






































अपने ज्ञायक स्वभाव के निर्णय और आश्रय में ही पर में अकर्तृत्व आता है, 
tie tie और यही मोक्ष का यथार्थ पुरुषार्थ है we sie 

TAT से कर्तृत्वबुद्धि हटकर अपने स्वभाव की ओर दृष्टि करने पर मात्र ज्ञाता-दूष्टापना 

ही अनुभव में आता है, अतः रागादि भावों का अस्तित्व ही नहीं दीखता। इसलिये ज्ञानी मात्र 

ज्ञायकपने के सिवाय रागादि का भी कर्तृत्व नहीं स्वीकारता, उन सबको भी ज्ञेयतत्व में डालता है, 

क्योंकि रागादि पराश्रय करने से ही होते हैं । अपने स्वभाव से च्युति होने पर ही पर्याय में होनेवाले 

रागादि अनुभव में आते हैं, सो उनकी उत्पत्ति में भी मात्र अपने वर्तमान पुरुषार्थ की निर्बलता को ही 

कारण मानता है, कोई परक्षेत्र, काल, संयोग, अथवा कर्मादि को नहीं; फिर भी ज्ञायकस्वभाव के 

जोर में उनकी उपेक्षा होने से रागादि टूटते ही जाते हैं और स्वभाव का बल बढ़ता ही जाता है । इसी 
के जोर में रागादि को उपचार से कर्मकृत कहा जाता है, स्वच्छन्दी होने को नहीं । रागादि की उत्पत्ति 

परद्रव्य के आश्रय करने से ही होती है और स्वद्रव्य (ज्ञानस्वभाव) के आश्रय करने से निरंतर 

निर्मलता की उत्पत्ति होती है | ऐसे निर्णय से ही सर्व विश्व से उपेक्षा हो जाने से श्रद्धान में अत्यन्त 

निराकुलता आ गई, यही परमसुख, स्वाभाविक सुख, आत्मीयसुख है, और उसी ज्ञायकस्वभाव 

की दृढ़ता एवं रमणता से चारित्र में परम निराकुल शांति होने लगी, और जब अक्रम उपयोग से मात्र 

ज्ञायकपना ही रह गया और कभी एक समय के लिये भी स्वभाव से च्युति नहीं है, ऐसी अवस्था 

विशेष का नाम ही मोक्ष है, वही अविनाशी परम परम उत्कृष्ट निशाकुलताजनित सुख है । उसी का 

आंशिक अनुभव उपरोक्त निर्णय में ठहरने के समय सम्यक्त्वी आत्मा को भी होता है, संक्षेप में 

कहो तो द्र॒व्यदृष्टि यानी स्वभावदृष्टि सो सम्यग्दृष्टि, और पर्यायदृष्टि यानी निमित्ताधीन दृष्टिए सो 

मिथ्यादृष्टि | स्वभावदृष्टि से मोक्ष और पर्यायदृष्टि से संसार भ्रमण होता है। 
te ste | तब रागादि का कर्त्ता कौन है? ++« ste 

अब यहाँ प्रश्न उपस्थित होता है कि, रागादि आत्मा की अवस्था में ही होते हुए भी आत्मा 

को उसका कर्त्ता कैसे नहीं माना जावे ? समाधान इसप्रकार है कि-- 

ज्ञानी आत्मा निरंतर अपने ज्ञाता-दूष्टा स्वरूप को अनुभवता होने से और उसी का स्वामी 

होने से रागादि का कर्त्ता नहीं है, और अज्ञानी, स्व से च्युत होकर रागादि में कर्तृत्व, स्वामित्व रखता 

होने से रागादि का कर्ता है। अज्ञानी वर्तान एक-एक समय की अवस्था में अपने स्वभाव का 

आश्रय चूककर किसी अन्य द्रव्य (निमित्त) का आश्रय स्वीकार करता है, जिनको ज्ञानावरणादि 
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द्रव्यकर्म के नाम से पुकारा जाता है; फलतः उस पर्याय में निमित्त के संबंधरूप नैमित्तिक विकार 

