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प्रकाशकीय 
( द्वितीयावृत्ति ) 

अध्यात्मप्रेमी कविवर पण्डित दौलतरामजी द्वारा रचित काव्य ग्रन्थ 'छहढाला' " 

संस्करण की द्वितीयावृत्ति सद्धर्मप्रेमी स्वाध्यायीजनों को समर्पित करते हुए हमें अत्यन्त हर्ष 

रहा है। 

सम्पूर्ण दिगम्बर जैन समाज, ' छहढाला ' से भलीभाँति परिचित है । बालक से लेकर वृद्ध 
इस ग्रन्थ को कण्ठस्थ कर अपने को गौरवान्वित अनुभव करते हैं| दिगम्बर जैन समाज 

सज्चालित सभी परीक्षा बोड्डों में इस ग्रन्थ को पाठ्यक्रम में स्थान प्राप्त है, जो इसकी 

का प्रत्यक्ष प्रमाण है। 

वर्तमान सदी के सुप्रसिद्ध आध्यात्मिक सन्त पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी का भी यह 

प्रिय ग्रन्थ रहा है उन्होंने इस ग्रन्थ पर मार्मिक प्रवचन प्रदान करके, इसके आध्यात्मिक रहस्यों 

हमें परिचित कराया है | पूज्य गुरुदेवश्री की अमृतवाणी का वर्षों तक स्वयं रसपान करनेवाले 

अपनी कक्षा पद्धति से उसे पूरे देश में प्रचारित करनेवाले, मेरे पूज्य पिताश्री पण्डित कैलाशचन्द्र 
तो ' आत्म-कल्याण के लिए एक छहढाला ही काफी है ' -- ऐसा बारम्बार कहा ही करते हैं । 

ग्रन्थ की इन्हीं सब विशेषताओं से प्रेरित होकर एवं पूज्य पिताजी की भावनानुसार 

सम्पादित संस्करण के प्रकाशन का निर्णय लिया गया है । यूँ तो यह ग्रन्थ अनेकों संस्थाओं से विवि 

विद्वानों द्वारा किये गये अनुवाद व सम्पादन के साथ, लाखों की संख्या में प्रकाशित हो चुका है, 
सभी में मूल पाठ में यत्किड्चित् अन्तर देखने को मिलते हैं। इस कारण अलीगढ़ के 
पार्श्वनाथ दिगम्बर जैन पञज्चायती मन्दिर से उपलब्ध 118 वर्ष प्राचीन विक्रम संवत् 1944 

लिखित प्रति एवं अनेक स्थानों से प्रकाशित प्रतियों से इसका सम्पादन किया गया है। 

हमारा उद्देश्य रहा है कि यह कृति पण्डित दौलतरामजी की मूलभाषा में आप तक पहुँचे; अत 

हस्तलिखित प्रति को सम्पादन में मूल आधार बनाकर, अन्य प्रतियों से भी आवश्यक सहयोग 

किया गया है। 

इस सम्पादन प्रति में प्रचलित पाठों से कुछ अन्तर देखने को मिलेगा, एवं उससे कुछ 

-आशशइ्ढाएँ भी जन्म लेंगी, इस कारण इस प्रकाशन के अन्त में उक्त हस्तलिखित प्रति को भी 
कर प्रकाशित किया जा रहा है | साथ ही प्रत्येक ढाल के पाठान्तर भी दे दिये गये हैं । प्रस्तुत सं 
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प्रत्येक के लिये ग्राह्म बनाने के उद्देश्य से, इसमें प्रत्येक छन््द की विषयवस्तु को स्पष्ट 

हुए रोचक रड्गीन चित्रों का समावेश किया गया है। 

इस ग्रन्थ के प्रथम संस्करण में रही हुई अशुद्धियों को भी इस द्वितीय संस्करण में सुधारा गया 

, साथ ही पूरे ग्रन्थ की दुबारा सैटिंग करके इसे और भी आकर्षक बनाया गया है । 

प्रस्तुत ग्रन्थ को हिन्दी में सम्पादित रूप में तीर्थधाम मज़लायतलज के पण्डित 

जैन, बिजौलियाँ (राज. ) ने प्रस्तुत किया है एवं ग्रन्थ व ग्रन्थकार का परिचय प्रदान 

प्रस्तावना भी उन्होंने लिखी है | इसके प्रकाशन में तीर्थधाम मर्ज्जनलायतनज के ही 
राकेश जैन शास्त्री, जैनदर्शनाचार्य का भी पर्याप्त सहयोग रहा है । मैं, अपने दोनों विद्वानों के 

कृतज्ञ हूँ। 

प्रस्तुत ग्रन्थ में प्रकाशन सहयोगकर्ता के रूप में ब्रह्मचारी हेमन्तभाई गाँधी, सोनगढ़ के हस्ते 

मुमुश्षु परिवार मुम्बई एवं श्रीजय, खिलन, महेन्द्रभाई शाह परिवार, लन्दन के द्वारा प्रदत्त 

्धैक सहयोग के प्रति कृतज्ञता ज्ञापित करते हैं । 

ग्रन्थ में चित्राड्डन कार्य श्री नारायण शर्मा द्वारा किया गया है । इस कार्य में हमारे पण्डित संजय 

शास्त्री एवं पण्डित अशोक लुहाड़िया के सुझाव भी उपयोगी रहे हैं | ग्रन्थ को आकर्षक साज 

सज्जा एवं टाइप सेटिंग में विवेककुमार पाल का श्रम भी प्रशंसनीय है। कवर डिजायमन में श्री 

भाई, भावनगर का योगदान प्राप्त हुआ है । 

प्रस्तुत ग्रन्थ के प्रकाशन के अवसर पर बीतरागी देव-शास्त्र-गुरु, पण्डित दौलतरामजी, पूज्य 

श्री कानजीस्वामी के श्री चरणों में विनम्र वन्दन करते हुए, पूज्य पिताश्री के प्रति भी भक्तिपूर्ण 

ज्ञापित करता हूँ एवं सभी सहयोगियों के प्रति हार्दिक आभार प्रदर्शित करता हूँ । 

पूज्य गुरुदेव के शब्दों में लघु समयसार स्वरूप इस ग्रन्थ छहढाला के हिन्दी सम्पादन में यद्यपि 

सावधानी रखने का प्रयास किया गया है, तथापि यदि किसी प्रकार की कोई मूल सुधी पाठकों 

ज्ञान में आये तो इसे मेरा प्रमाद व अज्ञानता समझकर क्षमा करें और भूल / अशुद्धि को मेरे ज्ञान में 

