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  उपवास आदि करना, वह सब तो अनन्त बार किया। ' मुनित्रत धार अनन्त बार ग्रैवेयक 

उपजायो।' वह छहढाला में आता है। सुना है ? छहढाला है न? उसमें आता है। 
*मुनिव्रत धार अनन्त बार ग्रैवेयक उपजायो, पै आतमज्ञान बिन लेश सुख न पायो।' 

दौलतरामजी में आता है । समझ में आया ? कहते हैं कि मुनित्रत भी अनन्त (बार) लिया, 
वह तो विकल्प है। आहाहा! नौवीं ग्रैवेयक गया। अन्तिम ग्रैवेयक । परन्तु वहाँ से गिरा। 
द्रव्यसंयम से ग्रैवेयक पायो, फेर पीछो पटकयो। सम्यग्दर्शन बिना स्वर्ग में चला गया। 

वहाँ से नीचे पटका, पशु और निगोद। समझ में आया ? 

जिनके तप ही धन है... लो, ये लक्ष्मीवाले | पोपटभाई |! यह धन। वह धूल धन 

नहीं। धूल धन कहाँ उसके बाप का है। उसका कहाँ है ? वह तो जड़ का है। 

मुमुक्षु : उसमें भी दो प्रकार ? 

पूज्य गुरुदेवश्री : एक जड़धन और एक चैतन्य की लक्ष्मी का धन। आहाहा! 
जिस धन को लेकर आत्मा धन्य हो, उसको धन कहते हैं। ये धूल तेरी पाँच-पचास 

लाख, करोड़-दो करोड़ धूल नहीं, उसमें कहाँ धन्य है, वह तो दुर्गति का निमित्त है। 

लक्ष्मी पाप का निमित्त है। कल्याणजीभाई | पैसे हो तो रथयात्रा निकाल सके, गजरथ 

निकाल सके। धूल भी नहीं है, सुन न। तेरा गजरथ आदि सब हो, विकल्प-राग है। 
लक्ष्मी से राग हुआ है ? तूने राग किया है तो पुण्यबन्ध होता है। क्रिया से कुछ होता 
नहीं। आहाहा ! बड़ा कठिन काम, भाई ! 

आत्मा का ज्ञान अथवा समकित और चारित्र का रथ अन्दर चलाना, उसे 
विद्यारथारूढ़ कहा । निर्जरा अधिकार में आता है । यहाँ तो दर्शन और चारित्र दो। सम्यक्‌ 
स्वरूप का अनुभव-दर्शन और बाद में स्वरूप की स्थिरता | विषय से विरक्तता और तप 

के भावसहित | जिनके तप ही धन है... आहाहा ! अन्दर में अमृतसागर उछलता है, ऐसा 

कहते हैं । उपवास किया, वह तो बाह्य निमित्त तप है। अन्तर अभ्यन्तर तप यह है। राग 

और इच्छा से रहित होकर स्वरूप में अतीन्द्रिय आनन्द का ओप चदढ़ता है, जैसे सुवर्ण 
में गेर लगाकर... गेरु होता है न, WS? सुवर्ण ऊपर। गेरु नहीं होता है ? लाल। करते 
हैं न? तो शोभता है । सुवर्ण ओपित होता है। तेज करता है, सुवर्ण तेज करता है। ऐसे 
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  भगवान आत्मा इच्छा का नाश करके अनिच्छक आनन्द की उत्पत्ति करता है, उसमें 

आत्मा का तेज प्रगट होता है। इसका नाम तप कहने में आता है। यह उसका धन है। 

तप का तेज, वह मुनि का धन है । तपोधन | समझ में आया ? तपोधना है न। पाठ में है। 

तपोधना | तपरूपी धन । वह कौन-सा तप है ? है न, तपोधन है । क्या उपवास करना, ये 

करना ? वह तपोधन नहीं । अन्तर अतीर्द्रिय आनन्द का श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र के अतिरिक्त 

अन्दर विशेष स्थिरता होनी, वह आत्मा की लक्ष्मी-तपोधन-लक्ष्मी है। वह लक्ष्मी का 

चक्रवर्ती है। आहाहा! समझ में आया ? 

तथा धीर हैं... धीर... धीर। जिसकी धी-बुद्धि, र-ध्येय प्रति प्रेरित है। त्रिकाल 

MIPS YI Wis धी को प्रेरी है, उसका नाम धीर कहते हैं।फिर से, धीर। धी-धी- 

बुद्धि | ज्ञान की बुद्धि, वर्तमान बुद्धि | र-प्रेरित | ध्येय त्रिकाल श्रुव ज्ञायकभाव, अक्रिय 

सामान्य, उसकी ओर श्ल॒ुव की ओर बुद्धि को प्रेरी है, उसका नाम धी कहते हैं और 

उसका नाम धीर कहते हैं । वह धीर है। अन्तर में जुड़ान करे, वह धीर है। आहाहा ! 
समझ में आया ? कितनी धीरता ! स्वस्वभाव परिपूर्ण प्रभु पड़ा है, उस ओर की एकाग्रता 

होनी, वह बुद्धि का कार्य है। बुद्धि का यह कार्य है बुद्धि का दुनिया की चतुराई करना, 
ऐसा करना वह बुद्धि नहीं, वह सब तो कुबुद्धि है। समझ में आया ? धीर। 

ऐसे होकर... ऐसे होते हुए मुनि शीलरूप जल से स्नानकर... ऐसा सम्यग्दर्शन, 
ज्ञान, चारित्र और तप, धन और धीर, ऐसे शीलरूप जल से स्नानकर शुद्ध हुए... सब 

मैल निकल गया। शुद्ध चैतन्यमूर्ति निर्मलानन्द भगवान प्रगट हुआ। वे सिद्धालय जो 
सिद्धों के रहने का स्थान उसके सुखों को प्राप्त होते हैं। लो। 'सिद्धालयसुहं जंति।' 

मुक्ति के सुख को वह आत्मा प्राप्त होता है । सिद्धालय तो स्वयं अपना स्वरूप ही है, हों! 
पूर्ण सिद्ध का आलय-स्थान तो द्रव्य स्वयं आत्मा है। ऐसे पूर्ण सुख को, सिद्धालय के 
सुख को प्राप्त करता है। अपने अतीन्द्रिय आनन्द के परिपूर्ण सुख को प्राप्त करता है, 

उसका नाम मुक्ति कहते हैं । बातें याद रहनी मुश्किल है । एक घण्टे में कितनी बातें आये। 
संसार की बातें कितनी याद रखता है। जहाँ जिसकी रुचि... धमाका करता हो दुकान 

पर बैठा हो तो। इसका ऐसा होता है, उसका बैसा होता है, इसका ऐसा होता है। धूल 
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  में भी नहीं होता है, पाप की गठरी बाँधे । यह वस्तु, जिसने चैतन्य के व्यापार की दुकान 
लगायी है। आहाहा ! जिसमें मात्र कमाई का ही धन्धा है, आमदनी का ही धन्धा है, 

नुकसानी का धन्धा है नहीं। नुकसानी का धन्धा समझे ? खोट कहते हैं ? नुकसान। 
नुकसानी का धन्धा आत्मा के स्वभाव सन्मुख में है ही नहीं। लाभ का ही धन्धा है। 
लाभ सवाया, नहीं कहते ? बनिये कहते हैं न। 

सिद्धों के रहने का स्थान उसके सुखों को प्राप्त करते हैं। लो। शील की व्याख्या 

करके फिर कहते हैं, ऐसा शील अर्थात्‌ आत्मा का स्वभाव, वह तो नित्य शील है, परन्तु 

अब उसका प्रगट किया हुआ शील, शुद्धता में से शुद्धता प्रगट की, शुद्धता में से शुद्धता 

प्रगट हुई, वह शील। और उस शील से सिद्धालय के सुख को प्राप्त करते हैं । देखो, 

भावार्थ में है, जिनवचन का सार। 

भावार्थ :- जो जिनवचन के द्वारा वस्तु के यथार्थ स्वरूप को जानकर उसका 

सार जो अपने शुद्ध स्वरूप की प्राप्ति उसका ग्रहण करते हैं... देखो | भगवान के वचन 
में यह कहा है । जिनवचन-बीतरागी वचन परमात्मा के, सन्तों के, कुन्दकुन्दाचार्य आदि 

eal भी वीतराग के ही वचन कहते हैं। स्वयं वीतराग मुनि है, वीतरागी। तीन कषाय 

का अभाव। ओटहो ! मुनि को तो एक दिन में हजारों बार आनन्द का अप्रमत्त का ध्यान 

आ जाता है। अप्रमत्त ध्यान। प्रमत्त-अप्रमत्त, अप्रमत्त-प्रमत्त हजारों बार एक दिन में 

(होते हैं )। सच्चे मुनि की बात है, हों! समझ में आया ? सच्चे मुनि हैं जैनशासन के, 

उनकी तो पौन सेकेण्ड की अन्दर निद्रा आती है। एक सेकेण्ड भी नींद नहीं आती है। 
इतनी स्वरूप की ओर की सावधानी का पुरुषार्थ है। समझ में आया ? 

कहते हैं, जिनवचन के द्वारा वस्तु के यथार्थ स्वरूप को जानकर... पहले तो 

यथार्थ जानकर उसका सार जो अपने शुद्धस्वरूप की प्राप्ति उसका ग्रहण करते हैं. 

भगवान ने तो वह बताया है कि तेरा शुद्ध चैतन्यस्वरूप, उस ओर झुकाव कर और 

उसको ग्रहण कर। शुद्धस्वभाव को ग्रहण करो | पुण्य-पाप के विकल्प का ग्रहण छोड़ 

दे। आहाहा ! 

