






















































द्रव्य, गुण, पर्याय को एक परिणमित होते हुए द्रव्य में समाविष्ट करके द्रव्य को अभेदरूप से लक्ष में 

लिया जा सकता है । पहिले सामान्य-विशेष (द्र॒व्य-पर्याय) को जानकर, फिर विशेषों को सामान्य 

में अंतर्गत किया जाता है; किन्तु जिसने सामान्य-विशेष का स्वरूप न जाना हो, वह विशेष को 

सामान्य में अन्तर्लीन कैसे करे ? 

पहिले अरिहंत जैसे द्रव्य, गुण, पर्याय से अपने आत्मा को लक्ष में लेकर, पश्चात्‌ जिस 

जीव ने गुण-पर्यायों को एक द्रव्य में संकलित किया है, उसे आत्मा को स्वभाव में धारण कर रखा 

है। जहाँ आत्मा को स्वभाव में धारण किया, वहाँ मोह को रहने का स्थान नहीं रहता अर्थात्‌ मोह 

निराश्रयता के कारण उसी क्षण क्षय को प्राप्त होता है । पहिले अज्ञान के कारण द्रव्य, गुण, पर्याय के 

भेद करता था, इसलिये उन भेदों के आश्रय से मोह रह रहा था किन्तु जहाँ द्रव्य, गुण, पर्याय को 

अभेद किया, वहाँ द्रव्य, गुण, पर्याय का भेद दूर हो जाने से मोह क्षय को प्राप्त होता है । द्रव्य, गुण, 

पर्याय की एकता ही धर्म है और द्रव्य, गुण, पर्याय के बीच भेद ही अधर्म है। 

प्रथक-प्रथक्‌ मोती विस्तार है क्योंकि उनमें अनेकत्व है और सभी मोतियों के अभेद रूप 

में जो एक हार है सो संक्षेप है | जैसे पर्याय के विस्तार को द्रव्य में संकलित कर दिया, उसी प्रकार 

विशेष्य-विशेषणपन की वासना को भी दूर करके-गुण को भी द्रव्य में ही अन्तर्हित करके मात्र 

आत्मा को ही जानना और इस प्रकार आत्मा को जानने पर, मोह का क्षय हो जाता है । पहिले यह 

कहा था कि 'मन के द्वारा जान लेता है ' किन्तु वह जानना विकल्प सहित था; और यहाँ जो जानने 

की बात कही है, वह विकल्प रहित अभेद का जानना है । इस जानने के समय परलक्ष तथा द्रव्य, 

गुण, पर्याय के भेद का लक्ष छूट चुका है| 

यहाँ (मूल टीका में ) द्रव्य, गुण, पर्याय को अभेद करने से संबन्धित पर्याय और गुण के 

क्रम से बात की है । पहिले कहा है कि 'चिद्विवर्तों को चेतन में ही संक्षिप्त करके ' और फिर कहा 

है कि ' चैतन्य को चेतन में ही अन्तर्हित करके ' | यहाँ पर पहिले कथन में पर्याय को द्रव्य के साथ 
अभेद करने की बात है और दूसरे में गुण को द्रव्य के साथ अभेद करने की बात है। इस प्रकार 
पर्याय कों और गुण को द्रव्य में अभेद करने की बात क्रम से समझाई है; किन्तु अभेद का लक्ष करने 

पर वे क्रम नहीं होते । जिस समय अभेद द्रव्य की ओर ज्ञान झुकता है, उसी समय पर्याय भेद और 

गुण भेद का लक्ष एक साथ दूर हो जाता है; समझाने में तो क्रम से ही बात आती है । 
जैसे झूलते हुए हार को लक्ष में लेते समय ऐसा विकल्प नहीं होता कि ' यह हार सफेद है ' 
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अर्थात्‌ उसकी सफेदी को झूलते हुए हार में ही अलोप कर दिया जाता है, इसी प्रकार आत्मद्रव्य में 

“यह आत्मा और ज्ञान उसका गुण अथवा आत्मा ज्ञानस्वभावी है ' ऐसे गुण-गुणी भेद की कल्पना 

दूर करके गुण को द्रव्य में ही अदृश्य करना चाहिए। मात्र आत्मा को लक्ष में लेने पर, ज्ञान और 

आत्मा के भेद सम्बन्धी विचार अलोप हो जाते हैं; गुण-गुणी भेद का विकल्प टूट कर एकाकार 

