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निकटवर्ती और दूरवर्ती समस्त पदार्थों को समानरूप से जानने की मेरे ज्ञान की शक्ति है; मेरे 

ज्ञानसामर्थ्य को दूर का या निकट का जानने में फेर नहीं पड़ता । जहाँ पूर्ण ज्ञानसामर्थ्य विकसित हो 

गया, वहाँ दूर क्या और निकट क्या? ज्ञान तो आत्मा में रहकर जानता है; कहीं पदार्थों के समीप 

जाकर उन्हें नहीं जानता । एक सर्वज्ञ ढाई द्वीप के मध्य में हों और दूसरे ढाई द्वीप के छोर पर हों, तो 

वहाँ बीच में विराजमान सर्वज्ञ को चारों ओर के पदार्थों का अधिक स्पष्ट ज्ञान हो और छोर पर 

विद्यमान सर्वज्ञ को सामनेवाले छोर के पदार्थों का दूर होने के कारण कुछ कम ज्ञान हो--ऐसा नहीं 

है; दोनों की सर्वज्ञता समान ही है | यहाँ के पदार्थ का जैसा स्पष्ट ज्ञान निकटवर्ती सर्वज्ञ को होता है, 

वैसा ही स्पष्ट ज्ञान लाखों-करोड़ों योजना दूर विद्यमान सिद्ध भगवन्तों को होता है; सर्वज्ञता में 

अन्तर नहीं पड़ता । ऐसी सर्वज्ञतारूप परिणमित होने की शक्ति प्रत्येक जीव में त्रिकाल विद्यमान = | 

“अहो।! मेरा सर्वज्ञपद प्रगट होने की शक्ति मुझमें वर्तमान ही भरी है ''--इसप्रकार 

स्वभावसामर्थ्य की श्रद्धा करने से ही वह अपूर्व श्रद्धा जीव को बाह्य में उछाले मारने से रोक देती है 

और उसके परिणमन को अन्तर्मुख कर देती है । इसप्रकार एक सर्वज्ञत्वशक्ति की प्रतीति करने से 

उसमें मोक्ष की क्रिया-धर्म की क्रिया आ जाती है । जो जीव स्वभावसन्मुख होकर उसकी प्रतीति 

नहीं करता और निमित्त की सन्मुखता से लाभ मानता है, उस जीव को विषयों में से सुखबुद्धि दूर 

नहीं हुई है और न स्वभावबुद्धि हुई है । मस्तक काटनेवाला निमित्त मुझे हानिकर्ता है और भगवान 

की वाणी लाभदायक है;--इसप्रकार पर विषयों से लाभ-हानि होने की जिसकी मान्यता है, वह 

जीव मिथ्यादृष्टि, विषयबुद्धिवाला है । स्वभाव की बुद्धिवाला धर्मी जीव तो ऐसा जानता है कि 

मस्तक काटनेवाला हिंसक या दिव्यध्वनि सुनानेवाले सर्वज्ञ-वीतरागदेव--दोनों मेरे ज्ञान के ज्ञेय 

हैं । उन ज्ञेयों के कारण मुझे कोई लाभ-हानि नहीं है और न उन ज्ञेयों के कारण मैं उन्हें जानता हूँ। 

राग-द्वेष के बिना समस्त ज्ञेयों को जान लेने की सर्वज्ञत्वशक्ति मुझमें विद्यमान है। कदाचित्‌ 

अस्थिरता का विकल्प आ जाये, तथापि धर्मी को ऐसी श्रद्धा तो हटती ही नहीं | इसलिये जिस पूर्ण 

स्वभाव को प्रतीति में लिया है, उसी के अवलम्बन के बल से अल्पकाल में उनके पूर्ण सर्वज्ञता 

विकसित हो जाती है। 

[ अनेकान्तस्वरूपी आत्मा की सर्वज्ञत्वशक्ति का वर्णन यहाँ पूर्ण हुआ | ] 

  

  

  

  

  

  

    

  

    

  

  

  

  
  

  

  

  

  

  

  

 



अध्यात्म का रहस्य 

कैसी दृष्टि से साधकपना होता है ? 
[“वस्तु का स्वरूप अनेकान्तमय है; वहाँ साधकजीव की अध्यात्मदृष्टि में कभी निश्चय 

की मुख्यता होती है और कभी व्यवहार की मुख्यता होती है--ऐसा नहीं है; साधक की दृष्टि में तो 

