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२- वृहद्द्र॒व्यसंग्रह में सिद्ध के अगुरुलघुगुण का वर्णन करते हुए बतलाते हैं कि यदि 
सिद्धस्वरूप सर्वथा गुरु हो ( भारी हो) तो लोहे के गोले की तरह उसका सदा अधःपतन होता 
रहेगा अर्थात्‌ वह नीचे ही पड़ा रहेगा और यदि वह सर्वथा लघु (हलका) हो तो जैसे वायु 
के झकोरे से आक के वृक्ष की रुई उड़ जाया करती है, उसी प्रकार सिद्धस्वरूप का भी 

निरन्तर भ्रमण होता ही रहेगा; परन्तु सिद्धस्वरूप ऐसा नहीं है, इसीलिए उसमें अगुरुलघुगुण 
कहा गया है | ( वृह्द्द्रव्यसंग्रह, पृष्ठ ३८ 2 

इस अगुरुलघुगुण के कारण सिद्ध जीव सदा लोकाग्र में स्थित रहते हैं, वहाँ से न तो 
आगे जाते हैं और न नीचे आते हैं ॥८ ॥ 

मुक्त जीवों में व्यवहारनय की अपेक्षा से भेद बतलाते हैं 

क्षेत्रकालगतिलिंगतीर्थचारित्रप्रत्येकबुद्धबोधितज्ञानावगाहनान्तर- 
संख्याल्पबहुत्वतः साध्या: ॥९॥ 

अर्थ - [ क्षेत्रकालगतिलिंगतीर्थचारित्रप्रत्ये कबुद्धबो धितज्ञानावगाहनान्तर - 
संख्याल्पबहुत्वतः ] क्षेत्र, काल, गति, लिड्, तीर्थ, चारित्र, प्रत्येकबुद्धबोधित, ज्ञान, अवगाहना, 

अन्तर, संख्या और अल्पबहुत्व - इन बारह अनुयोगों से [ साध्या: ] मुक्त जीवों (सिद्धों) में 

भी भेद सिद्ध किये जा सकते हैं। 

टीका--१- क्षेत्र - ऋजुसूत्रनय को अपेक्षा से (वर्तमान की अपेक्षा से ) आत्पप्रदेशों 

में सिद्ध होता है, आकाश प्रदेशों में सिद्ध होता है, सिद्धक्षेत्र में सिद्ध होता है। भूतनैगमनय 
की अपेक्षा से पन्द्रह कर्मभूमियों में उत्पन्न हुए पुरुष ही सिद्ध होते हैं। पन्द्रह कर्मभूमियों में 
उत्पन्न हुए पुरुष को यदि कोई देवादि अन्य क्षेत्र में उठाकर ले जाय तो अढ़ाई द्वीप प्रमाण 

समस्त मनुष्यक्षेत्र से सिद्ध होता है। 

२- काल - ऋजुसूत्रनय की अपेक्षा से एक समय में सिद्ध होता है। भूतनैगमनय की 

अपेक्षा से उत्सर्पिणी तथा अवसर्पिणी दोनों काल में सिद्ध होता है; उसने अवसर्पिणी काल 

के तीसरे काल के अन्तभाग में चौथे काल में और पाँचवें काल के प्रारम्भ में (जिसने चौथे 
काल में जन्म लिया है ऐसा जीव) सिद्ध होता है। उत्सर्पिणी काल के 'दुषमसुषम ' काल में 
चौबीस तीर्थड्टर होते हैं और उस काल में जीव सिद्ध होते हैं (त्रिलोकप्रज्ञप्ति पृष्ठ ३५०) 
विदेहक्षेत्र में उत्सर्षिणी और अवसर्पिणी ऐसे काल के भेद नहीं हैं । पञचमकाल में जन्मे हुए 
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जीव सम्यग्दर्शनादि धर्म प्राप्त करते हैं, किन्तु वे उसी भव से मोक्ष प्राप्त नहीं करते | विदेहक्षेत्र 

में उत्पन्न हुए जीव अढ़ाई द्वीप के किसी भी भाग में सर्वकाल में मोक्ष प्राप्त करते हैं। 

३- गति - ऋजुसूत्रनय की अपेक्षा से सिद्धगति से मोक्ष प्राप्त होता है; भूतनैगमनय 
की अपेक्षा से मनुष्यगति से ही मोक्ष प्राप्त होता है। 

४- लिड्ढ - ऋजुसूत्रनय से लिड्ग (वेद) रहित ही मोक्ष पाता है; भूतनैगमनय से तीनों 
प्रकार के भाववेद में क्षपकश्रेणी माँडकर मोक्ष प्राप्त करते हैं; और द्रव्यवेद में तो पुरुषलिड्र 
और यथाजातरूप लिड़ से ही मुक्ति प्राप्त होती है । 

५- तीर्थ - कोई जीव तीर्थड्लर होकर मोक्ष प्राप्त करते हैं और कोई सामान्य केवली 
होकर मोक्ष पाते हैं | सामान्य केवली में भी कोई तो तीर्थड्डर की मौजूदगी में मोक्ष प्राप्त करते 
हैं और कोई तीर्थड्डरों के बाद उनके तीर्थ में मोक्ष प्राप्त करते हैं । 

६- चारित्र - ऋजुसूत्रनय से चारित्र के भेद का अभाव करके मोक्ष पाते हैं | भूतनैगमनय 
से निकट की अपेक्षा से यथाख्यातचारित्र से ही मोक्ष प्राप्त होता है, दूर की अपेक्षा से 
सामायिक, छेदोपस्थापन, सूक्ष्मसाम्पराय तथा यथाख्यात से और किसी के परिहारविशुद्धि हो 
तो उससे - इन पाँच प्रकार के चारित्र से मोक्ष प्राप्त होता है। 

७- प्रत्येकबुद्धबोधित - प्रत्येक बुद्ध जीव वर्तमान में निमित्त की उपस्थिति के बिना 
अपनी शक्ति से बोध प्राप्त करते हैं, किन्तु भूतकाल में या तो सम्यग्दर्शन प्राप्त हुआ तो तब 

या उससे पहले सम्यग्ज्ञानी के उपदेश का निमित्त हो और बोधितबुद्धि जीव वर्तमान में 
सम्यग्ज्ञानी के उपदेश के निमित्त से धर्म पाते हैं | ये दोनों प्रकार के जीव मोक्ष प्राप्त करते हैं । 

८- ज्ञान - ऋजुसूत्रनय से केवलज्ञान से ही सिद्ध होता है। भूतनैगमनय से कोई मति, 

श्रुत इन दो ज्ञान से; कोई मति, श्रुत, अवधि इन तीन से अथवा मति, श्रुत, मनःपर्यय से और 
कोई मति, श्रुत, अवधि और मनःपर्यय, इन चार ज्ञान से (केवलज्ञानपूर्वक) सिद्ध होता है । 

९- अवगाहना - किसी के उत्कृष्ट अवगाहना कुछ कम पाँच सौ पच्चीस धनुष की, 

किसी के जघन्य साढ़े तीन हाथ में कुछ कम और किसी के मध्य अवगाहना होती है| मध्यम 
अवगाहना के अनेक भेद हैं। 

१०- अन्तर - एक सिद्ध होने के बाद दूसरा सिद्ध होने का जघन्य अन्तर एक समय 

का और उत्कृष्ट अन्तर छह मास का है। 
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११- संख्या - जघन्यरूप से एक समय में एक जीव सिद्ध होता है, उत्कृष्टरूप से 
एक समय में १०८ जीव सिद्ध होते हैं। 

१२- अल्पबहुत्व - अर्थात्‌ संख्या में हीनाधिकता | उपरोक्त ग्यारह भेदों में अल्पबहुत्व 
होता है, वह निम्न प्रकार है-- 

(९) क्षेत्र - संहरण सिद्ध से जन्म सिद्ध संख्यातगुणे हैं। समुद्र आदि जल क्षेत्रों से 
अल्प सिद्ध होते हैं और महाविदेहादिक्षेत्रों से अधिक सिद्ध होते हैं। 

(२ ) काल - उत्सर्पिणीकाल में हुए सिद्धों की अपेक्षा अवसर्पिणीकाल में हुए सिद्धों 
की संख्या ज्यादा है और इन दोनों काल के बिना सिद्ध हुए जीवों की संख्या उनसे संख्यातगुनी 
है, क्योंकि विदेहक्षेत्र में अवसर्पिणी या उत्सर्पिणी का भेद नहीं है। 

(३ ) गति - सभी जीव मनुष्यगति से ही सिद्ध होते हैं, इसलिए इस अपेक्षा से गति 
में अल्पबहुत्व नहीं है; परन्तु एक गति के अन्तर की अपेक्षा से (अर्थात्‌ मनुष्यभव से पहिले 
की गति की अपेक्षा से) तिर्यज्चगति से आकर मनुष्य होकर सिद्ध हुए, ऐसे जीव थोड़े हैं - 

कम हैं, उनकी अपेक्षा से संख्यातगुने जीव मनुष्यगति से आकर मनुष्य होकर सिद्ध होते हैं, 
उससे संख्यातगुने जीव नरकगति से आकर मनुष्य हो सिद्ध होते हैं और उससे संख्यातगुने 
जीव देवगति से आकर मनुष्य होकर सिद्ध होते हैं। 

(४) लिड्ढ - भावनपुंसकवेदवाले पुरुष क्षपकश्रेणी माँडकर सिद्ध हों - ऐसे जीव 
कम हैं, थोड़े हैं । उनसे संख्यातगुने भावस्त्रीवेदवाले पुरुष क्षपकश्रेणी माँडकर सिद्ध होते हैं 
और उससे संख्यातगुने भावपुरुषवेदवाले पुरुष क्षपकश्रेणी माँडकर सिद्ध होते हैं। 

(५) तीर्थ - तीर्थड्डर होकर सिद्ध होनेवाले जीव अल्प हैं और उनसे संख्यातगुने 
सामान्य केवली होकर सिद्ध होते हैं। 

(६ ) चारित्र - पाँचों चारित्र से सिद्ध होनेवाले जीव थोड़े हैं, उनसे संख्यातगुने जीव 
परिहारविशुद्धि के अलावा चार चारित्र से सिद्ध होनेवाले हैं । 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  (७) प्रत्येकबुद्धबोधित - प्रत्येक बुद्ध सिद्ध होनेवाले जीव अल्प हैं, उनसे संख्यातगुने 
जीव बोधितबुद्ध होते हैं। 

(८ ) ज्ञान - मति, श्रुत इन दो ज्ञान से केवलज्ञान प्राप्त कर सिद्ध होनेवाले जीव अल्प 

हैं, उनसे संख्यातगुने चार ज्ञान से केवलज्ञान प्राप्त कर सिद्ध होते हैं और उनसे संख्यातगुने 
तीन ज्ञान से केवलज्ञान उत्पन्न कर सिद्ध होते हैं। 
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(९ ) अवगाहना - जघन्य अवगाहना से सिद्ध होनेवाले जीव थोड़े हैं, उनसे 
संख्यातगुने उत्कृष्ट अवगाहना से और उनसे संख्यातगुने मध्यम अवगाहना से सिद्ध होते हैं। 

