


































































२० अनुभवप्रकाश प्रवचन 
  

  पर्याय के छह बोल की रुचि छोड़नी चाहिए वे हैं, तथापि छोड़नी चाहिए। और ध्रुव 
में वे छह नहीं हैं। क्योंकि पर्याय में रहे हुए हैं। 

पानी में तेल ऊपर-ऊपर है। उस पानी में तेल प्रविष्ट नहीं होता। उसी प्रकार 
चिदानन्द नित्य शाश्वत श्रुव सदृश्य, उसमें उत्पाद-व्यय के यह छह भाव / बोल श्रुव 
में प्रविष्ट नहीं हैं। इसलिए श्रुव की दृष्टि कर, तो यह विकार टलकर अनुभव होकर 

सम्यग्दर्शन होगा। कहो, समझ में आया ? अभी यह सम्यग्दर्शन की व्याख्या चलती है, 
हों ! फिर उसे ऐसा भान होने के पश्चात्‌ स्वरूप की विशेष रमणता होते... होते... होते 
राग घट जाता है, तब छठवाँ गुणस्थान भावलिंगी मुनि का हो जाता है। तब छठवीं 
भूमिका, सातवीं भूमिका जो हजारों बार भाव सन्तों को कुन्दकुन्दाचार्य, अमृतचन्द्राचार्य 
महान भगवन्त सन्त मुनि थे, वे छठवीं और सातवीं भूमिका में झूलते थे। यह पहला 
होने के पश्चात्‌ यह होता है। यह होने के पश्चात्‌ आत्मा की रमणता करते... करते... 
करते सहजानन्द भावलिंग छठा-सातवाँ प्रगट हो, उसे द्रव्यलिंग नग्न हुए बिना तीन 

काल-तीन लोक में रहता नहीं । समझ में आया ? परन्तु यह भान बिना के नग्न हो, वे 
सब मिथ्यादृष्टि हैं । वस्तु का भान नहीं और कदाचित्‌ नग्न हों और सम्यग्दर्शन भी किसी 
को होता है, तो उसे भाव का भान होता है । उसे भाव का भान होता है कि मेरी दशा मुनि 
की नहीं है। एक (बात) चलती है शास्त्र में। भाई ! 

नौवें ग्रैवेयक जानेवाला होता है द्रव्यलिंगी मुनि। बाहर में द्रव्यलिंगी छठवें 
गुणस्थान की मुनि की सब क्रिया (पालता हो ), अन्तर में आत्मा का ज्ञान हो, सम्यग्दर्शन। 
राग नहीं, पुण्य नहीं । तथापि वह बाहर में छठवें गुणस्थान की भूमिका के परिणाम हैं, 

वह नौवें ग्रैवेयक में चला जाता है। अन्दर है चौथा गुणस्थान और बाहर छठवें की 

क्रिया है। उसे भान वर्तता है कि मेरी भूमिका भावलिंगी मुनि की नहीं है। यदि 
भावलिंगी मुनि की हो तो क्षण-शक्षण में छठवाँ और सातवाँ, छठवाँ और सातवाँ आना 
चाहिए। वह भूमिका न हो और छठवें गुणस्थान के यथार्थ परिणाम अन्दर जो चाहिए, 
वे हों, उसे व्यवहार के, ऐसे अन्दर से निश्चय सम्यग्दर्शन हो, नौवें ग्रैबेयक में चला 
जाता है। राजवार्तिक में यह अधिकार है। 

यहाँ तो कहते हैं कि जिसे अभी सम्यग्दर्शन का ही भान नहीं कि षट्‌भावरहित 
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  चिदानन्द कौन है । उसकी जिसे खबर नहीं, उसे सम्यग्दर्शन नहीं तो मुनिपना तो हो नहीं 
सकता। और इस सम्यग्दर्शन बिना बारह व्रत और पंच महाव्रत और संयम, तप और 

संवर-निर्जरा यह तीन काल में नहीं हो सकते । इसलिए इस जैनशासन का मर्म सम्यग्दर्शन 

के विषय का वर्णन चलता है। 

जल के ऊपर काई की भाँति। दूष्टान्त विशेष दिया है । ऊपर कहा था न वह वहाँ 
कमलिनी के पत्र का कहा था। जल के ऊपर काई की भाँति। पानी के ऊपर जैसे काई 

होती है, उसी प्रकार आत्मा ज्ञानानन्द नित्यानन्द भ्रुव है, उस पर यह छह बोल शैवाल 

(काई) की भाँति वर्तते हैं । शैवाल होती है न? उसे क्या कहते हैं ? हमारे काठियावाड़ 
में लील-फूग कहते हैं। लील-फूग, लील-फूग। काई । हमारे यहाँ लील-फूग कहते 
हैं। काई पानी के ऊपर है। अन्दर में नहीं, अन्दर प्रविष्ट नहीं हो गयी। उसी प्रकार 

चिदानन्द पानी ज्ञान जल, नित्यानन्द जल श्रुव उसकी एक समय की पर्याय में विकार 

और पुण्य-पाप और संसार तथा उदय सब है, आकृति व्यंजन पर्याय की विभाव की। 

अन्दर जल स्वभाव में वह प्रविष्ट नहीं । इस ध्रुव की दृष्टि करने का नाम सम्यग्दर्शन है। 

जल के ऊपर काई की भाँति। इतनी बात | अपनी गुप्त शुद्धशक्ति को व्यक्तरूप 
से भाओ, जिससे वह व्यक्त हो। गुप्त शुद्ध शक्ति। ध्रुव कही थी न श्रुव ? वह श्रुव शक्ति 
तो तेरी गुप्त है। सामान्यपना गुप्त है। पर्याय में प्रगट नहीं । पर्याय है उत्पाद-व्यय प्रगट-- 

व्यक्त है और श्रुव, वह गुप्त है। शाश्वत वस्तु जो सम्यग्दर्शन का विषय परम 
पारिणामिकभाव, वह गुप्त है। यह सामान्य बोल कहे वे। गुप्त तथा ध्रुव । शुद्ध शक्ति- 

शुद्ध शक्ति। शाश्वत स्वभाव शुद्धरूप से, द्रव्यरूप से, गुणरूप से पड़ा है। वह तेरी 

शक्ति चिदानन्द | व्यक्तरूप से भाओ,.... उसे व्यक्त करके भावना कर कि मानो प्रगट 

वर्तमान अनन्त आनन्दमय हूँ। है तो शक्तिरूप से परन्तु पर्याय में जोर दे। ओहो ! अनन्त 
ज्ञान, अनन्त आनन्द, अनन्त वीर्य मानो पर्याय में हो, ऐसे शक्ति में है, उसे प्रतीति में 

व्यक्त करके भावना कर तो सम्यग्दर्शन होकर केवलज्ञान होगा। समझ में आया ? 

जल के ऊपर काई की भाँति। काई ऊपर है और पानी अन्दर है। उसी प्रकार 

पुण्य-पाप के विकल्प व्यंजन आकृति विभावपर्याय ऊपर है। स्वभाव तेरा सामान्य जो 
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ध्रुव कहा, वह गुप्त है। उसकी चिदानन्द अपनी गुप्त शुद्धशक्ति को व्यक्तरूप से 

भाओ,.... प्रगट करके भावना (भा)। 'सिद्ध समान सदा पद मेरो।-आता है न 

समयसार नाटक में । ' चेतनरूप अनुप अमूरत, सिद्ध समान सदा पद मेरो।' है तो शक्ति 
से। व्यक्ति में नहीं, पर्याय में नहीं। यदि पर्याय सिद्धसमान हो तो यह संसार किसका ? 

परन्तु सिद्ध शक्तिरूप से जो यह सामान्य द्रव्य-क्षेत्र-काल- भाव कहे त्रिकाल रहनेवाले, 
वे शक्तिरूप हैं । उसकी व्यक्तरूप करके (अर्थात्‌) व्यक्त मानो प्रगट हूँ, प्रगट हूँ, प्रगट 
हँ--ऐसे प्रगट होने के योग्य को प्रगट हूँ, सिद्ध ही हूँ, परमात्मा हूँ, ऐसी श्रद्धा की 
भावना से व्यक्त बहे तो प्रगट होकर पर्याय रहे । 

तू अविनाशी रस का सागर,.... लो ! हे चिदानन्द ! यहाँ से शुरुकिया था न ? हे 
चिदानन्द ! यहाँ से शुरु किया, भाई उस ओर से | चिदानन्द! तुम.... यहाँ से शुरु किया 

था। चिदानन्द, यहाँ से । गुरु ने तुमको... चिदानन्द | यहाँ से शुरु किया था। हिन्दी है न ? 
समझ में आया ? हे चिदानन्द ! तू अविनाशी रस का सागर है। आनन्द के अविनाशी रस 

का सागर है हर्ष-शोक तो तुझमें ऊपर-ऊपर काई की भाँति फिरता है। वह हर्ष और 
शोक, पुण्य और पाप, काम और क्रोध, दया और दान। पानी में जैसे शैवाल, उसी 

प्रकार ऊपर-ऊपर है। तेरे मूल स्वभाव में नहीं है। तू अविनाशी रस का सागर। 

पररस कैसे मीठा देखा ? अरे ! तुझे हर्ष-शोक... यहाँ अनुभव का ग्रन्थ है न, 

भाई ! इसीलिए पररस तुझे हर्ष-शोक का अनुभव तुझे क्‍यों मीठा लगा ? हर्ष और शोक, 

हर्ष और शोक । अनुभवप्रकाश ग्रन्थ है। इसलिए हर्ष और शोक, पुण्य और पाप, काम 

और क्रोध, दया और दान, शुभाशुभभाव विकार, वह पररस है । विकार है। पररस अर्थात्‌ ? 

है तो इसकी पर्याय का परन्तु कायम रहनेवाला नहीं है, इसलिए पररस गिन दिया है। 

पररस कैसे मीठा देखा ? वह पररस तूने मीठा कैसे देखा ? चिदानन्द का रस छोड़कर 
अविनाशी श्रुव शाश्वत्‌ का रस छोड़कर यह क्षणिक विषय के रस को मीठा कैसे लगा ? 

जिसके निमित्त से संसार का चक्कर हुआ.... भगवान चिदानन्द जिसके कारण 

इस संसार के चक्‍कर-परिभ्रमण तुझे होते हैं। यह हर्ष-शोक और पुण्य-पाप की 
मिठास से इस चौरासी में चक्कर खाता है। घूमता है, घूमता। चौरासी (लाख के) 
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  अवतार में घूमता है । देखो | अनुभवप्रकाश है न। गुलाँट मारकर बात की है। आत्मा के 

आनन्द के अनुभव बिना संसार तीन काल में टूटता नहीं । तू लाख अपवास कर, करोड़ 

अपवास कर, दया कर, तप कर, दान कर। परन्तु आत्मा कहा, उसके अनुभव बिना वह 
पररस विकल्प उठे (कि) यह अपवास करूँ, यह छोड़ूँ। वह सब रस है, राग है। वह 
राग का रस कैसे मीठा देखा ? जिसके निमित्त से संसार का चक्कर हुआ.... जिसके कारण 

तो संसार में तेरा परिभ्रमण हुआ। उसी को भला जानकर सेवन करते हो ? देखा! 

