






































2 Ro: आत्मधर्म : १०५ 
  

  बिना बाह्य में चाहे जितने प्रयास करे परन्तु धर्म नहीं हो सकता | 

जिसप्रकार आँख सर्व पदार्थों को जानती है, तथापि, आँख तो आँख में ही रहती है, कहीं 
बाहर निकलकर अन्य पदार्थों में नहीं जाती; उसी प्रकार आत्मा का ज्ञान सर्व ज्ञेयों को जानता है, 

तथापि वह अपने स्वक्षेत्र में ही रहता है। आत्मा की पूर्ण ज्ञाशशक्ति विकसित होने पर वह कहीं 
बाहर फैल जाती है, ऐसा नहीं है । जहाँ चैतन्य का दिव्य केवलज्ञान जगमगा उठा, वहाँ भाव से शुद्ध 
शक्ति की अनंतता होती है परन्तु क्षेत्र से अनंतता नहीं होती । असंख्यप्रदेशी क्षेत्र में अनंत सामर्थ्य 
भरा है--ऐसी चैतन्य की महिमा है। केवलज्ञान का क्षेत्र अपने आत्मानुसार ही है, इसलिये 

केवलज्ञान प्रगट करने के लिये कहीं बाह्य में एकाग्र नहीं होना पड़ता, किन्तु आत्मा में ही एकाग्र 

होने से केवलज्ञान होता है । जिस प्रकार मींची हुई आँख स्वयं अपने में ही विद्यमान है; उसी प्रकार 
आत्मा परसन्मुख हुए बिना और पर में प्रविष्ट हुए बिना स्वयं अपने में ही रहकर जानता है; इसलिये 
वह आत्मवर्ती है--ऐसा असर्वगतनय जानता है । 

लोकालोक को जानने पर भी आत्मद्रव्य अपने में ही स्वसन्मुख रहता है, इसलिये वह 
अपने में ही वर्तता है; और पर को जानते हुए पर में व्याप्त होता है--ऐसा कहना वह उपचार है, तथा 
aT ही व्याप्त रहता है--वह परमार्थ है । एक जीव अनंत को जानने पर भी स्वयं उन अनंत पदार्थों 

रूप नहीं हो जाता, स्वयं तो अपने एकरूप रहकर ही जानता है। 

देखो, केवलज्ञान का परिपूर्ण सामर्थ्य विकसित हो गया है; उसमें समस्त ज्ञेय ज्ञात होते हैं, 
इसलिये उसे 'सर्वगत' कहकर उसमें सर्व पदार्थों का निमित्तपना भी बतलाया है। केवलज्ञान में जगत 

केसर्व पदार्थ निमित्त हैं; परन्तु ज्ञान में ऐसे निमित्त-नैमित्तिक संबंध की पूर्णता कब होती है ?--निमित्त 

की अपेक्षा छोड़कर ज्ञानस्वभाव में एकाग्र हो तब | केवलज्ञान का विषय तो 'सर्व' है और मिथ्याज्ञान 
का विषय जगत में है ही नहीं । मिथ्याज्ञान में निमित्त होते हैं, परन्तु जैसा मिथ्याज्ञान मानता है, वैसा 
सामने वाली वस्तुओं का स्वरूप नहीं है; इसलिये मिथ्याज्ञान का विषय जगत में नहीं है। 

कोई जीव सामनेवाली वस्तु को अपने ज्ञान से जाने, वहाँ उस वस्तु में ज्ञान का ज्ञेयरूप 
निमित्त होने का धर्म है। 

उसी वस्तु के लक्ष से कोई जीव राग-द्वेष करे तो उसके राग-द्वेष में निमित्त हो, ऐसा भी 
उस वस्तु का धर्म है। 

कोई जीव उस वस्तु के लक्ष से मिथ्याज्ञान करे तो वहाँ सामनेवाली वस्तु को मिथ्याज्ञान का 

