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एक जीव की अनन्त गुनी पर्यायें.... समझ में आया ? जितने गुण हैं, उनकी प्रत्येक समय 

की पर्याय है या नहीं ? पर्याय विजुत्तम्‌ दव्वम्‌' अथवा 'पर्याय विज्जुत्तम्‌ गुण ' नहीं 

होता। आहा...हा... ! समझ में आया ? 

आत्मा को शिव कहते हैं क्योंकि (आत्मा) कल्याण का कर्ता है। इसलिए इस 

आत्मा का पूर्ण स्वरूप, उसकी श्रद्धा, ज्ञान और ध्यान करने से कल्याण होता है, इसलिए 

इस आत्मा को शिव कहा जाता है दूसरा जगत्‌ का शिव कहते हैं, वह नहीं । 

वह शंकर कहने में आता है | आनन्द का लाभ देनेवाला आत्मा है। भगवान आत्मा 

ऐसे अनन्त गुणवाला परमात्मा स्वयं सर्वज्ञ परमेश्वर ने देखा, वैसा आत्मा | उस आत्मा को 

यहाँ शंकर कहा जाता है । शंकर कहते हैं वह यह आत्मा - ऐसा नहीं । ऐसे आत्मा में 
अनन्त गुण का पिण्ड प्रभु का ध्यान करने से आत्मा में अतीन्द्रिय आनन्द-सुख पड़ा है, 

वह उस दशा में आनन्द की प्राप्ति सम्यग्दर्शन-ज्ञान होने पर होती है; इसलिए उस आत्मा 

को शंकर कहा जाता है। समझ में आया ? 

वह विष्णु है। समझ में आया ? वह केवलज्ञान की अपेक्षा से सर्व लोकालोक 

का ज्ञाता होने से सर्व व्यापक है। इस अपेक्षा से व्यापक, हाँ! ऐसे क्षेत्र से नहीं। भगवान 

ज्ञान.... प्रवचनसार में लिया है न ? ज्ञेय प्रमाण ज्ञान, ज्ञेव लोकालोक (गाथा २३) आदा 

णाणपमाणं णाणं णेयप्पमाण और ज्ञेय लोकालोक | समझ में आया ? प्रवचनसार में 

कुन्दकुन्दाचार्य ने बहुत लिखा है, बहुत रखा है । समयसार (आदि में ) तत्त्वों से भरे हुए 
ढेर पड़े हैं, कहीं ढूँढ़ने बाहर के किसी का आधार लेने की आवश्यकता नहीं है, इतना भरा 

है अन्दर | समझ में आया ? 

विष्णु उसे कहते हैं, उसके एक ज्ञान की दशा के प्रगट विकास में उसकी - गुण 

की शक्ति ही ऐसी है कि लोकालोक को जानने की ताकत रखती है। वह प्रगट दशा 

लोकालोक को पहुँचती है.... जानने के लिए, हाँ। क्षेत्र से पहुँचती है या उसकी पर्याय में 
पड़ जाती है - ऐसा नहीं है। उस सम्बन्धी का ज्ञान पूरा स्वयं के ज्ञान में आ जाता है, 

इसलिए ऐसा भी आचार्य ने कहा कि लोकालोक व्यापक, वह ज्ञान ज्ञेगगत है और ज्ञेय 

ज्ञानगत है। दोनों बातें ली हैं न? प्रवचनसार में दोनों लिया है। यह समझाने के लिए। 
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  जितना ज्ञेय लोकालोक, वह ज्ञान ज्ञेयगत है। इस अपेक्षा से; आ नहीं गया, जानने की 

अपेक्षा से (कहा है) और ज्ञान में ज्ञेय आये हैं । ज्ञान, ज्ञेगगत है और ज्ञेय, ज्ञानगत है। 

लोकालोक ज्ञेय ज्ञान में - जानने की पर्याय में आ गये हैं । वह नहीं परन्तु उस सम्बन्धी 
का ज्ञान - इस अपेक्षा से ज्ञेय ज्ञागगत है - ऐसा कहा जाता है। समझ में आया ? 

आहा...हा... ! ऐसा केवल ऐसा उसका.... उसे संक्षिप्त कर डालना कि ऐसा केवल नहीं 

होता, ऐसा नहीं होता । अमुक नहीं होता ! अमुक नहीं होता, केवलज्ञान में शंका करने लगे, 

हाँ! भूत, भविष्य में ऐसा नहीं होता, अमुक ऐसा नहीं होता । भगवान ! यह वस्तु का स्वभाव 

है। भाई | उसमें ऐसे उलटे तर्क को स्थान नहीं होता। सुलटे तर्क को स्थान होता है। 

श्रुतज्ञानरूपी तर्क को (स्थान होता है) । कहो, समझ में आया ? 

इसे रुद्र कहा जाता है क्योंकि जैसे रुद्र दूसरे को भस्म करता है, वैसे भगवान आत्मा 
आठ कर्म को भस्म कर डालता है। भगवान आत्मा ही रुद्र है। दूसरा रुद्र वह यह नहीं 

परन्तु यह आत्मा, वह रुद्र | समझ में आया ? आठों ही कर्मों का भुक्का ! उसका अर्थ - 

अवस्था की कमजोरी का नाश | इस कारण रजकण की पर्याय आठ कर्म की है, उसका 

रूपान्तर उसकी पर्याय में जो कर्मरूप अवस्था है, वह अवस्था रूपान्तर होकर साधारण 

जड़ की अवस्था-पुदूगल की अवस्था हो जाती है। यह आठ कर्म का नाश (किया) - 

ऐसा कहा जाता है । यह भगवान आत्मा रुद्र है। समझ में आया ? शंकर ने तीसरी आँख से 

काम को भस्म किया - ऐसा आता है या नहीं ? तीसरी आँख से ऐसा (चलाया) । काम 

तो यहाँ है, वहाँ बाहर में कहाँ काम था ? समझ में आया ? 

“बुद्धु' यह बुद्ध भी भगवान सच्चा बुद्ध | यह सर्व तत्त्वों का यथार्थ ज्ञाता बुद्ध है। 
कोई बौद्धों को मान्य बुद्ध देव यथार्थ सर्वज्ञ परमात्मा नहीं हैं। बुद्ध है, वह सर्वज्ञ है 

ही नहीं | वह तो साधारण प्राणी था। मिथ्यात्व था, अज्ञान था, एकान्त मिथ्यादृष्टि था । वह 

लोगों को रुचता नहीं कितने ही कहते हैं, अर...र...र... ! बुद्ध भगवान हैं न! भाई ! परन्तु 
भगवान किसके ? सुन न! समझ में आया ? 

परमात्मा एक समय में पूर्णानन्द का नाथ आत्मा, वह बुड्ं अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप पूर्ण 

परिणमता है - ऐसी-ऐसी अनन्त शक्तियाँ आत्मा रखता है; इसलिए इस आत्मा को बुद्ध 
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कहते हैं - ऐसा आत्मा जहाँ जिसे प्रतीति में नहीं और क्षणिक को भी आत्मा मानता है, 

वह मान्यता झूठी, अत्यन्त अज्ञानभाव है, संसारभाव है | समझ में आया ? 

गाँधीजी ने श्रीमद्‌ से प्रश्न किया है कि यह बुद्ध हैं, वे मोक्ष प्राप्त हुए हैं या 
नहीं ? सत्ताईस प्रश्न, सत्ताईस प्रश्न किये हैं । गाँधीजी के समय में सत्ताईस प्रश्न, सत्ताईसवें 

वर्ष में हैं | सत्ताईसवें वर्ष में सत्ताईस प्रश्न हैं । समझ में आया ? तो उन्होंने कहा कि बौद्ध 

के कथन और शास्त्र देखने से उनकी मुक्ति नहीं हो सकती और इसके अतिरिक्त 
दूसरे उनके अभिप्राय हो तो अपने को जानने मिले नहीं, तब तक हम कैसे कहें ? परन्तु 
उन्होंने जो अभिप्राय कहें हैं, उससे तो बे मुक्ति को प्राप्त नहीं हुए हैं। सत्ताईस वर्ष में 
है। समझ में आया ? 

बौद्ध लोगों को ऐसा है कि आहा...हा... ! बहुत परोपकारी थे और ऐसा था... ऐसा 

कहते हैं न लोग ? हैं ? सत्ताईसवाँ वर्ष है और सत्ताईस प्रश्न हैं । बौद्ध का यहाँ होगा ? आर्य 

धर्म क्या सबसे उत्पन्न हुआ है ? आर्य धर्म क्या है ? सब पता है। है इसमें ? देखो, देखो, 

बौद्ध हैं, वे मोक्ष को प्राप्त नहीं हुए। उनके शास्त्र देखने से उस कथन में ऐसा अभिप्राय 

है कि उन्हें मुक्ति नहीं हो सकती और उनके दूसरा कोई अभिप्राय हो तो अपने को जानने 
मिला नहीं । जानने मिलने के बाद उसका हम प्रमाण और निर्णय कर सकते हैं, इसमें कहीं 

है। अलग है, सत्ताईसवाँ है । बहुत करके... लाओ, यह ठीक, अब आया ? 

प्रश्व २०, पत्रांक ५३० - बुद्धदेव भी मोक्ष को प्राप्त नहीं हुए, यह आप 
किस आधार से कहते हैं ? सत्ताईस प्रश्नों में बीसवाँ प्रश्न है । उनके शास्त्रसिद्धान्तों 
के आधार से | जिस प्रकार से उनके शास्त्रसिद्धान्त हैं, उसी के अनुसार यदि उनका 

अभिप्राय हो तो वह अभिप्राय पूर्वापर विरुद्ध भी दिखायी देता है और बह सम्पूर्ण 
ज्ञान का लक्षण नहीं है। 

यदि सम्पूर्ण ज्ञान न हो तो सम्पूर्ण राग-द्वेष का नाश होना सम्भव नहीं है। 
जहाँ वैसा हो वहाँ संसार का सम्भव है। इसलिए, उन्हें सम्पूर्ण मोक्ष प्राप्त हुआ है, 
ऐसा नहीं कहा जा सकता और उनके कहे हुए शास्त्रों में जो अभिप्राय है, उसके 
सिवाय उनका अभिप्राय दूसरा था, उसे दूसरी तरह जानना आपके लिए और 
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हमारे लिए कठिन है और बैसा होने पर भी यदि कहें कि बुद्धदेव का अभिप्राय 
दूसरा था तो उसे कारणपूर्वक कहने से प्रमाणभूत न हो, ऐसा कुछ नहीं है। 

लाओ दूसरा अभिप्राय क्या था ? वह लाओ। मोक्ष उन्हें है नहीं। मोक्ष कहाँ से 
लावे ? इस जगत में बहुत बढ़ जाये, यह मान्यता करोड़ों अरबों में (होवे ), इसलिए 

उत्कृष्ट है, बड़ा है - ऐसा किसने कहा ? समझ में आया ? इनकी बहुत मान्यता है न! 