व्यवहार को भला जानकर सेवन करता है ? ऐसा कहते हैं, भाई ! व्यवहार को अभूतार्थ 
कह दिया न | पुण्य-पाप, संकल्प-विकल्प, सब व्यवहार हर्ष-शोक तेरा स्वभाव नहीं । 

भला जानकर... व्यवहार अच्छा है, व्यवहार अच्छा है, पुण्य अच्छा है, दया- 

दान अच्छे हैं । अरे | मर जायेगा | विकार अच्छा, तो अविकार अच्छा नहीं त्रिकाल, ऐसी 

दृष्टि तेरी मिथ्या हो जाती है। विकार को भला जानकर सेवन करते हो ? जैसे मदिरा 

पीनेवाला मदिरा पीता जाता है, दुःख पाता जाता है,... जैसे मद का, शराब का 

पीनेवाला मनुष्य मदिरा पीकर दुःख पाता जाता है। पागल हो जाता है, ऐसे-ऐसे करता 
जाता है। अधिक चक्कर में भला जान-जानकर सेवन करता है,.... लो | वह घूमे न 

वापस ? चक्कर खाये शराब पीया हुआ मनुष्य । और डोले, ऐसे-ऐसे हो.... ऐसे-ऐसे 

हो... चक्कर खाये। मदिरा पीवे और दुःख पाता जाता है। उसी प्रकार पुण्य-पाप, 

काम-क्रोध, दया-दान, व्यवहार-विकल्प, हर्ष-शोक को भला मानकर त्रिकाल चिदानन्द 

को चूककर मद पीया है मोह मिथ्यात्व का तूने। तूने मिथ्यात्व की मदिरा से व्यवहार 

विकल्प सब अच्छे लगते हैं। आस्रव है, विकार है, वे अच्छे लगते हैं। अनास्रवी 

त्रिकाल चिदानन्द तुझे अच्छा नहीं लगता। 

तो कहते हैं कि जैसे मिथ्यात्व सेवन करे और दुःख पाता जाता है, वह मद पीवे 

और दुःख पाता जाता है। अधिक चक्कर में भला जान-जानकर सेवन करता है; तू 

भूला है। उसी प्रकार तू मद से भूला है। इसलिए आत्मा का अनुभव करना हो तो यह 
दृष्टि कही, ऐसा कर | इसके बिना अनुभव हो, ऐसा नहीं है। 

(श्रोता : प्रमाण वचन गुरुदेव !) 
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(गोगीदेवी आश्रम के प्रथम वार्षिक प्रसंग के अवसर पर आश्रम में प्रवचन ) 
  

माघ शुक्ल ५, सोमवार, दिनांक - १९-१-१९५३, पृष्ठ नं. - ७१, प्रवचन -२ 
  

यह अनुभवप्रकाश ग्रन्थ। इसमें ७१ पृष्ठ है गुजराती में। देखो ! यह अधिकार 

अनुभवप्रकाश का है। अनुभवप्रकाश अर्थात्‌ आत्मा का आनन्दस्वभाव जो श्रुवरूप 
त्रिकाल है, उसके स्वरूप की रुचि और दृष्टि करके उसमें लीनता का भाव होना, उसे 

अनुभव कहते हैं। उस अनुभव को धर्म कहते हैं। और वह धर्म, वह मोक्ष का मार्ग है। 
उस काल में एक समय में आत्मा पूर्णानन्द शुद्ध चिदानन्द मूर्ति है, ऐसा व्यवहार के राग 

और निमित्त की रुचि छोड़कर वर्तमान पर्याय को स्वभाव--सन्मुख करके आत्मा का 

स्वसंवेदन, आनन्द हो उसे सम्यग्दर्शन-ज्ञान और चारित्ररूप अनुभव कहते हैं । उसका नाम 

भगवान धर्म कहते हैं | वह धर्म अनुभव से होता है, इसलिए अनुभव को धर्म कहा है। 

यहाँ तो स्थापना की बात चली है। भगवान तीर्थंकरदेव की स्थापना, वह भी 

धर्मात्मा को सम्यग्ज्ञान होने पर, पूर्ण वीतराग न हो तब उसे शुभराग में पूज्यपना उत्पन्न 

हुए बिना नहीं रहता। शुभराग के कारण भगवान की प्रतिमा में बहुमान आता है। क्यों 

आता है, वह अब कहते हैं। 

स्वसंवेदनरूप वीतरागमुद्रा को देखकर.... देखो! यहाँ से शुरु होता है। है न 
इसमें ? स्वसंवेदनरूप बीतरागमुद्रा को देखकर.... पहली बात तो यह है कि यह आत्मा 

स्वज्ञान से स्व॒ को वेदन कर सकता है। ज्ञान, ज्ञान से ज्ञात होता है। ज्ञान राग से नहीं, 

विकार से नहीं, संयोग से नहीं, पुस्तक-पृष्ठ से नहीं, देव-गुरु-शास्त्र से भी ज्ञान नहीं 

ज्ञात होता। स्वसंवेदनरूप--वह ज्ञान ज्ञान के अपने स्वसंवेदन वेदन से ज्ञात हो, ऐसा 

स्वरूप है। ऐसा जो जाना और आत्मा अक्रियबिम्ब ज्ञान की मूर्ति है, ऐसा जानने के 

पश्चात्‌ जब शुभराग और विकल्प उठा और वीतराग मुद्रा पर उसका लक्ष्य जाता है, तब 

कहते हैं कि वीतराग ही मुद्रा | स्वसंवेदनरूप बीतरागमुद्रा को देखकर... प्रतिमा को... 
ऐसा कहते हैं | वीतरागमुद्रा को जानकर | ज्ञान का वेदन अक्रियबिम्ब मानो स्थिर हुआ 

हो और पुण्य-पाप का विकल्प मानो न हो, ऐसे स्वरूप की प्रतिबिम्ब दशा देखकर 

  

  

  

      

    

  

  

 



प्रवचन - २ रण 
  

स्वसंवेदनभावरूप अपना स्वरूप विचारे- यह भगवान की प्रतिमा देखकर वीतराग 

शान्त निर्विकार, नि: श्रृंगार, अवस्त्र और शान्त प्रतिमा। 

अपना स्वभाव शान्त है, अनाकुल है, राग की क्रियारहित है। ऐसा भान होने पर 
राग में वीतराग की मुद्रा देखते स्वसंवेदनभावरूप अपना स्वरूप विचारे- अहो ! 
अक्रियबिम्ब भगवान हुए, वह मेरा स्वरूप भी ऐसा अक्रिय है। रागरहित, शरीर की 

क्रियारहित, मनरहित चिद्बिम्ब, जिनबिम्ब मेरा स्वरूप ही चिद्ज्ञान बिम्ब और जिनबिम्ब 
है। ऐसे जिनबिम्ब को देखकर अपने को जो विकल्प स्वयं के कारण से आया, उसमें 

कहते हैं, स्वसंवेदनभावरूप अपना स्वरूप विचारे- अपना स्वरूप विचारे | क्या विचारे ? 

पूर्व में ये सराग थे.... यह वीतराग प्रतिमा है, वे वीतराग भगवान भी पूर्व में 
रागवाले थे। राग मिटाकर बीतराग हुए हैं। उपदेश के वाक्य तो समझने के लिये तो 
ऐसा ही कहे न। राग को मिटाया अर्थात्‌ कि वीतरागी चिद्बिम्ब आत्मा के स्वरूप में 
लीन हुए | उन्होंने राग को हटाया, मिटाया और बीतराग हुए। समझ में आया ? राग शब्द 
से पुण्य-पाप निमित्त की रुचिपूर्वक का राग सब राग है। वह भी सर्वज्ञ भगवान होने से 
पहले वे भी अज्ञानी, ज्ञान होने से पहले वे अज्ञानी थे। और ज्ञान होने के पश्चात्‌ भी जब 

राग था, वह स्वरूप की लीनता अन्तर की लीन द्वारा राग टालकर अर्थात्‌ कि राग का 
व्यय होकर और वीतराग हुए, ऐसा कहकर कहा कि वीतराग कहीं ये अनादि के नहीं थे। 

अनादि का वीतराग नहीं था। वीतराग तो रागसहित जो संसार में पहली दशा थी, 

उसके स्वभाव के आश्रय से व्यय-लय करके स्वभाव की वीतरागता उन्होंने उत्पन्न की 

है। ...धर्मात्मा भी विचार करता है कि मैं सराग हूँ। मुझमें, मेरी पर्याय में मेरी कमजोरी 
से जरा राग की वृत्ति उठती है। 

उनकी भाँति यदि मैं भी राग मिटाऊँ तो अपने वीतरागपद को प्राप्त करूँ। 
उन्होंने राग मिटाया। राग शब्द से व्यवहाररत्लत्रय। व्यवहाररत्नत्रय, वह सब राग है। 

ब्रह्मचारीजी ! वह व्यवहाररत्लत्रय विकल्प उठता है पंच महाव्रत का, बारह ब्रत का, 

देव-गुरु-शास्त्र की प्रतीति का, शास्त्र के पठन का विकल्प, वह सब व्यवहार--राग 

है। यह मैं राग हूँ, सराग हूँ। मेरे सराग पर्याय होती है। यदि मैं भी राग मिटाऊँ.... 
उन्होंने भी राग का नाश करके, मिटाकर वीतराग हुए, उनकी भाँति मिटाऊँ तो अपने 

    

  

  

  

    

  

  

  

  

    

  

 



श्६ अनुभवप्रकाश प्रवचन 
  

वीतरागपद को प्राप्त करूँ। वीतराग मेरा पद मैं प्राप्त करूँ। कोई भगवान मेरे पद को दे 
नहीं देता। मेरा स्वरूप सच्चिदानन्द, ज्ञानानन्द, आनन्दकन्द सच्चिदानन्द मैं हूँ। सत्‌ 
अर्थात्‌ त्रिकाल, चिद्‌ अर्थात्‌ ज्ञान और आनन्द का भण्डार हूँ। मेरी वर्तमान दशा में 
विकार क्षणिक पुण्य-पाप दिखते हैं, वह आकुलता और उपाधि है। वह पर्यायबुद्धि 
छोड़कर स्वभावबुद्धि हुई तो उसकी स्थापना यथार्थरूप से होती है। मिथ्यादृष्टि की 
स्थापना यथार्थरूप से नहीं होती। 

यद्यपि स्थापना तो व्यवहार है, ज्ञान का ज्ञेय है। तो जिसे ज्ञान का-स्व का भान 
हुआ, उसे विकल्प उठा, तब वह व्यवहार से ज्ञेय है ऐसा कहने में आता है। उसे 
वास्तव में प्रतिमा पूज्य व्यवहार से समकिती को है । मिथ्यादृष्टि को वास्तव में पूज्य नहीं 
है। भगवान की स्तुति करते हुए समन्तभद्राचार्य भी कहते हैं, 'हे नाथ! आप अभव्य को 
पूज्य नहीं हैं। अभव्य को आप पूज्य नहीं हैं। आप तो ज्ञानी को ही पूज्य हैं क्योंकि 
आत्मा अखण्डानन्द शुद्ध चैतन्य के भान बिना.... “--जो यह वस्तुस्वरूप है, उसके भान 
बिना उस अभव्य को वीतरागता और सर्वज्ञता क्‍या है, उसे प्रतीति में नहीं आती। 