चैतन्यस्वरूप का अनुभव होता है । यही सम्यग्दर्शन | 

हार में पहिले तो मोती की कीमत, उसकी चमक और हार की गुथाई को जानता है; पश्चात्‌ 

मोती का लक्ष छोड़कर ' यह हार सफेद है ' इस प्रकार गुण-गुणी के भेद से हार को लक्ष में लेता है 

और फिर मोती, उसकी सफेदी और हार इन तीनों के सम्बन्ध के विकल्प छूटकर--मोती और 

उसकी सफेदी को हार में ही अदृश्य करके मात्र हार का ही अनुभव किया जाता है; इसी प्रकार 

पहिले अरिहंत का निर्णय करके द्रव्य, गुण, पर्याय के स्वरूप को जाने कि ऐसी पर्याय मेरा स्वरूप 

है, ऐसे मेरे गुण हैं और मैं अरिहंत जैसा ही आत्मा हूँ । इस प्रकार विकल्प के द्वारा जानने के बाद 

पर्यायों के अनेक भेद का लक्ष छोड़कर “'मैं ज्ञानस्वरूप आत्मा हूँ'' इस प्रकार गुण-गुणी भेद के 

द्वारा आत्मा को लक्ष में ले और फिर द्रव्य, गुण, अथवा पर्याय संबंधी विकल्पों को छोड़कर मात्र 

आत्मा का अनुभव करने के समय वह गुण-गुणी भेद भी गुप्त हो जाता है अर्थात्‌ ज्ञानगुण आत्मा में 

ही समाविष्ट हो जाता है, इस प्रकार केवल आत्मा का अनुभव करना, सो सम्यग्दर्शन है । 

“हार को खरीदनेवाला आदमी खरीद करते समय हार तथा उसकी सफेदी और उसके 

मोती इत्यादि सब की परीक्षा करता है परन्तु बाद में सफेदी और मोतियों को हार में समाविष्ट 

करके-उनके ऊपर का लक्ष छोड़कर केवल हार को ही जानता है। यदि ऐसा न करे तो हार को 

पहिने की स्थिति में भी सफेदी इत्यादि के विकल्प रहने से वह हार को पहिनने के सुख का संवेदन 

नहीं कर सकेगा।'' [गुजराती-प्रवचनसार, पा ११९ फुटनोट] इसी प्रकार आत्मस्वरूप को 

समझनेवाला, समझते समय तो द्रव्य, गुण, पर्याय इन तीनों के स्वरूप का विचार करता है परन्तु 

बाद में गुण और पर्याय को द्रव्य में ही समाविष्ट करके-उनके ऊपर का लक्ष छोड़कर मात्र आत्मा 

को ही जानता है । यदि ऐसा न करे तो द्रव्य का स्वरूप ख्याल में आने पर भी, गुण-पर्याय सम्बन्धी 

विकल्‍प रहने से द्रव्य का अनुभव नहीं कर सकेगा | 

हार, आत्मा है; सफेदी, ज्ञानगुण है और मोती, पर्याय हैं । इस प्रकार दूष्जंत और सिद्धांत का 
सम्बन्ध समझना चाहिये | द्रव्य, गुण, पर्याय के स्वरूप को जानने के बाद मात्र अभेदस्वरूप आत्मा 
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का अनुभव करना ही धर्म की प्रथम क्रिया है। इसी क्रिया से अनन्त अरिहंत तीर्थंकर क्षायिक 

सम्यग्दर्शन प्राप्त करके केवलज्ञान और मोक्षदशा को प्राप्त हुए हैं | वर्तमान में भी मुमुक्षुओं के लिये 

यही उपाय है और भविष्य में जो अनन्त तीर्थंकर होंगे, वे सब इसी उपाय से होंगे । 

सर्व जीवों को सुखी होना है, सुखी होने के लिये स्वाधीनता चाहिए स्वाधीनता प्राप्त करने 

के लिये संपूर्ण स्वाधीनता का स्वरूप जानना चाहिये । संपूर्ण स्वाधीन अरिहंत भगवान है, इसलिये 

अरिहंत का ज्ञान करना चाहिये । जैसे अरिहंत के द्रव्य, गुण, पर्याय हैं, वैसे ही अपने हैं | अरिहंत के 

राग-द्वेष नहीं हैं, वे न तो अपने शरीर का कुछ करते हैं और न पर का ही कुछ करते हैं । उनके दया 