चीन, और सर्वत्र बहुत है परन्तु क्या है ? साधारण बात की है। 

यह सर्वज्ञ परमेश्वर ने कहा हुआ जिसे बोध-ज्ञान जहाँ हो, उसे बौद्ध कहा जाता 

है। आहा...हा... ! देखो ! कहा है या नहीं इनने ? बुद्धु सो जिणु उसे जिन कहते हैं, ऐसे 
आत्मा को जिन कहते हैं । वैसे तो जिन नाम धरानेवाले बहुत निकले, Sa SAS कहते हैं, 

उसे ईश्वर कहते हैं| पूर्ण शक्तिवाला ऐसा नाम उसे ईश्वर कहते हैं । समझ में आया ? 

ब्रह्मा कहा है न ? फिर है बंभु लो ! सत्य ब्रह्मा, क्योंकि अविनाशी परम ऐएवर्य 
का धारी वही परमात्मा है, जो परमकृतकृत्य व सनन्‍्तोषी है। सर्व प्रकार की इच्छा 
से रहित है। वही परमात्मा सच्चा ब्रह्मा है.... है न? “बंभु' क्योंकि वह ब्रह्मस्वरूप 

में लीन है। भगवान आत्मा आनन्द-अतीन्द्रिय आनन्दस्वरूप में लीन है, उसे ब्रह्म कहते 

हैं ।समझ में आया ? यथार्थ धर्म का स्वरूप, उपाय बतलाता है, अथवा धर्म का कर्ता है, 

इसलिए ब्रह्मा है। दूसरे कहते हैं न ईश्वर को कर्ता.... परन्तु अपने स्वरूप का कर्ता 

इसलिए ब्रह्मा । उसे 'बंभु' (कहते हैं।) लो, ऐसे अनन्त नाम लेना, अनन्त नाम लेना। 

हजारों नाम लेकर भावना करनेवाला भावना कर सकता है। नाम लेना वह 

तो निमित्त है। परन्तु उसका स्वरूप जो आत्मा का है, उस प्रकार लक्ष्य में लेकर ध्यान 

करने का नाम वास्तव में ध्यान और संवर-निर्जरा है । नाम तो विकल्प है, कोई भी नाम लें, 

नाम लक्ष्य में लें तो विकल्प है । समझ में आया ? फिर दृष्टान्त दिया है | जैसे निर्मल क्षीर 

समुद्र में निर्मल तरंगें ही उत्पन्न होती हैं, बैसे शुद्धात्मा में सर्व परिणमन अथवा बर्तन 
शुद्ध ही होता है। भगवान, ईश्वर, परमात्मा, ब्रह्मा आदि कहा आत्मा; उसका पूर्ण स्वरूप 

प्रगट होने पर स्वयं जब द्रव्य, गुण जब अपने शुद्ध और पूर्ण हैं, क्षीरसागर से भरा हुआ क्षीर 
सागर जब दूध से भरा हुआ है तो उसकी तरंगें भी दूध से भरी हुई हो सकती हैं । तरंगें - 
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लहरें इसी प्रकार भगवान आत्मा द्रव्य-गुण जब शुद्धस्वभाव में अनन्त गुण का रसकन्दरूप 

है तो उसकी दशा होने पर पर्याय भी अनन्त शुद्ध गुण के परिणमन के उसकी तरंगें हैं। 
समझ में आया ? उन अनन्त गुणों की पर्याय इतनी अनन्त उत्पन्न होती है, जैसे गुण-द्र॒व्य 

हैं, वैसी ही पर्याय निर्मल शुद्ध हो, तब उसे बुद्ध ईश्वर, ब्रह्मा, जिन कहा जाता है, कहो 
समझ में आया ? शुद्ध ही होता है। लो, फिर दृष्टान्त दिया है। ठीक। 

समाधि शतक में कहा है - परमात्मा कर्ममल रहित निर्मल है, एक अकेले 
हैं इससे केवल हैं, वही सिद्ध हैं, वही सर्व अन्य द्र॒व्यों की व अन्य आत्माओं की 

सत्ता से निराला विविक्त हैं। वही अनन्त वीर्यवान होने से प्रभु हैं, वही सदा अविनाशी 

हैं, परम परमपद में रहने से परमेष्ठी हैं। यह सब नाम दिये हैं । समाधिशतक में, हाँ! 

निर्मल: केवल: सिद्धो विविक्तः प्रभुरक्षय: । 
परमेष्ठी परात्मेति परमात्मेश्वरों जिनः ॥ ६॥ 

भक्तामर में कितने ही नाम दिये हैं । कहो, समझ में आया ? वही उत्कृष्ट होने से 

परमात्मा हैं, वही परमात्मा हैं, वही सर्व इन्द्रादि से पूज्य ईश्वर हैं, वही रागादि 

विजयी जिन भगवान है। लो ! यह आत्मा एक समय में प्रभु द्रव्य से देखो तो निश्चय 

है, पर्याय से देखो तो व्यवहार है । तो जहाँ परिपूर्ण पर्याय हो गयी, उसे देखो तो प्रमाण ज्ञान 
में पूर्ण द्रव्य गुण और पूर्ण पर्याय प्रमाण है पूरा । समझ में आया ? निश्चय में द्रव्य-गुण पूर्ण 
है और पर्याय पूर्ण नहीं, उसका ज्ञान करने से उस प्रकार का प्रमाण होता है, परन्तु पूर्ण 

प्रमाण तो पूर्ण पर्याय प्रगट हो, तब प्रमाण होता है। अब, १०६। 

    

  

अर और हे 

परमात्मदेव अपने देह में भी है 

एवं हि लक्खण-लक्खियउ जो परू णिक्कलु देउ। 
देहहँ मज्महिं सो वसइ तासु विज्जइ भेउ॥ १०६॥ 

इन लक्षण से युक्त जो, परम विदेही देव। 
देहवासी इस जीव में, अरु उसमें नहिं भेद॥
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अन्वयार्थ - ( एव ही लक्खण-लक्खियउ जो परू णिक्कलु देउ ) इस 
प्रकार ऊपर कहे हुए लक्षणों से लक्षित जो परमात्मा निरंजनदेव है ( देहहँ मज्झहिं 

सो बसइ़क्‍ ) तथा जो अपने शरीर के भीतर बसनेवाला आत्मा है ( तासु भेड ण विज्जड ) 
उन दोनों में कोई भेद नहीं है। 

ek otk 

परमात्मदेव अपने देह में भी है। आहा...हा... ! इस गाथा में जरा फर्क है। 

शीतलप्रसादजी की गाथा में एक हि लक्खण-लक्खियउ ऐसा नहीं चाहिए। एव 

हि लक्खण-लक्खियउ चाहिए। 'एक' शब्द पड़ा है न? यह 'एक' नहीं चाहिए। 

एवं हि लक्खण यह सब कहे न? आत्मा के लक्षण सब कहे न? ऐसा चाहिए। 
उसमें ऐसा होगा, देखो! 'एव' है न? वह ठीक है क्‍योंकि जो इस प्रकार पंच 
परमेष्ठी रूप हैं, ब्रह्मा विष्णु आदि जिसके नाम हैं, उस रूप से आत्मा का जो स्वरूप 

है, उस प्रकार एव हि लक्खण लक्खियउ ऐसा। इस लक्षण से लक्षित (होवे), 

उसे आत्मा कहा जाता है। समझ में आया ? अद्भुत बात, भाई! तब दूसरे कहते 

हैं। महाराज ! आप तो बहुत समेट-समेट कर तुम्हारे आत्मा की बात लाते हो। सबके 

देव भी तुम्हारे में समाहित कर देते हो। दूसरे के देव भी तुम आत्मा में समाहित 
कर देते हो... परन्तु यह आत्मा ऐसा है, उसमें समाहित कहाँ करना ? ऐसा ही है। 

समझ में आया ? परमात्मदेव अपने देह में भी है। एव हि लक्खण-लक्खियउ - 

ऐसा चाहिए। 

एवं हि लक्खण-लक्खियउ जो परू णिक्कलु देउ। 
देहहँ मज्महिं सो वसइ तासु विज्जइ Yen १०६॥ 

इस प्रकार ऊपर कहे गये लक्षणों से लक्षित... लो ! यह पाँच आचार्य न सब कहा 

न? परमेष्ठी और... इस प्रकार... फिर अर्थ में ठीक किया है। लक्षणों से लक्षित जो 

परमात्मा निरंजन देव है... ऊपर जो सब नाम दिये पंच परमेष्ठी के (वे और) शिव, 

शंकर, विष्णु, रुद्र, बौद्ध, जिन, ईश्वर, और ब्रह्मा - ये सब लक्षण जो कहे, वे भगवान 
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पूर्णानन्द का नाथ अनन्त गुण का पिण्ड, उसका भान करके परिणति निर्मल आदि हुई; 

इसलिए वह परमात्मा निरंजन देव है। उसे परमात्मा निरंजनदेव कहा जाता है। 

यह अपने शरीर के अन्दर बसनेवाला आत्मा है.... यह सब परमात्मा का जो 

स्वरूप कहा, वह तेरे देह के भीतर-तेरे गर्भ में पड़ा है । समझ में आया ? माता के गर्भ में 

लड़का हो तो उसे मनुष्य जन्मे | अन्दर में बन्दर हो और मनुष्य जन्मे ? समझ में आया ? 

बन्दरी के पेट बन्दर है तो बन्दर हो तो बन्दर जन्में। ऐसे ही भगवान के गर्भ में अनन्त 

परमात्मा ऐसे पड़े हैं, रहते हैं । आहा...हा... | समझ में आया ? 

कहते हैं कि जो अपने शरीर के अन्दर बसनेवाला आत्मा है। इस देह-देवालय 
में प्रभु विराजमान हैं । उसे यहाँ परमात्मा (आदि) सभी विशेषण उसे कहे गये हैं । वह 

अन्दर वस्तुरूप से विराजमान है। पर्यायदृष्टि में भले फर्क हो (परन्तु) वस्तुरूप से तो 

ऐसा का ऐसा परमात्मा विराजमान है। समझ में आया ? आहा...हा... !| यह भगवान तो ऐसा 

कहते हैं कि मेरे प्रति भी लक्ष्य छोड़ और तेरा लक्ष्य कर तो तू भगवान होगा। मुँह के सामने 
ग्रास भगवान को नहीं रुचता, (बाकी) सबको रुचता है । मुँह में पहला ग्रास लेकर फिर 

खिलाते हैं या नहीं । पिता और पुत्र साथ जीमते हों तो पहला खाये और फिर लड़के को 

ग्रास दे, एक थाली में खाते हों तो, फिर वह स्वयं चबाता जाये और थोड़ा उसे दे | वीतराग 

कहते हैं कि परन्तु यह नहीं, यहाँ तो मुँह में ग्रास की ही न है। (हमारी ) भक्ति करो तो 
तुम्हारा कल्याण होगा। भगवान इनकार करते हैं। आहा...हा... ! (क्योंकि) हम तुझसे 
परद्रव्य हैं न प्रभु ! मेरे प्रति लक्ष्य जाने से तुझे राग होगा । इसलिए हम ऐसा कहते हैं - 

परमात्मा की वाणी में ऐसा आता है कि तू तेरे स्वभाव के आश्रय में जा तो परमात्मा होगा। 

समझ में आया ? वह देह में बसा हुआ है, ' देह के मध्य में ' भाषा प्रयोग की है, हाँ | फिर, 

अपने शरीर के अन्दर बसइ, तासु ण विज्जइ भेउ उन दोनों में कोई भेद न जान | ऐसे जो 

परमात्मा कहे, जितने गुण उतने नाम (कहे) वे सब तुझमें हैं, तू भेद न जान । आहा...हा... ! 