उत्पन्न होता है। ऐसा नहीं हो सकता कि परद्र॒व्य का आश्रय किये बिना ही आत्मा भूल करता हो, 

तथा ऐसा भी नहीं है कि परद्रव्य आत्मा को भूला करा देता हो, अनादिकाल से ही एक-एक समय 

की भूल को लंबाते हुए इस आत्मा को स्वभाव से च्युत होने का तथा पराश्रय करने का अभ्यास 

पड़ा हुआ है । इसी कारण अनादिकाल से इसको ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्मों के निमित्तपने का संबंध 

एक-एक पर्याय में ही संतान क्रम से लगा हुआ है। जिस काल यह आत्मा अपने पुरुषार्थ से 

किंचित्‌ काल के लिये भी पराश्रय छोड़ स्वाश्रयपना स्वीकार करेगा, इन द्रव्यकर्मों का संबन्ध भी 

इसके छूटता ही चला जावेगा और थोड़े ही काल में सिद्ध अवस्था प्राप्त हो जावेगी, इसप्रकार ज्ञानी 

जीव, अपने ज्ञायकस्वभाव के बल से अपने ही अवस्था में होनेवाले रागादि विभावों को दूर करने 

के लिये, भेदज्ञान के द्वारा, अन्य किसी भाव का भी अपने में अस्तित्व नहीं स्वीकारने से, अन्य सब 

जैसे भी जो भाव हों, सब परभाव में डालकर उपेक्षित रहता है और अपने ज्ञानमात्र में जागृत रहता 

है निरन्तर एक स्वभाव की ही मुख्यता होने से अन्य सब गौण हो जाते हैं । 

अपनी पर्याय में होनेवाले क्षणिक रागादि को अपना स्वरूप नहीं मानते हुये भी वर्तमान 

पर्याय में चारित्र में जितने अंश च्युत होता है, उतनी ही अपनी निर्बलतारूपी भूल को स्वीकारता है । 

इसलिये आप स्वच्छन्दी नहीं बनता । 

जिसको अपने स्वभाव का ज्ञान नहीं, अपने कर्तव्य का होश नहीं, और समझने का पुरुषार्थ 

नहीं, वह कहे कि “' मेरे कर्म का उदय ही ऐसा है कि मुझे आत्मरुचि नहीं होती, क्रोधादि होते हैं, 

क्या करें-कर्म जैसा नचाता है, वैसा ही नाचना पड़ता है, यह जीव तो कर्म का खिलौना है, आदि 

आदि ' ऐसा जो कोई मानता है, वह मिथ्यात्वी, सांख्यमती की भांति है। 

श्री स्वामी अमृतचन्द्राचार्य ने भी समयसार के कलश २०५ में ऐसा ही कहा है कि-- 

मा कर्तारममी स्पृशंतु पुरुष सांख्याइवाप्याईता:, 
कर्तारे कलयंतु तं किल सदा भेदावबोधादध: । 
ऊर्ध्न॑तूद्धतबो धधामनियतं प्रत्यक्षमेन॑ स्वयं, 
पश्यतु च्युतकर्तु भावमचल  ज्ञातारमेक परं॥२०५॥ 

अर्थ--अरहंत के मत के जैनी जन हैं, वे आत्मा को सर्वथा अकर्त्ता सांख्यमतियों की तरह 

मत मानो, उस आत्मा को भेदविज्ञान होने के पहिले सदा कर्त्ता मानो और भेदज्ञान होने के बाद 
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उद्धत ज्ञान मंदिर में निश्चित नियमरूप कर्तापनकर रहित निश्चल एक ज्ञाता ही अपने आप 

प्रत्यक्ष देखो । 

जो जीव, रागादि को कर्मकृत मानकर स्वच्छन्दी एवं निरुद्यमी हो रहे हैं, उनको आचार्य 

कहते हैं कि रागादि जीव के आस्तित्व में है और वर्तमान पर्याय में आप करता है, '' जो करता है, 

