




















































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































गाथा-२५ KR 
  

    

श्रीफल में सफेदाई और मिठास का सफेद गोला भिन्न है । इसी प्रकार भगवान | a ST 

कर्म से भिन्न है, पुण्य-पाप के, दया, दान, व्रत, भक्ति के विकल्प से भी भिन्न है । ऐसी वस्तु 
में आनन्द और शुद्धता पड़ी है। श्वेत अर्थात्‌ शुद्धता और आनन्द अर्थात्‌ मिठास। ऐसा 
अपना स्वभाव ध्यान करने में करण है, वह स्वभाविक साधन है। आहाहा ! समझ में 

आया ? उसका नाम संवर-निर्जरा है । वह स्वभाव साधन है। 

आत्मा में करण नाम का गुण अनादि से है। आत्मा में अनन्त गुण है। अनन्त ज्ञान, 

दर्शन, आनन्द है । ऐसे आत्मा में अनादि-अनन्त षट्कारक गुण पड़े हैं । कर्ता, कर्म, करण, 

सम्प्रदान, अपादान, अधिकरण-ऐसे छह गुण आत्मा में अनादि-अनन्त पड़े हैं | शुद्ध है । 
यह करण नाम का गुण-स्वभाव अन्दर है, शुद्ध है। राग और विकल्प से हटकर अपना 

स्वभाव शुद्धस्वभाव का साधन करने में जो हो, उसे ध्यान कहते हैं, भाई ! राग का लक्ष्य 

करके ध्यान करते हैं, वह ध्यान ही नहीं है। उसका नाम संवर, निर्जरा है ही नहीं, ऐसा 

कहते हैं । आहाहा | भारी कठिन जगत को । 

अनन्त काल हुआ, इसने सम्यग्दर्शन क्या चीज़ है, यह कभी सुना नहीं । समझ में 

आया ? अनन्त बार नौवें ग्रेवेयक गया । अनन्त बार परन्तु आत्मा क्‍या ? सम्यग्दर्शन क्या ? 

और सम्यग्दर्शन का विषय क्या है ? यह कभी इसने लक्ष्य में लिया ही नहीं | ऐसे का ऐसा 

अनन्त काल जिन्दगी गँवायी। समझ में आया ? आहाहा |! यह कहते हैं, भगवान ! तेरे 

स्वरूप में तो शान्ति और आनन्द भरे हैं न! वही तेरा साधन है। ध्यान में वह साधन है। 

आहाहा ! शरीर की क्रिया तो जड़ है, वह तो जड़ पर्याय है । हिलती-चलती है, वह जड़- 
पर्याय है, आत्मा की नहीं, आत्मा नहीं करता । यह हलन-चलन आत्मा तीन काल में नहीं 

करता। यह जड़ की पर्याय है और शुभाशुभभाव होते हैं, उनका कर्ता मानता है, वह 
मिथ्यादृष्टि, मूढ़, अज्ञानी है। उसे संवर-निर्जरा नहीं है । कहते हैं कि वह साधन नहीं तो 

साधन क्या है ? संवर-निर्जरा का साधन है क्या ? 

कहते हैं, भगवान ! सुन तो सही, प्रभु ! तेरी वस्तु में तो अनन्त शक्तियाँ पड़ी हैं न ? 
जीवत्व, चिति, दूृशि, ज्ञान (आदि) । अपने आत्मप्रसिद्धि में आ गया है । व्याख्यान सब आ 

गये हैं । बहुत स्पष्ट आया है। भगवान आत्मा में एक परमेश्वर शक्ति पड़ी है। क्या कहा ? 
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आत्मा में एक परमेश्वर शक्ति पड़ी है - प्रभुता शक्ति है । जीवत्व, चिति, दूशि, ज्ञान, सुख, 

वीर्य, प्रभुत्व । सातवीं शक्ति है | सैंतालीस शक्तियाँ हैं । आत्मा में अनन्त शक्तियाँ हैं, उनमें 

से सैंतालीस शक्तियाँ भगवान अमृतचन्द्राचार्य ने वर्णन की है । कितना वर्णन कर सके ? 

कहते हैं कि अन्दर में प्रभुता नाम का एक गुण अनादि-अनन्त पड़ा है और उसके 

साथ करण नाम का गुण अन्दर पड़ा है। आत्मा में साधन नाम की शक्ति पड़ी है। वह अपने 

स्वभाव का साधन बनाकर ध्यान करता है। आहाहा ! समझ में आया ? यह कहते हैं, देखो! 

ध्यान करने में करण हो-साधन हो, उसे ध्यान कहते हैं। उसे ध्यान कहा जाता है। 

कहने में आता है, उसे क्या कहते हैं ? कहने में आता है । समझ में आया ? आहाहा! 

आचार्य ! वे तो मुनि जो हुए, आत्मज्ञानी, ध्यानी, छठे-सातवें गुणस्थान में, सबका कथन 

तो एक ही था। 'एक होय तीन काल में परमारथ का पन्थ' दूसरा कोई पन्थ है नहीं। 
FST आत्मज्ञानी, ध्यानी, अमृत का अनुभव (था) क्षण-क्षण में अन्दर अतीन्द्रिय 

आनन्द का, चैतन्य का पूर पड़ा है। अतीन्द्रिय आनन्द का आत्मा सागर भरा है। जब 
सम्यग्दर्शन होता है, तब आत्मा का अनुभव होता है । पश्चात्‌ मुनि होते हैं, तब अतीन्द्रिय 

आनन्द की अन्दर में रेलम-छेल होती है। 

ऐसा कहते हैं कि हमारा ध्यान, जिसे संवर-निर्जरा कहते हैं, जिसे धर्मात्मा का धर्म 

कहते हैं, वह किस प्रकार होता है ? कि अपने साधन से होता है। समझ में आया ? भगवान 

की स्तुति एक ओर रह गयी, भगवान साक्षात्‌ एक ओर रह गये, वह भी साधन नहीं । उन 

भगवान के प्रति भक्ति का शुभराग है, वह भी साधन नहीं, वह तो आस्रव है। समझ में 

आया ? आहाहा ! हो, विकल्प होता है, पुण्य होता है, अशुभ से बचने के लिए शुभभाव 

आता है, वह संवर, निर्जर नहीं; धर्म नहीं। धर्म तो अपने साधन को ध्यान और धर्म 

कहते हैं । कितने ही कहते हैं न ? ध्यान में आना.. लेना । ज्ञानार्णव में आता है न ? वह तो 

विकल्प की जाति है। ऐसे करना, ऐसे करना कया ? ऐसे होता है । यह वस्तु भगवान... 

इसका नाम संवर-निर्जरा है । ऐसे विकल्प करे और भगवान ऐसे हैं, और फिर चिन्तवन 

करे, कमल चिन्तवन करे, वह सब विकल्प है । वह तो पुण्यासत्रव है; वह संवर-निर्जरा 
नहीं | समझ में आया ? 
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कहते हैं, ध्यान करने में-अपने में एकाग्र होने में करण हो, जो अपना साधन हो, 
उसे ध्यान कहते हैं | तथा जो ध्याता है-ध्यान का कर्ता है, उसे भी ध्यान कहते हैं,.. 

लो! अभेद कहा न? ध्यान करनेवाला आत्मा, ध्यान की पर्याय भी आत्मा। निर्मल, 

निर्विकारी आनन्द का अनुभव और ध्यान का साधन भी आत्मा। ओहोहो | समझ में 
आया ? यह क्रिया और करण / साधन है। ध्यान की क्रिया का करण भी स्वयं, साधन भी 

स्वयं, क्रिया भी स्वयं और ध्याता भी स्वयं। 

यह सर्वज्ञ परमात्मा के अतिरिक्त, वीतराग जिनेश्वर के अतिरिक्त अन्यमत में 

वेदान्त आदि में बात करते हैं (कि) आत्मा ऐसा-वह सब कल्पना की बात है । समझ में 

आया ? सर्वज्ञ परमेश्वर त्रिलोकनाथ तीर्थंकरदेव, जिन्होंने एक समय में तीन काल-तीन 

लोक प्रत्यक्ष देखे हैं, उनकी दिव्यध्वनि में ऐसा आया, ऐसा ही उपदेश सन्त कर रहे हैं। 

उस उपदेश को सत्य उपदेश कहते हैं । जिस उपदेश में ऐसा आवे कि शुभभाव करते- 
करते कल्याण हो जाएगा, शुभभाव संवर-निर्जरा है, वह भगवान का उपदेश नहीं है। समझ 

में आया ? वह परमात्मा त्रिलोकनाथ वीतरागदेव का उपदेश नहीं है। वीतरागदेव का 

उपदेश वीतरागभाव से चलता है, राग से नहीं । राग से लाभ होगा, शुभभाव से लाभ होगा, 

यह उपदेश बीतरागदेव का नहीं है । बीतरागदेव के विरोधी का यह उपदेश है। 

कहते हैं, भगवान ! सुन तो सही ! तुझे कुछ क्रिया करनी है या नहीं ? क्या करनी 
है क्रिया ? देखो ! ' ध्यातिक्रियां प्रति करणं ' ध्यान की क्रिया है न ? वह ध्यान की क्रिया 
होती है न अन्दर में ? पुण्य-पाप के विकल्प, वे तो विभावक्रिया हैं । शरीर, वाणी की 

क्रिया, वह तो जड़ क्रिया है । अपने में अन्दर आत्मा चिदानन्द आनन्दकन्द को पकड़कर 

अनुभव करके ध्यान की क्रिया जो निर्मल अनुभूति है, उस क्रिया में कर्ता आत्मा है और 
ध्यान भी आत्मा है तथा कर्ता भी आत्मा है, साधन भी आत्मा है। ओहोहो ! षट्कारक है 
न? षट्कारक हैं। कर्ता भी आत्मा, करण भी आत्मा, अपनी शुद्धता प्रगट होकर आनन्द 

को देनेवाला भी आत्मा, लेनेवाला भी आत्मा-सम्प्रदान। कर्ता, कर्म-कर्म अर्थात्‌ कार्य । 

अपना शुद्धस्वरूप, पुण्य-पाप के विकल्प से पार प्रभु, ऐसे आत्मा को अन्दर अनुभव 

करके जो शुद्ध कार्य होता है- आनन्द का कार्य होता है, अतीन्द्रिय आनन्द का वेदन होता 
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है, वह आत्मा का काम है। वह आत्मा का कार्य है । पुण्य-पाप के परिणाम, वह आत्मा 

का कार्य नहीं | समझ में आया ? 

यहाँ कहते हैं कि ध्याता, ध्यान को करनेवाला है, उसे भी ध्यान कहते हैं । जैसा 

कि कहा भी है- ध्यायते येन तद्‌ ध्यानं। है न? धातु का व्याप्य हो अर्थात्‌ जो 

ध्याया जावे, उसे ध्येय कहते हैं। परंतु जब आत्मा का परमात्मा के साथ एकीकरण 

होने के समय, आत्मा ही चिन्मात्र हो जाता है,.. आहाहा! परमात्मा अर्थात्‌ ? दूसरे 

परमात्मा नहीं, हों! निज परमस्वरूप। परम आत्मा। निज परमस्वरूप आत्मा अर्थात्‌ 

स्वरूप परम अर्थात्‌ अपना परम निजस्वरूप । पुण्य-पाप के विकल्प उदयभाव हैं, बन्धभाव 

हैं; यह संवर-निर्जरा नहीं है और एक समय की पर्याय है, उसमें से नयी पर्याय नहीं आती । 

'परमस्वरूप, एक समय की पर्याय है, वह परमस्वरूप नहीं है । परमस्वरूप, एक समय की 

पर्याय के पीछे शुद्ध ध्रुव अन्दर अनन्त आनन्द का कन्द है, उसका नाम यहाँ आत्मा का 
परमात्मा के साथ एकीकरण कहा गया है। आहाहा ! 