निमित्त कहा जाता है; परन्तु उसके मिथ्याज्ञान के अनुसार सामनेवाली वस्तु का स्वरूप नहीं है 
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इसलिये वह 'मिथ्याज्ञान का विषय ' नहीं है । अहो ! सारा जगत सम्यग्ज्ञान का ही विषय है । 

जो ज्ञान ऐसा माने कि ' आत्मा सर्वथा क्षणिक ही है अथवा सर्वथा नित्य ही है '--तो उस 
ज्ञान के विषयभूत हो, ऐसी वस्तु में नहीं है, इसलिये वह ज्ञान मिथ्या है; उस मिथ्याज्ञान में नय भी 

नहीं होते । नय तो कब कहलाते हैं ?--कि वस्तु का प्रमाणज्ञान हुआ हो, तब नय कहलाते हैं । परन्तु 
वस्तु के भान बिना एकान्त नित्य या एकान्त क्षणिक माने तो नय नहीं कहा जा सकता; वह तो कुनय 

है।मिथ्याज्ञान में नय नहीं होते, उसका तो विषय भी नहीं होता, परन्तु उसमें निमित्त होते हैं । 

प्रत्येक आत्मा अनंत धर्मों से परिपूर्ण है; इतने महान आत्मा को पूर्णरूप से जाने बिना 

श्रद्धा -ज्ञान में सच्ची शक्ति नहीं आती, इसलिये वे सम्यक्‌ नहीं होते | आत्मा की जितनी महिमा है 

उतना उसे जानने से श्रद्धा-ज्ञान उसके सन्मुख होकर सम्यक्‌ हो जाते हैं । जिसप्रकार प्रत्येक आत्मा 

में अपने अनंत धर्म हैं; उसी प्रकार प्रत्येक पुदूगल परमाणु में भी उसके अपने अनंत धर्म हैं । जगत 

के प्रत्येक द्रव्य में अपने-अपने अनंत धर्म हैं; परन्तु यहाँ तो आत्मा की ही प्रधानता है। सर्व का 
ज्ञाता तो आत्मा है; आत्मा के बिना ' दूसरे का अस्तित्व है '--ऐसा कौन जानेगा ? इसलिये ' ज्ञाता' 

रूप से आत्मा की महिमा है। आत्मा सर्व को जानता है; इसलिये सर्व द्र॒व्यों में आत्मा ही उत्तम 
पदार्थ है ।--ऐसे आत्मा को जानना, वह मोक्ष का कारण है । 

“ऐसे आत्मा को जानने के लिये जिज्ञासु शिष्य ने प्रश्न किया था; उसके उत्तर में 

*आत्मद्रव्य अनंत धर्मात्मक है '--ऐसा कहकर पश्चात्‌ आचार्यदेव ने ४७ धर्मों से उसका वर्णन 

किया है; उसमें २० वें बोल में ' सर्वगतनय से सर्ववर्ती ' कहकर ज्ञान का परिपूर्ण जानने का सामर्थ्य 

बतलाया था, और २१ वें बोल में ' असर्वगतनय से आत्मवर्ती ' कहकर ज्ञान पर में प्रविष्ट होकर 

नहीं जानता परन्तु अपने में रहकर ही जानता है - ऐसा बतलाया है । 

“यहाँ २१ वें असर्वगतनय से आत्मा का वर्णन पूर्ण हुआ। 

666६ ४६ 
इस परिशिष्ट में ४७ नयों से आत्मा का वर्णन करने के पश्चात्‌ “आत्मा कैसा 

है '--तत्सम्बन्धी कथन समाप्त करते हुए आचार्यदेव ऐसा कहेंगे कि---'' इसप्रकार स्यात्कारश्री के 
निवास के वश वर्तते हुए नयसमूहों द्वारा देखे तो भी और प्रमाण द्वारा देखे तो भी, स्पष्ट अनंत 
धर्मोवाले निजात्मद्रव्य को अंतर में शुद्ध चैतन्यमात्र देखता ही है ।''--इसलिये किसी भी नय से 

