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समाधान - वह परिणाम ही मोक्ष है। भाई ! समझ में आया या नहीं यह ? मुम्बई, 

धमाल पड़ी (हो), उसमें कहाँ सुनने का ? और सुनने का मिले तो वे कहें यह करो, यह 

करो, पूजा करो, दया करो, यात्रा करो, तुम्हे धर्म हो जायेगा। भगवान कहते हैं, हराम 

(उसमें) धर्म होवे तो! शुभपरिणाम होगा। दया की गाथा बाद में लेंगे। १८२ (गाथा) 
समझ में आया ? 

छह काय की दया का भाव, शुभभाव है। परद्रव्य का लक्ष्य करके हुआ, वह 

शुभभाव है, पुण्यबन्ध का कारण है | तो शुभभाव को भगवान, पुण्यबन्ध का कारण कहकर 

शुभ को पुण्य कहने में आया है और स्त्री, कुटुम्ब-परिवार, कमाना, दुकान, धन्धा, लोहे 

के पतरे का धन्धा... कहो, समझ में आया कुछ ? उसके लक्ष्य से जो परिणाम प्रवर्तमान 

हों, लिया-दिया, लिया-दिया, दिया-लिया (जो होता है, वह पापपरिणाम है) । भाई! आपके 

हीरा-माणिक के ( धन्धे में) ऐसा होता होगा न ? इतना लिया, इतना दिया । वह सब परिणाम, 

पाप है। पाप का अशुभपरिणाम है और अशुभपरिणाम, पापबन्ध का कारण है और जो 

पापबन्ध (का) कार्य हुआ, उस पाप को यहाँ अशुभ में लगा तो अशुभपरिणाम पाप ही है। 

शुभपरिणाम, पुण्य है; अशुभपरिणाम, पाप है। क्या है ? ये भाई आपके लिये करते 

हैं न? अब तो सब वही करते हैं । 

प्रझ़न - तो फिर वे पाप कमाये ? 

समाधान - पाप ही कमाते हैं। अभी तक क्या कमाया ? 

भाई ! यह सब ये रहे बड़े पैसेवाले ! पत्थर में तुमने कया किया है तुम्हें ? 

मुमुक्षु - हमने कहाँ किया है ? 

पूज्य गुरुदेवश्री - कमाने का, कमाने का पापभाव किया था। 

मुमुक्षु - वह तो करना पड़े न ? 

पूज्य गुरुदेवश्री - करना पड़े नहीं, आता है वह पाप है -- ऐसा इसे निर्णय करना 
चाहिए; और दया, दान, भक्ति, ब्रत, तप के भाव, परलक्ष्य करके, मैं उसकी दया पालूँ, 

मैं ऐसा झूठ न बोलू, मैं ऐसा करूँ, मैं ऐसे लक्ष्मी दूँ -- ऐसा जो दान का परिणाम है, वह 
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    शुभ है और पुण्यबन्ध का कारण है। पुण्यबन्ध का कारण जो पुण्य कह दो तो यह 
शुभपरिणाम ही पुण्य है और आत्मा पुण्य-पाप के परिणाम से रहित, अपने आत्मद्रव्य 

का आश्रय करके, शुद्ध ज्ञायकमूर्ति आत्मा परमानन्दमूर्ति मैं हूँ -- ऐसा पर का लक्ष्य 
छोड़कर, (वहाँ से) हटकर, अपनी अन्तर वस्तु पर दृष्टि लगाकर जो परिणाम प्रगट 

होता है, वह परिणाम, मोक्ष का कारण अथवा धर्म परिणाम है। इस धर्म परिणाम को 

मोक्ष का कारण कहा और कारण का कार्य मोक्ष है तो कार्य को कारण में उपचार कर दें 
तो शुद्धपरिणाम, धर्मपरिणाम आत्मद्रव्य के आश्रय से हुआ, वह सम्यग्दर्शन, मोक्ष है - 

ऐसा कहा, भाई ! 

सम्यग्दर्शन - मोक्ष के कारण को मोक्ष कहा ! सम्यग्ज्ञान अपने आत्मा के अवलम्बन 

से हुआ, वह मोक्ष का कारण (होने से) सम्यग्ज्ञान को मोक्ष कहा और स्वरूप अन्दर 

आनन्दमूर्ति प्रभु में लीन होना, आनन्द की लीनता (होनी), वीतरागता - अरागता का 

परिणाम चारित्र (है), वह चारित्र, मोक्ष का कारण (है) । यहाँ कहते हैं कि इस चारित्र को 

ही हम मोक्ष कहते हैं । तीनों को मोक्ष कहते हैं । समझ में आया ? 

यह 'प्रवचनसार ' है। भगवान की वाणी में निकला सार, उसका यहाँ संदोहन 

करके मक्खन करके निकाला है | मक्खन निकालते हैं न? क्या कहते हैं ? HST! aS A 

से मक्खन निकालते हैं। भगवान त्रिलोकनाथ परमात्मा विराजमान थे। अनन्त तीर्थंकर 

हुए, (उसमें) “महावीर ' भगवान अन्तिम (तीर्थंकर हुए) | कुन्दकुन्दाचार्यदेव ' उनके 

शासन में थे।'सीमन्धर' भगवान वर्तमान महाविदेहक्षेत्र में विराजमान हैं। तीर्थंकर त्रिलोकनाथ 

केवलज्ञानी णमो अरहन्ताणं पद में विराजमान हैं और चौबीस तीर्थंकर तो णमो सिद्धाएं में 

हो गये, सिद्ध हो गये, सिद्ध ! वे अभी शरीर नहीं है, सिद्ध (हैं) । 

ये अनन्त तीर्थंकरों की वाणी में ऐसा आया कि तेरा आत्मा वस्तु शुद्ध ( है), उसके 

अवलम्बन से जो परिणाम होता है, उसको हम धर्म कहते हैं, उसको मोक्ष का कारण कहते 

हैं और उसी को हम मोक्ष कहते हैं। 

मोक्ष का कारण यथाकाल (अर्थात्‌) क्या ? कि जब आत्मा अपने स्वद्रव्य की लब्धि 

का काल, शुद्ध परिणमन का काल है, (वह) उसका यथाकाल है । हिन्दी में यथाकाल 
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लिखा है। कल (टीका में) आया था - यथाकाल। वह यथाकाल संसारदुःख के 
हेतुभूत ऐसा लिया है। स शब्द पड़ा है न ? स काले वह अर्थात्‌ परिणाम, उसके काल में । 

आत्मा अपना शुद्ध स्वरूप परमानन्द मूर्ति है, उसका अन्तर अवलम्बन करके 

यथाकाल जो शुद्धपरिणाम उत्पन्न होता है,... शुद्धपरिणाम ! शुभ और अशुभ दो परिणाम 

-- पुण्य-पाप अशुद्ध है। अशुद्ध (परिणाम) बन्ध का कारण है और शुभाशुभपरिणाम से 

रहित अपना द्रव्यस्वरूप चिदानन्द प्रभु के अवलम्बन से जितना शुद्धपरिणाम प्रगट हुआ, 

उसको भगवान, मोक्ष का कारण कहकर, उसको ही मोक्ष कह दिया है | कहो, समझ में 

आया कुछ ? भाई | समझ में आया ? पुस्तक है या नहीं ? 

इसलिए यदि कारण में कार्य का उपचार किया जाये तो शुद्धपरिणाम, वह 
मोक्ष है। शुद्धपरिणाम, मोक्ष है। अन्तिम शब्द है। आत्मा अन्तर द्रव्य - वस्तु शुद्ध 
चैतन्यशक्ति पड़ी है, अन्दर सूर्य (है) - स्वभाव का सूर्य (है) । आत्मा स्वभाव का सूर्य 
(है) । अपना निजात्मा शान्ति आनन्द ज्ञायक आदि गुण का सूर्य प्रभु आत्मा (है), उसके 

अन्तर में घुसकर -- दृष्टि लगाकर, एकाकार होकर जो परिणाम निर्मल पवित्र हुआ, 

उसको यहाँ भगवान कहते हैं कि हम उसी को मोक्ष कहते हैं | समझ में आया ? यह तो 
हिन्दी है, आपको समझ में आये ऐसी (है) । यहाँ तो एक महीने में लड़के गुजराती सीख 

लेते हैं | देखो, हमारे यहाँ बोर्डिंग में बहुत लड़के हैं | गुजराती सीख लेते हैं । कहो, समझ 
में आया ? १८१ गाथा (पूरी) हुई। तीन (परिणाम की ) व्याख्या की । अब, १८२ गाथा। 

    

  

  

  

  

  

  

 



Gara 23 गाथा - १८२ 

अथ जीवस्य स्वपरद्रव्यप्रवृत्तिसिद्धये स्वपरविभागं दर्शयति - 

भणिदा पुढविप्पमुहा जीवणिकायाध थावरा य तसा। 

अण्णा ते जीवादो जीवो वि य तेहिदो अण्णो || १८२।। 

भणिता: पृथिवीप्रमुखा जीवनिकाया अथ स्थावराश्च त्रसा:। 

अन्ये ते जीवाज्जीवोषपि. च तेभ्योषन्य:1। १८२।। 

य एते पृथिवीप्रभुतय: षड्जीवनिकायास्रवस्थावरभेदेनाभ्युपगम्यन्ते ते खल्वचेतनत्वादन्ये 
Had, sash च चेतनत्वादन्यस्तेभ्य: | अन्र षडजीवनिकाया आत्मन: परद्रव्यमेक एवात्मा 
स्वद्रव्यम्‌। 1१८२ |। 
  

एवं द्रव्यबंधकारणत्वात्‌ मिथ्यात्वरागादिविकल्परूपो भावबंध एवं निश्चयेन बंध इति 

कथनमुख्यतया गाथात्रयेण चतुर्थस्थलं गतम्‌। अथ जीवस्य स्वद्रव्यप्रवृत्तिपरद्रव्य-निवृत्तिनिमित्तं 
षड्जीवनिकायै: सह भेदविज्ञानं दर्शयति - भणिदा पुढविप्पमुहा भणिता: परमागमे कथिता: 

पृथिवीप्रमुखा:। ते के | जीवणिकाया जीवसमूहा: | अध अथ। कथंभूता:। थावरा य तसा स्थावराश्व 
त्रसा:। ते च किविशिष्टा:। अण्णा ते अन्ये भिन्नास्ते। कस्मात्‌। जीवादो शुद्धबुद्धैकजीवस्वभावात्‌ | 
जीवो वि य तेहिंदों अण्णो जीवोषपि च तेभ्योडन्य इति। तथाहि- 
टडकोत्कीर्णज्ञायकैकरस्वभावपरमात्मतत्त्वभावनारहितेन जीवेन यदुपार्जितं त्रसस्थावरनामकर्म 
तदुदयजनितत्वादचेतनत्वाज्च त्रसस्थावरजीवनिकाया: शुद्धचैतन्यस्वभावजीवाद्धिन्ना:। जीवोडपि च 
तेभ्यो विलक्षणत्वाद्धित्र इति। अत्रैवं भेदविज्ञाने जाते सति मोक्षार्थी जीवः स्वद्रव्ये प्रवृत्ति परद्रव्ये 

