






































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































BUY पदानन्दि पंचविंशति ( भाग-३ ) 
  

  क्या कहते हैं ? आचार्य भक्ति अलौकिक करते हैं ! हे प्रभु| आपने ही यह पृथ्वी 
सनाथ की... आपने जहाँ जन्म लिया कि पृथ्वी में रोमांच हो गया। रोमांच समझे ? 
अंकुर। अंकुर को यहाँ रोमांच कहते हैं। क्योंकि यदि ऐसा न होता तो नवीन मेघ के 
समय होनेवाले श्वासोश्वास के बहाने इसमें रोमांच कैसे हुए होते? श्वासोश्वास। 

जैसे पृथ्वी लेती है न ? रोमांच हुआ। ऐसे नजर करके कहा। दृष्टान्त क्या दिया है ? देखो ! 

जो स्त्री, विवाह की अत्यन्त अभिलाषिणी है, यदि उसका विवाह हो जाये अर्थात्‌ 

वह सनाथ हो जाये... तो सनाथता का लक्षण क्या ? जिस प्रकार उसके शरीर में रोमांच 

उद्गत हो जाते हैं... शरीर में पुष्टि हो जाती है कि इसका विवाह हुआ है। समझ में आया ? 
रोमांच उत्पन्न हो जाता है, शरीर में पुष्टि हो जाती है। और रोमांच के उदगत से उसकी 
सनाथता का अनुमान कर लिया जाता है; उसी प्रकार, हे नाथ! जिस समय आप पृथ्वी 

पर अवतीर्ण हुए, उस समय पृथ्वी में भी रोमांच हुए,... वह रोमांच यह है। समझ में 

आया ? नाथ ! आप जो यहाँ आये तो पृथ्वी को रोमांच हो गये हैं | ये अंकुर उसके हैं। 

इसलिए उन रोमांचों से यह बात जान ली गयी कि इस पृथ्वी को सनाथ अर्थात्‌ 
नाथ सहित कर दिया है। दूसरी भाषा में लें तो, वह तो बराबर योग एकसा तो उस पर से 

आचार्य ने भक्ति का अलंकार किया। नाथ ! ये पृथ्वी में रोमांच क्यों हुआ ? वह आपके 
कारण से। आप उतरे तो वह सनाथ हो गयी। अनाथ थी, अब तक पृथ्वी अनाथ थी। 

आपका जन्म हुआ तो सनाथ हो गयी। उस कारण से रोमांच अथवा अंकुर दिखते हैं। 
अंकुर कहते हैं न? अंकुर। 

ऐसे व्यवहार में तो वह भक्ति बतायी, निश्चय में परमात्मा आप अन्दर में स्थित हो, 
वह अपनी पर्याय में जब भान प्रगट हुआ तो अनन्त गुण का अंशरूप अंकुर प्रगट हो गये। 

समझ में आया ? भगवान आत्मा बीज में शुद्ध चैतन्यमूर्ति ध्रुव पड़ा है, उसमें जहाँ दृष्टि दी, 
एकाकार हुआ तो आत्मा की पर्याय में अनन्त जितने गुण हैं, सब गुण का अंश अंकुर प्रगट 

होकर सर्वाश गुण सो समकित, ऐसा उनको समकित प्रगट हो गया। समकित होते ही 

अनन्त गुण का अंकुर प्रगट व्यक्त में आता है, ऐसा कहते हैं। आहाहा ! ये मुनि दिगम्बर 
सन्त है। नग्न मुनि हैं, अन्दर में नग्न हैं। राग से रुखे हैं और बाहर से शरीर में नग्न हैं । मुनि 
होता है तो ऐसी दशा सहज हो जाती है। अन्तर में आनन्दकन्द में झूलते हैं। बाहर में 
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विकल्प, वस्त्र-पात्र लेने का विकल्प उसको नहीं होता | शरीर नग्न दिगम्बर हो जाता है। 

बाहर में दिगम्बर, अन्तर में रागरहित आत्मा के आनन्द में झूलते हैं। 

कहते हैं, हे नाथ ! हमारे द्रव्य स्वभाव में, वस्तु स्वभाव में जो अनन्त गुण-शक्तिरूप 
थे, स्वभावरूप थे, उसकी हम नजर करें, उस पर नजर की तो हमारी पर्याय में अनन्त गुण 

का अंकुर एक समय में उत्पन्न हुआ तो मैं सनाथ हो गया आत्मा, ऐसा हमको भान हुआ। 
राग को अपना मानकर मैं अनाथ था। पर को मानकर मैं अनाथ था। समझ में आया ? 

श्वेताम्बर में एक लेख है, श्रेणिक राजा का। श्रेणिक राजा हुआ न ? भगवान का 

भक्त, जो क्षायिक समकिती (थे) उसमें एक ऐसा लेख लिया है श्रेणिक राजा था। एक 

अनाथी मुनि थे। अपने में दूसरे मुनि का नाम आता है। वह मुनि ध्यान में थे। वहाँ से 
श्रेणिक राजा निकले । बड़े हाथी पर बैठे थे। मुनि ध्यान में आनन्द में अन्दर झूलते थे। वहाँ 
राजा आया। अरे ! महाराज ! तुम अनाथ हो । तुम्हारा कोई रक्षक नहीं है । राजा ने कहा । नग्न 
दिगम्बर | कोई कपड़ा नहीं, कुछ साथ में सेवा करनेवाला नहीं, ये तो अकेले बबूल के पेड़ 
के नीचे बैठे हों, ध्यान में आनन्द में मस्त | ऐसा देखकर राजा ने कहा, महाराज ! तुम अनाथ 

हो । तुम्हारी सेवा करनेवाला कोई है नहीं। आओ मेरे राज में, तुमको सनाथ बना दूँ। 

मुनि कहते हैं, हे राजन | अनाथ तू है। अनाथ है तू। महाराज ! हमारी ऋद्धि और 
रानी की तुमको खबर नहीं है। मैं अकेला नहीं हूँ। क्या है ? हजारों रानियाँ हैं । अरबों रुपये 
एक दिन के आते हैं। मेरे घर पर निधान है । मेरे महल की कोई कीमत नहीं कर सके, ऐसा 
महल है । सुन राजा ! तू अनाथ है, ऐसा हम कहते हैं । महाराज | हमारे राज की ऋद्धि और 
समृद्धि को आप नहीं जानते हो । नहीं, नहीं; जानता हूँ, खबर है । मैं कहता हूँ कि तू अनाथ 
है। क्योंकि बाह्य चीज़ का तुझे शरण नहीं । शरण जो अन्दर आत्मा है, उसका तूने शरण 

लिया नहीं । तू अनाथ है। समझ में आया ? 

महाराज ! उसकी मुझे खबर नहीं था। मैंने आपको अनाथ कहकर आपका अविनय 
किया। आपको अनाथ कहकर मैंने आपका अविनय किया। मुझे सनाथ मानकर मेरा भी 
मैंने अविनय किया। मैं सनाथ नहीं था, लक्ष्मी से, कुटुम्ब से, पैसे से में सनाथ मानता था। 

नाथ! मैं सनाथ नहीं हूँ, मैं तो अनाथ था। सच्ची बात है। आप सनाथ हैं | आपकी सामग्री 
सज्जन की अनन्त गुण, अनन्त गुणरूपी सज्जन जो अन्दर पड़ा है, सनाथ-गुण का सनाथ, 
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उसकी आपने सम्हाल लेकर पर्याय में प्रगट किये, तो आप ही सनाथ हो। समझ में 

आया ? हम तो प्रभु अनाथ हैं। आप हमको धर्म समझाइये | हम समझे तो सनाथ होंगे । फिर 
धर्म समझाया। समकित पाया है। अपने में दूसरे मुनि का नाम है। कुछ नाम है न? 
यशोधर। हाँ, खबर है। इसकी भी खबर है, ये सब भी पहले कण्ठस्थ किया था न। 
श्वेताम्बर शास्त्र सब कण्ठस्थ थे न। सबका व्याख्यान भी बहुत किये थे। 

कहते हैं, अनाथ उसको कहते हैं कि राग और पुण्य-पाप का विकल्प, विकार, 
शरीर अपना मानना, वह अनाथ जीव है । मिथ्यादृष्टि अनाथ है और सम्यग्दृष्टि सनाथ है। 
समझ में आया ? क्योंकि अपने शुद्ध स्वरूप की दृष्टि हुई तो जितनी निर्मलता प्रगट हुई, 
उसकी रक्षा करते हैं और निर्मल प्रगट नहीं हुआ, उसको प्रगट करने का प्रयत्न करते हैं । 

नाथ उसको कहते हैं, योग क्षेम के करनेवाले को नाथ कहते हैं । योग का अर्थ मिली चीज़ 
को रखे, नहीं मिली हो, उसको प्राप्त कराये | उसको नाथ कहते हैं । सम्यग्दृष्टि जीव को 

अपने शुद्ध स्वरूप की दृष्टि हुई, उतनी तो रक्षा करता है और नहीं मिला-केवलज्ञान उसको 
प्रयत्न करके प्राप्त करता है। वही सम्यग्दृष्टि सनाथ है, बाकी सब अनाथ है। समझ में 
आया ? ये पैसेवाले को कहते हैं न सनाथ है ? हमारे राजा है, हमारे ऐसे हैं, पूँजी है। धूल 
भी नहीं है, सुन न । राख है । पैसा-बैसा राख है । तुझे कोई शरण है नहीं । शरीर मेरा सुन्दर 
है, मेरी रानी ऐसी है। धूल में भी नहीं है, सुन न । भिखारी है। ... भिखारी है। अपने स्वरूप 
की भावना छोड़कर पर की भावना करता है, वह भिखमंगा भिखारी है। 

मुमुक्षु : व्यवहार से सनाथ है। 

पूज्य गुरुदेवश्री : नहीं, नहीं | व्यवहार से सनाथ नहीं है । रंक--भिखारी है, रांक 
है। गोदिकाजी ! आगे कहीं पर आता है, अन्दर एक शब्द है, हाँ! ये रहा। १६वीं गाथा। 
देखो! 'बराई' है। 'वराकी' नदी को 'वराकी' कहा है। ये १५वाँ श्लोक है न? अभी तो 
अपने १४वाँ चलता है, १४वाँ चलता है । फिर १५ और १६वाँ है। 'बराकी' नदी है, उसका 
नाम लेते हैं । क्या ? आगे कहते हैं, नाथ ! आपने जब इस पृथ्वी को छोड़ दिया, प्रभु | आपने 
WATS को छोड़ दिया, आपके गाँव में सरयू नदी थी न ? सरयू । अयोध्या के पास। उस 
नदी में बहुत प्रवाह चलता था तो कल.. कल... कल... कल... आवाज आती थी। नदी 

में पानी का शब्द होता है न ? प्रभु ! ये कल... कल... नहीं है। तो क्या है ? 'वराकी' भिखारी 
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नदी बेचारी आपके वियोग से रो रही है। गाथा है, हों। १६वीं । 

“'वेरग्गदिणे सहसा, वसुहा जुण्णं तिणं व ज॑ मुक्का' हे नाथ ! जब आपको वैराग्य 

हुआ और संसार को छोड़कर चले गये, देव तए सा' हे नाथ ! तब से 'अज् वि, विलवड़' 

आज भी यह नदी आपके विरह से रोती है। रोती कहते हैं ? क्या कहते हैं ? रुदन करती 

है। आहा ! अलंकार करते हैं, देखो | हम तो महाराज, आपके वियोग से, हमें भी आपके 

वियोग से हमें केवलज्ञान का वियोग है । हमको भी खेद है । हमारे में केवलज्ञान का अभाव 

है, उसका हमको खेद है । और आज आप जीर्ण तृण की भाँति पृथ्वी छोड़कर चले गये, 
नाथ! पानी में कल... कल... कल... कल... कल रव, कल-कल का रव अर्थात्‌ आवाज 

होती है, वह आपके पीछे रुदन करती है । समझ में आया ? देखो ! यह भक्ति! 