वही नाश कर सकता है '' इसलिये भेदज्ञान के पहले तो रागादि का कर्त्तापना मानो और भेदज्ञान के 

बाद शुद्ध ज्ञायकस्वभाव के आश्रय के बल से रागादि का कर्त्ता न मानों । ये रागादि पराश्रय करने से 

होते हैं, अतः उससे उपेक्षा करके अपने एक निश्चय स्वभाव को ही मुख्य करके उपचार से रागादि 

को कर्मकृत कहने का उपचार है। 

इसी अपेक्षा को लेकर ग्रन्थों में अनेक जगह ज्ञानी जीव की अपेक्षा इन विभावों का कर्ता 

उपचार से कर्म को कहा गया है । जिसका प्रयोजन परद्॒व्य का संयोग संबन्ध बतलाना मात्र है । 

इसप्रकार किसी भी ग्रन्थ का अभिप्राय परद्रव्य से अपना बिगाड़-सुधार बतलाने का नहीं 

है लेकिन स्वभाव से च्युत होने के समय संयोग-संबंध (निमित्त-नैमित्तिक संबंध) किसप्रकार का 

स्वतंत्ररूप से होता है--यही बतलाकर भेदज्ञान कराने का तथा अपने चिदानन्दस्वरूप में रमणता 

कराने का ही प्रयोजन है । 

इसलिये जहाँ यह विषय आवे, उपरोक्त अपेक्षा लगाकर समझने से यथार्थ वस्तु समझने में 

कभी भूल नहीं होगी और यथार्थ मार्ग मिलेगा, अन्यथा अनादिकाल से जो '*' अपनी भूल दूसरे के 

सिर डालकर स्वयं भूल रहित स्वच्छन्दी बनने का अभ्यास '' पड़ा हुआ है, वही जारी रहेगा, 

जिससे संसार भ्रमण का कभी अंत नहीं आ सकता। 

we < गोम्मटसारादि की कथनी की उक्त कथन से संधि ++< ote 

अब यहाँ कोई कहे कि गोम्मट्ट्सारादिक बड़े-बड़े ग्रन्थों में स्थान-स्थान पर यह आता है 

कि आत्मा को तीव्र क्रोध कषायरूप द्रव्यकर्म के उदय में तीत्र क्रोध होता है, मंद उदय में मंद 

आदि-आदि तो यह कैसे ? उसका समाधान यह है कि यह कथन संयोगसंबन्ध बतलाने मात्र को 

है, वास्तव में तो आत्मा की स्वभाव से च्युति का नाम ही विभाव है । वह विभाव, च्युति की अपेक्षा 

से सामान्यरूप है, तो भी तारतम्यता की अपेक्षा से तथा जुदा जुदा गुणों की पर्यायों की अपेक्षा से 

अनेक प्रकार का है और उस विभाव के समय जिस निमित्तरूप परद्र॒व्य का आश्रयपना स्वीकार है; 

वह भी अनेक प्रकार का है, फलतः विभाव के भी अनेक प्रकार प्रत्यक्ष ही अनुभव में आते हैं, 
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इसलिये जितने प्रकार विभावों के हैं, उतने ही प्रकार उन निमित्तरूप पर्रव्यों के हैं, चूंकि विभाव 

समय-समय की अपेक्षा अनन्त प्रकार को लिये हैं, इसलिये निमित्त भी अनन्त प्रकार के हैं। 

आचार्यों ने निमित्त की मुख्यता से कथन करके उपादान में होनेवाले विकारीभावों को, इन दोनों 

पर से दृष्टि हटाकर यानी आश्रय छोड़कर, अपने ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव का आश्रय लेने के लिये 