की कृपा करें, ताकि आगे के संस्करणों में उसे सुधारा जा सके । 

ग्रन्थ को लागत से कम मूल्य में प्रचारित करने हेतु आत्मार्थी सहयोगियों का आर्थिक सहयोग 
उल्लेखनीय है। 

सभी जीव इस ग्रन्थ स्वाध्याय करके निज आत्महित की साधना करें -- यही पवित्र 

है। 

पवन जैन 

श्री आदिनाथ-कुन्दकुन्द-कहान दिगम्बर जैन ट्रस्ट 
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तीर्थधाम मज्जनलायतन 
(एक मड़ल आह्वान ) 

age war at, Agel Wear Witt 
मड्लं कुन्दकुन्दाद्यीं, जैनधमों5स्तु मड्रलम्॥ 

परमपूज्य अनन्त तीर्थद्गलर भगवन्तों, यथार्थ देव-शास्त्र-गुरु, पूज्य गुरुदेवश्री | 

तद्भक्त बहिनश्री चम्पाबेनसहित समस्त ज्ञानी-महात्माओं के पुण्य-प्रभावनायोग और विश्व के 

साधर्मी बन्धुओं के सहयोग से निर्मित तीर्थधाम मज्जलायतल, सत्य के साधकों की साधनाभूमि है 

यह तीर्थ किसी व्यक्ति विशेष का नहीं, अपितु जन-जन का है | तीर्थधाम मज़़्लायतज, आज 

जाना-पहचाना विश्व-विश्रुत तीर्थ बन चुका है। 

इस तीर्थधाम मज़लायतन का निर्माण श्री आदिनाथ-कुन्दकुन्द-कहान दिगम्बर जैन ट्र 

अलीगढ़ द्वारा हुआ है। इस ट्रस्ट की स्थापना, मात्र आठ वर्ष पूर्व सोमवार, दिनाड़् 17 जुलाई 2000 

हुई। तीर्थधाम मज़्जलायतन के चारों जिन-मन्दिरों का शिलान्यास ( भूमि-पूजन) बुधवार, 2 

दिसम्बर 2000 को एवं प्रतिष्ठाविधि, 00 फरवरी 2003 को, ' श्री महावीरस्वामी दिगम्बर जिनबिम्ब पड 

कल्याणक प्रतिष्ठा महोत्सव ' के माध्यम से सम्पन्न हुई । 

इस मज्जलायतन के अस्सी हजार वर्गगज के विशाल भूखण्ड पर प्रथम चरण में चार भव्य 

विशाल जिनायतनों के अतिरिक्त पण्डित दौलतराम जिनवाणी मन्दिर, आचार्य समन्तभद्र आत 

केन्द्र, भगवान महावीर धर्मार्थ औषधालय, सत्साहित्य विक्रय केन्ध, भगवान श्री आदिनाथ 

एवं श्री विजयलक्ष्मी भोजनशाला का निर्माण-कार्य होने के बाद, द्वितीय चरण में धन्य मुनिदशा प्रकल्प 

मज्ल वैभव एवं चैतन्य बसेरा व मज़ल बसदि नामक अतिथिनिवास का निर्माण हो चुका है। 

तृतीय चरण के अन्तर्गत विद्वानों एवं वरिष्ठ नागरिकों के लिए मड़्ल-आश्रय का निर्माण-कार्य 

हो चुका है और आचार्य कुन्दकुन्द शोध संस्थान एवं प्रवचन मण्डप का निर्माण कार्य चल रहा है। 

तृतीय चरण की ही श्रृंखला में -- कृत्रिम कैलाशपर्वत के चारों ओर परिक्रमा मार्ग पर संसारदशा 

उदयजन्य विचित्रिता को दर्शनेवाले बारह भावनाओं एवं अन्य बैराग्य प्रसड़ों के चित्र, 'संसार- 

प्रकल्प ' के अन्तर्गत फाइबर ग्लास पर निर्मित करके लगाए जा रहे हैं, जिनमें संसारी जीवों का संसार 

प्रति बैराग्य जाग्रत होकर मुक्तिमार्ग में गणन हो सके । 

तीर्थधाम मरज़्जलायतन के चार भव्य जिनालयों में सर्व प्रथम ' भगवान श्री आदिना 

मानस्तम्भ मन्दिर ' है, जो सर्व प्रथम समवसरण में आनेवाले जीवों के मान का नाश करने में निमित्त 
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; तदुपरान्त भगवान श्री आदिनाथस्वामी मन्दिर में भगवान श्री आदिनाथस्वामी की अति भव्य एवं 

| 111 इज्च उन्नत पद्मासनस्थ प्रतिमा 41 फुट उन्नत कृत्रिम कैलाशपर्बत पर विराजमान है। 

कैलाशपर्वत की सीढ़ियों पर सभी प्रमुख सिद्धक्षेत्रों एवं तीर्थक्षेत्रों की प्रतिकृतियाँ भी निर्मित हैं। 

भगवान श्री महावीरस्वामी मन्दिर में श्री महावीरस्वामी, श्री शान्तिनाथस्वामी एवं श्री 

पार्श्बनाथस्वामी की भव्य मनोहारी प्रतिमाओं के अलावा, श्री सीमन्धरस्वामी एवं श्री महावीरस्वामी की 

अष्ट धातु की सुन्दर प्रतिमा विराजमान है। जिन-मन्दिर की दीवारों पर तीर्थड्लूर भगवान की देशना- 

परम्परा, संसार दर्शन एवं ' षट्-लेश्या-दर्शन ' के चित्र श्वेत पाषाण पर अड्धित हैं । इस मन्दिर की भित्तियों 

पर ग्रन्थाधिराज श्री समयसार की सभी 415 गाथाओं को उत्थानिका, हिन्दी पद्यमानुवाद एवं सामान्य 

अर्थसहित सड्भमरमर पर उत्कीर्ण किया गया है। 

महावीर मन्दिर की ही प्रतिकृतिस्वरूप भगवान श्री बाहुबलीस्वामी मन्दिर में भगवान बाहुबली के 

साथ मुनिराज भरत और मुनिराज बाहुबली की प्रतिमाएँ विराजमान हैं। इसमें पूज्य गुरुदेवश्री की 

साधनाभूमि स्वर्णपुरी (सोनगढ़ ) एवं शाश्वत तीर्थधाम सम्मेदशिखर के सद्भमरमर पर अंकित चित्र हैं तथा 

भित्तियों पर आचार्यकल्प पण्डित टोडरमलजी द्वारा रचित श्री 'मोक्षमार्गप्रकाशक' का सातवाँ अध्याय, 

रहस्यपूर्ण चिट्ठी एवं पण्डित दौलतरामजी द्वारा रचित छहढाला उत्कीर्ण हैं। दोनों मन्दिरों में प्रथमानुयोग 