सदैव अभेद की ही मुख्यता है; अभेद की दृष्टि से ही सदैव साधकत्व होता है ।' '--जैनधर्म का यह 
गूढ़ रहस्य पूज्य स्वामीजी ने इन प्रवचनों में स्पष्ट किया है ।] 

अध्यात्मदृष्टि में अभेद को मुख्य करके उसे निश्चय कहा है और भेद को गौण करके उसे 

व्यवहार कहा है। अभेद की मुख्यता को निश्चय कहा और भेद की गौणता करके उसे व्यवहार 

कहा, उसमें महान सिद्धान्त है; जैनदर्शन का मूल रहस्य उसमें आ जाता है | अध्यात्म की दृष्टि में 

सदैव अभेद की ही मुख्यता रहती है; इसलिये मुख्य, वह निश्चय है और भेद की सदैव गौणता है; 
इसलिये गौण, वह व्यवहार है । ज्ञानी की दृष्टि में कभी भेद की मुख्यता नहीं होती, उसकी दृष्टि में 

सदैव अभेद की ही मुख्यता है; अभेद के आश्रय से ही साधकपना होता है । साधकपना पर के या 

राग के आश्रय से तो नहीं है, परन्तु भेद के आश्रय से भी साधकदशा नहीं है; अभेद के ही आश्रय से 

साधकदशा है, इसलिये साधक की दृष्टि में अभेद द्रव्य की ही मुख्यता है। देखो, यह जैनधर्म के 

STH का रहस्य! निश्चय और व्यवहार दोनों को जानकर, अभेद द्रव्य का आश्रय लेना ही 

प्रयोजन है। अभेद द्रव्य के अवलम्बन बिना वीतरागी दशा नहीं होती। यदि अभेद द्रव्य का 

अवलम्बन न करे तो जीव का प्रयोजन सिद्ध नहीं होता | अध्यात्म-कथन में जीव का प्रयोजन सिद्ध 

करने के लिये--अर्थात्‌ अभेद द्रव्य का अवलम्बन कराके शुद्धदशा प्रगट करने के लिये--सदैव 

अभेद को ही मुख्य कहा जाता है, और वही निश्चयनय का विषय है ;--ऐसे निश्चयनय के आश्रय 

से ही मुक्ति होती है । 

अध्यात्म-प्रकरण का यह रहस्य है कि उसमें अभेद की ही मुख्यता है और मुख्य, वही 
निश्चय है तथा उसी के आश्रय से धर्म होता है; उसमें भेद की गौणता है और गौण, वह व्यवहार है । 

ऐसा जानकर जो अभेद द्रव्य का आश्रय करके परिणमित हो, उसी ने दो नयों को यथार्थ जाना कहा 

जाता है। 

अध्यात्म-प्रकरण में मुख्य को निश्चय कहा जाता है और गौण को व्यवहार कहा जाता है; 
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  वहाँ मुख्य कौन ? अभेद द्रव्य ही मुख्य है, और भेदरूप पर्याय, वह गौण है | देखो, अध्यात्म-कथन 

में “निश्चय, वह मुख्य '--ऐसा नहीं कहा, परन्तु “मुख्य, वह निश्चय '--ऐसा कहा है; क्योंकि 

अध्यात्मदृष्टि में तो सदैव अभेद की ही मुख्यता रहती है; इसलिये मुख्य को निश्चय कहा | अभेद, 
वह मुख्य है और वही निश्चयनय का विषय है; भेद, वह गौण है, इसलिये वह व्यवहारनय का 

विषय है | धर्मी जीव की दृष्टि में अभेद द्रव्य की ही मुख्यता है और भेद कौ--पर्याय की गौणता है; 
इसलिये अध्यात्म में अभेद द्रव्य को मुख्य करके उसे निश्चय कहा है और भेदरूप पर्याय को गौण 

करके उसे व्यवहार कहा है । द्रव्य और पर्याय--यह दोनों वस्तु के ही अंश हैं, वे कहीं पर के कारण 

नहीं है, परन्तु पर्याय की गौणता है, इसलिये उसे व्यवहार कहा है। “पर्याय पर से होती है, 

इसलिये '' व्यवहार है--ऐसा नहीं है, परन्तु ' “पर्याय गौण है, इसलिये '' व्यवहार है | यदि पर्याय 