इसलिए आप अभव्य को पूज्य हो ही नहीं। अभव्य को पूज्य हो ही नहीं सर्वज्ञ । वे तो 
ज्ञानी को पूज्य हैं। उसे भान हुआ है कि मुझमें ज्ञानशक्ति है। उसमें से व्यक्त करके 
सर्वज्ञ हुए। मुझमें सर्वज्ञ शक्ति त्रिकाल है। उसके आश्रय से मैं भी सर्वज्ञ होनेवाला हूँ। 
ऐसी प्रतीति करनेवाले को भगवान पूज्य है। अज्ञानी को पूज्य नहीं । 

यहाँ कहते हैं कि भगवान को सर्वज्ञ को पूज्य कौन मानता है ? और प्रतिमा को 
भी पूज्य कौन मानता है ? व्यवहार से । मैं तो सराग वर्तमान में हूँ। राग मिटाकर वीतराग 
हुए। मैं भी राग मिटाकर वीतराग मेरे पद को मैं प्राप्त करूँ। निश्चय मैं हूँ, बीतराग हूँ। 
निश्चय में तो हूँ । वर्तमान भी वीतराग होऊँ। वास्तव में तो मेरा स्वभाव ही वीतराग-- 
रागरहित, विकल्परहित, निमित्तरहित, अपेक्षारहित है । पर की कुछ अपेक्षा मेरे स्वरूप 

में-- ध्रुव नित्यानन्द में है नहीं। पर की उपेक्षावाला मेरा त्रिकाली स्वभाव है। उसकी 
(पर की) अपेक्षावाला मेरा स्वभाव नहीं। ऐसा निश्चय से तो मैं वीतराग ज्ञानबिम्ब 
चिद्घन चैतन्य प्रतिमा हूँ । चैतन्य प्रतिमा । परन्तु वर्तमान में मेरी पर्याय में राग है। उस 
(राग को) स्वभाव के अवलम्बन से छोड़कर मैं वीतराग होऊँ। ऐसी मेरी भावना है। 
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ज्ञानी वह वीतराग सर्वज्ञ को अथवा प्रतिमा को इस प्रकार पूज्य मानता है। वह उत्तम | 

देखो ! दृष्टन्त--उदाहरण दिया उस शास्त्र के वचन का। 'पिच्छहु अरहो देवो 
'पच्छरघडियोहु दरसयं मग्गं।' देखो | अरिहन्तदेव पत्थर की घड़ी हुई प्रतिमा, पत्थर की 

घड़ी हुई प्रतिमा 'दरसयं मग्गं' परन्तु मार्ग को दिखाती है। यह निमित्त से कथन है। 
...ऐसा है। देखो ! अरिहन्तदेव की प्रतिमा वीतराग मुद्रा शान्त। स्त्री नहीं, वस्त्र नहीं, 
शस्त्र नहीं, कुछ नहीं--ऐसी चिदानन्द मूर्ति ऐसे स्थिर होकर स्थित है। देखो ! ' अरहो 
देवो पच्छरघडियोहु दरसयं मग्गं।' पत्थर की घड़ी हुई परन्तु वास्तव में वह मार्ग को 

दिखाती है। प्रतिमा मार्ग को दिखाती है। यह तो जिसे मार्ग का भान हुआ कि मैं 
ज्ञानानन्द हूँ, चिदानन्द हूँ । शरीर के रजकण से पार मेरी शक्ति है | पुण्य-पाप के विकार 
से भी मेरी शक्ति तो अधिक दूर है। ऐसा मेरा स्वभाव है। ऐसा भान हुआ, प्रतिमा अपने 
को वीतरागी मार्ग दिखलाती है। भाई ! प्रतिमा मार्ग दिखलाती है। ....भाई ! 

ऊपर कहा न वीतराग मुद्रा । ओहो ! शान्त.... शान्त.... लोकालोक को देखते हैं, 
जानते हैं । बस ! कोई विकल्प नहीं । संसार में खलबलाहट हो, अनुकूलता हो, मारफाट 

हो या अशान्ति ... अनेक जीव मुक्ति में जानेवाले तैयार हों, उन्हें तो कुछ है नहीं । है ? 
एक समय में १०८ मोक्ष जानेवाले हों। और मारफाट एक समय में नरक और नारकी 

में हो । देखते-जानते हैं । बस ! देखते-जानते हैं । लोकालोक को देखते-जानते हैं। ऐसे 

स्वभाव की प्रतिमा वीतराग मुद्रा आत्मा के मोक्षमार्ग को दिखलाती है | ठहरो... ठहरो... 
ठहरो... तुम्हारे स्वरूप में ज्ञान है, ज्ञाता हूँ, ज्ञायक हूँ परन्तु विकल्प उठे वह और 
निमित्त-फिमित्त नहीं | उसका मेरे स्वरूप में अभाव है। निमित्त का भी मेरे स्वभाव में 

अत्यन्त अभाव है और पुण्य-पाप व्यवहार संसार का विकल्प उदयभाव है, उसका भी 

स्वभाव में अत्यन्त अभाव है। स्वभाव में अत्यन्त अभाव है। ऐसा मार्ग बीतराग मुद्रा 

दिखलाता है। 

“दरसयं मग्गं' दिखलाती है। इस स्थापना के निमित्त से.... देखो! निमित्त की 
बात है, हों! यह । समझे उसे निमित्त कहलाये या न समझे उसे (निमित्त) कहाँ से ? 
निमित्त का तो यह बड़ा झगड़ा अभी उठा है। ज्ञायक का भान हुआ, उसे (सर्वज्ञ) 
निमित्त कहलाते हैं | नहीं तो उनके निमित्त से हो तो अनन्त सर्वज्ञ के पास जा आया। 
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सर्वज्ञ की सभा में समवसरण में भी अनन्त बार गया। और समवसरण में मणिरत्न के 
थाल में.... समझ में आया ? कल्पवृक्ष के फूल से भगवान की साक्षात्‌ पूजा की । परन्तु 

वह तो पुण्य है, शुभ है, विकार है। आत्मा ज्ञायक चिदानन्द के स्वावलम्बी भान बिना 
वह भगवान निमित्त भी नहीं हो सकते। 

यहाँ कहते हैं। परन्तु यहाँ तो स्थापना को निमित्त कहा। साक्षात्‌ प्रतिमा बिम्ब 
पड़ी हों। चिदानन्द्‌.... चिदानन्द.... चिदानन्द.... श्रृंगार नहीं, आयुध नहीं, स्त्री नहीं। 
शान्त... शान्त.... शान्त.... ऐसे स्थापना के निमित्त से तीन काल, तीन लोक में भव्य 
जीव धर्म साधते हैं,.... भव्य जीव धर्म साधते हैं। भव्य अर्थात्‌ योग्य । जिनकी प्रगट होने 
की योग्यता है उन्हें स्थापना निमित्त कही जाती है। यह स्थापना ... प्रतिमा देती-लेती 
नहीं । प्रतिमा तो पत्थर से घड़ी है । यह तो बताया | वह तो पत्थर की घड़ी हुई है। परन्तु 
मैं अक्रम ज्ञायक चिदानन्द हूँ। ऐसा भान हुआ। ...स्थिर हो जाओ... स्थिर हो जाओ... 
शान्त हो जाओ... अनाकुल शान्तरस में डूब जाओ। उपशम रस तेरा स्वभाव है। 
अकषाय स्वभाव में स्थिर होओ, ऐसा मार्ग बताती है। 

इस स्थापना के कारण तीन काल और तीन लोक में भव्यजीव धर्म साधते हैं। 

निमित्त के वचन सुनकर लोग निमित्त में ही सब आरोप दे देते हैं । समझ में आया ? यहाँ 
तो व्यवहार से कथन किया है। जिसे आत्मा का भान है, मेरा स्वभाव ही ज्ञायक है, यह 
राग उठता है स्वकाल का, उस प्रकार का अपराध है और निमित्त पर है। ऐसा भास 
हुआ, भाव का भास हुआ, चैतन्य के भाव के भासन में भगवान की प्रतिमा तीन लोक 

-तीन काल में निमित्तरूप से भव्यजीव धर्म साधते हैं,.... यदि भगवान से धर्म... प्रतिमा 

से होता हो तो प्रतिमा देखकर सबको होना चाहिए। चिड़िया उड़-उड़कर भगवान की 
प्रतिमा पर बैठे तो उसकी मुक्ति होनी चाहिए। उससे नहीं होती। 

  

  

  

  

  

  

  

  

    भव्य जीव अर्थात्‌ जिसकी अन्तर में योग्यता चिदानन्दस्वभाव अक्रिय रागरहित, 
पर की क्रियारहित और रागरहित मेरे ज्ञान की क्रियावाला ऐसा मेरा स्वभाव स्वतन्त्र है। 

उसका जिसे भास हुआ, तीन काल-तीन लोक में भव्य जीव स्थापना के निमित्त से धर्म 

साधता है। है ? नारकी साधता है या नहीं ? उसे कोई स्मरण आवे | उसे स्मरण में आवे 
कि ऐसे भगवान थे । ऐसे भगवान पूर्व में हमने देखे हैं । कितने ही नारकी को जातिस्मरण 
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होता है। वह जातिस्मरण... ओहो ! प्रतिमा ऐसी थी। समझ में आया ? तीर्थंकर की 
प्रतिमा ऐसी मनुष्यक्षेत्र में थी, ऐसा भान होकर भी उसके कारण से विचाररूप होकर 

धर्म साधता है। मनुष्यलोक में साधता है, देवलोक में शाश्वत्‌ प्रतिमा है। नारकी में भी 
जातिस्मरण द्वारा स्थापना इत्यादि का लक्ष्य करके, विचारणा करके धर्म साधता है। 

...कहते हैं न भाई! भवनपति है न? भवनपति है, वहाँ उसके विमान में मन्दिर है, 
प्रतिमायें हैं। भवनपति में अकृत्रिम शाश्वत्‌ प्रतिमा है। तीन लोक के अन्दर शाश्वत्‌ 
प्रतिमायें वीतराग मुद्रासहित हैं । उसे देखकर भव्य जीव धर्म साधते हैं | देव भी साधते 
हैं न वहाँ भवनपति ? कितने ही सम्यग्दूृष्टि होते हैं। अपने स्वरूप को, ओहोहो ! यह 
परमात्मा ऐसे ! लोक के साथ (अनादि से) जैसे आत्मा सर्वज्ञ होता है, उसी प्रकार 

सर्वज्ञ की प्रतिमा भी लोक के साथ अकृत्रिम अनादि होती है। अनादि से। लोक 
अकृत्रिम अनादि; उसी प्रकार प्रतिमा भी अकृत्रिम अनादि है। ऐसा विचार करके 