की कथाओं पर आधारित फाइबर- ग्लास पर निर्मित 13-13 चित्र लगाये गए हैं । 

तीर्थधाम मरज़लायतन ने पञ्च परमागमों में से समयसार, प्रवचनसार, नियमसार के साथ- 

साथ आत्मसिद्धि के हिन्दी पद्मयानुवाद की सद्भीतमयी प्रस्तुति, प्राचीन कवियों के भजन, देवभक्ति- 

गुरुभक्ति-जिनवाणीभक्ति एवं पौराणिक व नैतिक कथाओं पर आधारित मद्गल कथाओं एवं बोध कथाओं 

की सी.डी., एम.पी.3, वी.सी.डी. एवं डी.वी.डी. बनाई गई हैं । 

तीर्थधाम मरज़लायतन ने आचार्यों और ज्ञानीजनों द्वारा चारों अनुयोगों के रूप में प्रकाशित, 

हस्तलिखित एवं ताड़पत्रों पर अद्धित जिनवाणी की सुरक्षा का कार्य भी अपने हाथ में लिया है ।इस कार्य में 

अब तक लगभग छह लाख से अधिक पृष्ठ कम्प्यूटर में स्केन करके सुरक्षित किये जा चुके हैं । 

तीर्थधाम मज्ञलायतन में पाषाणनिर्मित जिनायतनों के साथ-साथ, जीवन्त मन्दिरों के निर्माण 

की प्रक्रिया भी भगवान श्री आदिनाथ विद्यानिकेतन के माध्यम से चल रही है । सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान एवं 

सम्यक्चारित्र निलय के नाम से निर्मित भगवान श्री आदिनाथ विद्यानिकेतन के रत्नत्रय-निलय में रहनेवाले 

मड़लार्थी छात्रों को 9 वीं से 12 वीं तक उच्चस्तरीय लौकिक शिक्षा के साथ-साथ धार्मिक शिक्षा भी दी 

जाती है। 

हमारा उद्देश्य स्वस्थ, स्वावलम्बी, चरित्रवान् एवं संस्कारी युवक तैयार करना है, जो नि:स्वार्थभाव 

से आत्मकल्याण के साथ-साथ बीतराग धर्म का प्रचार-प्रसार कर सके | वर्तमान में 70 से अधिक छात्र 

यहाँ अध्ययनरत हैं एवं अनेक छात्र उच्चस्तरीय इंजीनियरिंग का अध्ययन करने एवं सी.ए., आई.ए.एस., 

आई.आई.टी. की तैयारी करने हेतु मज्जलायतन जि&लजिद्यालय, अलीगढ़, सोलापुर, दिल्ली, 
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मुम्बई, इन्दौर, बैंगलोर, कोलकाता, कोटा, जयपुर आदि शहरों के विशेष संस्थानों में । हैं 

तीर्थधाम मज्नलायतन के छात्रों के उद्देश्य से ही एक नवीन छात्रावास मज़े 

fag atric के निकट बेसवां, अलीगढ़ में भी प्रारम्भ किया जा चुका है। 

तीर्थधाम मज्जलायतन द्वारा सितम्बर 2001 से “मज्नलायतन'” नामक मासिक पत्रिका 

प्रकाशन निरन्तर किया जा रहा है। इस पत्रिका में जेनदर्शन के आधारभूत सिद्धान्तों पर जिनागम के 

ग्रन्थों एवं पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी के मद्गल प्रवचनों के अतिरिक्त अन्य रोचक एवं शिक्षाप्रद 

का प्रकाशन भी होता है । इस पत्रिका ने विशेषाड्लों की विशेष श्रृंखला प्रकाशित करके, “मज्जलायतज 

पत्रिका के प्रत्येक अछ्लू को साधर्मियों के लिए संग्रहणीय बना दिया है। 

पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी के अन्तस्थल में व्याप्त मुनिभक्ति को आदर्श बना कर, तीर्थ 

मज़लायतन में धन्य-मुनिदरशा प्रकल्प ' का निर्माण किया गया है । इस प्रकल्प में मुनिदशा के विषि 
पहलुओं को जीवन्त मूर्तियों एवं प्रकाश व ध्वनि के विशिष्ट सद्गभम के साथ दर्शाया गया है। आज 

रचना, सम्पूर्ण विश्व के साधर्मियों के लिए अमूल्य धरोहर बन चुकी है । 

तीर्थधाम मज़लायतन से जिनवाणी प्रकाशन का कार्य भी द्रुतगति से संचालित है। अब 

यहाँ से अनेक ग्रन्थों का प्रकाशन हो चुका है। 

उत्तरप्रदेश सरकार ने तीर्थधाम मज़़जलायतन के चारों दिशाओं में तीन किलोमीटर क्षेत्र 

शामिल कर, विशेष क्षेत्र विकास प्राधिकरण (डशिलरश्र औशर उरशीशग्रेशिपी ऑहिर्की - saree) के गठन 

घोषणा की है । इसके गठन से तीर्थधाम मरज़लायतन का चतुर्मुखी समग्र विकास सुनिश्चित है। 

उत्तरप्रदेश सरकार ने जनवरी 2006 में तीर्थधाम मज़लायतन को प्रदेश में प्रमुख जैन 

क्षेत्र के रूप में मान्यता देकर, इस क्षेत्र के समग्र विकास के लिए कार्य प्रारम्भ किया है एवं इसी 

मज्लायतन जि&खजिद्यालय की स्थापना को स्वीकृति प्रदान कर, उच्च शिक्षा में 
स्थापित करने का एक सुअवसर हमें प्रदान किया है । इस विश्वविद्यालय में अध्यात्म विद्या से संयुक्त -- 

इंजीनियरिंग, कॉमर्स, साइन्स, मैनेजमेन्ट, आर्टस्ू, पत्रकारिता आदि विषयों पर स्नातक एवं 

स्तर की डिग्री प्रदान की जा रही हैं । इस संस्थान का अल्पसंख्यकस्वरूप जैनधर्म एवं जैन समाज के 

अवश्य ही लाभदायी सिद्ध होगा। 

विशेष प्रसन्नता की बात यह है कि इसी मज़्जलायतन जि&जिद्यालय की धरा पर, 
प्रमुख द्वार के ठीक सामने एक विशाल जिन-मन्दिर एवं विशाल कीर्तिस्तम्भ का निर्माण पूर्णता की ओर 

एवं दिसम्बर 2010 में इन जिनमन्दिर का भव्य पञज्च कल्याणक महोत्सव आयोजित है । 

अन्त में, आपसे अनुरोध है कि 'तीर्थधाम मज़़लायतनज' के पुनः पुनः दर्शन करने हेतु 
पधारें ।हम आपका स्वागत करते हैं, मज्गल अभिवादन करते हैं। 

