर्णन पूर्ण हुआ। ( १२) 

  

  

    

  

    

  

  

  

  

--आत्महित के लिये-- 

संतों की शिक्षा 
जगत में दूसरे जीव धर्म प्राप्त करें या न करें, उससे अपने को क्‍या ? अपने को तो अपने 

आत्मा में देखना है । दूसरे जीव मुक्ति प्राप्त करें, उससे कहीं इस जीव का हित नहीं हो जाता, 

और दूसरे जीव संसार में भटकते फिरें तो उससे कहीं इस जीव का हित रुकता नहीं है| स्वयं 

जीव अपने आत्मा को समझे, तब अपना हित होता है; इस प्रकार अपने आत्मा के लिये यह 

बात है | सत्यतत्त्व तो तीनों काल दुर्लभ है और उसे समझनेवाले जीव भी विरले ही होते हैं; 

स्वयं समझकर अपने आत्मा का हित साध लेना चाहिए । 

  

    

  

  

    

  

(-- प्रवचन से)      



  

  

पोरबन्दर में प्रतिष्ठा-महोत्सव 
परम पूज्य सद्गुरुदेव श्री कानजी स्वामी पोरबन्दर पधारे हैं और सुख- 

शांति में विराज रहे हैं। वहाँ के सेठ श्री नेमीदास खुशालभाई ने एक नूतन 

जिनमन्दिर का निर्माण कराया है; उसमें मूलनायक पार्श्वनाथ भगवानादि जिनेन्द्र 

भगवत्तों की प्रतिष्ठा का पंचकल्याणक महोत्सव प्रारम्भ हो गया है | फाल्गुन कृष्णा 

४ के दिन पृज्य गुरुदेव पोरबन्दर पधारे, उस समय वहाँ की जनता ने उत्साहपूर्वक 

उनका स्वागत किया था। प्रतिष्ठा विधि कराने के लिये इन्दौर निवासी श्री पंडित 

नाथूलालजी आये हैं और फाल्गुन कृष्णा ७ के दिन प्रतिष्ठा-मंडप में जिनेन्द्र 

भगवान को विराजमान किया है। मंडारोपण के पश्चात्‌ जप प्रारम्भ हो गया है। 

फाल्गुन कृष्णा ८ से श्री सीमन्धरादि बीस विहरमान भगवन्तों की पूजन प्रारम्भ हुई 

और फाल्गुन कृष्णा ९ तथा १० तक चलती रही । फाल्गुन कृष्णा ११ के प्रात: काल 

पूज्य गुरुदेव के प्रवचन के पश्चात्‌ जलयात्रा विधि हुई थी। 

पोरबन्दर की जनता पूज्य गुरुदेव के अपूर्व प्रवचनों का लाभ भारी संख्या में 

ले रही है | पोरबन्दर से विहार करके पूज्य गुरुदेव जामनगर होते हुए मोरबी तथा 

  

  

  

    

  

  

  

  

  वांकानेर पधारेंगे | मोरबी के पंचकल्याणक प्रतिष्ठा महोत्सव का मुहूर्त चैत्र शुक्ला २ 
    के दिन है और वांकानेर में पंचकल्याणक प्रतिष्ठा महोत्सव का मुहूर्त चैत्र शुक्ला १३ 

काहै। 
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अतीद््द्रिय चैतन्यतत््व का अवलम्बन करने से देहातीतपना तो 

सहज ही हो जाता है। न्‍पूज्य गुरुदेव 

अहो।! आत्मद्रव्य के स्वभाव का परम अचित्य सामर्थ्य जिसकी 

प्रतीति में आया, उसके वर्तमान पर्याय में भी अचिंत्य स्वभावसामर्थ्य प्रगट 

हो जाता है। 

we aot —             

  

मुद्रक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, अनेकान्त मुद्रणालय, वललभ-विद्यानगर 
प्रकाशक : श्री जैन स्वाध्याय मंदिर टूस्ट सोनगढ़ के लिये--जमनादास माणेकचंद रवाणी
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