प्रतिमा को देखकर भव्य जीव अधोलोक में, मध्यलोक में और ऊर्ध्व लोक में भव्य 

जीव धर्म साधते हैं। प्रतिमा को जिसने उत्थापित किया है, उसे धर्म की खबर नहीं। 

धर्म (कैसे) हो ? सम्यग्दर्शन क्या है, यह भी उसे खबर नहीं। 

सम्यग्दृष्टि को जब तक वीतरागता न आवे, तब तक ऐसे आकृति देखकर स्वयं 
के कारण से राग आये बिना नहीं रहता। पर के कारण से नहीं। स्थापना के कारण से 

नहीं। उसे राग की भूमिका है तो उसका लक्ष्य ऐसे जाता है कि ओहो | सर्वज्ञदेव ऐसे 
होते हैं। परमात्मा ऐसे स्थिर हो गये। तीन काल-तीन लोक का ज्ञान स्व-परप्रकाशक 
प्रगट करके और परमानन्द का अनुभव करते हैं। इसलिए स्थापना को देखकर तीन 
काल-तीन लोक में भव्य जीव धर्म साधते हैं। देखो, यह स्थापना की बात है। चार 
निक्षेप की बात चलती है न? अरिहन्त के चार निक्षेप की बात चलती है कि नामनिश्षेप 
से भी बहुत तिरे, स्थापना से भी तिरे स्वयं के भानवाले। इससे स्थापना परम पूज्य है। 

भगवान की स्थापना परम पूज्य है। 

अब द्र॒व्यनिक्षेप । द्रव्यजिन द्रव्यजीव ( है ), वह भी भाव पूज्य है। क्या कहते 
हैं ? द्रव्यजिन द्रव्यजीव । उनका आत्मा तीर्थंकर होनेवाला है, ऐसा जो द्रव्यजिन द्रव्यजीव । 
... द्रव्यजिन द्रव्यजीव ( है ), वह भी भाव पूज्य है। वर्तमान में वह तीर्थंकर नहीं परन्तु 
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    वह तीर्थंकर होने का पूजनीक, वह द्रव्यजिन रूप से भी पूजनीक है। समझे ? .... तीन 
कल्याणक के पश्चात्‌ बात लेंगे, हों! ...बात लेते हैं। अथवा तीन कल्याणक तक 

द्रव्यजिन हैं, वे पूज्य हैं। यह अलग बात लेंगे। यहाँ तो यह कहते हैं कि द्रव्य तीर्थंकर 
है, अभी तीन कल्याणक नहीं, ऐसी... उठाई है द्रव्यजिन द्रव्यजीव वह भाव पूज्य है। 
इसके अतिरिक्त दूसरे पूज्य भाव है नहीं। भाविनय की अपेक्षा से पूज्य है। भविष्य में 
होनेवाले हैं, इस नय से वे वर्तमान में भी पूज्य हैं। .... भाई ! 

अथवा.... उस द्रव्य के भेद किये हैं । तीन कल्याणक तक द्रव्यजिन हैं,.... तीन 
कल्याणक। समझ में आया ? गर्भ कल्याणक, जन्म कल्याणक... दीक्षा कल्याणक। 

तीन केवलज्ञान हो, तब तो भावजिन है। केवलज्ञान तो भावजिन है। प्रथम जन्म 
कल्याणक, गर्भ कल्याणक और दीक्षा कल्याणक। इन कल्याणक में... तीर्थंकर का 

आत्मा वह द्रव्यजिन है। वे पूज्य हैं। देखो ! भगवान जहाँ जन्मते हैं, वहाँ इन्द्र पूजते हैं । 
जन्मते हैं, वहाँ इन्द्र आकर पूजते हैं, वह द्रव्यजिन है। भविष्य में होनेवाले हैं। ऐसा 
करके भी वर्तमान द्रव्यजिन पूजनीक है । नाम पूजनीक, स्थापना पूजनीक, द्रव्य पूजनीक 

और भाव... चारों ही पूजनीक है। उस ज्ञानी के ज्ञान में वीतरागता का स्वभाव में भास 
हुआ, पूर्ण वीतरागता को प्राप्त और प्राप्त करनेवाले, प्राप्ति की योग्यतावाले, प्राप्त की स्थापना 

और आकार तथा प्राप्त का नाम। ये चारों ज्ञानी के पूज्य हैं। शुभराग आने पर पूजनीक 
भाव हुए बिना नहीं रहता। कहो, समझ में आया ? लो, यह द्रव्यजिन की बात की। 

अब भावजिन। भावजिन। समवसरणमण्डित, अनन्त चतुष्टययुक्त भावजिन 
भव्यजीवों को तारें,... समवसरणमण्डित धर्मसभा बारह प्रकार की । अनन्त चतुष्टययुक्त । 

यह समवसरण पुण्य की ऋद्धि ली। और अनन्त चतुष्टय अर्थात्‌ अन्तर की ऋद्धि ली। 

बाह्य और अभ्यन्तर दोनों । अनन्त चतुष्टय--अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त आनन्द 

और अनन्त वीर्य ऐसी जिसकी शक्ति में से व्यक्त प्रगट दशा हुई भव्य जीवों को तारे.... 
भव्यजीव को तारे। उपचार से (कथन) है। जिसकी ...निकलने की ताकत अन्तर में 
हुई और ज्ञानानन्दस्वभाव का भान। यह ज्ञान ही कोई ऐसा है कि उसकी कला खिलते- 
खिलते सर्वज्ञ को पा जाता है । ऐसी कला मतिज्ञान के एक अंश की कला में केवलज्ञान 
की कला का ख्याल आ गया। मतिज्ञान के एक अंश की कला में राग और निमित्त बिना 
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की स्वसंवेदन के एक अंश में मतिज्ञान सम्यक्‌ कला ऐसी है कि केवलज्ञान कला में से 
प्रगटेगा। ऐसी उसे प्रतीति आ गयी है। 

इसलिए कहते हैं कि भावजिन सर्वज्ञ परमात्मा जो समवसरण में मण्डित है। 

अनन्त चतुष्टय भव्यजीवों को तारे,.... भव्यों को तारे। अर्थात्‌ इसका अर्थ यह हुआ कि 
योग्य है, उसे तारण करने का निमित्त होता है। ... भव्य रखा था। आत्मा में भी 
भव्यजीव धर्म साधे, ऐसा कहा। और उसमें भी भव्यजीव अर्थात्‌ योग्य जीव हो, उसे 

वीतराग निमित्त होते हैं। न लायक हो उसे बीतराग कहीं जबरदस्ती देते नहीं। यह 
निमित्त की बात से कर जाये ऐसी बात तीन काल में है नहीं । 

दिव्यध्वनि से उपदेश देकर.... अब कहते हैं | दिव्यध्वनि से उपदेश देकर... 

दिव्यध्वनि खिरी। सर्वज्ञ भगवान समवसरण में हों, अनन्त चतुष्टययुक्त दिव्यध्वनि से 
उपदेश देकर साक्षात्‌ मोक्षमार्ग की वर्षा करें.... लो ! साक्षात्‌ मोक्षमार्ग की वर्षा बरसाते 

हैं। समवसरण में दिव्यध्वनि द्वारा। परन्तु जिसे मोक्षमार्ग समझ में आये, उसे साक्षात्‌ 
मोक्षमार्ग वर्षा करते हैं, ऐसा कहा जाता है। साक्षात्‌ मोक्षमार्ग आत्मा के आनन्दघन का 

चिदानन्द परमात्मा अनन्त गुण का सागर हूँ। तेरे गुण की कला वह तेरे पास पूरी पड़ी 

है। वह पूरा परमात्मा ईश्वर शक्तिवान है। तू भगवान है, तू ईश्वर है, तू परमात्मा है। तेरे 
प्रभुत्व की शक्ति तेरे द्रव्य में व्यापी, गुण में व्यापी और पर्याय में व्यापी है| प्रभुत्व तीनों 

में तू प्रभु है। पर्याय में भी प्रभु, गुण में भी प्रभु और द्रव्य में प्रभु। प्रभुत्वशक्ति है न ? 
शक्ति तो द्रव्य-गुण-पर्याय में रहती है। वह प्रभुता कहीं बाहर से लानी नहीं पड़ती। 

दिव्यध्वनि से उपदेश देकर साक्षात्‌ मोक्षमार्ग की वर्षा करें- वर्षा बरसावे। ऐसे 

परमात्मा को भावजिन कहा जाता है। ऐसे जीव को परमात्मा भावजिन, भावजिन कहा 

जाता है। साक्षात्‌ मोक्षमार्ग अर्थात्‌ क्या ? कि आत्मा के स्वभाव सन्मुख के मार्ग की ही 

मुख्य बात करते हैं, भाई ! बीतराग। साक्षात्‌ मोक्षमार्ग अर्थात्‌ परम्परा का जो विकल्‍प है, 

वह बात गौण रह जाती है। समझ में आया, क्या कहना चाहते हैं ? दिव्यध्वनि में क्या 
सार आता है? सर्वज्ञ की वाणी में सार-सार। साक्षात्‌ मोक्षमार्ग। अर्थात्‌ आत्मा के 
स्वभाव सन्मुख की दृष्टि, ज्ञान और रमणता वीतराग मोक्षमार्ग कहते हैं | ऐसा राग उठे, 

विकल्प उठे, उसे भगवान मोक्षमार्ग नहीं कहते। ... सर्व शास्त्र का तात्पर्य तो वीतरागता 
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है। तो वीतराग ... साक्षात्‌ मोक्षमार्ग यह तात्पर्य है। तो विकल्प उठता है व्यवहार, वह 
मोक्षमार्ग नहीं । वह तो बन्धमार्ग है। समझ में आया ? 

दिव्यध्वनि से उपदेश देकर.... साक्षात्‌ मोक्षमार्ग की वर्षा... वर्षा... बरसाते हैं। 
अर्थात्‌ कि वीतरागभाव चैतन्य के सन्मुख जा। व्यवहार और निमित्त की उपेक्षा कर, 
स्वभाव की अपेक्षा कर, निमित्त और व्यवहार की अपेक्षा छोड़। ऐसा भगवान की 

दिव्यध्वनि में उपदेश आता है । समझ में आया ? निमित्त और राग की अपेक्षा छोड़ और 
स्वभाव की अपेक्षा कर। पर की अपेक्षा छोड़, स्व की अपेक्षा कर। ऐसा ही दिव्यध्वनि 

में उपदेश है। नित्यानन्द नित्यानन्द प्रभु ' भूदत्थमस्सिदों खलु समादिट्ठी हवदि जीवो ' 
वीतराग की वाणी में यह भूतार्थ चिदानन्द विद्यमान पदार्थ नित्यानन्द है, उसके अवलम्बन 
से सम्यग्दर्शन होता है । वह पर्याय, राग और निमित्त के अवलम्बन से नहीं होता। स्वभाव 

भूतार्थ, उसके अवलम्बन से स्वसंवेदन ज्ञान होता है, वह शास्त्र से, विकल्प से और 
निमित्त से नहीं होता। ...स्वस्वभाव के अवलम्बन से भूतार्थ के अवलम्बन से ही चारित्रदशा 
होती है | कोई पंच महाव्रत और विकल्प के कारण चारित्र नहीं होता | समझ में आया ? 