- पण्डित अशोक लुहाड़िया 
03 फरवरी 2010 निदेशक, तीर्थधाम मरज़लायतनज,अलीगढ़
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प्रस्तावना 
वीतराग सर्वज्ञ परमात्मा द्वारा प्रकाशित एवं प्ररूपित आत्महितकारी मड़ल देशना, हमें ज्ञानी 

सन््तों एवं विद्वानों के माध्यम से सतत उपलब्ध रही है। सभी आत्मज्ञानी महापुरुषों ने निज 

आत्मस्वरूप के साक्षात्कारपूर्वक, उसके स्वरूप को वाणी अथवा लेखनी के माध्यम से 

उद्घाटित करने का महा-मड़लमय प्रयत्न करके, अज्ञान-अन्धकार से विमूढ् जीवों पर अनन्त 

-अनन्त उपकार किया है। 

जहाँ भावलिड़ी वीतरागी सन्तों ने प्राकृत / अप्रभ्नंश / संस्कृतभाषा में अनेक आत्महितकारी 

ग्रन्थों की रचना कर, माँ जिनवाणी के कोष को समृद्ध किया है, वहीं आत्माज्ञानी गृहस्थ विद्वान 

भी इस कार्य में पीछे नहीं रहे हैं । इन विद्धानों ने उन महा- ग्रन्थों की देशभाषामय टीकाएँ रचकर 

तथा उनके ही आधार पर गद्य-पद्यभाषा में सत्ू-साहित्य की संरचना करके, अल्पबुद्धि जीवों के 

लिए मुक्तिमार्ग को टिकाये रखा है। 

हम परमपूज्य तीर्थड्रर भगवन्तों एवं पूज्य वीतरागी सन््तों के जितने ऋणी हैं, उतने ही ऋणी 

इन विद्वानों के भी हैं । ' गृहस्थ पण्डित की रचना ' कहकर, इन मनीषियों की रचनाओं की उपेक्षा, 

विवेकसम्मत मार्ग नहीं कहा जा सकता। 

विद्वानों की इस परम्परा के पावन प्रवाह में अध्यात्मप्रेमी कविवर पण्डित दौलतरामजी का 

नाम अग्रगण्य है। आपके द्वारा रचित 'छहढाला' के माध्यम से आज आप आवाल-गोपाल 

सबके कण्ठहार बने हुए हैं। 

बालक से लेकर वृद्ध, अब्रती से लेकर महाव्रती, सभी छहढाला को कण्ठस्थ कर अपने को 

गौरवान्वित अनुभव करते हैं । सच तो यह है कि इस कालजयीकृति ने कविवर को भी कालजयी 
व्यक्तित्व प्रदान किया है। 

पण्डित दौलतराम - संक्षिप्त जीवनवृत्त 
प्रस्तुत कृति 'छहढाला ' के रचनाकार पण्डित दौलतराम का जन्म विक्रम संवत् 1855 (सन् 

1798 ईसवी ) में, अलीगढ़-हाथरस के मध्य स्थित ' सासनी ' ग्राम में हुआ था। आपके पिताश्री 

का नाम 'टोडरमल' था। आप पल्लीवाल जाति के नररत्न थे एवं आपका गोत्र 'गंगोरीवाल 
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अथवा गंगटीवाल ' था।कविवर के पिता, अपने छोटे भाईश्री चुन्नीलाल के साथ हाथरस में कपड़े 

का व्यापार करते थे। 

कविवर दौलतराम की शिक्षा एवं शिक्षा गुरु के सम्बन्ध में कुछ भी ज्ञात नहीं है, पर इतना 

निश्चित है कि ये संस्कृत / प्राकृत भाषाओं के मर्मज्ञ मनीषी थे। आपके द्वारा रचित ग्रन्थों में 
उपलब्ध जिन-सिद्धान्तों की गम्भीरता, इस बात का ज्वलन्त प्रतीक है । 

आपका विवाह सेठ चिन्तामणि जैन, छिपैटी, अलीगढ़ की सुपुत्री से हुआ था । आपके बड़े 

पुत्र टीका राम का जन्म विक्रम सम्वत् 1883 और छोटे पुत्र का जन्म विक्रम सम्वत् 1886 में 

हुआ था। आपके बड़े पुत्र लश्कर में रहते थे । आपके छोटे पुत्र के सन्दर्भ में कुछ भी ज्ञात नहीं हो 
सका है। 

कविवर दौलतराम, हाथरस में अपने पिता और चाचा के साथ कपड़े के व्यापार में सहयोग 

करते थे परन्तु स्वाध्यायप्रेमी होने के कारण यदा-कदा समय निकालकर शास्त्रों के अध्ययन 
-मनन में लीन हो जाया करते थे। एक बार की बात है कि वे हाथरस के जिनमन्दिर में गोम्मटसार 

का स्वाध्याय कर रहे थे । उसी समय मथुरा के प्रसिद्ध सेठ मणिरामजी जिनदर्शन हेतु वहाँ पधारे। 

वे उनके स्वाध्याय से अत्यधिक प्रभावित हुए और उनसे हाथरस छोड़कर मथुरा चलने का 

आग्रह करने लगे। पण्डित दौलतराम उनके साथ मथुरा चले गये और कुछ समय वहाँ बडे 

आनन्द से रहे भी, परन्तु सम्भवतया सेठजी के वैभव की चकाचौंध में उनका मन नहीं लगा; 
अतः वे वहाँ से वापस अपने घर आ गये। 

घर आने के बाद उन्होंने पुन: आजीविका के सम्बन्ध में सोचा और अलीगढ़ जाकर छींट 

छापने का कार्य करने लगे। प्रतीत होता है कि वे आजीविका की ओर से निश्चिन्त नहीं थे और 
उनकी आर्थिक स्थिति भी ठीक नहीं थी, अतएव उन्हें अपने जीवन में बार-बार इधर से उधर 

होना पड रहा था किन्तु साथ ही यह भी प्रतीत होता है कि उनकी अध्यात्मरुचि अत्यन्त प्रबल 
थी; अतः वे इन उदयाधीन परिस्थितियों से विशेष आकुलित भी नहीं होते थे । कहा जाता है कि 

जिस समय वे छींट छापने का कार्य करते थे, उस समय अपने समीप एक चौकी पर कोई प्राकृत 

या संस्कृत भाषा का शास्त्र विराजमान कर लेते थे और छींट छापते हुए उसकी गाथाएँ या श्लोक 