( 20 ) अन्तर - छह मास के अन्तरवाले सिद्ध सबसे थोड़े हैं और उनसे संख्यातगुने 
एक समय के अन्‍्तरवाले सिद्ध होते हैं। 

(१९ ) संख्या - उत्कृष्टरूप से एक समय में एक सौ आठ सिद्ध होते हैं, उनसे 
अनन्तगुने एक समय में १०७ से लगाकर ५० तक सिद्ध होते हैं, उनसे असंख्यातगुने जीव 

एक समय में ४९ से २५ तक सिद्ध होनेवाले हैं और उनसे संख्यातगुने एक समय में २४ से 
लेकर १ तक सिद्ध होनेवाले जीव हैं। 

इस तरह बाह्य-निमित्तों की अपेक्षा से सिद्धों में भेद की कल्पना की जाती है | वास्तव 

में अवगाहना गुण के अतिरिक्त अन्य आत्मीय गुणों की अपेक्षा से उनमें कोई भेद नहीं है। यहाँ 
यह न समझना कि 'एक सिद्ध में दूसरा सिद्ध मिल जाता है, इसलिए भेद नहीं है।' सिद्धदशा 
में भी प्रत्येक जीव अलग-अलग ही रहते हैं, कोई जीव एक-दूसरे में मिल नहीं जाते ॥९ ॥ 

  

  

  

  

    

  

-- उपसंहार -- 

१- मोक्षतत्त्व की मान्यता सम्बन्धी होनेवाली भूल और उसका निराकरण 

कितने ही जीव ऐसा मानते हैं कि स्वर्ग के सुख की अपेक्षा से अनन्तगुना सुख मोक्ष 
में है। किन्तु यह मान्यता मिथ्या है, क्योंकि इस गुणाकार में वह स्वर्ग और मोक्ष के सुख की 
जाति एक गिनता है स्वर्ग में तो विषयादि सामग्री-जनित इन्द्रियसुख होता है; उसकी जाति 
उसे मालूम होती है, किन्तु मोक्ष में विषयादि सामग्री नहीं है; इसलिए वहाँ के अतीन्द्रियसुख 
की जाति उसे नहीं प्रतिभासती-मालूम होती, परन्तु महापुरुष मोक्ष को स्वर्ग से उत्तम कहते 
हैं; इसलिए वे अज्ञानी भी बिना समझे बोलते हैं। जैसे कोई गायन के स्वरूप को तो नहीं 

समझता किन्तु समस्त सभा गायन की प्रशंसा करती है, इसलिए वह भी प्रशंसा करता है; 
उसी प्रकार ज्ञानी जीव तो मोक्ष का स्वरूप जानकर उसे उत्तम कहते हैं, इसलिए अज्ञानी जीव 

भी बिना समझे ऊपर बताये अनुसार कहता है। 

प्रश्न - यह कैसे कहा जा सकता है कि अज्ञानी जीव सिद्ध के सुख की और स्वर्ग 
के सुख की जाति को एक जानता है-समझता है ? 

उत्तर - जिस साधन का फल वह स्वर्ग मानता है, उसी जाति के साधन का फल वह 

मोक्ष मानता है। वह यह मानता है कि इस किस्म के अल्प साधन हों di sae safe ve 
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  मिलते हैं और जिसके वह साधन सम्पूर्ण हों, वह मोक्ष प्राप्त करता है। इस प्रकार दोनों के 
साधन की एक जाति मानता है, इसी से यह निश्चय होता है कि उनके कार्य की (स्वर्ग तथा 
मोक्ष की) भी एक जाति होने का उसे श्रद्धान है । इन्द्र आदि को जो सुख है, वह तो कषायभावों 
से आकुलतारूप है, अतएव परमार्थत: वह दुःखी है और सिद्ध के तो कषायरहित अनाकुल 
सुख है; इसलिए दोनों की जाति एक नहीं है - ऐसा समझना चाहिए स्वर्ग का कारण तो 
प्रशस्तराग है और मोक्ष का कारण वीतरागभाव है। इस प्रकार उन दोनों के कारण में अन्तर 

है। जिन जीवों के ऐसा भाव नहीं भासता, उनके मोक्षतत्त्व का यथार्थ श्रद्धान नहीं है। 
(आधुनिक हिन्दी मोक्षमार्गप्रकाशक, पृष्ठ २३४०) 

२- अनादि-कर्मबन्धन नष्ट होने की सिद्धि 

श्री तत्त्वार्थसार अध्याय ८ में कहा है कि-- 

आद्यभावान्न भावस्य Hadad: | 

अन्ताभाव: प्रसज्येत दृष्टत्वादन्तबीजवत्‌ू॥६॥ 

भावार्थ - जिस वस्तु की उत्पत्ति का आद्य समय न हो, वह अनादि कहा जाता है, 
जो अनादि हो उसका कभी अन्त नहीं होता | यदि अनादि पदार्थ का अन्त हो जाए तो सत्‌ का 
विनाश मानना पड़ेगा; परन्तु सत्‌ का विनाश होना - यह सिद्धान्त और युक्ति से विरुद्ध है। 

इस सिद्धान्त से, इस प्रकरण में ऐसी शट्डा उपस्थित हो सकती है कि तो फिर अनादि 
कर्मबन्धन की सनन्‍्तति का नाश कैसे हो सकता है ? क्योंकि कर्मबन्धन का कोई आद्य-समय 

नहीं है, इससे वह अनादि है और जो अनादि हो, उसका अन्त भी नहीं होना चाहिए; 
कर्मबन्धन जीव के साथ अनादि से चला आया है, अतः अनन्तकाल तक सदा उसके साथ 

रहना चाहिए, फलतः कर्मबन्धन से जीव कभी मुक्त नहीं हो सकेगा। 

इस शट्ढ्ा के दो रूप हो जाते हैं - (१) जीव के कर्मबन्धन कभी नहीं छूटना चाहिए, 
और (२) कर्मत्वरूप जो पुद्गल हैं, उनमें कर्मत्व सदा चलता ही रहना चाहिए; क्योंकि 

कर्मत्व भी एक जाति है और वह सामान्य होने से ध्रुव है । इसलिए उसकी चाहे जितनी पर्यायें 
बदलती रहें तो भी वे सभी कर्मरूप ही रहनी चाहिए। सिद्धान्त है कि ' जो द्रव्य जिस स्वभाव 
का हो, वह उसी स्वभाव का हमेशा रहता है।' जीव अपने चैतन्यस्वभाव को कभी छोड़ता 
नहीं है और पुदूगल भी अपने रस-रूपादिक स्वभाव को कभी छोड़ते नहीं हैं, इसी प्रकार 
अन्य द्रव्य भी अपने-अपने स्वभाव को छोड़ते नहीं हैं, फिर कर्म ही अपने कर्मत्वस्वभाव 
को कैसे छोड़ दें ? 
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उपरोक्त शद्भा का समाधन इस प्रकार है - जीव के साथ कर्म का सम्बन्ध सन्तति- 
प्रवाह की अपेक्षा अनादि से है, किन्तु किसी एक के एक ही परमाणु का सम्बन्ध अनादि से 
नहीं है, जीव के साथ प्रत्येक परमाणु का सम्बन्ध नियतकाल तक ही रहता है | कर्मपिण्डरूप 
परिणत परमाणुओं का जीव के साथ सम्बन्ध होने का भी काल भिन्न-भिन्न है और उनके 
छूटने का भी काल नियत और भिन्न-भिन्न है। इतना सत्य है कि जीव को विकारी अवस्था 
में कर्म का संयोग चलता ही रहता है । संसारी जीव अपनी स्वयं की भूल से विकारी अवस्था 
अनादि से करता चला आ रहा है। अतः कर्म का सम्बन्ध भी सनन्‍्तति-प्रवाहरूप अनादि से 
इसको है, क्योंकि विकार कोई नियतकाल से प्रारम्भ नहीं हुआ है; अत: कर्म का सम्बन्ध 

भी कोई नियतकाल से प्रारम्भ नहीं हुआ है - इस प्रकार जीव के साथ कर्म का सम्बन्ध 
सनन्‍्तति-प्रवाह से अनादि का कहा जाता है; लेकिन कोई एक ही कर्म अनादिकाल से जीव 

के साथ लगा हुआ चला आया हो - ऐसा उसका अर्थ नहीं है। 

जिस प्रकार कर्म की उत्पत्ति है, उसी प्रकार उनका नाश भी होता है; क्योंकि 'जिसका 
संयोग हो, उसका वियोग अवश्य होता ही है ' ऐसा सिद्धान्त है । पूर्व कर्म के वियोग के समय 
यदि जीव स्वरूप में सम्यक्‌ प्रकार जागृति के द्वारा विकार को उत्पन्न नहीं होने दे तो नवीन 
कर्मों का बन्ध नहीं होगा। इस प्रकार अनादि कर्म-बन्धन का सन्ततिरूप प्रवाह निर्मल नष्ट 

हो सकता है । उसका उदाहरण - जैसे बीज और वृक्ष का सम्बन्ध सन्तति प्रवाहरूप से अनादि 
का है, कोई भी बीज पूर्व के वृक्ष बिना नहीं होता। बीज का उपादानकारण पूर्व-वृक्ष और 
पूर्ववृक्ष का उपादान पूर्व बीज, इस प्रकार बीज-वृक्ष की सनन्‍्तति अनादि से होने पर भी उस 
सनन्‍तति का अन्त करने के लिए अन्तिम बीज को पीस डालें या जला दें तो उसका सनन्‍्तति 

प्रवाह नष्ट हो जाता है। उसी प्रकार कर्मों की सनन्‍्तति अनादि से होने पर भी कर्मनाश के 

प्रयोग द्वारा समस्त कर्मों का नाश कर दिया जाए तो उनकी सन्तति निःशेष-नष्ट हो जाती है । 

पूर्वोपार्जित कर्मों के नाश का और नये कर्मों की उत्पत्ति न होने देने का उपाय संवर-निर्जरा 
के नववें अध्याय में बताया है | इस प्रकार कर्मों का सम्बन्ध जीव से कभी नहीं छूट सकता- 

ऐसी शड्ज्ा दूर होती है। 

शद्ज्ा का दूसरा प्रकार यह है कि कोई भी द्रव्य अपने स्वभाव को छोड़ता नहीं है तो 

कर्मरूप पदार्थ भी कर्मत्व को कैसे छोड़ें ? इसका समाधान यह है कि कर्म कोई द्रव्य नहीं 
है, परन्तु वह तो संयोगरूप पर्याय है। जिस द्रव्य में कर्मत्वरूप पर्याय होती है, वह द्रव्य तो 
पुद्गलद्रव्य है और पुद्गलद्ग्य का तो कभी नाश होता नहीं है और वह अपने वर्णादि स्वभाव 
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को भी कभी छोड़ता नहीं है | पुद्गलद्गव्यों में उनकी योग्यतानुसार शरीरादि तथा जल, अग्नि, 