निवृत्तिं च करोतीति भावार्थ: ||१८२ |। 

अब, जीव की स्वद्रव्य में प्रवृत्ति और परद्र॒व्य से निवृत्ति की सिद्धि के लिये स्व- 

पर का विभाग बतलाते हैं - 
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थावर अरु त्रस पृथ्वी आदिक, कहे जीव-निकाय हैं। 

वे जीव से हैं अन्य अरु, जीव भी उनसे अन्य है॥ 

अन्वयार्थ - [ अथ ] अब [ स्थावराः च त्रसाः ] स्थावर और त्रस ऐसे जो 

[ पृथिवीप्रमुखाः ] पृथ्वी आदि, | जीव निकायाः ] जीवनिकाय [ भणिताः ] कहे 
गये हैं, [ ते ] बे[ जीवात्‌ अन्ये ] जीव से अन्य हैं, [ च ] और [ जीव: अपि ] जीव भी 

[ तेभ्य: अन्यः ] उनसे अन्य है। 

टीका - जो यह पृथ्वी इत्यादि षट्‌ जीवनिकाय त्रस-स्थावर के भेदपूर्वक माने 
जाते हैं, वे वास्तव में अचेतनत्व के कारण जीव से अन्य हैं, और जीव भी चेतनत्व के 

कारण उनसे अन्य है। यहाँ (यह कहा है कि) षट्‌ जीवनिकाय, आत्मा को परद्रव्य है; 
आत्मा एक ही स्वद्रव्य है॥ १८२॥ 

  

  

  

  

प्रवचन नं. १८३-७ का शेष कार्तिक शुक्ल १, रविवार, १७ नवम्बर १९६३ 

अब, जीव की स्वद्रव्य में प्रवृत्ति और परद्र॒व्य से निवृत्ति की सिद्धि के लिए 

स्व-पर का विभाग बतलाते हैं - दया की व्याख्यान में मुख्यता की । छह काय है न ? 
छह काय - एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीन इन्द्रिय, चौइन्द्रिय, पंचेन्द्रिय, पृथ्वी, जल, अग्नि, 

वायु, वनस्पति और त्रस - ये छह काय के जीव । (इनमें ) जो शरीर है, वह जीव नहीं । 

यह छह काय की बात यहाँ सिद्ध करनी है, देखो! 

अब, जीव की स्वद्रव्य में प्रवृत्ति और परद्र॒व्य से निवृत्ति की सिद्धि के लिए 

स्व-पर का विभाग बतलाते हैं - १८२ गाथा। 

भणिदा पुढविप्पमुहा जीवणिकायाध थावरा य तसा। 

अण्णा ते जीवादो जीवो वि य तेहिंदो अण्णो ।। १८२।। 

उसमें हरिगीत होगा। इसमें हरिगीत नहीं । उसकी टीका। 

जो यह पृथ्वी इत्यादि घट जीवनिकाय त्रस-स्थावर के भेदपूर्वक माने जाते 
हैं,.... क्या कहते हैं ? पृथ्वीकाय, अपकाय, तेजकाय, वायुकाय, वनस्पतिकाय और 
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त्रणकाय - छह काय | पृथ्वी के जीव हैं न ? पृथ्वी... पृथ्वी ! खान में से निकलता है न ? 

यहाँ जीथरी में से पत्थर (निकलते हैं ) यह पोरबन्दरीय पत्थर खान में से निकलते हैं 
न? उसमें एक-एक पत्थर की कणी में असंख्य एकेन्द्रिय जीव है। (बाहर) दिखता 

है, वह शरीर है । पृथ्वी शरीर है और शरीर में पृथ्वीकाय आत्मा भिन्‍न है । जीव भिन है, 
शरीर भिन्‍न है। 

ऐसे अपकाय - पानी । पानी का एक बिन्दु दिखता है, वह शरीर है । उसमें असंख्य 

जीव भिन है । वैसे अग्नि दिखती है, अग्नि ! अग्नि कहते हैं न ? दिखता है, (वह ) शरीर 

(है ), अन्दर असंख्य जीव भिन हैं । वायु (में ) असंख्य जीव हैं । शरीर भिन्‍न है, जीव 
भिन्‍न है। ये वनस्पति, हरितकाय देखते हैं न? गलका, तूरियाँ, लौकी के छोटे टुकड़े में 
असंख्य जीव हैं । दिखता है शरीर, अन्दर जीव भिनन है। 

त्रस - दोद्ध्रिय, त्रणेन्विय, चौइन्द्रिय, पंचेद्धिय | दोइद्धिय अर्थात्‌ यह लट आदि, तीन 
इन्द्रिय कीड़ी-मकोड़ा, चौइन्द्रिय मक्खी आदि पंचेन्द्रिय नारकी, मनुष्य, देव अर्थात्‌ पशु। 

यह पृथ्वी इत्यादि घट्‌ जीवनिकाय... पृथ्वीकाय, अपकाय, तेजकाय, वायुकाय, 

वनस्पति और त्रस - ये छह हुए। यह जीवनिकाय ( अर्थात्‌) जीवों का समूह । यह त्रस- 
स्थावर के भेद। स्थावर के पाँच और त्रस का एक। उसे भेदपूर्वक माने जाते हैं, वे 

वास्तव में अचेतनत्व के कारण जीव से अन्य हैं.... शरीर अचेतन है । जीव स्वभाव से 
उस छह काय का शरीर भिन्‍न है । समझ में आया ? यह शरीर त्रस काय है । आत्मा भिन्‍न 

है। आत्मा, त्रस शरीर नहीं है | यहाँ तो शरीर को त्रसकाय कहते हैं। 

वैसे वनस्पति | शरीर है, वह तो जड़ है, ऊपर का शरीर अचेतन है । गलका, तोरई, 

लौकी (आदि में ) जो ऊपर की सब्जी दिखती है, वह ऊपर की (दिखती है ) वह तो शरीर 
अचेतन है | अन्दर जीव भिन्‍न है । दोनों चीज भिन्‍न ही भिनन हैं । भाई ! समझ में आया ? 

वास्तव में अचेतनत्व के कारण जीव से अन्य हैं,... छह काय के शरीर भी जीव 

से अन्य है, भाई ! छहकाय की दया पालना, छहकाय की दया पालना, इसके लिए बात 

करते हैं । किसकी दया पालना ? कहते हैं, वह तो शरीर है, जड़ है। परद्र॒व्य में तेरा भाव 
होता है कि मैं उसकी दया पालूँ, वह भाव पुण्य है, शुभ है; धर्म नहीं परन्तु उस छहकाय 
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में जो शरीर दिखता है, वह तो अचेतन है और उसमें चैतन्य तो भिन्‍न अरूपी है। रूपी और 
अरूपी दो चीज ही भिन हैं । छहकाय का शरीर अजीव है और उसका जीव है, वह जीव 

है ।जीव और अजीव दो भिन्‍न चीज हैं । 

(पर जीव की दया) कौन पाले ? यह शरीर तो अजीव है, अन्दर जीव है, उसे मार 
सकता नहीं, अजीव को मार (सकता नहीं तो ) किसे मारना ? किसे जिलाना ? वह जीव 

है तो अन्दर त्रिकाल ध्रुव है ।शरीर का परमाणु पलटता है, वह काय जड़ है। तेरा भाव उस 
समय हुआ कि मैं उसे (बचाऊँ ) । छहकाय का शरीर है, उसका लक्ष्य करके तुम कहते 

(हो) तो वह तो जड़ है। अन्दर में जीव है, वह तो अरूपी है । उसकी दया पालने का तेरा 

भाव हो तो वह शुभभाव है। समझ में आया ? परन्तु वह जड़ है और चैतन्य भिन्‍न है -- 
ऐसा भान करना तो अपना आत्मा भी शरीर (से) भिन्‍न है, अपना आत्मा भिन है । दोनों 

में अत्यन्त अभाव है। आत्मा शरीररूप होता नहीं; शरीर आत्मारूप होता नहीं । 

पृथ्वी का एकेन्द्रिय जीव है, वह पृथ्वी-शरीररूप होता नहीं; वह पृथ्वी-शरीर 

जीवरूप होता नहीं । बराबर है ? छहकाय का जीव है, वह छहकाय के शरीररूप होता नहीं 
और छहकाय का शरीर है, वह छहकाय के जीवरूप होता नहीं । 

मुमुक्षु - तो दया कभी नहीं पालना। 

पूज्य गुरुदेवश्री - किसकी पालना ? वह तो तेरा लक्ष्य जाता है - ऐसा कहते हैं। 
'जड़ ने चैतन्य बनने, प्रगट स्वभाव भिन्‍न ' 'जड़ ने चैतन्य बनने, प्रगट स्वभाव भिन्‍न ' उस 

छहकाय में छहकाय का शरीर तो जड़ है | अन्दर जीव (है), वह चेतन है, अरूपी भिन्‍न 

है; दोनों कभी एक होते नहीं | छहकाय की दया पालें, छहकाय की दया पालें, किसकी 

(दया) पालें ? तुझे कुछ भान है ? छहकाय अर्थात्‌ अजीव या छहकाय अर्थात्‌ जीव ? - 
उसका तुझे कुछ पता है। तुझे तो पता नहीं है कि छहकाय जीव किसे कहते हैं ? 

मुमुक्षु - दुःख न हो.... 

पूज्य गुरुदेवश्री - दुःख न हो अर्थात्‌ क्या ? कि भाव में ऐसा है कि अन्दर यह 

एक जीव है, शरीर का निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है तो उसे दुःख न हो - ऐसा परिणाम 
(होता है लेकिन) दुःख न कर सके - ऐसी ताकत है नहीं । पर को दुःख न (दे) सके, 
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सुख (दे) सके - ऐसी ताकत तीन काल में आत्मा में है नहीं। वह परद्रव्य है, उसका 

वचना उसके आयुष्य के आधीन है, मरना उसके आयुष्य आधीन है। आत्मा से वह बचा 

सकता है या आत्मा उसे मार सकता है (- ऐसा) तीन काल तीन लोक में हो सकता नहीं । 

समझ में आया कुछ ? 