आत्मा का वर्णन किया हो परन्तु उसका तात्पर्य तो अंतर में शुद्ध चैतन्यमात्र निजात्मद्रव्य को देखना 

ही है--यह अवश्य ध्यान रखना | 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

   



  

  

समयसार के रचयिता की निःशंकता, निर्मानता 

और 

श्रोताओं का उत्तरदायित्व             

तमेकत्वविभक्त दर्शयेहमात्मन: स्वविभवेन। 

यदि दर्शयेयं प्रमाणं स्खलयं न गृहीतव्यम्‌॥ 
  

  

इस पाँचवीं गाथा में भगवान श्री आचार्यदेव कहते हैं कि मैं अपने आत्मा के निजविभव से 

शुद्ध आत्मा बतलाता हूँ; मैं दर्शाऊँ तो प्रमाण करना और छंद-व्याकरणादि में कहीं चूक जाऊँ तो 

दोष ग्रहण न करना | जो एकत्व-विभक्त स्वभाव मुझे दर्शाना है, उसमें तो मैं चूकूँगा ही नहीं, वह 
तो मैं स्वसंवेदन प्रत्यक्ष आदि से प्रगट हुए अपने निजविभव द्वारा यथार्थ ही कहँगा। और तुम उस 

एकत्व-विभक्त आत्मा को अपने स्वानुभव से प्रमाण करना। परन्तु मैं छद्मस्थ हूँ--सर्वज्ञ नहीं हूँ; 

इसलिये किसी स्थान पर व्याकरणादि का दोष आ जाना संभव है; यदि वैसा कोई दोष आ जाये तो 
उसके सन्मुख देखकर तुम रुकना मत | 

समयसार का श्रोता कैसा होता है, यह भी इसमें आ जाता है; वह एक शुद्ध आत्मा को 

समझने का ही अर्थी है; इसके अतिरिक्त अन्य सर्व बातों को वह गौण कर देता है। शुद्धात्मा 

बतलाने का शास्त्र का मूल प्रयोजन है, उसे लक्ष में न लेकर जो शब्दों की विभक्ति आदि में ही 

अटक जाता है, उसे शुद्धात्मा का दर्शन नहीं होता | इसलिये आचार्यदेव कहते हैं कि हे शिष्य! मैं 

जो शुद्ध आत्मा दर्शाता हूँ, वह तू प्रमाण करना, और दोष को ग्रहण मत करना । 

अनेक स्वच्छन्दी जीव यह गाथा पढ़कर कहते हैं कि ' देखो, कुंदकुंदाचार्य को स्वयं शंका 

है, इसलिये चूक जाने की बात कही है ।' अहो ! कुंदकुंदाचार्यदेव कौन थे, इसकी भी उन मूढ़ जीवों 

को खबर नहीं है; इसलिये वे ऐसा कहते हैं | वास्तव में चूक जाने की बात कही, उसमें शंका नहीं 

किन्तु विवेक है-निर्मानता है। यह ध्यान रखना कि चूक जाने की बात तो व्याकरणादि 
*अप्रयोजनभूत ' विषय की है ।' प्रयोजनभूत ' ऐसा जो शुद्ध आत्मा है, उसे तो मैं अपने निजविभव से 
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निःशंकारूप से दर्शाऊँगा--ऐसा आचार्यदेव कहते हैं | प्रयोजनभूत बात को मुख्य न करके जो जीव 

अप्रयोजनभूत बात को मुख्य करते हैं, वे जीव यह समयसार सुनने के पात्र नहीं हैं । 

यहाँ आचार्यदेव ने महान विवेक और निर्मानता से यथार्थ वस्तुस्थिति रखी है। “यह 
समयसार भगवान या गणधर द्वारा कथित है, इसलिये दोष नहीं ही आ सकता '--ऐसा कहकर 
स्वयं उत्तरदायित्व में से छूट नहीं जाते, परन्तु भूमिका के उत्तरदायित्व के भानसहित कहते हैं कि 