मिट्टी, पत्थर वगैरह कार्यरूप अनेक अवस्थाएँ होती रहती हैं और उनकी मर्यादा पूर्ण होने 
पर वे विनाश को भी प्राप्त होती रहती हैं; उसी प्रकार कोई पुदूगल, जीव के साथ एकक्षेत्रावगाह 
सम्बन्धरूप बन्धन अवस्था होनेरूप सामर्थ्य तथा रागी जीव को रागादि होने में निमित्तपनेरूप 

होने की सामर्ध्यसहित जीव के साथ रहते हैं, वहाँ तक उनको “कर्म' कहते हैं । कर्म कोई 
द्रव्य नहीं है, वह तो पुद्गलद्रव्य की पर्याय है; पर्याय का स्वभाव ही पलटना है, इसलिए 
कर्मरूप पर्याय का अभाव होकर अन्य पर्यायरूप होता रहता है। 

पुदूगलद्गव्य की कर्म-पर्याय नष्ट होकर दूसरी जो पर्याय हो, वह कर्मरूप भी हो 
सकती है और अन्यरूप भी हो सकती है| किसी द्रव्य के उत्तरोत्तर काल में भी उस द्रव्य की 
एक समान ही योग्यता होती रहे तो उसकी पर्यायें एक समान ही होती रहेंगी और यदि उसकी 

योग्यता बदलती रहे तो उसकी पर्यायें अनेक प्रकार भिन्न-भिन्न जाति की होती रहेंगी। जैसे 
- मिट्टी में जिस समय घटरूप होने की योग्यता हो, तब वह मिट्टी घटरूप परिणमती है और 
फिर वही मिट्टी पूर्व अवस्था बदलकर दूसरी बार भी घट हो सकती है अथवा अपनी 
योग्यतानुसार कोई अन्य पर्यायरूप (अवस्थारूप) भी हो सकती है। इसी प्रकार कर्मरूप 
पर्याय में भी समझना चाहिए। यदि “कर्म” कोई अलग द्रव्य ही हो तो उसका अन्यरूप 
(अकर्मरूप) होना नहीं बन सकता, परन्तु 'कर्म' पर्याय होने से वह जीव से छूट सकते हैं 
और कर्मपना छोड़कर अन्यरूप (अकर्मरूप) हो सकते हैं। 

३. इस प्रकार पुदूगल, जीव से कर्मरूप अवस्था को छोड़कर अकर्मरूप घट- 

पटादिरूप हो सकते हैं, यह सिद्ध हुआ | परन्तु जीव के कुछ कर्मों का अकर्मरूप हो जाने मात्र 
से ही जीव, कर्मरहित नहीं हो जाता, क्योंकि जैसे कुछ कर्मरूप पुद्गल कर्मत्व को छोड़कर 

अकर्मरूप हो जाते हैं, वैसे ही अकर्मरूप अवस्थावाले पुद्गल, जिनमें कर्मरूप होने की योग्यता 

हो, वह जीव के विकारभाव की उपस्थिति में कर्मरूप हुआ करते हैं । जहाँ तक जीव विकारीभाव 
करे, वहाँ तक उसकी विकारदशा हुआ करती है और अन्य पुदूगल कर्मरूप होकर उसके साथ 
बन्धनरूप हुआ करते हैं; इस प्रकार संसार में कर्म श्रूकुला चलती रहती है। लेकिन ऐसा नहीं 

है कि कर्म सदा कर्म ही रहें अथवा तो कोई जीव सदा अमुक ही कर्मों से बँधे हुए ही रहें अथवा 
विकारी दशा में भी सर्व कर्म सर्व जीवों के छूट जाते हैं और सर्व जीव मुक्त हो जाते हैं । 

४. इस तरह अनादिकालीन कर्मश्रूछुला अनेक काल तक चलती ही रहती है, ऐसा 

देखा जाता है; परन्तु श्रूकुलाओं का ऐसा नियम नहीं है कि जो अनादिकालीन हो, वह अनन्त 
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  काल तक रहना ही चाहिए, क्योंकि श्रूछुला संयोग से होती है और संयोग का किसी न किसी 

समय वियोग हो सकता है । यदि वह वियोग आंशिक हो तो वह श्रूडुला चालू रहती है, किन्तु 
जब उसका आत्यन्तिक वियोग हो जाता है, तब श्रूछुला का प्रवाह टूट जाता है | SS IFT 
बलवान कारणों के द्वारा टूटती है; उसी प्रकार कर्म श्रूछुला अर्थात्‌ संसार- श्रूडला (संसाररूपी 
जज्जीर) भी जीव के सम्यग्दर्शनादि सत्य पुरुषार्थ के द्वारा निर्मूल नष्ट हो जाती है । विकारी 
श्रूछुला में अर्थात्‌ मलिन पर्याय में अनन्तता का नियम नहीं है, इसीलिए जीव, विकारी पर्याय 
का अभाव कर सकता है और विकार का अभाव करने पर कर्म का सम्बन्ध भी छूट जाता 
है और उसका कर्मत्व नष्ट होकर अन्यरूप से परिणमन हो जाता है। 

७५. अब आत्मा के बन्धन की सिद्धि करते हैं-- 

कोई जीव कहते हैं कि आत्मा के बन्धन होता ही नहीं । उनकी यह मान्यता मिथ्या 

है, क्योंकि बिना बन्धन के परतन्त्रता नहीं होती | जैसे गाय, भेंस आदि पशु जब बन्धन में नहीं 
होते, तब परतन्त्र नहीं होते; परतन्त्रता बन्धन की दशा बतलाती है, इसलिए आत्मा के बन्धन 

मानना योग्य है। आत्मा के यथार्थ बन्धन अपने निज विकारीभाव का ही है, उसका निमित्त 

पाकर स्वतः जड़कर्म का बन्धन होता है और उसके फलस्वरूप शरीर का संयोग होता है। 
शरीर के संयोग में आत्मा रहती है, वह परतन्त्रता बतलाती है । यह ध्यान रहे कि कर्म, शरीर 
इत्यादि कोई भी परद्रव्य, आत्मा को परतन्त्र नहीं करते; किन्तु जीव स्वयं अज्ञानता से स्व 

को परतन्त्र मानता है और परवस्तु से निज को लाभ या नुकसान होता है - ऐसी विपरीत 
पकड़ करके पर में इष्ट-अनिष्टत्व की कल्पना करता है। पराधीनता दुःख का कारण है। 
जीव को शरीर के ममत्व से-शरीर के साथ एकत्वबुद्धि से दुःख होता है; इसलिए जो जीव, 
शरीरादि परद्वव्य से अपने को लाभ-नुकसान मानते हैं, वे परतन्त्र ही रहते हैं | कर्म या परवस्तु 
जीव को परतन्त्र नहीं करती, किन्तु जीव स्वयं परतन्त्र होता है। इस तरह जहाँ तक अपने 
में अपराध, अशुद्धभाव किज्चित्‌ भी हो, वहाँ तक कर्म-नोकर्म का सम्बन्धरूप बन्ध है। 

६. मुक्त होने के बाद फिर बन्ध या जन्म नहीं होता 

जीव के मिथ्यादर्शनादि विकारीभावों का अभाव होने से कर्म का कारण-कार्य सम्बन्ध 

भी टूट जाता है। जानना-देखना यह किसी कर्मबन्ध का कारण नहीं, किन्तु परवस्तुओं में 
तथा राग-द्वेष में आत्मीयता की भावना बन्ध का कारण होती है। मिथ्याभावना के कारण 
जीव के ज्ञान तथा दर्शन (श्रद्धान) को मिथ्याज्ञान तथा मिथ्यादर्शन कहते हैं | इस मिथ्यात्व 
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आदि विकारभाव के छूट जाने से विश्व की चराचर वस्तुओं का जानना-देखना होता है; 
क्योंकि ज्ञान-दर्शन तो जीव का स्वाभाविक असाधारण धर्म है | वस्तु के स्वाभाविक असाधारण 
धर्म का कभी नाश नहीं होता; यदि उसका नाश हो तो वस्तु का भी नाश हो जाए। इसलिए 
मिथ्यावासना के अभाव में भी जानना-देखना तो होता है; किन्तु अमर्यादित बन्ध के कारण- 
कार्य का अभाव मिथ्यावासना के अभाव के साथ ही हो जाता है | कर्म के आने के सर्वकारणों 
का अभाव होने के बाद भी जानना-देखना होता है, तथापि जीव के कर्मों का बन्ध नहीं होता 
और कर्मबन्ध न होने से उसके फलरूप स्थूल शरीर का संयोग भी नहीं मिलता; इसलिए 

उसके फिर जन्म नहीं होता। ( देखो, वत्त्वार्थमार, पृष्ठ ३९४) 

७, बन्ध जीव का स्वाभाविक धर्म नहीं 

यदि बन्ध, जीव का स्वाभाविक धर्म हो तो वह बन्ध, जीव के सदा रहना चाहिए; 
किन्तु वह तो संयोग-वियोगरूप है; इसलिए पुराने कर्म दूर होते हैं और यदि जीव विकार करे 

तो नवीन बँधते हैं। यदि बन्ध स्वाभाविक हो तो बन्ध से पृथक्‌ कोई मुक्तात्मा हो नहीं 
सकता। पुनश्च, यदि बन्ध स्वाभाविक हो तो जीवों में परस्पर अन्तर न दिखे। भिन्न कारण 
के बिना एक जाति के पदार्थों में अन्तर नहीं होता, किन्तु जीवों में अन्तर देखा जाता है । इसका 

कारण यह है कि जीवों का लक्ष्य भिन्न-भिन्न परवस्तु पर है | परवस्तुएँ अनेक प्रकार की होती 
हैं, अतः परद्॒व्यों के आलम्बन से जीव की अवस्था एक सदृश नहीं रहती। जीव स्वयं 

पराधीन होता रहता है, यह पराधीनता ही बन्धन का कारण है । जैसे बन्धन स्वाभाविक नहीं, 
उसी प्रकार वह आकस्मिक भी नहीं अर्थात्‌ बिना कारण के उसकी उत्पत्ति नहीं होती। 
प्रत्येक कार्य अपने-अपने कारण के अनुसार होता है। स्थूलबुद्धिवाले लोग उसका सच्चा 

कारण नहीं जानते; अतः अकस्मात्‌ कहते हैं। बन्ध का कारण जीव का अपराधरूप 
विकारीभाव है | जीव के विकारी भावों में तारतम्यता देखी जाती है, इसलिए वह क्षणिक है, 
अतः उसके कारण से होनेवाला कर्मबन्ध भी क्षणिक है | तारतम्यतासहित होने से कर्मबन्ध 

शाश्वत नहीं है। शाश्वत और तारतम्यता इन दोनों के शीत और उष्णता की तरह परस्पर 

विरोध है। तारतम्यता का कारण क्षणभंगुर है। जिसका कारण क्षणिक हो, वह कार्य शाश्वत 
कैसे हो सकता है ? कर्म का बन्ध और उदय तारतम्यतासहित ही होता है, इसलिए बन्ध 
शाश्वतिक या स्वाभाविक वस्तु नहीं; इसलिए यह स्वीकार करना ही चाहिए कि बन्ध के 

कारणों का अभाव होने पर पूर्व-बन्ध की समाप्तिपूर्वक मोक्ष होता है। 
( देखो; तत्त्वार्थशार; पृष्ठ ३९६ ) 
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८. सिद्धों का लोकाग्र से स्थानान्तर नहीं होता 

प्रश्न - आत्मा मुक्त होने पर भी स्थानवाला होता है। जिसको स्थान हो, वह एक 
स्थान में स्थिर नहीं रहता, किन्तु नीचे जाता है अथवा विचलित होता रहता है; इसलिए 
मुक्तात्मा भी ऊर्ध्वलोक में ही स्थिर न रहकर नीचे जाए अर्थात्‌ एक स्थान से दूसरे स्थान में 
जाए - ऐसा क्‍यों नहीं होता ? 