समझ में आया ? विशेष कहेंगे...... 

  

    

  

  

  

  

  

(मुमुक्षु : प्रमाण वचन गुरुदेव !)
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  यह योगसार शास्त्र है। १०६ गाथा चलती है। परमात्मा का स्वरूप बहुत वर्णन 

किया न ? जिन, शंकर, ईश्वर, ब्रह्मा, विष्णु, इत्यादि बहुत; और पाँच परमेष्ठी का स्वरूप 

वर्णन किया। उसमें यह कहा कि इस प्रकार ऊपर कहे हुए लक्षणों से लक्षित जो 

परमात्मा निरंजनदेव है.... एव हि लक्खण-लक्खियउ परमात्मा, जिसका यहाँ वर्णन 

किया, पाँच परमेष्ठी अथवा ब्रह्मा आदि - ये सब परमात्मा के स्वरूप के लक्षणवाले हैं। 

तथा जो अपने शरीर के अन्दर बसनेवाला आत्मा है, इन दोनों में कोई भेद नहीं है। 

‘dee Teale Gl aes, aa Ul fears Ys’ व्यवहार से पर्याय में, राग में, निमित्त के 

संयोग में भेद होने पर भी, आत्मा में कर्म के निमित्त के सम्बन्ध में विचित्रता-विविधता 

अवस्था में होने पर भी, उस दृष्टि को बन्द रखकर, उस लक्ष्य को बन्ध रखकर, वह है 

अवश्य, उसका ज्ञान रखना | समझ में आया ? 

भगवान आत्मा की वर्तमान दशा में कर्म के निमित्त के वश अनेक प्रकार की 

विविधता और विचित्रता दशाएँ एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक के बहुत प्रकार (पड़ने 

पर भी) उस लक्ष्य को उस दृष्टि को लक्ष्य में रखने पर भी, उसे भूलकर एक आत्मा 

परमात्मस्वरूप हूँ, वस्तुदृष्टि द्रव्यस्वभाव असली चैतन्यबिम्ब आत्मा, वह परमात्मा है - 

ऐसा साधकजीव को धर्मात्मा को आत्मा की निश्चयदृष्टि करना । समझ में आया ? 

भगवान परमात्मा में और मुझ में कुछ भेद नहीं है; भेद है, वह व्यवहारनय के विषय 
में जाता है। समझ में आया ? वस्तुस्वरूप से चिद्घन आनन्दकन्द आत्मा को एकरूप 

दृष्टि से देखने से वह भेद परमात्मा और इसमें दिखता है, वह व्यवहार से है; वस्तु की दृष्टि 

से भेद है नहीं। इस प्रकार आत्मा को देखना | फिर अन्त में है, देखो! 
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समभाव ही मोक्ष का उपाय है । यह भाव ( समभाव ) लाने के लिए साधक 
को व्यवहारदृष्टि से भेद है... उसने स्वयं ऐसा डाला है। ऐसा जानने पर भी, ऐसा 
धारणा में रखने पर भी इस दृष्टि का विचार बन्द करके, निश्चयदृष्टि से अपने 
आत्मा को और सर्व संसारी आत्माओं को देखना चाहिए। अपने आत्मा को जिस 
प्रकार व्यवहार के भेद गौण करके... अभाव करके नहीं, वस्तु के स्वभाव को अभेदरूप 

देखना - ऐसे ही दूसरे आत्माओं को भी इस प्रकार देखना। यह आत्मा है, यह तो शुद्ध 
STS ही सब है - ऐसी दृष्टि करके अपने आत्मा को और सर्व संसारी आत्माओं 
को देखना चाहिए। एक समान शुद्ध निरंजन निर्विकार पूर्ण ज्ञान-दर्शन, वीर्य 
और आनन्दमय अमूर्तिक असंख्यात प्रदेशी.... यह असंख्यात प्रदेश तो समझाया है। 
असंख्य प्रदेश... असंख्य प्रदेश... यह भी एक भेद है परन्तु वस्तु ऐसी है - ऐसा ज्ञान 
व्यवहार से होने पर भी, अन्तर में एक ज्ञानाकार देखना। वस्तु एक ज्ञानस्वरूप ही 

चैतन्यबिम्ब है - ऐसा अन्तरदृष्टि से देखना, जानना, अनुभव करना । समझ में आया ? 

उसे ही परमदेव मानना.... ऐसा विशेष, फिर अपनी बात थोड़ी की है। 

समाधिशतक की थोड़ी बात की है । जो कोई अपने शुद्धस्वरूप के अनुभव से 
छूटकर परभावों में आत्मपने की बुद्द्ि करता है.... भगवान आत्मा ज्ञाता-दृष्टा शुद्ध 
ब्रह्म आनन्दकन्द है - ऐसी दृष्टि छोड़कर, वर्तमान अल्पज्ञ पर्याय में और पुण्य-पाप के 
परिणाम में आत्मबुद्धि करता है, वह स्वरूप से भ्रष्ट होता है । समझ में आया ? अपने में 
कषाय जागृत करता है.... ऐसी बुद्धि करने में कषाय की उत्पत्ति करता है। मिथ्यात्व, 

मोह कषाय अर्थात्‌ मिथ्यात्व कषाय है। अपना स्वभाव शुद्ध चैतन्यधाम है, उसे भूलकर 
अकेले व्यवहार के पक्ष में अपने आत्मा को स्थापित करता है, उसे मिथ्यात्वरूपी 
कषाय का भाग लग जाता है, उसे मिथ्यात्व उत्पन्न होता है। समझ में आया ? मूर्ख 

बहिरात्मा इस दृश्यवान जगत के प्राणियों को तीन लिंगरूप - स्त्री, पुरुष, 

नपुंसक देखता है. 

मुमुक्षु - असंख्य प्रदेश तो स्वभाव है। 

उत्तर - वह भी एक कहा, स्वभाव है परन्तु असंख्य प्रदेश - ऐसा लक्ष्य न 
करना, ज्ञान करना। 
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मुमुक्षु - स्वभाव से तो असंख्य प्रदेशी है। 

उत्तर - है तो सही । द्रव्यदृष्टि से देखना, ऐसा। असंख्य प्रदेशी तो है परन्तु उसे 
ज्ञान में रखना; अभेद में यह असंख्य प्रदेशी है - ऐसा नहीं | विकल्प नहीं, भेद है न! 

अन्तर अभेद में नहीं, यह पहले कहा था। असंख्य प्रदेश भले इन्होंने लिखा है परन्तु 
वास्तव में तो एक प्रदेशी ही गिनने में आया है, लो! आता है न ? पंचास्तिकाय | पंचास्तिकाय 

में ऐसा लिया है। एक प्रदेशी अर्थात्‌ एकरूप, ऐसा। ऐसा लिया है। असंख्यप्रदेश हैं 
अवश्य, हाँ! यह वस्तु है। निश्चय से ऐसी है परन्तु असंख्य प्रदेश का ख्याल छोड़कर, 
एक प्रदेशी - एक स्वरूप - ऐसा पंचास्तिकाय में लिया है । एक प्रदेशी... एक प्रदेशी 

अर्थात्‌ एकरूप, बस ! ऐसा लिया है। असंख्य प्रदेश ख्याल में आवे तो विकल्प उठते हैं, 

भेद रहता है । समझे ? है न कहीं असंख्य प्रदेश का ? कहाँ है ? 

पंचास्तिकाय देखो, है। पहली लाईन है न? ३१ (गाथा) जीब बास्तव में 
अविभागी एक द्रव्यपने के कारण लोकप्रमाण एक प्रदेशवाले हैं। हैं न ? 'जीवा 
अविभागैकद्रव्यत्वाल्लोक-प्रमाणैकप्रदेशा: ' एक ओर लोकप्रमाण परन्तु एक प्रदेश.... 
ae ate, Car | पंचास्तिकाय ३१ वीं (गाथा) है। 

अगुरुलहुगा अणंता तेहिं अणंतेहिं परिणदा सब्वे। 
देसेहिं असंखादा सिय लोगं सव्वमावण्णा॥ ३१॥ 

'अमृतचन्द्राचार्य' ने टीका लिखी है। असंख्य यह तो भेद हो गया, व्यवहार 
(हुआ) वापिस भेद हो गया । इसलिए असंख्य नहीं - ऐसा नहीं और कोई यह कहे कि 
यह असंख्य है, यह तो व्यवहार ही है - ऐसा प्रश्न उठता है । बहुत वर्ष पहले एक भाई 
ने प्रश्न किया था, हंसराजभाई | अभ्यासी थे न, अमरेली | बहुत वर्ष हुए (संवत्‌) १९७९ 

के साल की बात है, १९७९ वे कहें, आत्मा को असंख्यप्रदेश है नहीं, वह तो व्यवहार है। 
कहा, वह व्यवहार नहीं, वह असंख्य प्रदेश यथार्थ है परन्तु असंख्य प्रदेश का भेद - 
विचार करना, वह व्यवहार है । वस्तु असंख्य ( प्रदेशी ) नहीं है - ऐसा नहीं है । फिर तो 
जैसे वेदान्त कहते हैं - ऐसा हो जाता है | ऐसा नहीं है । है असंख्यप्रदेशी; एक-एक अंश 
उसके असंख्य प्रदेश हैं। लोक के आकाश के प्रदेश जितने इसके प्रदेश हैं परन्तु इन 
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      असंख्य पर लक्ष्य जाने से भेद रहता है; इस कारण उसे एक प्रदेशी समूहरूप से गिनकर 
एक प्रदेशी कहा है । इससे असंख्य प्रदेश चले गये हैं - ऐसा नहीं है। 

(ऐसा कोई कहता है कि) यह असंख्य कहा, वह तो व्यवहार से... व्यवहार से 
अर्थात्‌ मिथ्या। ऐसा नहीं है। समझ में आया ? हमारे तो यह चर्चा बहुत होती थी न। 

सम्प्रदाय में बहुत (चर्चा हुई है) । उन हंसराजभाई को वाचन बहुत था, अमरेली । संस्कृत 

पढ़े हुए, वाचन ( अवश्य) परन्तु कुछ नहीं । यह असंख्य प्रदेशी कहा है, वह तो कल्पना 

है, वह व्यवहार है - ऐसा नहीं है। असंख्य प्रदेश, निश्चय से असंख्य प्रदेश हैं परन्तु 
असंख्य के भेद का विचार करना, वह विकल्प और व्यवहार है, इस अपेक्षा से एक प्रदेशी 

कहा गया है | यह पंचास्तिकाय उन ने पढ़ा अवश्य न! वे पढ़ते थे । यहाँ है न, लोकप्रमाण 
एक प्रदेशी क्या कहा ? लोकप्रमाण, लोकप्रमाण तो कह दिया । संस्कृत पाठ है देखा न! 