स्वद्रव्य की ग्राहकता त्वरा से करो । आता है न ? यह पुस्तक आयी है या नहीं ? 
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ये पुस्तक | उसमें है, श्रीमद्‌ के वाक्य है उसमें | वह तो श्रीमद्‌ का भक्त है न पहले से। 
देखो ! स्वद्रव्य और अन्यद्रव्य भिन्न-भिन्न देखो। श्रीमद्‌ के वाक्य हैं । स्वद्रव्य के रक्षक 
त्वरा से होओ। स्वद्रव्य अखण्ड आनन्दमूर्ति का रक्षणहार त्वरा से होओ। स्वद्रव्य के 
रक्षक त्वरा से होओ। देखो ! स्वद्गव्य में व्यापक त्वरा से होओ। अपने शुद्ध स्वरूप की 

ओर त्वरा अर्थात्‌ शीघत्रपने पुरुषार्थ करके आत्मा को ग्रहण करो। हमारी ओर का 

(लक्ष्य) छोड़ दो । ऐसा कहते हैं । स्वद्रव्य है न, उनकी पुस्तक में है, श्रीमद्‌ की पुस्तक 

में है। पढ़ा नहीं है ? आठ बोल नहीं पढ़ा है ? बड़े में आते हैं | बड़े में से यह निकाला 
है। परन्तु उसमें पूरा सार है। 

अपने शुद्ध स्वरूप की प्राप्ति... भाषा ऐसी है या भगवान के (स्वरूप की) ? 

जिनवचन का सार अपने शुद्ध स्वरूप की प्राप्ति । देखो | उसका ग्रहण करते हैं... पहला 

बोल लिया। 'जिणवयणगहिद्सारा'। वह बोल पहले लिया। बाद में इन्द्रियों के 

विषयों से विरक्त होकर... ये तो मुनि हैं न। सम्यग्दर्शन स्वसन्मुख होकर ग्रहण किया, 

फिर विषय की आसक्ति है, उसे छोड़ देते हैं | बाद में, सम्यग्दर्शन होने के बाद विषय 

की आसक्ति छूटती है। तप अंगीकार करते हैं... इच्छा निरोधरूपी आनन्द को अंगीकार 
करते हैं, तब मुनि होते हैं,... तब वह सच्चे मुनि होते हैं । बीतराग का सच्चा मुनि जंगल 
में बसता है । वनवासी मुनि । जिनको कपड़े का एक धागा भी होता नहीं और आत्मा के 

आनन्द में मस्त हो और उनकी प्ररूपणा में वीतरागता आती है । उनकी प्ररूपणा कथन- 

उपदेश वीतराग । वीतराग आत्मा का स्वभाव, उसको ग्रहण करो । वीतराग आत्मा का 

स्वभाव, उसका ज्ञान करो | वीतराग आत्मा का स्वभाव, उसमें लीन होओ | ऐसा उपदेश 

करनेवाला बीतरागी मुनि होता है। राग से लाभ मनावे, वह मुनि है ही नहीं। जिनवचन 
का सार उसने जाना नहीं । बाद में धीर-वीर की बात । विशेष आयेगी..... 

(श्रोता : प्रमाण वचन गुरुदेव !) 
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प्रवचन-१९६, गाथा-३८ से ४०, शुक्रवार, फाल्गुन शुक्ल १, दिनांक २६-०२-१९७१ 
  

शीलपाहुड़। ३८वीं गाथा का भावार्थ। थोड़ा चला था। 

भावार्थ :- जो जिनवचन के द्वारा वस्तु के यथार्थ स्वरूप को जानकर... सर्वज्ञ 

भगवान वीतराग परमेश्वर ने, जो दिव्यध्वनि हुई, उसमें जो वस्तु का स्वरूप आया, उसे 

जानकर उसका सार जो अपने शुद्ध स्वरूप की प्राप्ति उसका ग्रहण करते हैं... सार तो 

आत्मा शुद्ध सच्चिदानन्द निर्मल आनन्द ऐसा जो स्वभाव, ऐसा आत्मा को ग्रहण करना, 

वह जिनवचन का सार है। वे इन्द्रियों के विषयों से विरक्त होकर... स्वरूप आत्मा का 

परिपूर्ण आनन्द और ज्ञान को ग्रहण करके अर्थात्‌ उसके सन्मुख होकर उसका अनुभव 

करके आत्मा को ग्रहण करना। यह जिनवचन का सार है। पश्चात्‌ विषय से विरक्त 

होना। पाँच इन्द्रिय के विषय में जो आसक्ति हो, आत्मा का भान हो, तथापि उसे- 
आसक्ति को टालना। 

तप अंगीकार करते हैं-मुनि होते हैं,... अन्तिम गाथायें हैं न ? क्रम से लेकर पूरा 

करते हैं। मुनि होते हैं, धीर-वीर बनकर परीषह उपसर्ग आने पर भी चलायमान नहीं 

होते हैं... आत्मा के आनन्द के अनुभव में इतना यह स्थिर होता है कि जिसे प्रतिकूल 

परीषह या उपसर्ग आवे (तो भी) धीर चले नहीं । धीर स्वरूप में धीर है। अन्तर में ध्येय 
को पकड़ा है| वीर-पुरुषार्थ की जिसे अन्तर ज्योति की जागृति है। ऐसा मुनिपना लेकर 
तब शील जो स्वरूप की प्राप्ति की पूर्णतारूप चौरासी लाख उत्तरगुण की पूर्णता... 

यह चौरासी लाख जो गुण है-उत्तरगुण, उनकी पूर्णता, पूर्ण शुद्ध स्वभाव प्रगट होता है, 

ऐसा कहते हैं। 

निर्मल जल उससे स्नान करके... पूर्ण पवित्रता की प्राप्ति में निर्मल जल द्वारा 

जैसे स्नान करे और मल जाये, वैसे सब कर्ममल को धोकर... अन्तिम बात है न? 

आत्मा के स्वरूप को पहला तो अनुभव करके ग्रहण करना, विषय आसक्ति छोड़ना, 

मुनि होकर उपसर्ग-परीषह आवे तो चिगना नहीं, स्वरूप की पूर्णता की प्राप्ति करना, 

वह पूर्णता की प्राप्ति द्वारा कर्ममल को धो डालना। धोकर सिद्ध हुए,... यह सिद्ध होता 
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है, लो! मोक्षमन्दिर में रहकर... मोक्ष अर्थात्‌ आत्मा के आनन्द में पूर्णता में रहे हुए 
परमानन्द अविनाशी अतीन्द्रिय अव्याबाध सुख को भोगते हैं,... वह अपने स्वरूप में 

पूर्ण आनन्द जो प्रगट हुआ, अविनाशी अतीन्द्रिय अव्याबाध ऐसे सुख को भोगे, उसे 

सिद्धपद कहा जाता है । शील का माहात्म्य है। शील अर्थात्‌ आत्मा के स्वभाव को यहाँ 
शील कहते हैं । आत्मा का स्वभाव तो शुभ-अशुभभाव से भिन्न पवित्र है । उसकी पवित्रता 

की पूर्ण प्राप्ति होना, उसे शील का पूर्ण स्वरूप कहते हैं । वह शील का माहात्म्य है। 

ऐसा शील जिनवचन से प्राप्त होता है,... ऐसा वास्तविक आत्मा का स्वभाव, 

वीतराग के वचन से प्राप्त हो। अर्थात्‌ कि निमित्तरूप से वीतराग के वचन हों, उसमें 
होता है । वीतराग के अतिरिक्त अन्यत्र यह बात कहीं नहीं होती । सर्वज्ञ परमात्मा है। 

पूर्ण स्वरूप देखा है, पूर्ण अनुभव किया है, तीन काल-तीन लोक जाने हैं । उनकी वाणी 
में जो आत्मा का स्वरूप आया, ऐसा जानकर अनुभव करे तो सिद्ध पद को पावे। 

इसलिए जिनागम का निरन्तर अभ्यास करना उत्तम है। लो! अपने लक्ष्य से जिनागम 

का निरन्तर अभ्यास होना चाहिए। मानो कि उसमें से तत्त्व की प्राप्ति की समझ हो। 
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आगे अंतसमय में सल्लेखना कही है, उसमें दर्शन-ज्ञान-चारित्र-तप इन चार 

आराधना का उपदेश है, ये भी शील ही से प्रगट होते हैं, उसको प्रगट करके कहते हैं - 

सव्वगुणखीणकम्मा सुहदुक्खविवज्िदा मणविसुद्धा । 
पप्फोडियकम्मरया Balt आराहणापयडा ।। ३९।। 

सर्वगुणक्षीणकर्माण: सुखदुःखविवर्जिता: मनोविशुद्धा: । 

प्रस्फोटितकर्मजस:_ भवंति आराधनाप्रकटा: ।।३९।। 

आराधना परिणत सकल गुण से करे कृश कर्म को। 

सुख-दुख-रहित मन शुद्ध वे फैंकें करममय धूल को।।३९।।
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अर्थ - सर्वगुण जो मूलगुण उत्तरगुणों से जिसमें कर्म क्षीण हो गये हैं, सुख- 
दुःख से रहित हैं, जिसमें मन विशुद्ध है और जिसमें कर्मरूप रज को उड़ा दी है ऐसी 
आराधना प्रगट होती है। 

भावार्थ - पहिले तो सम्यग्दर्शन सहित मूलगुण ब उत्तरगुणों के द्वारा कर्मों की 
निर्जरा होने से कर्म की स्थिति अनुभाग क्षीण होता है, पीछे विषयों के द्वारा कुछ सुख 