जो निर्मल पर्याय, परमस्वरूप निज परमात्मा के साथ मिल गयी.. समझ में आया ? 

एकीकरण होने के समय, आत्मा ही चिन्मात्र हो जाता है,.. भगवान ज्ञानस्वरूप, 

ज्ञानसूर्य । ज्ञानसूर्य । चैतन्यस्वरूप आत्मा अकेला ध्यान में होता है। इसका नाम संवर- 
निर्जरा है। आहाहा ! यह तो इष्टोपदेश चलता है। सेठी ! जब आत्मा का परमात्मा के 

साथ... भगवान अपनी निर्मल निज पर्याय, वीतरागी सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र, वीतरागी 

अविकारी, हों! उससे परमात्मा अर्थात्‌ परमस्वरूप भगवान आत्मा, त्रिकाली ya wl 

ध्येय बनाकर जो ध्यान होता है, उसके एकीकरण के समय वर्तमान निर्मल आनन्द की 

पर्याय में पूर्णानन्द के साथ एकीकरण होता है, तब आत्मा ही चिन्मात्र हो जाता है,.. 

ध्याता, ध्येय और ध्यान का भेद नहीं रहता । अकेला सूर्य-चैतन्यसूर्य । भगवान चैतन्यसूर्य 
ऐसे अनुभव में ध्याता-ध्यान और ध्येय, ऐसे तीन का भेद भी नहीं रहता, उस दशा को 

संवर और निर्जरा कहते हैं। आहाहा ! इसे कठिन पड़ता है, अनन्त काल से इसने किया 

नहीं, सुना नहीं | यथार्थ बात (सुनी नहीं ) । 

समयसार में भगवान कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं-श्रुत, परिचित, अनुभूता। अनन्त 
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काल से तो शुभराग करना और शुभ का फल भोगना, बस ! यह बात इसने की है और सुनी 

है। अनन्त काल से। परन्तु इस राग और विकल्प से भिन्न भगवान आत्मा निर्विकल्प 

चिदानन्द मूर्ति प्रभु, वीतरागी बिम्ब, जिसमें आत्मा अकेला आनन्दकन्द और शुद्ध 

परमात्मस्वरूप ही है | उसमें एकाकार होना, यह बात इसने कभी एक सेकेण्ड भी सुनी 

Fel | ओहोहो ! समयसार में श्रुतपरिचित आता है न ? 

सुदपरिचिदाणुभूदासव्वस्स वि कामभोगबंधकहा। 
एयत्तस्सुवलंभो णवरि ण सुलहो विहृत्तस्स ॥४॥ 

भगवान आत्मा, शुभाशुभराग से भिन्न और अपने शुद्धस्वरूप से एकीकरण, इसका 

नाम एकीकरण | वहाँ कहा है, वही बात यहाँ कहते हैं । भगवान आत्मा सुदपरिचिदाणु- 
भूदासव्वस्स वि कामभोगबंधकहा। काम अर्थात्‌ राग-इच्छा, किसी भी इच्छा का 

करना और इच्छा का भोगना, यह बात अनादि से अज्ञानी ने सुनी है । इच्छा राग है, शुभराग 

है। उससे भिन्न अपना आत्मा, राग से भिन्न अपना एकत्व | एयत्तस्सुवलंभो णवरि ण 

सुलहो विहृत्तस्स। राग और विकल्प, दया, दान, ब्रत के विकल्प से भिन्न भगवान आत्मा 

है, यह बात इसने एक सेकेण्ड भी अनन्त काल में सुनी नहीं । समझ में आया ?... कहाँ 

से हो ? सुनी नहीं, परिचय किया नहीं । दो-तीन बोल हैं । सुदपरिचिदाणुभूदा.. सुनी नहीं, 
परिचित-अभ्यास में ली नहीं, अनुभव तो हुआ ही नहीं। आहाहा ! समझ में आया ? 

कहते हैं, जब आत्मा... पर के साथ सम्बन्ध ही नहीं, तब संयोगादिक प्रकारों 

में से द्रव्यकर्मों के साथ आत्मा का कौन से प्रकार का सम्बन्ध होगा? आहाहा! 

क्या कहते हैं ? देखो ! ...निर्जरा के साथ... कहते हैं, ध्यान रखो ! बहुत गूढ़ बात है। आत्मा 

अपना ध्यान, अपने स्वरूप के ध्येय में जितना ध्यान हो, उस समय कर्म के उदय का 

लक्ष्य भी नहीं, सम्बन्ध ही नहीं । सम्बन्ध नहीं तो उसकी निर्जरा कैसे कहते हैं ? भगवान 

आत्मा अपने निजानन्द भगवानस्वरूप में दृष्टि करके लीन है, तब तो कर्म के उदय का 

सम्बन्ध ही नहीं है, सम्बन्ध तो यहाँ लग गया है। आत्मा के साथ एकीकरण हुआ है तो 

उस समय में तो कर्म के निमित्त का सम्बन्ध ही नहीं है । जितना स्वभाव में एकीकरण हुआ 

है, उतनी संवर-निर्जरा है। उस संवर-निर्जरा में कर्म की निर्जरा की... उस समय में कर्म 
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  के निमित्त का सम्बन्ध तो है ही नहीं। सम्बन्ध नहीं तो सम्बन्ध छूटा किस प्रकार 
कहलाये ? आहाहा ! समझ में आया ? सूक्ष्म बात है। कल अपने आ गया है । यह उसका 

एलोक है। यही कहते हैं न? उपरलिखित अर्थ को बतलानेवाला और भी श्लोक 
सुनो.. उसे दृढ़ करते हैं । 

क्या कहते हैं भगवान ! भगवान ! तू तो परमात्मा है, हों ! प्रभु ! तू इनकार नहीं करना 

कि ऐसा नहीं है, ऐसा नहीं है, ऐसा नहीं है । प्रभु ! तू तो अन्दर परमात्मा है । विकल्प उठता 

है, वह विकार, दोष है, उसका लक्ष्य छोड़ दे। यह शरीर तो मिट्टी- धूल है । आठ कर्म तो 

अजीव है और तेरा आत्मा, जब आत्मा के साथ लक्ष्य लगा दिया, उसका अर्थ क्या हुआ ? 

संवर, निर्जरा कब होती है ? सब ओर का लक्ष्य, ध्येय छोड़कर पुण्य का विकल्प, उदय 

का लक्ष्य और बाहर नोकर्म, तीनों का लक्ष्य छोड़कर | AHA अर्थात्‌ भगवान साक्षात्‌ हों 

तो भी लक्ष्य छोड़कर; और उस ओर के विकल्प का लक्ष्य छोड़कर | समझ में आया ? यह 

भावकर्म | द्रव्यकर्म अन्दर वह द्रव्यकर्म, नोकर्म और भावकर्म | नोकर्म भगवान सर्वज्ञ 

साक्षात्‌ हों तो भी सामने सम्बन्ध करके लक्ष्य करना, वह शुभराग है, उसे छोड़कर... और 

जो विकल्प आया, वह भावकर्म है। उसका लक्ष्य छोड़कर | विकल्प में तो कर्म के निमित्त 

का सम्बन्ध था।उसका भी लक्ष्य छोड़कर | नोकर्म भगवान आदि, द्रव्यकर्म कर्म का उदय, 

भावकर्म विकल्प का लक्ष्य छोड़कर यहाँ लक्ष्य दिया तो कहते हैं कि उस समय में कर्म 
के उदय का तो लक्ष्य ही नहीं है, तो सम्बन्ध कहाँ से आया ? सेठ ! समझ में आता है या 

नहीं ? ऐसा नहीं चलता, समझना पड़ेगा। हाँ, ऐसा नहीं चलता । आहाहा ! देखो ! आचार्य; ने 

क्या कहा ? अन्तर की-दृष्टि की बात की खबर नहीं, अभी तो सुना नहीं कि क्या चीज़ है। 

कहते हैं, अहो ! संयोगादिक प्रकारों में से द्रव्यकर्मों के साथ आत्मा का 

कौन से प्रकार का सम्बन्ध होगा? भगवान ! हम तो तुझसे कहते हैं, प्रभु ! परमात्मा 
अपना निजस्वरूप, उसमें जहाँ सम्यग्दर्शन-ज्ञान शान्ति से लक्ष्य लगा दिया, अपने आत्मा 

की निर्मल बवीतरागी पर्याय से परमस्वरूप में एकाकार, एकौकरण हुआ तो साधन भी 

स्वयं, ध्याता भी स्वयं और कर्ता भी स्वयं हुआ | उसमें कर्म के उदय का सम्बन्ध रहा 

कहाँ ? उस संवर-निर्जरा के काल में क्या कर्म के उदय का सम्बन्ध था ? उसका सम्बन्ध 
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  था तो इस ओर सम्बन्ध नहीं रहता। आहाहा ! भगवान ! तेरा स्वरूप सम्यग्दर्शन में भी 

अपना ध्येय आत्मा है। वहाँ भी कर्म के निमित्त का सम्बन्ध नहीं है। आहाहा ! भगवान 

आत्मा अपनी सच्चिदानन्द मूर्ति आनन्द में जहाँ ध्यान आया, तो कहते हैं, वहाँ कर्म का-- 

मिथ्यात्व का उदय है, उसका सम्बन्ध कहाँ रहा ? वहाँ मिथ्यात्व की निर्जरा हुई, ऐसा कैसे 

कहलाया ? सम्बन्ध ही नहीं तो निर्जरा कहाँ से आयी ? आहाहा ! बहुत सूक्ष्म बात, भाई ! 
पूज्यपादस्वामी ने भी खींचा है अन्दर का। 

भगवान ! तेरी चीज़ में जहाँ लक्ष्य आया, सम्यग्दर्शन में भी अपने अनुभव में ज्ञानघन 

में एकीकरण हुआ है तो वहाँ कर्म में दर्शनमोह का उदय का सम्बन्ध था और दर्शनमोह 

की निर्जरा हुई, ऐसा कहाँ से आया ? सम्बन्ध था ? संयोग था तो वियोग हुआ ? संयोग है 

नहीं तो निर्जरा हुई कैसे कहना ? आहाहा ! बहुत सूक्ष्म | यह वीतरागी तत्त्व है भाई ! समझ 
में आया ? ओहोहो ! 

संयोगादिक.. संयोग आदि कोई भी सम्बन्ध । निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध लो। 

कहाँ रहा ? कोई कहे कि आत्मा की पर्याय में संवर-निर्जरा हुई, तब कर्म का संयोग था। 

संयोग था तो संवर-निर्जरा किस प्रकार हुई ? संवर-निर्जरा के काल में तो अपना ध्येय 

आत्मा साधन है। संवर-निर्जरा निर्मल वीतरागी पर्याय--मोक्ष का मार्ग उत्पन्न हो। 

सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग:--तो सम्यग्दर्शन, ज्ञान-चारित्र निर्विकारी वीतरागी 

पर्याय है। वीतरागी पर्याय किसके आश्रय से उत्पन्न होती है ? किसके ध्येय से (उत्पन्न 

होती है) ? उस समय ध्येय तो द्रव्य का है। भगवान परमात्मस्वरूप का ध्येय है, वहाँ 

एकीकरण हुआ है । वहाँ निमित्त पर लक्ष्य नहीं है। कर्म का सम्बन्ध था और कर्म की 

निर्जरा हुई । संयोग होवे तो वियोग कहते हैं | संयोग ही नहीं तो उसका वियोग कहाँ से 
हुआ ? आहाहा ! तुम नहीं थे। यह अधिकार बहुत आ गया । आहाहा ! गजब, भाई ! 