भी याद करते जाते थे। उनकी स्मरणशक्ति एवं रुचि इतनी प्रबल थी कि वे एक दिन में साठ 

-सत्तर गाथाएँ या श्लोक कण्ठस्थ कर लेते थे। 

कविवर दौलतराम के जीवन का यह प्रसड़ आत्महित के अभिलाषियों द्वारा बारम्बार 

विचार करने योग्य है क्योंकि इससे व्यर्थ के आर्तध्यान आदि विकारों से बचकर अधिक से 

अधिक समय तत्त्वाभ्यास करने की मड़ल प्रेरणा प्राप्त होती है। 
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अलीगढ़ के बाद कविवर दौलतराम, दिल्ली आकर रहने लगे। दिल्ली में उन्हें विशिष्ट 

स्वाध्यायी एवं अध्यात्मरुचिसम्पन्न साधर्मियों का ऐसा सुन्दर समागम मिला कि वे सभी चिन्ताएँ 

भूल गये और फिर वहाँ से अन्यत्र कहीं नहीं गये; जीवन के अन्तिम समय तक वहीं रहे । आपने 

विक्रम सम्वत् 1901 में माघ कृष्णा चतुर्दशी को दिल्ली के अनेक साधर्मी बन्धुओं के साथ 

तीर्थराज सम्मेदशिखर की यात्रा भी की थी। 

कविवर पण्डित दौलतराम ने लगभग 68 वर्ष की उम्र में, मार्गशीर्ष कृष्णा अमावस्या, 

विक्रम सम्व॒त् 1923 को (07 दिसम्बर 1866, शुक्रवार ) मध्याह्न में समाधिपूर्वक शरीर त्याग 

दिया। यह भी कहा जाता है कि उन्हें अपनी मृत्यु का छह दिन पूर्व ही आभास हो गया था और 

उन्होंने सबसे क्षमायाचना करके समाधिभाव धारण कर लिया था। 

कविवर दौलतराम - रचनाएँ एवं संक्षिप्त परिचय 
कविवर दौलतराम कृत दो रचनाएँ ही उपलब्ध हैं - (1) दौलत विलास, और 

(2) छहढाला। 

(1) दौलत विलास, कविवर की स्वतन्त्र रचना नहीं है, अपितु उनके द्वारा लिखित 124 

भजनों का अनूठा संग्रह है । इन भजनों के परिशीलन से कवि का बहु-आयामी व्यक्तित्व उभरता 

है। भजनोंरूपी रक्न-बिरड्े इस गुलदस्ते में कविवर एक भक्तकवि, सिद्धान्त-मर्मज्ञ, 

अध्यात्मप्रेमी, बैरागी, उपदेशक एवं सफल समालोचक के रूप में प्रतिष्ठित हुए हैं । 

वीतरागी देव-शास्त्र-गुरु की आराधना में समर्पित उनके भजनों में, जहाँ भक्ति का तरल 

प्रवाह विद्यमान है, वहीं अध्यात्म की गम्भीरता भी कम नहीं है। वे भक्त तो हैं परन्तु अन्धभक्त 

नहीं हैं ।कविवर के भजनों में उनकी उक्त वर्णित विशेषताएँ स्पष्ट परिलक्षित होती हैं, जैसे - 

- “निरखत जिनचन्द्र वदन, 'स्वपद सुरुचि आई...... । 

- मैं आयो जिन शरण तिहारी 

मैं चिरदुःखी विभावभाव तें, स्वाभाविक निधि आप विसारी..... ॥ 

- हे जिन! मेरी ऐसी बुधि कीजे। 

राग-द्वेष दावानल तें बचि, समतारस में भींजे...... ॥ 

इसी प्रकार शास्त्रभक्ति में समागत अध्यात्मरस की छटा भी देखने योग्य है । 

- जिनबैन सुनत मेरी भूल भगी। 

कर्मस्वभाव भाव चेतन को, भिन्न पिछानन सुमति जगी..... ॥ 
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गुरुभक्ति में समाहित भक्ति एवं अध्यात्म की धारा भी अनुप्रेक्षणीय है -- 

- धनिमुनिजिन यह भाव पिछाना। 

तन-व्यय वांछित प्रापति मानी, पुण्य-उदय दुःख जाना ॥ 

इसी प्रकार स्तुति 'सकल ज्ञेय ज्ञायक तदापि.......... ! कविवर की अति लोकप्रिय रचना 

है, तो 'हम तो कबहूँ न निजघर आये' इत्यादि रचनाओं में उपदेश, वैराग्य एवं अपनी 

समालोचना के स्वर गुज्जायमान हुए हैं । 

(2) छहढाला, कविवर दौलतराम की अमरकृति है । छहढाला यद्यपि कवि की मौलिक 

रचना है, तथापि इसकी रचना कविवर बुधजन कृत छहढाला से प्रेरित होकर की गयी है। इस 

बात का उल्लेख कविवर ने इन शब्दों में किया है -- 

- करययौ तत्त्त उपदेश यह, लख बुधजन की भाख ..... 

वर्तमान में उपलब्ध काव्य सहित्य में प्रस्तुत छहढाला के अतिरिक्त कविवर द्यानतराय कृत 

छहढाला एवं कविवर बुधजन कृत छहढाला भी उपलब्ध होती है। 

यद्यपि कविवर द्यानतराय ने अपनी उस कृति का नाम 'सुबोध पचासका ' दिया है, तथापि 

छह प्रकरण होने से उसे भी छहढाला नाम से ही जाना-माना जाता है। विषय-वस्तु की दृष्टि से 

वह सामान्य रचना कही जा सकती है, यही कारण है कि वह विशेष ख्याति प्राप्त नहीं हो सकी। 
छहढाला के रूप में उपलब्ध कृतियों में यह सर्वाधिक प्राचीन है, जिसकी रचना विक्रम Fad, 

1798, कार्तिक माह की तिथि तेरस को हुई थी। 

कविवर बुधजन कृत छहढाला में कविवर द्यानतराय कृत छहढाला की तुलना में विषय 

-वस्तु की दृष्टि से काफी प्रमेय उपलब्ध है, फिर भी व्यवस्थित प्रस्तुतिकरण के क्रम का अभाव 

प्रतीत होता है ।इसकी रचना विक्रम संवत् 1859 के अक्षय तृतीया के दिन सम्पूर्ण हुई थी। 

लगता है इन्हीं सभी कारणों से पण्डित दौलतराम को इस कृति की रचना की आवश्यकता 

प्रतीत हुई हो। जो भी कारण रहा हो, परन्तु यह बात एकदम सत्य है कि विषय वस्तु के 

प्रस्तुतिकरण का व्यवस्थित क्रम, भाषा की सरलता इत्यादि कारणों से, कविवर बुधजन के बाद 