दुःख होता था उससे रहित होता है, पीछे ध्यान में स्थित होकर श्रेणी चढ़े तब उपयोग 

विशुद्ध हो, कषायों का उदय अव्यक्त हो, तब दुःख-सुख की वेदना मिटे, पीछे मन 

विशुद्ध होकर क्षयोपशम ज्ञान के द्वारा कुछ ज्ञेय से ज्ञेयान्तर होने का विकल्प होता है, 

वह मिटकर एकत्ववितर्क अविचार नाम का शुक्लध्यान बारहवें गुणस्थान के अन्त में 

होता है, यह मन का विकल्प मिटकर विशुद्ध होना है। 

पीछे घातियाकर्म का नाश होकर अनन्त चतुष्टय प्रकट होते हैं, यह कर्मरज का 

उड़ना है, इस प्रकार आराधना की संपूर्णता प्रकट होना है। जो चरमशरीरी हैं उनके तो 

इस प्रकार आराधना प्रकट होकर मुक्ति की प्राप्ति होती है। अन्य के आराधना का 

एकदेश होता है अंत में उसका आराधन करके स्वर्ग प्राप्त होता है, वहाँ सागरों waa 
सुख भोग कर वहाँ से चयकर मनुष्य हो आराधना को संपूर्ण करके मोक्ष प्राप्त होता है, 

इस प्रकार जानना, यह जिनवचन का और शील का माहात्म्य है।।३९।। 
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आगे अन्तसमय में सल्लेखना कही है,... अब अन्तिम गाथा है न। सललेखना 

आराधना-आराधना। स्वयं भी मुनि है। अन्तिम गाथा में आराधना का स्वरूप वर्णन 
करते हैं। अन्तसमय में सललेखना कही है, उसमें दर्शन-ज्ञान-चारित्र-तप इन चार 

आराधना का उपदेश है। ये भी शील ही से प्रगट होते हैं,... वह भी आत्मा के स्वभाव 

से ही आराधना प्रगट होती है। समझ में आया ? व्यवहार के पुण्य-पाप के विकल्प से 

प्रगट नहीं होती, ऐसा यहाँ सिद्ध करना है। आहाहा ! आत्मा का स्वभाव परिपूर्ण शुद्ध 
है, उसकी प्रगटता, वह शील है । और वह शील इस प्रकार से प्रगट होता है। आराधना 

प्रगट होने से वह शील ही प्रगट होता है, ऐसा कहते हैं। आहाहा ! 

 



३८८ अष्टपाहुड़ प्रवचन ( भाग-७ ) 
  

सव्वगुणखीणकम्मा सुहदुक्खविवज्िदा मणविसुद्धा । 

पप्फोडियकम्मया हवंति आराहणापयडा ।।३९।। 

अर्थ :- सर्व गुण जो मूलगुण उत्तरगुणों से जिसमें कर्म क्षीण हो गये हैं,... जिसे 

आत्मा की शान्ति का आराधन, स्वरूप का शान्तस्वरूप अविकारी स्वभाव है, उसका 

जिसे... ३९ गाथा चलती है न ? सर्व गुण जो मूलगुण उत्तरगुणों से... आत्मा की शान्ति 

और वीतरागता के भाव द्वारा जिसमें कर्म क्षीण हो गये हैं, सुख-दुःख से रहित हैं 

कल्पना में यह सुख-दुःख जो है, उस भाव से तो रहित है। आत्मा में आनन्द है। इससे 
पर में सुख-दुःख की कल्पना से मुनि, धर्मात्मा रहित है। उसे आराधना प्रगट होती है। 
मृत्यु के समय आराधना करना अर्थात्‌ ? अन्तर आनन्दस्वरूप के प्रति का आदर करके 

आनन्द की उज्ज्वलता प्रगट करना। वह अत्तर्मुख में ध्यान द्वारा होता है। उस आराधना 

से कर्म का नाश होकर सुख-दुःख से विरक्ति होकर मन विशुद्ध है... मन विशुद्ध है। 
विशुद्ध शब्द से यहाँ निर्मल | विशुद्ध शब्द से शुभभाव नहीं । कर्मरूप रज को उड़ा दी 
है... आठ कर्म की रज जिसने उड़ा दी है । ऐसी आराधना प्रगट होती है। ओहोहो ! ऐसी 
आराधना प्रगट होने से, शील का पूर्ण स्वरूप प्रगट होने से उसे मुक्ति होती है। 

भावार्थ :- पहिले तो सम्यग्दर्शन सहित मूलगुण उत्तरगुणों के द्वारा कर्मों की 

निर्जरा होने से... पहले में पहला तो सम्यग्दर्शन चाहिए। आत्मा के आनन्दस्वभाव की 

अन्तर दृष्टि में अनुभव और अनुभव में प्रतीति, उसे प्रथम में प्रथम धर्म की शुरुआत का 

सम्यग्दर्शन कहते हैं। सम्यग्दर्शन सहित मूलगुण उत्तरगुणों के द्वारा कर्मों की निर्जरा 
होने... तब आत्मा के शुद्ध स्वभाव के आश्रय से कर्म की निर्जरा अर्थात्‌ कर्म का गलना 

होता है। समझ में आया ? 

पीछे विषयों के द्वारा कुछ सुख-दुःख होता था... क्या कहते हैं ? समकित 

दर्शन में पुण्य-पापरहित स्वरूप चैतन्यकन्द प्रभु का भान हुआ। परन्तु अभी विषय की 
आसक्ति रह गयी है । समकिती को भी (रह गयी है) । रुचि नहीं है, सुखबुद्धि नहीं है, 

तथापि निर्बलता आसक्ति की रह गयी है। इसलिए उसे सुख-दुःख होता है। आसक्ति 

का, हों ! कल्पना। सुख-दुःख अर्थात्‌ ? पर में सुख है और पर में दुःख है, ऐसा नहीं । 
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जरा अरुचि और जरा रति आदि का भाव, आसक्ति का धर्मी को भी, सम्यग्दर्शन में 

आनन्द मैं हूँ, ऐसा भान होने पर भी रति-अरति का भाव जरा मुनि नहीं है, तब तक उसे 

होता है। उससे रहित होता है,... उससे रहित हो तो साधु होता है। समझ में आया ? 
गजब बातें। यह आत्मा... आत्मा... कहे एक व्यक्ति। आत्मा के अतिरिक्त कया चीज़ है 

परन्तु यह ? जगत में चीज़ माहात्म्यवाली तो यह आत्मा है । यह आत्मा तो अनन्त आनन्द 

और अनन्त शान्ति का भण्डार है। उसका आराधना करना यह धर्म है। भगवान का 

आराधन करना, वह भी एक विकल्प है। यह तीन लोक के नाथ तीर्थंकरदेव की भक्ति 

और आराधन, वह भी शुभभाव है। सच्ची आराधना नहीं । ऐसी बात है। 

अपने सन्मुख होकर पीछे ध्यान में स्थित होकर श्रेणी चढ़े... पहले अनुभव में 
सम्यग्दर्शन होता है, पश्चात्‌ विषय की आसक्ति छोड़े तो सुख-दुःख की कल्पना का 
नाश होता है, पश्चात्‌ ध्यान में स्थित होकर श्रेणी चढ़े... आठवाँ गुणस्थान कहते हैं। 

स्वरूप का ध्यान करके ध्येय बनाकर स्थिर करे, विषय आत्मा को बनावे। ज्ञान की 

वर्तमान दशा में विषय ध्येय ध्यान में आत्मा को बनावे | समझ में आया ? ऊँची बात है 

पहली भाई ! 

तब उपयोग विशुद्ध हो,... उपयोग शुद्ध विशेष हो । आठवें गुणस्थान में । कषायों 

का उदय अव्यक्त हो... कषाय का उदय रहे परन्तु अव्यक्त। प्रगट रहे नहीं । प्रगट नहीं, 

अव्यक्त रहे थोड़ा। आठवें-नौवें-दसवें (गुणस्थान में) | तब दुःख-सुख at Sea 
fae... कल्पना का--सुख-दुःख की कल्पना का वेदन जाता है। आत्मा के ध्यान की 

श्रेणी चढ़ने से आनन्द की धारा विशेष बहती है। उसका नाम श्रेणी। आनन्द की धारा 

का झरना विशेष आवे, तब आनन्द का वेदन रहे, सुख-दुःख का वेदन टले । जरा आसक्ति 

का हो वह। पीछे मन विशुद्ध होकर क्षयोपशम ज्ञान के द्वारा कुछ... और फिर ज्ञान 

कम है, इसलिए ज्ञेय से ज्ञेयान्तर होने का विकल्प होता है... एक ज्ञेय को जानने से फिर 

दूसरा जानने का अन्दर भेद पड़ जाता है। 

वह मिटकर एकत्ववितर्क... वह भी मिट जाता है। स्वज्ञेय में इतना अधिक 
लीन हो जाये कि दूसरे एक ज्ञेय को जानने से, दूसरे ज्ञेय को जानने की ओर भेद पड़ता, 
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विकल्प पड़ता, वह भी छूट जाता है। अब तो पूरा करना है न । एकत्ववितर्क अविचार 

नाम का शुक्लध्यान बारहवें गुणस्थान के अन्त में होता है। लो ! बारहवें गुणस्थान में 

यह ध्यान की दशा हो। मन का विकल्प मिटकर विशुद्ध होना है। मन का विकल्प 

मिटकर शुद्ध होता है। 

पीछे घातिकर्म का नाश होकर अनन्त चतुष्टय प्रकट होते हैं... ज्ञानावरणीय, 

दर्शनावरणीय, मोहनीय, अन्तराय, इन चार का नाश होकर अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त 