भगवान | कहते हैं कि जिसका संयोग हो, उसका वियोग कहा जाता है कि इस यह 

संयोग हुआ तो इसका वियोग कहने में आता है परन्तु भगवान! तेरी चीज़ ही जहाँ 
परमानन्द की ज्योति, अखण्डानन्द को जहाँ दृष्टि में अन्तर में ध्येय बनाया, तो उस ध्येय 

में निमित्त कर्म के उदय का सम्बन्ध ही नहीं है । वह कर्म की निर्जरा हुई, ऐसा कैसे कहने 
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में आता है ? “अध्यात्मयोग से कर्मों की शीघ्र निर्जगा हो जाती है यह बात परमार्थ 

से कही जावे। किस प्रकार, समझे ? जिससे कि अध्यात्मयोग से कर्मों की शीघ्र 

निर्जरा हो जाती है' यह बात परमार्थ से कही जावे। जिससे कोई सम्बन्ध नहीं परन्तु 

“अध्यात्मयोग से कर्मों की शीघ्र निर्जा हो जाती है' यह बात परमार्थ से कही 

जावे। किस प्रकार होता है ? परमार्थ से नहीं । क्या कहा, समझ में आया ? 

  

  

  

आचार्य महाराज निर्जरातत्त्व को सिद्ध करना चाहते हैं। भावनिर्जरा । तो भावनिर्जरा 

उसे होती है कि जिसने अपने ध्येय में आनन्दकन्द में दृष्टि लगायी है । कहते हैं, अध्यात्मयोग 

से आत्मध्यान से निजस्वभाव के आश्रय से ध्यान हुआ, उस अध्यात्मयोग से कर्म की 

निर्जरा हुई, वह परमार्थ से किस प्रकार कहने में आता है ? आहा ! समझ में आया ? देखो ! 

जरा सूक्ष्म बात है, हों ! सूक्ष्म क्या है ? परन्तु तुम तो जयपुर रहते हो । यह बात सूक्ष्म आ 
गयी है। सबेरे बहुत चली थी। २४ वाँ कलश चला न? उसका आधार देकर २५ में 

आचार्य महाराज लेते हैं। 

भाई ! आहाहा ! क्या कहते हैं ? कोई भी सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र जो मोक्ष का मार्ग 

है, उस पर्याय में लक्ष्य तो द्रव्य है तो ही होता है । शुभाशुभभाव करण नहीं, निमित्त करण 

नहीं, कर्म का मन्दपना निमित्त नहीं, कषाय की मन्दता का निमित्त नहीं । तब जब मोक्षमार्ग 

की पर्याय ध्येय से अन्दर होती है, उसमें वर्तमान कर्म का सम्बन्ध तो रहा नहीं और 

अध्यात्मयोग से परमार्थ से कर्म की निर्जरा हो गयी, ऐसा किस प्रकार कहा जाता है ? 

व्यवहार से कहा जाता है । पूर्व का कर्म था, वह वर्तमान में छूट गया, सम्बन्ध नहीं किया 

तो छूट गया, तो कर्म की निर्जरा हुई, ऐसा कहने में आता है | सम्बन्ध ही संयोग ही न हुआ 

तो वियोग कहाँ से हुआ। आहाहा ! सूक्ष्म बात करते हैं न? भाई ! 

वास्तव में तो यह बात है। लोगों की भ्रमणा है कि निर्जरा कुछ उपवास करें तो हो, 

अमुक करें तो हो। धूल करें तो हो । सब झूठी मिथ्यादृष्टि है, ऐसा कहते हैं । पृथ्वीचन्दजी |... 
आहाहा! भगवान ! यहाँ तो भगवान आत्मा को भगवान ही कहकर बुलाते हैं । एक बार सुन 
तो सही, प्रभु! आहाहा ! संवर के एक अंश की उत्पत्ति और भावनिर्जरा की एक भाव 

उत्पत्ति में कर्म, नोकर्म भावकर्म का लक्ष्य है ही नहीं। अपना निज भगवान आत्मा, 
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परमानन्द मूर्ति को अन्तरध्येय बनाकर एकीकरण हुआ, तभी संवर-निर्जरा की पर्याय 

अपने ध्येय से, अपने साधन से, अपने साध्य से उत्पन्न होती है । आहाहा ! समझ में आया ? 

ऐसे वचन, दिगम्बर सन्त मुनि भावलिंगी हैं, इसके बिना ऐसे वचन नहीं निकलते | समझ 

में आया ? श्वेताम्बर में तो ऐसी बात कहीं है ही नहीं । निर्जरा क्या ? वह कुछ नहीं है। यह 

तो अनादि सनातन सर्वज्ञ परमात्मा, त्रिलोकनाथ वीतरागदेव महाविदेहक्षेत्र में एक मार्ग 

चलता है, ऐसा एक ही मार्ग परम्परा से चलता था। देखो ! पृज्यपादस्वामी महा जंगलवासी- 

वनवासी आनन्दकन्द में झूलते थे। अतीन्द्रिय आनन्द का अनुभव (करते थे) । समझ में 
आया? 

कहते हैं कि निर्जगा और संवर | यहाँ तो यह सिद्ध करना है कि जहाँ पर का सम्बन्ध 
ही नहीं । उसका अर्थ कि जहाँ पर का लक्ष्य नहीं, उसका अर्थ कि अपने लक्ष्य में जहाँ 

पड़ा है, वहाँ पर का सम्बन्ध नहीं है तो सम्बन्ध छूटा किस प्रकार कहलाये ? आहाहा ! 

भाई ! यह परमार्थ से नहीं । परमार्थ से निर्जरा अध्यात्मयोग से हुई, यह बात नहीं है। अपनी 

शुद्धि की वृद्धि होती है, बस ! इतना। परन्तु कर्म की निर्जया होती है, ऐसा कहना व्यवहारनय 

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

का कथन है। विशेष आयेगा.... ( श्रोता: प्रमाण वचन गुरुदेव !) 

प्रवचन नं. २८ गाथा-२५ से २६ शुक्रवार, दिनाड्लु १५-०४-१९६६ 
चैत्र कृष्ण १०, बीर संबत्‌ २४९२ 
  

  

यह इष्टोपदेश, पूज्यपादस्वामी दिगम्बर मुनि हुए। उन्होंने जगत को हितकारी 

उपदेश किसे कहते हैं, उसका यहाँ कथन किया है । हितकारी उपदेश में यहाँ २५ वीं गाथा 

आयी है । देखो ! भावार्थ । फिर से लेते हैं । दूसरा पेराग्राफ है न ? 

जो ध्यैज्‌ चिन्तायाम्‌” धातु का व्याप्य हो अर्थात्‌ जो ध्याया जावे, उसे 
ध्येय कहते हैं। परंतु जब आत्मा का परमात्मा के साथ एकीकरण होने के समय, 

आत्मा ही चिन्मात्र हो जाता है,.. धर्मी जीव को धर्म किस प्रकार होता है, वह इसमें 
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कहा है। धर्म की शुरुआत, धर्म की मध्यता और धर्म की पूर्णता किस प्रकार होती है ? यह 
इष्ट-उपदेश कहा । अपना आत्मा शुद्ध परमात्मस्वरूप अन्तर में निश्चय से परमार्थस्वरूप 

से उसमें एकीकरण होने का नाम धर्म की दशा उत्पन्न होती है, और उसे धर्म कहते हैं। 

समझ में आया ? देखो! 

जब आत्मा का परमात्मा के साथ.. अपना परमस्वरूप शुद्धचैतन्य परमात्मा, 

निज शुद्ध कारणपरमात्मा, निज कारणपरमात्मा द्रव्यस्वभाव अखण्ड एक समय में पूर्ण 

ज्ञान-दर्शन-आनन्द का परिपूर्ण स्वरूप, उसके साथ एकीकरण होते समय सम्यग्दर्शन 

की उत्पत्ति आत्मा में सम्यक्‌ पर्याय का स्वभाव के साथ एकीकरण होना, उसका नाम 

सम्यग्दर्शन की उत्पत्ति कहते हैं । समझ में आया ? ऐसे उपदेश को इष्टोपदेश कहते हैं। 

सम्यग्दर्शन दूसरे प्रकार से उत्पन्न होता है--ऐसा कहना, वह सर्वज्ञ की वाणी से विरुद्ध 
अनिष्ट उपदेश है। सेठी | यह सेठ कहलाये, यह सेठी कहलाये | यहाँ तीन है न ? सेठ, 
सेठी, सेठिया | सेठिया दीपचन्दजी, सरदारशहरवाले। बहुत आत्मार्थी | समझ में आया ? 

यह पूज्यपादस्वामी का इष्टोपदेश है । महामुनि आत्मद्रव्य का अनुभव करनेवाले 

और अल्प काल में मुक्ति होने के योग्य हैं । पंचम काल था तो वर्तमान में स्वर्ग में गये हैं 
परन्तु फिर अनुभव से, आत्मा के साथ ज्ञान और अनुभव लेकर गये हैं । फिर एकाध देह 

धारण करके परमात्मा होनेवाले हैं। वे पूज्यपादस्वामी इष्ट अर्थात्‌ प्रिय उपदेश, हितकर 

उपदेश उसे कहते हैं कि जिससे आत्मा के अपने परमात्मस्वरूप में एकीकरण हो, उससे 

सम्यग्दर्शन हो और अपने आत्मा में एकीकरण एकाकार होवे तो सम्यग्ज्ञान होता है और 

अपने स्वरूप में-ज्ञानानन्द में एकीकरण होवे तो सम्यक्‌चारित्र उत्पन्न होता है, इसका नाम 

इष्ट-उपदेश कहते हैं । 

आत्मा का परमात्मा के साथ एकीकरण होने के समय, आत्मा ही 

चिन्मात्र हो जाता है,... समझ में आया ? भगवान आत्मा देह, वाणी, जड़ की क्रिया 

से लक्ष्य छोड़कर.. वह जड़ की क्रिया होती हो तो होओ, जड़ की है । शुभभाव आदि होवो 
तो होओ, वह पुण्य है। वह आत्मा नहीं है। आत्मा अखण्ड शुद्ध परमानन्द की मूर्ति 
निराकुल वीतरागस्वभाव का पिण्ड है, उसके साथ अत्तर्दृष्टि में एकाकार होना और ज्ञान 
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  से अन्तर में एकाकार होना, स्थिरता से अन्दर एकाकार होना, तब आत्मा चिन्मात्र हो जाता 

है। तब चिन्मात्रस्वरूप हो गया । ज्ञानमय आत्मा । इसका नाम सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र है। 
है पुस्तक ? है ? यहाँ तो नीचे इस कारण रखते हैं । उसका शब्दार्थ क्या है, उसका ख्याल 
आवे इसलिए । समझ में आया ? 