समझाया है। 

जैसे कि मोहनीयकर्म की दर्शनमोहनीय प्रकृति के उदय से तथा चारित्रमोह की 

अनंतानुबन्धी प्रकृति के उदय में यह आत्मा सम्यग्दर्शन को प्राप्त नहीं कर सकता, ऐसे निमित्त के 

कथन की मुख्यता का जहाँ विवेचन हो, इसका अभिप्राय यह समझना कि आत्मा की जिस पर्याय 

की स्वभाव से च्युति है, उस पर्याय ने निमित्तरूप परद्रव्य का आश्रय लिया हुआ है, वह आश्रय 

कौन है ? कि दर्शनमोहनीय प्रकृति तथा अनन्तानुबन्धी प्रकृति की उस समय की पर्याय का। तो 

उस पर्याय में सम्यग्दर्शनपने का अभाव है, यानी जो पर्याय जिस समय उपरोक्त प्रकृतियों की पर्याय 

के निमित्तपने से जुड़ी हुई होगी, उस पर्याय की सम्यग्दर्शन के अभावरूप मिथ्यात्व अवस्था होगी । 

इसका मतलब यह कभी भी नहीं है कि उपरोक्त प्रकृतियाँ उदय में आई, इसलिये आत्मा की पर्याय 

मिथ्यास्वरूप हो गई | जो ऐसा समझते हैं, वे मूल में ही भूल करते हैं | एक द्रव्य में दूसरे द्रव्य का 
कर्तापना मानते हैं, जो त्रिकाल असत्य है । 

te +$«. निज स्वभाव की श्रद्धा ही कर्तव्य है।.._ ++* ste 

सारांश यह है कि गोम्मट्टसारादि ग्रन्थों की कथनी आत्मा में होनेवाली विकारी अवस्था को 

बतलानेवाला माप है । जैसे कि शरीर की गर्मी यानी बुखार नापने को थर्मामीटर ! कभी थर्मामीटर 

बुखार पैदा नहीं करता, वह तो जितना बुखार हो, वह बतला मात्र देता है; उसीप्रकार निमित्तरूप 

द्रव्यकर्म की कथनी से आत्मा की समय-समय में होनेवाली विकारी अवस्था का ज्ञान मात्र हो 

जाता है, उससे कुछ विकार नहीं घट सकता । इसका प्रयोजन तो निमित्त और शुभाशुभ विकार दोनों 

पर से दृष्टि हटकर यानी आश्रय छोड़कर, स्वभाव का आश्रय कराने का है। इसलिये अपने 

अखण्ड, अभेद, निरपेक्ष, ध्रुव ज्ञायकस्वभाव के आश्रय द्वारा उसी का श्रद्धान ज्ञान एवं आचरण 

करना ही हम सबका मात्र कर्तव्य है, उसी के लिये आचार्यों ने सर्वप्रथम तत्वनिर्णयरूप अभ्यास 

करने का ही जगह-जगह उपदेश दिया है; अतः आत्मोपलब्धि के लिये तत्वनिर्णयरूप अभ्यास 

सर्वप्रथम कर्तव्य है । ७ 
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Cc आत्म-भावना >> 

आत्म- भावना 
[गतांक से आगे] 

जब सिद्ध होऊँ, उस समय ही नहीं किन्तु तीनलोक और तीनकाल में मैं स्वभाव से परिपूर्ण 

ही हूँ । निगोद अवस्था के समय भी मैं परिपूर्ण था। पहले मेरी आँखें बन्द थीं ( अज्ञान था), उससे 
मुझे मेरी पूर्णता की प्रतीति नहीं थी, परन्तु जब आँख खुली (सम्यग्ज्ञान हुआ), तब पूर्णता की 

प्रतीति हुई । अज्ञानदशा के समय भी मैं तो पूर्ण ही था । शुद्ध निश्चयनय से सर्वदा सर्वत्र परिपूर्ण हूँ, 