परमानन्द की मूर्ति के नाथ आप चले गये । पानी जल रोता है । यह नदी वरांकी है, 

बेचारी भिखारी है। उसका नाथ चला गया, समझ में आया ? पाठ में है, हों! देखो। 

“वेरग्गदिणे सहसा, वसुहा जुण्णं तिणं व ज॑ं मुक्का, अज्ज वि! तब से यह नदी विलपति 
सरिजलमिषेण वराकी' भिखारी नदी, आपके वियोग से रोती है । समझ में आया ? यह तो 

भिखारी कहा सबको । आत्मा का--चैतन्य का जिसको विरह है और बाहर का सब संयोग 

है, सब भिखारी वरांक भिखारी है, ऐसा कहते हैं । 

वहाँ एक बार सोनगढ़ है न ? हमारे वहाँ भावनगर दरबार कृष्णकुमार थे, अब गुजर 
गये | उसकी करोड़ की कमाई थी, एक करोड़ की । राजा की एक वर्ष की एक करोड़ । 
एक बार व्याख्यान में आये थे। दो भाई हैं, दूसरा लेकर ( आया था) । व्याख्यान में हमें तो 

ऐसा आ गया, कहा, देखो | ऐसा है, एक महीने में जिसको एक पाँच हजार चाहिए, वह 
माँगण है, लेकिन छोटा माँगण है। माँगण कहो या भिखारी कहो | हमारे में माँगण कहते हैं। 
माँगनेवाला | सेठ | एक महीने में पाँच हजार माँगे वह छोटा भिखारी | पचास हजार माँगे 

वह बड़ा भिखारी और पाँच लाख माँगे वह बड़ा भिखारी । वैसे एक साल में करोड़ माँगे 
वह बड़ा भिखारी है । बहुत माँगे, बहुत भिखारी, थोड़ा माँगे वह थोड़ा भिखारी । वह तो राजा 
था। करोड़ की कमाईवाला। अभी चल बसा, वहाँ दो बार आये थे। सोनगढ़ नजदीक है, 

१९ मील। हँसता था, ये तो राजा को भिखारी कहते हैं | कैसा, राजा कहाँ से आया तुम ? 

राजा तो राज्यते शोभते इति राजा। गाथा है न ? १७-१८ गाथा में आता है। जीवराया। 
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जीवराया, १७वीं गाथा में है । जीवराजा, ऐसा समयसार में आया है । जीवराजा । जिसको 

आनन्द और ज्ञान शोभे, वह राजा है । बाहर की ऋद्धि से शोभे वह तो भिखारी है, रांक है। 
पाटनीजी | बड़ी कठिन बात | ऐ... गोदिकाजी ! सौभागचन्दभाई ! यह तो बड़ा भिखारी है। 
पैसेवाले करोड़पति हैं सब । लो ये प्रभुभाई ! कहाँ गये ? कहाँ बैठे हैं ? यहाँ बैठे हैं । देखो, 
ये सब हैं । सब करोड़पति कहलाते हैं । यहाँ कहते हैं, करोड़पति आत्मा है। अनन्त लक्ष्मीपति 
हैं । उसका विरह जिसको है, वह राग में पड़ा है । वह वरांका भिखारी में भिखारी है। 

बादशाह उसको (कहें ), जिसको कुछ नहीं चाहिए। हमारा आत्मा हमें चाहिए। 

हमारा शुद्ध भगवान आत्मा हमारी दृष्टि में आया है। वही पर्याय में प्राप्त हो, उसका नाम 

बादशाह और राजा कहने में आता है । बाकी सबको भिखारी और वरांका कहने में आता 
है। आहाहा ! देखो | १४वीं गाथा में क्या कहा ? 

प्रभु । जिस स्त्री का विवाह हुआ, उसके शरीर में रोमांच और पुष्टि हो जाती है। प्रभु ! 
आप आये तो पृथ्वी सनाथ हो गयी, विवाह हो गया। सनाथ हो गयी । उसको अंकुर आ 
गये । हरियाली होती है न ? क्या (कहते हैं ) । हरी... हरी... हर जगह हरियाली । मानो हरा 
कपड़ा पहना हो। हरा... हरा... हरा अंकुर अंकुर। भगवान ! वह अंकुर नहीं है। आप जब 

आये तो सनाथ हुई | उसकी पुष्टि करके दिखाती है। समझ में आया ? ऐसा कहकर भी 
परमात्मा का अन्तर आनन्द और पूर्ण केवलज्ञान की स्तुति का भक्ति का भाव कहते हैं। 

बाद में कहते हैं, अब, भगवान एक बार सिंहासन पर बैठे थे। तो राज में बहुत काल 

हो गया । बहुत (काल हुआ तो भी) दीक्षित नहीं हुए। तो देव ने, जब भगवान बैठे थे तो 
एक नीलांजना नाम की देवी को उतारा। भगवान तो बैठे थे। तीन ज्ञान के धनी थे। देव 

बहुत देवियों को लेकर आया। देवी नाच करती थी। उसमें नीलांजना देवी को देव ने उतारा 
कि जिसकी स्थिति उस समय पूरी होनेवाली थी। उस समय, नाचते-नाचते | 

विज्ुव्व घणे रंगे, दिट्लपणट्टा पणच्चिरी अमरी। 
जड्यातइया वि तए, रायसिरी तारिसी दिट्ठा।।१५॥॥। 

भगवान! आप जब सिंहासन पर आकर बैठे और देवियाँ नाचती थीं। उसमें 
नीलांजना देवी का आयुष्य पूरा हो गया। आपके ख्याल में आया, ओहो ! कया कहते हैं ? 

तीर्थंकर है, वे तीन ज्ञान लेकर तो आते हैं । परन्तु जब वैराग्य का प्रसंग हो, तब जातिस्मरण 
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होता है। सुना है ? जितने तीर्थंकर हो, दीक्षित होनेयोग्य हो, तब जातिस्मरण होता है। 

मुमुक्षु : हर तीर्थंकर को ? 

पूज्य गुरुदेवश्री : हर तीर्थंकर को । उसमें विशिष्टता है। अकेला जातिस्मरण तो 
अज्ञानी को भी किसी को होता है । जातिस्मरण समझे ? पूर्व भव की यादगीरी । लड़की तो 
है, अभी आनेवाली है, सुना है । टेलीफोन आया था। अजमेर आया है। लड़की साथ में 
है ।एक लड़की है, उसको जातिस्मरण हुआ है | आयेगी | अजमेर तो आ गयी है। आपकी 
राज में बेचारे कितने ही अटक गये । गाँव की प्रजा भी अटक गयी और बाहर के अटक 

गये । नहीं तो गोदिकाजी का भाव था, इतना पूरा भर जाता । कुदरत में राज की स्थिति में 

... वह भी वहाँ आया है | टेलीफोन आया था कि... क्या कहते हैं ? कर्फ्यू। इसलिए हम 
नहीं आ सकते | यहाँ तो महाराज के पास कुछ नहीं है। आओ और सुनो । लड़की आयेगी । 
उसको जातिस्मरण है। साढ़े तीन साल से | जूनागढ़ की लड़की यहाँ आयी है। 

यहाँ सम्यग्दृष्टि को ज्ञानी को जब जातिस्मरण होता है तो वैराग्य बढ़ जाता है। 
अज्ञानी को जातिस्मरण होता है तो ये मेरे पिता, ऐसे याद करता है । सम्यग्दृष्टि ज्ञानी और 
ये तीर्थंकर तो तीन ज्ञान के धनी हैं। परन्तु वह अवधिज्ञान ऐसा है कि उपयोग लगावे, तब 
ख्याल में आये | उस समय नीलांजना जब नाचते-नाचते नाश हो गयी । ऐसा लक्ष्य करके, 

अहो | ये सब नाशवान है, खबर नहीं थी ? पहले से खबर थी। सम्यग्दृष्टि क्षायिक 

समकिती तो है। परन्तु जातिस्मरण में पूर्व का भव ऐसा ख्याल में आया, अरे ! ऐसे ख्याल 
में आ गया। जैसे कल की बात याद आती है, ऐसा याद आ गयी । ये सब नाशवान है ये 

देवी एक क्षण में नाशवान हो गयी, दूसरी देवी इन्द्र ने रख दी है । वह देवी नहीं, वह देवी 

नहीं रही, समाप्त हो गयी । ओहो ! जातिस्मरण अन्दर हो गया । वह तो निमित्त हुआ है, हों ! 
देखते तो सब हैं, परन्तु उसकी योग्यता के कारण से है । सब देखते थे । उससे बैराग्य होता 
तो सबको होना चाहिए। 

यहाँ कहते हैं, नीलांजना नाम की देवांगना पहले देखकर फिर नष्ट हुई । उसी समय 
आपने राज्य-लक्ष्मी को भी उसके समान... देखा। अरे ! छोड़ दे। यह चीज़ कया। में 

तीर्थंकर होनेवाला हूँ । केवलज्ञान लेने का मेरा अवतार है । उसके निमित्त से जातिस्मरण 
हुआ। जातिस्मरण हुआ तो (सब) छोड़ दिया। उसके बहाने उसकी भक्ति करते हैं। 
विशेष कहेंगे... ( श्रोता : प्रमाण वचन गुरुदेव !) 
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यह एक पद्मनन्दि पंचविंशति नाम का शास्त्र है । उसको करनेवाले दिगम्बर सन्त 

वनवासी पद्मनन्दि आचार्य मुनि थे। उन्हें, अपने स्वरूप का तो भान था। क्योंकि ऐसा 

सिद्धान्त है कि वन्दन करनेवाला और वन्दन करनेयोग्य, दोनों कैसे हैं, ऐसा भान करके 
जो भक्ति, स्तुति करते हैं, उसे यथार्थ कहने में आता है । समझ में आया ? पद्मनन्दि आचार्य 

ज्ञानी थे, सम्यग्दृष्टि थे, मुनि (थे)। आत्मा का स्वसंवेदन प्रत्यक्ष का भान था। परन्तु 

अपनी सर्वज्ञदशा नहीं है तो परमात्मा प्रति भाव विकल्प से भक्ति का आये बिना रहता 
नहीं । तो वनवास में भी भक्ति करते थे। १८ गाथा अपने चली है। 

वन्दन करनेवाला कैसा है, वह प्रवचनसार में चला है । पहले प्रवचनसार है, तो 

कुन्दकुन्दाचार्य जब पंच परमेष्ठी का वन्दन करते थे, तो उसमें ऐसा शब्द पड़ा है न ? 'एस' 
पण्डितजी ! 'एस'। 'एस सुरासुर। हमारे पण्डितजी तैयार हैं । कोई भी शब्द लो, तैयार। 