तब संयोगादिक प्रकारों में से द्रव्यकर्मों के साथ आत्मा का कौन से प्रकार 

का सम्बन्ध होगा? भगवान पृज्यपादस्वामी कहते हैं, भाई | भगवान आत्मा निज शुद्ध 

आनन्दकन्द में जितना एकाकार हुआ, उस समय में क्या कर्म के निमित्त का सम्बन्ध रहा 

कि जिससे उसे उस सम्बन्ध से छूटा, ऐसा कहा गया ? समझ में आया ? अपने स्वरूप 

में ही जब श्रद्धा-ज्ञान-शान्ति से एकाकार सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र से निज परमात्मस्वरूप 

में एकाकार होता है, उसी समय में आत्मा को किस कर्म के निमित्त का सम्बन्ध है कि 

जिससे वह छूटा ऐसा कहा जाता है। आहाहा ! समझ में आया ? 

संयोगादिक प्रकारों में से... यह भगवान आत्मा अपने स्वभाव में एकाकार दृष्टि 

करके सम्यग्दर्शन हुआ तो वहाँ दर्शनमोह का उदय निमित्त और नैमित्तिक ऐसा सम्बन्ध 

रहता है ? नहीं रहता। इस ओर अपने स्वभाव की निर्विकल्प दृष्टि की तो दर्शनमोह के 

उदय का निमित्त भी नहीं रहा, सम्बन्ध रहा नहीं | समझ में आया ? ऐसे अपने स्वरूप में 

जब ज्ञान की एकता हुई, ज्ञाता में ज्ञान की एकता हुई, तब सम्यग्ज्ञान उत्पन्न हुआ। उस 

समय क्या ज्ञानावरणीय के उदय में थोड़ा सम्बन्ध था ? सम्बन्ध था कि जिससे सम्बन्ध 

छूट गया ? समझ में आया ? स्वानुभूतिआवरण में जो निमित्त था, यहाँ अनुभव हुआ तो, 

उस अनुभूति (आवरण) का निमित्त ही नहीं रहा, सम्बन्ध ही नहीं रहा, तो उसे अनुभूतिआवरण 

का क्षयोपशम हुआ, निर्जरा हुई-ऐसा कैसे कहने में आता है ? आहाहा |! राजमलजी ! यह 

अलग प्रकार की वकालात है। वीतरागी वकालात करते हैं। पूज्यपादस्वामी वीतरागी 

वकालात करते हैं। भाई ! वीतराग का स्वरूप जैसा है, वैसा तूने कभी जाना ही नहीं। 

अनन्त काल हुआ। समझ में आया ? सेठी ! 

भगवान आत्मा.. दो बातें की | दर्शन और ज्ञान | चारित्र की बात रही | उसमें एक 

साथ तीन बात है न ? आत्मा.. बाह्य की क्रिया होती है, उसके साथ सम्बन्ध नहीं है । अन्तर 
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  की दृष्टि में ज्ञायक स्वसन्मुख की रुचि का एकाकार परिणमन हुआ, तो वहाँ कहाँ 

दर्शनमोह के निमित्त का लक्ष्य था, वह छूट गया ? लक्ष्य ही नहीं ? लक्ष्य यहाँ एकाकार 
हुआ है। दर्शनमोह का निमित्त था और सम्बन्ध छूट गया, ऐसा कहना, वह तो जब 

मिथ्यात्व था तो निमित्त का सम्बन्ध था | निमित्त-निमित्तसम्बन्ध | मिथ्या अभिप्राय करता 

था। यह बाद में आयेगा । मिथ्याअभिनिवेश, यह बाद में २६ में आयेगा। समझ में आया ? 

जो शुभाशुभभाव हैं, वे मेरे हैं, ऐसा मिथ्या अभिप्राय, मिथ्यात्व करता है तो वहाँ दर्शनमोह 

का निमित्त कहने में आता है । समझ में आया ? यह बाद में 'मम्‌' 'सममोमोक्ष निर्मम: 
बन्ध' वहाँ कहेंगे। बहुत संक्षिप्त में लिया है। इस मम का अर्थ ही अभिनिवेश करते हैं। 
मम का अर्थ अभिनिवेश | मिथ्या अभिप्राय, झूठा अभिप्राय । बहुत सूक्ष्म बात थोड़े में भर 

दी है। पूज्यपादस्वामी ने गागर में सागर भर दिया है। इसे जैन का उपनिषद्‌ कहते हैं। 
वेदान्त का उपनिषद्‌ कहते हैं न ? यह तो सब समझने जैसी बात है । गप्प मारी है। यह तो 
सर्वज्ञ की यथार्थ बात, अन्तर्टष्टि से की है। समझ में आया ? 

कहते हैं जब आत्मा अपने स्वरूप में चिन्मय की दृष्टि हुई, मैं ज्ञानस्वरूप ज्ञाता हूँ, 
ऐसा अन्तर अनुभव में सम्यग्दर्शन हुआ तो वहाँ दर्शनमोह का निमित्त सम्बन्ध रहा ? बस ! 

इसका अर्थ यह हुआ कि जब अपने स्वभाव में एकत्व नहीं था, तब मिथ्या अभिप्राय 

करता था तो मिथ्या अभिप्राय में दर्शनमोह का निमित्त कहने में आता था | समझ में आया ? 

और अपना लक्ष्य बदलकर निज ज्ञायकस्वभाव में दृष्टि लगा दी तो मिथ्यात्व के निमित्त 

का लक्ष्य भी नहीं | निमित्त सम्बन्ध था, वह सम्बन्ध छूटा, ऐसा कहने में आता ही नहीं । 

व्यवहार से कहा जाता है, पूर्व का निमित्त था, इस कारण से (कहा जाता है ) । आहाहा ! 

ऐसे स्वानुभूतिआवरण। भगवान आत्मा अपना अनुभव-ज्ञान करे, स्वसंवेदन 

(करे) उसका नाम सम्यग्ज्ञान है। दूसरे का नाम सम्यग्ज्ञान नहीं । शास्त्र पढ़ना, वह कोई 

सम्यग्ज्ञान नहीं है । ऐ.. सेठ | समझ में आया ? सम्यग्ज्ञान तो अपने आत्मा का परमात्मा के 

साथ एकीकरण होने के समय (होता है ) । भगवान आत्मा ज्ञानसूर्य चैतन्यज्योत में अन्तर 

एकाकार होकर स्वसंवेदन स्वानुभूति का ज्ञान हुआ तो कहते हैं कि वह तो अपने स्वभाव 
में एकीकरण से हुआ, दूसरा सम्बन्ध कहाँ रहा ? एकीकरण में दूसरा सम्बन्ध कहाँ रहा ? 
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स्वानुभूति का जो आवरण था तो अपनी पर्याय में जब अपने अनुभव का अभाव था, तब 

स्वानुभूति के आवरण का निमित्त था। आहाहा! 

यह तो निमित्तनैमित्तिक और सब बात का स्पष्टीकरण करते हैं और यह निमित्त 
करता था। मुझे दूसरा कहना है । निमित्त बनाता था। अपने स्वरूप की अनुभूति नहीं करता 

था, अपने स्वरूप की दृष्टि, अनुभव नहीं करता था तो दर्शनमोह को निमित्त बनाता था। 

अपने स्वरूप की अनुभूति नहीं करता था, तब अज्ञान का अनुभव, राग का अनुभव करता 
था तो स्वानुभूतिआवरण को निमित्त बनाता था | समझ में आया ? आहाहा ! पोपटभाई ! 

जब स्वरूप की स्थिरता / चारित्र नहीं था और राग-द्वेष की अस्थिरता होती थी तो 

चारित्रमोह का उदय निमित्त बनाता था । वह निमित्त और यहाँ राग-द्वेष का अचारित्रभाव। 

वहाँ निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध था परन्तु यह राग-द्वेष अज्ञान से करता था कि राग मेरा, 

राग से मुझे लाभ है, ऐसी अचारित्र की दृष्टि और अचारित्र भाव है, उसमें चारित्रमोह का 

निमित्त कहने में आया है । वह अचारित्र उत्पन्न हुआ तो निमित्त का सम्बन्ध है, ऐसा कहने 

में आया। जब स्वरूप की स्थिरता हुई, आत्मा का परमात्मा के साथ एकीकरण होने के 

समय, सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्राणि मोक्षमार्ग:.. मोक्षमार्ग तीन नहीं, मोक्षमार्ग एक ही है। 

उस एक स्वरूप में श्रद्धा-ज्ञान और चारित्र या आनन्द में जब एकीकरण हुआ तो कहते 

हैं कि स्वरूप में शान्ति की अनुभवदशा हुई। चारित्र अर्थात्‌ शान्ति । अतीन्द्रिय आनन्द की 

शान्ति का नाम चारित्र है । ऐसा चारित्र, जब आत्मा परमात्मा में एकाकार है तो चिन्मय रहा। 

चिन्मय का अर्थ वहाँ रागादि है ही नहीं। ऐसी स्थिरता जब अन्तर में हुई, उसका नाम 

भगवान चारित्र कहते हैं । उस चारित्र के काल में चारित्रमोह के उदय का लक्ष्य ही नहीं, 

सम्बन्ध नहीं तो सम्बन्ध छूट गया, ऐसा कैसे कहा जाता है ? समझ में आया ? ओहोहो ! 

कहते हैं, तब संयोगादिक प्रकारों में से... संयोग, निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध... समझ 

में आया ? द्रव्यकर्मों के साथ आत्मा का कौन से प्रकार का सम्बन्ध होगा ? आहाहा ! 

जिससे कि '“अध्यात्मयोग से कर्मों की शीघ्र निर्जरा हो जाती है .. अध्यात्मयोग 

का अर्थ यहाँ आत्मा का परमात्मा के साथ एकीकरण होना, वह अध्यात्मयोग है । समझ 

में आया ? शब्द-शब्द का अर्थ चलता है ध्यान रखे तो एक-एक शब्द का वाच्य है । शब्द 
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वाचक है, भाव वाच्य है। भाव क्‍या कहते हैं ? शक्कर वाचक है और शक्कर की बोरी वह 

वाच्य कहलाती है । शक्कर शब्द वाचक, शक्कर वाच्य, बोरी वाच्य | ऐसे शब्द वाचक, 

उसमें भाव वह वाच्य है। 

मुमुश्षु : मिठास.. 

पूज्य गुरुदेवश्री : नहीं । मिठास की बात नहीं है, यह तो वस्तु ।शक्कर शब्द है न ? 
शक्कर | उसमें शक्कर आ गयी ? वह शक्कर तो शब्द है, वाचक है । वह शक्कर पदार्थ 

वाच्य है । वह बताता है कि यह पदार्थ | इसी प्रकार शब्द वाचक है। निज अन्तर में आत्मा 

अन्तर अनन्त गुण के पिण्ड पर दृष्टि दी, ज्ञान किया, स्वरूप में स्थिर हुआ तो एकीकरण 

हुआ, ऐसा कहा गया है। यह शब्द है, उसमें वाच्य तो यह है। भगवान आत्मा अपने स्वरूप 
में पुण्य-पाप के विकल्प से हटकर जब निमित्त का ही लक्ष्य रहा नहीं तो विकल्प का 

लक्ष्य तो कहाँ रहा ? और विकल्प का लक्ष्य नहीं रहा तो नोकर्म का लक्ष्य और सम्बन्ध 

कहाँ रहा ? आहाहा ! गजब बात करते हैं न! वास्तविक तत्त्व की स्थिति ऐसी है परन्तु 
लोगों को विचारना नहीं, मनन करना नहीं, ध्यान क्या चीज़ है--उसकी खबर नहीं । समझ 

में आया ? और धर्म हो जाएगा। धूल में भी धर्म नहीं । अनन्त काल से ऐसा किया है। समझ 
में आया ? मान लिया है कि मैं धर्म में आगे बढ़ गया हूँ। मैं धर्म करता हूँ । भाई ! धर्म की 
एक समय की दशा अनन्त जन्म-मरण का नाश करके आनन्द का अनुभव होता है, 
उसका नाम धर्म है। ऐ.. सेठ ! आहाहा ! 