मुमुक्षु - मत मारो... मत मारो... आता है। 

पूज्य गुरुदेवश्री - यह मत मारो तुझे यहाँ है। दूसरे को कौन मारे ? ठीक कहते 
हैं यह | पहले व्याख्यान (चालू हो उससे ) पहले बोलते हैं न, मत मारो... मत मारो... ऐसा 
आता है परन्तु कौन मार सकता है ? सुन न! इस बात के लिए यह यहाँ कहा है। 

यहाँ ज्ञेयतत्त्त अधिकार है | शरीर है, वह अजीव-ज्ञेय है और जीव है, वह चैतन्य 

ज्ञेय है। दोनों ज्ञेय भिन्‍न हैं । समझ में आया ? व्यवहार सम्बन्ध से तेरा लक्ष्य होता है कि 
यह जीव है, (मैं) उसे न मारूँ (-ऐसा) शुभभाव होता है परन्तु विभाग कर दे कि शरीर 
है, वह आत्मा नहीं और आत्मा है, वह शरीर नहीं | ऐसे यह शरीर (है) वह आत्मा नहीं 
और आत्मा (है) वह शरीर नहीं । मनुष्य-आत्मा ! (तो कहते हैं ) नहीं, आत्मा भिन है, 

यह जड़ मनुष्य-शरीर भिनन है। अत्यन्त भिन्‍न-भिन्‍न चीज है। यह तो मिट्टी है। यह तो 

मिट्टी पुदूगल का मनुष्यपना कहने में आता है (वह) जड़ (है), भगवान अन्दर अरूपी 

चैतन्य भिन्‍न है। दोनों का कभी मिलान होता है नहीं। भिन्‍न ही भिन्‍न है। 

छहकाय में आया कि छहकाय तो शरीर है । छहकाय (कहा वह तो ) उसका शरीर 

है।काय अर्थात्‌ भले जीव का समूह (है) परन्तु वह तो शरीर है । तुम पृथ्वी को देखते हो 
तो शरीर दिखता है, आत्मा तो अन्दर भिन्‍न अरूपी है। पानी को देखते हो तो पानी तो शरीर 

है, ऊपर ठण्डा आदि लगता है, वह तो शरीर है। अन्दर में जीव तो अरूपी भिन्‍न है। 
अग्नि-शरीर दिखता है, उसमें जीव भिन्‍न है । वैसे वनस्पति-शरीर दिखता है, उसमें शरीर 

भिन्‍न (और ) चैतन्य भिन है | वैसे जो त्रस दिखने में आता है, उस त्रस का शरीर भिन्‍न 

है, आत्मा भिन्‍न है । जीव और अजीव दोनों चीज भिन्‍न है । समझ में आया ? 

यह शरीर है, सो मैं हूँ, लो! एक बार वांकिया में व्याख्यान था वांकिया... वांकिया ! 

व्याख्यान हुआ... दोपहर में लोग तो सब आते, काठी-वाठी सब लोग ( आते) मैंने कहा, 
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देखो |! शरीर, वह जीव नहीं; जीव अन्दर अलग है । जीव और शरीर अत्यन्त (भिन्न है) 
दोपहर को व्याख्यान (हुआ था फिर ) रात्रि को आये (और ) कहा कि महाराज ! तुम जीव 
को आत्मा नहीं कहते, यह हमें जँचता नहीं । लो, यह प्रश्न (आया)... 'जीव को आत्मा 

नहीं कहते !' मैंने कहा - तुमने यह क्‍या सुना ? कि जीव को तुम आत्मा नहीं कहते तो जीव 

अलग होगा ? परन्तु क्या कहा दोपहर में, तुमने सुना ? यह शरीर अजीब है, जीव नहीं । यह 
तो मिट्टी है, इसमें जीव अलग है - ऐसा कहा था। यह शरीर और जीव और आत्मा अलग 

- इसमें किसने कहा था ? ऐसा मालूम नहीं... बस ! शरीर जीव है और आत्मा भिन्न है 
ओरे... शरीर अजीव है और आत्मा भिन्न है । वहाँ वांकिया में (संवत्‌) २००० की साल 
में यह प्रश्न हुआ था। समझ में आया ? जैन के बाड़े में जन्मे, सम्प्रदाय में सामायिक- 

प्रौषध करते हों (परन्तु ) कुछ पता नहीं । 

मुमुक्षु - प्रौषध करने का पता पड़ता है। 

पूज्य गुरुदेवश्री - प्रौषध क्या धूल, प्रौषध कहाँ से आया ? अभी सम्यग्दर्शन का 
पता नहीं और प्रौषध कहाँ से आया ? अभी दाना ही नहीं, वहाँ पानी में डालकर पौधा कहाँ 

से करना ? पौधा समझे न ? पौधा होता है न दाना होता है न दाना ! चना हो और पानी में 
-जल में डाले (तो वह) पुष्ट होता है । कंकर डाले तो ? वैसे ही प्रौषध अर्थात्‌ पोषण करना 
परन्तु किसका ? मैं आत्मा आनन्दकन्द हूँ, मैं राग से रहित हूँ, देह से रहित हूँ - ऐसी दृष्टि 
हुई हो बाद में पुरुषार्थ के प्रयत्न से अन्दर में एकाकार हो तो आत्मा की प्रौषधदशा होती 
है, यह रोटियाँ नहीं खायी और प्रौषध हो गया (ऐसा मानते हैं वह) भ्रम है। यह तो 
वीतरागमार्ग है, भाई ! यह कोई कायर का-रंक का मार्ग नहीं । जिसे इन्द्र मानते हैं, नरेन्द्र 

मानते हैं, चक्रवर्ती मानते हैं, गणधर जिसे स्वीकार करते हैं। समझ में आया ? अनन्त- 
अनन्त सन्‍्तों ने जिसका मार्ग स्वीकार किया, (वह) महापुरुषार्थ (का) मार्ग है। 

ऐसा अपना आत्मा... अपना आत्मा, शरीर से भिन्न है; दूसरे का शरीर वह जीव नहीं 

दोनों भिन्न हैं। 

प्रश्न - इसका जीव भी इससे भिन्न ? 

समाधान - इससे भिन्न है । यही कहा, दोनों के शरीर से दोनों भिन्न । तू तेरे शरीर 
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  से (भिन्न), वह उसके शरीर से (भिन्न है) यह नाम रखे बिना-यह मीठालालजी हैं -- 
ऐसा नाम रखे बिना शरीर की पहचान किस प्रकार करना ? वह तो कहते हैं कि शरीर से, 

संज्ञा से पहचानना, वह वास्तविक है नहीं। अन्तर आत्मा ज्ञानलक्षण से पहचानना, वह 

आत्मा है। जड़ या अचेतन लक्षण से जड़ को पहचानना, वह जड़ है; दोनों चीजें भिन्न- 
भिन्न हैं। दो (चीज) तीन काल में एक होती नहीं । समझ में आया ? 

प्रश्न - तो दुःख किसलिए लगता है ? 

समाधान - दु:ख भ्रम का लगता है । दुःख किसका लगता है ? (यह भाई) सबेरे 
आये थे, (कहते थे कि) आप जीव को चैतन्यरत्न कहते हो परन्तु अकेला दुःख का पिण्ड 
लगता है। माना है, ऐसा कहते हैं । ऐ...ई... | 

मुमुक्षु - अनुकूल संयोग है न। 

पूज्य गुरुदेवश्री - हाँ, ऐसा है। अब आज आया, परन्तु अनुकूल-प्रतिकूल 
कहना किसे ? किसको कहते हैं ? किसी को विष्टा का ढेर अधिक और किसी को कम, 

उसमें अनुकूल कहना किसे ? भाई ! यह अन्दर में था, वह आया, हाँ ! ऐसा कि इन्हें तो 

अनुकूल है, इसलिए यह सब बोलते हैं और हमारे यहाँ प्रतिकूल है । अनुकूल-प्रतिकूल 
है कहाँ ? किसी को अनुकूल-प्रतिकूल है नहीं । परद्र॒व्य की संयोगता, वह अनुकूल- 
प्रतिकूल है ही नहीं । सब ज्ञान का ज्ञेय है । जाननेयोग्य ज्ञेय है । उसे अनुकूल-प्रतिकूल की 
कल्पना करना मिथ्यादृष्टि का मिथ्यात्वभाव है। ऐ...ई... भाई ! सारा जगत ज्ञान का ज्ञेय है, 

ज्ञान में जानने योग्य है, बस | आत्मा जाननेवाला (है और ) सारा जगत ज्ञेय-जानने योग्य 

है। जानने योग्य एक प्रकार में दो भाग करना कि यह अनुकूल है और यह प्रतिकूल (है 
वह) दृष्टि मिथ्या भ्रम में गयी है। भाई ! समझ में आया ? यह कहे हर रोज लकड़ियाँ मारो ! 
यह लकड़ियों से बड़े (डण्डे हैं) । 

मुमुक्षु - डण्डा खाता है तो भी मानता नहीं । 

पूज्य गुरुदेवश्री - अरे... ! किसे कहना ? 

यह जगत, जड़, शरीर आदि परवस्तु या परमात्मा, वे सब, अपना ज्ञान आत्मा है 
उसका ज्ञेय है, जाननेयोग्य है | वहाँ छाप लगी है कि यह अनुकूल है और यह प्रतिकूल 
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है ? मिथ्यादृष्टि को मिथ्याभाव से, झूठे भाव से यह अनुकूल और प्रतिकूल -- ऐसी छाप 
अपनी श्रद्धा से लगायी है; वस्तु में अनुकूल-प्रतिकूल है ही नहीं । 

भाई! कौन जाने ? यह तुम्हारे पैसे वाले को सब ऐसा कहते हैं - यह सब 
अनुकूल हैं; छह-छह लड़के हैं। लो, (इस भाई को) छह लड़के हैं और पैसे, बड़ी 
आमदनी, बड़ी दुकान ! 

मुमुक्षु - तो भी कहीं निवृत्त तो होते नहीं । 

पूज्य गुरुदेवश्री - अब निवृत्त होते हैं थोड़े-थोड़े ! 

कहो, समझ में आया ? भाई (इन भाई को ) फिर दो लड़के हैं | दो हैं न? तीन ? 

लो, तीन हैं । (उनमें ) एक बड़ा है, तब इतनी निवृत्ति ली है, हाँ! समझ में आया ? 