एस सुरासुरमणुसिंदबंदिद धोदघाइकम्ममल। 
पणमामि व्टूमाणं तित्थं धम्मस्स कत्तारं।।१॥ 

वहाँ भी कुन्दकुन्दाचार्य ऐसा कहते हैं, उसकी टीका करनेवाले अमृतचन्द्राचार्य 
ऐसा कहते हैं, हे नाथ ! मैं आपको वन्दन करता हूँ। परन्तु मैं हूँ कैसा ? ... प्रत्यक्ष दर्शन- 
ज्ञान सामान्य । वन्दन करनेवाला भक्त जो है, उसको अपनी भी खबर है कि मैं कौन हूँ, वह 
वास्तव में वन्दन करने लायक है। समझ में आया ? तो कहते हैं, ये... 'एस' शब्द पड़ा 
है, संस्कृत में भी एस' शब्द पड़ा है। 'एस' स्वसंवेदन प्रत्यक्ष। मैं कैसा हँ ? कि 
स्वसंवेदन प्रत्यक्ष । जो अपने अन्तर ज्ञान से, राग का अवलम्बन बिना अपना अनुभव 

करने लायक कि मेरा दर्शन-ज्ञान सामान्य, मेरा दर्शन-ज्ञान त्रिकाल, ऐसा मेरा जो स्वरूप 

है। मैं कौन हूँ कि आपको वन्दन करता हूँ ? और आप कौन हैं ? दोनों की पहिचान करते 
हैं । समझ में आया ? मैं 'यह '“--ऐसा शब्द पड़ा है । स्वसंवेदन प्रत्यक्ष । कोई कहते हैं कि 
अपने को आत्मज्ञान है तो खबर पड़ती है या नहीं ? उसमें नहीं है । इसमें है । थोड़ा ध्यान 
रखो | उसमें नहीं है । यह तो चलता है। 

“कम्मकलंकचउक्के, णट्ठे' समाधि से आपने कर्म का नाश किया। मैं वन्दन करता 

  

    

    

  

  

  

  

  

  

  

  

 



श्री ऋषभजिनस्तोत्र, गाथा - १९ से २० ४६९ 
  

  हूँ, भक्ति करता हूँ। तो भक्ति करनेवाला कैसा है, उसकी बात चलती है | पहले से लिया 
था। आचार्य ने लिया है, मैं, हे परमेश्वर! आप अरिहन्त को पूर्णानन्द और सर्वज्ञपद की 

प्राप्ति हुई है और सिद्ध को तो पूर्ण शुद्धि की प्राप्ति हुई है। और आचार्य, उपाध्याय, साधु 
तीन को परम शुद्धउपयोग भूमिका को प्राप्त की है। समझ में आया ? अरिहन्त पूर्ण 
HATA | AH चार कर्म का नाश (हुआ) है, चार कर्म बाकी है । सिद्ध आठों कर्म का 

अभाव करके अशरीरी हो गये हैं । आचार्य, उपाध्याय, साधु उसको कहते हैं कि जिनको 

ज्ञानाचार, दर्शनाचार, चारित्र, तपाचार, वीर्याचार सहित परम शुद्धोपयोग भूमिका को प्राप्त 

की हो। अपना आत्मा पुण्य-पाप के परिणाम से रहित ऐसा शुद्ध आत्मा, उसको अन्दर 

शुद्धोपयोग से आत्मा को प्राप्त कर लिया है। समझ में आया ? उसको आचार्य, उपाध्याय 

और साधु कहते हैं। 

ऐसे पहिचान करके आचार्य कहते हैं कि मैं वन्दन करता हूँ । ऐसे पहिचान करके 
मैं वन्दन करता हूँ। आप ऐसे हुए हो और मैं ऐसा हूँ। समझ में आया ? मैं कैसा हूँ ? मैं 
प्रत्यक्ष स्वसंवेदन प्रत्यक्ष (हूँ) । मेरे ज्ञान से मेरा ज्ञाता मुझे प्रत्यक्ष हुआ है, ऐसा मैं हूँ । सुनो 
भाई ! समझ में आया ? यह तो भगवान की कोर्ट है। कहते हैं, मैं स्वसंवेदन प्रत्यक्ष | वह 

शब्द रह गया | उसका अर्थ चला गया। क्या कहा, समझ में आया ? मैं वन्दन करनेवाला 

कैसा हूँ और कैसा होने लायक है। मैं तो प्रत्यक्ष मेरा ज्ञान और दर्शन सामान्य... सामान्य 
त्रिकाल स्वभाव है | उसको मैं वर्तमान पर्याय में प्रत्यक्ष करनेवाला हूँ । समझ में आया ? 
उसका नाम परमात्मा को भक्ति और वन्दन करने लाययक, उसको कहने में आता है। 

आहाहा! ये तो मुनि है। 

किन्तु सम्यग्दृष्टि भी भगवान की भक्ति करते हैं तो उसको विकल्प आते हैं, 
शुभराग होता है, परन्तु अपनी पहिचान करके उसको भान हुआ शुभराग का, उससे 
परमात्मा की भक्ति करते हैं।हे नाथ ! मैं आपका भक्त हूँ, मैं दास हूँ। परन्तु हूँ कैसा ? समझ 
में आया ? मैं स्वसंवेदन प्रत्यक्ष हूँ, प्रभु! मेरा आत्मा, यह शब्द पड़ा है। 'एस' शब्द पड़ा 

है न।पण्डितजी | 'एस' है न ? 'एस'। इसलिए उसमें से यह.. यह । देखो | कोई कहता है 
कि अपना पता चले या नहीं ? अपना पता चले, ऐसा यहाँ तो कहते हैं । स्वयं को मालूम 

नहीं पड़ता। स्वयं को ज्ञान-दर्शन हुआ है या नहीं, मालूम नहीं पड़े। तो क्या अन्धा है 
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  आत्मा ? समझ में आया ? और दूसरा सम्यग्दृष्टि है या नहीं, वह मालूम नहीं पड़ता। नहीं 
मालूम पड़े ? स्व-परप्रकाशक है, पर का भी मालूम पड़ता है । यहाँ तो अपनी बात ली है। 
धवल में पर की भी ली है। 

धवल में, यह आत्मा भव्य है या अभव्य, ऐसा विचार करनेवाला सम्यग्दृष्टि के 

पास सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र है, उसका ख्याल करके, यह भव्य है, ऐसा निर्णय करते हैं। 
ऐसा धवल में लिया है । समझ में आया ? जहाँ मति का भेद लिया है | पण्डितजी ! मति 

का भेद । अवग्रह, ईहा, अवाय, धारणा। सर्वार्थसिद्धि में दूसरा लिया है कि ये दक्षिणी है 

या नहीं ? ऐसा लिया है। परन्तु वहाँ तो निश्चय से लिया है। धवला में । यह प्राणी भव्य 
है या अभव्य है ? ऐसा सम्यग्दृष्टि अपना भानसहित पर का विचार करता है, तो उसकी 

श्रद्धा-ज्ञान, शान्ति कैसी है, उसको पहिचान लेता है । और पहिचानकर निश्चित करता है 
कि यह भव्य है। समझ में आया ? पर का भी निर्णय करते हैं | यहाँ तो पहले से अपने 
निर्णय की बात है। 

मैं, हे नाथ | परमेश्वर त्रिलोक प्रभु | आपको वन्दन करनेवाला मैं कौन हूँ ? मैं राग 
हूँ, ऐसा नहीं; मैं कर्मवाला हूँ, ऐसा नहीं और मैं परोक्ष ज्ञानी ऐसा भी नहीं । आहाहा ! समझ 
में आया ? सम्यग्दृष्टि पहले से वन्दन करनेयोग्य मैं कैसा हूँ, ऐसा सिद्ध करते हैं। मैं तो 
आत्मा हूँ। और मैं सामान्य दर्शन-ज्ञानस्वरूप हूँ। वह स्वभाव कहा, पहले आत्मा द्रव्य 
कहा । और उसका स्वसंवेदन प्रत्यक्ष कहा, वह पर्याय कही । ये स्वसंवेदन प्रत्यक्ष दर्शन- 

ज्ञान सामान्यरूप हूँ। यह आत्मा। देखो, भाई ! यह तो अलौकिक बात है। यह कोई 
साधारण बात नहीं है। अपूर्व गहरी, अनन्त काल में नहीं की वह बात है। 

सम्यग्दृष्टि अपने को स्वसंवेदन प्रत्यक्ष जानते हैं, राग का, विकल्प का मन को 

अपेक्षा बिना अन्तर ज्ञानस्वरूप भगवान आत्मा है, उसके अन्तर बेदन से यह आत्मा 

प्रत्यक्ष हूँ। मुझे ज्ञान-दर्शन प्रत्यक्ष है। भले प्रत्यक्ष ऐसे देखते नहीं । समझ में आया ? परन्तु 
वेदन में प्रत्यक्ष हूँ, ऐसा कहने में आता है | जैसे अन्धा शक्कर खाता है और देखता हुआ 
शक्कर खाता है। तो दोनों को शक्कर का स्वाद तो प्रत्यक्ष है । समझ में आया ? शक्कर का 

स्वाद परोक्ष नहीं है। अन्धे को शक्कर का स्वाद आया। ... ख्याल में आता है, बराबर 

देखनेवाला शक्कर खाता है, ऐसा ही मुझे यह मीठा है, मीठा कहते हैं न ? मधुर | ये मीठा 
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है, मधुर है ऐसा स्वाद अन्धा को प्रत्यक्ष है । केवली को पूरा आत्मा प्रत्यक्ष देखकर, जैसे 
देखनेवाला शक्कर खाता है, तो उसको देखता है कि सफेद है, ऐसा आकार है, ऐसे पाँच 
रुपये का तोल है, ऐसा देखकर स्वाद लेता है। ऐसे केवलज्ञानी, आत्मा को पूर्ण देखकर 
अन्तर में आत्मा के असंख्य प्रदेश, पूर्ण अनन्त गुण, अनन्त पर्याय, द्रव्य प्रत्यक्ष देखकर 
आनन्द का स्वाद लेते हैं। 

नीचे सम्यग्दृष्टि जीव को देखने में ऐसा प्रत्यक्ष नहीं होता। पर मैं स्वसंवेदन प्रत्यक्ष 
(हूँ), ऐसा पहला शब्द लिया है। महा टीका है । उसमें है, देखो ! स्वसंवेदन प्रत्यक्ष । मेरा 

ज्ञान से ज्ञान जानने में मुझे आया है । ये ज्ञानस्वरूप हूँ, आनन्दस्वरूप हूँ, सामान्य त्रिकाल 
दर्शनस्वरूप हूँ, सामान्य त्रिकाल ज्ञान... ज्ञान... ज्ञान... ज्ञानस्वरूप हूँ। ऐसा अपनी पर्याय 
में भान हुआ है, ऐसा मैं हूँ। भक्त भगवान की भक्ति करनेवाला ऐसा होता है, ऐसा कहने 

में आता है। आहाहा ! समझ में आया ? और आप कैसे हो ? जो सुरेन्द्रों, असुरेन्द्रों और 

नरेन्द्रों के द्वारा वंदित होने से तीन लोक के एक (अनन्य सर्वोत्कृष्ट) गुरु हैं, 

जिनमें घातिकर्म मल के धो डालने से जगत पर अनुग्रह करने में समर्थ अनन्त 

शक्तिरूप परमेश्वरता है... अब उनकी पहिचान करते हैं। समझ में आया ? 