- अविभागैकद्रव्यत्वाल्लोकप्रमाणैकप्रदेशा: वस्तु निश्चय से है। 

जैसे आकाश, अनन्त प्रदेशी निश्चय से है; धर्मास्ति, असंख्य प्रदेशी निश्चय से है। 

यह शक्ति में भी आता है न ? भाई ! सैंतालीस शक्ति में आता है। नियतप्रदेशत्व, नियतप्रदेशत्व 

एक शक्ति है। सैंतालीस शक्तियों में नियतप्रदेशत्व शक्ति है । यह असंख्य प्रदेश नियतप्रदेशत्व 

है परन्तु असंख्य का जहाँ लक्ष्य लेने जाये वहाँ भेद उठता है, इसलिए उसे असंख्य का 

भेद लक्ष्य करने से व्यवहार (कहा है ) वस्तु व्यवहार नहीं, वस्तु तो असंख्य प्रदेशी वस्तु 
है। आहा...हा... ! 

जैनदर्शन की वस्तु ऐसी है कि उसे जिस प्रकार कही है और उस प्रकार है। आत्मा 

में अनन्त गुण नहीं ? परन्तु अनन्त गुण हैं ऐसा, भेद करने जाये वहाँ विकल्प उठता है । एक 
रूप वस्तु है, इस कारण अनन्त गुण उसमें से चले गये हैं ? द्रव्य एक है, इसलिए अनन्त 
गुण चले गये हैं ? परन्तु अभेद में अभेद दृष्टि से देखने पर भेद दिखाई नहीं देता | अभेद 

में भेद नहीं - ऐसा नहीं परन्तु अभेद में देखने से भेद दिखाई नहीं देता क्योंकि भेद देखने 
जाये, वहाँ विकल्प उठते हैं और अभेद में नहीं रहता । बात यह है। समझ में आया ? 

नियतप्रदेशत्व, है न ? शक्ति है, हाँ! एक की एक बात आचार्यो ने तो ओ...हो... ! 

सत्‌ को बहुत प्रसिद्ध किया है, स्पष्ट किया है। देखो, जो अनादि संसार से लेकर 

    

    

  

  

    

    

  

  

  

  

  

  

 



योगसार प्रवचन ( भाग-२ ) ४०३ 

संकोच-विस्तार से लक्षित है और जो चरमशरीर के परिमाण से किंचित्‌ =A 
परिणाम से अवस्थित होता है - ऐसा लोकाकाश के माप जितना मापवाला 
आत्म अवयवपना.... अवयवपना, संस्कृत टीका में है, हाँ। अवयवपना जिसका 

लक्षण है - ऐसी नियतप्रदेशत्व शक्ति ( आत्मा के लोकपरिमाण असंख्य प्रदेश 

नियत ही है। वे प्रदेश संसार अवस्था में संकोच-विस्तार पाते हैं और मोक्ष अवस्था 

में चरम शरीर से किंचित न्यून परिमाण से स्थित रहते हैं )। (२४) । 'नियत' शब्द 
प्रयोग किया है, हाँ! नियतप्रदेशत्व शक्ति एक है। 

आत्मा में नियतप्रदेशत्व नाम का एक गुण है कि जो नियत असंख्य प्रदेशी निश्चय 
से है परन्तु असंख्य प्रदेश ऐसे हैं - ऐसा भेद करने जाये वहाँ विकल्प उठते हैं, इसलिए 

उसे गौण कर देना | वस्तु चली नहीं गयी, वस्तु तो असंख्य प्रदेशी ही है। यहाँ 'नियतप्रदेश ' 
(शब्द) प्रयोग किया है। नियतप्रदेशत्व शक्ति - ऐसा शब्द प्रयोग किया है। सैंतालीस 

शक्ति में है। कहो, इसमें समझ में आया ? जैन को दूसरे अन्य के साथ मिलाने को कितने 

ही गड़बड़ करते हैं । यह तो असंख्य प्रदेश कहे हैं, वह व्यवहार से कहे हैं । समझे न ? ऐसा 
नहीं है। असंख्य प्रदेश निश्चय से है परन्तु उनका - असंख्य प्रदेशों का लक्ष्य करने जाये, 

वहाँ व्यवहार-विकल्प उठता है, इस अपेक्षा से असंख्य का लक्ष्य नहीं करना, एक का 

करना। इससे एक का लक्ष्य करने से असंख्य नहीं हैं, व्यवहार से कहे थे इसलिए, 

अभूतार्थ नय से कहे थे - ऐसा नहीं है। अद्भुत बात, भाई ! समझ में आया ? सूक्ष्म बहुत 
इसमें, छोटूभाई ! बहुत सूक्ष्म, भाई ! यह दया पालना, ईर्या.... वीया मिच्छामिदुक्कडम 

करना, वह यह बात नहीं है। आहा...हा... ! 

असंख्य प्रदेश में अनन्त गुण व्यापक हैं - ऐसे एक-एक प्रदेश में अनन्त... 
अनन्त... अनन्त... ऐसे बिछे हुए हैं | तिरछे... तिरछे... तिर्यक प्रचय ऐसे असंख्य प्रदेश । 
और ९९ वें में लिया है न ? भाई ! ९९ वें गाथा, प्रवचनसार... बताना है तो उस पर्याय को, 

परन्तु वहाँ दृष्टान्त दिया है - एक प्रदेश में दूसरे प्रदेश का अभाव है । एक दूसरे प्रदेश में 
तीसरे प्रदेश का अभाव है। व्यतिरिक | इस प्रकार असंख्य प्रदेश हैं । ९९ वीं गाथा, ज्ञेय 

अधिकार | आत्मा का ज्ञेयपना कितना है - ऐसा सिद्ध करना है । समझ में आया ? परन्तु 
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  ऐसे असंख्य यह संख्या जहाँ लक्ष्य में लेने जाये, उसमें विकल्प उठते हैं । आहा...हा... ! 

भीखूभाई ! यह सूक्ष्म बात है। इस दुकान में पूरे दिन धन्धा... धन्धा... धनन्‍्धा उसमें कठिनता 

से किसी दिन सुने उसमें - ऐसा आवे, उसमें ऐसा सूक्ष्म आवे । कहते हैं, हम मुश्किल 

से आये वहाँ से दुकान छोड़कर.... परन्तु समझने का यह है। कुछ समझ में आया ? 

(यहाँ पर) समाधिशतक में (कहते हैं) भगवान ! ज्ञानी इस जगत का निएचय 

से एक समान शब्दरहित वह निश्चय ज्ञाता है। लिंग-विंग नहीं। यह स्त्रीलिंग, 

पुरुषलिंग और नपुंसक, भावभेद और भावभेद में अन्तर यह भी नहीं । वह तो पर्याय है, 

उस्तुरूप से एकाकार भगवान आत्मा ज्ञाता-दृष्टा परमस्वभावस्वरूप एक है - ऐसी दृष्टि 

करने से सम्यग्दर्शन, ज्ञान और चारित्र प्रगट होता है। समझ में आया ? भेद को लक्ष्य में 
रखना, भूल न जाना। भूल अर्थात्‌ वह नहीं है - ऐसा नहीं है परन्तु व्यवहार का अभाव 
करके निश्चय करना - ऐसा नहीं । व्यवहार को गौण करके निश्चय करना - ऐसी वस्तु 

है। अभाव करे तो वह वस्तु नहीं - ऐसा हुआ। आहा...हा... ! वीतराग शासन ऐसा है। 

भाई ! १०६ (गाथा पूरी) हुई। लो! 

  

  

  

  

हर और हे 

आत्मा का दर्शन ही सिद्ध होने का उपाय है 

जे सिद्धा जे सिज्झिहिहिं जे सिज्महि जिण-उत्तु। 
अप्पा-दंसणि ते वि फुडु एहड जाणि णिभंतु॥ १०७॥ 

सिद्ध हुये अरु होंयगे, हैं अब भी भगवन्त। 
आतम दर्शन से हि यह, जानो होय निःशड्डू ॥ 

अन्वयार्थ - ( जिण उत्तु ) श्री जिनेन्द्र ने कहा है ( जे सिद्धा ) जो सिद्ध हो चुके 

हैं ( जे सिज्िहिहिं ) जो सिद्ध होंगे ( जे सिज्झहि ) जो सिद्ध हो रहे हैं ( ते वि फुडु 
अप्पा दंसणि ) वे सब प्रगटपने आत्मा के दर्शन से हैं ( एहउ णिभंतु जाणि ) इस बात 
Al Ges UST AT | 
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१०७। आत्मा का दर्शन ही सिद्ध होने का उपाय है। लो, इसमें से थोड़ा अर्थ 

चाहिए हो तो, इसमें थोड़ा अर्थ है, थोड़ा शब्दार्थ है। यह परमात्मप्रकाश का है, दूसरा 
अलग किया है। 

जे सिद्धा जे सिज्िहिहिं जे सिज्महि जिण-उत्तु। 
अप्पा-दंसणि ते वि फुडु एहड जाणि णिभंतु॥ १०७॥ 

ओ...हो...हो... ! श्री जिनेन्द्र ने कहा है.... देखो! भगवान योगीन्द्रदेव आचार्य भी 
भगवान को बीच में लाते हैं। भाई ! परमात्मा तो ऐसा कहते हैं। जिनेन्द्रदेब बीतराग 
परमेश्वर, जिन्हें पूर्ण ईश्वरता पर्याय में प्रगट हो गयी है - ऐसे जिनेन्द्र प्रभु ऐसा उत्तु ऐसा 
उत्तु - ऐसा कहते हैं । जो सिद्ध हो गये हैं.... अभी जितने सिद्ध अनन्त हुए और जो 
सिद्ध होंगे.... भविष्य में सिद्ध होंगे। देखो | तीन काल ले लिये और जो सिद्ध हो रहे हैं... 
महाविदेदक्षेत्र में वर्तमान में सिद्ध हो रहे हैं। समझ में आया ? महाविदेहक्षेत्र में छह महीने 
और आठ समय मुक्ति कहीं बन्द नहीं हो गयी है। भरत और ऐरावत में नहीं है तो वहाँ छह 
महीने और आठ समय में छह सौ आठ (जीव) मुक्ति को प्राप्त करते हैं। 