अथवा हिंसा के विकारी भाव नहीं होते, वे मात्र ज्ञान ही करते हैं; इसी प्रकार मैं भी ज्ञान करनेवाला 

ही हूँ, अन्य कुछ मेरा स्वरूप नहीं है । वर्तमान में मेरे ज्ञान में कचाई है, वह मेरी अवस्था के दोष के 

कारण से है, अवस्था का दोष भी मेरा स्वरूप नहीं है । इस प्रकार पहिले भेद के द्वारा निश्चित करना 

चाहिये, किन्तु बाद में भेद के विचार को छोड़कर मात्र आत्मा को जानने से स्वाधीनता का उपाय 

प्रगट होता है । 

  

  

  

    

      

  

  

द्रव्य, गुण, पर्याय का स्वरूप जानने का फल 

पर्यायों को और गुणों को एक द्रव्य में अन्तर्लीन करके केवल आत्मा को जानने पर उस 

समय अन्तरंग में क्या होता है, सो अब कहते हैं :--' ' केवल आत्मा को जानने पर उसके उत्तरोत्तर 

क्षण में कर्ता-कर्म-क्रिया का विभाग क्षय होता जाता है; इसलिये निष्क्रिय चिन्मात्र भाव को प्राप्त 

होता है ।'' [गाथा ८० की टीका ] 

द्रव्य, गुण, पर्याय के भेद का लक्ष छोड़कर अभेदस्वभाव की ओर झुकने पर कर्ता-कर्म 

क्रिया के भेद का विभाग क्षय होता जाता है। और जीव निष्क्रिय चिन्मात्र भाव को प्राप्त होता है- 

यही सम्यग्दर्शन है। 

मैं आत्मा हूँ, ज्ञान मेरा गुण है और यह मेरी पर्याय है--ऐसे भेद की क्रिया से रहित, पुण्य- 

पाप के विकल्प से रहित, निष्क्रिय चैतन्यभाव का अनुभव करने में अनन्त पुरुषार्थ है, अपना आत्म 

बल स्वोन्मुख होता है । कर्ता-कर्म क्रिया के भेद का विभाग क्षय को प्राप्त होता है । पहिले विकल्प 

के समय मैं कर्ता हूँ और पर्याय मेरा कार्य है; इस प्रकार कर्ताकर्म का भेद होता था, किन्तु जब 

पर्याय को द्रव्य में ही मिला दिया, तब द्रव्य और पर्याय के बीच कोई भेद नहीं रहा अर्थात्‌ द्रव्य कर्ता 

और पर्याय उसका कार्य है--ऐसे भेद का, अभेद के अनुभव के समय क्षय हो जाता है | Taal को 
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और गुणों को अभेदरूप से आत्मद्र॒व्य में ही समाविष्ट करके परिणामी, परिणाम और परिणति 

(कर्ता, कर्म और क्रिया) को अभेद में समाविष्ट करके अनुभव करना, सो अनन्त पुरुषार्थ है । और 

यही ज्ञान का स्वभाव है । भंग- भेद में जाने पर, ज्ञान और वीर्य कम होते जाते हैं और अभेद का 

अनुभव करने पर, उत्तरोत्तर क्षण में कर्ता-कर्म-क्रिया का विभाग क्षय होता जाता है | वास्तव में तो 

जिस समय अभेदस्वभाव की ओर झुकते हैं, उसी समय कर्ता-कर्म-क्रिया का भेद टूट जाता है, 
तथापि यहाँ उत्तरोत्तर क्षण में क्षय होता जाता है ' ऐसा क्यों कहा है ? 

अनुभव करने के समय पर्याय, द्रव्य की ओर अभिन्न हो जाती है परन्तु अभी सर्वथा अभिन्न 

नहीं हुई है। यदि सर्वथा अभिन्न हो जाए तो उसी समय केवलज्ञान हो जाय, परन्तु जिस समय 

अभेद के अनुभव की ओर ढ़लता है, उसी क्षण से प्रत्येक पर्याय में भेद का क्रम टूटने लगता है और 

अभेद का क्रम बढ़ने लगता है। जब पर की ओर लक्ष था, तब पर के लक्ष से उत्तरोत्तर क्षण में 

भेदरूप पर्याय होती थी अर्थात्‌ प्रतिक्षण पर्याय हीन होती जाती थी, और जब पर का लक्ष छोड़कर 