मुमुक्षु - तार पर तार आते हैं। 

पूज्य गुरुदेवश्री - वे तो आवें न ! यहाँ बैठे हैं परन्तु ख्याल तो रखना चाहिए न ? 
न सम्हाले तो भी यहाँ बैठे कहाँ कोई सम्हाल सकता है ? जगत की चीजें जगत्‌ के कारण, 
अपने कारण से परिणमन कर रही है, वह दूसरे का साथ लेकर परिणमित है - ऐसा है 

नहीं ।सब चीज अपने समय-समय में अपनी पर्याय के काल में परिणमित हो रही है । कोई 

दूसरे का सहारा हो तो परिणमे -- ऐसा वस्तु के स्वभाव में है नहीं। किसका करना ? 
किससे लेना ? किसका बनाना ? किसका छोड़ना ? भाई ! ठीक होगा यह ? दुकान की पैड़ी 
पर बैठे तो ठीक से सम्हले, नहीं तो नहीं सम्हले - ऐसा होगा ? भगवान इनकार करते हैं। 

भगवान त्रिलोकनाथ वीतराग जैन परमेश्वर सर्वज्ञदेव कहते हैं कि प्रत्येक पदार्थ 
अपने-अपने स्वकाल में अपनी पर्याय से परिणमित हो रहा है । तेरे कारण से कुछ फेरफार 

होता है (-ऐसा) तीन काल में नहीं | आहा...हा... ! पता नहीं, पता नहीं । सम्प्रदाय में पड़े, 
सुनने में आबे तो इसे रुचि में बैठे नहीं। कैसे होगा ? भाई ! तुम्हारे लिए सब ऐसा कहते 

हैं कि लड़का अच्छा और पैसा कमावे; इसलिए तुम्हें अनुकूलता (होवे ), इसलिए तुम 
बोलते हो कि हमारे कोई दुःख नहीं है - ऐसा कहते हैं | आहा...हा... | भ्रमणा ने घर डाला 

है! भ्रमणा... भ्रमणा... भ्रमणा... भ्रमणा... जगत किसे कहना ? अनुकूलता किसे कहना ? 
समझ में आया ? किसे कहना सहारा ? और किसे कहना दुश्मनवाला ? इसका यह मित्र 
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और इसका यह दुश्मन है ? जगत में मित्र-दुश्मन कोई है ही नहीं | समझ में आया ? जगत्‌ 

में कोई प्रिय (कर) और अप्रियकर है ही नहीं। 

भगवान कहते हैं कि तुम तो आत्मा प्रभु ज्ञान है न! वह जगत की चीज है, वह 

अपने कारण से होती है। तुम जाननेयोग्य हो (तो) जानो परन्तु हमारे से यह हुआ और 
उससे मेरे में हुआ... भगवान कहते हैं कि ऐसा वस्तु में तो है नहीं और तुम मानते हो वह 
तेरी पाप की भ्रमणा डालकर मानते हो। समझ में आया ? 

यहाँ तो यह कहते हैं, अचेतन वह शरीर । छहकाय या जीव का शरीर तो अचेतन 

है। क्‍या है ? उस चेतन-अचेतन के सम्बन्ध को जीव (मानना), वह तो व्यवहार हुआ। 
समझ में आया ? लो, कैसा दृष्टान्त दिया, देखो न ! पृथ्वी आदि जीवनिकाय, त्रस-स्थावर 

के भेद, लो ! अरे... भगवान क्या करे ? व्यवहार है इतना, परन्तु है यह बात अनादिकाल 

की है, कया हो ? जीवित, शरीर से धर्म हो, जीवित शरीर से - धर्म हो 

मुमुक्षु - यहाँ यह आया। 

पूज्य गुरुदेवश्री - हाँ, यही यहाँ आया। वे तो यही कहते हैं, वहाँ सर्वविशुद्ध 
अधिकार में यही रखा है । छह काय की दया, छह काय का हम करते हैं, ईश्वर जगत्‌ का 

कर्ता है -- ऐसा कोई मान ले और जैन में रहकर साधु या त्यागी होकर या श्रावक नाम 
धारकर -- ऐसा माने (कि हम छहकाय के शरीर की रक्षा कर सकते हैं, तो दोनों 

मिथ्यादृष्टि एक वर्ग के हैं । समझ में आया ? कोई ईश्वर जगत का कर्ता है ही नहीं । वस्तु 
स्वयंसिद्ध त्रिकाल है। फिर भी कोई कहे कि ईश्वर जगत का कर्ता है, ऐसी विपरीत दृष्टि 

- मान्यता; ऐसे ही जैन में रहा हुआ श्रावक या साधु नाम धारणकर कि हम छह काय की 

काया की रक्षा कर सकते हैं, शरीर की सम्भाल कर सकते हैं, पर के शरीर की सम्भाल 

कर सकते हैं, छहकाय के जीव के शरीर की रक्षा कर सकते हैं और हमने उत्पन्न किया 

और हम उसे नाश कर सकते हैं -- तो कहते हैं कि जैसा अज्ञानी ईश्वरकर्ता मानते हैं, 

(ऐसे ही यह ) छह काय के शरीर का कर्ता मानता है । दोनों मिथ्यादृष्टि के एक वर्ग में पड़े 

हैं । समझ में आया ? मिथ्यादृष्टि - झूठी दृष्टि - पापदृष्टि - लोकदृष्टि - पाखण्डदृष्टि 

- असतृदृष्टि | समझ में आया ? भाई ! 
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  कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने पुकार करके सर्वविशुद्ध अधिकार में कहा, वही यहाँ कहा 
-- शरीर की रक्षा तुम कर सकते हो, शरीर जड़ है । उसकी रक्षा क्या करे 2? और आत्मा 

की रक्षा ? आत्मा अपने से जीवित रहता है । उसकी रक्षा तुझे करनी है ? समझ में आया ? 

ज्ञान तू है, वह जीव है और शरीर अजीव है | तेरे ज्ञान में वे दोनों ज्ञेय हैं। यह अजीवरूप 

ज्ञेय, यह जीवरूप ज्ञेय परन्तु संयोग से मैं जीव मान लूँ और और उसकी दया पालूँ, ऐसी 
वस्तुस्थिति है नहीं - ऐसा कहते हैं । समझ में आया ? 

भाई | यह तो व्यवहार है न ? और संयोग में उसका लक्ष्य जाता है तो ऐसा शुभभाव 

होता है कि इसे न मारूँ और इसे मारूँ तो इसका अर्थ-उन दो के सम्बन्धवाला लक्ष्य जाता 

है, इसलिए व्यवहार वहाँ सिद्ध होता है । जीव का और जड़ का निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध 

- व्यवहार सिद्ध होता है । समझ में आया ? इससे इसे मार डालने का भाव होता है, वह 

पाप है, बचाने का भाव वह पुण्य है। कुछ समझ में आया इसमें ? 

कहो, इसमें लड़के का रक्षण कर नहीं सकता - ऐसा आया, भाई ! तो क्या करना 

इसमें ? स्त्री, पुत्र का रक्षण कर सकता हूँ -- ऐसा माननेवाला, भगवान कहते हैं कि 

मिथ्यादृष्टि मूढ़ जीव है । वह परद्वव्य है, उसकी पर्याय होना उसके आधीन है; तेरे आधीन 
है नहीं । पर के लिए आत्मा पूरा पंगु है; अपने लिए पूरा शूरवीर और वीर है। अपने आत्मा 
का बिगाड़ना और सुधारना, (उसमें ) पूरा शूरवीर है और पर का बिगाड़ना और सुधारना 

अपने अधिकार की बात है नहीं। समझ में आया ? 

कहते हैं कि पृथ्वी इत्यादि षघट्‌ जीवनिकाय त्रस-स्थावर के भेदपूर्वक माने 
जाते हैं,.... भेदपूर्वक है न ? बहुत हैं, ऐसा | वास्तव में अचेतनत्व के कारण जीव से 

अन्य हैं.... शरीर तो जीव से अन्य है । छहकाय का शरीर, जीव से अन्य है। और जीव 

भी चेतनत्व के कारण उससे अन्य है.... लो! वे अचेतनत्व के कारण जीव से अन्य है 

और जीव, चेतनत्व के कारण उनसे अन्य है । जीव तो चेतनत्व है । जानना-देखना स्वभाव 

है, उसे जीव कहते हैं । यह शरीर तो धूल है, यह कहाँ जानने-देखनेवाला है ? यह तो मिट्टी 
है, अचेतन है । उस अचेतन को आत्मा कहना ? आत्मा अन्दर चैतन्यत्व है, देखो | राग- 

द्वेष को भी आत्मा नहीं कहा | अन्दर राग-द्वेष होते हैं, वे आत्मा नहीं; वे आख्नरवतत्त्व हैं और 
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  यह अजीवतत्त्व जद़तत्त्व है। आहा...हा... ! जैन परमेश्वर क्या कहते हैं (-उसकी ) खबर 
नहीं । जैन में नाम (मात्र) जन्म लिया। भगवान जाने ! और इसे मानी हुई (बात से ) दूसरी 
बात आवे तो इसे ऐसा लगता है कि यह जैन का कहना है ? अपने भगवान का कहना है ? 
यह भगवान कहते हैं । कौन कहते हैं ? सुन तो सही ! 

छह काय का शरीर जड़ है और अन्दर उसका चैतन्य पड़ा है, वह चैतन्य जीव है। 
शरीर, जीव नहीं और जीव, शरीर नहीं । जीव भी चेतनत्व के कारण उनसे अन्य हैं। 

यहाँ (यह कहा है कि ) षघट्‌ जीवनिकाय आत्मा को परद्रव्य है,.... देखो! षट्‌ 

जीवनिकाय आत्मा को परद्रव्य है। काय (अर्थात्‌) शरीर । छह जीवनिकाय, आत्मा को 

परद्रव्य है । आत्मा एक ही स्वद्र॒व्य है। कहो, कुछ समझ में आया ? 

वह छहकाय का जीव है, वह भी इस आत्मा से परद्रव्य है और शरीर भी तेरे से 

परद्वव्य है -- ऐसे दोनों (परद्॒व्य हैं) | शरीर भी परद्वव्य है (और) दूसरे का आत्मा भी 
तेरे से परद्रव्य है और उसका शरीर भी तेरे से परद्र॒व्य (है) । उसका शरीर से जीव भिन्न 

है, तो परद्रव्य में तेरा जितना लक्ष्य जाये (और ) दया आदि का (भाव) हो तो उतना 

शुभभाव हो; मारने का हो तो पाप (भाव है) । परद्वव्यप्रवृत्ति का परिणाम, बन्ध का कारण 

है, यह सिद्ध करते हैं न ? 

छहकाय के जीव का लक्ष्य करके दया का परिणाम हो, वह शुभ पुण्य है; उसको 
मारने का भाव हो, (वह) पाप है। पुण्य-पाप दोनों बन्ध का कारण है क्योंकि परद्व॒व्य 
प्रवृत्ति है । जीव को घट्‌ जीवनिकाय आत्मा को परद्रव्य है, आत्मा एक ही स्वद्र॒व्य 

है। छहकाय के जीव का आत्मा भी तेरे से परद्रव्य है और वह शरीर भी तेरे से परद्रव्य 
(है) | तेरे लिए एक आत्मा स्वद्रव्य है। शरीर नहीं, पुण्य-पाप नहीं, राग-द्वेष नहीं, 
कर्म नहीं; अकेला आत्मा ज्ञायक चैतन्य तेरा स्वद्रव्य है। उसमें भले पर्याय, विकार 

आ जाये। समझे ? 