को वस्तु का अंश न माने, और पर के कारण पर्याय होती है--ऐसा माने तो एकान्त,निश्चय हो 

जाता है ; क्योंकि पर्याय, वह अपना व्यवहार है, उसे नहीं माना, इसलिये एकान्त मिथ्यात्व हो गया | 

ज्ञानी तो अपने द्रव्य और पर्याय--दोनों को बराबर जानकर अभेद की ओर ढलता है, इसलिये 

उसकी दृष्टि में अभेद की मुख्यता और भेद की गौणता है । परन्तु जो जीव अपने द्र॒व्य-पर्याय को 

जानता ही नहीं, उसे तो मुख्य-गौण करना रहा ही कहा ? अनेकान्त से द्रव्य-पर्याय दोनों को 

जानकर, अभेद द्रव्यदृष्टि करने से भेद का विकल्प टूटकर निर्विकल्प अनुभव होता है; यही 

साधकदशा की अर्थात्‌ धर्म की रीति S | इसके अतिरिक्त बाह्य क्रियाकाण्ड तो दूर रहे, परन्तु भेद के 

ऊपर दृष्टि रहे तो भी धर्म नहीं होता | अभेद द्रव्य की दृष्टि से ही धर्म होता है।. | श्ेषअयले अंक में 7 

  

  

  

  

  

SS>3> सच्चा उद्यम <<eE 
समयसार में आचार्यदेव कहते हैं कि हे जीव !तू जगत का व्यर्थ कोलाहल छोड़कर अंतर 

में चैतन्यवस्तु के अनुभवन का छह महीने तक प्रयत्न कर, तो अपने अंतर में तुझे अवश्य 

उसकी प्रतीति होगी। अन्य रुचि छोड़कर चैतन्य की रुचिपूर्वक यदि अंतर में अभ्यास करे तो 

अल्पकाल में उसका अनुभव हुए बिना न रहे। सम्यग्दर्शन प्रगट करने के लिये अंतर में 

तत्त्वनिर्णय और अनुभव का अपूर्व उद्यम करना चाहिए | 

    

     



महावीर भगवान की मुक्ति का 

मंगल-महोत्सव 
[ श्री महावीर निर्वाण-कल्याणक महोत्सव प्रसंग पर पूज्य गुरुदेव के भिन्न-भिन्न प्रवचनों से ] 

महावीर भगवान स्वयं सिद्ध हुए यह तो सर्वोत्कृष्ट मंगल है... और... जिन भव्य आत्माओं 

ने अपने आत्मा में शुद्ध सम्यग्दर्शनादि प्रकाश प्रगट करके सिद्धदशा की ओर पुनीत प्रयाण किया 

है, वे भी धन्य हैं... वह भी अपूर्व मंगल है । 
आज मुक्ति-महोत्सव का मांगलिक दिवस है। इस भरतक्षेत्र के अन्तिम तीर्थंकर श्री 

महावीर भगवान आज मुक्त हुए थे। आज से २४७९ वर्ष पूर्व वे इस भरतभूमि में तीर्थंकर रूप से 

विचरते थे; उस समय तो इन्द्र और देवों की टोलियाँ भगवान की पूजा-भक्ति करने के लिये यहाँ 

उतरती थीं। आज कार्तिक कृष्णा अमावस्या के प्रात:काल भगवान अभूतपूर्व सिद्धदशा को प्राप्त 

हुए, उसका आज महोत्सव है। भगवान पावापुरी से मोक्ष पधारे, उस समय देव-देवेन्द्रों तथा 

अनेक राजाओं ने रलदीपों द्वारा भगवान के निर्वाण-कल्याणक का महोत्सव किया, इसलिये वह 

दिन दीपावली पर्व के नाम से प्रसिद्ध है । इसप्रकार दीपावली पर्व लौकिक त्यौहार का दिन नहीं है 

किन्तु भगवान की मुक्तदशा का मांगलिक महोत्सव है । 

KK 

मोक्षार्थी जीवों को विचार करना चाहिए कि भगवान कौन थे और वे किसप्रकार मोक्ष को 

प्राप्त हुए । जैसे यह आत्मा है, वैसे ही आत्मा महावीर भगवान भी हैं; वे भी पहले अज्ञानदशा में चार 

गति में भ्रमण करते थे; किसी धन्य घड़ी में अपूर्व पुरुषार्थ से आत्मतत्त्व को पहिचान करके 