उत्तर - पदार्थ में स्थानान्तर होने का कारण स्थान नहीं है, परन्तु स्थानान्तर का कारण 

तो उसकी क्रियावतीशक्ति है। जैसे नाव में जब पानी आकर भरता है, तब वह डगमग होती 

है और नीचे डूब जाती है; उसी प्रकार आत्मा में भी जब कर्मास्रव होता रहता है, तब वह 
संसार में डूबता है और स्थान बदलता रहता है, किन्तु मुक्त अवस्था में तो जीव कर्मास्नव से 
रहित हो जाता है, इसलिए ऊर्ध्वगमनस्वभाव के कारण लोकाग्र में स्थित होने के बाद फिर 

स्थानान्तर होने का कोई कारण नहीं रहता। 

यदि स्थानान्तर का कारण स्थान की मानें तो कोई पदार्थ ऐसा नहीं है जो स्थानवाला 

न हो; क्योंकि जितने पदार्थ हैं, वे सब किसी न किसी स्थान में रहे हुए हैं और इसीलिए उन 
सभी पदार्थों का स्थानान्तर होना चाहिए, परन्तु धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, काल आदि 

द्रव्य स्थानान्तररहित देखे जाते हैं, अतः वह हेतु मिथ्या सिद्ध हो जाता है। अतः सिद्ध हुआ 
कि संसारी जीव के अपनी क्रियावतीशक्ति के परिणमन की उस समय की योग्यता उस 

क्षेत्रातत्र का मूलकारण है और कर्म का उदय तो मात्र निमित्तकारण है। मुक्तात्मा कर्मास्रव 
से सर्वथा रहित हैं, अतः वे स्वस्थान से विचलित नहीं होते | (देखो, तत्त्वार्थसार, पृष्ठ ३८७) 

पुनश्च, तत्त्वार्थसार अध्याय ८ की १२वीं गाथा में बतलाया है कि गुरुत्व के अभाव को लेकर 
मुक्तात्मा का नीचे पतन नहीं होता। 

९- जीव की मुक्तदशा मनुष्य-पर्याय से ही होती है और मनुष्य ढाई द्वीप में ही होता 
है, इसीलिए मुक्त होनेवाले जीव (मोड़ बिना) सीधे ऊर्ध्वगति से लोकान्त में जाते हैं | उसमें 
उन्हें एक ही समय लगता है। 

१०. अधिक जीव थोड़े क्षेत्र में रहते हैं 

प्रश्न - सिद्धक्षेत्र के प्रदेश तो असंख्यात है और मुक्त जीव अनन्त हैं तो असंख्यात 
प्रदेश में अनन्त जीव कैसे रह सकते हैं ? 

उत्तर - सिद्ध जीवों के शरीर नहीं है और जीव सूक्ष्म (अरूपी ) है, इसीलिए एक 
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स्थान पर अनन्त जीव एक साथ रह सकते हैं | जैसे एक ही स्थान में अनेक दीपों का प्रकाश 

रह सकता है; उसी तरह अनन्त सिद्धजीव एक साथ रह सकते हैं । प्रकाश तो पुद्गल है; 
पुद्गलद्रव्य भी इस तरह रह सकता है तो फिर अनन्त शुद्ध जीवों के एक क्षेत्र में साथ रहने 
में कोई बाधा नहीं है। 

  

    

२९, सिद्ध जीवों के आकार है ? 

कुछ लोग ऐसा मानते हैं कि जीव अरूपी है, इसलिए उसके आकार नहीं होता, यह 

मान्यता मिथ्या है| प्रत्येक पदार्थ में प्रदेशत्व नाम का गुण है, इसीलिए वस्तु का कोई न कोई 
आकार अवश्य होता है। ऐसी कोई चीज नहीं हो सकती जिसका आकार न हो। जो पदार्थ 

है, उसका अपना आकार होता है । जीव अरूपी-अमूर्तिक है, अमूर्तिक वस्तु के भी अमूर्तिक 
आकार होता है । जीव जिस शरीर को छोड़कर मुक्त होता है, उस शरीर के आकार से कुछ 
न्यून आकार मुक्तदशा में भी जीव के होता है। 

प्रश्न - यदि आत्मा के आकार हो तो उसे निराकार क्यों कहते हैं ? 

उत्तर - आकार दो तरह का होता है - एक तो लम्बाई, चौड़ाई, मोटाईरूप आकार 

और दूसरा मूर्तिकरूप आकार। मूर्तिकतारूप आकार एक पुद्गलद्र॒व्य में ही होता है, अन्य 
किसी द्रव्य में नहीं होता; इसीलिए जब आकार का अर्थ मूर्तिकता किया जावे, तब पुद्गल 

के अतिरिक्त सर्व द्रव्यों को निराकार कहते हैं | इस तरह जीव में पुदूगल का मूर्तिक आकार 

न होने की अपेक्षा से जीव को निराकार कहा जाता है, परन्तु स्वक्षेत्र की लम्बाई, चौड़ाई, 

मोटाई की अपेक्षा से समस्त द्रव्य आकारवान हैं। जब इस सद्भाव से आकार का सम्बन्ध 

माना जाए तो आकार का अर्थ लम्बाई, चौड़ाई, मोटाई ही होता है । आत्मा के स्व का आकार 

है, इसीलिए वह साकार है। 

संसारदशा में जीव की योग्यता के कारण उसके आकार की पर्यायें सल्जोच-विस्ताररूप 
होती थीं। अब पूर्ण शुद्ध होने पर सड्गोच-विस्तार नहीं होता। सिद्धदशा होने पर जीव के 
स्वभावव्यज्जनपर्याय wre होती है और उसी तरह अनन्तकाल तक रहा करती है। 

( देखो, तत्त्वार्थलार, पृष्ठ 9९८ से ४०६ ) 
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परिशिष्ट - १ 

इस मोक्षशास्त्र के आधार से श्री अमृतचद्द्वसूरि ने ' श्री तत्त्वार्थसार' शास्त्र बनाया है। 

उसके उपसंहार में उस ग्रन्थ का सारांश २३ गाथाओं द्वारा दिया है, वह इस शास्त्र में भी लागू 

होता है, अतः यहाँ दिया जाता है-- 
ग्रन्थ का सारांश 

प्रमाणनयनिक्षेपनिर्देशादिसदादिभि: । 

सप्ततत्त्वमिति ज्ञात्वा मोक्षमार्ग समा श्रयेत्‌ ॥१॥ 

अर्थ - जिन सात तत्त्वों का स्वरूप क्रम से कहा गया है, उसे प्रमाण, नय, निश्षेप, 

निर्देशादि तथा सत्‌ आदि अनुयोगों के द्वारा जानकर मोक्षमार्ग का यथार्थरूप से आश्रय करना 

चाहिए। 

प्रश्न - इस शास्त्र के पहले सूत्र का अर्थ निश्चयनय, व्यवहारनय और प्रमाण द्वारा 

क्या होगा ? 

उत्तर - ' जो सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की एकता है, सो मोक्षमार्ग है! - इस कथन में 

अभेदस्वरूप निश्चयनय की विवक्षा है, अत: यह निश्चयनय का कथन जानना; मोक्षमार्ग को 

सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र के भेद से कहना, इसमें भेदस्वरूप व्यवहारनय की विवक्षा है, अतः 

यह व्यवहारनय का कथन जानना और इन दोनों का यथार्थ ज्ञान करना, सो प्रमाण है। मोक्षमार्ग 

पर्याय है, इसीलिए आत्मा के त्रिकाली चैतन्यस्वभाव की अपेक्षा से वह सद्भूतव्यवहार है । 

प्रझून - निश्चयनय का क्‍या अर्थ है ? 

उत्तर - 'सत्यार्थ इसी प्रकार है' - ऐसा जानना, सो निश्चयनय है। 

प्रझ़्न - व्यवहारनय का क्या अर्थ है ? 

उत्तर - ऐसा जानना कि 'सत्यार्थ इस प्रकार नहीं है, किन्तु निमित्तादि की अपेक्षा से 

उपचार किया है', सो व्यवहारनय है। अथवा पर्यायभेद का कथन भी व्यवहारनय से 

कथन है। 
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मोक्षमार्ग का दो तरह से कथन 

निएचयव्यवहाराभ्यां मोक्षमार्गो द्विधा स्थितः । 

तत्राद्यः साध्यरूपः स्याद्‌ द्वितीयस्तस्यथ साधनम्‌॥२॥ 

अर्थ - निश्चयमोक्षमार्ग और व्यवहारमोक्षमार्ग ऐसे दो तरह से मोक्षमार्ग का कथन है। 

उसमें पहला साध्यरूप है और दूसरा उसका साधनरूप है। 

१९, प्रश्न - व्यवहारमोक्षमार्ग साधन है, इसका कया अर्थ है ? 

उत्तर - पहले रागरहित दर्शन-चारित्र का स्वरूप जानना और उसी समय “राग धर्म 

नहीं या धर्म का साधन नहीं है ' ऐसा मानना | ऐसा मानने के बाद जब जीव राग को तोड़कर 
निर्विकल्प हो, तब उसके निश्चयमोक्षमार्ग होता है और उसी समय रागसहित दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र का व्यय हुआ, उसे व्यवहारमोक्षमार्ग कहते हैं । इस रीति से 'व्यय' यह साधन है। 

२. इस सम्बन्ध में श्री परमात्म-प्रकाश में निम्न प्रकार बताया है-- 

प्रश्न - निश्चयमोक्षमार्ग तो निर्विकल्प है और उस समय सविकल्प मोक्षमार्ग है 
नहीं, तो वह (सविकल्प मोक्षमार्ग) साधक कैसे होता है ? 