दिव्यध्वनि से उपदेश देकर.... साक्षात्‌ मोक्षमार्ग (की) वर्षा करे । उन वीतराग 
की वाणी में तो रागरहित वीतरागता की ही बात आती है। राग बीच में आवे, उसका 

ज्ञान कराते हैं, परन्तु वीतरागता एक ही आदरणीय है । एक ही बात कहते हैं। ...वीतरागभाव 

एक ही आदरणीय है। परन्तु निमित्त की अपेक्षा करना, वह राग है; राग की अपेक्षा 
करना, वह राग है; पर्याय की अपेक्षा करना, वह भी राग है। पर्याय की अपेक्षा से... 
पर्याय उसका आश्रय करे तो राग का विकल्प उत्पन्न होता है। वह तो चिदानन्द शक्ति 

का अवलम्बन कराने के लिये दृष्टि, ज्ञान और वीतरागभाव ही उपदेश करते हैं। दूसरा 
उपदेश वीतराग की दिव्यध्वनि में मुख्य नहीं आता, दूसरे का ज्ञान कराते हैं। 

उस दिव्यध्वनि से उपदेश देकर साक्षात्‌ मोक्षमार्ग की वर्षा करें- देखा वर्षा 

क्यों लिया है ? कषाय अग्नि को शीतल करे | समझ में आया ? बीतराग की वाणी में यह 
भाव आता है कि जितना विकल्प पुण्य-पाप का कषायरूपी अग्नि होती है, वह स्वभाव 

की शान्ति सन्मुख में होकर अग्नि बुझती है। वह कषाय की अग्नि, कषाय को करते- 
करते बुझेगी ? ओलवाय समझे न ? बुझना | बुझा दिया । कषाय से कषाय नहीं बुझाती । 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

 



प्रवचन - २ ३३ 
  

अकषायभाव से कषाय बुझती है। तो वह वर्षा ली है। उपदेश देकर साक्षात्‌ मोक्षमार्ग 
की वर्षा करें- कि अग्नि हो तो भी बुझ जाए बरसात में | वीतराग की वाणी में ऐसा 

आता है, अहो ! तेरा स्वभाव अमृतपिण्ड है, नित्यानन्द है, अनाकुल शान्तरस से भरपूर 
ध्रुव है। उसके सन्मुख दृष्टि ज्ञान और रमणता होकर संसार की दावानल अग्नि जो 
विकल्प में उठी है, उसे बुझाने का साधन है, दूसरा कोई साधन नहीं है। 

वीतराग की वाणी में, एक शुभराग भी आदरणीय है, यह वाणी में नहीं आया। 
उस दिव्यध्वनि से उपदेश देकर साक्षात्‌ मोक्षमार्ग की वर्षा करें- वे तो मोक्षमार्ग की 

वर्षा बरसाते हैं। वीतराग शान्ति.... शान्ति.... शान्ति.... दुनिया दुनिया के कारण से 
परिणम जाती है। तेरा परिणमन तेरे स्वभाव के आधार से है। राग को नहीं, संयोग को 

नहीं, निमित्त को नहीं। शरीर और संहनन के कारण भी तेरी शान्ति नहीं है। साक्षात्‌ 

मोक्षमार्ग की वर्षा करे। अनादि संसार दावानल में सुलगता है विकल्प और पुण्य-पाप 
के विकार में (जलता है ), उसे स्वभाव की शान्ति का मार्ग वर्षाकर उसे शान्त करते हैं। 

उन्हें परमात्मा भावजिन कहते हैं। उन सर्वज्ञ को पहिचानने का साधन कहा। भगवान 

की वाणी में तो वीतरागता को ही मोक्षमार्ग, वीतरागी मोक्षमार्ग आता है । बाकी सब छह 

द्रव्य और नव तत्त्व चाहे जो बात करे। 

हेतु यह है कि स्वभाव सन्मुख झुक और विभाव की अपेक्षा छोड़ | विभाव की 
अपेक्षा छोड़ | एक ही बात वीतराग की मूल वाणी में आती है। ऐसी वर्षा भगवान की 

वाणी में निकलती है। भव्यजीव आत्मा की शान्ति को पहिचानकर संसार के दावानल 

को बुझा डालते हैं । लो, यहाँ तक अरिहन्त के चार निक्षेप यह लिये--नाम, स्थापना, 

द्रव्य और भाव। 

अब सिद्ध भगवान का वर्णन करते हैं। सिद्ध भगवान का वर्णन करते हैं । देव है 
न देव ? देव का वर्णन है न! तो देव तो दो हैं। अरिहन्त भी देव हैं और सिद्ध भी देव 
हैं। अब सिद्धदेव का वर्णन करते हैं। सिद्ध का वर्णन करते हैं। सिद्ध निराकार 

परमात्मा है;.... लो | सिद्ध भगवान शरीररहित | यह अरिहन्त को भी साकार लिया था न 

शरीरसहित। शरीरयुक्त लिया था न अरिहन्त को। निमित्त से। सिद्ध को निमित्त छूट 

TT निराकार । निराकार क्या ? शरीर और इन्द्रिय का आकार नहीं । स्वभाव तो अरूपी, 
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    अरूपी स्व अवगाहनरूपी आकार है। स्व अवगाहनरूपी आकार है। समझ में आया ? 
स्व अवगाहन का तो आकार है परमात्मा में । सिद्ध निराकार। शरीर नहीं, वाणी नहीं, 
मन नहीं और राग नहीं, ऐसे परमात्मा निराकार परमात्मा। 

अनन्त गुणरूप हुए अपने अनन्त सुख को गुणों एवं पर्यायों से वेदकर.... अब 
जरा उसमें सिद्ध का स्वरूप वर्णन करते हैं | वह पहले अरिहन्त का वर्णन किया था कि 
उस केवलज्ञान में सब जाना था। चार कर्म टले नहीं । परन्तु अमुक काल में टलेंगे और 

व्यक्तगुण होंगे, ऐसी बात ज्ञान में केवली को एक समय में आ गयी है। अब इन्हें 

.... भाई | उसमें ...चार अघातिकर्म थे। व्यक्त नहीं था और अव्यक्त है तत्पश्चात्‌ उनके 
ज्ञान में व्यक्त हो गया है। ऐसे सिद्ध हैं। अरिहन्त भगवान को आत्मा में चार घाति 

टलकर जो गुण प्रगट हुए। अघाति टले नहीं । परन्तु व्यक्त हो तब वर्तमान प्रतीति जो 

गुण की पर्याय व्यक्त नहीं। परन्तु अमुक काल में होगी, ऐसा ज्ञान... वर्तमान आ गया 

है। सिद्ध को सब व्यक्त हो गया है। इसलिए यहाँ से सीधा शुरु किया। 

अनन्त गुणरूप हुए.... वे तो अनन्त-अनन्त गुण, उनकी सत्ता में पड़े हैं। उनकी 
पर्यायरूप परिणमन अर्थात्‌ सब अवस्था हो गयी है। अपने अनन्त सुख को गुणों एवं 
पर्यायों से वेदकर.... अपने अनन्त आनन्द को गुण और पर्याय से बेदे | गुण की परिणति 
द्वारा-पर्याय द्वारा गुण को वेदते हैं । समझ में आया ? तो उसे वेदने का, अनुभव करने 
का क्या होगा सिद्ध को ? कि शरीर, स्त्री, कुटुम्ब, परिवार, खाना-पीना या लड्डू- 

बड्डू वहाँ है ? लड्डू है अन्दर में। यह आत्मा आनन्दकन्द अनन्त गुण जो प्रगट हुए, 
अनन्त सुख को गुणों एवं पर्यायों से वेदकर.... गुण और पर्याय को वेदते हैं। गुण वेदे 
अर्थात्‌ उस गुण की परिणति हुई न परिणति ? गुण की जो अवस्था है, उसके द्वारा 
अनन्त गुणों को वेदते हैं। 

द्रव्य-गुण का उपभोग करते हैं। वे अपने द्रव्य को और गुण को भी भोगते हैं। 

यद्यपि भोगते हैं तो पर्याय को । समझ में आया ? परन्तु द्रव्य-गुण की शक्ति / ताकत 
कितनी है, उतनी पर्याय में ख्याल में आ गयी है, इसलिए द्रव्य-गुण को भोगते हैं, ऐसा 
कहने में आता है । समझ में आया ? द्रव्य-गुण अनुभव में भोगने में नहीं आते | अनुभव 
में तो पर्याय आती है। ज्ञान द्रव्य-गुण-पर्याय तीन काल का आता है परन्तु अनुभव में 
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तो पर्याय का अनुभव होता है। द्रव्य-गुण का अनुभव नहीं होता। द्रव्य-गुण तो ध्रुव 
त्रिकाल है। समझ में आया ? 

यहाँ कहते हैं कि द्रव्य-गुण का उपभोग करते हैं। एक समय की जो पर्याय है, 

उसमें अनन्त गुण और गुण का पिण्ड जो द्रव्य, उसकी शक्ति का एक-एक पर्याय में 

सामर्थ्य में ख्याल आ गया है । ज्ञान की एक पर्याय, दर्शन की एक पर्याय, श्रद्धा की एक 

पर्याय, चारित्र की एक पर्याय, आनन्द की एक पर्याय। ... यह अनन्त गुण के जितने 

गुण हैं, उनके परिणमन की शक्ति का सामर्थ्य एक समय में आ गया है। इस अपेक्षा से 

कहते हैं द्रव्य-गुण को भी भगवान भोगते हैं | जितने अनन्त गुण हैं, वे एक समय की 
पर्याय में उनकी सत्ता, उनका प्रमेयत्व, उनका प्रभुत्व, उनका स्वच्छत्व, उनकी शक्ति 

का विभुत्व, उनका आनन्द द्रव्य का-गुण का, वह सब पर्याय में, ख्याल में आ गया है। 

इसलिए कहते हैं कि सिद्ध भगवान अपने... कथन है। परन्तु समझाते हैं, उसका 
व्यवहार ऐसा होता है। निमित्त भी उन्हें लोक के शिखर का होता है। वे सिद्ध हुए तो 

ऐसे होते हैं, ऐसा नहीं हो सकता। 

घषट्गुणीवृद्धिहानिरूप अर्थपर्याय तथा चरमदेह से किंचित्‌ न्यून, प्रदेशों की 
आकृति-आकाररूप व्यंजनपर्याय (से युक्त है )। उसे व्यंजनपर्याय कहते हैं। 
षट्गुणीहानिवृद्धि | सूक्ष्म विषय है। ऐसी अर्थपर्याय प्रत्येक गुण की और कर्म, शरीर से 
कुछ प्रदेश का आकार थोड़ा (न्यून), वह व्यंजनपर्याय | यह दो प्रकार की पर्यायें वर्णन 

की। सिद्ध भगवान को अर्थपर्याय और व्यंजनपर्याय दो है। क्‍या कहा ? अर्थपर्याय 
अर्थात्‌ प्रदेशत्वगुण के अतिरिक्त अनन्त गुणों का पर्याय में जो अनुभव है, उसे अर्थपर्याय 
कहते हैं। और उस प्रदेशत्वगुण के कारण उसकी आकृति.... उसे यहाँ व्यंजनपर्याय 
कहते हैं। व्यंजनपर्याय और अर्थपर्याय सिद्ध भगवान को कही है। ...भाई ! समझ में 