उन्नतिक्रम में चढ़ते-चढ़ते वे तीन लोक के नाथ तीर्थंकर हुए। आत्मा में जो केवलज्ञान और 

परमानन्द सामर्थ्यरूप थे, बे उन्हें पर्याय में परिपूर्ण व्यक्त हो गये । भगवान जैसा ही स्वभावसामर्थ्य 

प्रत्येक आत्मा में भरा है; उसे पहिचान कर उसमें लीन होने से पर्याय में वह व्यक्त होता है। इस 

प्रकार कोई भी आत्मा भगवान जैसी दशा प्रगट कर सकता है । 

KK 

महावीर भगवान आत्मा इस समय सिद्धदशा में ठीक पावापुरी के ऊपर सिद्धक्षेत्र में 
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विराजमान है; उनके पूर्ण अतीन्द्रिय आनन्द प्रगट हो गया है--देहरहित दशा प्रगट हो गई है, 

किन्‍्हीं भी अन्य द्रव्यों की अपेक्षा बिना अकेले आत्मस्वभाव से ही वे परिपूर्ण ज्ञान और सुखमय हो 
गये हैं, और भविष्य में अनंतानंत काल तक ऐसी ही कृतकृत्य दशा में विराजमान रहेंगे । अहो ! उस 

सिद्धदशा की महिमा की क्‍या बात ! धन्य है उस दशा को... 

आत्मा के सिद्धपद की महिमा करने जैसी है । किसी के पुत्रजन्म हो या विवाह हो, उसे 

जगत में मंगल कहा जाता है, किन्तु वास्तव में तो आत्मा की मोक्षदशा प्रगट हो, वही अपूर्व 

मंगल है। भगवान की भाँति यह आत्मा भी किस प्रकार मोक्ष प्राप्त कर सकता है ? मोक्ष का 

उपाय क्‍या है--वह समझना चाहिए। भगवान ने मोक्ष प्राप्त किया उसका महोत्सव मनाए और 

पूजा करे लेकिन स्वयं यह न समझे कि उस मोक्ष का उपाय क्या है, तो अपूर्व कल्याण का लाभ 

प्राप्त नहीं होगा। 

  

  
  

  

  

KK 

दीपावली पर्व तो वास्तव में महावीर भगवान की मुक्ति का महान मांगलिक महोत्सव है; 

उसके बदले आजकल तो लोग लक्ष्मीपूजन--बही-खातों की पूजादि अशुभ भाव करके संसार के 

हेतु से दीपावली मनाते हैं; किन्तु वास्तव में तो आज का दिन आत्मा के पूर्णानन्द स्वभाव को प्रगट 

करने की भावना का है। आज के दिन तो भगवान को याद करके विशेषरूप से भावना करना 

feu | stat! भगवान ने जिस मुक्तिपथ पर विचरण किया, उस पथ पर मैं कब विचरूँगा! 

भगवान ने जैसी पूर्णानन्द दशा को प्राप्त किया, वैसी दशा मैं कब प्राप्त करूँगा ? जैसा भगवान का 

आत्मा है, वैसा ही मेरा आत्मा है--ऐसा जानकर स्वभाव की उस भावना द्वारा विभाव को तोड़कर 

मैं केवलज्ञान प्राप्त करू--ऐसे वीर्य के उल्लास का आज का दिन है | 

KK 

भगवान ने निर्वाण प्राप्त किया, उसे ' मृत्यु ' नहीं कहा जा सकता, वह मुक्ति है। भगवान तो 

मृत्यु पर विजय प्राप्त करके अमर पद को प्राप्त हुए; इसलिये भगवान की मुक्ति का महोत्सव मनाया 

जाता है। 
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वर्तमान में इस भरतक्षेत्र में महावीर भगवान का शासन चल रहा है | महावीर भगवान की 

मुक्ति होने के पश्चात्‌ गौतमस्वामी, सुधर्मस्वामी और जम्बूस्वामी--इन तीन पीढ़ियों तक 
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  केवलज्ञान रहा, और पश्चात्‌ एकावतारी हुए । और अभी पंचमकाल के अन्त तक एकावतारी जीव 

होनेवाले हैं | जैसा एकावतारीपना पंचमकाल के प्रारम्भ में चौदह पूर्व के धारी मुनियों को था, वैसा 

ही एकावतारीपना पंचमकाल के अन्त के जीवों को भी होगा | 

अरिहंतदशा में श्री महावीर परमात्मा ने दिव्यध्वनि द्वारा जो वस्तुस्वरूप कहा और गणधर 