““इस समयसार का कथन करनेवाला मैं छद्मस्थ हूँ, इसलिये कहीं ज्ञातृत्व के सम्बन्ध में दोष आ 

जाये तो उसे ग्रहण मत करना, परन्तु मैं जो शुद्धात्मा बतलाना चाहता हूँ, उसी को ग्रहण करना। ' 

फिर भले ही 'सर्वज्ञ ऐसा कहते हैं, जिनवर ऐसा कहते हैं '--इसप्रकार भगवान की साक्षी देकर 

आचार्यदेव कथन करेंगे; परन्तु भगवान ने कहा, वह झेला किसने ? झेलनेवाला तो मैं छद्ास्थ हूँ; 
मैंने जो अपने ज्ञान में झेला है, वह मैं कहँगा । परमागम की उपासना से, निर्बाध युक्ति के आलम्बन 

से, परापर गुरुओं के अनुग्रहपूर्वक उपदेश से और प्रचुर स्वसंवेदन से मेरे आत्मा का जो निज- 

वैभव प्रगट हुआ है, उस समस्त निजवैभव द्वारा मैं शुद्धात्मा का जो कथन करूँगा। उसमें तो फेर 
नहीं पड़ेगा; परन्तु क्षयोपशम के बोल में किसी स्थान पर फेर पड़ जाये, ऐसा संभव है। तो उसे 

मुख्य न करके शुद्ध आत्मा को ही मुख्य करके, उसे स्वसंवेदन से प्रमाण करना | 

--इसप्रकार भगवान ने जो कहा, उसका भाव स्वयं झेलकर... अपने आत्मा के स्वसंवेदन 

का साथ लेकर... अपनी भूमिका के उत्तरदायित्व के भानसहित आचार्यदेव कथन करते हैं। 

“गौतम ऐसा पूछते हैं और भगवान ऐसा कहते हैं ''--इसप्रकार अपनी बात को भगवान के नाम 
पर चढ़ाकर जो स्वयं उत्तरदायित्व में से छूट जाये, वह भगवान के नाम से कथन भले करे परन्तु 

वास्तव में भगवान ने क्या कहा, वह भाव उसने अपने आत्मा में नहीं झेला है; इसलिये वह ऐसा 

कथन कर ही नहीं सकता; उसकी वाणी में अपनी भूमिका के विवेकसहित ऐसी निःशंकता और 
नम्नता आती ही नहीं; भगवान के नाम से किया हुआ उसका कथन भी यथार्थ नहीं होता । 

“' भगवान कहते हैं, वही मैं कहता हूँ, इसलिये मेरे कथन में किसी भी प्रकार की भूल होना 
संभव ही नहीं है ''--इसप्रकार भगवान का नाम लेकर अपनी छद्मस्थपर्याय का विवेक चूक जाये 

तो वह यथार्थ नहीं है; क्योंकि भले ही सर्वज्ञ भगवान और गणधरदेव ने कहा, परन्तु उनकी वाणी 

को झेलनेवाला तू तो सर्वज्ञ नहीं है न ?--इसलिये तेरे कथन में किसी प्रकार का दोष होना भी 
संभव है; तथापि यदि उसे तू स्वीकार न करे तो तुझे अपनी पर्याय का विवेक नहीं है । 
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  यहाँ श्री कुंदकुंदाचार्यदेव कहते हैं कि सर्वज्भगवान का आशय मेरे ज्ञान में आया है, सर्वज्ञ 
भगवान ने जैसा शुद्धात्मा कहा है, वैसे ही शुद्धात्मा का प्रचुर स्वसंवेदन मेरे आत्मा में प्रगट हुआ है । 
इसलिये, मैं अल्पज्ञ होने पर भी, जो शुद्धात्मा कहूँगा, उसमें सर्वज्ञ से विरुद्ध कुछ नहीं आयेगा; 