आनन्द, अनन्त बल प्रगट होता है । यह कर्मरज का उड़ना है,... यह कर्मरज का टलना 

है । इस प्रकार आराधना की सम्पूर्णता प्रकट होना है। लो ! यह आराधना की सम्पूर्णता। 

प्रथम सम्यग्दर्शन से लेकर पूर्ण शुद्धता का प्रगट होना, यह आराधना, यह शील। 

जो चरमशरीरी हैं, उनके तो इस प्रकार आराधना प्रगट होकर मुक्ति की प्राप्ति 

होती है। वह शरीर छूटकर उसी भव में मुक्ति पाते हैं। और अन्य के आराधना का 
एकदेश होता है... इतनी अधिक आराधना नहीं हो तो एकदेश भी आराधना मुनि आदि 

को हो तो एकाध देव का भव करके मनुष्य होकर मोक्ष जाता है। अन्त में उसका आराधन 
करके स्वर्ग प्राप्त होता है,... पूर्ण आराधना हो जाये तो मुक्ति होती है। अपूर्ण आराधना 
रहने से जरा विकल्प रह जाये (तो) स्वर्ग में जाये | वहाँ सागरोपर्यन्त सुख भोग... लो ! 
सागरोपम। असंख्य अरबों वर्ष पर्यन्त स्वर्ग के सुख को भोगकर। सुख अर्थात्‌ है तो 

राग। परन्तु बाहर की अनुकूलता बहुत है; इसलिए उसे जरा सुख कहा जाता है । सुख- 

दुःख कहीं धूल में भी नहीं है | वहाँ भी दुःख है | देवता भी सुख की कल्पना के अंगारों 
में जल रहे हैं। अपना शान्त आनन्दस्वरूप, इसके अतिरिक्त यह विषयों के भोग में 

विकल्प, वह तो अंगरे हैं । परन्तु बाहर की मनुष्य की साधारण की अपेक्षा से उन्हें सुविधा 

बहुत होती है, इसलिए सुख भोगते हैं, ऐसा कहने में आता है। 

वहाँ से चयकर मनुष्य हो आराधना को सम्पूर्ण करके मोक्ष प्राप्त होता है,... 

वहाँ से निकलकर, मनुष्य हो, अपूर्ण रहा तो वह वहाँ भव में पूर्ण करे, तो मोक्ष होता 
है। इस प्रकार जानना, यह जिनवचन का और शील का माहात्म्य है। यह वीतराग के 

वचन में यह मार्ग होता है, दूसरा नहीं होता। समझ में आया ? 
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आगे ग्रंथ को पूर्ण करते हैं, वहाँ ऐसे कहते हैं कि ज्ञान से सर्वसिद्धि है, यह 

सर्वजन प्रसिद्ध है, वह ज्ञान तो ऐसा हो उसको कहते हैं - 

अरहंते सुहभत्ती सम्मत्तं दंसणेण gage | 

सील॑ विसयविरागो णाणं पुण केरिसं भणियं ।।४०।। 

अर्हति शुभभक्ति: सम्यक्त्वं दर्शेन सुविशुद्ध । 

viet विषयविराग: ज्ञानं पुनः: कीदृशश भणितं ।।४०।। 

  

  

अरहंत में शुभ भक्ति श्रद्धा शुद्धि-युत सम्यक्त्व है। 
है शील विषय-विरागता इससे पृथक्‌ क्या ज्ञान है ?।।४०।। 

अर्थ - अरहंत में शुभ भक्ति का होना सम्यक्त्व है, वह कैसा है? सम्यग्दर्शन से 
विशुद्ध है, तत्त्वार्थों को निश्चय-व्यवहारस्वरूप श्रद्धान और बाह्य जिनमुद्रा नम्न दिगम्बररूप 

का धारण तथा उसका श्रद्धान ऐसा दर्शन से विशुद्ध अतिचार रहित निर्मल है - ऐसा तो 

अरहंत भक्तिरूप सम्यक्त्व है, विषयों से विरक्त होना शील है और ज्ञान भी यही है तथा 

इससे भिन्न ज्ञान कैसा कहा है? सम्यक्त्व शील बिना तो ज्ञान मिथ्या ज्ञानरूप अज्ञान है। 

भावार्थ - यह सब मतों में प्रसिद्ध है कि ज्ञान से सर्वसिद्धि है और ज्ञान शास्त्रों 

से होता है। आचार्य कहते हैं कि हम तो ज्ञान उसको कहते हैं जो सम्यक्त्व और शील 

सहित हो, ऐसा जिनागम में कहा है, इससे भिन्न ज्ञान कैसा है? इससे भिन्न ज्ञान को तो 

हम ज्ञान नहीं कहते हैं, इनके बिना तो वह अज्ञान ही है और सम्यक्त्व व शील हो, वह 

जिनागम से होते हैं। वहाँ जिसके द्वारा सम्यक्त्व शील हुए और उसकी भक्ति न हो तो 

सम्यक्त्व कैसे कहा जावे, जिसके वचन द्वारा यह प्राप्त किया जाता है, उसकी भक्ति हो 

तब जानें कि इसके श्रद्धा हुई और जब सम्यक्त्व हो, तब विषयों से विरक्त होय ही हो, 

यदि विरक्त न हो तो संसार और मोक्ष का स्वरूप क्‍या जाना? इस प्रकार सम्यक्त्व 

शील होने पर ज्ञान सम्यकृज्ञान नाम पाता है। इस प्रकार इस सम्यक्त्व शील के संबंध 

से ज्ञान की तथा शास्त्र की महिमा है। ऐसे यह जिनागम है, सो संसार से निवृत्ति करके
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मोक्ष प्राप्त करानेवाला है, यह जयवंत हो | यह सम्यक्त्व सहित ज्ञान की महिमा है, वही 

अंतमंगल जानना ।।४०।। 

इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्द आचार्यकृत शीलपाहुड ग्रंथ समाप्त हुआ। 

इसका संक्षेप तो कहते आये कि शील नाम स्वभाव का है। आत्मा का स्वभाव 

शुद्ध ज्ञान दर्शनमयी चेतना स्वरूप है, वह अनादि कर्म के संयोग से विभावरूप 

परिणमता है। इसके विशेष मिथ्यात्व कषाय आदि अनेक हैं, इनको राग-द्वेष-मोह भी 

कहते हैं, इनके भेद संक्षेप से चौरासी लाख किये हैं, विस्तार से असंख्यात अनन्त होते 

हैं, इनको कुशील कहते हैं। इनके अभावरूप संक्षेप से चौरासी लाख उत्तरगुण हैं, इन्हें 

शील कहते हैं, यह तो सामान्य परद्रव्य के संबंध की अपेक्षा शील-कुशील का अर्थ है 
और प्रसिद्ध व्यवहार की अपेक्षा स्त्री के संग की अपेक्षा कुशील के अठारह हजार भेद 

कहे हैं, इनका अभाव शील के अठारह हजार भेद हैं, इनको जिनागम से जानकर 

पालना | लोक में भी शील की महिमा प्रसिद्ध है, जो पालते हैं, वे स्वर्ग-मोक्ष के सुख 
पाते हैं उनको हमारा नमस्कार है वे हमें भी शील की प्राप्ति करावें, यह प्रार्थना है। 

( छप्पय ) 

आन वस्तु के संग राचि जिनभाव भंग करि। 
वरते ताहि कुशीलभाव भाखे कुरंग धरि।। 
ae ast मुनिराय पाय निज शुद्धरूप जल। 
धोय कर्मरज होय सिद्ध पावे सुख अविचल।। 

यह निश्चय शील सुब्रह्ममय व्यवहारै तिय तज नमै। 

जो पाले सबविधि तिनि नमूं पाऊँ जिन भव न जनम मैं ।।१।। 

( दोहा ) 

नमूं पंचपद ब्रह्ममय मंगलरूप अनूप। 
उत्तम शरण सदा लहूं फिरि न परू भवकूप ।।२।। 

इति श्रीकुन्दकुन्दाचार्यस्वामि प्रणीत शीलप्राभूत की जयपुर निवासी 
पण्डित जयचन्द्र छाबड़ा कृत देशभाषामय वचनिका का 

हिन्दी भाषानुवाद समाप्त ।।८।।
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आगे, ग्रन्थ को पूर्ण करते हैं, वहाँ ऐसे कहते हैं कि ज्ञान से सर्व सिद्धि है. 

लो! ज्ञान से सर्वसिद्धि | यह सर्वजन प्रसिद्ध है, वह ज्ञान तो ऐसा हो उसको कहते हैं :- 
अब देखो ! अन्तिम गाथा है न! 

अरहंते सुहभत्ती सम्मत्तं दंसणेण सुविसुद्धं । 

सील॑ विसयविरागो णाणं पुण केरिसं भणियं ।।४०॥। 

सर्वज्ञ परमात्मा अरिहन्त के विषय में भली भक्ति। 'सुहभत्ती' है न? कल्पना 

की नहीं। अन्दर बराबर... इष्टता प्रभु के प्रति। व्यवहार है न। ऐसी भक्ति आये बिना 

नहीं रहती | उसे व्यवहार समकित कहते हैं | अरिहन्त देव, वे देव हैं। उनके वचन के 

प्रति प्रतीति करके भक्ति करना, वह व्यवहार समकित कहा जाता है। 

वह कैसा है ? सम्यग्दर्शन से विशुद्ध है तत्त्वार्थो का निशचय-व्यवहारस्वरूप... 