ऐसे यहाँ कहते हैं, देखो | अब, १९वीं गाथा । उसके साथ मिलान किया । कल १८ 

गाथा तक चला था। प्रभु जब ध्यान में थे, ऋषभदेव प्रभु, ध्यान में थे, उसका लक्ष्य करके 

स्तुति करते हैं। हे नाथ ! पुस्तक आपके काम का नहीं है अभी, किसी को दे दो | क्योंकि 
वहाँ ध्यान रहेगा । कहो, समझ में आता है इसमें ? क्या कहते हैं, समझ में आया ? कहते 

हैं कि हे नाथ! आप जब कायोत्सर्ग में थे, देखिये विशिष्ठटता, हमको आपकी ऐसी पहिचान 

अभी है कि उस समय आपके स्वरूप का ध्यान लगता था तो कर्म का जला हुआ जो धुँआ 

है, वह आपके शरीर पर काले बाल दिखते हैं | देखो, उमसें कितनी बात की ? आपका 

ध्यान स्वरूप की दृष्टि में ऐसा था कि कर्म का नाश होता ही था। आंशिक, आंशिक | सर्वथा 

नाश अब कहेंगे। आंशिक नाश हुआ था । चिदानन्द ज्योति में त्राटक लगाया, त्राटक | टग- 

टग अन्दर में देखनेयोग्य दृष्टि हुई तो प्रभु, आप ऐसे हुए। हमें विश्वास हुआ, हमें खबर है। 
हमको भी आपकी खबर है। आहाहा ! हमारा तो हमको खबर है, लेकिन आप जब 
कायोत्सर्ग में ध्यान में थे, अभी केवलज्ञान नहीं पाया था, तब आपने अन्तर में आत्मा की 
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  ओर का शुद्ध ध्यान लगाया तो अन्तर में कर्म जलकर धुँआ निकला, उसके यह काले बाल 
दिखते हैं । लो, कर्म जलते हैं, यह हमें खबर हुई । आपके ध्यान में जलते थे, यह हमें भी 

मालूम है । समझ में आया ? पर की खबर है, ऐसा कहते हैं । हमारी तो खबर है, स्वसंवेदन 
प्रत्यक्ष ऐसा कहा, आप भी कायोत्सर्ग के काल में आपका ध्यान ऐसे जमा था कि कर्म 

जलकर, कार्माणशरीर जलकर FT हुआ और यह काले (बाल) दिखते हैं। 

कर्म जलते हैं, शुद्धि होती है, ऐसा आपमें है, ऐसा हमारे ज्ञान में भी आया है । समझ 

में आया ? ऐसा कहकर भी स्तुति की है। है शुभ विकल्प, है शुभराग, परन्तु उस राग में 
भी इतनी तारतम्यता उसके ख्याल में आ गयी है। अपनी और पर की । तब उसको व्यवहार 
भक्ति निश्चयपूर्वक हो तो कहने में आती है। आहाहा ! समझ में आया ? १८ गाथा तो कल 
चली थी। आज १९वीं है। एक पुस्तक में है । दूसरे को दो। १९ । देखो ! अब भगवान की 
स्तुति करते हैं। पद्मनन्दि आचार्य मुनि। 

  

  

  

  

कम्मकलंकचउक्के, णट्टे णिम्मलसमाहिभूईए। 
तुह णाणदप्पणेच्चिय, लोयालोयं पडिप्फलियं।।१९॥। 

कर्मकलंकचतुष्के  नष्टे.. निर्मलसमाधिभूत्या। 

तव ज्ञानदर्पणेडर्च्य! लोकालोकं प्रतिबिम्बितम्‌॥ 

भूई' शब्द का अर्थ 'तब' किया। पण्डितजी ! 'भूई” शब्द है न? उसका अर्थ 
‘aa’ frat 'भूई' है न? उसका संस्कृत में 'तव' शब्द किया। “निर्मलसमाधिभूत्या' 
भूई' है न? yen’) फिर उसमें लिया। 'भूई' अर्थात्‌ 'भूत्या' wa’ ऊपर से ले 
लिया। ‘qe’ पहला शब्द है न? दूसरे पद में पहला। 'तुह णाणदण्पणेच्चिय' 
'ज्ञानदर्पणेष्च्य'। वह 'तब' ऐसे लिया। है ऐसे, उसे ऐसे ले लिया। 'लोकालोक॑ 

प्रतिबिम्बितम्‌ देखो! भक्ति करनेवाले का विवेक कितना है! 

हे नाथ | हे प्रभु ! पंचास्तिकाय में यह अधिकार लिया है। भक्ति का | शिष्य ने प्रश्न 
किया, प्रभु! भक्ति समकिती की यथार्थ होती है कि मिथ्यादृष्टि की ? यथार्थ में तो भक्ति 

सम्यग्दृष्टि की होती है । क्योंकि उसको भान है कि मैं परमात्मा का भक्त हूँ, ऐसा विकल्प 
मुणे आया है, वह राग वास्तव में तो हेय है । पंचास्तिकाय में है । पंचास्तिकाय है ? कहाँ 

है? ये? ... क्योंकि अज्ञानी का आत्मा शुद्ध चैतन्य है, ऐसा लक्ष्य दृष्टि है नहीं | तो परमात्मा 
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को यथार्थपने उसने जीव का विशेष .. पहिचान भी नहीं । जीव का विशेष ... बाहर से 
पहिचाना है। ऐसे चार घातिकर्म नाश हुए हैं, दिव्यध्वनि है, उपदेश देते हैं, ऐसा है, वैसा 

है।वह तो बाहर का लक्षण है। अज्ञानी को केवल भक्तिप्रधान भवति। ... कुस्थान अर्थात्‌ 
अस्थान। ... धर्मीजीव को भी अशुभस्थान से राग का निषेध करने के कारण और तीव्र राग 
से बचने के कारण शुभराग की भक्ति ज्ञानी को भी परमात्मा के प्रति आती है । समझ में 
आया ? उसका अर्थ इसमें ले लिया है, भाई ! मोक्षमार्गप्रकाशक | सातवें अधिकार में ले 

लिया है। 

वास्तव में भक्ति तो ज्ञानी की होती है । जिसको अपना विवेक है और पूर्ण परमात्मा 
की कैसी दशा (होती है, वह भी मालूम है) । जीव का विशेषण सहित भान है, वही वास्तव 
में भगवान की भक्ति करता है, ऐसा निश्चयपूर्वक व्यवहार कहने में आता है। वह यहाँ 
कहते हैं । 

हे नाथ | निर्मल समाधि के प्रभाव से... यह शब्द पड़ा है। नाथ ! मैंने जान लिया 
है आपको | आपको जो केवलज्ञान हुआ है, वह निर्मल समाधि के प्रभाव से (हुआ है ) । 
देखो | वह भी लिया | वह कोई राग से, विकल्प से, व्यवहाररत्नत्रय से आपको केवलज्ञान 

हुआ है, ऐसा नहीं है, ऐसा हम जानते हैं | समझ में आया ? निर्मल समाधि के प्रभाव से । 

समाधि का अर्थ क्या ? पाठ में तो ऐसा पड़ा है, समाधि है । बाबा लगाते हैं वह समाधि ? 
लोगस्स में आता है, लेकिन आपको मालूम नहीं है । श्वेताम्बर में वह चलता है । लोगस्स 
है न? २४ तीर्थंकर की स्तुति। उसमें आता है, ' अवं मखे अभिथुआ, समाहिवरमुत्तमं 
दिंतु ।' लोगस्स २४ तीर्थंकर की स्तुति में आता है । अपने में भी आता है। परन्तु सामायिक 
का बहुत प्रचार नहीं है । समझे ? लोगस्स में आता है । ' समाहिवरमुत्तमं दिंतु ।' हे परमेश्वर ! 
समकिती २४ तीर्थंकर की स्तुति करते हैं। हे नाथ ! ' समाहिवर ' हमको समाधि ' वरमुत्त' 
*समाहिवरमुत्तमं दिंतु '। हमें समाधि का फल दीजिये, प्रभु ! वह भी निमित्त से कथन करते 

हैं न। 'समाहिवरमुत्तमं दिंतु ' ऐसा लोगस्स के पाठ में आता है | समाधि क्‍या ? 

समाधि का अर्थ--आधि, व्याधि, उपाधि से रहित आत्मा की शान्ति, उसको 

समाधि कहते हैं । समझ में आया ? आधि अर्थात्‌ संकल्प विकल्प। व्याधि अर्थात्‌ शरीर 
की उपाधि--रोग। उपाधि अर्थात्‌ संयोग की नोकर्म की (उपाधि) । नोकर्म--ये शरीर 
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और संकल्प, विकल्प | तीन से रहित आधि, व्याधि, उपाधि। तीन से रहित उसका नाम 

समाधि । भगवान आत्मा अपना शुद्ध आनन्दस्वरूप में मग्न हो, तब राग का अभाव होकर, 

शरीर का लक्ष्य छोड़कर, कर्म का लक्ष्य छोड़कर, बाह्य उपाधि का लक्ष्य छोड़कर 
निरुपाधि चैतन्यमूर्ति में जब लीनता होती है, तब उसे शान्ति की प्राप्ति होती है । उस शान्ति 

को समाधि कहने में आया । ऐसे ही ध्यान लगा दो । अपने जैन में भी ऐसा होता है न। पीला 
दिखता है, लाल दिखता है । परन्तु वह तो धूल है, उसमें क्या आया ? समझ में आया ? 
ध्यान लगाते हैं न। आँख ऐसे फिरे तो लाल दिखे | वह तो जड़ है । उसमें आत्मा कहाँ है ? 
समझ में आया ? लीला-पीला दिखे, कोई चमत्कार लगे, वह तो जड़ है, उसमें आत्मा 

कहाँ आया ? समझ में आया ? ऐसे देखे तो अन्दर पीला दिखे । पीला तो जड़ की पर्याय 

है।लाल, हरा दिखे वह तो जड़ की पर्याय है । वह आत्मा नहीं | समझ में आया ? आत्मा 

अखलण्डानन्द शान्तस्वरूप परमात्मस्वरूप है, उसमें एकाग्र होकर कषाय का परिणामरहित 

अकषाय परिणाम दर्शन, ज्ञान, चारित्र का तीनों परिणाम अकषाय परिणाम है । उसका नाम 

यहाँ समाधि कहने में आया है । समझ में आया ? 