जो कोई अनन्त सिद्ध हुए, जो अनन्त सिद्ध होंगे, इससे अनन्तगुने हुए, ऐसा होने 
पर भी वस्तु तो इतनी की इतनी एक शरीर के अनन्तवें भाग में... समझ में आया ? वे सर्व 
प्रगट रूप से... यह । ते वि फुडु फुडु - प्रगटरूप से आत्मा के दर्शन से है। आत्मा 
के दर्शन से मुक्ति प्राप्त हुए हैं। अनन्त सिद्ध हुए, वे भगवान आत्मा का अनुभव करके 
प्राप्त हुए हैं | आत्मदर्शन । भेददर्शन, व्यवहार दर्शन - ऐसा नहीं । आत्मदर्शन, एक समय 
में पूर्ण प्रभु, वह अनन्त गुण का धाम एक रूप, उसका दर्शन करके अर्थात्‌ अनुभव करके; 

जो अनन्त सिद्ध हुए, वे अनुभव से हुए; अनन्त सिद्ध होंगे, वे अनुभव से होंगे; अभी सिद्ध 
होते हैं, वे अनुभव से सिद्ध होते हैं। समझ में आया ? तीन काल लक्ष्य में ले लिये। 

ओहो...हो... ! तीनों काल में एक ही मार्ग है - ऐसा कहते हैं। 

मुमुक्षु - ज्ञान, चारित्र कहाँ गये ? 
उत्तर - वे इसमें - दर्शन में आ गये । आत्मा पूर्णानन्द प्रभु का दर्शन हुआ, वहाँ 

ज्ञान भी सम्यक्‌ हुआ, प्रतीति सम्यक्‌ हुई और स्वरूपाचरण की स्थिरता शुरु हो गयी। 

  

  

  

 



SOR गाथा-१०७ 
    

चौथे गुणस्थान से अनुभव शुरु हो जाता है। आहा...हा... ! यह सब बातें पण्डितजी को सब 

पता है । वहाँ से अलग पड़कर निकले हैं न! बहिन भी एक बार नहीं कहती थीं ? ऐसा 

कुछ कहती थीं। मैंने कहा, उनसे अलग क्यों पड़े ? एक बार तुम ऐसा बोलते थे, एक ओर 

वे निकल गये । रतनचन्दजी साथ में रहते थे न ? तुम यहाँ बोले थे, रास्ता अलग हो गया। 

साथ रहते थे... मार्ग तो बापू! यह है वही है। आहा...हा... ! समझ में आया ? चौथे 
गुणस्थान से,.... स्वयं आगे कहेंगे, हाँ! देखो ! यहाँ है । स्वयं कहेंगे । 

    

    

उत्तर - द्रव्यदृष्टि से ऐसा भेद भी नहीं, यह आनन्द है - ऐसा भेद भी नहीं । दृष्टि 
का विषय ऐसा द्रव्य में नहीं । ज्ञान के अखण्ड में भी नहीं, ज्ञान के ज्ञेय के अखण्ड में भी 

भेद नहीं और दर्शन की द्रव्यदृष्टि में भेद नहीं । यह आनन्द, यह तो समझाना है, वरना 
आनन्दमय है; एक भिन्न गुण से देखना वह व्यवहार है । यह तो समझाने की विधि है कि 
एक ज्ञायक है। अनन्त गुण आ जाते हैं । प्रवचचनसार में आया है, नहीं ? एक असाधारण 

ज्ञानगुण को कारणरूप से ग्रहण करके... ऐसा आया है | प्रवचनसार । कैसे सिद्ध होता है ? 

अन्तिम अधिकार | एक असाधारण ज्ञानस्वभाव को कारणरूप ग्रहण करके जो कार्यरूप 

दशा को प्राप्त हुए हैं । ऐसा प्रवचनसार है । शास्त्र में तो सब बात ( आयी है ) । लिखा है 
ज्ञान! समझ में आया ? कितने में है ? ए...ई... ! थोड़ा लिख रखना चाहिए, मुँह के आगे। 

अपने यह बात हो गयी है। 

एक असाधारण ज्ञान को ग्रहण करके.... इक्कीस गाथा - इन्द्रियों के अवलम्बन 

से अवग्रह-ईहा-अवाय पूर्वक क्रम से केवली भगवान नहीं जानते, ( किन्तु ) 
TAT समस्त आवरण के क्षय के क्षण ही, अनादि अनन्त, अहेतुक और 
असाधारण ज्ञानस्वभाव को ही कारणरूप ग्रहण करने से... यह संस्कृत टीका है, 
हाँ! अनादि अनन्त (अर्थात्‌) भेद नहीं। अहेतुक - कोई हेतु नहीं, असाधारण (अर्थात्‌) 
दूसरा गुण नहीं । इस ज्ञानस्वभाव को ही कारणरूप ग्रहण करने से तत्काल ही प्रगट 
होनेवाले केवलज्ञानोपयोगरूप होकर परिणमित होते हैं ;... ज्ञान से हुआ परन्तु इससे 

यह ज्ञान ऐसा भी नहीं । यह भेद हो गया। समझाने के (लिए ऐसा कहा ) । ज्ञान परमभाव 
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है न! यह ज्ञायक है, ऐसा होने से असाधारण, जो दूसरा नहीं - ऐसा गुण... ऐसे असाधारण 

गुण को अहेतुक को, अनादि-अनन्त को कारणरूप ग्रहण करके अर्थात्‌ विकल्प आदि 

के व्यवहार को कारण (रूप) ग्रहण करके केवलज्ञान होता है - ऐसा नहीं है । यह अन्दर 

असाधारण ज्ञान आनन्दस्वरूप एकरूप को कारणरूप ग्रहण करके ऊपर... अर्थात्‌ पर्याय 

में केवलज्ञानरूप होकर परिणमित हो जाता है। देखो! है न? प्रगट होनेवाले 

केवलज्ञानोपयोगरूप होकर परिणमित होते हैं; इसलिए उनके समस्त द्रव्य, क्षेत्र, 

काल और भाव का अक्रमिक ग्रहण होने से समक्ष संवेदन की ( प्रत्यक्ष ज्ञान की ) 

आलम्बनभूत समस्त द्र॒व्य-पर्यायें प्रत्यक्ष ही हैं। भगवान को प्रत्यक्ष है - ऐसा तेरा 

स्वभाव है, भाई | शक्ति का ऐसा स्वभाव है और व्यक्त होने में वह उसे कारणरूप 

ग्रहण करके ऊपर पर्याय में, जो ऊपर अल्पज्ञ आदि है, उसे (ज्ञानस्वभाव को) 

कारणरूप ग्रहण करके एकाकार होने से पर्याय में केवलज्ञान के उपयोगरूप परिणमित हो 

जाता है। आहा...हा... ! सूक्ष्म बहुत इसमें... भाई ! वह तो अरूपी है न! अरूपी के लक्षण 
अरूपी, उसका स्वभाव अरूपी, उसका कार्य अरूपी, कारण अरूपी, उसके गुण अरूपी । 

समझ में आया ? 

कहते हैं, इस बात को सन्देहरहित जानो | णिभतुं भगवान आत्मा के दर्शन से 

ही मुक्ति को प्राप्त हुए। आत्मा के दर्शन से ही मुक्ति को प्राप्त होंगे, आत्मा के दर्शन से 
मुक्ति को वर्तमान में महाविदेदश्षेत्र में ( पाते हैं) । यह मुनि लिखते हैं, तब पंचम काल के 
हैं न यहाँ ? यहाँ कहाँ केवल (ज्ञान) है ? समझ में आया ? समझे ? 

मोक्ष का उपाय केवलमात्र अपने ही आत्मा का अनुभव है। लो, दर्शन का 

अर्थ अनुभव है। मूल अनुभव ही कहना है। मोक्ष आत्मा का पूर्ण स्वभाव है। मोक्ष 
आत्मा का पूर्ण स्वभाव है । मोक्षमार्ग उसी स्वभाव की श्रद्धा और ज्ञान द्वारा अनुभव 
है। क्या (कहा) ? मोक्ष आत्मा का पूर्ण स्वभाव और मोक्षमार्ग उसी स्वभाव की.... 
स्वभाव की श्रद्धा, ज्ञान द्वारा अनुभव, वह मार्ग है। उस स्वभाव का, पूर्ण स्वभाव की श्रद्धा, 

ज्ञान और शान्ति अर्थात्‌ चारित्र द्वारा अनुभव (होना), वह अनुभव मोक्ष का मार्ग है। 

अनुभव मोक्षमार्ग.... 
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अनुभव रल चिन्तामणि, अनुभव है रसकूप; 
अनुभव मारग मोक्ष का, अनुभव मो क्षस्वरूप । 

पर्याय मोक्षस्वरूप कहो वस्तु मोक्षस्वरूप, त्रिकाल मोक्षस्वरूपी है, मुक्त ही है। 

परम स्वभावभाव परिणामी मुक्तस्वरूप है । उसे बन्ध कैसा और उसे आवरण कैसा ? ऐसे 

मुक्तस्वभाव की शरण लेकर जो अन्तर अनुभवदशा प्रगट होती है, वह अनुभव - मार्ग 

पर्याय है। वह पर्याय, मोक्ष का मार्ग है । समझ में आया ? 

अपना ही आत्मा साध्य है, अपना ही आत्मा साधक है। उपादानकारण ही 

कार्यरूप हो जाता है। शुद्ध उपादानस्वभाव स्वयं ही परिणमित होकर पूर्णानन्द की 

प्राप्तिरूपी कार्य को पा जाता है। भले बीच में संहनन या कुछ भी हो | समझ में आया ? 

वज्नाराचसंहनन और मनुष्यपना, वह कहीं केवलज्ञान प्राप्त करने के काम में नहीं 

आता। स्वयं ही शुद्ध भगवान आत्मा पूर्ण शुद्धस्वभाव, वह अन्तर में एकाकार होकर 

'परिणमता-परिणमता पूर्ण कार्यरूप परिणमित हो जाता है । उपादानकारण, कार्यरूप परिणम 

जाता है । समझ में आया ? 

सोने का दृष्टान्त दिया है। स्वर्ण स्वयं ही धीरे-धीरे शुद्ध होता है। स्वयं ही 
पंचास्तिकाय में दृष्टान्त है न! भाई ! अग्नि का निमित्त कहा है, बाद में कहा। स्वर्ण 

स्वयं ही अपने कारण से, उपादान से शुद्ध होता, होता सोलहवान हो जाता है; दूसरा तो 
निमित्त से कहा | पदार्थ स्वर्ण-सोना स्वयं भी अपनी शुद्धता से परिणमता... परिणमता... 