यहाँ आचार्य महाराज पृज्यपादस्वामी इष्टोपदेश में हितकर उपदेश करते हैं । इससे 
कोई कहे कि कर्म था तो मिथ्यात्व रहा है, यह उपदेश मिथ्या है। अपना मिथ्यात्वभाव था 
तो दर्शनमोह का निमित्त था, यह इष्टोपदेश का यथार्थ ज्ञान है। अपने में स्वानुभूति के भाव 
का अभाव था तो स्वानुभूतिआवरण को निमित्त कहा जाता है--ऐसा इष्टोपदेश है परन्तु बह 
निमित्त है तो यहाँ अपने आत्मा में आवरण-विकार उत्पन्न हुआ है, ऐसा उपदेश कहना, 

वह मिथ्यादृष्टि का अनिष्ट उपदेश है । समझ में आया ? और अपने में जब अचारित्र के 

परिणाम थे, तब चारित्रमोहनीय का निमित्त कहने में आता था। अचारित्र परिणाम नैमित्तिक 

और चारित्रमोह निमित्त | यह इष्टोपदेश में आया। 
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अब बात गुलाँट खाती है। अपने स्वरूप में एकाकार होता है, तब चारित्र की 

पर्याय, आनन्द की पर्याय, निराकुल शान्ति की पर्याय आत्मा में एकीकरण से उत्पन्न हुई 

है।जब एकीकरण से उत्पन्न हुई है तो चारित्रमोह के निमित्त का सम्बन्ध रहा, था और छूट 

गया - ऐसा कैसे कहने में आता है ? समझ में आया ? गजब बात, भाई ! ऐ.. सेठ | बहुत 

ध्यान रखे तो समझ में आये ऐसा है । उस मिठास में गड़बड़ हो गयी थी | यहाँ मिठास का 

काम नहीं था, यहाँ शक्कर पदार्थ का काम था। 

मुमुश्षु : ...... 

पूज्य गुरुदेवश्री : नहीं, नहीं । यह कहते हैं कि मिठास कहा, इतनी तो हाँ करो। 
कहा, नहीं । सेठ तो हाँ करे या अमुक हाँ करे, यहाँ झूठी हाँ है नहीं । यह कहते हैं, इतने 
तो खड़े रखो । समझ में आया ? आहाहा! 

आत्मा का कौन से प्रकार का सम्बन्ध होगा ? कहो, समझ में आया ? ओहोहो ! 

यहाँ तो भाई ! निमित्त-निमित्त सम्बन्ध भी तू करता था। तू स्वभाव के साथ एकाकार होता 

है तो निमित्त का सम्बन्ध उड़ गया। आहाहा ! परन्तु क्या करे ? लोगों को ऐसी लकड़ियाँ 
गिर घुस गयी है (ऐसी विपरीतता हो गयी है ) कि निमित्त आत्मा में घुस जाता है, काम 
कर देता है । मूढ़ मिथ्यादृष्टि है । राग की मन्दता आदि अपने स्वभाव में लाभ करता है, वह 
भी निमित्त है। कहते हैं कि कर्म के निमित्त का लक्ष्य ही नहीं रहा, कषाय की मन्दता का 
लक्ष्य ही नहीं रहा, स्वभाव का लक्ष्य हुआ तो एकीकरण हुआ, तब सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 

चारित्र हुए। शुभभाव भी छूटा - ऐसा कहा तो सम्बन्ध कहाँ था, उसे छूटा कहते हो ? 
आहाहा ! समझ में आया ? छोटाभाई ! आहाहा ! परन्तु गजब बात की है न ! वस्तु की स्थिति 

ही ऐसी है । वस्तु का स्वरूप है, ऐसा नहीं समझना, ऐसा नहीं मानना और विरुद्ध मानना 

तथा करना वह तो मिथ्यादृष्टि का आचरण है | समझ में आया ? 

यहाँ तो भगवान पूज्यपादस्वामी कहते हैं । उसकी टीका पण्डित आशाधर ने की 
है। समझ में आया ? पण्डित आशाधर ने की है । देखो | वे कहते हैं कि शास्त्र में तो ऐसा 
लिखा है न ? कि ' द्यो्ट्रयो: सम्बन्ध: स्याद्‌.. ध्यानं ध्येयं तदा कीदृश: ' पाठ है न? 

भाई। 

  

  

  

  

  

  

  

  

    

 



५३८ इष्टोपदेश प्रवचन ( भाग-१ ) 
  

कटस्य कर्त्ताहमिति सम्बन्ध: स्यादू द्वयोद्वयो:। 
ध्यानं ध्येयं यदात्मैव सम्बन्ध: कीदृशस्तदा।। 

वे पूज्यपादस्वामी के शब्दों की टीका करते हैं । पण्डित आशाधर, टीका का अर्थ 

जो उसमें भरा है, उसे खोलना, इसका नाम टीका है। है उससे विपरीत कहना, और दूसरा 

कहना वह टीका है या विपरीत है ? समझ में आया ? कहते हैं ध्यानं ध्येयं यदात्मैव 

भगवान आत्मा अपना ही ध्येय, अपना ही ध्यान और अपना ही ध्याता, जबकि तीनों में 

आत्मा ही रह गया। पहले कहा था न ? भाई ! ' ध्याता ध्येयं ध्यायति ' यह ध्यान पर्याय 

भी आत्मा ही है। ध्येय भी आत्मा ही है, ध्याता भी आत्मा ही है। तीनों में अकेला आत्मा 

रह गया । राग का ध्येय छूट गया, राग का ध्यान छूट गया, राग ध्याता और यहाँ ध्यान, ऐसा 

भी रहा नहीं । भगवान आत्मा अपना ध्याता भी आत्मा, अपना ध्यान निर्मल सम्यग्दर्शन 

पर्याय हुई, वह भी ध्यान आत्मा और ध्येय भी आत्मा। शुद्ध ध्रुव भी आत्मा। इन तीनों में 

राग विकल्प और कोई निमित्त रहा, ऐसा है नहीं। आहाहा ! 

भाई ! वीतरागमार्ग प्रभु ! अन्यत्र कहीं ऐसा मार्ग है नहीं । लोग समझकर मान बैठे 

हैं, ऐसा वीतरागमार्ग नहीं है । यह तो सर्वज्ञ परमेश्वर का मार्ग है । यह कोई साधारण दो- 

पाँच, पचास हजार मान ले, ऐसी चीज़ नहीं है। सर्वज्ञ परमात्मा त्रिलोकनाथ वीतरागदेव 

ने कहा, साक्षात्‌ परमात्मा कह गये, भगवान महाविदेहक्षेत्र में विराजते हैं, केवलज्ञानी, 

गणधर सन्त विराजते हैं, उनके मुख से निकला हुआ मार्ग तीन काल के तीर्थंकरों का एक 

ही उपदेश है । समझ में आया ? 'एक होय तीन काल में परमारथ का पन्थ ।' परमार्थ का 

पन्थ दो, तीन, चार नहीं होते। 

यहाँ कहते हैं कि भाई ! जब अपना स्वरूप.. देखो ! उसमें किसी भी गुण की पर्याय 
की बात है, भाई ! सम्यग्दर्शन की पर्याय भी आत्मा के स्वभाव में एकीकरण से हुई, 

सम्यग्ज्ञान की पर्याय भी आत्मा के एकीकरण से हुई, शास्त्र से ज्ञान नहीं होता | समझ में 

आया ? देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा से सम्यग्दर्शन नहीं होता। आत्मा के एकीकरण से 

सम्यग्दर्शन होता है, ऐसा कहते हैं। अरे.. ऐसी बात ! जब अन्तर आत्मा के स्वभाव के साथ 

एकीकरण होकर सम्यग्दर्शन हुआ तो किसका सम्बन्ध रहा ? कि देव-गुरु-शास्त्र की 
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श्रद्धा थी और फिर वह छोड़कर यह हुआ, परन्तु श्रद्धा का लक्ष्य ही नहीं, वह तो राग है। 

देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा तो राग है, पुण्य विकल्प है । वह भी लक्ष्य था और यहाँ हुआ, 
ऐसा कहाँ रहा ? आहाहा ! 

मुमुक्षु : इसके लिए तो कड़क पुरुषार्थ करना पड़े ? 

पूज्य गुरुदेवश्री : यहाँ यह पुरुषार्थ ही नहीं । कड़क पुरुषार्थ करना पड़े तो वह 
थोड़ा पुरुषार्थ है (ऐसा नहीं ) ऐ.. सेठ ! राग का पुरुषार्थ, वह वास्तविक पुरुषार्थ ही नहीं 

है, उल्टा पुरुषार्थ है, दोषित पुरुषार्थ है, वह पुरुषार्थ ही नहीं, शास्त्र इनकार करता है, बाल 

पुरुषार्थ (कहता है) । 

आत्मा के वीर्य का कार्य भगवान किसे कहते हैं ? अपने स्वरूप की रचना करे, 

उसे वीर्य कहते हैं| सैंतालीस शक्ति, समयसार। शात्त्र में वीर्य की व्याख्या ही यह है। 

वीर्यगुण किसे कहते हैं ? अपने स्वरूप की रचना करे उसे वीर्य कहते हैं। अपने सम्यग्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र वीतरागी दशा की रचना करे, उसका नाम वीर्यगुण कहने में आता है । समझ 

में आया ? ऐ सेठ! देखो! सैंतालीस शक्ति है न? वहाँ आया--स्वरूप की रचना के 
सामर्थ्यरूप वीर्यशक्ति। संस्कृत शब्द है, स्वरूप की रचना के सामर्थ्यरूप वीर्यशक्ति | 

भगवान परमेश्वर सर्वज्ञदेव ऐसा कहते हैं - ऐसा कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं, ऐसा 
अमृतचद्द्ाचार्य दिगम्बर मुनि कहते हैं कि हे जीवो ! आत्मा का वीर्य परमात्मा उसे कहते 

हैं कि जो आत्मवीर्य अपने शुद्ध अरागी वीतरागी सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र और अपने शुद्ध 
आनन्द की पर्याय की रचना करे, उसका नाम भगवान वीर्य कहते हैं । यहाँ तो स्पष्ट बात 

है। जरा गड़बड़-फड़बड़ ऐसी नहीं । संस्कृत है ? संस्कृत है ? समयसार है ? 

मुमुश्षु : .... 