और समस्त जीव भी ऐसे ही हैं--ऐसी भावना करना चाहिये। जब समस्त जीव परिपूर्ण हैं; 
रागादिभाव किसी भी जीव का स्वभाव नहीं है तो मैं किस जीव पर राग करूँ ? और किस जीव पर 

द्वेष करूँ ? अर्थात्‌ इस भावना में बीतरागता का ही अभिप्राय आया। 

प्रश्न--पर्याय में दोष तो है, तो यह पर्याय कहाँ गई ? 
उत्तर- भाई | पर्याय में दोष है, उसकी तो ज्ञानी को खबर है परन्तु दोष की भावना करने से 

वह दोष टलता है ? अथवा दोष रहित पूर्णस्वभाव की भावना से दोष टलता है ? पर्याय में दोष होने 
पर भी, स्वभाव परिपूर्ण है और दोष रहित है, यह स्वभाव की ही भावना कर | स्वभाव की भावना 

द्वारा पर्याय का दोष छड़ाते हैं | जो शुद्ध निश्चयनय से पूर्ण स्वभाव है, उसकी भावना कर्तव्य है, 

और व्यवहार की भावना त्याग करने योग्य है । व्यवहार श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र की भावना को भी दूर 

कर दे। अवस्था में व्यवहार है किन्तु उसकी यहाँ भावना ही नहीं है। स्वभाव की ही भावना से 

अवस्था के विकल्प को दूर करते हैं | जहाँ अवस्था अपने ही स्वभाव की भावना में लीन हुई; वहाँ 
दोष कहाँ रहा ? 

तीनकाल और तीनलोक में मैं शुद्ध ज्ञान-आनंदस्वरूप ही हूँ, और समस्त जीवों का 

वास्तविक स्वभाव परिपूर्ण और विकार से रहित है; विकार को हम जीव कहते ही नहीं । इसप्रकार 

आत्मस्वरूप की भावना करना चाहिये | 

मन से, वचन से और काय से यही भावना करना चाहिये | यदि विकल्प उठे तो परिपूर्ण 

स्वभाव की ही महिमा करना चाहिये और वचन से भी परिपूर्ण स्वभाव की ही भवना करना चाहिये 

तथा शरीर को चेष्टा में भी यही भावना करना चाहिये | परिपूर्ण स्वभाव के अतिरिक्त कोई पुण्य- 

पाप की, व्यवहार की अथवा परद्॒व्यों की भावना मन से नहीं करना, वाणी से नहीं कहना, तथा 
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    शरीर की चेष्टा से भी उसकी भावना नहीं बताना चाहिये | यदि पर-जीव की ओर का विकल्प उठे 

तो वह जीव भी परिपूर्ण स्वभाववाला है, ऐसी भावना करना चाहिये। निगोद या सर्वार्थसिद्धि, 
एकेन्द्रिय या पंचेन्द्रिय; रंक या राजा; निर्धन या धनवान; मूर्ख या पंडित; बालक अथवा वृद्ध; 

नारकी या देव; तिर्यंच अथवा मनुष्य, इन समस्त आत्माओं का स्वभाव सहज ज्ञानानन्दमय परिपूर्ण 

ही है, पर्याय का जो विकार है, वह उनका स्वभाव नहीं है । मत-वचन-काय से अपने तथा पर के 
आत्मा की इसीप्रकार भावना करना चाहिये | स्वयं ऐसी भावना करना तथा ऐसी ही भावना कराना 

और अनुमोदन भी ऐसी ही भावना का करना चाहिये। किसी व्यवहार की भावना करना नहीं, 

कराना नहीं और अनुमोदन नहीं करना। मन से अच्छा नहीं मानना, वचन से उसकी प्रशंसा नहीं 

करना तथा काय की चेष्टा से उसे अच्छा नहीं बताना | सम्पूर्ण रीति से अपने परिपूर्ण स्वभाव को ही 

भावना करना चाहिये । ऐसी ही भावना निरन्तर कर्तव्य है | 

९--समयसार शास्त्र को जानकर भव्यजनों को ऐसी ही भावना करने योग्य है, जिनेन्द्रदेव 

के कहे हुए समस्त शास्त्रों को जानकर यही करना है । 

प्रश्च--ऐसी भावना करने के पश्चात्‌ ब्रत, तप आते हैं या नहीं ? 