परिणमता... परिणमता.... परिणमता सोलहवान हो जाता है। सोलहवान कहते हैं ? 
सोलहवान। अग्नि तो निमित्त है। समझ में आया ? सोना स्वयं से ही कुन्दन ( शुद्ध 

स्वर्ण ) हो जाता है। 

इस दशा को आत्मा का दर्शन अथवा आत्मा का साक्षात्कार कहते हैं। 

लो! भगवान आत्मा ज्ञान में ज्ञेयररूप भी अभेद आया, श्रद्धा में भी द्रव्य अर्थात्‌ अभेद 
आया। उसमें स्थिर होना वह अनुभव हुआ, पर्याय। अनुभव, द्र॒व्य-गुण का नहीं हो 

सकता, अनुभव, पर्याय का होता है क्‍योंकि ज्ञान सबका होता है। तीन काल-तीन 

लोक का (होता है) परन्तु अनुभव तो एक समय की पर्याय का (उसका) ही वेदन होता 
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है।यह वेदन जो आत्मा का अनुभव, वही मोक्ष का मार्ग है। ओ...हो... हो... ! व्यवहारवालों 

को बहुत कठिन पड़ता है। व्यवहार है, भाई! ऐसा कहा न? है, परन्तु उसका लक्ष्य 
छोड़कर, उसका आश्रय छोड़कर, यहाँ भगवान पूर्णानन्द प्रभु का आश्रय कर, तभी 

अनुभव की शुरुआत होती है, तभी मोक्षमार्ग की शुरुआत होती है । समझ में आया ? 

आत्मा का दर्शन अथवा आत्मानुभव भी एक सीधी सड़क है, जो मोक्ष के 

सिद्धमहल तक गयी है। भई ! यह सड़क कहाँ जायेगी ? यह सड़क है न कहाँ जायेगी ? 
जाओ, तलहटी तक । पालीताणा की तलहटी तक जायेगी । यह सड़क जाती है न! यह 

सीमेण्ट कंकरीट की कहाँ जायेगी ? जाओ सीधी तलहटी तक । जहाँ शत्रुंजय है, उसकी 
तलहटी तक जाती है। ऐसे आत्मा का दर्शन अथवा आत्मानुभव ही एक सीधी 
सड़क है, जो मोक्ष के सिद्धमहल तक गयी है। मोक्षरूपी प्रासाद - महल तक यह 
सड़क गयी है । समझ में आया ? भगवान वहाँ महाविदेह में विराजमान हैं । ऐसे विराजते 

हैं ऐसा कहा न ? ऐसे विराजते हैं। इस प्रकार सिद्धपने की पर्याय को सीधी सड़क, 

वह आत्मानुभव का जो अन्तर अनुभव, श्रद्धा-ज्ञान और शान्ति से करना, वह सीधी 

सड़क मोक्ष के महल तक जाती है| पूर्ण कार्य तक चली जाती है। पूर्ण कार्य तक वह 
कारण चला जाता है । समझ में आया ? समझ में आता है या नहीं इसमें ? नटूभाई ! बहुत 

सूक्ष्म परन्तु इसमें । 

मुमुक्षु - सड़क की बात समझ में आती है ? 

उत्तर - यह सड़क की बात है ? यह तो दृष्टान्त दिया, यह तो दृष्टान्त । सिद्धान्त 

सिद्ध करने के लिए दृष्टान्त है, या दृष्टान्त सिद्ध करने के लिए दृष्टान्त है ? 

भगवान आत्मा शुद्धस्वभाव परमानन्द की मूर्ति का अनुसरण करके होना - 

अनुभव - उसे अनुसरण करके होना; राग और निमित्त का अनुसरण छोड़कर पूर्णानन्द 

स्वभाव का अनुसरण करके होना - ऐसा जो पर्याय में आनन्द और शान्ति का अनुभव, 

उसमें सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र तीनों ही आ गये । यह सीधी सड़क सिद्ध पद की पर्याय 

के महल तक पहुँच जाती है । दूसरी कोई गली नहीं है। ऐसा लिखा है । ऐ... ई... ! कोई 
कहे, यह कहाँ जाये ? यह सीधी गली है, दूसरा कोई बीच में (आता है) ? तो कहते हैं 
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बीच में कोई नहीं । उलटा-सीधा रास्ता नहीं, सीधी सड़क है । कुछ नहीं, सीधी सड़क है। 

हमें तो बहुत रास्ता पूछना पड़ता न ? जब बाहर निकलते तब | अठारह हजार मील घूमे थे 

न जब ? तब बहुत पूछना VST AM (AAT) २०२० की साल में मोहनभाई पूछे - यह 

सड़क कहाँ गयी ? सीधी (जाती है ) । बीच में (कुछ) आयेगा ? नहीं, सीधी (जाती है) । 
आगे जाने पर दो मील दूर एक मार्ग इस ओर से निकलेगा, उसे छोड़ देना - ऐसा कहे । 

बाकी सीधी चली जाएगी । तुम थे या नहीं, कितनी ही बार ? ये भी उसमें थे। कहो, समझ 

में आया ? 

जिस पर चलकर वहाँ पहुँचा जा सकता है, सिद्धपद न तो किसी की भक्ति 

से मिल सकता है.... यह परमात्मा साक्षात्‌ विराजमान है, उनकी भक्ति से कहीं मुक्ति 
नहीं है।बीच में यह शुभभाव आये बिना रहता नहीं । वीतराग नहीं हुआ, तब तक पूर्णनन्द 
के आश्रय की परिणति होने पर भी... ऐसा भक्ति का शुभभाव आता है परन्तु वह 
सड़क नहीं है। वह बीच में ऐसा भाव अशुभ से बचने के लिए... ऐसा कहा जाता है। 
वास्तव में तो उस काल में वह शुभ ( भाव) आये बिना नहीं रहता | वस्तुस्थिति ऐसी है। 

समझ में आया ? लो! 

सिद्धपद न तो किसी की भक्ति से मिल सकता है या न बाह्य तप, जप, और 

चारित्र से मिल सकता है। बाहर का तप - उपवास आदि या जप - भगवान... 
भगवान... भगवान... (करना) या व्यवहार पंच महाव्रत के परिणाम आदि, उनसे मुक्ति 

नहीं मिल सकती है | वह तो केवल अपने ही आत्मा के यथार्थ अनुभव से प्राप्त हो 
सकती है। ठीक लिखा है । समझ में आया ? फिर वह द्रव्य गुणों का समुदाय है - ऐसा 
लिखा है । द्रव्य है वह गुण का समुदाय है । गुणों में जो परिणमन होता है, गुणों में जो 
'परिणमन होता है, उसे ही पर्याय कहते हैं। समझ में आया ? 

१५ वीं गाथा में नहीं आया ? अपने पण्डितजी थे तब । ज्येष्ठ महीना... पंचास्तिकाय ! 

भावस्य णत्थि णासो णत्थि अभावस्य चेव उप्पादो। 

Tosa Ma उप्पादवए पकुव्वंति॥ १५॥ 

यह चर्चा अपने ज्येष्ठ महीने में बहुत चली थी । २०१३ की साल, ज्येष्ठ महीना। 
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पण्डितजी दस दिन आये थे न ? गुणपज्जयेसु भावा प्रत्येक द्रव्य अपने गुण के पर्याय 

में 'उप्पादवए भावा पकुव्वंति' 'उप्पादवए भावा पकुव्वंति' द्रव्य उसके उत्पाद- 
व्यय को करता है। १५वीं गाथा है । समझ में आया ? लो ! (फिर) अनन्त गुण का सागर 

है - ऐसा लेंगे। 

मुमुक्षु - उत्पाद-व्यय-च्रुव तो ध्रुव परिणमनशील है। 

उत्तर - नहीं, नहीं । ध्रुव परिणमनशील नहीं | परम पारिणामिकभाव तो एकरूप 

सदृश है। 

मुमुक्षु - परमपारिणामिकभाव है, उसका परिणमन तो केवलज्ञानरूप भी होता है 
और मतिमश्रुतज्ञानरूप भी होता है। 

उत्तर - वह भी होता है। मति श्रुत भी होता है, पहले मति श्रुत आदि होता है, 
फिर केवलज्ञान होता है । उसका ही परिणमन पर्यायदृष्टि से । द्रव्यदृष्टि से वह ऐसा का 
ऐसा ही है । द्रव्य से तो परम पारिणामिक ऐसा का ऐसा है | पर्यायदृष्टि से देखो, पर्यायदृष्टि 
से देखो तो उस ध्रुव का यह उत्पाद-व्यय का परिणमन, वह उसका है। वह पर्यायदृष्टि 

से देखो तो.... द्रव्यदृष्टि से देखो तो ऐसा का ऐसा है। वह परिणमता नहीं है - द्रव्य 
परिणमता नहीं है, द्रव्य कूटस्थ है । पर्याय परिणमती है द्रव्य तो कूटस्थ है, अपरिणमन है। 

द्रव्यस्वभाव (इसलिए तो) सदृश शब्द लिया है न? उसका अर्थ भी सदृश लिया है। 
ऐसा का ऐसा। 

  

  

उत्तर - वह कूटस्थ दृष्टि में आया... परिणमनशील पर्याय में लक्ष्य में आता है। 

लक्ष्य में पर्याय में आता है परन्तु लक्ष्य में जो चीज आती है, वह अपरिणमनशील है, वस्तु 

- द्रव्य अपरिणमनशील है परन्तु लक्ष्य में आता है अनित्यपर्याय से... अनित्य परिणमन 
पर्याय से लक्ष्य में आता है। वह श्रुव से लक्ष्य में नहीं आता, पर्याय में लक्ष्य से आता है 
परन्तु लक्ष्य में क्या (आया) ? ध्रुव, कूटस्थ है। 

मुमुक्षु - पारिणामिकभाव में भी पर्याय है ? 

उत्तर - गुण है, पर्याय नहीं | गुणरूप त्रिकाल एकरूप । पर्याय तो जो उत्पन्न हुई 
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वह, वह तो पर्यायदृष्टि | गुणस्वरूप ही है, वह तो गुणवान, वाला (ऐसा) भेद भी नहीं है, 

गुणस्वरूप ही है। 

यहाँ तो यह चीज है, यह एकरूप ध्रुव, एकरूप ध्रुव । वास्तव में तो निश्चय का 
स्वरूप ही ध्रुव है। यह तो पर्याय है, उत्पाद-व्यय यह सब व्यवहार का विषय है, परन्तु 
है। दूसरे प्रकार यदि कहें तो यह पारिणामिक है, उसकी ही यह पर्याय है परन्तु यह 
व्यवहारनय की अपेक्षा से | पारिणामिकस्वभाव है, वह तो निश्चय से एकरूप त्रिकाल, 

एकरूप त्रिकाल, कम नहीं, विशेष नहीं, परिणमन नहीं, भेद नहीं, परन्तु जो लक्ष्य 

करनेवाला है, वह पर्याय है| पर्याय से लक्ष्य होता है । करना किसका ? उस द्रव्य का। करे 

कौन ? पर्याय ध्रुव तो लक्ष्य करता नहीं, ध्रुव तो एकरूप है । पर्याय का जो अनुभव है, वह 
“यह द्रव्य सामान्य है' - ऐसा निर्णय करता है । समझ में आया ? 