आया इसमें ? मोहनभाई ! कया पढ़ते हो ? ... चली गयी है। 

सिद्ध भगवान परमात्मा शरीर बिना ज्ञानस्वरूपी निरंजन निराकार। परन्तु उनके 
अनन्तगुण जो प्रदेशत्व गुण के अतिरिक्त, उन सबकी वर्तमान पर्याय प्रगट हुई, उस 
पर्यायसहित हैं । वह पर्याय कोई चली नहीं जाती। और किंचित्‌ कर्म, शरीर से उनके 
प्रदेश का आकार किंचित्‌ थोड़ा न्यून, वह प्रदेशत्वगुण की व्यंजनपर्याय है। इन दोनों 
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  पर्यायसहित भगवान विराजते हैं । समझ में आया ? फिर तो जरा दूष्टान्त दिया है। 

मोम गयो गलि मूसिमें जारस अंबर होय; 
पुरुषाकारें ज्ञानमय वस्तु प्रमानौ सोय॥ 

अर्थात्‌ जैसे मोम अन्दर डाला हो और पुतली बनाते हैं न मिट्टी की ? फिर 
निकाल डाले और बीच में पोल रह जाये । इसी प्रकार सिद्ध भगवान चिदानन्द मूर्ति इस 
देह की क्रिया को जैसे पोलाण बीच में हो, वैसे निरंजन निराकार अरूपी... रहते हैं । 
ऐसा सिद्ध भगवान का आकार कहते हैं। 

देव को जाने तब स्वरूपानुभव होता है। यह देव अधिकार हुआ। ऐसे देव को 
जाने, उसे आत्मा का अनुभव होता है। अनुभवप्रकाश है न? जो देव को जाने, तब 

स्वरूपानुभव होता है। देव... कहा था। परन्तु ऐसे देव का आत्मा, अरिहन्त और सिद्ध 

का आत्मा, अहो |! अलौकिक स्वभाव पिण्ड इस प्रकार से है। ऐसा जिसे ज्ञान होता है, 

उसे स्वरूप अनुभव होता है। प्रवचनसार में ८०वीं गाथा में कहा है न ? 

जो जाणदि अरहंतं दव्वत्तगुणत्तपज्यत्तेहिं। 

सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लयं।॥८०॥ 

प्रवचनसार ८०वीं गाथा है न ? 

जो जाणदि अरहंतं दव्वत्तगुणत्तपज्यत्तेहिं। 
सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लयं।॥८०॥ 

जो कोई आत्मा अरिहन्त सर्वज्ञ के द्रव्य-गुण-पर्याय स्वयं बराबर जानकर 
स्वसन्मुख होकर उसका जो अनुभव करता है, उसे निश्चय क्षायिक समकित हुए बिना 

नहीं रहता। समझ में आया ? यह क्षायिक समकित की बात है इसमें | यह 'मोहो खलु 
wife ae लयं' उसका (मोह) लय हो जाता है। क्यों ऐसे अरिहन्त को द्रव्य-गुण- 
पर्याय है। द्रव्य अर्थात्‌ वस्तु, गुण अर्थात्‌ शक्ति और पर्याय अर्थात्‌ वर्तमान अवस्था। 
ऐसा... मेरा स्वभाव | पहला तो द्रव्य-गुण-पर्याय से विचार करता है । फिर विचार करते 
हुए उसकी प्रतीति होने में स्वभावसन्मुख में जब प्रतीति करता है, तब कहते हैं कि उसे 
दर्शनमोह का नाश हुए बिना नहीं रहता। अर्थात्‌ जो कोई अरिहन्त और सिद्ध के स्वरूप 
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को भलीभाँति जाने, पहिचाने, बराबर अन्तर में प्रतीति करे तो स्वरूप का अनुभव हुए 

बिना नहीं रहता। इसलिए दो अधिकार अनुभवप्रकाश ग्रन्थ में इस कारण रखा है। 

अब ज्ञान का अधिकार। देखो | देव अधिकार रखकर ज्ञान की महिमा क्या है ? 

ज्ञान आत्मा का स्वभाव है, उसकी महिमा कितनी ! कितना स्वभाव है, उसकी बात 

करते हैं। 

ज्ञान, लोकालोक सकल ज्ञेय को जानता है;.... लो! देखो, यह आत्मा का 

ज्ञान | जानने का स्वभाव | कितनी ताकत ! कितनी ताकत ! कितना सामर्थ्य | लोकालोक 

जानने का उसका स्वभाव है। कहीं अटकने का, राग में रुकने का, किसी का कर देने 

का, किसी से नुकसान होने का, दूसरे को नुकसान पहुँचाने का ज्ञान में स्वभाव नहीं। 
समझ में आया ? ज्ञान तो जानने का स्वभाव है। वह तो लोकालोक जाने या थोड़ा जाने, 

जानने का स्वभाव है। यहाँ तो उसकी शक्ति की बात की है। 

ज्ञान, लोकालोक सकल ज्ञेय को जानता है;.... क्या कहा ? यह जानने का 

स्वभाव लोकालोक तीन काल, तीन लोक को जाने। किसी को करे नहीं, किसी को 

टले नहीं, किसी से ले नहीं और किसी को दे नहीं । जानने का स्वभाव है । देखो ! ज्ञान 

का स्वभाव। प्रत्येक आत्मा में इस जाति का स्वभाव है। उसमें राग-द्वेष रहे हैं तो 

इसलिए अल्पज्ञरूप से रुका है। स्वभाव में एकाग्र होने पर अल्पज्ञता टलकर, विकार 

टलकर, सर्वज्ञ होने की सामर्थ्य है। इसलिए सर्वज्ञ शक्ति से शुरु किया है। 

ज्ञान, लोकालोक सकल ज्ञेय को जानता है; ( क्योंकि ) निएचय से जिसका 

जाननेरूप स्वरूप है.... वास्तव में तो उसका जानने का स्वरूप वह निश्चय है| वह ज्ञान 

पिण्ड ही है । चिदबिम्ब ही है । ऐसी ज्ञान की शक्ति है। ऐसा लिया, भाई | यह तो शक्ति 
ली है। समझ में आया ? ज्ञान की शक्ति कोई ऐसी नहीं (कि) राग को टालना, ऐसा भी 

नहीं, राग को रखना, ऐसा भी नहीं। व्यवहार उत्पन्न होता है, उसे टालने-रखने की 

शक्ति नहीं है। ज्ञान की शक्ति तो निश्चय से जानने का है । बस जानना। राग तो अपने 

आप टल जाता है| उत्पन्न भी उसके कारण से उस काल में जरा होता है | ज्ञानस्वभाव। 

आगे लिखा, ज्ञान वही आत्मा | इसलिए आचार्यदेव ने जहाँ-तहाँ ज्ञान वह आत्मा वर्णन 
किया है। क्‍या करे ? ज्ञान किसके पास से ले-दे और किसे स्वयं ले-दे ? 
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जाननेरूप स्वरूप है, ऐसी ज्ञान की शक्ति है। ऐसा ज्ञान का सामर्थ्य शक्ति 
आत्मा की है। संसार अवस्था में अज्ञानरूप हुई है,.... संसार, पर्याय दशा में वह ज्ञान 
की अज्ञान अर्थात्‌ अल्पज्ञता हो गयी है। ....भगवान देह में विराजता चिदानन्द है। वह 
ज्ञानरूप... चिद्घन आत्मा। जैसे कलई की डली सफेदाई से भरपूर, उसी प्रकार यह 
आत्मा ज्ञान का बिम्ब है प्रत्येक देहदेवल में । यह हड्डियाँ जड़ है। वह तो ज्ञानस्वरूपी 
ही आत्मा है। लोकालोक को जानने की ताकत... शक्ति है। तथापि संसारदशा में 
अवस्था का वर्णन है। शक्ति तो ऐसी, तथापि पर्याय में (क्यों) अन्तर, तुम ऐसी बात 

करते हो न ? अज्ञानरूप हुईं है। अज्ञानरूप किया नहीं | किया है किसी ने अज्ञानरूप ? 

शक्ति है ? अज्ञानरूप हुई है। वह ज्ञान शक्ति त्रिकाल है, वह वर्तमान अल्पज्ञ विपरीत 

हुई है। कर्म से और कर्म की बात यहाँ है नहीं । पूर्ण शुद्ध अपने अपराध से अशुद्धरूप 
अज्ञानरूप हुई है। 

तथापि निएचय से निजशक्ति जाती नहीं है। तथापि निश्चय से जानने की शक्ति 

चिदानन्द का जानना... जानना... जानना... लोकालोक को जानना। ऐसी शक्ति तीन 

काल में जाती नहीं । देखो |! यह ज्ञानगुण का भरोसा कराते हैं। तू ज्ञानगुण का भरोसा 
कर। तेरा स्वभाव है। जगत में अनेक प्रकार की ताकत का भरोसा करता है दूसरी चीज़ 
का। परन्तु इसके ज्ञान की ताकत का भरोसा नहीं करता। ज्ञान क्या करे? ज्ञान तो 
लोकालोक तीन काल-तीन लोक को जाने, ऐसी उसकी ताकत है। परन्तु संसाररूपी 

पर्यायदशा में अज्ञानरूप है। निश्चय से निजशक्ति जाती नहीं है। वास्तव में उसकी 
जानने की शक्ति जाती नहीं है। 

बादल घटाके आवरण से सूर्य का तेज नहीं जाता,.... क्या कहते हैं ? बादल के 
घटा के कारण सूर्य का तेज नहीं जाता । चाहे जैसे बादल के आकार हों परन्तु कहीं सूर्य 
का तेज बादल.... समझ में आया ? उसी प्रकार ज्ञानावरण से ज्ञान नहीं जाता;.... उसी 

प्रकार ज्ञानावरणरूपी बादल की घटा से चिदानन्द सूर्य का नाश कभी नहीं होता । उसका 
ज्ञानस्वभाव तो ऐसा का ऐसा पड़ा हुआ है। यहाँ पर्याय में केवलज्ञान सिद्ध नहीं करना 

है, हों! यहाँ तो ज्ञानस्वरूप है। ज्ञानस्वरूप है। वस्तु है। वस्तु ऐसी की ऐसी है। 
ज्ञानशक्ति तो श्रुव तो ऐसी की ऐसी। भले ज्ञानावरण का आवरण है । वह तो आवरण तो 
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  निमित्तरूप है। स्वभाव को निमित्त कुछ नहीं कर सकता। पर्याय को करता नहीं तो 
स्वभाव को करे, यह तीन काल में नहीं बनता। ज्ञान की हीन अवस्था तो आत्मा स्वयं 

करे तब ज्ञानावरणीय को निमित्त कहा जाता है । यहाँ तो कहते हैं कि तेरी त्रिकाल जानने 
की शक्ति... परन्तु सूर्य को तेज के बादल आड़े आने पर भी सूर्य के तेज का नाश नहीं 
होता; इसी प्रकार शुद्ध श्रुव ज्ञायकशक्ति तेरी है, उसका तीनों काल में नाश नहीं होता। 
समझ में आया ? बादल जाये। सूर्य को बादल आवे तो आ कर जाये। उसी प्रकार 
आवरण होता है। परन्तु स्वरूप को आवरण अर्थात्‌ स्वरूप की शक्ति का नाश हो, ऐसा 