भगवन्तों ने झेला, वही अभी तक आचार्य-परम्परा से चला आ रहा है। वीतरागी संतों ने सर्वज्ञ 

भगवान की वाणी की परम्परा बना रखी है और मोक्षमार्ग को अविच्छन्न रखा है । अहो |! पंचमकाल 

के अन्त में भी आत्मभान करके एकावतारीपना प्रगट करनेवाले जीव होंगे, तब फिर वर्तमान में तो 

अवश्य आत्मभान किया जा सकता है । आत्मा का भान होने पर अंतर से भव के अन्त का विश्वास 

आजाता है। 

  

  

  

  

  

KK 

देखो, आज भगवान की मुक्ति का महोत्सव है | कोई कहे कि भगवान ने मोक्ष प्राप्त किया 

उससे हमें क्या ? लेकिन भाई | जिसे स्वयं मोक्ष की भावना होती है, उसे भगवान का मोक्ष देखकर 

अंतर से उसके बहुमान का उल्लास उछले बिना नहीं रहता। जो महावीर भगवान जैसे अपने 

स्वरूप का समझेंगे, वे अवश्य ही मुक्ति प्राप्त करेंगे । परमार्थतः जैसा महावीर भगवान के आत्मा का 

स्वरूप है, वैसा ही समस्त आत्माओं का स्वरूप है। उस स्वरूप को समझकर सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 

चारित्र प्रगट करना ही मोक्ष का सच्चा महोत्सव है । 

“' अहो ! आज पवित्रात्मा श्री महावीरस्वामी सदैव के लिये संसार से मुक्त होकर अभूतपूर्व 

सिद्धदशा को प्राप्त हुए... और श्री गौतम गणधरस्वामी ने केवलज्ञान प्राप्त किया  '--यह सुनकर 

किस मुमुक्षु का हृदय आनन्द से नहीं नाचने लगेगा ! ! 

हजारों वर्ष पहले तीर्थधाम श्री पावापुरी में कार्तिक कृष्णा अमावस्या के प्रातःकाल श्री 

महावीर प्रभुजी ने योगनिरोध किया और कर्म तथा शरीर के संयोगरहित होकर अशरीरी सिद्ध 

हुए... चतुर्गति का अन्त लाकर अपूर्व पंचमगति को प्राप्त किया... और, जिस दिन भगवान सिद्ध 

हुए, उसी दिन गौतम प्रभु ने केवलज्ञान प्रगट करके भगवान के अरिहंत पद का उत्तराधिकार 

सम्हाला ।--इसप्रकार सिद्धवशा और अरिहंतदशा-ऐसे दो सर्वोत्कृष्ट पदों का कल्याणक- 

महोत्सव है । 

२४७९ वर्ष पूर्व बने हुए उस पवित्र प्रसंग को वर्तमान में याद करके... मानों आज ही वह 
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  प्रसंग बना हो--ऐसी भावना करके भव्य जीव उत्साहपूर्वक उसका महोत्सव मनाते हैं; उसमें 

वास्तव में तो स्वयं वैसी पूर्ण दशा प्राप्त करने की भावना है, इसलिये अपनी पूर्णदशा को भावपूर्वक 

निकट लाकर उसका उत्साह करते हैं | अहो ! महावीर भगवान आज मुक्त हुए... सादि अनंतकाल 

तक सहजानन्द स्वरूप में विराजमान रहें--ऐसा शुद्ध आत्मजीवन भगवान ने प्राप्त किया... मेरा 

आत्मा भी अब इस भवश्रमण से छूटकर ऐसी मुक्तदशा कब प्राप्त करेगा ! --इस प्रकार सिद्ध 

स्वभाव की अत्यंत उत्कंठा और महात्म्य द्वारा भव्य जीव भगवान की मोक्षदशा का महोत्सव 

मनाते हैं । 

वास्तव में तो--जैसा सिद्ध भगवान का आत्मा है, वैसा ही आत्मा मैं हूँ---इसप्रकार अपने 

आत्मा में सिद्धत्व की स्थापना करके अपने में सिद्धत्व का अंश प्रगट करना ही मंगल-महोत्सव 

है। श्री वीरप्रभु स्वयं सिद्ध हुए, वह तो सर्वोत्कृष्ट मंगल है... और... जिन भव्यात्माओं ने अपने 

आत्मा में शुद्ध सम्यग्दर्शनादि प्रकाश प्रगट करके सिद्धदशा की ओर पुनीत प्रयाण किया है, वे भी 

धन्य हैं... वह भी अपूर्व मंगल है। 
“नमस्कार हो महावीर भगवान को... और उनके मुक्तिपथ पर विचरनेवाले संतों को..... ' 

    

  

  

  

    

  

 



  

  

धर्म 
[ दुर्गति में जाने से रोके, उसका नाम धर्म | 

धर्म का अर्थ क्या ? 