आत्मा पूर्ण ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्य, सम्यक्त्व, चारित्र आदि शुद्ध गुणों 

का सागर है। लो ! विशेष लिया है । चौथे अविरत सम्यक्त्व गुणस्थान में आत्मा का 
अनुभव शुरू हो जाता है। इस ओर है, भाई! वह दूज के चन्द्रमा समान.... यह 
परमात्मप्रकाश में डाला है भाई ने - दौलतरामजी ने । परमात्मप्रकाश में है । जैसे दूज का 
चन्द्रमा होता है, उतना अनुभव चौथे से थोड़ा (शुरु) हो जाता है, वह बढ़ते-बढ़ते पूर्णता 

को प्राप्त हो जाता है । यह सब पर्यायें हैं, ध्रुव तो ऐसा का ऐसा है, वह है । उसमें कहीं कम 
ज्यादा होता है - ऐसा है नहीं | केवलज्ञान हो तो वहाँ पर्याय शक्ति कम है और मतिज्ञान 
हुआ अनन्तवें भाग में तो वहाँ शक्ति अधिक है - ऐसा कुछ है नहीं। वह तो एकरूप 

त्रिकाल एकरूप है। 

उस दिन भाई ने कहा, नहीं ? उसमें अपने नहीं, लब्धित्रय में । अकलंकदेव ! गुण 

Sl AAT GEMM | TS THY HITT UST ASV... ASV... AEM... AG... As... 
उत्पाद-व्यय हैं, वह विसदृश है । सदृश से उल्टा दूसरा विसदृश अर्थात्‌ भाव-अभाव, 
भाव-अभाव, उत्पाद वह भाव, व्यय वह अभाव | भाव-अभाव | वह भाव- भाव एकरूप 
सदृशभाव, एकरूप सदृशभाव, यह विसदृशभाव | विसदृश, वह व्यवहारनय का विषय, 
सदृश वह निश्चयनय का विषय । दोनों एक साथ कहो तो प्रमाण का विषय हो गया | समझ 
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में आया ? वस्तु ही ऐसी है, वहाँ उसमें की किसने है ? वस्तु ही ऐसी अनादि की चीज है। 
समझ में आया ? 

चन्द्रमा के समान है । लो | यह उसी आत्मानुभव के सतत अभ्यास से पाँचवें 
गुणस्थान के योग्य.... आगे बढ़ जाता है - ऐसा कहते हैं। आत्मानुभव को ही 
धर्मध्यान कहते हैं। धर्मध्यान कोई दूसरी चीज नहीं है | आत्मानुभव, वह धर्मध्यान है। 
धर्म अर्थात्‌ त्रिकाली स्वभाव, उसका ध्यान - एकाग्रता (होना), वह तो आत्मा का 

अनुभव, धर्म, वह धर्मध्यान है दूसरे कहते हैं, शुभयोग, धर्मध्यान है। अरे... ! भगवान ! 
अद्भुत बात। 

एक बार नहीं कहा था ? भद्र, पण्डितजी ! पण्डितजी को पता है। (एक व्यक्ति 

कहता था) सम्यक्त्वी को धर्मध्यान नहीं है, भद्र ध्यान है । वह कहा था न ? परन्तु भद्र भले 
आवे परन्तु उसका अर्थ क्या ? ऐसा नहीं। वह तो भद्र अर्थात्‌ सरल - सीधा ध्यान। 

धर्मध्यान उग्ररूप से वह शुक्लध्यान है। यह अभी एकदम उग्र नहीं है। आहा...हा... ! 
शुक्लध्यान, ऐसा लिखा है और कषाय मल अधिक दूर.... होने से शुक्लध्यान होता है। 
यह मोक्षमार्ग वर्तमान में भी.... अपने सार-सार लेते हैं, (बाकी दूसरा) बहुत अधिक 
लिखा है। भविष्य में अनन्त सुख का कारण है। 

मोक्षमार्ग तो वर्तमान आनन्द है। आनन्द है, दु:ख कैसा ? सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
जो स्वभाव पूर्ण है, उसकी दृष्टि, उसका ज्ञान, और रमणता, यह तीनों आनन्दमूर्ति हैं । 

सम्यग्दर्शन, आनन्दरूप है; ज्ञान, आनन्दरूप है और चारित्र, आनन्दरूप है। मोक्षमार्ग 
वर्तमान आनन्ददाता है (और) भविष्य में पूर्ण आनन्द का दाता है। समझ में आया ? 
अनन्त सुख का कारण है। 

मुमुश्षु को व्यवहार धर्म का बाह्य... यह कुछ नहीं, इसमें गड़बड़ है । थोड़ी गड़बड़ 
कहीं डाल देते हैं । निमित्त की तो गड़बड़ डाल देते हैं । निमित्त है न! लो! अब अन्तिम 
श्लोक, अन्तिम श्लोक, लो! आज पूरा होता है। ज्येष्ठ कृष्ण ३ से शुरु किया था। 

चिमनभाई के वास्तु में, शान्तिभाई तुम्हारे (वहाँ) वास्तु था न, उस दिन ज्येष्ठ कृष्ण ३, 
वार सोमवार था न? सोमवार, ज्येष्ठ कृष्ण ३ सोमवार को वहाँ शुरु किया था। वास्तु 
(था), नया मकान (बनाया) । आज अब पूरा होता है। 
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हर और OMe 

ग्रन्थकर्ता की अन्तिम भावना 

संसारह भय-भीयएण जोगिचन्द्र मुणिएण। 

अप्पा-संवोहण कया दोहा इकक-मणेण॥ १०८ ॥ 

भव भीति जिनके हृदय, 'योगीन्दु' मुनिराज। 
एक चित्त हो पद रचे, निज सम्बोधन काज ॥ 

अन्वयार्थ - ( संसारह भय-भीयएण ) संसार के भ्रमण से भयभीत ( जोगिचंद- 

मुणिएण ) योगिचद्द्राचार्य मुनि ने ( अप्पासंवोहण ) आत्मा को समझाने के लिए 

( इक्क-मणेण ) एकाग्रचित्त से ( दोहा कया ) इन दोहों की रचना की है। 

और और 

ग्रन्थकर्ता की अन्तिम भावना। 

संसारह भय-भीयएण जोगिचन्द्र मुणिएण। 
अप्पा-संवोहण कया दोहा इकक-मणेण॥ oe il 

पहले शुरुआत में ऐसा कहा था कि जो भवभीरु जीव है, उनके लिए मैं बनाता हूँ। 

यहाँ स्वयं (कहते हैं ) मैं अपने आत्मा के लिए, सम्बोधन के लिए, मैंने मेरी भावना की 

एकाग्रता के लिए (रचना की है ) । जैसे नियमसार में कहा न प्रभु ने ? कुन्दकुन्दाचार्य ने 

णियभावणाणिमित्तं मए कदं मेरी भावना के लिए मैंने यह कहा है, भाई ! ऐसे ही यहाँ 
आचार्य स्वयं कहते हैं कि अप्पा-संवोहण कया - मेरी आत्मा को मैंने सम्बोधन किया 

है, भाई ! हे आत्मा ! तू परमानन्द की मूर्ति है, उसमें स्थिर हो, उसमें स्थिर हो, उसमें स्थिर 

हो | दृष्टि और ज्ञान हुआ है परन्तु उसमें अब स्थिर हो | ऐसे सम्बोधन के कारण मैंने यह 
रचा है | समझ में आया ? 

संसार के भ्रमण से भयभीत.... अरे |! चार गति का भव (उसका) भय, जिसे 

भय लगा हो... समझ में आया ? उसके लिए कहते हैं। चार गति का डर लगा है। 

आहा...हा... ! पराधीनता, दुःखरूप दशा । स्वर्ग का भव भी दुःखरूप पराधीन है। चार गति 
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ली है, हाँ! (मात्र) दुःख ऐसा नहीं, दुःख से डरे ऐसा नहीं। संसारह भय-भीयएण 

'संसार' शब्द से चार गति। अकेला दुःख और उकताहट, वह तो द्वेष है। उसमें तो इसे 

सुख की, स्वर्ग की इच्छा है। 

भगवान आत्मा के आनन्द से बाहर निकलने पर जो शुभाशुभपरिणाम होते हैं, 

उसका फल संसार है । वह समस्त संसार दुःखरूप है । समझ में आया ? सर्वार्थसिद्धि का 
भव करना, वह भव भी दुःखरूप है । समझ में आया ? तीर्थंकरप्रकृति का बन्ध होना, वह 

भाव भी दुःखरूप है - ऐसा कहते हैं, हाँ! अरे... भगवान ! आनन्दसागर में से निकलना, 

(उसमें ) चार गति का भय है कि अरे ! यह मुझे न हो । यहाँ पर कहेंगे, हाँ! योगीन्द्राचार्य 

मुनि ने आत्मा को समझाने के लिए.... आत्मा को समझाने के लिए। एकाग्रचित्त से 

इन दोहों की रचना की है। 

ग्रन्थकर्ता योगीन्द्राचार्य ने प्रगट किया है कि उन्होंने अपने ही कल्याण के 

निमित्त से इन दोहों की रचना की है। दोहा कहे, उनमें से फिर (लोग) निकालते हैं 

देखो ! इन्होंने दोहे रचे हैं या नहीं ? भाई ! यहाँ तो निमित्तपने हुआ, उसकी बात करते हैं। 
वह रजकण की दोहे की पर्याय तो अनन्त स्कन्ध की स्वतन्त्र हुई है। लिखा परन्तु यह 
लिखने का क्या आशय है ? यह समझना चाहिए न ! अरे... भगवान ! कया हो ? 'यह कहा ' 

देखो... स्वयं कह गये हैं कि किसी का - रजकण का कर्ता आत्मा नहीं है| कर्ता-हर्ता 

आत्मा एक रजकण की पर्याय का नहीं है और दोहा (कहे) दोहे मैंने किये... यहाँ तो दोहे 

के रचना काल में मेरा एक विकल्प जो था, निमित्त था उसमें मैं था - ऐसा बताते हैं । मैं 

तो उसके ज्ञान में, विकल्प के ज्ञान में मैं हूँ । विकल्प में नहीं तो उसमें - पर की पर्याय 

में मेरी पर्याय स्पर्शित हुई है और हुई है (-ऐसा नहीं है ) । आहा...हा... ! समझ में आया ? 

शब्द में ताकत है स्व-पर वार्ता कहने की । यह शब्द उसरूप परिणमे हैं । भगवान 
आत्मा का भाव वहाँ स्पर्श नहीं होता । (कोई ऐसा पूछे कि) तब ऐसा ही भाव कैसे आया ? 
परमाणु की ऐसी पर्याय उसके स्वयं के भावरूप परिणमित होने की है। क्‍या आत्मा का 

भाव वहाँ उसे छूता है ? आत्मा की पर्याय वहाँ संक्रमित होती है रजकण की पर्याय में ? 
कर्ता नहीं, भाई ! जहाँ विकल्प उत्पन्न हुआ, उसका भी कर्ता नहीं, वहाँ दोहे की रचना (का 
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कर्ता कहाँ से होगा) ? मात्र रचना के काल में मेरी यह भावना थी, उसमें यह हुआ। 

इसलिए दोहे बनाये - ऐसा कहा जाता है, ऐसा है। 

मुमुक्षु - लिखा तो सही न। 

उत्तर - लिखा यही तो विवाद है न। 

मुमुक्षु - अकर्ता है तो लिखे किस प्रकार ? 