आत्मा एक ही स्वद्र॒व्य है। यह ज्ञेय का विभाग बताया। परज्ञेय-आत्मा और 

परज्ञेय-जड़, उससे स्वज्ञेय आत्मा भिन्न (है) । परज्ञेय से तुझे कोई सम्बन्ध है नहीं । परन्तु 

कहाँ से यह लप गिर गयी तब ? ऐसा कहते हैं भाई ! वे ऐसा पूछते थे (कि) यह लप कहाँ 
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से गिर गई ? अनादि की दृष्टि बाह्य है। मानी हुई बात है न? लप तो इसी इसी ने की है, 
कोई किसी ने की नहीं है। समझ में आया ? 

पैसेवाले को कहे कि हमारे जैसे पैसे हों तो तुम्हें पता पड़े। कितनी प्रवृत्ति हमें 

करनी पड़ती है, हम निवृत्त नहीं होते, ऐसा | तब यह कहे कि हमारे जैसी प्रतिकूलता हो 
तो तुम्हे पता पड़े कि ऐसी चिन्ता हुए बिना रहे नहीं। 

बहुत वर्ष पहले १९९४ में एक पैसेवाले थे बहुत पैसा, ५०-६० लाख उस समय 

थे, अब तो नौ-दस करोड़ (हो गये ) । यहाँ १९९४ में आये थे, तब ६० लाख थे (मैंने) 
कहा, कुछ करते हो ? तो कहा महाराज! हमारे स्थान में होवे तो दूसरे को पता पड़े ? 

ओहो... ! यह तो पावर चढ़ गया है! इतना पैसा है, उसकी प्रवृत्ति में हमें निवृत्ति नहीं 

मिलती ऐसे स्थान में दूसरा होवे तो इतनी भी निवृत्ति नहीं ले सकता ऐसा (उनका कहना 

था) ।फिर कहा - क्‍या कहते हो यह ? पैसे के कारण हमारी प्रव॒त्ति और हमें निवृत्ति नहीं 
मिलती - क्‍या कहते हो यह ? और ऐसी प्रवृत्ति में पड़ा हो, उसे निवृत्ति नहीं मिल सकती 

- क्या कहते हो ? इतना अभिमान ! फिर तो उसे सुनना पड़ा, सुने | यहाँ पैसेवाला हो या 

न पैसेवाला हो, हमारे क्या है ? ऐसा वह कहे कि अनुकूलता में हमें निवृत्ति नहीं मिलती, 
यह कहे प्रतिकूलता में हमें निवृत्ति नहीं मिलती; दोनों एक प्रकार के भ्रमवाले हैं भाई ! दोनों 

दुःखी हैं । हैरान... हैरान... (होते हैं) । 

मुमुक्षु - एक को दु:खी और एक सुखी.... 

पूज्य गुरुदेवश्री - धूल में भी सुखी नहीं, उस समय तो बहुत कहा था परन्तु सुना 

बराबर। अकेला था। क्या है यह ? इतने पैसे साठ लाख की धूल-पूँजी, उसमें इतना 

अधिक! तुम्हें प्रवृत्ति में समय मिलता नहीं । ऐसी प्रवृत्ति में कोई दूसरा व्यक्ति हो तो निवृत्ति 

इतनी भी ले नहीं सकता - क्‍या है यह ? मरने के समय शारीरिक बल टूटेगा और पड़ा 
रहेगा अन्दर ! खाट में, कोई नहीं चलता । समझ में आया कुछ ? यहाँ हमारे कहाँ पैसे का 
चन्दा कराना है कि इस सेठ को खराब लगेगा ? क्या कहते हो यह तुम ? यह पैसे की 

खाट... खाट की ममता, ऐसा बुलाती है कि हमारे स्थान में होवे तो (इतनी भी ) निवृत्ति 

नहीं (ले सकता) अब साठ लाख की पूँजी हो, उसमें क्या हो गया ? धूल में... सब 
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अरबोंपति राजा थे, एक-एक दिन की अरब रुपयों की आमदनी... चक्रवर्ती महाराजा- 

भरत चक्रवर्ती, रामचन्द्रजी जैसे महापुरुष बड़े राज्य के मालिक, बड़े बाघ-सिंह जैसे, 

निवृत्ति लेकर आत्मा का विचार, ध्यान करते थे। भरत चक्रवर्ती जैसे, रामचन्रजी जैसे, 

आत्मध्यान करते थे। यह क्या है परन्तु ? यह चीज उसके घर रही, राज राज के घर, स्त्री, 

स्त्री के घर, हम हमारे घर में हैं। समझ में आया ? जरा राग आवे, लक्ष्य जाये, इतना जाने 

कि यह पाप का भाव है, हमें बन्धन है परन्तु हमारी दृष्टि बन्धन और राग पर नहीं है। हम 
चैतन्य निवृत्तस्वरूप हैं | कर्म और शरीर से तो निवृत्त हैं परन्तु पुण्य-पाप के विकल्प से 

भी हमारा तत्त्व अत्यन्त निवृत्त है - ऐसे परसंग में भी निवृत्तदृष्टि में सम्यग्दर्शन का सेवन 

करते थे। समझ में आया ? 

प्रतिकूल संयोग हो, सातवें नरक का नारकी ! अब यह लो, अन्दर प्रतिकूलता का 

पार (नहीं) रवरव नरक ! तैंतीस सागर की स्थिति है, वहाँ सम्यग्दर्शन पाता है। ओ...हो... ! 

हम निवृत्त हैं | प्रतिकूल, प्रतिकूल हमको है ही नहीं | आहा...हा... ! चक्रवर्ती कहता है कि 
हमारे अनुकूलता है ही नहीं, प्रतिकूलता है ही नहीं ।यह कहे कि हमारे प्रतिकूलता है नहीं । 
सातवाँ नरक ! खाने का एक दाना तैंतीस सागर में मिले नहीं, पानी की बूँद पीने को मिले 

नहीं । हमारा आत्मा निवृत्तस्वरूप है। पर या संयोग से निवृत्त है, शरीर से निवृत्त है; पुण्य- 
पाप के विकल्‍प से भी मेरा स्वरूप भिन्न निवृत्त ही है । मेरे निवृत्ततत्त्व में प्रवृत्ति का अभाव 

है -- ऐसी दृष्टि सप्तम नरक में प्रगट होती है और उसका पोषण करते हैं। भाई ! किसे 
कहना प्रवृत्ति निवृत्ति ? परद्रव्य की संयोग की स्थिति का परिणाम थोड़े-बहुत है, वह 
उसकी पर्याय है। वह आत्मा में कहाँ घुस गयी है ? 

यहाँ कहते हैं कि छहकाय के जीव और छहकाय का शरीर, वे सब तेरे से परद्र॒व्य 

हैं ।छहकाय में फिर स्त्री, पुत्र, कुटम्ब सब आ गया या नहीं ? आ गया या नहीं ? उनका 

शरीर और उनका आत्मा, मेरे आत्मा से उनका - कुट॒म्ब का शरीर और उनका आत्मा 

मुझसे भिन्न है। मेरा द्रव्य उससे भिन्न है, मैं तो जानने-देखनेवाला हूँ - यहाँ ऐसा कहते हैं। 

देखो ! मेरा आत्मा एक ही स्वद्र॒व्य है। दूसरे कोई मेरे लिए स्वद्रव्य नहीं। 

अब, १८३ (गाथा) । विशेष कहेंगे। 

    

  

  

  

      

  

  

  

  

  

  

  

 



Gren - 922 गाथा - १८३ 

अथ जीवस्य स्वपरद्रव्यप्रवृत्तिनिमित्तत्वेन स्वपरविभागज्ञानाज्ञाने अवधारयति - 

जो णवि जाणदि एवं परमप्पाणं सहावमासेज्ज | 

कीरदि अज्ञवसाणं अहं ममेदं ति मोहादो।॥१८३ || 

यो नैव जानात्येवं परमात्मानं स्वभावमासाथ | 

कुरुतेणध्यवसानमहं ममेदमिति मोहात्‌।॥१८३ |। 

यो हि नाम नैवं प्रतिनियतचेतनाचेतनत्वस्वभावेन जीवपुद्गलयो: स्वपरविभागं पश्यति 
स एवाहमिदं ममेदमित्यात्मात्मीयत्वेन परद्रव्यमध्यवस्यति मोहान्नान्य:-। अतो जीवस्य परद्रव्य- 

प्रवृत्तिनिमित्तं स्वपरपरिच्छेदाभावमात्रमेव, सामर्थ्यत्स्वद्रव्यप्रवृत्तिनिमित्तं तदभाव: | 1१८३ ।। 
  

अथैतदेव भेदविज्ञानं प्रकारान्तरेण द्रढयति - जो णवि जाणदि एवं यः कर्ता नैव 

जानात्येवं पूर्वोक्‍्तप्रकारेण। कम्‌। परं षड्जीवनिकादिपरद्रव्यं, अप्पाणं निर्दोषिपरमात्मद्रव्यरूपं 

निजात्मानम्‌। कि कृत्वा। सहावमासेज्ज शुद्धोपयोगलक्षणनिजशुद्धस्वभावमाश्रित्य। कीरदि 

अज्झवसाणं स पुरुष: करोत्यध्यवसानं परिणामम्‌। केन रूपेण। अहं ममेदं ति अहं ममेदमिति। 

मकाराहंकारादिरहितपरमात्मभावनाच्युतो भूत्वा परद्रव्यं रागादिकमहमिति देहादिकं ममेतिरूपेण। 

कस्मात्‌। मोहादो मोहाधीनत्वादिति। ततः स्थितिमेतत्स्वपरभेदविज्ञानबलेन स्वसंवेदनज्ञानी जीव: 

Tara ve wee निवृत्ति करोतीति।|१८३ || 

अब, यह निश्चित करते हैं कि जीव को स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का निमित्त, स्व-पर के 
विभाग का ज्ञान है, और पर्वव्य में प्रवृत्ति का निमित्त, स्व-पर के विभाग का अज्ञान है :- 

जो स्व-पर को नहीं जानता, यो प्राप्त कर निज भाव को । 
वो मोही 'मैं ये, ये मेरा ', यों करता अध्यवसान को ॥ 
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अन्वयार्थ - | यः ] जो [ एवं ] इस प्रकार [ स्वभावम्‌ आसाद्य ] स्वभाव को 

प्राप्त करके (जीव-पुद्गल के स्वभाव को निश्चित करके) [ परम्‌ आत्मानं ] पर को 

और स्व को [ न एवं जानाति ] नहीं जानता, [ मोहात्‌ ] वह मोह से '[ अहम्‌ ] यह मैं 
हूँ, [ इदं मम ] यह मेरा है' [ इति ] इस प्रकार [ अध्यवसानं ] अध्यवसान [ कुरुते ] 
करता है। 