तीन काल में नहीं होता। 

ज्ञान, सर्व गुणों में बड़ा गुण है;.... देखो, यह अनुभवप्रकाश में ज्ञान का अनुभव, 

वही मूल वस्तु है। ज्ञान का स्वसंवेदन होना, वही अनुभव और धर्म है। समयसार में भी 
ज्ञान का परिणमना, वह समकित है, ऐसा लिया है । ज्ञान का ज्ञानरूप होना, वह समकित। 

ज्ञान का ज्ञानरूप होना, वह ज्ञान। ज्ञान का ज्ञानरूप होना, Fe AA! Vasa में 

लिया है न ? वह रागरूप हुआ, व्यवहार श्रद्धा, व्यवहार ज्ञान, वह नहीं । ज्ञान सम्यक्रूप 
से परिणमा, वह ज्ञान समकित है। ज्ञान सम्यक्रूप से हुआ, वह ज्ञान सम्यग्ज्ञान है। 
और ज्ञान में स्थिरता, वह ज्ञान समकितचारित्र है । यह कहते हैं, ज्ञान, सर्व गुणों में बड़ा 

गुण है;.... लो, ज्ञान बिना दूसरी चीज़ है, ऐसा जाने कौन ? अनन्त गुण आत्मा में हैं 
परन्तु दूसरे गुण स्व को नहीं जानते और वे गुण ज्ञान को भी नहीं जानते। अनन्त गुणों 
को जानने का स्वभाव उस ज्ञान में है। 

ज्ञान, सर्व गुणों में बड़ा गुण है; उसमें अनन्त गुण प्रगट जानने में आते हैं। 

देखा, क्या कहा ? अनन्त गुणों को जाननेवाला आत्मा में दर्शन-आनन्द-चारित्र, कर्ता- 

कर्म-करण, द्रव्यत्व-प्रमेयत्व-अगुरुलघुत्व-वस्तुत्व--ऐसे अनन्त गुण ज्ञान व्यक्तरूप 
से जानता है। व्यक्त अर्थात्‌ प्रगट जानता है। यह प्रगट है, ऐसा ज्ञान जानता है। दूसरे 
गुणों में ऐसी ताकत नहीं है। इसलिए कहते हैं ज्ञान, सर्व गुणों में बड़ा गुण है; उसमें 
अनन्त गुण प्रगट जानने में आते हैं। बात समझ में आती है ? किसकी बात चलती है 
यह ? यह अनुभवप्रकाश | कहते हैं कि आत्मा ज्ञानस्वभाव त्रिकाल है । एक ही बात तेरी 
बात-लप छोड़ दे दूसरी। निमित्त की और संयोग की लप छोड़ दे। तेरी शक्ति तुझमें 
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पड़ी है। तेरी शक्ति तेरे उकेल में । उकेल कर, उकेल कर | उकेल समझते हो न ? उकेल 

को क्या कहते हैं ? उकेलना-निकालना। हमारी भाषा जरा अलग है। सूत का नहीं 
होता ? कूकड़ी होती है न? सूत का कोकडा। बीच में उसे उकेलते हैं। इसी प्रकार 
चैतन्यशक्ति पड़ी है। उसका उकेलकर। उकेलकर अर्थात्‌ खोल। खोल अन्दर में 
चैतन्यशक्ति बिम्ब पड़ा है । उसकी प्रतीति और ज्ञान की एकाग्रता द्वारा खोल । परन्तु वह 

ज्ञान अनन्त गुण को व्यक्त जानता है। उसकी ताकत इतनी है। 

अनन्त गुण प्रगट जानने में आते हैं। क्या कहा ? अभी गुण पर्याय में प्रगट नहीं 
हुए, तथापि अनन्त गुण ऐसे मुझमें हैं, ऐसा ज्ञान व्यक्तरूप से प्रगटरूप से ज्ञान सभी 
गुणों को जानता है। ज्ञान बिना ज्ञेय नहीं जाना जाता। नहीं जाना। ज्ञान बिना ज्ञेय ज्ञात 
नहीं होते । ज्ञान यदि न हो तो यह लकड़ी है, यह प्रकाश है, ऐसा जाना किसने ? यह 
(जड़) प्रकाश है, उसे इस (चैतन्य) प्रकाश ने जाना है। चैतन्य का प्रकाश। इस 

(जड़) प्रकाश को भान नहीं कि मैं कौन हूँ। वह तो सब जड़ है। चैतन्य के प्रकाश में 
उसके अनन्त गुण, गुण-पर्याय और जड़ादि सब ज्ञात होता है। ज्ञान के बिना ज्ञेय का 

ज्ञान नहीं होता,.... इसलिए ज्ञान का अस्तित्व और उसका सामर्थ्य सिद्ध करते हैं। 

ज्ञेय के बिना जाननेयोग्य कुछ भी नहीं होता,... और यदि ज्ञेय न हो तो जाननेयोग्य 
कोई वस्तु रहती नहीं। ज्ञान बिना ज्ञात होता नहीं और ज्ञेय बिना ज्ञात होनेयोग्य नहीं 
होता। यहाँ तो आत्मा का ज्ञान ही ज्ञेय है और आत्मा के अनन्त गुण भी ज्ञेय हैं। ऐसा 
ज्ञान जाननेवाला है। जाननेवाला ज्ञान, उसे ज्ञान स्वयं ज्ञेय और अनन्त गुण भी ज्ञान के 
ज्ञेय हैं। समझ में आया ? 

ज्ञेय के बिना जाननेयोग्य कुछ भी नहीं होता, इसलिए ज्ञान प्रधान है;.... ज्ञान 

किसलिए अनन्तगुणों में मुख्य कहा ? ज्ञान न हो तो सब जाने कौन ? इसलिए ज्ञानगुण 
को प्रधान कहा है। अनन्त गुणात्मक वस्तु तथापि ज्ञानमात्र ही है। देखो! क्या कहते 
हैं ? भगवान आत्मा अनन्त गुणात्मक वस्तु है। अनन्त गुणस्वरूप वस्तु है, तथापि उसे 
ज्ञानमात्र कहा है| ज्ञानमात्र कह दिया। मुख्य गुण है, प्रधान गुण है, वह स्वपरप्रकाशक 
है, असाधारण है, उसके अतिरिक्त दूसरा कोई गुण ऐसा नहीं है । एक ज्ञान यदि न हो तो 

इस जगत में सब अन्ध | अन्ध था, ऐसा निश्चित कौन करे ? यह नहीं और अन्ध नहीं 
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यह निर्णय कौन करे ? देखो, चैतन्य प्रकाश | एक आत्मा को जानने का स्वभाव | उसमें 

अनन्त गुण और स्व स्वयं ज्ञेयरूप से ज्ञात होता है। 

आचार्य ने अनेक ग्रन्थों में आत्मा को ऐसा कहा है। ... ज्ञान को आत्मा ही कहा 

है। आचार्य ने समयसार आदि बहुत ग्रन्थों में ज्ञान अर्थात्‌ आत्मा । यह आत्मा 'आत्मा 
ज्ञान स्वयं ज्ञानं' श्लोक आता है न? 

आत्मा ज्ञान स्वयं ज्ञानं ज्ञानदन्यन्करोति किम्‌। 

परभावस्य कर्तात्मा महो5यं व्यवहारिणाम्‌॥ 

भगवान आत्मा ज्ञान है। फिर तो भेद करके बात की। स्वयं ज्ञानं। स्वयं ही 
ज्ञानस्वरूप है। अनन्त गुणात्मक होने पर भी अकेला ज्ञायक ही विभू रूप से व्यापकर 
रहा है। अनन्त गुणों में ज्ञान व्यापकर रहा है । इसलिए इस अपेक्षा से पूरा ज्ञान ही आत्मा 
कहा है। 

आचार्य ने अनेक ग्रन्थों में आत्मा को.... आत्मा किसे कहा ? उस ज्ञान को। 

कहाँ से ? कि.... 'लक्षणप्रसिद्धया लक्ष्यप्रसिद्धयर्थम्‌' ( लक्षण की प्रसिद्धि द्वारा लक्ष्य 

की प्रसिद्धि करने के लिये आत्मा का ज्ञानमात्ररूप से व्यपदेश किया जाता है।) 

ज्ञान, वह लक्षण है और आत्मा, वह लक्ष्य है। अनन्त गुण ज्ञात होनेयोग्य है। लक्षण की 
प्रसिद्धि, लक्ष्य की प्रसिद्धि के लिये ज्ञान को आत्मा कहा है। समयसार में यह बात 
आती है। यह ज्ञानलक्षण प्रसिद्ध है। क्योंकि स्व-पर को जानता है। और उसकी प्रतीति 

के लक्ष्य से आत्मा द्रव्य, वह अनन्त गुण का पिण्ड, वह ज्ञेय प्रसिद्ध होता है। वह 
“लक्षणप्रसिद्धया लक्ष्यप्रसिद्धयर्थम्‌' ज्ञान होने योग्य की प्रसिद्धि लक्षण द्वारा होती है। 
इसलिए ज्ञान को भगवान आचार्यों ने आत्मा, वह ज्ञान (ऐसा कहा है)। 

अब दृष्टन्त देते हैं । जैसे, मन्दिर को एवेत कहा जाता है। देखो ! यहाँ तो सफेद 
होता है न सब ? सफेद मन्दिर। मन्दिर सफेद है? .... वर्ण है। श्वेत मन्दिर, सफेद 
बगुला, सफेद मन्दिर । मन्दिर को श्वेत कहा जाता है। परन्तु मन्दिर में सफेद आदि 
अनेक गुण होते हैं। समझ में आया ? ...भाई ! क्या कहते हैं ? मन्दिर को सफेद कहा। 
वह किस अपेक्षा से ? ऐसे तो रंगा है, देखो न, सफेद बँगला ऐसा कहते हैं या नहीं ? 
मोहनभाई का बँगला सफेद है, ऐसा कहा जाता है | उसमें तो बहुत रंग का है। परमाणु 
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  भी बहुत हैं । सफेद तो मुख्यरूप से उसमें रजकण लाल, पीले, हरे तो बहुत सब हैं। 
परन्तु मुख्यरूप से मन्दिर श्वेत के लक्षण द्वारा मन्दिर पूरा लक्ष्य हो जाता है। इसलिए 
मन्दिर श्वेत कहकर मन्दिर को श्वेत कहा जाता है। तथापि दूसरे एवेत गुण द्वारा 
भासता है,.... है तो बहुत गुण मन्दिर में सफेद आदि। दूर से सफेद दिखता है। ओहो ! 
सफेद-सफेद भाई ! देखो न, स्टेशन से लोग कहते हैं कि सफेद-सफेद वहाँ सोनगढ़ में 
दिखता है। लोग निकले न दो-तीन कोस से दिखता है सफेद मन्दिर। वे ऐसा कहते हैं 
वहाँ मन्दिर है। भगवान की प्रतिमा है, इसलिए सफेद मन्दिर। वहाँ तो पाँचों वर्ण है। 