निज में अभेद के लक्ष से एकाग्र हो गया, तब निज लक्ष से उत्तरोत्तर क्षण में पर्याय अभिन्न होने लगी 

अर्थात्‌ प्रतिक्षण पर्याय की शुद्धता बढ़ने लगी । जहाँ सम्यग्दर्शन हुआ कि क्रमशः प्रत्येक पर्याय में 

शुद्धता की वृद्धि होकर केवलज्ञान ही होता है; बीच में शिथिलता अथवा विघ्न नहीं आ सकता। 

सम्यक्त्व हुआ सो हुआ, अब उत्तरोत्तर क्षण में द्रव्य-पर्याय के बीच के भेद को सर्वथा तोड़कर 

केवलज्ञान को प्राप्त किए बिना नहीं रुकता | 

ज्ञानरूपी अवस्था के कार्य में अनन्त केवलज्ञानियों का निर्णय समा जाता है, प्रत्येक पर्याय 

की ऐसी शक्ति है। जिस ज्ञान की पर्याय ने अरिहंत का निर्णय किया, उस ज्ञान में अपना निर्णय 

करने की शक्ति है। पर्याय की शक्ति चाहे जितनी हो, तथापि वह पर्याय क्षणिक है । एक के बाद 

एक अवस्था का लक्ष करने पर उसमें भेद का विकल्प उठता है। क्योंकि अवस्था में खंड है, 

इसलिए उसके लक्ष से खंड का विकल्प उठता है। अवस्था के लक्ष में अटकने वाला वीर्य और 

ज्ञान दोनों रागवाले हैं | जब पर्याय का लक्ष छोड़कर, भेद के राग को तोड़कर, अभेद्‌ स्वभाव की 

ओर वीर्य को लगाकर, वहाँ ज्ञान की एकाग्रता करता है, तब निष्क्रिय चिन्मात्रभाव का अनुभव 

होता है, यह अनुभव ही सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान है। 

यहाँ चिन्मात्रभाव को ' निष्क्रिय ' कहने का कारण क्या है ? जो कि वहाँ परिणति रूप क्रिया 

तो है परन्तु खण्डरूप-रागरूप क्रिया का अनुभव नहीं है। कर्ता-कर्म और क्रिया का भेद नहीं है 
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  तथा कर्ता-कर्म-क्रिया सम्बन्धी विकल्प नहीं है, इस अपेक्षा से 'निष्क्रिय' कहा गया है, परन्तु 

अनुभव के समय अभेदरूप से परिणति तो होती ही रहती है । पहिले जब परलक्ष से द्रव्य-पर्याय के 

बीच भेद होते थे, तब विकल्परूप क्रिया थी किन्तु निज द्रव्य के लक्ष से एकाग्रता करने पर द्रव्य- 

पर्याय के बीच का भेद टूटकर दोनों अभेद हो गए, इस अपेक्षा से चैतन्यभाव को निष्क्रिय कहा है | 

जानने के अतिरिक्त जिसकी अन्य कोई क्रिया नहीं है-ऐसे ज्ञानमात्र निष्क्रिय भाव को इस गाथा में 

कथित उपाय के द्वारा ही जीव प्राप्त कर सकता है । 

५५२३३ मोहान्धकार अवश्य नष्ठ होता है 

अभेद अनुभव के द्वारा ' चिन्मात्रभाव को प्राप्त करता है ' यह बात अस्ति की अपेक्षा से कही 

है।अब चिम्मात्रभाव को प्राप्त करने पर ' मोह नाश को प्राप्त होता है ' इस प्रकार नास्ति की अपेक्षा से 

बात करते हैं । चिन्मात्रभाव की प्राप्ति और मोह का क्षय, यह दोनों एक ही समय में होते हैं । 

“'इस प्रकार जिसका निर्मल प्रकाश मणि (रत्न) के समान अकम्परूप से प्रवर्तमान है, 

ऐसे उस चिन्मात्रभाव को प्राप्त जीव का मोहान्धकार निराश्रयता के कारण अवश्य ही नष्ट हो जाता 
है।'' (गाथा ८० की टीका) 

यहाँ शुद्ध सम्यक्त्व की बात है, इसलिए मणि का दृष्टान्त दिया है। दीपक का प्रकाश तो 
प्रकम्पित होता रहता है, वह एक समान नहीं रहता, किन्तु मणि का प्रकाश अकम्परूप से सतत 