वह कहते हैं, हे नाथ ! आप तो निर्मल समाधि... मल बिना की । 'णिम्मलसमाहि | 
'भूत्या' प्रभाव से चार घातिया कर्मों के नष्ट होने पर,... ख्याल है, प्रभु! आपको 

केवलज्ञान हुआ है, हमें खबर है । परन्तु केवलज्ञान कैसे हुआ ? चार कर्म का नाश हुआ। 
नाश तो उसके कारण से नाश होने की पर्याय हुई, हों ! परन्तु यहाँ निर्मल ध्यान की स्थिरता 
हुई तो कर्म की पर्याय घातिरूप नहीं रहने के योग्य ही थी, उसके कारण से घातिकर्म का 

नाश हुआ। तो कहते हैं कि हे नाथ ! आपके 'णिम्मलसमाहिभूईए, तुह णाणदण्पणेच्चिय । 

आपको प्रगट क्या हुआ ? ज्ञान-दर्शन दर्पण | ज्ञानदर्पण प्रगट हुआ। प्रकाश | चैतन्य की 
एक समय की केवलज्ञान दशा। देखो ! यह अस्तित्व की श्रद्धा, यह मोक्ष की श्रद्धा, 
केवलज्ञान की श्रद्धा। भगवान को एक सेकेण्ड के असंख्य भाग में तीन काल-तीन लोक, 

दर्पण में जैसे दूसरे का प्रतिम्बिब दिखता है, ऐसा ज्ञान में दिखता है। 

“लोयालोयं पडिप्फलियं । भाषा ऐसी ली है कि लोकालोक प्रतिबिम्बित होते हैं। 
उसका शब्द से कथन है । परन्तु अपनी निर्मल पर्याय जहाँ देखी, जल को देखने से जल 

के ऊपर जो नक्षत्र, तारा आदि हैं, वह उसमें दिखते हैं, वैसे अपनी निर्मल पर्याय जहाँ प्रगट 
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  हुई, उसको देखने से लोकालोक उसमें देखने में आ गया। ऐसी ज्ञान की पर्याय की पूर्ण 
सामर्थ्य है, ऐसा भक्तों को प्रतीति में है। समझ में आया ? एक समय में केवलज्ञान तीन 

काल-तीन लोक को अपनी पर्याय में प्रगट करके पर को (जानते हैं ) । पर को जानने नहीं 
जाता। अपनी पर्याय निर्मल हुई। पर्याय समझे ? अवस्था । चार घाति का नाश हुआ, निर्मल 
समाधि से । समाधि अर्थात्‌ अन्तर की वीतरागता से, अन्तर स्वभाव के अवलम्बन से 

वीतरागदशा हुई । वीतरागदशा के कारण कर्म का नाशह,आ। और आपको कया दशा प्रगट 

हुई ? दप्पणेच्चिय। जैसे सम्यग्ज़ानरूपी दर्पण में यह लोकालोक प्रतिबिम्बित हो रहा है। 

आहा | एक समय में तीन काल देखते हैं । केवलज्ञानी में अभी तकरार करते हैं । केवलज्ञानी 
एक समय में भविष्य की पर्याय न देखे, भूत की देखे । भविष्य में तो जब निमित्त आयेगा, 

ऐसा आयेगा तब देखेगा | वह केवलज्ञान है नहीं । समझ में आया ? केवलज्ञान वर्तमान एक 
समय में तीन काल-तीन लोक में जैसी पर्याय होनेवाली है, हुई और है, वर्तमान त्रिकाल 
पर्याय को विद्यमान जानते हैं | पण्डितजी ! प्रवचनसार में है। हुई, नहीं हुई है, सबको 
विद्यमान की भाँति जानते हैं। 

उसमें भी तकरार (करते हैं ) । पर्याय प्रगट है, दूसरी प्रगट नहीं तो भगवान प्रगट 

है, उसको ही जानते हैं । दूसरा अप्रगट द्रव्य-गुण को जानते हैं । उसको भी जानते हैं, सुन 
तो सही । आहाहा ! उसमें भी तकरार । एक समय में केवलज्ञान की अवस्था भूत, भविष्य 

और वर्तमान तीन काल की पर्याय जैसे प्रगट हो, वैसे भगवान देखते हैं । समझ में आया ? 

तो केवलज्ञान है, नहीं तो केवलज्ञान किसको (कहे) ? अभी अरिहन्त का केवलज्ञान 
कैसा, उसकी भी खबर नहीं, उसको अपने ज्ञान का सामर्थ्य कितना, वह प्रतीति में कैसे 

आवे ? एक समय में भगवान का ज्ञान दिव्य ज्ञान किसको कहे ? आहाहा ! 

प्रवचनसार में तो ऐसा लिया है कि नाथ | आपके केवलज्ञान की एक समय की 

पर्याय लोकालोक को ज्ञेय को जबरदस्त जोर से पकड़ लेती है । और ज्ञेय की सब त्रिकाल 
अवस्था ज्ञान में अर्पण हो जाती है। पण्डितजी ! उसमें है । समझ में आया ? आहाहा ! भाई! 

प्रवचनसार में लिया है, 

जो जाणदि अरहंतं दव्वत्तगुणत्तपज्जयेत्ते हिं। 

सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लयं।।८०॥ 
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जो आत्मा, अरिहन्त का द्रव्य, गुण और पर्याय जाने... द्रव्य ( अर्थात्‌) क्या ?-- 

उस्तु गुण अर्थात्‌ क्या ? शक्ति पर्याय का अर्थ पर्याय केवलज्ञान | केवलज्ञान, केवलदर्शन 
एक समय में परिपूर्ण ऐसा । व्यंजनपर्याय शरीर अनुसार जो आकृति है वह | ऐसा अरिहन्त 
का द्रव्य अर्थात्‌ वस्तु, गुण अर्थात्‌ शक्ति, पर्याय अर्थात्‌ हालत। 'जो जाणदि अरहंत॑ 
दव्वत्तगुणत्तपज्जयेत्तेहिं। सो जाणदि अप्पाणं भगवान कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं, 

ach को जिसने जाना, उसको अपने आत्मा में मिलान करते हैं | आहा। मेरा द्रव्य भी 

उसके जैसा है, मेरी शक्ति भी उसके जैसी है, मेरी पर्याय में वर्तमान अल्पज्ञता है। तो सर्वज्ञ 
हुआ तो कहाँ से हुए ? अन्दर के आश्रय से हुआ। तो मैं भी अपनी पर्याय अन्तर के आश्रय 
करूँ। अन्तर का आश्रय करने से अपने द्रव्य-गुण-पर्याय की प्रतीति अनुभव में आयी तो 
कहते हैं कि अरिहन्त की पर्याय जानी । उसने अपना आत्मा जाना। अपना आत्मा जाना, 

उसको मोह का क्षय हुए बिना रहता नहीं | आहाहा | समझ में आया ? 

वास्तविक देव परमेश्वर त्रिलोकनाथ केवलज्ञानी, जिनको एक सेकेण्ड के असंख्यवें 

भाग में तीन काल-तीन लोक प्रत्यक्ष प्रतिबिम्बित हुए। प्रतिबिम्बित शब्द पड़ा है। 

“पडिप्फलिय। प्रतिबिम्बित कहते हैं, लोगों को समझ में आये इसलिए | बाकी तो अपनी 

पर्याय ऐसी प्रगट हो गयी है । समझ में आया ? कहते हैं कि ऐसी Hach की पर्याय भविष्य 
की किस द्रव्य की कैसी पर्याय कहाँ होगी और कौन निमित्त (होगा), सब केवलज्ञान में 

आया है | वर्तमान में है, नया कुछ नहीं है । समझ में आया ? भविष्य की पर्याय होगी ? कैसा 
निमित्त मिले ? कैसा होगा ? ऐसा ज्ञान है केवलज्ञानी में ? केवलज्ञान... ब्रह्मचारीजी | 

क्या है ? 

मुम॒क्षु : वर्तमान... 

पूज्य गुरुदेवश्री : वर्तमान... वर्तमान समय में भूत, भविष्य और त्रिकाल की एक 
समय की पर्याय में सब जानने में आता है । इस समय में इस जीव की यह पर्याय होगी, 

उस समय यह निमित्त होगा, वह पर्याय उपादान में होगी । तीन काल-तीन लोक की पर्याय 

और निमित्त का ज्ञान एक समय में भगवान के ज्ञान में आ जाता है । समझ में आया ? वह 

यहाँ केवलज्ञान की पहिचान करके भक्ति करते हैं। आपने एक समय में लोकालोक 
(जाना) । तो लोकालोक में सब द्रव्य, गुण, पर्याय सब आ गया। इसका आपको ज्ञान 
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हुआ, ऐसा मैं भान करके आपका भक्त आपकी भक्ति करता है। आहाहा ! 

श्वेताम्बर में एक श्लोक आता है । यहाँ नहीं है । है ? है । एक देवचन्दजी हुए हैं। 
समझे ? 

  

सकल प्रत्यक्षपणे त्रिभुवन गुरु, जाणुं तुझ गुणग्राम जी 

बीजुं कांई न मांगु स्वामी, ओही करो मुझ कामजी... 

देखो! वह प्रार्थन तो देखो! ' सकल प्रत्यक्षपणे त्रिभुवन गुरु, जाणुं तुझ गुणग्राम 
जी...' आपके केवलज्ञान को मैं प्रत्यक्ष जानता हूँ। (प्रत्यक्ष तो) केवलज्ञान होगा तब 
जानेंगे ? 'बीजुं कांई न मांगु स्वामी, अही करो मुझ कामजी... ' वह दूसरी बात है । देखो ! 
पाँचवीं गाथा है । केवलज्ञान की पहिचान करते हैं। 

द्रव्य क्षेत्र ने काण भाव, राजनीति से चार जी 

ज्रास विना जड चैतन्य प्रभुनी, कोई न लोपे कार जी। 

कार अर्थात्‌ आज्ञा। (द्रव्य क्षेत्र ने काण भाव, राजनीति से चार जी... ' जगत के 

पदार्थ द्रव्य-वस्तु, क्षेत्र--उसकी चौड़ाई । चौड़ाई कहते हैं न? काल उसकी अवस्था और 
भाव उसकी शक्ति। प्रत्येक पदार्थ में द्र॒व्य, क्षेत्र काल, भाव एक समय में पूर्णपने 

विराजमान है। 

द्रव्य क्षेत्र ने काण भाव, राजनीति से चार जी 

ज्रास विना जड चैतन्य प्रभुनी, 

जड़ और चैतन्य को त्रास दिये बिना, आपके ज्ञान में जैसा भासित हुआ, वैसा 

परिणमन होता है । समझ में आया ? 'त्रास विना जड चैतन्य प्रभुनी, कोई न लोपे कार।' 

भगवान के ज्ञान में एक समय में भासित हुआ, वैसे द्रव्य-गुण-पर्याय का, वैसी ही पर्याय 

का वहाँ परिणमन होता है । इस कारण से नहीं, परन्तु जानने में आया। अपने पुरुषार्थ के 
कारण से वहाँ अपनी पर्याय अपने कारण से होती है । त्रास बिना । जड़ और चैतन्य को त्रास 
नहीं है कि ओरे..रे.. ! भगवान ने ऐसा देखा, इसलिए मुझे परिणमन करना पड़ता है, ऐसा 

है नहीं। ये तो सब पुस्तक देखे थे न। श्वेताम्बर के एक-एक पुस्तक देखे थे। करोड़ों 

एलोक सब देखे थे। उसमें भी स्थूल बात है। पूरा अर्थ करते हैं। लेकिन इतना अर्थ बराबर 
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है कि केवलज्ञान एक समय में... धन्नालालजी ! आहाहा! 