परन्तु बहुत गुण होने पर भी श्वेत की मुख्यता से उसे श्वेतगुण कहकर भासित होता है 
इसलिए मुख्यता से उस मन्दिर को श्वेत कहा। इसी प्रकार आत्मा को प्रसिद्ध ज्ञान है। 

सेठ | मन्दिर का दूष्टान्त दिया। सभी गुण है न उसमें । परन्तु उसे श्वेत कहा । इसी प्रकार 
आत्मा में तो अनन्त गुण हैं। प्रसिद्ध लक्षण ज्ञान है। देख भाई ! तू जानता है या नहीं ? 
हाँ। यह जानता है, वह आत्मा। यह जानता है, वह आत्मा। ऐसा प्रसिद्ध लक्षण आत्मा 
का ज्ञान है । इसलिए ज्ञानमात्र आत्मा कहा है। इसलिए ज्ञानमात्र मुख्य वह--ज्ञान, वही 

आत्मा, बस। ज्ञान वह आत्मा। उसमें अनन्त गुण आ जाते हैं। 

समयसार में भी ४७ शक्ति का वर्णन किया तो ज्ञान में आ पड़ी शक्ति, ऐसा कहा 

है। ज्ञान में आ पड़ी, हों ! ज्ञान जानते... जाता है। इसलिए ज्ञान वह आत्मा। भगवान! तू 

आत्मा ज्ञान ही है। तुझमें राग, द्वेष, पुण्य, पाप, काम, क्रोध वर्तता है, वह विकार है। 

वह तेरा स्वरूप नहीं। अकेला ज्ञान का बिम्ब चिदानन्द वह ज्ञान, ज्ञान से ही ज्ञात हो, 
ऐसी ताकत ज्ञान अनन्त गुण को जानता हुआ प्रगट होता है। 

प्रसिद्ध लक्षण ज्ञान है इसलिए ज्ञानमात्र आत्मा कहा है। अब कहते हैं एक- 

एक गुण की अनन्त शक्ति,.... आत्मा में अनन्त गुण है, उसका ज्ञान... वह ज्ञान अनन्त 

को जानता है । एक-एक गुण की अनन्त शक्ति, अनन्त गुण को एक-एक गुण निमित्त 

हो, ऐसी शक्ति। वह ज्ञानगुण से तो अनन्त गुण का निमित्त होता है न ? एक गुण... सब 
गुण उपादान हैं । त्रिकाल गुण निमित्त । तो निमित्त की अपेक्षा से एक गुण में अनन्त गुण 
में निमित्त होने की ताकत है । एक-एक गुण, वह एक-एक अनन्त शक्ति। अनन्त पर्याय 

गुण की और एक गुण की अनन्त पर्याय । शक्ति अनन्त । और पर्याय अनन्त | समझ में 
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    आया ? देखो, यह किसकी बात चलती है ? ज्ञान, वह सबको जानता है। ज्ञान सब 
जानता है। अनन्त गुण की ताकत को जानता है। अनन्त गुण की एक समय की पर्याय 
को जानता है और ज्ञान स्वयं को भी जानता है। ऐसा ज्ञानस्वभावी आत्मा निर्णय कर तो 
अनुभव हुए बिना नहीं रहे । अनुभव का कारण... उस ज्ञान का अन्तर निर्णय करे कि मैं 

यह हूँ। उसका नाम धर्म है। दूसरा कोई धर्म नहीं है। समझ में आया ? 

मुमुक्षु : कल की बात नहीं जानते... 

पूज्य गुरुदेवश्री : कल की बात नहीं जानते, वह कल नहीं जानता, ऐसा जाना 

है या नहीं ? नहीं जानता, ऐसा जाना है या नहीं ? प्रत्यक्ष में परोक्ष कल जानोगे। कल 
मंगलवार है, यह आज जाना है या नहीं ? कौन कहता है कि नहीं जानता ? कल 
मंगलवार आयेगा, ऐसा जाना है या नहीं ? परसों बुधवार आयेगा, यह जाना है या नहीं ? 

कल रविवार गया, यह जाना है या नहीं ? वर्तमान में जाना है कि कल रविवार था, आज 

सोमवार है, कल मंगलवार होगा। पूरे तीन काल को भी वर्तमान जानता है । बस अल्पज्ञ 
में भी यह तीन काल को जानता है। ... तीन काल तीन लोक को... जाने, ऐसी 

सामर्थ्य है। 

बालक लो न छोटा। तो उस बालक को भी ख्याल है कि रोटी बनानी हो तो 

दाल... दाल तो मूँग की दाल जो पड़ी रही है। उसके ख्याल में क्या आया ? कि यह 
दाल बनायेंगे, एक रस करेंगे, नरम करेंगे। दाल होती है न दाल? उस दाल में से 

रोटी होगी, ऐसा ख्याल है ? वह दाल... दाल होगी। यह दाल पहले मूँग थे। उसमें 
से चूरा हुआ, फिर टुकड़े हुए। फिर एकरस। दाल रोटी में खाते हैं । एक काल में तीन 
काल का ज्ञान थोड़ा सब जीव को होता है । उसकी सामर्थ्य है परन्तु उसकी इसे प्रतीति 
नहीं आती। 

कुम्हार । एक मटका घड़े । मिट्टी-मिट्टी | ख्याल हुआ कि मिट्टी है। मिट्टी में घड़ा 

होगा, ऐसा ख्याल है। इस मिट्टी में से घड़ा होगा। ....ज्ञान में ऐसा आया कि मिट्टी में से 
घड़ा होगा। होगा, ऐसा जाना, तो घड़ा हो तो कहे, मुझसे हुआ। जानता है कि मिट्टी से 
घड़ा हुआ है। परन्तु मिथ्यादृष्टि को ज्ञान के स्वभाव की प्रतीति नहीं है। समझ में 
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आया ? वह.... पाठ है या नहीं ? ऐसे-ऐसे होता है। ज्ञान जानता है कि ऐसा होता है, 
हों! ज्ञान जानता है । यह, यह है, वह ऐसा हो जायेगा, वह जानता है । ज्ञान जानता है कि 
इसका आत्मस्वभाव जानने का है| ऐसा ऐसा होने का गुण ऐसा होगा, ऐसा ज्ञान जानता 

है। समझ में आया ? तथापि अज्ञान अभिमान छोड़ता नहीं । ज्ञान जानता है कि यह ऐसे 
ही चरण होंगे। एक चरण पचास हाथ दूर और एक चरण पचास हाथ दूर, ऐसा जानता 
है ज्ञान ? ज्ञान क्या जानता है ? एक चरण | पग समझे न ? ....दायाँ-बायाँ, दायाँ-बायाँ। 
ज्ञान जानता है कि ऐसी पैर की क्रिया होती है| ज्ञान पहले से जानता है, दायाँ उठने के 
बाद बायाँ पैर उठेगा। ऐसा जानता है। ज्ञान जानता है। उठा, उठेगा, इस प्रकार होगा। 
ज्ञान जानने का काम करता है। तथापि ... कहते हैं कि इस ज्ञान ने इस पैर को उठाया 

और यह रखा, वह मूढ़ता होती है। समझ में आया ? 

ज्ञान जानता है कि यह शरीर पुद्गल है। ज्ञान जानता है कि इसकी पर्याय पलटने 
का स्वभाव है। तथापि पलटने के समय मानता है कि मुझसे पलटी ? मुझसे पलटा ? 
यह ज्ञान का जानने का स्वभाव वह नहीं मानता, ऐसा कहना चाहते हैं। ज्ञान का ऐसा 

स्वभाव है, परन्तु वह जानता और मानता नहीं | वह जानता है, मानता है, उसके ख्याल 
में आ जाना चाहिए कि मेरा स्वभाव तो अकेला जानने का है, दूसरा कुछ है नहीं । कहो, 

समझ में आया ? 

एक-एक गुण की अनन्त शक्ति, अनन्त पर्यायें, एक-अनेक भेदादि सर्व को 
जानता है;.... क्या कहते हैं ? गुण सामान्यरूप से एक और उसकी अनेक पर्यायरूप से 

दूसरे को निमित्त होने की शक्तिरूप से अनेक | एक-एक गुण गुणरूप से सामान्यरूप से 

एक । उसकी शक्ति और पर्यायरूप से अनेक। ऐसा ज्ञान जानता है | ऐसा ज्ञान जानता है। 

इस जड़ वस्तुरूप से परमाणु सामान्यरूप से एक और उसके गुण और पर्यायरूप से 
अनेक। यह पर्याय अनेक है, होती है, ऐसा जाने। अनेक को करूँ, यह तो मिथ्या 
अभिमान बीच में होता है। यह जानने का स्वभाव है, ऐसा नहीं मानता। बराबर है ? 

देखो ! यह ज्ञान । एक-एक गुण की अनन्त शक्ति। शक्ति जाने, श्रद्धा करे, स्थिरता करे, 

यह गुण की स्थिरता का स्वभाव, यह गुण का-श्रद्धा का स्वभाव। यह गुण का वीर्य 
सामर्थ्यशक्ति को निष्पन्न रखने का स्वभाव। ऐसे गुण, गुण सामर्थ्य को जाने । यह गुण 
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ऐसा परिणमा, ऐसा जाने । यह जड़ की पर्याय होती है, ऐसा जाने | दूसरा उसका स्वभाव 

है ही नहीं। जानने पर भी उस-उस काल में उसे वह ख्याल में आ जाता है, मुझसे 
हुआ। समझ में आया ? 

कुम्हार ने मिट्टी हाथ में ली, उसे ख्याल है कि घड़ा इसमें से होगा। अब जब 
क्रिया घड़े की होने लगी, तब ज्ञान से जानना चाहिए कि मैंने जाना कि होगा। यह होता 

है। होगा, वह होता है। होगा वह होता है। परन्तु... हूँ लाओ जल्दी । तो कहते हैं कि 
क्या कुम्हार बिना घड़ा हुआ ? कुम्हार बिना घड़ा हुआ। ...क्या घड़ा कुम्हार बिना 

हुआ ? कुम्हार बिना हुआ। वह कुम्हार जानता है कि मिट्टी में से घड़ा होता है। मिट्टी 
में से कहीं दाल-भात नहीं होते। मिट्टी में से कहीं हलुवा-हलुवा। क्या कहते हैं ? 
हलुवा। मिट्टी में से कहीं हलुवा नहीं होता । यह जानता है। ऐसा होता है। माना ऐसा 
होता है। परन्तु समय-समय मिट्टी क्रिया करने लगी ऐसे-ऐसे होने की। कुम्हार को 

अभिमान होता है कि मुझसे होता है । वह स्वभाव नहीं । वह ज्ञान का स्वभाव नहीं । ज्ञान 
का स्वभाव तो अनन्त गुण को, पर्याय को, शक्ति को जानने का है | ऐसा यदि निर्णय करे 

तो अनुभव हुए बिना न रहे । यह बात फिर विशेष करेंगे 

(श्रोता : प्रमाण वचन गुरुदेव !) 
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