उत्तर--परिपूर्ण आत्मस्वभाव की ही भावना धर्मात्मा का कर्तव्य है । ब्रत, तप के शुभराग 

की भावना कर्तव्य नहीं है। मात्र स्वभाव की भावना से ही सम्यक्‌दर्शन और मुक्ति होती है, यही 

जीवन का कर्तव्य है। स्वभाव की भावना के अतिरिक्त अन्य कोई भावना धर्मात्मा का कर्तव्य 

नहीं है । 

बारहअंग और चौदहपूर्व को समझकर यही कर्तव्य है, आत्मस्वभाव की भावना ही 
सबका सार है | इसके अतिरिक्त ब्रत, त्याग, तप, शास्त्रों का पढ़ना यह सब निष्फल है। प्रारम्भ से 

अन्त तक यही कर्तव्य है। यही कर्तव्य करके समस्त तीर्थंकर, गणधर, सन्त-श्रावक और 

सम्यग्दृष्टि धर्मात्माओं ने मुक्ति पाई है। यही भावना करने से सम्यग्दर्शन प्रगट होता है; इसलिये 

यही भावना समस्त जीवों का कर्तव्य है । 

१०--श्री महावीर भगवान के निर्वाण कल्याणक का दिन निकट आ रहा है, महावीर 

भगवान ने भी ऐसी भावना से ही सिद्धदशा प्राप्त की थी । ऐसी ही भावना से परमात्मस्वभाव की 

प्रतीति होती है और इसे जानने के बाद भी यह भावना ही करने योग्य है, दूसरा जो भी बीच में आता 

है, वह कर्तव्य नहीं है। जिसे स्वभाव का विवेक होता है, उसे ही समस्त व्यवहार का विवेक हो 
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  जाता है, किन्तु ऐसी प्रतीति के बिना व्यवहार की भी सच्ची समझ नहीं आती | ऐसी स्वभाव- 

भावना में ही दया, सामायिक इत्यादि सर्व धर्मों की क्रियायें समाविष्ट हो जाती हैं | इसके बिना 

सामायिक, प्रोषध, दया इत्यादि जो कुछ करेगा, वह सब चक्र ही है, उसमें धर्म नहीं है; कल्याण 
नहीं है । इसलिये-- 

प्रत्येक जीव का निरन्तर उपरोक्त अपने आत्मस्वभाव की भावना करना ही कर्तव्य है और 

यही महान मंगल है । 

  

  

  

a> AY So 

कई जिज्ञासु भाइयों के सोनगढ़ आने का मार्ग आदि पूछने को पत्र आते हैं, इसलिये सबकी 

जानकारी के लिये यह सूचना दी जाती है ताकि सब को सुविधा रहे । 

१- दिल्‍ली, अजमेर, अहमदाबाद लाइन पर महसाना जंकशन से सुबह-शाम दो बार 

सीधी भावनगर के लिये गाड़ी मिलती है और अहमदाबाद से भी सुबह धंधूका होकर सीधी 

भावनगर की गाड़ी मिलती है, इसके अतिरिक्त भी अहमदाबाद से वीरमगाँव बदलकर सुबह शाम 

दो बार भावनगर के लिये गाड़ी मिलती है, इन सब गाड़ियों से धोला जंकशन से दूसरा स्टेशन 

सोनगढ़ आता है 

२- स्टेशन से श्री जैन स्वाध्याय मंदिर एक मील करीब है, हर समय तांगे स्टेशन पर 

मिलते हैं | 

३- भोजन व ठहरने का यहाँ प्रबंध है । 
४- यहाँ से पालीताना (शत्रुंजय) करीब १४ मील है और जाने की अच्छी सुविधा है । 