भगवान ! एक समय की पर्याय में--अवस्था में तीन काल-तीन लोक पूर्ण एक 
समय में, एक समय में वर्तमान में जानने में आते हैं। ऐसा ज्ञान की पर्याय की सत्ता का 

स्वीकार, ऐसी ज्ञान की एक समय की पर्याय का सत्ता अर्थात्‌ होनेवाली का स्वीकार कब 

होगा ? समझ में आया ? अपनी पर्याय में तो अल्पज्ञता है, राग है। तो उस अल्पज्ञता में 

सर्वज्ञ का स्वीकार, एक पर्याय में इतनी ताकत है, ऐसा स्वीकार जब करने जाये तो अपनी 

पर्याय द्रव्य में घुसती है । जहाँ सर्वज्ञपद अन्दर में पड़ा है, उसकी वर्तमान दशा सर्वज्ञपद 
में जाये, तब उसको सर्वज्ञ की पर्याय की यथार्थ प्रतीति आती है। आहाहा! समझ में 

आया ? 

दूसरी भाषा से कहें, तत्त्वार्थ श्रद्धानं सम्यग्दर्शनं | उसमें भी वह है। तत्त्वार्थ कितना ? 
सात। जीव, अजीव, आखव, बन्ध, संवर, निर्जरा, मोक्ष। मोक्ष अर्थात्‌ केवलज्ञान हुआ। 

मोक्ष अर्थात ? केवलज्ञान। मोक्ष का लक्षण केवलज्ञान है। मोक्ष लक्षण केवलज्ञान। 

केवलज्ञानरूपी मोक्ष, तो तत्त्वार्थ श्रद्धान में उसकी जब श्रद्धा करते हैं, उसमें केवलज्ञान 

की श्रद्धा आ गयी या नहीं ? संवर, निर्जरा की श्रद्धा-साधकभाव की आयी। आम्रव, बन्ध 

की विभाव की श्रद्धा आयी । केवलज्ञान की श्रद्धा आयी मोक्ष में | आहाहा ! तत्त्वार्थ श्रद्धान 

में इतना भर दिया है। 

तत्त्वार्थ श्रद्धानं सम्यग्दर्शनं | सात तत्त्व की यथार्थ श्रद्धा में एक मोक्षतत्त्व है । मोक्ष 
में एक समय में केवलज्ञान, केवलदर्शन, अनन्त आनन्द, अनन्त वीर्य ( आता है ) । इतनी 

पूरी पर्याय का, मोक्ष की जब श्रद्धा करते हैं तो पर्याय की श्रद्धा पर्याय के आश्रय से नहीं 

होती | समझ में आया ? मोक्ष की श्रद्धा करनेवाला जीव अपनी पर्याय में अल्पज्ञ दशा में 

अल्पज्ञ के आश्रय से नहीं होती । आहाहा ! मोक्ष की पर्याय की श्रद्धा भी, द्र॒व्यस्वरूप 
चिदानन्द भगवान ज्ञायक एकाकार ध्रुव स्वरूप है, ऐसा अन्तर अनुभव करने से दृष्टि हुई, 
तब मोक्ष की पर्याय की (श्रद्धा), द्रव्य की श्रद्धा में पर्याय की श्रद्धा आ गयी। समझ 

में आया ? 

गहरी बात है तत्त्वार्थ श्रद्धानं सम्यग्दर्शन, वह कोई साधारण बात नहीं है । वह तो 
बहुत बार दस लक्षण में सुनाते हैं या नहीं ? बारम्बार । बरसों से सुनाते हैं । तत्त्वार्थ श्रद्धानं 
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सम्यग्दर्शनं। जीव, अजीव, आख्रव, बन्ध, संवर, निर्जरा, मोक्ष तत्त्व:। भगवान | उसमें 

मोक्ष आया या नहीं ? मोक्ष का अर्थ क्या ? केवलज्ञान, केवलदर्शन, पूर्णानन्द, पूर्ण पर्याय 

उसका नाम मोक्ष। मोक्ष की श्रद्धा करता है, तत्त्वार्थ श्रद्धान होता है तब, तो कैसे होता है ? 

पर की पर्याय पर लक्ष्य करने से मोक्ष की श्रद्धा होती है, तब अपनी पर्याय द्रव्य के अन्दर 

अवलम्बन करे तो तब द्रव्य की श्रद्धा होने से पर्याय की श्रद्धा होती है। आहाहा। भाई | ये 
तो जैनदर्शन है । जैनदर्शन अर्थात्‌ सर्वज्ञ भगवान ने कहा दर्शन है । वह कोई कल्पित बात 

है नहीं । यह तो वस्तुस्थिति ऐसी है । किसी ने बनायी नहीं है। 

कहते हैं, हे नाथ ! मेरे ख्याल में है, भक्त कहता है कि कर्मकलंक था। कर्म कलंक 
था। आहाहा ! गाथा पड़ी है न ? मुनि कहते हैं, देखो ! १९वीं गाथा । “कम्मकलंकचउक्के' 

नाथ! कर्म कलंक चार थे। णट्टे! आपने नाश कर दिया। और किस कारण से? 
“णिम्मलसमाहिभूईए। आहाहा! सम्यग्दृष्टि को, केवलज्ञान केवली ने कैसे प्राप्त किया, 

उसका भान है समझ में आया ? शरीर ऐसा था, संघयण मजबूत था, मनुष्यदेह ऐसा था, 

इसलिए आपने केवलज्ञान प्राप्त किया ? नहीं। समझ में आया ? हे नाथ! आपको मैंने 

पहिचाना है। आपको जो केवलज्ञान हुआ है, अनन्त आनन्द हुआ है, मेरे ख्याल में है, मेरी 
प्रतीति में है कि आत्मा की शान्ति-समाधि, स्थिरता, स्वरूप में स्थिर शान्ति द्वारा आपके 

आठ कर्म का नाश होकर आपको केवलज्ञान हुआ है । मोक्षमार्ग की भी प्रतीति आयी और 
उस मार्ग का कार्य जो केवलज्ञान आया, उसकी भी श्रद्धा आयी । तो संवर, निर्जरा, मोक्ष 

की श्रद्धा आ गयी | आख््रव, बन्ध और अजीव मेरे में है नहीं, वह श्रद्धा भी उसमें आ गयी। 

कहते हैं, नाथ! 'तुह णाणदष्पणेच्चिय। नाथ! आपके ज्ञानरूपी दर्पण में... 
आहाहा ! लोगों को अभी केवलज्ञान क्या है, (यह खबर नहीं) । एक समय--सेकेण्ड का 
असंख्यवाँ भाग | समझ में आया ? एक 'क' बोले, 'क', उसमें असंख्य समय जाते हैं । 
बराबर है ? 'क। इसमें असंख्य समय, हों | उसका एक ससमय-काल का छोटा भाग। 

उसमें भगवान का ज्ञान तीन काल-तीन लोक को जानते हैं। यह कोई शक्ति है! ऐसी 

केवलज्ञान की पर्याय, ऐसी सादि-अनन्त (रहती है) । जब से केवलज्ञान हुआ, दूसरे समय 

में दूसरा केवलज्ञान | क्योंकि केवलज्ञान पर्याय है। कि गुण है ? प्रगट हो, वह गुण नहीं 
होता, गुण तो त्रिकाल रहते हैं। प्रगट होती है, वह पर्याय है । केवलज्ञान पर्याय है, गुण नहीं । 
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एक बार बड़ी चर्चा हुई थी। हमने सम्यग्दर्शन को पर्याय कहा था न ? तो सामने 

एक चर्चा हुई। आत्मधर्म से विरुद्ध | तुम क्या सम्यग्दर्शन, ज्ञान को पर्याय कहते हो ? वह 
तो एक गुण है । आठ गुण कहा है। भगवान को आठ गुण प्रगट हुए हैं। अरे ! गुण तो पर्याय 
को वहाँ गुण कहा है । गुण प्रगट होता है ? गुण तो त्रिकाल रहते हैं । अभी द्रव्य-गुण-पर्याय 
की खबर नहीं है और हम धर्म करते हैं । कहाँ से करते हो ? समझ में आया ? आत्मधर्म 

में आया था कि सम्यग्दर्शन एक आत्मा के श्रद्धा नाम के गुण की अवस्था है। उसके सामने 
एक क्षुल्लक ने दलील की है । समझे ? तुम समझकर बोलो । वह पर्याय नहीं, वह तो गुण 

है।सिद्ध को भी आठ गुण प्रगट होते हैं । तो पर्याय कहाँ से आयी ? अरे.. ! तुम तो सही । 
आठ गुण नहीं, आठ पर्याय है। आठ पर्याय को गुण कहने में आया है। 

द्रव्य जो आत्मा त्रिकाल है, उसमें अनन्त शक्तियाँ पड़ी हैं, वह तो त्रिकाल रहती 
हैं। प्रगट होता है, वह पर्याय होती है, नाश होती है, वह पर्याय नाश होती है । संसाररूपी 
पर्याय का व्यय, केवलज्ञानरूपी पर्याय की सिद्ध की पर्याय की उत्पत्ति और गुण एवं द्रव्य 

त्रिकाल रहते हैं । ऐसा भानवाला प्राणी भगवान की यथार्थ भक्ति करनेयोग्य है। आहाहा ! 
समझ में आया ? 

कहते हैं, यहाँ तो अभी एक गाथा ही चली | केवलज्ञान आया न ! केवलज्ञान | ओरे ! 
भगवान ! केवलज्ञान की प्रतीति ! आहाहा | दिव्य ज्ञान किसको कहे ? ऐसा प्रवचनसार में 
लिया है । एक समय में तीन काल-तीन लोक न जाने तो दिव्य ज्ञान कहे किसको ? समझ 

में आया ? आहा ! अरे | एक गुण की एक समय की पर्याय पूर्ण केवल, ऐसी दूसरे समय 
में दूसरी, तीसरे समय में तीसरी | सादि-अनन्त | जब से केवलज्ञान हो, तब से केवलज्ञान 

की पर्याय नयी... नयी... नयी... नयी उत्पन्न होती है। उत्पन्न हो, जैसी की वैसी, परन्तु वही 

नहीं | क्योंकि पर्याय है । ऐसी पर्याय जब से उत्पन्न हुई (तो) अनन्त काल भिन्न... भिन्न... 
भिन्न रहती है । सब केवलज्ञान की पर्याय का पिण्ड जो आत्मा अन्दर है, ज्ञानगुण है, ऐसे 
ज्ञानगुण का धरनेवाला भगवान आत्मा है। आहाहा ! ओरे | क्या करे ? उसे खबर नहीं । द्रव्य 
क्या ? मैं शक्तिवान कौन ? मेरी शक्ति कितनी ? और शक्ति की व्यक्तता हो, इतनी ताकत 

उसमें कितनी ? समझ में आया ? 

यहाँ भगवान पद्मनन्दि आचार्य, देखो! मुनि है तो भी भक्ति करते हैं। प्रभु! 
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समन्तभद्राचार्य में ऐसा एक लिया है । महाराज ! मुझे आपकी स्तुति करने का व्यसन हो 

गया है। पण्डितजी ! ऐसा शब्द आया है। स्वयंभूस्तोत्र है न? २४ स्तवन | उसमें कहा, 

प्रभु ! मुझे तो आप सर्वज्ञ परमेश्वर की स्तुति करने का व्यसन हो गया है। यह व्यसन होता 
है न, बीड़ी और तम्बाकू का। 

मुमुक्षु : आदत। 

पूज्य गुरुदेवश्री : आदत । मुझे आदत हो गयी है। दुनिया को आदत होती है न 
अफीम पीने की, चाय बिना चले नहीं, इसके बिना चले नहीं, सुबह चाय चाहिए। आदत 

पड़ जाती है | व्यसन | महाराज ! समन्तभद्राचार्य (कहते हैं ), हों! जिसको इतिहासकार 
भविष्य में तीर्थंकर होनेवाले हैं, ऐसा इतिहास में लिखते हैं । समझ में आया ? 