उत्तर - भूतनैगमनय की अपेक्षा से परम्परा से साधक होता है अर्थात्‌ पहले वह था 
किन्तु वर्तमान में नहीं है, तथापि भूतनैगमनय से वह वर्तमान में है - ऐसा सड्जल्प करके उसे 
साधक कहा है (पृष्ठ १४२ संस्कृत टीका) इस सम्बन्ध में छठवें अध्याय के १८वें सूत्र की 
टीका के पाँचवें पैरे में दिये गये अन्तिम प्रश्न और उत्तर को पढ़ें । 

३- शुद्धनिश्वयनय से शुद्धानुभूतिरूप वीतराग (निश्चय) सम्यक्त्व का कारण 
नित्य-आनन्दस्वभावरूप निज शुद्धात्मा ही है। ( फरमात्मप्रकाश; पृष्ठ ९४५ ) 

४- मोक्षमार्ग दो नहीं 

मोक्षमार्ग तो कहीं दो नहीं हैं किन्तु मोक्षमार्ग का निरूपण दो तरह से है। जहाँ सच्चे 
मोक्षमार्ग को मोक्षमार्ग निरूपण किया है, वह निश्चय (यथार्थ) मोक्षमार्ग है तथा जो मोक्षमार्ग 
तो नहीं है किन्तु मोक्षमार्ग में निमित्त है अथवा साथ में होता है, उसे उपचार से मोक्षमार्ग कहा 
जाता है, लेकिन वह सच्चा मोक्षमार्ग नहीं है। 

निशचयमो क्षमार्ग का स्वरूप 

श्रद्धानाधिगमोपेक्षा: शुद्धस्य स्वात्मनो हि या: । 

सम्यक्‍्त्वज्ञानवृत्तात्मा मोक्षमार्ग: स निश्चय ॥३ ॥ 
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अर्थ - निज शुद्धात्मा को अभेदरूप श्रद्धा करना, अभेदरूप से ही ज्ञान करना तथा 

अभेदरूप से ही उसमें लीन होना - इस प्रकार जो सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र आत्मा है, सो 

निश्चयमोक्षमार्ग है। 

  

व्यवहारमोक्षमार्ग का स्वरूप 

श्रद्धानाधिगमोपे क्षा BT: UA: HI: WIT 
सम्यक्त्वज्ञानवृत्तात्मा स मार्गों व्यवहारतः ॥४॥ 

अर्थ - आत्मा में जो सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान तथा सम्यक्‌चारित्र भेद की मुख्यता से 

प्रगट हो रहे हैं, उस सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान-सम्यक्चारित्ररूप रत्नत्रय को व्यवहारमार्ग 

समझना चाहिए । 

नोट - निश्चय और व्यवहार मुक्तिमार्ग का कथन दूसरे प्रकार से आगे के सूत्र २१ 

में भी बतलाया है, अतः वह भी पढ़ना। 

व्यवहारी मुनि का स्वरूप 

Tet: Wea gemma fel 
तदेवोपेक्षमाण?च व्यवहारी स्मृतो मुनि: ॥५॥ 

अर्थ - जो परद्रव्य की (सात तत्त्वों की, भेदरूप से) श्रद्धा करता है, उसी तरह 
भेदरूप से जानता है और उसी तरह भेदरूप से उपेक्षा करता है, उस मुनि को व्यवहारी मुनि 
कहते हैं। 

  

  

निश्चयी मुनि का स्वरूप 

स्वद्रव्यं श्रद्धानस्तु ब॒ुध्यमानस्तदेव हि। 
तदेवोपेक्षमाणएच निशचयान्मुनिसत्तमः ॥६॥ 

अर्थ - जो स्वद्र॒व्य को ही श्रद्धामय तथा ज्ञानमय बना लेते हैं और जिनके आत्मा की 

प्रवृत्ति उपेक्षारूप ही हो जाती है - ऐसे श्रेष्ठ मुनि निश्चयरलत्रययुक्त हैं । 

नि३चयी के अभेद का समर्थन 

आत्मा ज्ञातृतया ज्ञानं सम्यक्त्वं चरितं हि सः। 

स्वस्यो दर्शन चारित्र मोहाभ्यामनुपप्लुतः ॥७॥ 

अर्थ - जो जानता है, सो आत्मा है | ज्ञान जानता है, इसीलिए ज्ञान ही आत्मा है । इसी
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तरह जो सम्यक्‌ श्रद्धा करता है, सो आत्मा है। श्रद्धा करनेवाला सम्यग्दर्शन है, अतएव वही 
आत्मा है। जो उपेक्षित होता है, सो आत्मा है। उपेक्षा गुण उपेक्षित होता है, अतएब वही 
आत्मा है अथवा आत्मा ही वह है। यह अभेद रत्नत्रयस्वरूप है, ऐसी अभेदरूप स्वस्थदशा 
उनके ही हो सकती है कि जो दर्शनमोह और चारित्रमोह के उदयाधीन नहीं रहता। 

इसका तात्पर्य यह है कि मोक्ष का कारण रलत्रय बताया है। उस रलत्रय को मोक्ष 

का कारण मानकर, जहाँ तक उसके स्वरूप को जानने की इच्छा रहती है, वहाँ तक 

साधु उस रलत्रय को विषयरूप (ध्येयरूप) मानकर उसका चिन्तवन करता है; वह विचार 

करता है कि रलत्रय इस प्रकार के होते हैं । जहाँ तक ऐसी दशा रहती है, वहाँ तक स्वकीय 
विचार द्वारा रतत्रय भेदरूप ही जाना जाता है, इसीलिए साधु के उस प्रयत्न को भेदरूप 

THA कहते हैं; यह व्यवहार की दशा है | ऐसी दशा में निर्विकल्प अभेदरूप रत्नत्रय कभी 

हो नहीं सकता। परन्तु जहाँ तक ऐसी दशा भी न हो अथवा ऐसे रत्लत्रय का स्वरूप समझ 
न ले, वहाँ तक उसे निश्चय दशा कैसे प्राप्त हो सकती है ? यह ध्यान रहे कि व्यवहार करते- 
करते निश्चयदशा प्रगट ही नहीं होती । 

यह भी ध्यान रहे कि व्यवहारदशा के समय राग है, इसलिए वह दूर करने योग्य है, 
वह लाभदायक नहीं है। स्वाश्रित एकतारूप निश्चयदशा ही लाभदायक है, ऐसा यदि पहले 

से ही लक्ष्य हो, तभी उसके व्यवहारदशा होती है। यदि पहले से ही ऐसी मान्यता न हो और 

उस रागदशा को ही धर्म या धर्म का कारण माने तो उसे कभी धर्म नहीं होता और उसके वह 

व्यवहारदशा भी नहीं कहलाती; वास्तव में वह व्यवहाराभास है-ऐसा समझना। इसलिए 

रागरूप व्यवहारदशा को टालकर निश्चयदशा प्रगट करने का लक्ष्य पहले से ही होना चाहिए। 

ऐसी दशा हो जाने पर जब साधु स्वसन्मुखता के बल से स्वरूप की तरफ झुकता है, 
तब स्वयमेव सम्यग्दर्शनमय-सम्यकृज्ञाममय तथा सम्यक्‌चारित्रमय हो जाता है। इसीलिए 

वह स्व से अभेदरूप रत्नत्रय की दशा है और वह यथार्थ वीतरागदशा होने के कारण 
निश्चयरलत्रयरूप कही जाती है। 

इस अभेद और भेद का तात्पर्य समझ जाने पर यह बात माननी पड़ेगी कि जो 
व्यवहार -रलत्रय है, वह यथार्थ रलत्रय नहीं है; इसीलिए उसे हेय कहा जाता है | यदि साधु 
उसी में लगा रहे तो उसका तो व्यवहारमार्ग, मिथ्यामार्ग है अर्थात्‌ निरुषयोगी है। यों कहना 
चाहिए कि उन साधुओं ने उसे हेयरूप न जानकर उपादेयरूप समझ रखा है। जो जिसे 
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उपादेयरूप जानता और मानता है, वह उसे कदापि नहीं छोड़ता; इसीलिए उस साधु का 
व्यवहारमार्ग-मिथ्यामार्ग है अथवा वह अज्ञानरूप संसार का कारण है। 

पुनश्च, उसी प्रकार जो व्यवहार को हेय समझकर अशुभभाव में रहता है और 
निश्चय का अवलम्बन नहीं करता, वह उभयश्रष्ट (शुद्ध और शुभ दोनों से भ्रष्ट) है। 
निश्चयनय का अवलम्बन प्रगट नहीं हुआ और जो व्यवहार को तो हेय मानकर अशुभ में 
रहा करते हैं, वे निश्चय के लक्ष्य से शुभ में भी नहीं जाते, तो फिर वे निश्चय तक नहीं पहुँच 
सकेंगे-यह निर्विवाद है। 

इस श्लोक में अभेद रलत्रय का स्वरूप कृदन्त शब्दों द्वारा शब्दों का अभेदत्व बताकर 
कर्तृभावसाधन सिद्ध किया। अब आगे के श्लोकों में क्रियापदों द्वारा कर्ताकर्मभाव आदि में 
सर्व विभक्तियों के रूप दिखाकर अभेद सिद्ध करते हैं। 

निश्चयरलत्रय की कर्ता के साथ अभेदता 

पश्यति स्वस्वरूपं यो जानाति चरत्यपि। 

दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव स॒स्मृतः ॥८ ॥ 

अर्थ - जो निजस्वरूप को देखता है, निजस्वरूप को जानता है और निजस्वरूप के 
अनुसार प्रवृत्ति करता है, वह आत्मा ही है, अतएव दर्शन-ज्ञान-चारित्र इन तीनोंरूप आत्मा 

ही है। 

  

  

  

  

    

कर्मरूप के साथ अभेदता 

पश्यति स्वस्वरूपं य॑ जानाति चरत्यपि। 

दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव..._ तन्मयः ॥९॥ 

अर्थ - जिस निजस्वरूप को देखा जाता है, जाना जाता है और धारण किया जाता है 
वह दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप रत्लत्रय है, परन्तु तन्मय आत्मा ही है, इसलिए आत्मा ही 

अभेदरूप से रत्नत्रयरूप है। 

  

  

करणरूप के साथ अभेदता 

दृश्यते येन रूपेण ज्ञायते चर्यतेषपि च। 
दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव._ तन्‍्मय: ॥१०॥ 
  अर्थ - जो निजस्वरूप द्वारा देखा जाता है, निजस्वभाव द्वारा जाना जाता है, और 

निजस्वरूप द्वारा स्थिरता होती है, वह दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप रत्नत्रय है, वह कोई पृथक्‌
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  पदार्थ नहीं है, किन्तु तन्‍्मय आत्मा ही है, इसलिए आत्मा ही अभेदरूप से रतलत्रयरूप है। 

सम्प्रदानरूप के साथ अभेदता 

यस्मै पश्यति जानाति स्वरूपाय चरत्यपि। 

दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव ATTN II 

अर्थ - जो स्वरूप की प्राप्ति के लिये देखता है, जानता है तथा प्रवृत्ति करता है, वह 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र नामवाला रलत्रय है । वह कोई पृथक्‌ पदार्थ नहीं है, परन्तु तन्‍्मय आत्मा 
ही है अर्थात्‌ आत्मा रलत्रय से भिन्न नहीं किन्तु तन्‍्मय ही है। 

अपादानस्वरूप के साथ अभेदता 

यस्मात्‌ पश्यति जानाति स्वस्वरूपाच्चरत्यपि। 
दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव._ तन्‍्मयः ॥१२॥ 