प्रवर्तमान रहता है, उसका प्रकाश कभी बुझ नहीं जाता; इसी प्रकार अभेद चैतन्यस्वभावी भगवान 

आत्मा में लक्ष करके वहीं एकाकाररूप से प्रवर्तमान जीव के चैतन्य का अकम्प प्रकाश प्रगट होने 

पर मोहान्धकार को रहने का कोई स्थान नहीं रहता, इसलिए वह मोहान्धकार निराश्रय होकर 

अवश्यमेव क्षय को प्राप्त होता है। जब भेद की ओर झुक रहा था, तब अभेद चैतन्यस्वभाव का 

आश्रय न होने से चैतन्य प्रकाश प्रगट नहीं था और अज्ञान आश्रय से मोहान्धकार बना हुआ था। 

अब अभेद चैतन्य के आश्रय में पर्याय ढ़ल गई है और सम्यग्ज्ञान का प्रकाश प्रगट हो गया है, तब 

फिर मोह किस के आश्रय से रहेगा ? मोह का आश्रय तो अज्ञान था, जिसका नाश हो चुका है, और 

स्वभाव के आश्रय से मोह रह नहीं सकता; इसलिए वह अवश्य क्षय को प्राप्त हो जाता है। जब 

पर्याय का लक्ष पर में था, तब उस पर्याय में भेद था और उस भेद का मोह को आश्रय था किन्तु जब 

वह पर्याय निज लक्ष की ओर गई, तब वह अभिन्न हो गई और अभेद होने पर मोह को कोई आश्रय 

न रहा; इसलिए वह निराश्रित मोह अवश्य क्षय को प्राप्त होता है ! 
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श्रद्धा रूपी सामायिक और प्रतिक्रमण 

यहाँ सम्यग्दर्शन को प्रगट करने का उपाय बताया जा रहा है | सम्यग्दर्शन के होने पर ऐसी 
प्रतीति होती है कि पुण्य और पाप दोनों परलक्ष से-भेद के आश्रय से हैं; अभेद के आश्रय से पुण्य- 
पाप नहीं हैं, इसलिये पुण्य-पाप मेरा स्वरूप नहीं है, दोनों विकार हैं, यह जानकर पुण्य और पाप- 
दोनों में समभाव हो जाता है, यही श्रद्धारूपी सामायिक है | पुण्य अच्छा है और पाप बुरा है, यह 
मानकर जो पुण्य को आदरणीय मानता है, उसके भाव में पुण्य-पाप के बीच विषम भाव है, उसके 
सच्ची श्रद्धारूपी सामायिक नहीं है। सच्ची श्रद्धा के होने पर मिथ्यात्वभाव से हट जाना ही सर्व 
प्रथम प्रतिक्रमण है । सबसे बड़ा दोष मिथ्यात्व है और सब से पहिले उस महा दोष से ही प्रतिक्रमण 
होता है। मिथ्यात्व से प्रतिक्रमण किये बिना किसी जीव के यथार्थ प्रतिक्रमण आदि कुछ नहीं 
होता। 

      

    

    

  

  

  
सम्यग्दर्शन और ब्रत-महात्रत 

जब तक अरिहंत के द्रव्य, गुण, पर्याय का लक्ष था, तब तक भेद था; जब द्रव्य, गुण, पर्याय 

के भेद को छोड़कर, अभेदस्वभाव की ओर झुका और वहाँ एकाग्रता की, तब त्रैकालिक स्वभाव 

में मोह नहीं रहता और इसलिये मोह निराश्रय होकर नष्ट हो जाता है, और इस प्रकार अरिहंत को 

जाननेवाले जीव के सम्यग्दर्शन हो जाता | 

वस्तु का स्वरूप जैसा हो, वैसा माने तो वस्तु स्वरूप और मान्यता-दोनों के एक होने पर 

सम्यक्‌ श्रद्धा और सम्यग्ज्ञान होता है । वस्तु का सच्चा स्वरूप क्या है--यह जानने के लिये अरिहंत 
को जानने की आवश्यकता है क्योंकि अरिहंत भगवान द्रव्य, गुण, पर्याय स्वरूप से संपूर्ण शुद्ध है । 

जैसे अरिहंत है, वैसा ही जब तक यह आत्मा न हो, तब तक उसकी पर्याय में दोष है-- अशुद्धता 