टीका - जो आत्मा इस प्रकार जीव और पुदूगल के (अपने-अपने ) निश्चित 
चेतनत्व और अचेतनत्वरूप स्वभाव के द्वारा स्व-पर के विभाग को नहीं देखता, वही 

आत्मा यह मैं हूँ, यह मेरा है ' इस प्रकार मोह से परद्वव्य में अपनेपन का अध्यवसान करता 
है, दूसरा नहीं । इससे (यह निश्चित हुआ कि) जीव को परद्रव्य में प्रवृत्ति का निमित्त, 

स्व-पर के ज्ञान का अभावमात्र ही है और (कहे बिना भी ) सामर्थ्य से (यह निश्चित हुआ 
कि) स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का निमित्त उसका अभाव' है। 

भावार्थ - जिसे स्व-पर का भेदविज्ञान नहीं है, वही परद्र॒व्य में अहंकार-ममकार 
करता है, भेदविज्ञानी नहीं | इसलिए परद्वव्य में प्रवृत्ति का कारण, भेदविज्ञान का अभाव 

ही है, और स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण, भेदविज्ञान ही है ॥१८३॥ 

  

  

    

  

  

  

  

  

  

प्रवचन नं. १८३ ( ॥* ) कार्तिक शुक्ल २, सोमवार, १८ नवम्बर १९६३ 
  

१८२ गाथा चली है। १८२ गाथा चली है न ? इसमें भावार्थ नहीं है, भावार्थ तो है 
नहीं । क्‍या कहते हैं ? देखो ! 

“प्रवचनसार ' ज्ञेय अधिकार | छहकाय का जीव और छहकाय का जो शरीर (है), 

उस जीव से शरीर सदा भिन्न है । छहकाय अर्थात्‌ पृथ्वीकाय, जलकाय, अग्नि, वायु और 

हरितकाय और त्रस, उसका जीव भिन्न है ( और) उसका शरीर भिन्न है। और इस आत्मा 

से तो उसका आत्मा और शरीर भिन्न है। स्वद्रव्य अपना आत्मा, परद्र॒व्य पर आत्मा और 

पर शरीर, सब अपने द्रव्य से परद्र॒व्य हैं। देखो ! 

यहाँ ( यह कहा है कि ) षट्‌ जीवनिकाय आत्मा को परद्र॒व्य है,... १८२ 

१. उसका अभाव - स्व-पर के ज्ञान के अभाव का अभाव; स्व-पर के ज्ञान का Agua | 
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(गाथा की) आखिर की पंक्ति है। छह जीवनिकाय, आत्मा को पर्धव्य है। है ? शरीर और 

आत्मा सब पद्ध व्य हैं । आत्मा एक ही स्वद्र॒व्य है। अपना आत्मा एक स्वद्रव्य है । तो पर 
एकेन्द्रिय आदि आत्मा और उसकी शरीर, वह मेरा है और उसका मैं कर सकता हूँ - ऐसी 

दृष्टि छोड़ देना। इसलिए बात है। 

अपने आत्मा से पर आत्मा भिन्न है, अपने आत्मा से परशरीर भिन्न है । तो उसका 

मैं कुछ कर सकता हूँ, पर की दया पाल सकता हूँ, पर को मैं मार सकता हूँ, वह बात 
यथार्थ में होती नहीं । समझ में आया ? छहकाय परजीव हैं । ये शरीर उसका पर जीव है, 

तो उसका आत्मा कया करे ? ज्ञेय अधिकार है । अपना ज्ञेय तो अपने में है, वह परज्ञेय है। 

परज्ञेय की आत्मा कुछ दया पाले, हिंसा करे, रखे, पोषण करे, रक्षा करे (ऐसा) कुछ हो 
सकता नहीं | बराबर है ? 

प्रश्न - कर्म को तो निकालना पड़े न ? 

समाधान - कर्म भी कहाँ ? कर्म परद्र॒व्य है । छहकाय की दया पालना, वह भाव 
तो राग है । पाल सकते नहीं । अपने आत्मा में राग और पुण्य के विकल्प से हटकर स्वभाव 
का अनुभव करके अन्दर में स्थिर होना, उसका नाम संयम है । छहकाय की दया पालनी, 

वह संयम है - ऐसा प्रश्न करते हैं। 

यहाँ तो कहते हैं कि छहकाय तो पर है । उसका आत्मा पर है, शरीर पर है। तो क्या 
तुम परद्रव्य का-छह द्रव्य का कुछ कर सकते हो ? स्वद्र॒व्य, परद्रव्य का कुछ कर सकते 

हैं तो तुम उसकी दया पालना। (दया का) भाव आवे, उसको दु:ख नहीं देने का भाव, 

राग है, वह पुण्य है। राग और पर आत्मा और परशरीर से मैं भिन्न हूँ, ज्ञानमय हूँ, ज्ञानानन्द 
हूँ -- ऐसी दृष्टि करके उसमें लीनता का होना, उसका नाम सम्यग्दर्शन सहित संयम है। 

संयम उसे कहते हैं। 

अपना आत्मा एक ही स्वद्र॒व्य है । इसके अलावा सब परद्रव्य है। अपना उसके 
साथ कोई सम्बन्ध है नहीं | कहो, समझ में आया ? 

अब, यह निश्चित करते हैं कि - जीव को स्वद्र॒व्य में प्रवृत्ति का कारण 
निमित्त.... स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण स्व-पर के विभाग का ज्ञान है,.... देखो ! मैं 
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आत्मा और दूसरा आत्मा भिन्न है । मैं पर में क्या कर सकता हूँ ? और वह पर मेरे में क्या 
कर सकते हैं ? ऐसे जीव को स्वद्रव्य में प्रवृत्ति ( अर्थात्‌) सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की 
स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण स्व-पर के विभाग का ज्ञान है,... मैं आत्मा ज्ञायक चैतन्य 
हूँ, वह पर आत्मा उसका ज्ञायक चेतन है, उसका शरीर जड़ है । उसका और अपना भेद 
- विभाग, स्व-पर का विभाग करना, ऐसा जो ज्ञान - भेदज्ञान, स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का 

कारण है। कहो, समझ में आया ? स्व-पर के विभाग का ज्ञान है,.... वह स्वद्र॒व्य में 

प्रवृत्ति का कारण है। क्‍या कहा ? 

अपने आत्मा में सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की प्रवृत्ति करना, उसका कारण स्व 
और पर का भेदज्ञान है। मैं आत्मा अपने में हूँ, दूसरा आत्मा उसमें है । उसका शरीर शरीर 
में है। मेरा उस पर के साथ कोई सम्बन्ध है नहीं -- ऐसा स्व-पर का विभाग, स्व-पर का 

भेद, स्व-पर का भेदज्ञान, वही अपने स्वभाव में प्रवृत्ति करने का - धर्म करने का वही 

कारण है | कहो, समझ में आया ? 

परद्रव्य में प्रवत्ति का निमित्त, स्व-पर के विभाग का अज्ञान हैः- लो। 

परपदार्थ, पर आत्मा, पर देव-गुरु-शास्त्र, स्त्री, कुटुम्ब-परिवार, जड़, चैतन्य सब पर (हैं), 

उसमें प्रवृत्ति का कारण, मैं प्रवृत्ति करूँ, उसमें मैं जुड़ूँ, उसमें मैं ऐसा करूँ, उसका कारण 

स्व-पर के विभाग का अज्ञान (है) । अपना और पर का अज्ञान है, वह पर में प्रवृत्ति का 
कारण होता है । कहो, समझ में आया ? वह १८३ (गाथा में ) कहते हैं, देखो ! 

जो णवि जाणदि एवं परमप्पाणं सहावमासेज्ज। 

कीरदि अज्ञवसाणं अहं ममेदं ति मोहादो।।१८३ || 

उसकी टीका। जो आत्मा इस प्रकार जीव और पुदूगल के ( अपने-अपने ) 
निश्चित चेतनत्व और अचेतनत्वरूप स्वभाव के द्वारा.... लो, मेरा तो चैतन्यस्वभाव 

जानना-देखना है । दूसरे आत्मा का (स्वभाव) भी चैतन्य - जानना-देखना (है) । शरीर, 

कर्म आदि सब अजीव हैं। शरीर अजीव है। ऐसा चेतनत्व और अचेतनत्व स्वरूप 

स्वभाव के द्वारा स्व-पर के विभाग को नहीं देखता,... लो! अपनी और पर की 

भिन्नता नहीं देखता; दोनों की एकता देखता है, दोनों की जुदाई देखता नहीं | कहो, समझ में 
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आया ? वही आत्मा यह मैं हूँ.. F ta और पर, ऐसा विभाग - विवेक नहीं है और मैं 

राग हूँ, मेरा शरीर है, यह मैं हूँ, यह राग मैं हूँ, राग मेरा है, शरीर मैं हूँ, शरीर मेरा है -- 
ऐसा स्व-पर के भेदज्ञान का अभाव, परद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण होता है। कहो, 

समझ में आया ? 

स्व-पर के विभाग को नहीं देखता... मेरा आत्मा चैतन्यस्वरूप जानना-देखना 

है।पर का आत्मा और पर का शरीर आदि अचेतन है - ऐसा नहीं देखता है । वही आत्मा 

“यह मैं हूँ" वह आत्मा और वह शरीर मैं हूँ और 'यह मेरा है ' 'यह मैं हूँ, यह मेरा है।' 

मुमुक्षु - समझ में नहीं आया कुछ। 

पूज्य गुरुदेवश्री - समझ में नहीं आया ? 

“यह मैं हूँ! यह शरीर है सो मैं हूँ, शरीर मैं हूँ और यह शरीर मेरा है -- ऐसा 
माननेवाला (जीव है, उसे) भेदज्ञान का अभाव (होने से) मिथ्यात्व का सेवन करके 

परप्रवृत्ति करता है। भाई ! यह डाली है किसने ? स्वयं मिथ्या भ्रमणा डाली है। जिसमें 
डाली है, वह निकालो। 

मुमुक्षु - मदद करे 

पूज्य गुरुदेवश्री - मदद कौन करे ? बात करते हैं न ? चैतन्य भिन्न है, शरीर भिन्न 
है - ऐसे विभाग माने बिना, अपने को और पर को एक माननेवाला वह मैं हूँ। यह 
(अर्थात्‌) शरीर और यह मेरा है, यह मैं हूँ, यह मेरा है। शरीर (मैं) हूँ ( और ) शरीर मेरा 

है। मूढ़ मिथ्यादृष्टि स्व-पर का भेदविज्ञान नहीं करनेवाला ऐसी मान्यता करके दु:खी होता 

है - ऐसा कहते हैं। 

मुमुक्षु - प्रत्यक्ष दिखता है 

पूज्य गुरुदेवश्री - यह देखता है या नहीं ऐसा ? शरीर को जरा ऐसा हुआ तो ऐसा- 
ऐसा हो गया। भाई ! यह तो अनुकूलता हो, उसे पता पड़े | प्रतिकूलतावाले को क्या ? 