पूज्य गुरुदेवश्री : बहुत हो गया है, सब हो गया है । सेठ की ओर से हिन्दी भी आ 
गया है। समझ में आया? शक्ति को ? 'स्वरूपनिर्वि्तनसामर्थ्यरूपा वीर्यशक्तिः ' 
अमृतचद्दराचार्य महाराज सैंतालीस शक्ति, आत्मा के गुण की व्याख्या करते हैं कि आत्मा 

में एक वीर्य नाम का अनादि-अनन्त गुण है, उस गुण का गुण क्या ? आत्मा में वीर्य अर्थात्‌ 

पुरुषार्थ नाम का एक गुण अनादि-अनन्त है। उसमें राग-द्वेष आदि नहीं हैं, कर्म-फर्म 
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  नहीं है। भगवान आत्मा में एक पुरुषार्थ नाम का गुण है । उस गुण का गुण क्या ? उस गुण 

का स्वरूप क्‍या? कि 'स्वरूपनिर्वित्तनसामर्थ्यरूपा वीर्यशक्ति:' अपना स्वरूप शुद्ध 

आनन्द, शुद्ध सम्यग्दर्शन अनुभव और सम्यक्‌चारित्र आनन्द की स्थिरता, उसकी रचना 

करनेवाले को वीर्य कहते हैं। सेठ ! 

मुमुक्षु : अन्दर की बात है। 

पूज्य गुरुदेवश्री : आत्मा की क्रिया तो आत्मा में होती है। जड़ में, राग में, आत्मा 
की क्रिया होती है ? आहाहा ! कहते हैं कि यह तो तुम्हारे प्रश्न के लिए उत्तर दिया, हों ! 
वह प्रयत्न है--देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा का राग, वह तो व्यवहार है। राग के पुरुषार्थ को 
पुरुषार्थ कहते ही नहीं । 

यहाँ भगवान परमेश्वर कहते हैं, वही पूज्यपादस्वामी यहाँ कहते हैं । अपने स्वरूप 

में एकाकार होना, निर्मलपर्याय को रचना, उसका नाम वीर्यगुण कहने में आता है । वह 

आत्मा के साथ एकीकरण हुआ | जिसमें राग का--शुभ का पुरुषार्थ है, वह वास्तविक 

पुरुषार्थ कहने में नहीं आता | आहाहा ! गजब बात करते हैं न ! व्यवहार का पुरुषार्थ वह 
वास्तविक वीर्यगुण का काम ही नहीं है, भाई ! ऐसा कहते हैं । आहाहा ! लोग यह व्यवहार.. 

व्यवहार.. कहते हैं न ? यहाँ वीतराग परमेश्वर ऐसा कहते हैं, व्यवहार हो, परन्तु व्यवहार 

के राग की मन्दता इसके वीर्य का कार्य है, इससे भगवान इनकार करते हैं । सम्यक्‌ वीर्य 

का कार्य नहीं । उल्टे वीर्य का कार्य, वह आत्मा के यथार्थ गुण का कार्य नहीं है । दोष है 

भाई | तुझे खबर नहीं भगवान | आहाहा ! तूने तेरी चीज़ सुनी नहीं है। 

यहाँ आचार्य कहते हैं, जब आत्मा “अध्यात्मयोग से कर्मों की शीघ्र निर्जरा हो 

जाती है यह बात परमार्थ से कही जावे। ऐसा क्‍यों कहा ? समझ में आया ? भगवान 

आत्मा अपने स्वभाव के सामर्थ्य की रचना में पड़ा, तब तो पर का निमित्त, कर्म के उदय 

का सम्बन्ध रहा नहीं। सम-बन्ध, बन्ध--सम्बन्ध--बन्ध | सम्बन्ध, बन्ध रहा नहीं तो 

बन्ध का अभाव हुआ, ऐसा कैसे कहा जाता है ? आहाहा! देखो ! 

संयोगादिक प्रकारों में से द्रव्यकर्मों के साथ आत्मा का कौन से प्रकार का 

सम्बन्ध होगा ? जिससे कि अध्यात्मयोग से.. अध्यात्मयोग अर्थात्‌ आत्मा शुद्ध चैतन्य, 
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आत्मा का परमात्मा के साथ एकीकरण होना, उसे अध्यात्मयोग कहते हैं । राग-द्वेष में 

जुड़ान, वह अध्यात्मयोग नहीं है, वह तो विपरीत योग है । आहाहा ! यह शुभभाव में पुरुषार्थ 

का जुड़ान, वह विपरीत योग है; अध्यात्मयोग नहीं, आत्म व्यापार नहीं । आहाहा ! है ? देखो! 

उसमें सब है, उसकी खिलावट होती है । कितने ही कहते हैं, सोनगढ़वाले घर का कहते 

हैं। अरे | सुन न! तुझे भान नहीं । घर का तो है, परन्तु कल्पना का नहीं । ऐ.. सेठ | आहाहा ! 

अध्यात्मयोग से.. देखो! इस अध्यात्मयोग का अर्थ क्‍या किया ? आत्मा का 

परमात्मा के साथ एकीकरण, इसका नाम अध्यात्मयोग, इसका नाम सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 

चारित्र पर्याय। जब अपने स्वभाव की एकाकारता से जो हुआ तो उससे शीघ्र कर्म की 

निर्जरा हो जाती है । किससे ? अध्यात्मयोग से | (अध्यात्मयोग से ) स्वभाव का सम्बन्ध 

किया, स्वभाव का सम्बन्ध किया, उससे कर्मों की शीघ्र निर्जरा होती है । कर्मों की निर्जरा 

अध्यात्मयोग से हुई, ऐसा कैसे कहा जाता है ? यह बात परमार्थ से किस प्रकार कही जाती 

है ? परमार्थ है । यह तो निमित्त का-व्यवहार का कथन है । समझ में आया ? आहाहा ! 

भावार्थ यह है कि आत्मा से कर्मों का सम्बन्ध छूट जाना निर्जता कहलाती 

है। परन्तु... सम्बन्ध छूट जाना। परन्तु जब उत्कृष्ट अद्वैत ध्यानावस्था में किसी भी 

प्रकार कर्म का सम्बन्ध नहीं,.. जब भगवान आत्मा, अपने ध्यान में दृष्टि-ज्ञान लगाकर 

अपने स्वभाव में ही सम्बन्ध जोड़ दिया, स्वभाव का ही सम्बन्ध जोड़ा, उसे परमात्मा में 

एकीकरण कहा। जिसे यहाँ अध्यात्मयोग कहा, जिसे यहाँ मोक्ष के मार्ग की पर्याय का 

आत्मा के साथ जुड़ान हुआ तो पर्याय उत्पन्न हुई। समझ में आ ? ऐसे भगवान मोक्षमार्गी 

महिमावन्त का जब आत्मा के स्वभाव का ध्येय उत्पन्न हुआ तो उसे पर के साथ कोई 

सम्बन्ध तो रहा नहीं । अट्ठैतध्यान अवस्था हुई। अट्ठैत अर्थात्‌ एक अपना ही ध्येय रहा। 
सम्बन्ध तो ज्ञायक (स्वभाव) चिदानन्द भगवान का एक का ही रहा; द्वैत का लक्ष्य ही 
नहीं रहा । आहाहा ! समझ में आया ? बहुत बात की है इसमें, भाई ! वह तो व्यवहाररतत्रय 

पहले होता है, फिर निश्चयरत्नत्रय होता है, यह सब मिथ्या है। ऐसा स्वरूप में नहीं है। 

ऐसा कहते हैं कि जब स्वरूप की एकाग्रता हुई, तब राग का सम्बन्ध ही नहीं रहा 

तो राग पहले हुआ तो निश्चय हुआ, ऐसा कहाँ रहा ? आहाहा ! इसने मार्ग सुना नहीं । 
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आत्मा से कर्मों का सम्बन्ध छूट जाना निर्जाा कहलाती है। परन्तु जब उत्कृष्ट अद्वैत 

ध्यानावस्था में... शुभराग, कर्म का उदय, देव-गुरु-शास्त्र के सम्बन्ध का लक्ष्य कुछ 

रहा नहीं । यहाँ ( अन्दर) ही रहा, तब निश्चय सम्यग्दर्शन-ज्ञान उत्पन्न होते हैं। एकीकरण 

में आत्मा का परमात्म परमस्वरूप जो त्रिकाल Ya परमस्वरूप है, जिसे दोपहर को 
(नियमसार के प्रवचन में ) शुद्धभाव कहते हैं। उसके साथ जब एकीकरण हुआ, तब 

निर्मल पर्याय प्रगट हुई तो उसमें पर का सम्बन्ध उस समय रहा ही नहीं । समझ में आया ? 

ऐसे उपदेश से विरुद्ध उपदेश करे, वह वीतराग का उपदेश नहीं है, ऐसा कहते हैं। 
यह इश्टोपदेश इस वस्तु के स्वरूप का ऐसा है । इससे उल्टा विपरीत कोई प्ररूपणा करे, वे 

सब मिथ्यादृष्टि के कथन हैं | वे कथन वीतरागमार्ग के नहीं हैं । समझ में आया ? जिसमें 

परद्रव्य के सम्बन्ध से लाभ मानते हैं, ऐसा उपदेश करते हैं तो कहते हैं कि वह उपदेश 

इष्ट उपदेश नहीं, हितकर नहीं । परमात्मा अपना शुद्धभाव, उसमें एकीकरण होने से जो 

सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र निश्चय / यथार्थ उत्पन्न हुए, उस समय में कहाँ कोई कर्म का 

सम्बन्ध लक्ष्य में रहता है कि उससे छूटा ? उससे छूटकर ही, व्यवहार का लक्ष्य, निमित्त 
का लक्ष्य छोड़कर ही आत्मा में एकाकार होता है। अत: लक्ष्य पहले था तो उससे यहाँ 

हुआ, ऐसा नहीं है । समझ में आया ? सेठ ! यह तुम्हारे गड़बड़ बहुत चलती है । वाणी में 

तुम्हारे यहाँ चलती है। मूर्ति निकाल डाली तो वाणी । वाणी से पूजा करो, वाणी से ऐसा 

होता है, वाणी से ऐसा होता है । सुना ? पुस्तक पर चले गये, परन्तु वह तो निमित्त है कया 
वाणी में आत्मा है ? सेठ ! यहाँ तो ऐसी बात है। आहाहा ! यहाँ तो कहते हैं, वाणी तो पर 

/ जड़ की पर्याय है, पुदूगल की पर्याय है। वहाँ लक्ष्य रखकर यहाँ सम्यग्दर्शन-ज्ञान 
होता है ? 

मुमुक्षु : अपना उपादान जागे तो... 

पूज्य गुरुदेवश्री : यह रात्रि को आया था। उपादान जागृत हुआ तो निमित्त का 

लक्ष्य रहा ही नहीं | सेठ ! लक्ष्य कहाँ रहा ? भाई ! लक्ष्य तो यहाँ गया, वह तो स्वतन्त्र हुआ। 
कहो, राजमलजी ! भगवान ! मार्ग तो कोई ऐसा है, निरपेक्ष मार्ग है, भाई ! आहाहा ! फिर 

व्यवहार से सापेक्ष समझो, वह अलग बात है, वह तो है, जाने, परन्तु मार्ग कोई पर के 
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आश्रय से अन्दर में प्रगट होता है, ऐसा तीन काल-तीन लोक में कभी भी नहीं है। 

ऐसा अनन्त सर्वज्ञों का फरमान दिव्यध्वनि में आया है और ऐसा सर्वज्ञ दिव्यध्वनि में 

समवसरण में फरमाते हैं । ऐसा ही उपदेश यहाँ पूज्यपादस्वामी कहते हैं कि ऐसा भगवान 
का मार्ग है, भाई! 