पश्चात्‌ ? 'दंसणेण सुविसुद्धं' है न ? यह निश्चय समकित कहा वहाँ अरहंते सुहभत्ती 

सम्मत्तं दंसणेण सुविसुद्धं' अन्तर सम्यग्दर्शन से स्वस्वरूप के अनुभव की प्रतीति। 
भगवान आत्मा पूर्ण शुद्ध ऐसे आनन्द के भानसहित के ज्ञान में प्रतीति, वह निश्चय 

समकित है। निश्चय हो तो अरिहन्त की भक्ति को व्यवहार समकित कहा जाता है। 
दोनों होते हैं, ऐसा यहाँ सिद्ध करना है। 

सम्यग्दर्शन से विशुद्ध है तत्त्वार्थो का निशचय-व्यवहारस्वरूप श्रद्धान... दोनों, 

ऐसा। निश्चय भी आत्मा का सम्यग्दर्शन स्वभाव और व्यवहार देव-गुरु-शास्त्र की 

श्रद्धा का विकल्प राग। दोनों में जिसमें बराबर हो, विरोध हो नहीं । निश्चय समकित 

हो, उसे अरिहन्त के देव-गुरु-शास्त्र की भक्ति का विकल्प होता है; कुगुरु-कुशास्त्र 

का विकल्प हो, ऐसा नहीं। इसलिए उसे व्यवहार कहा जाता है। समझ में आया ? 

अरिहन्त सर्वज्ञ परमात्मा ने मार्ग कहा। इससे उनकी भक्ति का राग और रागरहित 

स्वरूप की प्रतीति का अनुभव, यह दो होकर निश्चय और व्यवहार समकित कहा जाता 

है। समझ में आया ? 
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बाह्य जिनमुद्रा नग्न दिगम्बररूप का धारण... लो! पहले से शुरु किया है न ? 
दर्शन अर्थात्‌ । जिनमुद्रा नग्न दिगम्बररूप हो | मुनि की दशा अनादि की, वीतरागमार्ग में 
परमेश्वर के पंथ में एकदम माता से जन्मा, ऐसी नग्नदशा होती है । समझ में आया ? नग्न 

दिगम्बररूप का धारण तथा उसका श्रद्धान ऐसा दर्शन से विशुद्ध... लो | ऐसी श्रद्धा । 

मुनि तो नग्न होते हैं । अन्तर तीन कषाय का नाश होता है, ऐसे मुनि को दर्शन कहा गया 
है। ऐसे दर्शन की श्रद्धा। समझ में आया ? उसका श्रद्धान ऐसा दर्शन से विशुद्ध... 
आया था न ? पहले बहुत आ गया। 

मुमुश्षु : दर्शनपाहुड़ में । 

पूज्य गुरुदेवश्री : पाहुड़ में आ गया है। 

जैनदर्शन में अनादि वीतराग मार्ग में दिगम्बरदशा थी। वीतराग मार्ग में यह मार्ग 

अनादि का चला आता है । यह बीच में भ्रमणा खड़ी की और यह वस्त्र-पात्रसहित मुनि 

मनाते हैं, मानते हैं, वे सब वीतरागमार्ग से विरुद्ध-विरुद्ध हैं । समझ में आया ? पक्ष नहीं 

होगा यह ? वस्तु का स्वरूप ऐसा है। ऐई ! प्रकाशदासजी ! वस्तु का परिचय ऐसा है। 

“दंसणेण सुविसुद्धं' है न? अर्थात्‌ वह दर्शन डाला। निश्चय सम्यग्दर्शन डाला और 

दंसण अर्थात्‌ मुनि। मुनि का मार्ग जो नग्नदशा, अन्तर में (तीन कषाय का अभाव), वह 

जैनदर्शन है। ऐसे जैनदर्शन की श्रद्धा। समझ में आया ? दूसरे वस्त्र-पात्रसहित मुनि 
माने, वह जैनदर्शन ही नहीं है। वह वीतराग मार्ग ही नहीं है । कल्पित मार्ग खड़ा किया 
हुआ है। समझ में आया ? 

क्या कहा ? बाह्य जिनमुद्रा नग्न दिगम्बरस्वरूप धारण तथा उसका श्रद्धान... 
ऐसा वापस | ऐसा दर्शन से विशुद्ध... है । ऐसे दर्शन से विशुद्ध, ऐसा । 'दंसणेण सुविसुद्धं ' 
दूसरा पद। उसमें से अर्थ निकाला। पहले आ गया है। बोधपाहुड़ में आ गया है, 

दर्शनपाहुड़ में आ गया है। जैनदर्शन उसे कहते हैं, ऐसा कहते हैं | जिसे अन्दर स्वरूप 
का अनुभव और आनन्द जागृत हुआ हो, तदुपरानत जिसकी शान्ति और स्थिरता बढ़ 

गयी हो और बाह्य में जिसकी नग्न दिगम्बरदशा हो, उसे जैनदर्शन कहा जाता है । उससे 

विरुद्ध, वह जैनदर्शन नहीं; अन्य दर्शन है । पोपटभाई ! गजब ! 
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बाह्य जिनमुद्रा नग्न दिगम्बरस्वरूप का धारण तथा उसका श्रद्धान ऐसा दर्शन 

से विशुद्ध... ऐसी भाषा है न? अतिचार रहित निर्मल है, ऐसा तो अरहन्त भक्तिरूप 

सम्यक्त्व है,... देखो |! अरिहन्त की भक्ति का यह व्यवहार समकित ऐसा तो । समझ में 

आया ? जिसे व्यवहारश्रद्धा का ठिकाना नहीं, उसे निश्चय समकित नहीं हो सकता। 

कहो, बालचन्दजी ! क्या है यह ? शून्य रखा। जिसकी नग्न दिगम्बरदशा और जिसकी 

अन्तर में तीन कषाय के अभाव की वीतरागता, उसे जैनदर्शन और उसे मुनिपना कहा 

जाता है। उसे श्रद्धा निरतिचार, वह अरिहन्त की भक्ति है। व्यवहार समकित की बात 

है न। समझ में आया ? भारी गड़बड़ कर डाली न। 

मुमुक्षु : उसका राग न आवे तो करना क्या ? 

पूज्य गुरुदेवश्री : परन्तु आता है। नहीं करना क्या ? न आवे तो अन्दर स्थिर हो 
जाये। ऐई | मावजीभाई | तो अन्दर स्थिर हो जाये वीतरागता में शान्त... शान्त। 

मुमुक्षु : दोनों न आबे तो क्या करना ? 

पूज्य गुरुदेवश्री : दोनों न आवे तो ? पानी छानकर पीना। ऐसा आवे तो फिर। 
आहाहा ! 

यहाँ तो आचार्य इस शील में अन्तिम गाथा में ऐसा कहना चाहते हैं कि वास्तव 

में शील क्या ? कि आत्मा का जो शुद्ध स्वभाव है, वह शील है परन्तु उसमें से प्रगट 

होता निश्चय सम्यग्दर्शन-ज्ञान, वह भी शील है। और उस शील में सम्यग्दर्शन उसे 
कहते हैं--व्यवहार, व्यवहारसम्यग्दर्शन, वह व्यवहारशील है। निश्चय स्वभाव का 

आश्रय होकर निश्चय समकित (हो), वह निश्चयशील है | व्यवहारशील में भी जिसकी 

दिगम्बर मुद्रा हो, अनादि-अनन्त जैनमार्ग में थी, नग्नपना था। और अकेला नग्नपना 

नहीं। अन्तर में तीन कषाय का नाश होकर वीतरागता Hl ASI Wie Ss | Ua अन्तर 

जिनमुद्रा और बाहर जिनमुद्रा । ऐसे की श्रद्धा करना, वह जैनदर्शन व्यवहार से कहा 

जाता है। उसकी श्रद्धा को व्यवहार समकित कहा जाता है। उसने अरिहन्त की भक्ति 

की। ऐसा न माने और दूसरे प्रकार से करे तो अरिहन्त की भक्ति नहीं करता। ऐई ! ऐसा 
कहते हैं, देखो ! वस्त्रसहित हो, उसे साधु माने, साध्वी माने, वह अरिहन्त की भक्ति 
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नहीं है। अरिहन्त की आसातना करता है। अरिहन्त का विरोध करनेवाला है, ऐसा 

कहते हैं। प्रवीणभाई | गजब ! 

श्रद्धान ऐसा दर्शन से विशुद्ध अतिचार रहित... ऐसा 'सुविसुद्धं' है न दूसरा 

पद ? ऐसा तो अरहन्त भक्तिरूप सम्यक्त्व है,... लो! ऐसा तो अरिहन्त की भक्ति का 

समकित शुभराग, विकल्प इस प्रकार होवे तो कहा जाता है। और इसके अतिरिक्त दूसरे 

कुशीलरूप वस्त्रपात्रसहित को मुनि माने, उसे मुनिपना है, ऐसा माने, कहे, वे सब 

अरिहन्त की व्यवहारभक्ति से भी विरोधी है। समझ में आया ? उसे निश्चयभक्ति तो 

नहीं होती। 

विषयों से विरक्त होना शील है... ऐसा सम्यक्‌ निश्चय स्व के आश्रय से और 
व्यवहार अरिहन्त की भक्ति अर्थात्‌ ऐसे दर्शन की प्रतीति | यहाँ तो मुनिपने की दशा को 
ही जैनदर्शन कहा है। क्योंकि वीतरागता प्रगटी है, इसलिए जैनदर्शन और वीतरागता 
प्रगटी है, इसलिए बाह्य वेश में भी नग्नदशा-परिग्रह से रहित है, इसलिए वह भी व्यवहार 

से जैनदर्शन का वेश कहा जाता है । आहाहा | समझ में आया ? अकेला नग्नपना ले, वह 

कहीं जिनमुद्रा नहीं है। अन्तर में जिनमुद्रा वीतरागता प्रगटी हो सम्यग्दर्शन, राग का भी 
कर्ता नहीं, देह की क्रिया का कर्ता नहीं और उसे स्वरूप की स्थिरता विशेष उग्र बढ़ 
गयी हो, इसलिए उसे वस्त्र-पात्र लेने की वृत्ति भी नहीं होती। ऐसी नग्नदशा को 

व्यवहार कहते हैं और अन्तर दशा रागरहित दशा को निश्चय कहते हैं । डाला वहाँ देखो 
न मेल करके । ' अरहंते सुहभत्ती सम्मत्तं दंसणेण सुविसुद्धं ' ऐसा । ऐसे दर्शन से सुविशुद्ध 
हो। समझ में आया ? 