वह महा सन्त मुनि परमेश्वर की भक्ति करते कहते थे, हे नाथ | मुझे तो आपकी 
स्तुति करने का व्यसन हो गया है। उसका अर्थ मेरे स्वभाव की स्तुति मेरे पास है तो 
पूर्णानन्द की स्तुति करने का मुझे विकल्प आता है। मुझे अब अशुभभाव नहीं आता। 
अशुभभाव मुझे नहीं आता, ऐसा कहते हैं। और बाद में उस शुभभाव को छेदकर में भी 
आपके (जैसा) केवलज्ञानी होनेवाला हूँ। आपने केवलज्ञान पाया, मैं भी आपके साथ 
आपके कुल की रीति-वट रखनेवाला मैं हूँ । समझ में आया ? आपका जो कुल परमेश्वरपद 

है, वही परमेश्वरपद मेरा है । आपकी स्तुति करके, विकल्प का नाश करके मैं परमात्मपद 

पाऊँगा। निश्चय पाऊँगा, ऐसा निर्णय कोलकरार करते हैं। आहाहा | 

यहाँ कहते हैं, इसकी श्रद्धा होवे, उसे शंका कैसी ? मुझे भव होंगे या नहीं ? मुझे कितने 

भव करने पड़ेंगे। अरे | सुन तो सही, प्रभु | जिसको, केवलज्ञान की एक समय की पर्याय में 
तीन काल-तीन लोक देखे, ऐसी जिसको श्रद्धा हुई, उसको तो द्रव्य की श्रद्धा होती है। अपना 

द्रव्य अनन्त गुण का पिण्ड, उसकी श्रद्धा होती है। तो द्रव्य और गुण में भव है नहीं। भव का 
भाव नहीं है और भव है नहीं। आहाहा ! कहते हैं कि महाराज ! हे नाथ ! आपको भव नहीं और 
आपके भक्त--मुझे भी भव नहीं है। आहाहा ! समझ में आया ? 

यह चर्चा (संवत्‌) १९७२ के वर्ष में हमारे बहुत हुई थी । ७२ । कितने साल हुए ? 
५१-५१ । संवत्‌-१९७२, फाल्गुन महीना था। ये फाल्गुन आ रहा है | तेरस-चौदसी थी। 
७२ के वर्ष | बड़ी चर्चा सम्प्रदाय में हुई । बहुत चर्चा हुई । हमारे गुरु-सम्प्रदाय के गुरु तो 
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    भद्रिक थे। दूसरा था वह प्रकृति का थोड़ा कड़क था। इसलिए उसने ऐसा कहा, भगवान 
ने देखा, तब आत्मा के भव का नाश होगा। भगवान ने देखा, तब अपना पुरुषार्थ कर सकते 

हैं। कहा, अरे! प्रभु! क्या कहते हो तुम ? भगवान ने देखा, ऐसा भगवान की जिसको 

प्रतीति हुई, उसको भव है नहीं | भगवान ने ऐसा देखा है । समझ में आया ? ७२ के वर्ष की 

बात है। ५१ वर्ष हुए, पचास और एक। दीक्षित हुए थे, १९७० की साल | दीक्षित | ७० 

को क्या कहते हैं ? सत्तर। सात और शून्य। १९७० में सम्प्रदाय में दीक्षित हुए थे, 

स्थानकवासी में । फिर दो वर्ष के बाद अन्दर से बात आयी थी। बहुत कहते थे। केवलज्ञान 
को माने तो केवलज्ञान ने देखा ऐसा भव (होगा), अपना पुरुषार्थ काम नहीं करे। प्रभु ! 
ऐसा नहीं है। भगवान ऐसी बात नहीं करते। भगवान ऐसा नहीं बोलते। 

भगवान तो ऐसा कहते हैं, जो कोई हमारी पूर्ण पर्याय का ज्ञान करे, उसको 

सम्यग्दर्शन हुए बिना रहे नहीं, उसका मोह नाश हुए बिना रहे नहीं । उसका भगवान ने भव 
नहीं देखा है। पण्डितजी |! ७२ के वर्ष में बहुत चर्चा हुई थी। ऐई | कालीदासभाई ! 
पालियाद। पालियाद में हुई थी । पालियाद है न ? वींछिया और हणवद और पालियाद। 
पाणियाद में बड़ी चर्चा। १९७२। दो वर्ष की दीक्षा। नहीं, वह बात मुझे मान्य नहीं है। 
जिसको भगवान एक समय में तीन काल-तीन लोक देखे ऐसी बात जिसके हृदय में बैठी, 

उसका भगवान भव देखते ही नहीं । उसको भव है नहीं। भगवान के भक्त को भव? 

भगवान को भव नहीं, तो भगवान के भक्त को भव कैसा ? कोई एक-दो हो तो हो, राग 

के कारण। वह तो ज्ञान का ज्ञेय है। अन्तर में भव है नहीं । आहाहा ! समझ में आया ? वह 
तो अन्दर की बात थी न पूर्व का संस्कार था तो अन्दर से जोर करता है। भगवान के पास 
से अन्दर से बात आयी थी न! अन्दर से आयी थी । ७२ की साल नहीं, हम वह बात नहीं 

सुनेंगे । वह सम्प्रदाय नहीं चाहिए, वह वाणी नहीं चाहिए। भगवान जिसके हृदय में बैठे 

और ज्ञान हुआ, भगवान ने उसके अनन्त भव देखे, वह बात सच्ची है नहीं। पण्डितजी ! 

७२ की साल में कहा था। अरे! भगवान ! भाई ! केवलज्ञान की प्रतीति, प्रभु! आहाहा ! 

समझ में आया ? 

एक सेकेण्ड के असंख्यवें भाग में केवलज्ञान ! आहाहा ! वह प्रतीति कैसे आती 

है ? यहाँ तो अल्प बुद्धि और राग साथ में है । एक क्षण में तीन काल-तीन लोक जानने में 
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आये | अरे | उससे अनन्तगुना हो तो भी जानने में आये। सुन तो सही शास्त्र में तो कहा 

है, इतना है, परन्तु उससे अनन्तगुना हो (तो भी जान ले) । परमात्मप्रकाश में दृष्टन्त दिया 

है, परमात्मप्रकाश में बेल का दृष्टान्त दिया है । पण्डितजी ! वह बेल होती है न ? लता। लता 

होती है न? लता का दृष्टान्त, योगीद्धदेव महाराज मुनि दिगम्बर सन्त वनवासी महा धर्म 
के धुरन्धर अन्दर में जागे हैं । मुनि तो धर्म के स्तम्भ । अन्दर में केवलज्ञान का धर्म थामकर 
रखा है। 

योगीन्द्रदेव मुनि सन्‍त भावलिंगी सन्त वनवासी थे, उन्होंने परमात्मप्रकाश बनाया, वे 

कहते हैं, हे नाथ ! आपमें एक समय में तीन काल-तीन लोक जानने की शक्ति है, उतनी शक्ति 

हम नहीं मानते । उससे अनन्तगुनी है कैसे ? जैसे लता होती है, लता-बेल । जो मण्डप होता 
है बाँस का, बाँस का न ? बाँस का मण्डप होता है । उस मण्डप पर बेल चढ़े तो वहाँ तक जाती 

है। बाद में बाँस नहीं है तो आगे नहीं जाती । नहीं जाती है, परन्तु उसमें ही (रहती है) ।नहीं 
जाती है तो बेल में जाने की शक्ति नहीं है, ऐसा नहीं | समझ में आया ? मण्डप पर बेल करते 

हैं न? बेल | चढ़ती है तो जहाँ तक बाँस का अन्तिम भाग हो, वहाँ तक जाती है । फिर आगे 
तो है नहीं। परन्तु बेल में जाने की शक्ति नहीं है, ऐसा नहीं है। हे नाथ ! तीन काल-तीन 

लोकरूपी मण्डप है, ऐसा आपके ज्ञान में आया है । फिर भी आपके ज्ञान की बेल में इतना 

ही जानने की शक्ति है, ऐसा नहीं है ।इससे अनन्तगुना लोक और अलोक हो तो भी आपकी 

एक समय की पर्याय जान लेती | आहाहा ! समझ में आया ? 

अरे | भगवान ! केवलज्ञान की प्रतीति |! आहाहा ! और नि:सन्देहपना उसमें आना 
(अलौकिक बात है) | ये तो लथडपथड (शंकाशीलता रहनी ), भगवान होंगे या नहीं ? 

एक समय में त्रिकाल ज्ञान होगा या नहीं ? होगा तो क्या हुआ ? होगा वैसा होगा, हमारा 
पुरुषार्थ क्या करेगा ? अरे ! सुन तो सही। भगवान ने देखा, वैसा होगा तो फिर हमें पुरुषार्थ 
(क्या करना) ? परन्तु भगवान ने देखा ऐसा होगा, ऐसा तुझे निर्णय हुआ तो अन्दर में 
स्वभाव में पुरुषार्थ घुस गया। तुझे भव है नहीं, ऐसा निर्णय कर ले। समझ में आया ? 
आहाहा ! गोदिकाजी ! कहते हैं न ? ' भाग्य न छुपे भभूत लगाय, ' राजपूत हो और बनिये 
की वेल में गया हो, वेल अर्थात्‌ शादी में, समझे ? एक ऐसा बना था। 

बनिये की बारात थी। तो बनिये ने राजपूत को बैठा दिया। अपने को जंगल में जाना 
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है और कोई चोर आये तो ? बैठा था। उसमें डाकू आया। डाकू ने कहा, अरे | सुन। मैं 
राजपूत हूँ । यह बनिये ने मुझे क्यों बैठाया मुझे खबर नहीं, परन्तु मैं गाड़ी में बैठा हूँ । जब 
मेरी मृत्यु होगी, तब तू बारात को लूटेगा | मैं राजपूत हूँ, बनिया नहीं । वाणिया डरपोक नहीं 
हूँ। 'रणो चड्यो रजपूत छूपे नहीं, ' रण में जानेवाले राजपूत का पुरुषार्थ छिपता नहीं । 
“चंचल नारी को नैन छूपे नहीं, भाग्य छूपे नहीं भभूत लगाया।' साधु हो जाये मुनि, परन्तु 
उसका पुण्य हो, वह छिपा रहता है ? उसका भाग ढँका रहता है ? 