है। 

    

  

  

  

  

  

  

अरिहंत जैसी अवस्था तब होती है, जब पहले अरिहंत पर से अपने आत्मा का शुद्ध स्वरूप 

निश्चित करे। उस शुद्ध स्वरूप में एकाग्रता करके, भेद को तोड़कर, अभेद स्वरूप का आश्रय 

करके पराश्रयबुद्धि का नाश होता है, मोह दूर होता है और क्षायिक सम्यक्त्व प्रगट होता है । क्षायिक 
Waa के होने पर आंशिक अरिहंत जैसी दशा प्रगट होती है। और अरिहंत होने के लिये 

प्रारंभिक उपाय सम्यग्दर्शन ही है । अभेद स्वभाव की प्रतीति के द्वारा सम्यग्दर्शन होने के बाद जैसे- 

जैसे उस स्वभाव में एकाग्रता बढ़ती जाती है, वैसे-वैसे राग दूर हो जाता है, और ज्यों-ज्यों राग 
कम होता जाता है, त्यों-त्यों बत्रत-महात्रतादि का पालन होता रहता है किन्तु अभेद स्वभाव की 
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  प्रतीति के बिना कभी भी ब्रत या महाब्रतादि नहीं होते । अपने आत्मा का आश्रय लिये बिना आत्मा 

के आश्रय से प्रगट होनेवाली निर्मलदशा ( श्रावकदशा-मुनिदशा आदि) नहीं हो सकती। और 

निर्मलदशा के प्रगट हुये बिना धर्म का एक भी अंग प्रगट नहीं हो सकता । अरिहंत की पहिचान होने 

पर अपनी पहिचान हो जाती है, और अपनी पहिचान होने पर, मोह का क्षय हो जाता है | तात्पर्य 

यह है कि अरिहंत की सच्ची पहिचान, मोहक्षय का उपाय है । 

स्वभाव की निःशंकता 

अब आचार्यदेव अपनी निःशंकता की साक्षी पूर्वक कहते हैं कि--'' यदि ऐसा है तो मैंने 
मोह की सेना को जीतने का उपाय प्राप्त कर लिया है ।'' यहाँ मात्र अरिहंत को जानने की बात नहीं 
है किन्तु अपने स्वभाव को एकमेक करके यह ज्ञान करने की बात है कि मेरा स्वरूप अरिहंत के 
समान ही है | यदि अपने स्वभाव की निःशंकता प्राप्त न हो तो अरिहंत के स्वरूप का यथार्थ निर्णय 

नहीं होता | आचार्यदेव अपने स्वभाव की निःशंकता से कहते हैं कि भले ही इस काल में क्षायिक 

सम्यक्त और साक्षात्‌ भगवान अरिहंत का योग नहीं है, तथापि मैंने मोह की सेना को जीतने का 
उपाय प्राप्त कर लिया है। “पंचम काल में मोह का सर्वथा क्षय नहीं हो सकता'' ऐसी बात 

आचार्यदेव ने नहीं की, किन्तु मैंने तो मोह क्षय का उपाय प्राप्त कर लिया है--ऐसा कहा है । भविष्य 

में मोहक्षय का उपाय प्रगट होगा--ऐसा नहीं किन्तु अब ही-वर्तमान में ही मोहक्षय का उपाय मैंने 

प्रात कर लिया है । 

अहो ! सम्पूर्ण स्वरूपी आत्मा का साक्षात्‌ अनुभव है तो फिर क्या नहीं है | आत्मा का 
स्वभाव ही मोह का नाशक है, और मुझे आत्मस्वभाव की प्राप्ति हो चुकी है । इसलिये मेरे मोह का 

क्षय होने से कोई शंका नहीं है । आत्मा में सब कुछ है, उसी के बल से दर्शनमोह और चारित्रमोह 
का सर्वथा क्षय करके, केवलज्ञान प्रगट करके साक्षात्‌ अरिहंत की दशा प्रगट करूँगा। जब तक 

ऐसी संपूर्ण स्वभाव की निःशंकता का बल प्राप्त नहीं होता, तब तक मोह दूर नहीं होता | 

सच्ची दया और हिंसा 

मोह का नाश करने के लिये न तो परजीवों की दया पालन करने को कहा है और न पूजा, 

भक्ति करने का ही आदेश दिया है किन्तु यह कहा है कि अरिहंत का और अपने आत्मा का निर्णय 
करना ही मोह क्षय का उपाय है । पहले आत्मा की प्रतीति न होने से अपनी अनन्त हिंसा करता था, 