रची गयी यह छहढाला अद्वितीय बन गयी है। आज तो इसकी तुलना, परम पूज्य भगवत् 

कुन्दकुन्दाचार्य की महान कृति समयसार से की जाती है । पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी इस लघु 

ग्रन्थ को 'छोटा समयसार ' कहते थे। 

सम्पूर्ण ग्रन्थ छह अधिकारों में विभक्त है, इसी कारण छहढाला नाम से सुविख्यात हो गया 

है।' ढाल ' शब्द का अर्थ करते हुए आध्यात्मिक सत्पुरुष पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी कहते है 
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-- इस ग्रन्थ में मिथ्यात्वादि शत्रुओं से आत्मा की रक्षा करने के उपाय का वर्णन है; इसलिए यह 

शास्त्र मिथ्यात्वादि से रक्षा करने के लिए ढाल के समान है।' 

इस सम्पूर्ण ग्रन्थ में (1) चौपाई, (2) पद्धरि, (3) जोगीरासा, (4) रोला, (5) चाल, और 

(6) हरिगीत छन्द का मुख्यरूप से प्रयोग हुआ है । एक सोरठा एवं तीन दोहा भी उपलब्ध हैं । पूरे 

ग्रन्थ की छन्द संख्या कुल 96 है। 

प्रस्तुत ग्रन्थ की रचना विक्रम संवत् 1891, वैशाख शुक्ला तृतीया (रविवार, 11 मई 1834 

ईसवी ) के दिन हुई है। 

छहढाला :विषय वस्तु - 
गागर में सागर तुल्य इस ग्रन्थ के छह अधिकारों में वर्णित विषय वस्तु का सामान्य परिचय 

इस प्रकार है -- 

पहली ढाल में मड़लाचरण में बीतराग-विज्ञानता को, शिवस्वरूप और शिवकार बताते हुए 

नमस्कार किया गया है । तत्पश्चात् जीव के संसार परिभ्रमण की अत्यन्त कष्टदायिनी कथा का 

प्रारम्भ हुआ है, जिसमे निगोद से लेकर देवगति तक में प्राप्त दु:खों का विशद् वर्णन है। 

यद्यपि सम्पूर्ण वर्णन, उन पर्यायों में प्राप्त संयोगों को लक्ष्य करके किया गया है तथापि दो 

स्थल ऐसे हैं जो इस बात की सिद्धि के लिए पर्याप्त हैं कि उन दशाओं के प्रतिकूल कहे जानेवाले 

संयोग नहीं, अपितु अपना मोहभाव अथवा सम्यग्दर्शन का अभाव ही इन दु:खों का मूलकारण 

है। ग्रन्थकार ने संयोग की ओर से दुःख का वर्णन करते हुए भी प्रारम्भ में 'मोहमहामद पिओ 

अनादि, भूल आपको भरमतवादि' तथा 'सम्यग्दर्शन बिन दुःख पाय' कहकर अपने 

अभिप्राय को शाब्दिक अभिव्यक्ति भी प्रदान कर दी है। 

यहाँ यह भी उल्लेखनीय है कि इस ढाल में वर्णित चतुर्गति परिभ्रमण के दु:ख के वर्णन में 

ग्रन्थ कार्तिकेयानुप्रेक्षा का अनुसरण किया गया है। 

दूसरी ढाल में संसारभ्रमण के मूलभूत कारण मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र का गृहीत और 

अगृहीत भेद करके निरुपण किया गया है। यह वर्णन इतना अद्भुत है कि कविवर संक्षेप में ही 

जीवादि तत्त्वों का सही स्वरूप एवं उनके सन्दर्भ में होनेवाली विपरीत मान्यताओं का एक साथ, 

एक ही छन्द में दिग्दर्शन कराने में सफल रहे हैं ।उदाहरणार्थ -- 

*रागादि प्रगट ये दुःख देन, तिनहिं को सेवत गिनत चैन ' 

आसख्रवतत्त्व की भूल के रूप में लिखा गया प्रस्तुत छन््द, अपने प्रथम चरण मे ही 

*रागादिभाव प्रगटरूप से दुःखदायक है ' कहकर आखवतत्त्व का सम्यक् परिचय एवं 'उनका 
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सेवन करके अपने को सुखी मानता है ' -- ऐसा कहकर आखवतत्त्व सम्बन्धी विपरीत धारणा 

को भी स्पष्ट कर देता है। 

गृहीतमिथ्यादर्शन के अन्तर्गत कुदेवादि की चर्चा में, उनके स्वरूप की चर्चा तो की गयी है 
परन्तु उसमें कहीं भी व्यक्ति विद्वेष की गन्ध का आभास नहीं है, जो लेखक के तटस्थ 

समालोचक व्यक्तित्व को उजागर करता है | 

'“आतम-अनात्म के ज्ञान-हीन, जे जे करनी तन करन छीन ' -- मिथ्याचारित्र के सन्दर्भ 

में उल्लखित कवि का यह मार्गदर्शन अत्यन्त भाववाही है। इसमें जहाँ आत्मज्ञान शून्य थोथे 

क्रियाकाण्ड को मात्र शरीर को क्षीण करनेवाला कहा गया है, वही इस बात का सल्लेत भी कर 

दिया गया है कि सभी क्रियाएँ, आत्मज्ञानसंयुक्त होने पर ही सम्यक्चारित्र संज्ञा प्राप्त कर 

सकती हैं । 

अन्त में मिथ्यात्वादि महान कष्टकारी भावों के परित्यागपूर्वक आत्महित के पंथ में लगने 

की महल प्रेरणा भी दी गयी है। 

तीसरी ढाल में आत्महित को परिभाषित करते हुए कहा गया है कि आत्मा का हित सुख है 
और सुख का अर्थ है आकुलतारहित दशा | आकुलता, मुक्तदशा में नहीं है; अतः हमें मुक्तिमार्ग में 
लगना चाहिए सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की एकता ही मुक्तिमार्ग है । वह एक ही प्रकार का होने 

पर भी उसके कथन की दो पद्धतियाँ हैं । 

ध्यान रहें 'शिवमग दुविध विचारो' कहकर कवि ने दो प्रकार से मोक्षमार्ग का विचार, 

अर्थात् ज्ञान करने को कहा है; दो मोक्षमार्ग मानने को नहीं । इस सन्दर्भ में कविवर ने आचार्य 

कुन्दकुन्ददेव रचित नियमसार गाथा दो की टीका एवं आचार्यकल्प पण्डित प्रवर टोडरमल की 

अमरकृति मोक्षमार्गप्रकाशक की पद्धति का पूर्णतः: अनुसरण किया है, जो पूर्णतः जिनागम 