अनादि का वीतरागमार्ग तो नग्न दिगम्बर था। पश्चात्‌ भगवान के बाद बहुत वर्ष 
में दुष्काल पड़ा और उसमें से यह श्वेताम्बर पंथ निकला। यह जैनमार्ग नहीं है, ऐसा 

यहाँ कहना है। उसकी श्रद्धा है, उसे अरिहन्त की भक्ति भी नहीं है, ऐसा कहते हैं। 
स्थानकवासी तो श्वेताम्बर में से अभी निकले हैं। यह तो पाँच सौ वर्ष हुए। उसमें से 
निकले हैं। उनकी श्रद्धा भी अरिहन्त की भक्ति नहीं है। व्यवहार, हों! निश्चय तो 
आत्मा की भक्ति होवे तो व्यवहारभक्ति कहलाती है। आहाहा! परन्तु गजब। ऐई | 
क्या है यह ? 
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मुमुश्षु : ... 

पूज्य गुरुदेवश्री : नहीं ? हिन्दी है। अन्तिम गाथा Yo | उसमें इतना लेखन नहीं 
है। एकाध शब्द... समझ में आया ? 

एक तो अरिहन्त में भली भक्ति, ऐसा लिखा है न? वह समकित। वह कैसा है ? 

सम्यग्दर्शन से विशुद्ध है... ऐसा। तत्त्वार्थ की श्रद्धा निश्वय भी सच्ची है और व्यवहार 

भी सच्ची श्रद्धा है। अब व्यवहार की श्रद्धा की निर्मलता बतलाते हैं। बाह्य जिनमुद्रा 
नग्न दिगम्बररूप धारण... आहाहा! एक वस्त्र का भी तन्तु नहीं। शास्त्र में तो ऐसा 

कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं, एक वस्त्र का धागा रखकर मुनि माने, मनावे और मानते हुए 

को भला जाने, वे तीनों निगोदगामी हैं। तीनों निगोद के पंथ में पड़े हैं। अरे! गजब! 

ककड़ी के चोर को फाँसी की सजा नहीं है न यह ? नहीं । महातत्त्व का महा चोर है। 
अनन्त अरिहन्तों, अनन्त केवलियों, अनन्त सन्‍्तों ने जो मार्ग कहा, उससे विरुद्ध है। 

इसलिए वह जिनमुद्रा अथवा जैनदर्शन ही नहीं है। जैनदर्शन तो दिगम्बर मुनि हो, 
अट्टाईस मूलगुण हो, वह भी व्यवहार। अन्तर के आनन्द के मूलगुण हों, आनन्द, ज्ञान, 

दर्शन आदि - ऐसे सहित को जिनमुद्रा कहा जाता है। परन्तु वह पर है न? इसलिए 
उसकी श्रद्धा, वह व्यवहार समकित, ऐसा कहना है। क्‍या कहा ? सामने मुनि है, 

वीतरागी भले हो और नग्न (हो) परन्तु उनकी श्रद्धा, वह तो व्यवहार श्रद्धा हुई। 
परद्वव्य की श्रद्धा है न वह तो ? समझ में आया ? मार्ग ऐसा है, भाई ! 

विषयों से विरक्त होना शील है और ज्ञान भी यही है... स्पष्टीकरण करेंगे, हों! 

भावार्थ में। और ज्ञान दूसरा कौन सा? कहते हैं। ज्ञान तो आत्मा आनन्दस्वरूप का 
अनुभव करे और स्वसंवेदन हो, उसे ज्ञान कहते हैं। ज्ञान और दूसरा क्या ज्ञान था? 
शास्त्र का पठन और सब, कहते हैं वह ज्ञान नहीं है। आहाहा | समझ में आया ? और 

ज्ञान भी यही है तथा इससे भिन्न ज्ञान कैसा कहा है? है न? 'णाणं पुण केरिसं 

भणियं' जिसका परविषय बदला नहीं और स्वविषय आत्मा हुआ नहीं, उसे ज्ञान कहें 

कैसे ? ऐसा कहते हैं। स्वविषय समझ में आता है ? राग, विकल्प, शरीर आदि देव- 

गुरु-शास्त्र वे सब पर हैं। उस पर का विषय जिसका है, वह तो अनादि का है। वह 
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  परविषय बदलकर स्वविषय हुआ नहीं। ऐई | नवनीतभाई | कठिन मार्ग। उसे ज्ञान 

कैसे कहें ? देव-गुरु-शास्त्र का ज्ञान। समझ में आया? अनेक प्रकार की कला 
बाहर का ज्ञान, कथा का ज्ञान,... बाहर का ज्ञान, उसे ज्ञान कैसे कहें ? कहते हैं। 

जिस ज्ञान ने विषय बदला नहीं, उसे ज्ञान कैसे कहें ? ऐसा कहते हैं। समझ में 

आया ? चेतनजी ! 

मुमुश्षु : ... 

पूज्य गुरुदेवश्री : जात्यान्तर है। यह शुद्धनय का पक्ष । आहाहा ! भारी गजब बात 

करते हैं। पाठ है, हों! 'सीलंविसयविरागो णाणं पुण केरिसं भणियं' जिसमें आत्मा 

ध्येय बनकर आत्मा का ज्ञान हुआ नहीं। और पर से विरक्त नहीं, विकल्प से विरक्त 

नहीं । उसे ज्ञान कैसे कहें ? ऐसा कहते हैं | ऐई ! प्रकाशदासजी ! बहुत ऐसे सच्चे विद्वान 

हैं और अमुक हैं, वे सब पानी भरते हैं इसमें | नहीं ? आहाहा ! कठिन मार्ग, भाई ! 

इससे भिन्न ज्ञान कैसा कहा है ? सम्यक्त्व शील बिना तो ज्ञान मिथ्याज्ञानरूप 

अज्ञान है। देखो! कहते हैं कि स्वद्रव्यस्वरूप भगवान आत्मा के अभेदपने का भान 

नहीं, ज्ञान हुआ नहीं, ऐसे समकित के शील बिना, वह ज्ञान सब मिथ्याज्ञान कहा जाता 

है। समझ में आया ? 

भावार्थ :-..... देखो! यह स्पष्टीकरण करेंगे, हों। पण्डितजी स्वयं स्पष्टीकरण 

करेंगे। यह सब मतों में प्रसिद्ध है कि ज्ञान से सर्वसिद्धि है... ' जहाँ लगी आत्मतत्त्व 
चिह्यो नहीं...” आता है उसमें ? बात तो सब करते हैं। परन्तु वास्तविक आत्मा, 

वास्तविक ज्ञान आत्मा का क्या है, इस बात की खबर नहीं | समझ में आया ? आत्मा तो 

सब बहुत करते हैं, भाई ! आत्मा का ज्ञान चाहिए। 

मुमुक्षु : ... 

पूज्य गुरुदेवश्री : ...मतवाला कहे, लो। परन्तु वह आत्मा ऐसा नहीं। सर्वज्ञ 

परमेश्वर ने कहा हुआ आत्मा, जिनवचन में आया हुआ आत्मा और उस आत्मा में 

अन्तर का एकाग्र होना, उसे ज्ञान कहा जाता है। ज्ञान का ज्ञान, उसे ज्ञान कहते हैं। 

आत्मा का ज्ञान, उसे ज्ञान कहते हैं | थोड़ी-थोड़ी भाषा समझ में आती है । हिन्दी है न। 
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ज्ञान से सर्वसिद्धि है और ज्ञान शास्त्रों से होता है। ज्ञान हो, उसे शास्त्र का 

निमित्त है न उसमें ? आचार्य कहते हैं कि-हम तो ज्ञान उसको कहते हैं जो सम्यक्त्व 

और शीलसहित हो,... आहाहा! आचार्य कहते हैं, हम तो उसे ज्ञान कहते हैं कि 

समकित और शीलसहित हो। स्वरूप का अनुभव और अनन्तानुबन्धी के अभावरूपी 

शीलभाव--ऐसा हो, उसे हम ज्ञान कहते हैं । समझ में आया ? बड़े विद्वान बड़ा नाम 

धरावे, हजारों शास्त्र बनावे, पाँच-पाँच लाख श्लोक बनावे। वह ज्ञान नहीं, वह तो 

अज्ञान है। आहाहा ! समझ में आया ? लाखों लोगों में जिसकी वाणी की छाप पड़ती हो, 

बड़ी सभा भराती हो, वह ज्ञान नहीं है। आहाहा |! स्वरूपचन्दभाई | यह तो स्वरूप का 

ज्ञान, उसे ज्ञान कहते हैं, ऐसा कहते हैं। आहाहा! भगवान परमेश्वर त्रिलोकनाथ 

तीर्थंकरदेव ने कहा हुआ आत्मा, वह उसका स्वरूप। दूसरे में आत्मा कहा, उसे जाने 

बिना कल्पना से कहा है। समझ में आया ? ऐसा जो आत्मा उसका जो ज्ञान। सम्यक्‌ 

शीलसहित हो तो ज्ञान कहते हैं । समकित अर्थात्‌ आत्मा अन्तर भरा हो, जिस ज्ञान में 

स्वरूप का ज्ञान हो, जिस ज्ञान में शीलपना आया हो। द्रव्य का आश्रय ले तो उसे 

शीलपना आवे। परसन्मुख के आश्रय में शीलपना नहीं आता। परसन्मुख के आश्रय में 

शुभभाव और कुशीलपना है, वह तो। ओहोहो | समझ में आया ? 