कदाचित्‌ व्याकरण या छंद इत्यादि में दोष आ जाये तो उसे ग्रहण करने में श्रोताजन सावधान मत 

होना; सावधानी तो शुद्धात्मा में ही रखना । 

कोई ऐसा पूछता है कि आपने तो सीमंधर भगवान के पास जाकर साक्षात्‌ श्रवण किया है; 

तब फिर आपके कथन में कैसे दोष आ सकता है ?--तो आचार्य भगवान कहते हैं कि कथन करने 

वाले भगवान भले ही सर्वज्ञ थे, परन्तु मैं झेलनेवाला तो अल्पज्ञ था न ? कहाँ सर्वज्ञ और कहाँ मैं ! 
भगवान की भूल नहीं हो सकती परन्तु छझ्मस्थ की भूल तो हो सकती है। मैं छद्मस्थ मुनि हूँ, 
इसलिये मेरी वाणी में व्याकरण-विभक्ति आदि का कोई दोष आ जाना संभव है परन्तु मुझे जो 

शुद्धात्मा दर्शाना है, उसमें तो मैं नहीं ही चूकूँगा; वह तो अपने आत्मा के निजवैभव से मैं बराबर 
बतलाऊँगा और तुम उसे स्वानुभव से प्रमाण करना। 

देखो, आचार्यदेव यथार्थ वस्तुस्थिति स्पष्ट करते हैं ।उनका कथन निःशंकता और निर्मानता 

से भरपूर है। भले मुझे सर्वज्ञ भगवान का सीधा उपदेश सुनने को मिला, परन्तु मैं तो छद्ास्थ हूँ, मैं 
केवली या श्रुतकेवली नहीं हूँ; उपदेशक श्री सीमंधर भगवान सर्वज्ञ थे, परन्तु वह उपदेश 
झेलनेवाला मैं छद्मस्थ हूँ; मैंने अपनी शक्ति अनुसार झेलकर शुद्धात्मा को तो स्व-संवेदन प्रत्यक्ष 

किया है; इसलिये उसमें तो निःशंकता है । और '' क्षयोपशम के किसी प्रकार में भूल होना संभव भी 

है '--ऐसा कहने में निर्मानता है। अहो ! सर्वज्ञ के अचिंत्य सामर्थ्य की तो बात ही क्या | उनकी 

दिव्यध्वनि में तो भूल नहीं आ सकती; और महा समर्थ गणधरदेव केवली भगवान की वाणी 
झेलकर जिस श्रुत की रचना करते हैं, उसमें भी कहीं भूल नहीं आ सकती । परन्तु मैं केवली नहीं हूँ 
और गणधरदेव जितनी मेरी सामर्थ्य नहीं है; इसलिये किसी स्थान पर शब्रचना में त्रुटि आ जाना 

संभव है । यह कथन करनेवाले कुंदकुंदाचार्यदेव महा समर्थ संत हैं; धर्म के स्तंभ हैं; अगाध शक्ति 
रखते हैं... तथापि देखो तो उनकी निर्मानदशा ! कितनी गंभीरदशा है ! साधारण तुच्छ जीवों को तो 

थोड़ा सा शास्त्रों का ज्ञातृत्व होने से अभिमान चढ़ जाता है कि हमें बहुत आता है ! और इन आचार्य 
भगवान को तो अंतर में अगाध... अगाध शक्ति वर्त रही है, तथापि देखो इनकी दशा ! 