अर्थ - जो निश्चयरूप से देखता है, जानता है तथा जो निजस्वरूप से वर्तता रहता है, 
वह दर्शन-ज्ञान-चारित्रस्वरूप रलत्रय है, वह दूसरा कोई नहीं किन्तु तन्मय हुआ आत्मा ही है। 

सम्बन्धस्वरूप के साथ अभेदता 

यस्य पश्यति जानाति स्वस्वरूपस्य चरत्यपि। 

दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव._ तनन्‍्मयः ॥१३॥ 

अर्थ - जो निजस्वरूप के सम्बन्ध को देखता है, निजस्वरूप के सम्बन्ध को जानता 

है तथा निजस्वरूप के सम्बन्ध की प्रवृत्ति करता है, वह दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप रत्त्रय है। 
वह आत्मा से भिन्न अन्य कोई पदार्थ नहीं, किन्तु आत्मा ही तन्मय है। 

आधारस्वरूप के साथ अभेदता 

यस्मिन्‌ पश्यति जानाति स्वस्वरूपे चरत्यपि। 
दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव..._ तन्मय: ॥१४॥ 

अर्थ - जो निजस्वरूप में देखता है, जानता है तथा निजस्वरूप में स्थिर होता है, वह 
दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप रलत्रय है। वह आत्मा से कोई भिन्न वस्तु नहीं, किन्तु आत्मा ही 
was | 

  

  

  

    

  

  

  

  

क्रियास्वरूप की अभेदता 

ये स्वभावाद्‌ दृशिज्ञप्तिचर्यारूपक्रियात्मका: । 
दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव...._ तन्‍्मयः ॥१५॥
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  अर्थ - जो देखनेरूप, जाननेरूप तथा चारित्ररूप क्रियाएँ हैं, वह दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप 
रलत्रय है, परन्तु ये क्रियाएँ आत्मा से कोई भिन्न पदार्थ नहीं, तन्मय आत्मा ही है। 

गुणस्वरूप की अभेदता 

दर्शनज्ञानचारित्रगुणानां य इहाशअश्रयः। 
दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव तन्मयः ॥१६॥ 

अर्थ - जो दर्शन, ज्ञान, चारित्र गुणों का आश्रय है, वह दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप रत्नत्रय 
है। आत्मा से भिन्न दर्शनादि गुण कोई पदार्थ नहीं परन्तु आत्मा ही तन्‍्मय हुआ मानना चाहिए 
अथवा आत्मा तन्‍्मय ही है। 

  

  

पर्यायों के स्वरूप का अभेदत्व 

दर्शनज्ञानचारित्रपर्यायाणां य आश्रय: । 

दर्शनज्ञानचारित्रत्रयमात्मैव... स स्मृतः ॥१७॥ 

अर्थ - जो सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्रमय पर्यायों का आश्रय है, वह दर्शन-ज्ञान- 

चारित्ररूप रलत्रय है। रत्नत्रय आत्मा से भिन्न कोई पदार्थ नहीं है। आत्मा ही तन्‍्मय होकर 

रहता है अथवा तन्मय ही आत्मा है। आत्मा उनसे भिन्न कोई पृथक्‌ पदार्थ नहीं है। 

प्रदेशस्वरूप का अभेदपन 

दर्शनज्ञानचारित्रप्रदेशा ये प्ररूपिता: | 

दर्शनज्ञानचारित्रमयस्थात्मन एवं ते॥१८॥ 

अर्थ - दर्शन-ज्ञान-चारित्र के जो प्रदेश बताये गये है हैं, वे आत्मा के प्रदेशों से कहीं 
अलग नहीं हैं | दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप आत्मा का ही वह प्रदेश है अथवा दर्शन-प्रदेशरूप ही 
आत्मा है और वही रलत्रय है । जिस प्रकार आत्मा के प्रदेश और रलत्रय के प्रदेश भिन्न-भिन्न 
नहीं हैं, उसी प्रकार परस्पर दर्शनादि तीनों के प्रदेश भी भिन्न नहीं हैं, अतएव आत्मा और 
रलत्रय भिन्न नहीं, किन्तु आत्मा तन्‍्मय ही है। 

अगुरुलघुस्वरूप का अभेदपन 

दर्शनज्ञानचारित्रागुरुलध्वाह्नयया गुणा:। 
दर्शनज्ञानचारित्रत्रयस्यात्ममस एवं ते॥१९॥ 

अर्थ - अगुरुलघु नामक गुण हैं, अतः वस्तु में जितने गुण हैं, वे सीमा से अधिक 
अपनी हानि-वृद्धि नहीं करते। यही सभी द्रव्यों में अगुरुलघु गुण का प्रयोजन है। इस गुण 
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के निमित्त से समस्त गुणों में जो सीमा का उल्लंघन नहीं होता, उसे भी अगुरुलघु कहते हैं; 
इसलिए यहाँ अगुरुलघु को दर्शनादि का विशेषण कहना चाहिए। 

अर्थात्‌ अगुस्लघुत्व प्राप्त होनेवाले जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र हैं, वे आत्मा से पृथक्‌ 
नहीं हैं और परस्पर में भी वे पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं हैं। दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप जो रलत्रय है, 
उसका वह (अगुरुलघु) स्वरूप है और वह तन्मय ही है। इस तरह अगुरुलघुरूप रत्नत्रयमय 
आत्मा है किन्तु आत्मा उससे पृथक्‌ पदार्थ नहीं, क्योंकि आत्मा का अगुरुलघु स्वभाव है और 
आत्मा रलत्रयस्वरूप है, इसीलिए वह सर्व आत्मा अभिन्न हैं। 

उत्पाद व्यय-श्नौव्यस्वरूप की अभेदता 

दर्शनज्ञानचारित्रश्नौव्योत्पादव्ययास्तु ये। 

दर्शनज्ञानचारित्रमयस्यात्मन एवं ते॥२०॥ 

अर्थ - दर्शन-ज्ञान-चारित्र में जो उत्पाद-व्यय- ध्रौव्य है, वह सब आत्मा का ही है; 

क्योंकि जो दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप रत्नत्रय है, वह आत्मा से अलग नहीं है। दर्शन-ज्ञान- 
चारित्रमय ही आत्मा है अथवा दर्शन-ज्ञान-चारित्र आत्मामय ही हैं; इसीलिए रत्लत्रय के जो 
उत्पाद-व्यय- ध्रौव्य हैं, वह उत्पाद-व्यय- भ्रौव्य आत्मा के ही हैं। उत्पाद-व्यय- ध्रौव्य भी 
परस्पर में अभिन्न ही हैं। 

इस तरह यदि रलत्रय के जितने विशेषण हैं, वे सब आत्मा के ही हैं और आत्मा से 
अभिन्न हैं, तो रतलत्रय को भी आत्मस्वरूप ही मानना चाहिए। 

इस प्रकार अभेदरूप से जो निजात्मा का दर्शन-चारित्र है, वह निश्चयरलत्रय है, 
इसके समुदाय को (एकता को) निश्चयमोक्षमार्ग कहते हैं, यही मोक्षमार्ग है। 

निएचय-व्यवहार मानने का प्रयोजन 

स्यात्‌ सम्यक्त्वज्ञानचारित्ररूप: पर्यायार्थादेशतो मुक्तिमार्ग:। 
एको ज्ञाता सर्वदैवाद्वितीय: स्याद्‌ द्रव्यार्थादेशमो मुक्तिमार्ग: ॥२१॥ 

अर्थ - सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान तथा सम्यक्‌चारित्ररूप पृथक्‌-पृथक्‌ पर्यायों द्वारा जीव 
को जानना, सो पर्यायार्थिकनय की अपेक्षा से मोक्षमार्ग है और इन सब पर्यायों में ज्ञाता जीव 

एक ही सदा रहता है, पर्याय तथा जीव के कोई भेद नहीं है - इस प्रकार रत्नत्रय से आत्मा 

को अभिन्न जानना, सो द्रव्यार्थिकनय की अपेक्षा से मोक्षमार्ग है। 

अर्थात्‌ रलत्रय से जीव अभिन्न है अथवा भिन्न है - ऐसा जानना, सो द्रव्यार्थिक और 
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  पर्यायार्थिकनय का स्वरूप है; परन्तु रलत्रय में भेदपूर्वक प्रवृत्ति होना, सो व्यवहारमोक्षमार्ग 

है और अभेदपूर्वक प्रवृत्ति होना, सो निश्चयमोक्षमार्ग है; अतएवं उपरोक्त श्लोक का तात्पर्य 
यह है कि-- 

आत्मा को प्रथम द्रव्यार्थिक और पर्यायार्थिकनय द्वारा जानकर पर्याय पर से लक्ष्य 

हटाकर अपने त्रिकाली सामान्य चैतन्यस्वभाव जो शुद्ध द्रव्यार्थिकशनय की ओर झुकने से 
शुद्धता और निश्चयरतत्रय प्रगट होता है। 

नोट - द्रव्यार्थिक और पर्यायार्थिकनय से जो मुक्तिमार्ग का स्वरूप बतलाया है, ऐसा 

स्वरूप श्री प्रवचनसार की गाथा २४२ तथा उसकी टीका में भी बतलाया है। 

तत्त्वार्थसार ग्रन्थ का प्रयोजन 

(वसंततिलका) 

तत्त्वार्थसारमिति यः समधिर्विंदित्वा, 

निर्वाणमार्गमधितिष्ठति निष्प्रकम्प: । 

संसारबन्धमवधूय स धूतमोह- 
एचैतन्यरूपममलं शिवतत्त्वमेति ॥२२॥ 

अर्थ - बुद्धिमान और संसार से उपेक्षित हुए जो जीव इस ग्रन्थ को अथवा तत्त्वार्थ के 

सार को ऊपर कहे गये भाव अनुसार समझकर, निश्चलतापूर्वक मोक्षमार्ग में प्रवृत्त होगा, वह 

जीव मोह का नाश कर संसार-बन्धन को दूर करके निश्चयचैतन्यस्वरूपी मोक्षतत्त्व को 
(शिवतत्त्व को) प्राप्त कर सकता है। 

इस ग्रन्थ के कर्त्ता पुदूगल हैं, आचार्य नहीं - 

वर्णा: पदानां कर्तारो वाक्यानां तु पदावलि:। 
वाक्यानि चास्य शास्त्रस्य कर्तृणि न पुनर्वयम्‌॥२३॥ 

अर्थ - वर्ण (अर्थात्‌ अनादिसिद्ध अक्षरों का समूह ) इन पदों के कर्त्ता हैं, पदावलि 
वाक्यों की कर्ता है और वाक्यों ने यह शास्त्र बनाया है । कोई यह न समझे कि यह शास्त्र मैंने 
(आचार्य ने) बनाया है। ( देखो, तत्त्वार्थमार, पृष्ठ ४२१ से ४२८ ) 

  

  

  

  

  

  

  

  

  नोट - (१) एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कर्त्ता नहीं हो सकता - यह सिद्धान्त सिद्ध करके 