यह तो सच्चे देव-गुरु-शास्त्र की ओर का ज्ञान, वह शुभविकल्प का ज्ञान है। 

वह आत्मा का ज्ञान नहीं। समझ में आया ? वह शील नहीं। शील तो जिसमें आत्मा 

आनन्दस्वरूप है, ऐसी दशा शामिल हो, उसे समकित सहित के शील को ज्ञान कहा 

जाता है। आहाहा ! गजब काम, भाई | कठिन पड़े, इसलिए लोग फिर दूसरे रास्ते चलते 

हैं। अनादि से चलते हैं दूसरे रास्ते | उसमें क्या है ? आहाहा ! समझ में आया ? 

जिनमार्ग में कहा है,... जिनमार्ग में कहा है,... देखो भाषा। क्या कहते हैं ? 

वीतराग के आगम में ऐसा कहा है कि चैतन्यस्वरूप भगवान अनन्त गुण का पिण्ड प्रभु, 

उसका आश्रय करके उसके आश्रय से जो सम्यक्त्व और शील होता है, उसे ज्ञान कहा 

जाता है | जिनागम में ऐसा कहा है। आहाहा ! देखो न एक बात । जिनागम में शास्त्र का 

पठन, देव-गुरु-शास्त्र का ज्ञान, उसे ज्ञान जिनागम में (कहा है ) | क्योंकि जिनागम तो 
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    वीतरागपने को बतलाता है। क्या कहा ? क्‍या कहते हैं यह ? जिनागम वीतरागभाव को 

बतलाता है। तो जहाँ वीतरागी आत्मा स्वभाव है, निर्विकल्प अकषाय - ऐसे स्वभाव के 

सन्मुख का सम्यग्दर्शन और शील प्रगट नहीं हुआ, उसे ज्ञान नहीं कहते। आहाहा ! 

अन्तिम योगफल डाला शील का। आहाहा ! 

जिनागम में यह कहा है अर्थात्‌ ? वीतराग परमेश्वर की वाणी में ऐसा आया है 
कि हमरी श्रद्धा, वाणी की श्रद्धा को हम ज्ञान नहीं कहते। समझ में आया ? वीतराग 

मार्ग के जिनागम में तो जिन ऐसा जो आत्मा का वीतरागी स्वभाव उसका अत्तर्मुख 

होकर सम्यक्त्व और ज्ञान हो, उसे जिनागम में समकितसहित शील को ज्ञान कहा जाता 

है। आहाहा | बात यह भी गजब की है न! कैसी संक्षिप्त में डाल दी है! 

ऐसा जिनमार्ग में कहा है, इससे भिन्न ज्ञान कैसा है ? क्या कहते हैं ? समझ में 

आया ? भगवान अनन्त आनन्द और ज्ञान की मूर्ति प्रभु, उसका अन्तर स्वसंवेदन, स्व 

का वेदन होकर ज्ञान हुआ नहीं, उसे हम ज्ञान कैसे कहें ? आहाहा ! देखो | यह वीतराग 

की कला BR AAMT Hl HIS | समझ में आया ? इससे भिन्न ज्ञान कैसा है ? इससे 

भिन्न ज्ञान को तो हम ज्ञान नहीं कहते हैं, इनके बिना तो वह अज्ञान ही है... आहाहा ! 

देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा का ज्ञान, अरिहन्त सिद्धों का ज्ञान, साक्षात्‌ परमात्मा तीर्थंकर 

समवसरण में विराजते हैं, उनकी श्रद्धा का ज्ञान, उसे भी हम ज्ञान नहीं कहते। ऐई ! 

स्वरूपचन्दभाई ! ऐसा है यह। भारी परमात्मा। स्वयं ही बीतरागमूर्ति आत्मा है, कहते 

हैं। और उस वीतरागमूर्ति का आश्रय लेकर जो श्रद्धासहित-समकितसहित स्व का ज्ञान 
हुआ, उसे हम ज्ञान कहते हैं। आहाहा ! 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

      जैसे वह कषाय की मन्दता की क्रिया, पाँच महाव्रत की, अमुक कर करके 
हमारे चारित्र है, (ऐसा मानता है ), वह अत्यन्त मिथ्यादृष्टि है। वह वस्तु नहीं है। उसी 

प्रकार यहाँ कहते हैं कि शास्त्र का ज्ञान भी, देव-गुरु की श्रद्धा का, अरिहन्त की श्रद्धा 

ऐसी कि सिर काट डालो तो माने नहीं दूसरे को। परन्तु वह ज्ञान नहीं है। ज्ञान तो 
ज्ञानस्वरूपी भगवान आत्मा स्वयं स्वरूप, उसका अन्तर्मुख होकर ज्ञान आवे, उसे ज्ञान 

कहा जाता है। समझ में आया ? मार्ग कठिन, भाई ! वस्तु तो जैसी है, वैसी है। उसे 
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कठिन कहना वह भी जरा... वह तो है वैसी है। समझ में आया ? अनन्त काल का 

अभ्यास नहीं, श्रवण में यह मार्ग मिले नहीं । दूसरे रास्ते चढ़ गये और मार्ग में हैं, ऐसा 

मानते हैं। भगवान भूल में है, हों। और जो अनादि की भूल, वह की वह भूल है। 

यहाँ तो परमेश्वर ऐसा कहते हैं, हमारे सम्प्रदाय में जन्म लिया--जैन में और 

जैन अरिहन्त सर्वज्ञ, दिगम्बर मुनि ऐसे होते हैं, उन्हें मुनि कहते हैं, केवली ऐसे होते हैं 

और सिद्ध ऐसे होते हैं, ऐसी जो श्रद्धा परसन्मुख की, उसकी श्रद्धा के ज्ञान को ज्ञान नहीं 

कहते । कठिन पड़े यह श्रीमद्‌ में। वे कहे, श्रीमद्‌ की श्रद्धा करो। यहाँ कहे कि तीन 
लोक का नाथ मैं परद्वव्य हूँ, ऐई | स्वरूपचन्दभाई ! आहाहा ! यह तो वीतरागमार्ग में बात 
होती है | साक्षात्‌ मैं विराजता होऊँ परन्तु यदि मेरी श्रद्धा और उसका ज्ञान, तू सम्मिलित 
हुए बिना ज्ञान हम कहते नहीं | आहाहा ! गजब बात है ! परमेश्वर को वीतरागता, उनकी 

निःस्पृहता, उनकी वस्तु की स्थिति का ज्ञान करने में जरा भी संकोच नहीं कि यह मेरा 

सम्प्रदाय नहीं रहे तो। ऐई ! नवरंगभाई ! आहाहा! 

बापू! तेरा आत्मा... आहाहा ! यह ज्ञानजल से आनन्द से भरा है न, प्रभु। उसमें 

से जो झरना आवे, वह सम्यक्‌ श्रद्धा, सम्यग्ज्ञान, स्वसंवेदन, उसे भगवान ने ज्ञान कहा 

है। आहाहा ! पुस्तक है वहाँ ? छोटाभाई ! नहीं ? ठीक। परन्तु यह... यह बहुत सरस 
बात है । पूरा जो शील का न्याय कहना था, वह सब यहाँ समाहित हो जाता है। आहाहा ! 

आत्मा अपना शुद्ध चैतन्यस्वभाव पर की अपेक्षा और पर की दिशा और दशारहित, 

ऐसा जो आत्मा का अन्तर स्वभाव... आहाहा | उसके सन्मुख होकर जो अन्तर में से 

ज्ञान का प्रवाह आवे, उसे ज्ञान कहते हैं। भले थोड़ा पढ़ा हो और थोड़ा आता हो। 
पण्डितजी | गजब बात, भाई ! 

हम ज्ञान नहीं कहते हैं, इनके बिना तो वह अज्ञान ही है और सम्यक्त्व व शील 

हो, वह जिनागम से होते हैं। स्वभाव के आश्रय का समकित और उसमें शील अर्थात्‌ 

अनन्तानुबन्धी का अभाव, ऐसा समकितरूपी शील जिनागम से होता है। वीतराग की 

वाणी में वह आता है । ऐसी वाणी अन्यत्र नहीं हो सकती | आहाहा | निमित्तरूप की बात 

है, हों ! नहीं तो जिनागम की श्रद्धा, बह भी पर की है। परन्तु वह स्व की श्रद्धा कराती 
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है, ऐसा जिनागम में है । ऐई ! वजुभाई ! जिनागम से होते हैं। वहाँ जिसके द्वारा सम्यक्त्व 
शील हुए और उसकी भक्ति न हो तो सम्यक्त्व कैसे कहा जावे,... ऐसा कहते हैं । जिस 
जिनागम में, वीतरागवाणी में ऐसा स्वरूप कहा है और उस SRM Ht वाणी की 

भक्ति और बहुमान न हो तो समकित कैसे कहें ? तो निश्चय समकित भी उसे है नहीं। 

समझ में आया ? ऐसा सिद्ध करते हैं । पाठ है न वह 'अरहंते सुहभत्ती' पाठ है न ? यह 
सिद्ध करते हैं। 

श्रीमद्‌ में आता है, ज्ञानी की भक्ति बिना ज्ञान नहीं होता। इसका अर्थ कि ज्ञान 

होता है स्वयं से, परन्तु उसे ज्ञानी की भक्ति का बहुमान का राग आये बिना नहीं रहता। 
इतनी बात है। ऐसा है, चन्द्रकान्तभाई ! ऐसा मार्ग है। वहाँ वह रुपये-बुपये के ढेर हों, 
ऐसा यह मार्ग नहीं। वहाँ तो उस पुण्य के रजकण हों न, ढ़ेर हो बाहर से। धूल का। 
कहा, शास्त्र में एक जगह कि जो लक्ष्मी सब इकट्टी की न, ढ़ेर करना मरते हुए। और 

माँगना यह तेरे लिये यह सब किया, अब मुझे कुछ शरण दे | ऐई | जादवजीभाई ! श्वेताम्बर 

में आता है दूसरे ग्रन्थ में। लक्ष्मी का ढ़ेर करके, अरे! मैंने तेरे लिये जिन्दगी गँवाई, 

हों! अब मेरे देह का अन्त आया है। तो अब कुछ शरण ही (देना) | जड़ तो बोले 
नहीं । तेरी लक्ष्मी अन्दर है, उसकी शरण ले। वह तो जड़ बोले नहीं । इसका अर्थ हुआ 

कि तू मेरे ऊपर बैठना रहने दे। अन्दर में जा। हम अनबोला हैं। समझ में आया? 
आहाहा! 