केवली भगवान के निकट जाकर साक्षात्‌ श्रवण किया है, तथापि आचार्यदेव कहते हैं कि 
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    कथन करनेवाले भले ही केवली थे, परन्तु झेलनेवाले तावे हम छद्वास्थ हैं न ? सीमंधर भगवान की 

वाणी झेलनेवाला मैं छद्मस्थ हूँ ।इस समय इस समयसार का कथन सर्वज्ञदेव नहीं कर रहे हैं, परन्तु 

सर्वज्ञदेव की वाणी में से अपनी शक्ति अनुसार झेलकर मैं कथन कर रहा हूँ। मैं सर्वज्ञ नहीं हूँ 

इसलिये--यद्यपि स्वसंवेदन प्रत्यक्ष के विषय में तो फेर वहीं पड़ेगा, परन्तु--ज्ञान के विकास के 

किसी व्याकरणादि बोल में यदि कहीं फेर पड़ जाये तो उसे ग्रहण नहीं करना; क्योंकि मेरा हेतु 

शुद्धात्मा का कथन करना है; इसलिये तुम भी यही हेतु लक्ष में रखकर सुनना । यदि व्याकरण-छंद 

आदि के दोष देखने में रुक जाओगे तो तुम अपना शुद्धात्मा को समझने का लक्ष चूक जाओगे | 

इसलिये हे श्रोताजनों | तुम इस समयसार का श्रवण करते हुए शुद्ध एकत्वविभक्त आत्मकथनी का 

लक्ष चूककर अन्य अप्रयोजनभूत विषय के लक्ष में मत रुकना; परन्तु शुद्ध आत्मा को ही ग्रहण 

करना । इस समयसार के पात्र श्रोताओं का दूसरे ज्ञातृत्व पर भार न देकर अपने शुद्धात्मा को जानने 

पर ही भार देना चाहिए--ऐसा श्रोताओं का भी उत्तरदायित्व है । जो जीव एकत्व-विभक्त शुद्ध 

आत्मा अतिरिक्त अन्य भावों पर भार देगा, वह शुद्धात्मा को नहीं देख सकता; हम उसे समयसार 

का श्रोता नहीं मानते । ( --श्री समयसार गाथा ५ के प्रवचन से 1 

  

  

  

  

  

आत्मा की शक्ति 
-- समस्त पदार्थों को जाने-ऐसी सर्वज्ञत्व शक्ति आत्मा में त्रिकाल है । 

-- पर की क्रिया को न करे--ऐसी अकर्तृत्व शक्ति आत्मा में त्रिकाल है । 

-- किन्तु आत्मा पर की क्रिया करे-- ऐसी कोई शक्ति उसमें कदापि नहीं है। 

    

  

  

आत्मरार्थी जीवों के प्रमाद को छुड़ाकर, की परिणति को मोक्षमार्ग के प्रति उल्लसित 

करनेवाले संतों को तथा उनकी पवित्र वाणी को नमस्कार हो ! 
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भगवान का भक्त क्‍या करेगा ? 
जिनके पूर्ण परमात्मदशा प्रगट हो गई है--ऐसे भगवान श्री तीर्थकरदेव के शरीर की स्तुति 

करने में जो शुभराग है, उससे मात्र पुण्यबंध होता है, परन्तु उस राग से कहीं आत्मा को धर्मलाभ 

नहीं होता । जो जीव, राग से लाभ माने, वह सर्वज्ञ भगवान का सच्चा भक्त नहीं है । धर्म करनेवाला 

जीव अर्थात्‌ भगवान का सच्चा भक्त तो भगवान के ज्ञानस्वरूपी आत्मा को पहिचानकर और वैसे 

ही अपने आत्मस्वभाव को पहिचानकर उसके अवलम्बन से अपने में सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 

प्रगट करता है । सर्वज्ञ-वीतराग भगवान ने जो केवलज्ञानादि प्रगट किये हैं, वे अंतर के ज्ञानस्वभाव 

के अवलम्बन से प्रगट किये हैं; पुण्य-पाप के भाव तो नाशवान हैं, उनके द्वारा सम्यग्दर्शनादि नहीं 

होते। भगवान का भक्त होने के लिये भगवान का और भगवान समान अपने आत्मा का यथार्थ 

स्वरूप समझना चाहिए | आत्मा को समझने के प्रयत्न में काल जाये तो कोई हानि नहीं है ; यदि वहाँ 