* धारण कर रखे, वह धर्म' अर्थात्‌ आत्मा को अपने शुद्ध चैतन्यस्वरूप में 

धारण कर रखना और विकार में न जाने देना, उसका नाम धर्म है। अथवा जो ' दुर्गति 

में जाने से रोके, वह धर्म है।' यहाँ 'दुर्गतिा' कहने से नरक और तिर्यंचगति ही नहीं 

समझना चाहिए; परन्तु संसार की चारों गतियाँ, वह दुर्गति है; और मोक्षगति ही 

वास्तव में सुगति है । जिस भाव से आत्मा को संसार की चार गति में परिभ्रमण करना 

पड़े, वह भाव दुर्गति है । दुर्गति का अर्थ इसप्रकार होता है--दुः अर्थात्‌ बुरा और गति 

अर्थात्‌ परिणमन | मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्ररूप परिणमन से जीव 

की चार गति में परिभ्रमण होता है; इसलिये वास्तव में मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप 

जो बुरा-विकारी परिणमन है, वही दुर्गति है। उस मिथ्यादर्शन आदि विकारी 

परिणमन से जो आत्मा का उद्धार करे, उसका नाम धर्म है। शुद्ध आत्मस्वभाव के 

आश्रय से सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप निर्मल परिणमन होने से मिथ्यादर्शनादि रूप 

बुरा परिणमन नहीं होता; इसलिये सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र ही धर्म है और वही 

वास्तव में सुगति अर्थात्‌ मोक्ष का कारण है। 

जिन्हें शुद्ध आत्मस्वभाव का भान नहीं है और पुण्य में धर्म मानते हैं--ऐसे 

अज्ञानी जीवों को ऐसा लगता है कि स्वर्ग, वह सुगति है और नरक दुर्गति है। परन्तु 

ज्ञानी तो जानते हैं कि मोक्षदशा ही सुगति और नरक या स्वर्गादि की चारों गति दुर्गति 

हैं ।जिस भाव से स्वर्ग का भाव करना पड़े, वह पुण्यभाव भी विकार होने से वास्तव में 

दुर्गति है और शुद्ध स्वभाव के आश्रय से जितना शुद्ध परिणमन हुआ, वही सुगति है। 

सच्ची सुगति वही कहलाती है जिसे प्राप्त करने के पश्चात्‌ पुनः कभी संसार में अवतार 

ग्रहण करना न रहे । इसलिये मोक्षदशा की प्राप्ति ही सच्ची सुगति है।. । प्रबचनसे 7 
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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 ६) भजनमाला 

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

समयसार प्रवचन भाग ३ ४). मूलमें भूल 

समयसार (हिंदी) मुक्ति का मार्ग 

(मूल संस्कृत टीका सहित) १०)  अनुभवप्रकाश 

प्रवचनसार हिंदी अष्टपाहुड़ ३) 

(मूल संस्कृत टीका सहित) ५). चिद्विलास १) 

आत्मावलोकन १) दसलक्षणधर्म ) 

मोक्षमार्ग-प्रकाशक की किरणें १)  जैनबालपोथी ) 

द्वादशानुप्रेक्षा २) सम्यकूदर्शन २) 

अध्यात्मपाठसंग्रह ५) ौ-स्तोत्रत्रयी ) 

समयसार पद्यानुवाद ) भेदविज्ञानसार २) 

निमित्तनैमित्तिक संबंध क्‍या है ? ) .. पंचमेरु पूजन ) 

*आत्मधर्म मासिक वार्षिक मूल्य. ३) 

आत्मधर्म फाइलें | प्रत्येक का ३) मिलने का पता-- 

१-२-३-५-६-४ वर्ष श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट 
(डाकव्यय अतिरिक्त) सोनगढ़ (सौराष्ट्र ) 
      
  

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