ऐसे हे नाथ | आपकी श्रद्धा और ज्ञान हमको हुआ, वह पुरुषार्थ रुकता नहीं। आप 
केवलज्ञानी परमात्मा के हम दास हैं । मतिज्ञान- श्रुतज्ञान में हमारा ज्ञान ऐसा स्वीकार करता 

है कि आप पूर्ण ज्ञानी हो । ऐसी प्रतीति हमें हुई है। अल्प काल में आपके जैसा केवलज्ञान 

हमको प्राप्त हुए बिना रहेगा नहीं । आहाहा ! समझ में आया ? ऐसे भक्ति पद्मनन्दि आचार्य 
भगवान की करते हैं। 

ये १९वीं गाथा है, लो। आज तो एक ही गाथा चली | अब, २०वीं । नाथ ! आपको 

आत्मशन्ति द्वारा, समाधि आनन्द द्वारा... क्या कहते हैं ? अरे। कर्म का नाश करने को 

बहुत सहन करना पड़ता है, दु:ख भोगना पड़ता है, तब आत्मा को कर्म का नाश होता है। 

परीषह सहन करना पड़ता है। तो दुःख है ? दुःख की दशा से केवलज्ञान होता है ? सहन 
करना, ओरे रे | बहुत सहना पड़ता है, परीषह सहना पड़ता है। अरे | सुन तो सही, भगवान ! 
आनन्द में रहते-रहते, आनन्द में झूलते-झूलते केवलज्ञान हो जाता है। चारित्र का अर्थ 
शान्ति है। अन्तर आनन्द, शान्ति... शान्ति... शान्ति के झूले में झूलते-झूलते केवलज्ञान 
होता है। कष्ट सहना (पड़ता है), कष्ट ? अरे | कष्ट सहन करना (पड़ता है) । 

वह छहढाला में आता है, नहीं ? आपको कष्ट... संवर और बैराग्य आपको कष्ट 

लगे, उसमें संवर, निर्जरातत्त्व की श्रद्धा उसको खबर नहीं । वह छहढाला में आता है। अरे | 

आहाहा ! सहन करना पड़े, भेया | बहुत दुःख सहन करना पड़े। दु:ख सहन करना पड़े, 
वह तो आर्तध्यान है उसमें मोक्षमार्ग कहाँ से आया ? समझ में आया ? चारित्र दुःखदायक 
नहीं । चारित्र को दुःखदायक माना, उसको चारित्र और संवर, निर्जरा की श्रद्धा नहीं है। 

तच्त्वार्थश्रद्धान में उसकी विपरीत श्रद्धा है। समझ में आया ? 

चारित्र आत्मा की शान्ति का दाता है। आहाहा | परीषहजय में ऐसा आता है न ? 
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निर्जरा... ऐसा पाठ है। मार्ग अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, ज्ञान, शान्ति में रहकर मार्ग अच्युतं वहाँ 
से चलना नहीं और निर्जरा हेतु परीषह सहन करने में ज्ञाता-दृष्टा रहकर सहन करते हैं। 
उसमें ऐसा ... है। आया या नहीं ? एक-एक शब्द में बड़ा भरा है । उमास्वामी, तत्त्वार्थसूत्र । 

सब शास्त्र का दोहन करके बहुत बनाया। 

यहाँ आचार्य कहते हैं, नाथ ! आपके चार घातिकर्म का नाश हुआ है, तो हमको 

खबर हुई कि आपको केवलज्ञान हुआ है। अब, जो चार बाकी रहे न ? उसको भी अब 
ज्रास हो गया। बड़े-बड़े चार का नाश किया तो हम चार तो मुर्दे जैसे हैं । समझ में आया ? 
अघातिकर्म चार मुर्दे जैसे हैं । हमको नाश करने में देर नहीं लगेगी, बेचारे मौन पड़े हैं, ऐसा 
कहते हैं। २०वीं गाथा है, देखो! 

आवरणाईणि तए, समूलमुम्मूलियाइ दट्टूण। 

कम्मचुक्केण मुअं, व णाह भीएण सेसेण।।२०॥ 

आवरणादीनि त्वया, समूलमुन्मूलितानि दृष्टवा। 
कर्मचतुष्केण मृतवत्‌, नाथ! भीतेन शेषेण।। 

आहाहा ! देखो तो सही, भक्ति भी कैसी भक्ति ! समझ में आया ? हे नाथ ! जिस 
समय आपने ज्ञानावरणादि घातियाकर्मों का जड़ सहित... 'समूलमुम्मूलियाइ' है 
न? 'समूलमुम्मूलियाइ। 

चार घातिकर्म जो व्यवच्छेद जहाँ, 
भव के बीज का आत्यन्तिक नाश जो, 

श्रीमद्‌ राजचन्द्र (कहते हैं) । 

“चार घातिकर्म जो व्यवच्छेद जहाँ' भगवान ने चार का नाश किया। समझ में 

आया ? ' भव के बीज का आत्यंतिक नाश जो' भव का बीज तो वह था--अज्ञान और 
राग-द्वेष। (उसका) नाश कर दिया (तो) कर्म भी नाश हो गये | ' सर्व ज्ञाता-दूष्टा... ' सर्व 
ज्ञान, सर्व दृष्टा और सर्वविशुद्धभाव, ऐसा भगवान आपको प्रगट हुआ है। ऐसा अपूर्ब 

अवसर हमको कब आयेगा ? 

श्रीमद्‌ राजचन्द्र को आत्मज्ञान हुआ था। फिर ( भावना भाते हैं ), ' अपूर्व अवसर 
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ऐसा कब आयेगा ?' हे नाथ ! आपकी दशा ऐसी हुई, मुझे कब आयेगी ? क्योंकि ज्ञानी तो 
अपनी शुद्ध भावना भाते हैं । राग हो और पर हो, ऐसी भावना भाते नहीं । उसको परमात्मा 

का भक्त और सम्यग्दृष्टि कहने में आता है। 

हे नाथ! जिस समय आपने ज्ञानावरणादि घातियाकर्मों का जड़ सहित... मूल... 

मूल। समझ में आया ? ज्ञानावरणादि घातियाकर्मों का जड़सहित सर्वथा नाश कर दिया 

था; उस समय उन सर्वथा नष्ट ज्ञानावरणादि कर्मों को देखकर,... देखो! 'दट्दूण। 

अलंकार करते हैं न। चार का नाश हुआ तो (बाकी) चार कर्मों ने देखा, इसको तो मार 

डाला। फिर ? अपने आया न ? 'जली रस्सीवत्‌ आकृति मात्र ।' चार कर्म का नाश हुआ 
न?फिर बाकी के चार कर्म तो जली हुई रस्सीवत्‌ (रह गये ) । सिंहरी होती है न ? सिंहरी 

को क्या (कहते हैं ) ? रस्सी... रस्सी । जल हुई रस्सी क्या काम करे ? कोई बाँधने में काम 
करती है ? जली रस्सी । ऐसे चार अघाति कर्म भगवान को रहते हैं, वह ख्याल करते हैं कि 
हमको ख्याल है कि वह जली रस्सी के समान रहे हैं | वह कोई तुमको बाँधे ऐसी चीज़ 
है नहीं । समझ में आया ? 

कहते हैं, उन सर्वथा नष्ट ज्ञानावरणादि कर्मों को देखकर, शेष चार अघातिया... 
'अ' शब्द पड़ा है, उसमें सुधारा है या नहीं ? इसमें भूल रह गयी है ।घातिया लिखा है ? 
'अ' चाहिए। चार अघातिया कर्म भी भय के कारण आपकी आत्मा में मृतदेह के समान 

स्थित रहे। समझ में आया ? 'मुअं' पाठ है न? 'मुअं' मृतदेह समान रहे हैं। प्रभु ! मुझे 
ख्याल है, आपके पास चार कर्म बाकी रहे थे... ये ऋषभदेव तो परमात्मा हो गये, सिद्ध 

हो गये। परन्तु वर्तमान में ख्याल करके (कहते हैं) । सीमन्धर भगवान आदि वर्तमान 
महाविदेह क्षेत्र में अरिहन्तपद में विराजते हैं | वर्तमान बीस तीर्थंकर विराजते हैं । लाखों 

केवली महाविदेहक्षेत्र में हैं, हों | है, सब है । रोकेट जाता है और ऐसा है, वैसा है, ऐसा है 
नहीं। इतना क्षेत्र है और इतना है, ऐसा नहीं | महाविदेहक्षेत्र है। वर्तमान बीस तीर्थंकर 

वर्तमान केवलज्ञानीपने मनुष्यक्षेत्र में विराजते हैं। और लाखों केवली विराजते हैं। ऐसे 
भगवान अरिहन्तपद में विराजते हैं । और चौबीस तीर्थंकर वर्तमान अरिहन्तपद में नहीं है, 

वह तो सिद्धपद हो गया। चार कर्म अघाति और घाति सबका नाश होकर णमो सिद्धाणं में 
आ गये। परन्तु आचार्य समवसरण में जैसे विराजमान हो, ऐसा लक्ष्यकर बात करते हैं । 

  

  

  

  

  

  

    

  

  

 



श्री ऋषभजिनस्तोत्र, गाथा - १९ से २० ४७९ 
  

हे नाथ ! आपके पास जो चार कर्म रहे, वह मृत देह समान (रहे ) | भय से आपके 

पास रहे हैं, भयभीत है कि मार डालेंगे। क्योंकि जिसको केवलज्ञान हुआ, उसको चार 

अघाति कर्म नाश हुए बिना रहेगा नहीं । समझ में आया ? जिसको आत्मा का सम्यग्दर्शन 
हुआ, उसको चारित्रमोह का नाश हुए बिना रहेगा नहीं | समझ में आया ? 

देह भिन्न केवल चैतन्य का ज्ञान, 
तेथी प्रक्षीण चारित्रमोह विलोकिये। 

श्रीमद्‌ ने बहुत बनाया है । समझ में आया ? 

दर्शनमोह व्यतीत हुआ उपज्यो बोध जो, 
देह भिन्न केवल चैतन्य का ज्ञान जो । 

हमारी गुजराती भाषा हो तो उसमें बहुत आता है, हिन्दी में बहुत स्पष्ट नहीं आता 
है। इसलिए कहते हैं, गुजराती में जैसी मिठास आती है, (वैसी नहीं आती ) । हिन्दी हमारी 
भाषा नहीं है न। मुश्किल से थोड़ी-थोड़ी आती है। क्या कहते हैं उसमें ? क्या कहा ? 
देखो ! 'देह भिन्न केवल चैतन्यनुं ज्ञान जो ।' 'दर्शनमोह व्यतीत हुआ उपज्यो बोध जे '। 
दर्शनमोह का नाश करके आत्मा में ज्ञान हुआ हो, उसको सम्यग्दर्शन कहते हैं। फिर 
(कहते हैं ), 'देह भिन्न केवल चैतन्य का ज्ञान जो ।' देह भिन्न, अकेले ज्ञान का ज्ञान हुआ 
उसका नाम सम्यग्दर्शन है। 

इससे प्रक्षीण चारित्रमोह विलोकिये, 

वर्ते ऐसा शुद्ध स्वरूप का ध्यान जो । 

अपूर्व अवसर ऐसा कब आयेगा ? 

कहते हैं, हमारी स्वरूप की दृष्टि में एकाकार होकर चारित्रमोह को प्रक्षीण अर्थात्‌ 

नाश करनेयोग्य हो गया है। अब रहेगा नहीं । ऐसे केवली को चार कर्म का नाश हुआ तो 
अघाति नाश करने जैसा मृतदेह समान रह गये हैं । और सिद्धपद पाने की उसकी तैयारी 

हो गयी है । ऐसा २०वीं गाथा में गुणग्राम किया। भान सहित पहिचान करके, अपनी और 
पर की दोनों की पहिचान करके ( भक्ति करते हैं ) । उसका नाम निश्चय सहित व्यवहार 

यथार्थ भक्ति कहने में आती है। ( श्रोता : प्रमाण वचन गुरुदेव |) 
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