यहाँ आचार्य भगवान ने स्पष्टरूप से बतलाया है कि जीव, जड़ शास्त्र को नहीं बना सकता।   
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(२) श्री समयसार की टीका, श्री प्रवचनसार की टीका, श्री पञ्चास्तिकाय की टीका 

और श्री पुरुषार्थसिद्धद्ुपाय शास्त्र के कर्तृत्व के सम्बन्ध में भी आचार्य भगवान श्री अमृतचन्धजी 

सूरि ने बतलाया है कि इस शास्त्र का अथवा टीका का कर्ता पुद्गलद्रव्य है, मैं (आचार्य) 

नहीं | यह बात तत्त्वजिज्ञासुओं को विशेष ध्यान में रखने की आवश्यकता है, अतः आचार्य 

भगवान ने तत्त्वार्थसार पूर्ण करने पर भी यह स्पष्टरूप से बतलाया है। इसलिए पहले 

भेदविज्ञान प्राप्त कर यह निश्चय करना कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ भी नहीं कर 

सकता। यह निश्चय करने पर जीव का स्व की ओर ही झुकाव रहता है। अब स्व की ओर 

झुकाने में दो पहलू हैं | उनमें एक त्रिकाली चैतन्यस्वभावभाव जो परमपारिणामिकभाव कहा 

जाता है - वह है, और दूसरा स्व की वर्तमान पर्याय। पर्याय पर लक्ष्य करने से विकल्प 
(राग) दूर नहीं होता, इसलिए त्रिकाली चैतन्यस्वभाव कौ तरफ झुकने के लिये सर्व 

वीतरागी शास्त्रों की और श्रीगुरुओं की आज्ञा है। अतः उसकी तरफ झुकना और अपनी 

शुद्धदशा प्रगट करना, यही जीव का कर्त्तव्य है; इसलिए तदनुसार ही सर्व जीवों को पुरुषार्थ 

करना चाहिए। इस शुद्धदशा को ही मोक्ष कहते हैं। मोक्ष का अर्थ निज-शुद्धता की पूर्णता 

अथवा सर्व समाधान है और वही अविनाशी और शाश्वत-सच्चा सुख है। जीव प्रत्येक 

समय सच्चा शाश्वत सुख प्राप्त करना चाहता है और अपने ज्ञान के अनुसार प्रवृत्ति भी करता 
है, किन्तु उसे मोक्ष के सच्चे उपाय की खबर नहीं है, इसलिए दुःख (बन्धन) के उपाय को 

सुख का (मोक्ष का) उपाय मानता है। अतः विपरीत उपाय प्रति-समय किया करता है । इस 

विपरीत उपाय से पीछे हटकर सच्चे उपाय की ओर पात्र जीव झुकें और सम्पूर्ण शुद्धता प्रगट 

करें, यह इस शास्त्र का हेतु है। ७० 
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परिशिष्ट - २ 
      

प्रत्येक द्रव्य और उसकी प्रत्येक पर्याय की स्वतन्त्रता की घोषणा 

१- प्रत्येक द्रव्य अपनी-अपनी त्रिकाली पर्याय का पिण्ड है, इसलिए वह तीनों 

काल की पर्यायों के योग्य है और पर्याय प्रति-समय की है, इसलिए प्रत्येक द्रव्य प्रत्येक 

समय में उस-उस समय की पर्याय के योग्य है और उस-उस समय की पर्याय उस-उस 

समय में होने योग्य है; अतः होती है; किसी द्रव्य की पर्याय आगे या पीछे होती ही नहीं । 

२- मिट्टी द्रव्य (मिट्टी के परमाणु) अपने तीनों काल की पर्यायों के योग्य हैं, तथापि 

यदि ऐसा माना जाये कि उसमें तीनों काल में एक घड़ा होने की योग्यता है तो मिट्टी द्रव्य 

एक पर्याय जितना ही हो जायेगा और उसके द्र॒व्यत्व का भी नाश हो जायेगा। 

३- जो यों कहा जाता है कि मिट्टी द्रव्य तीन काल में घड़ा होने के योग्य है तो परद्रव्य 
से मिट्टी को भिन्न बतलाकर यह बतलाया जाता है कि मिट्टी के अतिरिक्त अन्य द्रव्य किसी 

काल में मिट्टी का घड़ा होने के योग्य नहीं है, परन्तु जिस समय मिट्टी द्रव्य का तथा उसकी 
पर्याय की योग्यता का निर्णय करना हों, तब यों मानना मिथ्या है कि मिट्टी द्रव्य तीनों काल 

में घड़ा होने के योग्य है; क्योंकि ऐसा मानने से, मिट्टी द्रव्य की अन्य जो-जो पर्यायें होती 

हैं, उन पर्यायों के होने के योग्य मिट्टी द्रव्य की योग्यता नहीं है, तथापि होती है - ऐसा मानना 

पड़ेगा, जो सर्वथा असत्‌ है । इसलिए मिट्टी मात्र घटरूप होने योग्य है - यह मानना मिथ्या है। 

४- उपरोक्त कारणों को लेकर यह मानना कि “मिट्टी द्रव्य तीनों काल में घड़ा होने 

के योग्य है और जहाँ तक कुम्हार न आये वहाँ तक घड़ा नहीं होता' - यह मानना मिथ्या 

है; किन्तु मिट्टी द्रव्य की पर्याय जिस समय घड़ेरूप होने के योग्य है, वह एक समय की ही 

योग्यता है। अत: उसी समय घड़ेरूप पर्याय होती है, आगे-पीछे नहीं होती और उस समय 

कुम्हार आदि निमित्त स्वयं स्वतः होते ही हैं। 

५- प्रत्येक द्रव्य स्वयं ही अपनी पर्याय का स्वामी है, अतः उसकी पर्याय उस-उस 

समय की योग्यता के अनुसार स्वयं स्वतः हुआ ही करती है; इस तरह प्रत्येक द्रव्य की 
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अपनी पर्याय प्रत्येक समय उस-उस द्रव्य के ही आधीन है; किसी दूसरे द्रव्य की आधीन 
वह पर्याय नहीं है। 

६- जीव द्रव्य त्रिकाल पर्यायों का पिण्ड है; इसलिए वह त्रिकाल वर्तमान पर्यायों के 

योग्य है और प्रगट पर्याय एक समय की है; अत: उस-उस पर्याय के स्वयं योग्य है। 

७- यदि ऐसा न माना जावे तो एक पर्यायमात्र ही द्रव्य हो जायेगा। प्रत्येक अपनी 

पर्याय का स्वामी है। अतः उसकी वर्तमान में होनेवाली एक-एक समय की पर्याय है, वह 

उस द्रव्य के आधीन है। 

८- जीव को पराधीन कहते हैं, इसका यह अर्थ नहीं है कि परद्रव्य उसे आधीन 
करता है अथवा परद्रव्य उसे अपना खिलौना बनाता है, किन्तु उस-उस समय की पर्याय 

जीव स्वयं परद्रव्य की पर्याय के आधीन होकर करता है। यह मान्यता मिथ्या है कि परद्रव्य 

या उसकी कोई पर्याय जीव को कभी भी आश्रय दे सकती है, उसे रमा सकती है, हैरान कर 

सकती है या सुखी-दुःखी कर सकती है। 

९- प्रत्येक द्रव्य सत्‌ है अतः वह द्रव्य से, गुण से और पर्याय से भी सत्‌ है और 
इसीलिए वह हमेशा स्वतन्त्र है। जीव पराधीन होता है, वह भी स्वतन्त्ररूप से पराधीन होता 

है। कोई परद्र॒व्य या उसकी पर्याय उसे पराधीन या परतन्त्र नहीं बनाते। 

१०- इस तरह श्री वीतरागदेव ने सम्पूर्ण स्वतन्त्रता की घोषणा की है। ७७ 
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परिशिष्ट - ३ 

साधकजीव को दृष्टि को मापने की रीति 

अध्यात्म-शास्त्रों में ऐसा नही कहा कि “जो निश्चय है, सो मुख्य है।' यदि निश्चय 
का ऐसा अर्थ करें कि जो निश्चयनय है, सो मुख्य है, तो किसी समय निश्चयनय मुख्य हो 
और किसी समय व्यवहारनय मुख्य हों अर्थात्‌ किसी समय “द्र॒व्य' मुख्य हो और किसी 
समय 'गुण-पर्याय के भेद मुख्य हों, लेकिन द्रव्य के साथ अभेद हुई पर्याय को भी निश्चय 
कहा जाता है । इसलिए निश्चय, सो मुख्य न मानकर मुख्य, सो निश्चय मानना चाहिए और 

आगम-शास्त्रों में किसी समय व्यवहारनय को मुख्य और निश्चयनय को गौण करके कथन 
किया जाता है | अध्यात्म-शास्त्रों में तो हमेशा “जो मुख्य है, सो निश्चयनय ' है और उसी के 
आश्रय से धर्म होता है - ऐसा समझाया जाता है और उसमें सदा निश्चयनय मुख्य ही रहता 
है। पुरुषार्थ के द्वारा स्व में शुद्ध पर्याय प्रगट करने अर्थात्‌ विकारी पर्याय दूर करने के लिये 
हमेशा निश्चयनय ही आदरणीय है । उस समय दोनों नयों का ज्ञान होता है किन्तु धर्म प्रगट 
करने के लिये दोनों नय कभी आदरणीय नहीं | व्यवहारनय के आश्रय से कभी आंशिक धर्म 
भी नहीं होता, परन्तु उसके आश्रय से तो राग-द्वेष के विकल्प ही उठते हैं। 

छहों द्रव्य, उनके गुण और उनकी पर्यायों के स्वरूप का ज्ञान कराने के लिये किसी 

समय निश्चयनय की मुख्यता और व्यवहारनय की गौणता रखकर कथन किया जाता है और 
किसी समय व्यवहारनय को मुख्य करके तथा निश्चयनय को गौण करके कथन किया जाता 
है; स्वयं विचार करने में भी किसी समय निश्चयनय की मुख्यता और किसी समय 
व्यवहारनय की मुख्यता की जाती है। अध्यात्म-शास्त्र में भी जीव विकारी पर्याय स्वयं 
करता है इसलिए होती है और वह जीव के अनन्य परिणाम हैं - ऐसा व्यवहार द्वारा कहा और 
समझाया जाता है, किन्तु उस प्रत्येक समय में निश्चयनय एक ही मुख्य और आदरणीय है 

- ऐसा ज्ञानियों का कथन है। 

ऐसा मानना कि किसी समय निश्चयनय आदरणीय है और किसी समय व्यवहारनय 

आदरणीय है, सो भूल है। तीनों काल अकेले निश्चयनय के आश्रय से ही धर्म प्रगट होता 

है - ऐसा समझना । 
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प्रश्न - क्या साधक जीव के नय होते ही नहीं ? 