और अब यथार्थ प्रतीति करने से अपनी सच्ची दया प्रगट हो गई है और स्व हिंसा का महा पाप दूर 

हो गया है। 
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With the permission of the Baroda Govt. 
order No. 30-24 date 31-10-44 

उपसंहार पुरुषार्थ की प्रतीति 

पहले हार के दृष्टांत से द्रव्य, गुण, पर्याय का स्वरूप बताया है जैसे हार में मोती एक के 

बाद दूसरा क्रमशः होता है, उसी प्रकार द्रव्य में एक के बाद दूसरी पर्याय होती है । जहाँ सर्वज्ञ का 
निर्णय किया कि वहाँ त्रिकाल की क्रमबद्धपर्याय का निर्णय हो जाता है । केवलज्ञानगम्य त्रिकाल 
अवस्थायें एक के बाद दूसरी होती ही रहती है । वास्तव में तो मेरे स्वभाव में जो क्रमबद्ध अवस्था 
है, उसी को केवलज्ञानी ने जाना है। (इस अभिप्राय के बल का झुकाव स्वभाव की ओर है ), ऐसा 

जिसने निर्णय किया है, उसी ने अपने स्वभाव की प्रतीति की है । जिसे स्वभाव की प्रतीति होती है, 
उसे अपनी पर्याय की शंका नहीं होती | क्योंकि वह जानता है कि अवस्था तो मेरे स्वभाव में से 
क्रमबद्ध आती है, कोई परद्रव्य मेरी अवस्था को बिगाड़ने में समर्थ नहीं है । ज्ञानी को ऐसी शंका 

कदापि नहीं होती कि '“बहुत से कर्मों का तीव्र उदय आया तो मैं गिर जाऊंगा ।' जहाँ पीछे गिरने 

की शंका है, वहाँ स्वभाव की प्रतीति नहीं है, और जहाँ स्वभाव की प्रतीति है, वहाँ पीछे गिरने की 
शंका नहीं होती | जिसने अरिहंत जैसे ही अपने स्वभाव का विश्वास करके क्रमबद्धपर्याय और 

केवलज्ञान को स्वभाव में अन्तर्गत किया है, उसे क्रमबद्धपर्याय में केवलज्ञान होता है । 

जो दशा अरिहंत भगवान के प्रगट हुई है, वैसी ही दशा मेरे स्वभाव में है। अरिहंत के जो 
दशा प्रगट हुई है, वह उनके अपने स्वभाव में से ही प्रगट हुई है | मेरा स्वभाव भी अरिहंत जैसा है । 
उसी में से मेरी शुद्धदशा प्रगट होगी । जिसे अपनी अरिहंतदशा की ऐसी प्रतीति नहीं होती, उसे 
अपने सम्पूर्ण द्रव्य की ही प्रतीति नहीं होती | यदि द्रव्य की प्रतीति हो तो द्रव्य की क्रमबद्धदशा 
विकसित होकर जो अरिहंत दशा प्रगट होती है, उसकी प्रतीति होती है। 

मेरे द्रव्य में से अरिहंत दशा आनेवाली है, उसमें पर का कोई विघ्न नहीं है । कर्म का a 

उदय आकर मेरे द्रव्य की शुद्धदशा को रोकने के लिये समर्थ नहीं है। क्योंकि मेरे स्वभाव में कर्म 
की नास्ति ही है। जिसे ऐसी शंका है कि “आगे जाकर यदि तीव्र कर्म का उदय आया तो गिर 

जाऊंगा ' उसने अरिहंत का स्वीकार नहीं किया है । अरिहंत अपने पुरुषार्थ के बल से कर्म का क्षय 

करके पूर्ण दशा को प्राप्त हुये हैं । उसी प्रकार मैं भी अपने पुरुषार्थ के बल से कर्म का क्षय करके 

पूर्णदशा को प्राप्त होऊंगा । बीच में कोई विघ्न नहीं है । 
जो अरिहंत की प्रतीति करता है, वह अवश्य अरिहंत होता है। [गाथा ८० की टीका समाप्त] 

मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, दास कुंज, मोटा आंकडिया ता. २४-६-४७ 
प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, आत्मधर्म कार्यालय, मोटा आंकडिया, काठियावाड 
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