प्रश्न - अनुकूलतावाले को या प्रतिकूलता को ? 

समाधान - हाँ, ऐसा | अनुकूलतावाले को प्रतिकूलता का क्या पता पड़े ? (परन्तु) 
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  किसकी प्रतिकूलता लाये ? परवस्तु में प्रतिकूलता है, वह मेरे में है और वही मैं हूँ - ऐसी 
मान्यता मिथ्यात्व और भ्रम का कारण है, बाकी कोई कारण नहीं, भाई ! कोई कहो, तुम्हारे 

भाई में तुम कुछ मदद तो करो ! 

यहाँ तो कहते हैं कि चेतन और अचेतन स्वभाव के द्वारा स्व-पर के विभाग को 

नहीं देखता,... स्व-पर का विभाग - भेद नहीं देखनेवाला, पर मेरा है, यह मैं हूँ, यह मेरा 
है -- ऐसा मिथ्यादृष्टि स्व-पर का भेद नहीं जाननेवाला मानता है। माननेवाला कौन ? 

आत्मा। इस शरीर को ठीक हो तो मुझे ठीक पड़े; शरीर अठीक हो तो मुझे अठीक पड़े -- 

तो शरीर मेरा है, ऐसा माना | वह मेरा है और मैं उसका हूँ । समझ में आया ? 

स्व-पर के विभाग को नहीं देखता.... यहाँ भेदज्ञान लिया | दोपहर को भेदज्ञान 

(का विषय) चला न ? संवर । भेद... भेद... भेद... पर आत्मा मेरे से भिन्न है, परशरीर मेरे 

से भिन्न है, कर्म मेरे से भिन्न है, वाणी मेरे से भिन्न है, लक्ष्मी, स्त्री-कुटुम्ब तो (एक ओर 
रह गये) । मेरी चीज जानन-देखन, आनन्द मेरे पास (है ) । वह चीज मेरी नहीं और वह 

चीज मेरे में नहीं (है) । ऐसा भान नहीं, वह अज्ञानी - वही आत्मा यह मैं हूँ, यह मेरा 

है, इस प्रकार मोह से.... देखो ! मिथ्या भ्रमणा ! दुनिया में भी नहीं कहते - जितना मोह 
उतना दुःख - ऐसा नहीं कहते ? अपने काठियावाड़ में कहते हैं । तुम्हारे में भी होगा या 
नहीं ? जितना मोह, उतना दुःख जितने प्रतिकूल संयोग उतना दुःख - ऐसा नहीं कहते 

हैं। भाई ! मोह उतना दुःख, बस ! आदमी कहते हैं कि जितना मोह, उतना दु:ख है । यह 

मेरा और (यह) मैं हूँ, इतना दुःख है। 

नदी का पानी चला जाता हो, उसमें डूबे तो पानी का भार नहीं लगता। ( क्योंकि) 

मेरा नहीं माना। एक बूढ़ी दस शेर पानी लेकर बाहर निकली और (मटकी) फूटे (तो) 
ओरे... ! (ऐसा हो जाये ) । नदी के पानी में बहुत प्रवाह चला जाता हो, कोई बिगाड़े, कुछ 

भी करे, बाहर निकल जाये (तो भी) मेरा नहीं माना (तो उसका) नुकसान नहीं, 

(उसका) दुःख नहीं लगता। नदी में से पानी का एक कलश (-लोटा) भरकर बाहर 

निकले और हाथ में से गिर जाये (तो) अरे... | (हो जाये ) । भाई ! वैसे ही यह जगत का 

प्रवाह चला जा रहा है। अनन्त आत्मा और अनन्त द्रव्य, उसके कारण चले जाते हैं। 
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  आपके कारण वहाँ आया नहीं। यह शरीर आपके कारण यहाँ नहीं । कहो ! वह उसके 
कारण से प्रवाह (में) आया, उसमें बीच में जाकर (मान लेता है कि), यह मेरा! मैं 

उसका! नदी के प्रवाह का यह दूष्टान्त दिया या नहीं ? पानी चला जाये, पानी चला 

जाये (तो भी) कुछ नहीं। देखा करे। फिर उसमें से थोड़ा-सा लेकर बाहर निकला 

(और) थोड़ा पड़ा तो ऐ...ई... ! बर्तन फूटा न हो, पानी ढुल जाये (तो ऐसा होता है कि) 

फिर वापस लेने जाना पड़ेगा। वैसे यह मेरे, शरीर मेरा, और मैं (उसका ) - ऐसी मान्यता 

तुझे दुःखदायक है। मिथ्यादृष्टि की मान्यता ही दुःखदायक है। कोई चीज, कोई 

संयोग दुःखदायक है नहीं और कोई चीज, कोई संयोग सुखदायक भी है नहीं । कहो, 
भाई | क्‍या होगा ? 

a... ! थोड़ी अनुकूलता होवे (तो) सुख से भगवान को भजें, तुलसीदास कहते 

हैं न? दुःख ने माथे शिला पड़ी, हरि 'सुख ने माथे शिला पड़े, हरि हृदय से जाये, 

बलिहारी दु:ख की, पल पल राम समराय... ' 'सुख ने माथे शिला पड़े ' मेरी सुविधा में 

जहाँ व्यवधान ज्ञात होता है (वहाँ) कारण तो राग का है, पर के कारण नहीं ' हरि हृदय से 

जाये' आत्मा याद आवे नहीं, परमात्मा याद आवे नहीं । “ बलिहारी दुःख की... ' जहाँ दुःख 

आवे तब फिर भगवान... भगवान... भगवान... भगवान... (करता है)। यह भी उस 

असुविधा को टालने के लिये। 

यहाँ तो यह नहीं - सुविधा और असुविधा सब परद्र॒व्य है। मेरी चीज को सुविधा- 
असुविधा स्पर्शती नहीं - छूती नहीं । मैं पर को छूता नहीं, वह मुझे छूते नहीं - ऐसे भेदज्ञान 
के बिना मोही प्राणी-मिथ्यादृष्टि (दु:ःखी होता है) भाई ! सत्य होगा या नहीं यह ? यह 

पैसेवाले भी दु:ःखी और निर्धन भी दु:खी... मोही दुःखी है। 

पर को मेरा मानना और मैं पर का हूँ -- ऐसी मान्यता - मिथ्यात्व महादुःख का 
बीज है। दु:ख का बीज यह है, कोई दूसरी चीज दु:ख का बीज है नहीं । देखो ! इस प्रकार 
मोह से.... ऐसा कहते हैं। मिथ्यादृष्टि अपने मिथ्याभाव से परद्र॒व्य में अपनेपन का 

अध्यवसान करता है,... क्या ? है पुस्तक ? परद्रव्य में अपनेपन का (अर्थात्‌) यह मेरा 

है, मेरा है, मेरा है, मेरा है - ऐसा अध्यवसान अर्थात्‌ एकत्वबुद्धि करता है । कहो, समझ 
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में आया ? परद्॒व्य में अपनेपन का अध्यवसान करता है, दूसरा नहीं। कोई दूसरा 

अर्थात्‌ दूसरा प्राणी - भेदज्ञानी ऐसा करते नहीं । अज्ञानी प्राणी ऐसा मानते हैं । 

इससे ( यह निश्चित हुआ कि ) जीव को परढद्रव्य में प्रवृत्ति का निमित्त... 
निमित्त अर्थात्‌ कारण । परद्व्य में प्रवृत्ति का निमित्त, स्व-पर के ज्ञान का अभावमात्र 

ही है... TH! TT में मेरा और तेरा.... ओ...हो...हो... ! अनन्त काल से मिथ्याभाव में 
अनुकूल हुआ, दूसरे को अनुकूल हुआ, ऐसी मान्यता भी मिथ्यादृष्टि की है। समझ में 

आया ? और मुझे प्रतिकूल है, यह मान्यता मिथ्यादृष्टि की है। 

किसे कहना अनुकूल ? किसे कहना प्रतिकूल ? (सब) परद्रव्य है । बहुत हो या 

थोड़ा हो। गंज अर्थात्‌ ? बहुत हो। या थोड़ा हो | मेरा शरीर है (वह) अच्छा चलेगा। रोग 

रहता है (वह) ठीक नहीं । वह तो परद्वव्य है । उसकी पर्याय में (रोग) होता है, तुझे क्या ? 

मुझे हुआ; मैं उसका, वह मेरा - ऐसा मिथ्यादृष्टि मिथ्यात्व भाव से परद्रव्य में प्रवृत्ति का 

कारण स्व-पर का भेदज्ञान का अभाव (होने से करता है) । 

ओरे... ! दु:ःखी के सरदार हैं सब, दु:खी, दुःखी ! दु:ख, संयोग के कारण नहीं । 

अपनापन दूसरे में मानना और दूसरा मेरा है -- ऐसा मानना, इस मिथ्यात्व के कारण स्व- 
पर का भेदज्ञान नहीं, इस कारण से दुःखी है | पैसेवाले को सुखी कहते हैं तो पैसे के कारण 

सुखी है ? आकुलता है। मुझे क्या तकलीफ है ? लड़के करते हैं, ऐसा पैदा हुआ, ऐसे बीस 
लाख हुए, पच्चीस लाख हुए.... क्‍या आत्मा के साथ एक पाई भी है ? 

कहते हैं कि जीव को परद्रव्य कौ प्रवृत्ति का निमित्त स्व-पर के ज्ञान का 

अभागतमात्र ही है.... देखो, यहाँ तो स्व-पर के ज्ञान का अभाव (है ), वही मोह परद्रव्य 

में प्रवृत्ति का कारण (कहा) । दूसरा कोई कारण नहीं । कुछ समझ में आया ? कहो, भाई ! 