७- गिरनार क्षेत्र भी यहाँ से नजदीक है । 
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With the permission of the Baroda Govt. Regd. No. B. 4875 
ATMADHARMA order No. 30-24 date 31-10-44 
  

श्री मगनमल हीरालाल पाटनी दि. जैन पारमार्थिक ट्स्ट मारौठ ( मारवाड़ ) के अन्तर्गत 

पाटनी दि० जैन ग्रन्थमाला से 

समयसार प्रवचन 
( प्रथम भाग ) हिन्दी का प्रकाशन 

आपको यह सूचित करते हुये परम हर्ष हो रहा है कि 'समयसार प्रवचन ' हिन्दी में भी छप रहा है। श्री 

कानजी स्वामी ने विस्तृत प्रवचन किये हैं, जिनमें समयसार के मर्म को खोलकर रख दिया गया है । समयसार के 

रहस्य को इतने विस्तार से प्रगट करनेवाला अभी तक कोई टीका- ग्रंथ नहीं था। इन प्रवचन- ग्रन्थों को पढ़कर 
समाज परमागम के रहस्य को सरलतापूर्वक समझ सकेगी । 

यह समयसार प्रवचन गुजराती भाषा में ४ भागों में मुद्रित हो चुका है, उनमें से अभी प्रथम भाग का 
मुद्रण हो रहा है । प्रथम भाग के लगभग ५०० पृष्ठ होंगे, जो कि बहुत ही जल्दी प्रगट हो रहा है। 

प्रथम तो हमारी योजना यह थी कि-समयसार प्रवचन फुटकल नहीं बेचे जायेंगे, किन्तु बाद में 
समयसार प्रवचन के अधिक प्रचार के लिये यह योजना परिवर्तित कर दी । अभी प्रथम भाग प्रकाशित हो रहा है 

तथा फुटकल बेचा जा सकेगा। अत: हम आपसे यह चाहते हैं कि आप अपने लिये अथवा मंदिरजी के लिये 
समयसार प्रवचन की एक प्रति के लिये शीघ्र ही ५/- पाँच रुपया मनीआर्डर से भेज दीजियेगा। 

हमारी भावना है कि समयसार प्रवचन भारत के प्रत्येक ग्राम और नगर में एवं प्रत्येक जिज्ञासु तक 
पहुँच जाय | इसके लिये आपका सहयोग अत्यावश्यक है। आशा है, आप इस जिनवाणी-रहस्य के प्रचारार्थ 

समुचित प्रयत्न करेंगे। 

अभी तक तो प्रकाशन की व्यवस्था आत्मधर्म कार्यालय कर रहा था, आगे संपूर्ण व्यवस्था ट्रस्ट ही 
करेगा। अभी प्रथम भाग के प्रकाशन की व्यवस्था की गई है तथा अधिक प्रचार और पाठकों की रुचि होने पर 

आगे के भाग प्रकाशित किये जावेंगे। 

अत: जो महाशय २५/- रुपया देकर ५ भागों के ग्राहक बन गये हैं, उनसे निवेदन है कि आगे के भाग 

प्रकाशित होंगे तब भेज दिये जावेंगे । जो महाशय हमारे दृष्टिकोण को योग्य समझते हों वे रुपया जमा रख सकते 
हैं, अन्यथा पत्र आने पर बाकी रुपये भेज दिये जावेंगे, तथा जब आगे के भाग प्रकाशित होंगे तब सूचित किया 

जावेगा। 

निवेदक-- 

नेमीचंद पाटनी, मंत्री   
मुद्रक : चुनीलाल माणेकचंद रवाणी, शिष्ट साहित्य मुद्रणालय, दास कुंज, मोटा आंकडिया ता. ०८-०९-४८ 

प्रकाशक : जमनादास माणेकचंद रवाणी, आत्मधर्म कार्यालय, मोटा आंकडिया, काठियावाड
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