उत्तर - साधकदशा में ही नय होते हैं| क्योंकि केवली के तो प्रमाण है, अत: उनके 

नय नहीं होते। अज्ञानी ऐसा मानते हैं कि व्यवहारनय के आश्रय से धर्म होता है, इसलिए 

उनको तो व्यवहारनय ही निश्चयनय हो गया, इसलिए अज्ञानी के सच्चे नय नहीं होते। इस 

तरह साधक जीव के ही उनके श्रुतज्ञान में नय होते हैं | निर्विकल्पदशा से अतिरिक्त काल में 

जब उनके नयरूप से श्रुतज्ञान का भेदरूप उपयोग होता है, तब और संसार के शुभाशुभभावों 

में हों या स्वाध्याय, ब्रत, नियमादि कार्यों में हों, तब जो विकल्प उठते हैं, वह सब 

व्यवहारनय के विषय हैं, परन्तु उस समय भी उनके ज्ञान में एक निश्चयनय ही आदरणीय 

(अत: उस समय व्यवहारनय है, तथापि वह आदरणीय नहीं होने से) उनकी शुद्धता बढ़ती 

है।इस तरह सविकल्पदशा में भी निश्वयनय आदरणीय है और जब व्यवहारनय उपयोगरूप 

हो, तब भी ज्ञान में उसी समय हेयरूप से है; इस तरह निश्चय और व्यवहारनय - ये दोनों 

साधक जीवों के एक ही समय में होते हैं। 

इसलिए यह मान्यता ठीक नहीं है कि साधक जीवों के नय होते ही नहीं, किन्तु 

साधक जीवों के ही निश्चय और व्यवहार दोनों नय एक ही साथ होते हैं। निश्चयनय के 

आश्रय के बिना सच्चा व्यवहारनय होता ही नहीं | जिसके अभिप्राय में व्यवहारनय का आश्रय 

हो, उसके तो निश्चयनय रहा ही नहीं, क्योंकि उसके तो व्यवहारनय ही निश्चयनय हो गया। 

चारों अनुयोगों में किसी समय व्यवहारनय की मुख्यता से कथन किया जाता है और 
किसी समय निश्चयनय को मुख्य करके कथन किया जाता है, किन्तु उस प्रत्येक अनुयोग 

में कथन का सार एक ही है और वह यह है कि निश्चयनय और व्यवहारनय दोनों 

जाननेयोग्य हैं, किन्तु शुद्धता के लिये आश्रय करनेयोग्य एक निश्चयनय ही है और 

व्यवहारनय कभी भी आश्रय करनेयोग्य नहीं है, वह हमेशा हेय ही है - ऐसा समझना। 

व्यवहारनय के ज्ञान का फल उसका आश्रय छोड़कर निश्चयनय का आश्रय करना 

है। यदि व्यवहारनय को उपादेय माना जाये तो वह व्यवहारनय के सच्चे ज्ञान का फल नहीं 

है, किन्तु व्यवहारनय के अज्ञान का अर्थात्‌ मिथ्याज्ञान का फल है। 

निश्चयनय का आश्रय करने का अर्थ यह है कि निश्चयनय के विषयभूत आत्मा के 

त्रिकाली चैतन्यस्वरूप का आश्रय करना और व्यवहारनय का आश्रय छोड़ना - उसे 
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हेय समझना | इसका यह अर्थ है कि व्यवहारनय के विषयरूप विकल्प, परद्रव्य या aR 

की अपूर्ण अवस्था की ओर का आश्रय छोड़ना। 

अध्यात्म का रहस्य 

अध्यात्म में जो मुख्य है सो निश्चय और जो गौण है सो व्यवहार; यह माप है, अतः 
इसमें मुख्यता सदा निश्चयनय की ही है और व्यवहार सदा गौणरूप से ही है। साधक जीव 
का यह माप है। साधक जीव की दृष्टि को मापने की हमेशा यही रीति है। 

साधक जीव प्रारम्भ से अन्त तक निश्चयनय की मुख्यता रखकर व्यवहार को गौण 
ही करता जाता है; इसलिए साधक को साधकदशा में निश्चय की मुख्यता के बल से शुद्धता 

की वृद्धि ही होती जाती है और अशुद्धता हटती ही जाती है । इस तरह निश्चय की मुख्यता के 
बल से पूर्ण केवलज्ञान होता है, फिर वहाँ मुख्यता-गौणता नहीं होती और नय भी नहीं होते । 

वस्तुस्वभाव और उसमें किस ओर झुके! 

वस्तु में द्रव्य और पर्याय, नित्यत्व और अनित्यत्व इत्यादि जो विरुद्ध धर्मस्वभाव है, 
वह कभी दूर नहीं होता । किन्तु जो दो विरुद्ध धर्म हैं, उनमें एक के आश्रय से विकल्प टूटता 
है और दूसरे के आश्रय से राग होता है। अर्थात्‌ द्रव्य के आश्रय से विकल्प टूटता है और 
पर्याय के आश्रय से राग होता है, इससे इन दो नयों में विरोध है। अब, द्रव्यस्वभाव की 
मुख्यता और अवस्था कौ--पर्याय की गौणता करके जब साधक जीव द्रव्यस्वभाव की तरफ 

झुक गया तब विकल्प दूर होकर स्वभाव में अभेद होने पर ज्ञान प्रमाण हो गया। अब यदि 
वह ज्ञान-पर्याय को जाने तो भी वहाँ मुख्यता तो सदा द्रव्यस्वभाव की ही रहती है। इस तरह 
जो निज-द्रव्यस्वभाव की मुख्यता करके स्व-सन्मुख होने पर ज्ञान प्रमाण हुआ वही 
द्रव्यस्वभाव की मुख्यता साधकदशा की पूर्णता तक निरन्तर रहा करती है और जहाँ 
द्रव्यस्वभाव की ही मुख्यता है, वहाँ सम्यग्दर्शन से पीछे हटना कभी होता ही नहीं; इसलिए 

साधक जीव के सतत्‌ द्रव्यस्वभाव की मुख्यता के बल से शुद्धता बढ़ते-बढ़ते जब केवलज्ञान 

हो जाता है, तब वस्तु के परस्पर विरुद्ध दोनों धर्मों को (द्रव्य और पर्याय को) एक साथ 

जानता है, किन्तु वहाँ अब एक की मुख्यता और दूसरे की गौणता करके झुकना नहीं रहा। 

वहाँ सम्पूर्ण प्रमाणज्ञान हो जाने पर दोनों नयों का विरोध दूर हो गया (अर्थात्‌ नय ही दूर हो 
गये) तथापि वस्तु में जो विरुद्ध धर्मस्वभाव हैं, वह तो दूर नहीं होते। ७० 

    

  

  

  

  

  

  

  

  

  

 

http://www.AtmaDharma.com


६५७६ ] [ मोक्षशास्त्र 
  

  

परिशिष्ट - ४ 
      

शास्त्र का संक्षिप्त सार 

१- इस जगत में जीव, पुदूगल, धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाश और काल 

यह छह द्रव्य अनादि-अनन्त हैं। इस संक्षेप में 'विश्व' कहते हैं। (अध्याय ५) 

२- वे सत्‌ हैं, अतः उनका कोई कर्ता नहीं या उनका कोई नियामक नहीं, किन्तु 

विश्व का प्रत्येक द्रव्य स्वयं स्वतन्त्ररूप से नित्य स्थिर रहकर प्रति-समय अपनी नवीन 

अवस्था प्रगट करता है और पुरानी अवस्था दूर करता है। (अध्याय ५ सूत्र ३०) 

३- उन छह द्रव्यों में से जीव के अतिरिक्त पाँच द्रव्य जड़ हैं; उनमें ज्ञान, आनन्द गुण 
नहीं हैं; अतः वे सुखी-दुःखी नहीं हैं । जीवों में ज्ञान, आनन्द गुण हैं किन्तु वे अपनी भूल से 
अनादि से दुःखी हो रहे हैं । उनमें जो जीव मनसहित हैं, वे हित-अहित की परीक्षा करने की 
शक्ति रखते हैं; अतः ज्ञानियों ने, उन्हें दुःख दूर कर अविनाशी सुख प्रगट करने का उपदेश 
दिया है। 

४- अज्ञानी जीव मानते हैं कि शरीर की क्रिया, पर जीव की दया, दान, ब्रत आदि 
सुख के उपाय हैं; परन्तु यह उपाय खोटे हैं, यह बतलाने के लिये इस शास्त्र में सबसे पहले 

ही यह बतलाया है कि सुख का मूलकारण सम्यग्दर्शन है । सम्यग्दर्शन प्रगट होने के बाद उस 
जीव के सम्यक्‌चारित्र प्रगट हुए बिना नहीं रहता। 

  

  

  

  

  

  

  

    

  

  

    ५- जीव ज्ञाता-दृष्टा है और उसका व्यापार या जिसे उपयोग कहा जाता है, वह जीव 

का लक्षण है; राग, विकार, पुण्य, विकल्प, मन्दकषायरूप करुणा आदि जीव के लक्षण नहीं 

हैं, ये उसमें गर्भितरूप से कहे हैं। (अध्याय २, सूत्र ८) 

६- दया, दान, अपणुब्रत, महात्रत, मैत्री आदि शुभभाव तथा मिथ्यात्व, हिंसा, झूठ, 
चोरी, कुशील, परिग्रह इत्यादि अशुभभाव आखव के कारण हैं - ऐसा कहकर पुण्य-पाप 
दोनों को आखत्रव के कारणरूप से वर्णन किया है। (अध्याय ६ तथा ७) 

७- मिथ्यादर्शन संसार का मूल है, ऐसा अध्याय ८ सूत्र १ में बतलाया है तथा बन्ध 
के दूसरे कारण और बन्ध के भेदों का स्वरूप भी बतलाया है। 
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८- संसार का मूलकारण मिथ्यादर्शन है। वह सम्यग्दर्शन के द्वारा ही दूर हो सकता 
है। बिना सम्यग्दर्शन के उत्कृष्ट शुभभाव के द्वारा भी वह दूर नहीं हो सकता। संवर- 

निर्जरारूप धर्म का प्रारम्भ सम्यग्दर्शन से ही होता है। सम्यग्दर्शन प्रगट होने के बाद 
सम्यकचारित्र में क्रमश: शुद्धि प्रगट होने पर श्रावकदशा तथा मुनिदशा कैसी होती है, यह भी 

बतलाया है। यह भी बतलाया है कि मुनि बाईस परीषहों पर विजय प्राप्त करते हैं। यदि 
किसी समय भी मुनि परीषहजय न करें तो उनके बन्ध होता है, इस विषय का समावेश 

आठवें बन्ध अधिकार में आ गया है और परीषहजय ही संवर-निर्जरारूप है, अत: यह विषय 
नववें अध्याय में बतलाया है। 

९- सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की एकता की पूर्णता होने पर (अर्थात्‌ संवर-निर्जरा 
की पूर्णता होने पर) अशुद्धता का सर्वथा नाश होकर जीव पूर्णतया जड़कर्म और शरीर से 

पृथक्‌ होता है और पुनरागमनरहित अविचल सुखदशा प्राप्त करता है, यही मोक्षतत्त्व है। 
इसका वर्णन दसवें अध्याय में किया है। 

इस प्रकार इस शास्त्र के विषयों का संक्षिप्त सार है। 

॥ मोक्षशास्त्र गुजराती टीका का हिन्दी अनुवाद समाप्त हुआ॥ 
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