उत्तर - कर्ता है नहीं तीन काल-तीन लोक में। भगवान आत्मा का स्वभाव, 

विभाव का कर्तृत्व भी जिसके स्वभाव में नहीं है। ऐसा कोई गुण नहीं कि विकार को 

करे। भगवान आत्मा, राग का अकर्तास्वभाववाला उसमें गुण है। समझ में आया? 

यह उसमें शक्ति है। सैंतालीस (शक्तियों में) अकर्तापने की शक्ति है। अकर्तत्व, अभोरवत॑त्व, 

पर का, हाँ! आहा...हा... ! राग को और भोग को, विकार को, अनुभव करना - ऐसा 

कोई गुण नहीं है। गुण हो तब तो त्रिकाल राग का कर्तृत्व खड़ा रहेगा और कभी मुक्ति 
नहीं होगी, सम्यग्दर्शन नहीं होगा। उसका गुण-धर्म यदि दु:ख भोगने का हो, तब 
तो दुःख से मुक्त अर्थात्‌ दुःख से मुक्त जैसा स्वरूप है, वह सम्यग्दृष्टि को दृष्टि में 
आयेगा ही नहीं। सम्यग्दर्शन ही नहीं होगा। भाई ! ऐसी बात है। आत्मा और आत्मा 

का कोई गुण कर्ता-भोक्ता है ही नहीं । ऐसा भी यहाँ परमाणु की पर्याय का रचना काल में 
एक यह ज्ञान ऐसा था कि ऐसा होता है। इससे उन्हें मैंने रचे - ऐसा कहा जाता है। 
समझ में आया ? 

कहते हैं कि - वे कहते हैं कि मुझे संसार भ्रमण का भय है। सन्त भवभीरु 
थे। भगे, तीर्थंकर जैसे तीन ज्ञान के स्वामी भी संसार को पीठ देकर भगे। आहा...हा... |! 

जैसे अग्नि सुलगती हो और पीछे बाघ आता हो और मनुष्य भागे... आग लगी, आग | यह 

चार गति के भव और भव का भाव दु:खरूप है। वे भय को प्राप्त हुए हैं। स्वर्ग के सुख 
से भय को प्राप्त हैं। समझ में आया ? इसलिए कहते हैं, संसार में आत्मा को अनेक 
प्राण धारण करके अनेक कष्ट सहन करना पड़ते हैं, वहाँ परम निराकुल सुख की 
प्राप्ति नहीं होती है । 

मिथ्यात्व का गाढ़पना रहता है, जिससे प्राणी अपने आत्मिक अतीन्द्रिय 
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सुख को नहीं पहचानता | मिथ्यात्व का पागलपन, जब पागलपन है, भ्रमणा है। शुभभाव 

में लाभ, पाप में मजा, संयोग अनुकूल हो तो सुविधा बहुत, प्रतिकूल हो तो हैरान-हैरान 

(हो गये) - ऐसा मिथ्यादृष्टि का भाव पागलपन है। जिससे प्राणी अपने आत्मिक 

अतीन्द्रिय सुख को नहीं पहचानते, इन्द्रियसुख में आसक्त होकर रहते हैं। वह तो 
इन्द्रिय के लोभी रहते हैं। समझ में आया ? और विषय-भोग की इच्छा अथवा लोक के 

सुख की इच्छा है तो उसके निमित्त अनुकूल हों, उसका प्रेम उसे हटता नहीं है; प्रतिकूल 

हो उसका द्वेष हटता नहीं है। कोई अपने इन्द्रिय-विषय का प्रेमी को इन्द्रिय-विषय में 

विघ्न करनेवाला हो, उसके प्रति द्वेष हुए बिना नहीं रहे । मानता है न यह कि यहाँ से मुझे 

मिलता था। समझ में आया ? और उसमें विघ्न करनेवाला होता है कि यह कहाँ से अभी 

आया ? और उसके अनुकूल सामग्री साधनवाले पर उसे राग होता है। 

मिथ्यादृष्टि ज्ञेय के दो भाग करके - इष्ट-अनिष्ट के भाग करके, मिथ्यात्व के 

राग-द्वेष करता है । ज्ञेय के भाग हैं ही नहीं | ज्ञेय तो जाननेयोग्य सब चीज एकरूप ही है। 

उसके सब अनुकूल, उसके सब प्रतिकूल - यह वस्तु कहाँ है ? वस्तु में नहीं और ज्ञेय 
में नहीं । ज्ञेय में है - ऐसा स्वभाव ? इष्ट होने का, अनिष्ट होने का - ऐसा वस्तु का 
स्वभाव है ? समझ में आया ? 

कहते हैं, जिसकी चाहना रहती है, वह रोग है । इच्छा की जलन होना वह एक 

प्रकार का रोग है। आहा...हा... ! विषय की अर्थात्‌ बाहर की अनुकूलता में उल्लसित 
वीर्य स्फुरे, वह रोग है, रोग है । निरोग भगवान आत्मा, उसमें वह रोग है । उस रोग को 

जीतने का उपाय भगवान आत्मा की शरण है | आचार्यदेव प्रगट करते हैं कि मुझे संसार 
का भय है अर्थात्‌ मैं राग-द्वेष-मोह के विकार से भयभीत हूँ। देखो, राग-द्वेष से 
भयभीत है, यह आकुलता... आकुलता दु:ख है । मैं उसमें पड़ना नहीं चाहता। में राग 

-द्वेष में पड़ना नहीं चाहता । मैं राग-द्वेषरहित स्वभाव है, उसमें रहना चाहता हूँ । समझ में 
आया ? अन्तिम श्लोक है न! 

आत्मिक आनन्द का ही स्वाद लेना चाहिए। निराकुल अतीन्द्रिय सुख को 
भोगना चाहिए। आत्मा का दर्शन करना चाहिए। इस ग्रन्थ के भीतर आचार्य ने 
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इसी शुद्ध आत्मा की भावना कर अपने आत्मा का हित किया है। अध्यात्मतत्त्व 
का विवेचन परम हितकारी है, आत्मिक भावना का हेतु है। लो ! यद्यपि ग्रन्थकर्ता 
ने अपने ही उपकार के लिए ग्रन्थ की रचना की है, तथापि शब्दों में भावों की 
स्थापना करने से व उनको लिपिबद्ध करने से पाठकों का भी परम उपकार किया 
है। समझ में आया ? यह ग्रन्थ की बात की है, लो! 

फिर अन्त में समयसार का कलश, तीसरा दिया है। आचार्य कहते हैं कि 
निश्चय से मैं शुद्ध चैतन्यमात्र मूर्ति का धारक हूँ। अमृतचन्द्राचार्य ! 

परपरिणतिहेतोर्मोहनाम्नो 5नुभावा- 

दविरतमनुभाव्य व्याप्तिकल्माषिताया: । 
मम परमविशुद्धिः शुद्धचिन्मात्रमूर्ते, 
भवतु समयसारव्याख्ययैवानुभूते: ॥ ३ ॥ 

अब, यह टीका करने में मेरा लक्ष्य तो आत्मा की एकाग्रता का है । इस टीका के 

काल में मेरी शुद्धि बढ़ो - ऐसी जो भावना है, वह आत्मा की भावना है, ऐसा | अनादि 
काल से मेरी अनुभूति, विभावपरिणामों की उत्पत्ति के कारण मोहकर्म के उदय 
के प्रभाव से राग-द्वेष से निरन्तर मैली हो रही है। अमृतचन्द्राचार्य कहते हैं कि पर्याय 

में कर्म के निमित्त में लक्ष्य जाने से मेरी पर्याय उसके भाव से मलिन हो रही है। 

मैं इस समयसार ग्रन्थ का व्याख्यान करके यही याचना करता हूँ कि यही 
मेरी अनुभूति परम शुद्ध हो जावे,... लो! ग्रन्थ पूर्ण करने का यह फल... देखो | तब 
दूसरे क्या कहते हैं ? देखो ! यह शास्त्र-ग्रन्थ करते-करते जो विकल्प उठता है न, वह 
निर्जरा का कारण है। इस गाथा का ऐसा अर्थ करते हैं । परपरिणति... ओरे... प्रभु ! यह शब्द 
तो निमित्त से कथन है । उस समय मेरा स्वभाव तरफ का ऐसा अभेद, ऐसा एकाकार - 

ऐसा जो मेरा झुकाव है, वह इस विकल्प के काल में झुकाव इस ओर विशेष वर्तता है, 

उससे मेरी शुद्धि होओ, उसमें ऐसा कहा है कि यह टीका करते हुए मेरी शुद्धि होओ। ऐसे 
कथन कुछ और भाव कुछ... समझ में आया ? 

वीतरागी हो जावे, परम शञान्तरस से व्याप्त हो जावे, समभाव में तन्‍्मयता 
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हो जावे, संसारमार्ग से मोक्षमार्गी हो जावे। लो! इस टीका के काल में मेरा यह 

होओ - ऐसी आचार्य भावना करते हैं । 

मंगलमय अरहन्त को, मंगल सिद्ध महान। 

आचारज पाठक यती, नमहूँ सुख दान॥ 

परम भाव परकाश का, कारण आत्मविचार। 

जिस निमित्त से होय सो, वंदनीक हरबार॥ 

पाठक अर्थात्‌ उपाध्याय। फिर पाँच मांगलिक करके अरहन्त भगवान आदि 
मंगलकारी हैं, भगवान हैं । ये पाँचों मंगलिक हैं । परमभाव प्रकाश कारण आत्मविचार है। 

यह आत्मा का अनुभव, वह परमभाव परमात्मा का प्रकाश करने का कारण है - ऐसा 
कहकर यह ग्रन्थ पूर्ण किया है। 

  

  

      

  

(मुमुक्षु : प्रमाण वचन गुरुदेव !) 

। इति योगसार प्रवचन। 

  

जगत में बलिहारी है 
Sel! Gadi के श्रीमुख से आत्मा के आनन्द की अथवा सम्यग्दर्शन की बात सुनने 

पर भी आत्मार्थ जीव को कैसा उल्लास आता है! सन्‍्तों के हृदय में से प्रवाहित वह 
आनन्द का झरना कैसी भी प्रतिकूलता को भूला देता है और परिणति को सुख-सागर 
स्वभाव की ओर ले जाता है। यही मुमुक्षु का जीवन ध्येय है। 

अहा! सम्यग्दर्शन कैसी परम शरणभूत वस्तु है कि किसी भी प्रसज् में उसे स्मरण 
करने से जगत का सम्पूर्ण दु:ख विस्मृत होकर आत्मा में आनन्द की स्फुरणा जागृत होती 
है। तब उस सम्यग्दर्शन के साक्षात्‌ वेदन की क्‍या बात! वस्तुतः उन आनन्दमग्न 
समकिती सन्‍्तों की जगत में बलिहारी है। (रल संग्रह; TER)    
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