सम्मत है। 

वीतरागभाव एक ही मोक्षमार्ग है एवं वह पर के अत्यन्त निरपेक्ष है। इस सम्बन्धी दोनों 

ग्रन्थों के उद्धरण इस प्रकार है - 

परमनिरपेक्षतया निजपरमात्मतत्त्वसम्यकृश्रद्धानपरिज्ञानानुष्ठानशुद्धरत्नत्रयात्मक-मार्गो 

मोक्षोपाय:, तस्य शुद्धरत्नत्रयस्य फल स्वात्मोपलब्धिरिति। 

अर्थात्, निज परमात्मतत्त्व के सम्यकृश्रद्धान-ज्ञान-अनुष्ठानरूप शुद्धरल्त्रयात्मक मार्ग, 

परम निरपेक्ष होने से मोक्ष का उपाय है और उस शुद्धरत्नत्रय का फल स्वात्मोपलब्धि (निज शुद्ध 

आत्मा की प्राप्ति) है। (नियमसार; याथा-2 की टीका 2 
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सो मोक्षमार्ग दो नहीं हैं, मोक्षमार्ग का निरूपण दो प्रकार है। जहाँ सच्चे मोक्षमार्ग को 

मोक्षमार्ग निरूपित किया जाए, सो ' निश्चय मोक्षमार्ग ' है और जहाँ जो मोक्षमार्ग तो है नहीं, परन्तु 
मोक्षमार्ग का निमित्त है व सहचारी है, उसे उपचार से मोक्षमार्ग कहा जाए, सो “व्यवहार 

मोक्षमार्ग ' है । क्योंकि निश्चय-व्यवहार का सर्वत्र ऐसा ही लक्षण है । सच्चा निरूपण सो निश्चय, 
उपचार निरूपण सो व्यवहार; इसलिए निरूपण-अपेक्षा दो प्रकार मोक्षमार्ग जानना। (किन्तु) 

एक निश्चय मोक्षमार्ग है, एक व्यवहार मोक्षमार्ग है - इस प्रकार दो मोक्षमार्ग मानना मिथ्या है। 
( मोक्षयार्गप्रकाशक, सातवाँ अधिकार; पृष्ठ 248 ) 

अपने कथन को आगे बढ़ाते हुए कविवर ने निश्चयसम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र का स्वरूप 

बतलाकर, व्यवहारसम्यग्दर्शन का विस्तृत विवेचन किया है, जिसके अन्तर्गत अवस्थादृष्टि से 

आत्मा के बहिरात्मा-अन्तरात्मा व परमात्मारूप भेद-प्रभेदों को समझाया गया है । कविवर द्वारा 

किया गया यह वर्णन, योगसार एवं समाधितन्त्र इत्यादि का अनुसरण करता है और अत्यन्त 

संक्षेप में सारभूत तात्पर्य का प्रतिपादन कर देता है। तत्पश्चात् अजीव, आख्रव, बन्ध, संवर, 
निर्जरा और मोक्षतत्त्व का सरल प्रवाहमयी भाषा में निरुपण करके सम्यग्दर्शन का व्यवहारिक 

रूप स्पष्ट किया गया है। 

सम्यग्दर्शन के साथ नियमरूप से नहीं पाये जानेवाले 25 दोषों एवं सम्यग्दर्शन के सहचर 

अष्ट अड्ो का वर्णन भी अपनी विशिष्टता की छाप छोड़ता है। 

सम्यग्दृष्टि की उत्पत्ति नहीं होने योग्य स्थानों का परिचय देते हुए, अविरत सम्यग्दृष्टि की 
महिमा एवं देवों द्वारा की जानेवाली प्रशंसा का वर्णन भी पाठक के हृदय में सम्यग्दर्शन के प्रति 

भक्ति एवं उसकी प्राप्ति की भावना जगा देता है। 

अविरत सम्यग्दृष्टि की आन्तरिक स्थिति का वर्णन करते हुए कविवर कहते हैं - 

दोषरहित गुणसहित सुधी जे, सम्यकदर्श सजे हैं। 
चारित मोहवस लेश न संजम, पै सुरनाथ जजे हैं॥ 

गेही, पै गृह में न रचे जौं, जल में भिन्न कमल है। 

नगरनारि कौ प्यार जथा, कादे में हेम अमल है॥ 3/15॥ 

इस वर्णन में समयसार के निर्जगा अधिकार की छाप देखी जा सकती है। 

अन्त में सम्यग्दर्शन को मोक्षमार्ग की पहली सीढ़ी बताकर, इसके अभाव में ज्ञान-चारित्र 

की सम्यकूृता का अभाव दर्शाते हुए, इस मनुष्यभव की दुर्लभता का परिज्ञान कराकर शीतघ्र 

सम्यग्दर्शन की प्राप्ति की पावन प्रेरणा इस प्रकार दी गयी है - 

चौथी ढाल में मुक्तिमार्ग के द्वितीय अड़ सम्यग्ज्ञान का एवं देशचारित्र का प्रतिपादन किया 
गया है। इसके अन्तर्गत ज्ञान के पाँच भेद एवं उनके प्रत्यक्ष-परोक्षादि प्रभेदों को स्पष्ट किया गया 

19



है।इस जगत में ज्ञान के अतिरिक्त अन्य कोई सुख का कारण नहीं है। आत्मज्ञान के बिना अनन्त 

बार मुनित्रत धारण कर, नौवें ग्रैवेयक तक पहुँच जाने पर भी किज्चितूमात्र सुख उपलब्ध नहीं 

हुआ है -- ये बहुचर्चित छन्द भी इसी ढाल में आए हैं। 

अज्ञानी जीव, करोड़ो जन्मों में जितने कर्मों की निर्जरा करता है, ज्ञानी त्रिगुप्ति के बल से 

उतने कर्मों का क्षणमात्र में नष्ट कर देता है -- यह छन्द तो मानों प्रवचनसार गाथा 238 का 

अनुवाद ही है | मूल गाथा एवं छन्द इस प्रकार है -- 

जं॑ अण्णाणी कम्मं॑ खबेदि भवसयसहस्सकोडीहिं। 
त॑ णाणी तिहें गुत्तो खबेदि उस्सासमेततेण॥ 
कोटि जन्म तप तपै, ज्ञान बिन कर्म at जे। 
ज्ञानी कें छिन में, त्रिगुप्ति तें सहज टरैं ते॥4/5॥ 

इस प्रकार सम्यग्ज्ञान का निरूपण करने के उपरान्त सम्यक्चारित्र धारण करने की प्रेरणा 