थोड़ी देर लगे तो भी वह सत्य के पथ पर है; परन्तु यदि आत्मा का सत्य स्वरूप समझने का मार्ग न 

ले और राग में ही धर्म मानकर अटक जाये तो वह जीव, अज्ञानभाव से संसार के भाव में ही 

भटकता रहेगा... आत्मा की समझ के बिना कहीं उसका अन्त नहीं आयेगा । यदि सच्ची समझ का 

प्रयत्न होगा तो अल्पकाल में भव का अन्त आ जायेगा। जो भगवान का सच्चा भक्त बन जाता है, 

उसे अधिक भव होते ही नहीं | भगवान का सच्चा भक्त बनने के लिये, प्रथम आत्मा की स्थिरता 

भले न्यूनाधिक हो, परन्तु जैसा परिपूर्ण आत्मस्वभाव है और उसका जो मार्ग है, वैसा ही श्रद्धा में 

बराबर लेना चाहिए | सम्यकृश्रद्धा करना भी सत्य का मार्ग है, उस श्रद्धा से भी धर्मीपना बना रहेगा । 

परन्तु जो जीव, रागादि से धर्म मानकर विपरीत श्रद्धा करेगा, उसका तो मनुष्यभव अकारथ चला 

जायेगा | इसलिये भगवान का भक्त सर्वप्रथम आत्मा की पहिचान करके सच्ची श्रद्धा करेगा ! 
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    परम पूज्य सद्गुरुदेव श्री कानजीस्वामी के आध्यात्मिक प्रवचनों का 

अपूर्व लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुस्तकों की--     

अवश्य स्वाध्याय करें 
समयसार प्रवचन भाग १ ६). मूलमें भूल 111) 

समयसार प्रवचन भाग २ ५) मुक्ति का मार्ग i) 

समयसार प्रवचन भाग ३ ४॥) . अनुभवप्रकाश Il) 

समयसार (हिंदी ) अष्टपाहुड़ ३) 

(मूल संस्कृत टीका सहित) १०). चिद्विलास १८) 

प्रवचनसार हिंदी दसलक्षणधर्म Il) 
(मूल संस्कृत टीका सहित) ५). जैनबालपोथी |) 

आत्मावलोकन १)  लघुजेनसिद्धान्त प्रवेशिका Iu 

मोक्षमार्ग-प्रकाशक की किरणें RE) सम्यकृदर्शन २) 

द्वादशानुप्रेक्षा २) ौऊस्तोजत्रत्रयी I=) 
अध्यात्मपाठ्संग्रह ५ ॥) भेदविज्ञानसार २) 

समयसार पद्यानुवाद |). पंचमेरु पूजन Il) 

निमित्तनैमित्तिक संबंध क्या है ? =) Il 

“आत्मधर्म मासिक वार्षिक मूल्य... ३) (डाकव्यय अतिरिक्त) 

आत्मधर्म फाइलें | 
प्रत्येक का ३॥) 

PR RHEL वर्ष मिलने का पता-- 
कुछ फाईलों का मूल्य २२॥) होता है लेकिन श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट 
एक साथ लेने पर १७॥) aang (ARB)             

  

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


	Introduction
	Shanti Ko Kahaan Dhhundhhe ?
	Adhyaatm Ka Rahasya (Gataank Ka Sheshaansh)
	Jinaagam Ki Aaradhanaa Usake.......Fal
	Vishayon Mein Se Sukhbuddhi Vaastav .......Hai ?
	11. SvachchhatvaShakti
	Aatmaa Kaun Hai Aur Kaise Praapt Hotaa Hai ?
	Samaysaar Ke.........Uttardaayitva
	Aatmaa Ki Shakti
	Bhagwan Ka Bhakt Kyaa Karegaa ?
	Avashya Swadhyay Karen