आहाहा |! जब उत्कृष्ट अद्ठैत ध्यानावस्था में किसी भी प्रकार कर्म का सम्बन्ध 

नहीं, तब छूटना किसका ? इसलिये सिद्धयोगी.. जिसका अन्तर में योग सिद्ध हो 

गया है । गतयोगी.. जिसका योगीपद के साथ का सम्बन्ध छूट गया है । अयोगीकेवली, 

जिल्हें पूर्ण आत्मा की अयोगदशा प्रगट हुई है। उत्कृष्ट बात करते हैं । उत्कृष्ट बात करें, 

उसमें मध्यम, जघन्य सब आ गये। ये तीनों एक ही शब्द है। पहले कहा था, वह 

अलग था। सिद्धयोगी और साध्ययोगी। पहले ३० पृष्ठ पर कहा था। पहली दो लाईन। 

तीसरी लाईन-सिद्धयोगी, चौथी लाईन-साध्ययोगी। बे दो दूसरी बातें थी। सिद्धयोगी, 

अयोगी और साध्ययोगी-योग का अभ्यास करनेवाला, योग पूर्ण नहीं हुआ वह। यह 

बात पहले आ गयी है। यह तो... बात करते हैं, उत्कृष्ट अद्ठैत की बात करते हैं। समझ 

में आया ? 

  

  

    

  

  

  

  

यह सिद्धान्त, भगवान आत्मा अपने में एकाकार है, भगवान एकाकार हुए तो वे 

चार घातिकर्म छूट गये - ऐसा कैसे कहा जाता है ? समझ में आया ? भगवान को अन्त 

में चार अघातिकर्म की निर्जरा हुई | सम्बन्ध ही नहीं न ? तो किसकी निर्जरा हुई ? वह तो 

व्यवहार है। पूर्व (में) थे, वे वर्तमान में छूट गये, इस अपेक्षा से कहा है। वर्तमान में 

सम्बन्ध नहीं है। ओहोहो | उनमें कर्मों की निर्जगा होती है, यह कहना व्यवहारनय से 

ही है,.. पूर्व का सम्बन्ध था, लक्ष्य था, सम्बन्ध था, निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध था, वह 

वर्तमान में सम्बन्ध रहा नहीं, इस पूर्व की अपेक्षा से निमित्त सम्बन्ध था, वह छूटा--ऐसा 

व्यवहार से कहने में आता है | ओहोहो ! इष्टोपदेश, पूज्यपादस्वामी, गजब बात है। 

दोहा - “कटका में कर्तार हूँ यह है द्विष्ठ सम्बन्ध। 

आप हि ध्याता ध्येय जहँ, कैसे भिन्न सम्बन्ध।।२५।। 

श्लोक का अर्थ किया। भगवान पूृज्यपादस्वामी ने जो श्लोक कहा, उसे हिन्दी में 
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कहा। कटका मैं कर्तार हूँ"... चटाई... चटाई । चटाई होती है न ? मैं चटाई का कर्ता हूँ। 
यह है द्विष्ठ सम्बन्ध। यह तो दो का सम्बन्ध हो गया। निमित्त-निमित्त सम्बन्ध हुआ। 

निमित्त-निमित्त सम्बन्ध हुआ। वह कर्ता है, ऐसी यहाँ बात नहीं है परन्तु वह तो निमित्त- 
निमित्त सम्बन्ध हुआ। वह जब करता है और लक्ष्य निमित्त पर है तो निमित्त और निमित्त 
का द्वैत सम्बन्ध हुआ। 

आप हि ध्याता ध्येय जहँ,.. भगवान आत्मा पोताना.. पोताना को क्या कहते 

हैं 2 अपने । पोताना समझते हो ? पोताना हमारी गुजराती भाषा है । खुद का, अपना, निज 

का, (ऐसा इसका अर्थ होता है ) । एकाकार श्रद्धा-ज्ञान आनन्द में रहता है, तब भिन्न के 
साथ सम्बन्ध कैसा ? परद्र॒व्य का निमित्त का सम्बन्ध था और छूटा, ऐसा कैसे कहने में 

आता है ? ऐसा है नहीं ? यह २५ (श्लोक) पूरा हुआ। 

  

  

  

  

  

  

  

यहाँ पर शिष्य का कहना है कि भगवन्‌! यदि आत्मद्रव्य और कर्मद्रव्य का 

अध्यात्मयोग के बल से बन्ध न होना बतलाया जाता है, तो फिर किस प्रकार से उन 

दोनों में (आत्मा और कर्मरूप पुद्गल द्रव्यों में) परस्पर एक के प्रदेशों में दूसरे के प्रदेशों 

का मिल जाना रूप बंध होगा ? क्‍योंकि बन्धाभाव तो बंधपूर्वक ही होगा। और बंध का 

प्रतिपक्षी, संपूर्ण कर्मों की विमुक्तावस्था रूप मोक्ष भी जीव को कैसे बन सकेगा ? जो 

कि अविच्छिन्न अविनाशी सुख का कारण होने से योगियों के द्वारा प्रार्थीय हुआ करता 

है? आचार्य कहते हैं - 

बध्यते मुच्यते जीव: सममो निर्मम: क्रमात्‌। 
तस्मात्सर्वप्रयत्वनेन. निर्ममत्व॑ विचिंतयेत्‌।।२६।। 

अर्थ - ममतावाला जीव बँधता है, और ममता रहित जीव मुक्त होता है। 

इसलिए हर तरह से पूरी कोशिश के साथ निर्ममता gt ware wa’ 

विशदार्थ - अव्ययों के अनेक अर्थ होते हैं, इसलिये, मम इस अव्यय का 

अर्थ 'अभिनिवेश' है, इसलिये 'समम कहिये मेरा यह है इस प्रकार के 

अभिनिवेशवाला जीव भी कर्मों से बँधता है। उपलक्षण से यह भी अर्थ लगा लेना कि
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'मैं इसका हूँ ऐसे अभिनिवेशवाला जीव भी बँधता है, जैसा कि अमृतचन्द्राचार्य ने 

समयसार कलश में कहा है- न कर्मबहुल॑ जगन्नत्र' 

अर्थ - न तो कर्मस्कन्धों से भरा हुआ यह जगत्‌ बंध का कारण है, और न 

हलन-चलनादिरूप क्रिया ही, न इन्द्रियाँ कारण हैं, और न चेतन- अचेतन पदार्थों का 

विनाश करना ही बन्ध का कारण है। किन्तु जो उपयोगरूपी जमीन रागादिकों के साथ 

एकता को प्राप्त होती है, सिर्फ वही अर्थात्‌ जीवों का रागादिक सहित उपयोग ही बन्ध 

का कारण है। यदि वही जीव निर्मम-रागादिरहित-उपयोगवाला हो जाय, तो कर्मों से 

छूट जाता है। कहा भी है कि - 'अकिंचनो5ह। 

मैं अकिंचन हूँ, मेरा कुछ भी नहीं, बस ऐसे होकर बैठे रहो और तीन लोक के 

स्वामी हो जाओ। यह तुम्हें बड़े योगियों के द्वारा जाने जा सकने लायक परमात्मा का 

रहस्य बतला दिया है। 

और भी कहा है - रागी बध्नाति कर्माणि।' रागी जीव कर्मों को बाँधता है। 

रागादि से रहित हुआ जीव मुक्त हो जाता है। बस यही संक्षेप में बंध मोक्ष विषयक 

जिनेन्द्र का उपदेश है। जबकि ऐसा है, तब हरएक प्रयत्न से व्रतादिकों में चित्त लगाकर 

अथवा मन, वचन, काय की सावधानता से निर्ममता का हीं ख्याल रखना चाहिये 

“मत: कायादयो भिन्नास्‌। 

'शरीरादिक, मुझसे भिन्न हैं, में भी परमार्थ से इनसे भिन्न हूँ, न मैं इनका कुछ 

हूँ, न मेरे ही ये कुछ हूँ।' इत्यादिक श्रुतज्ञान की भावना से मुमुक्षु को भावना करनी 

चाहिये। आत्मानुशासन में गुणभद्रस्वामी ने Hel Sl “ahr waa’ 

जब तक मुक्ति नहीं हुई, तब तक परद्रव्यों से हटने की भावना करे। जब उसका 

अभाव हो जायगा, तब प्रवृत्ति ही न रहेगी। बस वही अविनाशी पद जानो।।२६।। 

दोहा - मोही बाँधत कर्म को, निर्मोही छुट जाय। 
यातें गाढ़-प्रयत्न से, निर्ममता उपजाय।।२६।। 
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२६, यहाँ पर शिष्य का कहना है कि भगवन्‌! आपने तो बन्ध को ही उड़ा 

दिया। तो यह बन्ध होता है, वह किस प्रकार ? भगवन्‌! यदि आत्मद्रव्य और कर्मद्रव्य 

का अध्यात्मयोग के बल से.. देखो | अध्यात्मयोग के बल से, अन्तर के ज्ञान-आनन्द 

की एकता से । अपनी मोक्षमार्ग की पर्याय का अन्तर में एकाकार होने से उत्पन्न होने का 

काल है, उस अध्यात्मयोग के बल से बन्ध न होना बतलाया जाता है, .. तुम तो कहते 

हो कि बन्ध ही नहीं, सम्बन्ध ही नहीं । यह क्या है ? आहाहा ! यह स्वयं गुरु ही कहते हैं। 
सामनेवाले के मुख में प्रश्न रखकर सन्धि करते हैं। 

आत्मद्रव्य और कर्मद्रव्य का.. भगवान! दो द्रव्य भिन्न हैं। आत्मद्रव्य भिन्न है, 

कर्मद्रव्य जड़ भिन्न है, दोनों भिन्न हैं| अध्यात्मयोग के बल से बन्ध न होना.. आत्मा 

का आनन्द, स्वरूप की अत्तर्दृष्टि, ज्ञान, शान्ति, चारित्र से निमित्त का सम्बन्ध ही नहीं रहा 

तो बन्ध ही रहा नहीं। तो फिर किस प्रकार से उन दोनों में (आत्मा और कर्मरूप 
Gate Feat में) परस्पर एक के प्रदेशों में दूसरे के प्रदेशों का मिल जानारूप बंध 

होगा ? समझे ? तो फिर बन्ध किस प्रकार होगा ? ऐसा कहता है। देखो ! तो फिर किस 

प्रकार दोनों में बन्ध होगा ? समझ में आया ? 