वहाँ जिसके द्वारा सम्यक्त्व शील हुए और उसकी भक्ति न हो तो सम्यक्त्व 
कैसे कहा जावे, जिसके वचन द्वारा यह प्राप्त किया जाता है, उसकी भक्ति हो... समझ 

में आया ? परन्तु वचन में यह वीतरागता ऐसी होती है। आहाहा ! वाह, प्रभु वाह! 
जिसके वचन में वीतरागता स्व का आश्रय लेने की बात करे, उसकी भक्ति हुए बिना रहे 

नहीं। इतनी बात है। तब जाने कि इसके श्रद्धा हुईं... जब ऐसी निश्चय की श्रद्धा हो 

और उसके साथ जिनवचन की श्रद्धा हो । जिसके वचन द्वारा यह प्राप्त किया जाता है, 

उसकी भक्ति हो, तब जाने कि इसके श्रद्धा हुई और जब सम्यक्त्व हो, तब विषयों से 

विरक्त होय ही हो,... कारण कि राग में प्रेम छूट गया, राग में सुखबुद्धि छूट गयी है, 
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इसलिए उसे आगे बढ़कर विषय की आसक्ति भी छूट जाती है। सुख मुझमें है, विषय 
में नहीं, ऐसा जिसे स्वआश्रय से भान हुआ, उसे पराश्रय का राग थोड़ा रहा, वह छूट 

जायेगा, उसे छोड़कर स्थिर होगा। 

यदि विरक्त न हो तो संसार और मोक्ष का स्वरूप क्‍या जाना ? यदि पर के 

विकल्प से छूटकर स्वसन्मुख न आवे और अन्तर में स्थिर न हो तो वह संसार-मोक्ष का 
स्वरूप कहाँ जाना है ? समझ में आया ? इस प्रकार सम्यक्त्व शील होने पर ज्ञान 
सम्यग्ज्ञान नाम पाता है। लो ! ऐसा समकित शील हो, (तब) ज्ञान सम्यक्‌ नाम पाता है। 

इस प्रकार इस सम्यक्त्व शील के सम्बन्ध से ज्ञान की तथा शास्त्र की महिमा है। यह 

ज्ञान की और शास्त्र की महिमा है । दोनों । ऐसे यह जिनागम है, सो संसार में निवृत्ति करके 
मोक्ष प्राप्त करनेवाला है, वह जयवन्त हो | यह सम्यक्त्वसहित ज्ञान की महिमा है, वही 

अन्तमंगल जानना। लो! अन्तिम थोड़ा भाग है। यह कल होगा और नियमसार शुरु 
होगा। 
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पाठ में है न, शील पाहुड़ ? शील नाम स्वभाव का है। यह अधिकार पूरा हो 
गया है, परन्तु यह पण्डितजी इसका थोड़ा लिखते हैं| आत्मा का स्वभाव शुद्ध ज्ञान- 

दर्शनमयी चेतनास्वरूप है। भगवान आत्मा तो ज्ञान-दर्शन की चेतनामय अभेद है, उसे 

आत्मा कहते हैं | वह अनादि कर्म के-संयोग से विभावरूप परिणमता है। है तो वह 

ज्ञान-दर्शन चेतनामय स्वभाव वस्तु आत्मा, परन्तु अनादि कर्म के संग से विकाररूप 
से-दोषरूप से होता है। उनके भेद बहुत हैं। उनके विशेष मिथ्यात्व-कषाय आदि 
अनेक है, उन्हें राग-द्वेष-मोह भी कहते हैं। उनके संक्षेप चौरासी लाख भेद हैं। उस 

विभाव के चौरासी लाख भेद हैं। कुशील, कुशील। विस्तार से असंख्यात अनन्त होते 

हैं। इनको कुशील कहते हैं। 

भगवान आत्मा जानन-देखन-आनन्द, इससे उल्टे जितने विकल्प- भेद हैं, वे 

सब कुशील कहे जाते हैं। इनके अभावरूप संक्षेप से चौरासी लाख उत्तरगुण हैं. 

विकल्प दुःखरूप हैं । इन सब विभाव का अभाव करके, स्वरूप चैतन्यमूर्ति भगवान 

आत्मा की अस्ति का विकास करके, अनुभव करके प्रगट दशा हो, उसे चौरासी लाख 

उत्तरगुण कहने में आता है। विस्तार अनन्त... यह तो सामान्य परद्रव्य या सम्बन्ध की 

अपेक्षा से शील-कुशील का अर्थ है। प्रसिद्ध व्यवहार स्त्री के संग की अपेक्षा से 

कुशील के अठारह हजार भेद कहे हैं... यह सब बात आ गयी है, यह शील और 

कुशील का अर्थ। इनका अभाव, शील के अठारह हजार भेद हैं, वे जिनमार्ग के 
जानकर पालना। लोक में भी शील की महिमा प्रसिद्ध है, जो पालते हैं, वे स्वर्ग-मोक्ष 

का सुख पाते हैं। उन्हें हमारा नमस्कार। वे हमें भी शील की प्राप्ति करो। हमारा आत्मा 

आनन्द और ज्ञान-दर्शन का पिण्ड प्रभु है; उसकी ज्ञाता-दृष्टा और आनन्द की दशा हमें 
प्रगट हो, यह हमारा स्वरूप है और यह हमारा धर्म है। समझ में आया ? 

अन्तर बीच में दया, दान, व्रत, भक्ति के परिणाम आते हैं, वह कुशील है, 

सुशील नहीं; सुशील तो आत्मा आनन्दस्वरूप ज्ञान और दर्शन की चेतनामय अभेदस्वरूप, 
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उसकी एकता से प्रगटी हुई बीतरागी निर्मलदशा, उसे शील और सुशील तथा उसे धर्म 

कहते हैं | अन्य वस्तु के संगराची जिनभाव भंग करि अन्य आत्मा ज्ञानानन्दस्वरूप को 

छोड़कर अन्य वस्तु मुझसे निजभाव भंग करि, अपना वीतरागभाव है, उसे भंग करके 

राग-द्वेष उत्पन्न करता है, वह सब कुशील और अधर्म तथा दुःखरूप है । वर्ते ताहिं कुशील 
भाव भाखे कुरंग भरी। वह राग का रंग पुण्य-पाप के विकल्प का रंग वह कुरंग है। 

आत्मा आनन्द और ज्ञानस्वरूप है, उसका अन्तर ज्ञान और आनन्द का रंग लगने से ज्ञान 

और आनन्द की दशा प्रगट हो, उसे भगवान जैनधर्म कहते हैं | सूक्ष्म बात है । बण्डीजी ! 

ताहिं तजे मुनिराज शुद्ध जल आनन्दस्वरूप भगवान ऐसे चैतन्य आनन्द के जल 

को धर्मी जीव अन्तर्मुख होकर पाकर शुद्धरूपी जल, धोयी कर्मरज - उसने कर्म की 

रज धो डाली है। वह सिद्धि को पाता है और अविचल सुख को पाता है । यह निश्चय 
शील शुद्ध... आत्मा का आनन्द और ज्ञान चैतन्यस्वरूप, उसकी एकाग्रता का ब्रह्मचर्य, 

वह निश्चय ब्रह्मचर्य है । वह निश्चय शील, व्यवहार रे तिय तजि... व्यवहार से स्त्री का 

त्याग वह व्यवहार कहलाता है। जो पावे शिव विधि। जिसे भव को-जन्म नहीं, ऐसे 

धर्मात्मा को, जिनेन्द्र को मैं नमन करता हूँ। 

इन नमूँ पंच पद ब्रह्ममय । इससे मांगलिक करते हैं । नमूँ पंच पद बत्रह्ममय, पाँच 

पद ब्रह्म आनन्दमय है। अरिहन्त, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय, साधु, वह तो अतीन्द्रिय 

आनन्दमय पाँच पद है । यह बाहर का वेश है, वह कहीं पद नहीं है। ऐसे पंच महाव्रत 
के अन्दर विकल्प उठते हैं, वह कहीं निजपद नहीं है, वह आचार्य, उपाध्याय, साधु पद 

नहीं है। ब्रह्ममय निजपद है। आनन्दस्वरूप भगवान आत्मा, तीर्थंकर सर्वज्ञ परमेश्वर ने 

देखा, जाना और कहा--ऐसे आत्मा को आनन्दमय करके प्रगट करते हैं। ऐसे... 

मंगलरूप हैं, मांगलिक हैं। अनूप अन्त जिसकी कोई उपमा नहीं “उत्तम चरण सदा 

लहूँ', ऐसे भगवान सन्तों के पाँच परमेष्ठी... फिरि न परुँ भवकूप फिर से भव में आऊँ 
नहीं। ऐसे अधिकार पूरा किया। 
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