ठीक होगा यह ? अन्दर कल्पना हो, लो | इसे अभी हो, तुम्हारे उस दिन थी। पता है या 

नहीं ? दोनों एक प्रकार के हैं । अब, छोड़ो न दुनिया की |! इस भाई को चार लड़के हैं, और 

इसे तीन, यह और यह दोनों समान... अब कोई धूल में भी नहीं । मरकर चला जाना है क्षण 
में | किसके साथ मेरा और तेरा ? यह सब भी दुःखी के सरदार हैं । तुमने देखा नहीं सब ? 
अभी तो सब अनुभव है या नहीं ? उसमें कुछ (नहीं ), धूल में धूल है । समझ में आया ? 
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इससे ( यह निश्चित हुआ कि ) जीव को पर द्रव्य में प्रवृत्ति का निमित्त स्व- 
पर के ज्ञान का अभावमात्र ही है.... भेदज्ञान का अभाव मात्र ही परद्व्य में प्रवृत्ति का 
कारण है। अभावमात्र ही है.... बराबर है ? दूसरे को ऐसा लगता है कि अरे! इसके 
लड़के करोड़पति हो गये और हम लखपति रह गये... अरे... ! क्या ? होली सुलगाना है 
या नहीं ? मिथ्यात्व की मान्यता और मिथ्या मोह के कारण (जीव दुःखी होता है ) मैं मेरे 
में और वह उसमें, सब द्रव्य अपने द्रव्य में है, कोई कोई के कारण से है नहीं । ऐसा ज्ञान 
Tl AMSAT ही है। 

और ( कहे बिना भी ) सामर्थ्य से ( यह निश्चित हुआ कि ) स्वद्रव्य में 

प्रवृत्ति का निमित्त उसका अभाव है। कया कहते हैं ? कि स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण 
उसका अभाव अर्थात्‌ भेदज्ञान के अभाव का अभाव। स्व-पर के ज्ञान के अभाव का 
अभाव (अर्थात्‌) स्व-पर के ज्ञान का सद्भाव अर्थात्‌ स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण उसका 
अभाव (है) | उसका अर्थ दो को एक मानना, उसका अभाव। स्व-पर को एक मानना, 

उसका अभाव । वह स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण (है) | समझ में आया ? 

स्वद्रव्य मैं आत्मा ज्ञानानन्दमूर्ति अपनी प्रवृत्ति में कारण, वह मेरा और में (वह) 
हूँ, उसका अभाव । मैं मेरा और वह उसका, ऐसा भेदज्ञान, यह भेदज्ञान स्वद्रव्य में प्रवृत्ति 

निमित्त अर्थात्‌ कारण कहने में आता है । कहो, बराबर है ? समझ में आता है न ? लो, यह 
परद्वव्य प्रवृत्ति और स्वद्रव्य प्रवृत्ति। कल (कोई) कहता था कि दर्शन स्व-उपयोग और 
ज्ञान पर उपयोग, इसकी अपेक्षा यह स्वद्र॒व्य-परद्वव्य प्रवृत्ति (की बात) ठीक थी। भाई! 

यह तो सब आता है | जानने की बात तो अनेक प्रकार से आती है । समझ में आया ? शास्त्र 
के पेट बड़े गम्भीर, गहरे हैं | उसे अन्दर यथार्थरूप से विचार, मनन करना (तो) समझ 

में आ जाय | समझ में न आये ऐसी चीज है नहीं । 

कहते हैं कि और ( कहे बिना भी ) सामर्थ्य से ( यह निश्चित हुआ कि ) 
स्वद्गव्य में प्रवृत्ति का निमित्त उसका अभाव है। उसका अभाव का अर्थ क्या हुआ ? 
स्वद्रव्य (में ) प्रवृत्ति का कारण उसका अभाव है। पहली बात कही न कि, परद्र॒व्य के 
भेदज्ञान का अभाव, वह पद्धव्य (में) प्रवृत्ति का कारण (है) । उसमें से ऐसा निकला कि 

सामर्थ्य अर्थात्‌ उसमें से ऐसा न्याय निकला कि स्व और परद्रव्य का एकपने का कारण 
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  जो मोह है, वह भेदज्ञान के अभाव के कारण से होता है । तो उससे दूसरा बोल निकला कि 
उसका अभाव (है), वह स्वद्रव्य प्रवृत्ति में कारण (है) | क्या कहा ? 

स्व और परद्र॒व्य में एकपना की बुद्धि कारण है और वही मोह परद्रव्य में प्रवृत्ति 
का कारण है। एक बोल निश्चित हुआ तो दूसरा उसमें से निकलता है कि स्वद्र॒व्य में 
प्रवृत्ति का कारण कौन ? जब परद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण दो का अज्ञान (है), भेदज्ञान 
का अभाव (है) तो अपने प्रवृत्ति में कारण कौन ? कि जो भेदज्ञान का अभाव था, 

उसका अभाव अर्थात्‌ भेदज्ञान का सद्भाव (वह स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण है) । समझ 
में आया ? 

यह गाथा बहुत सरस है ! यह सब झगड़ा व्यर्थ का लगा बैठा, मूढ़ ! ए... यह मेरा 
शरीर, यह हमारा मन्दिर, हमारा यह... इसमें जरा फेरफार होवे तो... कोई दूसरी जगह 

पत्थर पड़े हों तो कुछ नहीं । यह जहाँ कुछ रचे, उसमें कुछ खराबी (होवे तो ) अरे... हो 
जाये | जिथरी का पत्थर हो, जिथरी का ! पत्थर होता है न ? जिथरी का पत्थर | वह पत्थर 

यहाँ रचना में आवे और उसमें से जरा सा कौना गिरे, कौना... (तो अरे... हो जाता है) । 
(पत्थर तो) जैसा वहाँ था वैसा यहाँ है । उसमें क्या अन्तर पड़ा ? बस ! स्वामित्व माना कि, 
आ...हा... ! वहाँ पत्थर पर लोग मल विसर्जन करते थे | जिथरी की खान में ! बड़ी खान 

है । हम गये थे, उस ओर खान है, बहुत आगे है । सब देखा है न! यहाँ तो २९ वर्ष हुए। 
वह पत्थर निकालकर अपने घर में आये पगथिया में... पगथिया (को) क्या कहते हैं ? 
सीढ़ी ! उसमें जरा टूटे और उसमें कोई लोहे का घन मारे (तो कहता है) अरे... क्या करते 
हो ? मेरा माना है न ? बस ! यह ममता का कारण है। स्व॒ और पर की भिन्नता का अभाव, 
वही मोह का कारण परद्रव्य में प्रवत्ति का कारण है । कहो, बराबर है ? 

स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण, जैसे परद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण स्व और पर की 
एकताबुद्धि अथवा स्व-पर का भेदज्ञान का अभाव (है) । उसमें से ऐसा निकालना कि 
स्वद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण भेदज्ञान (अर्थात्‌) स्व-पर की भिन्नता (है) | स्व-पर की 
भिन्नता का ज्ञान, स्वद्रव्य में प्रव॒त्ति का कारण (है) । बराबर है या नहीं ? 

भावार्थ - जिसे स्व-पर का भेदविज्ञान नहीं है.... ( अर्थात्‌) मैं आत्मा ज्ञानस्वरूप 
हूँ, पर आत्मा भी ज्ञानस्वरूप उसका है और शरीर, रजकण, जड़कर्म जड़रूप है -- ऐसा 
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भेदविज्ञान नहीं है, वही परद्र॒व्य में अहंकार.... अहंकार अर्थात्‌ मैं हूँ (ऐसी मान्यता 
करता है ) | ममकार... अर्थात्‌ मेरा । (दूसरी जगह ) जयसेनाचार्यदेव ने अहंकार अर्थात्‌ 

ऐसा कहा है कि राग मेरा और शरीर मेरा । कहो, समझ में आया ? 

एक दुकान हो, दुकान! जैसे दुकान में एक लाख रुपये का माल हो, उसे अपना 

माना हो तो उसमें नुकसान हो तो मानता है कि ओरे...रे ! नुकसान हो गया । परन्तु वही माल 
दे दिया, जाओ ! पैसा लाओ, पैसा ले लिया। उसे कोई खराब करे तो ? कोई बिगाड़े तो 

दुःख होता नहीं । वह तो उसका माल है, हमें क्या ? पैसा घर में आ गया, वह पैसा कोई 
ले जाये तो दुःख होता है । वह चीज ले जाये तो दुःख नहीं होता। 

मेरा... मेरा... मानना, एक रजकण भी तेरा नहीं । परमाणु, एक परमाणु (भी तेरा 
नहीं ) ।' हूँ एक शुद्ध सदा अरूपी ' आता है न ? एक परमाणुमात्र भी मेरा नहीं । देव-गुरु- 
शास्त्र भी मेरे नहीं । स्त्री, कुटम्ब-परिवार भी मेरा नहीं, सम्मेदशिखर और शत्रुंजय मेरा 

नहीं, मन्दिर और भगवान की प्रतिमा मेरी नहीं, भगवान मेरे नहीं, भगवान की प्रतिमा मेरी 

नहीं। ओ...हो...हो... ! वह तो परद्र॒व्य है। परद्रव्य मेरा और मैं उसका, उन दोनों का 

भेदज्ञान का अभाव बताते हैं। उसे भेदज्ञान है नहीं अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञान है नहीं । 

मुमुक्षु - आश्वासन देने जैसा 

पूज्य गुरुदेवश्री - आश्वासन देने जैसे कुछ रहा नहीं - ऐसा यहाँ कहते हैं। भाई ! 
दो लड़के ठीक हों, चार हों, पैसा हो, इज्जत हो तो आश्वासन (रहे), यह तो तुमने 
आश्वासन उड़ा दिया। अरे! आश्वासन अपने में है या पर में है ? मैं ज्ञाता-दूष्टा शान्ति 
का भण्डार हूँ। मेरे पास अतीन्द्रिय आनन्द की सम्पदा का समुद्र भरा है। मेरे में सब है, 
मुझे पर की जरूरत है नहीं । कहो, पर कौन दे देता है ? भाई ! पहले यहाँ कुछ ( धन्धा ) करता 
था।फिर बड़ा - युवक हो तो कुछ करने का मन होता है न ? गाँव में भी कितने ही कमाकर 
पैसेवाले होते हैं । वह तो पुण्य हो तो (होवे) पुण्य न हो तो बाहर जाये तो भी कुछ मिले 
नहीं | वह तो परचीज स्वतन्त्र है। आना-जाना वह अपने अधिकार की बात है नहीं। 

वही परद्र॒व्य में अहंकार-ममकार करता है, भेद्विज्ञानी नहीं। भगवान मेरे 

नहीं, त्रिलोकनाथ परमेश्वर मेरे नहीं और मैं उनका नहीं । अरे... ! गज़ब भाई ! गुरु-शिष्य 
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तो होगा या नहीं ? भाई ! वह तो विकल्प आता है तो व्यवहार से ऐसा बोलने में आता है। 

परमार्थ में भगवान, भगवान का है और आत्मा, आत्मा का है । समझ में आया ? 

इसलिये परद्रव्य में प्रवृत्ति का कारण भेदविज्ञान का अभाव ही है,.... लो! 
मोह करते हैं, राग-द्वेष करते हैं, परद्रव्य से भिन्न नहीं मानने से होता है । और स्वद्रव्य में 
प्रवृत्ति का कारण भेदविज्ञान ही है। 

( इसके बाद के प्रवचन का अंश प्रवचनसुधा, भाग-8 में आयेगा )
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