क्योंकि बन्धाभाव तो बंधपूर्वक ही होगा। बन्ध का अभाव तो बन्धपूर्वक 
होगा। बन्ध हो, उस बन्ध का अभाव हो । आप तो कहते हो कि नहीं । अध्यात्मयोग में बन्ध 

ही नहीं है, सम्बन्ध ही नहीं है। सम्बन्ध ही नहीं है तो सम्बन्ध का टूटना, ऐसे बन्ध का 

अभाव भी नहीं रहा। समझ में आया ? बन्धाभाव तो बंधपूर्वक ही होगा। बन्ध का 

अभाव-मोक्ष--बन्धपूर्वक होगा। बन्ध होवे तो बन्ध का अभाव हो। आप बन्ध से तो 
इनकार करते हो, अध्यात्मयोग में बन्ध ही नहीं है, सम्बन्ध ही नहीं है। 

और बंध का प्रतिपक्षी, संपूर्ण कर्मों की विमुक्तावस्था रूप मोक्ष भी जीव 

को केसे बन सकेगा? जब बन्ध का प्रतिपक्ष सम्पूर्ण कर्मों की मुक्तावस्था, ऐसा मोक्ष 

जीव को किस प्रकार से बनेगा ? आप तो सम्बन्ध की नहीं, नहीं, नहीं (कहते हो) । 
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सम्बन्ध नहीं है अर्थात्‌ बन्ध नहीं है, ऐसा आप कहते हो तो मुक्त अवस्था किस प्रकार 
होगी ? जो कि अविच्छिन्न अविनाशी सुख का कारण होने से योगियों के द्वारा प्रार्थनीय 

हुआ करता है? देखो ! धर्मात्मा.. आहाहा ! धर्मात्मा को तो मोक्ष की ही प्रार्थना है । बन्ध 

की नहीं, पुण्य की नहीं, निमित्त की नहीं--ऐसी प्रार्थना है ही नहीं, ऐसा कहते हैं । समझ 
में आया ? है न? योगियों के.. योगी शब्द से (आशय यह है कि) स्वरूप में जुड़ान 

करनेवाला। योगी अर्थात्‌ यह अन्यमति के बाबा की यहाँ बात नहीं है। अपना शुद्ध 
आनन्दकन्द परमात्मा में योगी अर्थात्‌ सम्बन्ध किया है, योग-जुड़ान किया है, उसे यहाँ 
सम्यग्दृष्टि से लेकर योगी कहा जाता है । समझ में आया ? 

महाराज ! आप तो अध्यात्मयोग से बन्ध ही नहीं, ऐसा कहते हो । सम्बन्ध ही नहीं 

रहा, अध्यात्म--आत्मा का अन्तर में एकाकार होकर आत्मा का मोक्षमार्ग प्रगट किया या 

मोक्ष प्रगट किया तो पर का सम्बन्ध ही नहीं, ऐसा कहते हो । यदि सम्बन्ध नहीं है, बन्ध 

नहीं है तो बन्ध का अभाव किस प्रकार होगा ? और बन्ध के अभावरूप मुक्ति-- 
विमुक्तदशा तो महान योगियों की प्रार्थना है । अविच्छिन्न अविनाशी सुख का कारण. . 
नाश न हो, खण्ड न हो, ऐसे सुख का कारण होने से | देखो | यह शब्द विशेषण रखा है। 

अविच्छिन्न अविनाशी सुख | परमानन्द अतीन्द्रिय आनन्द, ऐसे सुख का कारण होने से। 

योगी अर्थात्‌ समकिती जीव को धर्मी जीव द्वारा प्रार्थनीय है। धर्मी जीव तो एक अतीन्द्रिय 

अविच्छिन्न आनन्द की ही अन्तर में एकाग्रता से भावना करते हैं, उन्हें दूसरी कोई भावना 

नहीं होती । तो मोक्ष की प्रार्थना तो व्यर्थ जाती है। आप सम्बन्ध का ही इनकार करते ST | 

सम्बन्ध का अभाव और अभावरूप अविच्छिन्न अविनाशी आनन्द की भावना व्यर्थ जाती 

है। समझ में आया ? 

आचार्य कहते हैं, सुन ! देखा ? धर्मी द्वारा तो अविच्छिन्न अविनाशी सुख-आनन्‍्द 

की ही प्रार्थना है। अतीन्द्रिय आनन्द | व्यवहार की नहीं, निमित्त की नहीं, सम्बन्ध की 

नहीं। धर्मी तो अन्तर में शुद्धभाव में एकाकार होता है और पूर्णानन्द की प्राप्ति का ही उसका 
प्रयत्न है। समझ में आया ? 

अपने शुद्ध आत्मा के आश्रय से संवर, निर्जरा प्रगट हुई है। उसके आश्रय से 
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परमात्मदशा प्रगट करने की ही अभिलाषा- भावना है । वह तो बन्ध का अभाव होवे तो 

ऐसा होता है । बन्ध होवे तो बन्ध का अभाव हो; बन्ध का अभाव होवे तो मुक्त अवस्था की 
प्रार्थना हो। सुन, सुन ! इसका उत्तर सुन तो सही। इसका सच्चा अर्थ तो सुन! अनादि से 

झूठा अर्थ तो तूने सुना है। 

बध्यते मुच्यते जीव: सममो निर्मम: क्रमात्‌। 

तस्मात्सर्वप्रयत्नेन निर्ममत्व॑ विचिंतयेत्‌।।२६।। 

देखो ! पूज्यपादस्वामी । ये तो पंचम काल के मुनि ने इष्टोपदेश कहा है । तीन काल 
में इृष्ट-उपदेश ऐसा ही होता है । पंचम काल में ऐसा होवे और तीनों काल में ऐसा होवे। 

उपदेश में अन्तर पड़ता है ? चौथे काल में, पाँचवें काल में सत्य का-हित का मार्ग तो एक 
ही होता है, दूसरा कोई है नहीं। इसका अर्थ। अर्थ है। 

ममतावाला जीव बँधता है,.. इसका अर्थ, ममता की व्याख्या। ममता अर्थात्‌ 

अभिनिवेश कहेंगे। मिथ्या मान्यता | ममतारहित जीव मुक्त होता है। इसलिए हर तरह 

से पूरी कोशिश के साथ.. सर्व प्रयत्न है न ? सर्व प्रयत्न से--पूरे उद्यम से निर्ममता ही 

ख्याल रखे। वीतरागता का ही ख्याल रखे, वीतरागता का ख्याल रखे। अब कहते हैं, 

देखो! 

    

  

  

  

  

  

विशदार्थ - अव्ययों के अनेक अर्थ होते हैं, इसलिये, मम इस अव्यय 

का अर्थ 'अभिनिवेश' है,.. यहाँ यह लेना। अभिनिवेश-मिथ्या अभिप्राय। मम का 

अर्थ मिथ्याश्रद्धा। आहाहा ! समझ में आया ? जीव अनादि से मिथ्याश्रद्धा से ही बँधता है। 

समझ में आया ? अपने स्वभाव में एकाकार होने से ही आत्मा को लाभ होता है, ऐसा 

अभिप्राय छोड़कर निमित्त के सम्बन्ध से, राग की मन्दता के सम्बन्ध से, पुण्यभाव के 

सम्बन्ध से अपने को-आत्मा को धर्मलाभ होगा, इसका नाम मिथ्या अभिप्राय कहते हैं । 

इसका नाम मम कहते हैं | ममकार अभिनिवेश मिथ्यात्व का कहते हैं । दो अर्थ करेंगे। 

इसलिये 'समम' कहिये मेरा यह है'.. देखो ! मूल में सम्म्‌ शब्द है न? यह 
मेरा है | मेरा तो शुद्ध आनन्दकन्द स्वभाव ज्ञायक है । ऐसा छोड़कर पुण्य का विकल्प, दया, 

दान का भाव, कर्म का उदय और बाह्य निमित्त, उनमें मम-यह मेरा है--ऐसा अभिप्राय । 
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  समझ में आया ? 'मेरा यह है'.. मुझे यह लाभदायक है, निमित्त मुझे लाभदायक है, राग 
की मन्दता मुझे लाभदायक है। मेरा यह है।' मैं इसका हूँ यह बाद में कहेंगे। पारस्परिक 

है न? समझ में आया ? आहाहा! 

भगवान आत्मा, अकेला चैतन्य ज्ञानसूर्य स्वभाव; विकल्प से लेकर एक राग की 

मन्दता / शुभभाव मेरा है, मैं उसका हूँ.. जहाँ यह राग मेरा तो मैं उसका, ऐसे अभिप्राय को 

भगवान मिथ्यादृष्टि का अभिनिवेश कहते हैं। ओहोहो ! बहुत कठिन काम । इष्टोपदेश दो 
बार पहले चला है।यह सभा में तीसरी बार चलता है । यह दूसरे प्रकार से चलता है । समझ 
में आया ? 

अव्ययों के अनेक अर्थ होते हैं, इसलिये, मम इस अव्यय का अर्थ 

“अभिनिवेश' है,.. पण्डित आशाधर इसमें से निकालते हैं। आचार्य का हृदय (खोलते 

हैं) | इसलिये 'समम' कहिये 'मेरा यह है इस प्रकार के अभिनिवेशवाला जीव भी 

कर्मों से बँधता है। देखो | इस प्रकार के अभिनिवेशवाला जीव भी कर्मों से बँधता 

है। अध्यात्मयोगवाला ( अभिनिवेशवाला) तो छूटता है, ऐसा नहीं | समझ में आया ? यहाँ 

तो कहते हैं, अभिनिवेशवाला जीव ही कर्मों से बँधता है । जिसके अभिप्राय में मिथ्यात्व 

पड़ा है। मिथ्यात्व का अर्थ - मम। भगवान परमानन्द की मूर्ति अखण्डानन्द शुद्ध को 

छोड़कर राग की मन्दता का जो विकल्प है, वह मैं, वह मेरा, वह मेरा, मेरा कर्म, मेरा कर्म 
उदय में आया, मुझे परपदार्थ का सम्बन्ध हुआ, वह मेरा पदार्थ है, ऐसे पर के साथ मेरेपने 

की अभिप्रायबुद्धि को मिथ्यात्व कहते हैं । ऐसे मिथ्यात्ववाला जीव ही कर्मों से बँधता है। 
देखो | वही कर्म का बन्ध करता है। आठ कर्म का बन्धन दर्शनमोहसहित मिथ्यादृष्टि करता 

है, ऐसा कहते हैं । समझ में आया ? 

उपलक्षण से यह भी अर्थ लगा लेना कि 'मैं इसका हूँ'.. ऐसा। यह मेरा है, 

यह मुझे लाभदायक है। जिस चीज़ को आत्मस्वभाव में लाभदायक माने, उसका अर्थ 

हुआ कि यह मेरा हुआ और 'मैं इसका हूँ.. मैं ज्ञायकस्वभाव हूँ, ऐसा नहीं । 'मैं इसका 

हूँ... मेरा पूरा स्वभाव इसमें आ गया। राग की मन्दता का कषाययुक्त शुभभाव, यह मेरा 

है और मैं इसमें आ गया। मैं इसका हूँ। 

  

  

  

  

  

  

  

 



uo इष्टोपदेश प्रवचन ( भाग-१ ) 

मुमुक्षु : ..... 

पूज्य गुरुदेवश्री : ....वकालात है। पूज्यपादस्वामी वीतरागमार्ग की वकालात 

करते हैं । आहाहा ! भाई ! वीतरागमार्ग तो ऐसा है । अपना भगवान आत्मा ज्ञायकस्वभाव को 

छोड़कर एक राग की मन्दता भी मुझे लाभदायक है, इस मिथ्या अभिप्राय से अपना मानता 

है और मैं इसका हूँ, ऐसा मानता है । अपना स्वभाव राग से भिन्न ज्ञायक है, ऐसा मिथ्यादृष्टि 

को प्रतीति में नहीं आता। 

ऐसे अभिनिवेशवाला जीव भी बाँधता है,.. लो! समझ में आया ? ऐसे 

अभिनिवेशवाला जीव बँधता है । जीव नहीं बँधता, यह तो अध्यात्मयोग से नहीं बँधता। 

ऐसे तो बँधता है। फिर अमृतचन्द्राचार्य की बात कहेंगे। 

( श्रोत्रा : प्रमाण वचन गुरुदेव |) 
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