देकर, चारित्र के देशचारित्र एवं सकलचारित्र भेद बताये गये हैं । देशचारित्र पाँचवे गुणस्थान में 

श्रावक को और सकलचारित्र छठवें-सातवें गुणस्थानवर्ती मुनिराज को होता है। 

श्रावकाचार के वर्णन में अहिंसादि पाँच अपणुब्रतों, तीन गुणबव्रतों और चार शिक्षात्रतों का 

संक्षिप्त, किन्तु सारभूत वर्णन कवि की अजब-गजब काव्यप्रतिभा को प्रदर्शित करता है । इस 

वर्णन में जिनागम के लगभग सभी श्रावकाचारों का वर्णन समाहित हो जाता है। 

इसी ढाल में जगत के समस्त द्वंद्गन-फन्दों का परित्याग करके, निज आत्मस्वभाव के ध्यान 

करने की भाववाही प्रेरणा विशेष अनुप्रेक्षणीय है। अनर्थदण्डों का वर्णन भी पापों की भीषण 

ज्वाला से बचने की पावन प्रेरणा देता प्रतीत होता है । 

अन्त में श्रावकदशा के फल का वर्णन करते हुए कहा गया है कि वीतरागभाव की पूर्ण 
साधना के अभाव में, श्रावक उसी भव से मुक्ति प्राप्त नहीं करता; वह सोलहवें स्वर्ग तक का 

देवपद प्राप्त करता है और वहाँ से चयकर, मनुष्यभव प्राप्त करके, मुनिधर्म अड्जीकार करके, 
स्वरूपसाथना की परिपूर्णता से मुक्तदशा को प्राप्त करता है। 

पाँचवी ढाल में मुनिधर्म धारक जीव के द्वारा भावित वैराग्यजननी बारह भावनाओं का 

सुन्दर विवेचन किया है। इसके परिशीलन से ज्ञात होता है कि लेखक ने बारह भावनाओं 

सम्बन्धी उपलब्ध अनेक ग्रन्थों का गहरा अध्ययन किया है । इस ढाल के प्रत्येक छन्द में वैराग्य 

और तत्त्वज्ञान का सुन्दर सुमेल दृष्टिगोचर होता है । 

बारह भावनाओं के चिन्तन का फल समरस की उत्पत्ति बताया गया है और इन्हें भानेवाले 

Gaal sl बड़भागी कहा गया है। ध्यान रहे, इन वैराग्यजननी बारह भावनाओं का चिन्तवन 
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गृहस्थदशा में भी उपयोगी है सभी तीर्थड्डूर होनेवाले जीव, वैराग्य के अवसर पर इनका चिन्तन 

करके ही मुनिधर्म अद्जीकार करते हैं । 

अन्त में मुनिधर्म के निरुपण की प्रतिज्ञा के साथ इस ढाल का समापन किया गया है । 

छठवीं ढाल में मुनिधर्म के अन्तर्बाह्य स्वरूप का विवेचन किया गया है। इसके अन्तर्गत 

अहिंसादि पाँच महाक्रतों, पाँच समितियों, छह आवश्यकों, पाँच इन्द्रियजय, शेष सात गुणों तथा 

तीन गुप्तियों के स्वरूप का परिचय सरलतम भाषा में दिया गया है । इसके परिशीलन से ज्ञात होता 

है कि रचनाकार कविवर पण्डित दौलतराम, संयम की छटापटीयुक्त एवं श्रमणाचार के 

प्रतिपादक मूलाचारादि ग्रन्थों के गहन अध्ययेता रहे हैं । 

मुनिराज की आन्तरिक पवित्रता एवं उनकी साम्यभावमय परिणति का रोमाज्चकारी वर्णन 

इस ढाल में इस प्रकार अभिव्यक्त हुआ है -- 

सम्यक् प्रकार निरोध मन-वच-काय, आतम ध्यावते। 
तन सुथिर मुद्रा देखि मृगगण उपल खाज खुजावते॥ 6/4॥ 

अरि-मित्र महल-मसान कज्चन, काँच निन्दन-थुति करन। 
अर्घाउतारण असि प्रहारण में सदा समता धरन॥6./6॥ 

मुनिराज की भवतापनाशक वाणी को अमृत की उपमा से अलंकृत करते हुए, कवि के ये 

उद्गार भी वीतरागी सनन््तों के चरणों में नतमस्तक होने की पावन प्रेरणा देते हैं -- 

भ्रम रोगहर जिनके वचन, मुखचन्द्र ते अमृत झरैं॥ 6/2॥ 

मुनिराज की आत्मानुभूतिरूप निर्विकल्पदशा का अद्भुत वर्णन तो मानो अध्यात्म से 

छलाछल अमृतकलश ही है। इस सम्पूर्ण वर्णन में कवि, वीतरागी सन््तों की अन्तरपरिणति का 

सजीव चित्रण करे में अत्यन्त सफल रहे हैं। 

कविवर द्वारा प्रदत्त अध्यात्म की अमूल्य भेंट स्वरूप वे छन्द इस प्रकार हैं -- 

जिहि ध्यान-ध्याता-ध्येय कों न विकल्प, बच भेद न जहाँ। 

चिद्धाव कर्म, चिदेश कर्ता, चेतना क्रिया तहाँ॥ 

तीनों अभिन्न अखिन्न सुध उपयोग की निशचल दसा। 

प्रगटी जहाँ दूग-ज्ञान-ब्रत ऐ, तीनिधा एके लसा॥6/9॥ 

परमान नय निश्षेप को न, उद्योत अनुभौ में दिसे। 

दूग-ज्ञान-बल सुख में सदा, नहिं आन भाव जु मो विखै॥ 6/10॥ 

इसी भाव को आचार्य अमृतचन्ददेव ने समयसार कलश में भी अभिव्यक्त किया है -- 
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उदयति न नयश्रीरस्तमेति प्रमाणं 
क्वचिद॒पि च न विद्यो याति निश्षेपचक्रम्। 
किमपरमभिदध्मो धाम्नि सर्वकषे5स्मि- 
न्ननुभवमुपयाते भाति न॒ द्वेतमेव॥ - re, कलश 9? 

इस प्रकार मुनिराज की उत्कृष्ट शुद्धोपयोगदशा का वर्णन करके, इसके फल में प्राप्त 

होनेवाली अरहन्त और सिद्धदशा का वर्णन किया गया है। 

अन्त में कवि ने उन जीवों को धन्यवाद ज्ञापित किया है, जिन्होंने मनुष्यभव प्राप्त करके 

शुद्धोपयोग और उसका फल प्राप्त किया है। साथ ही त्रिकाल में मुक्ति का यही एक मार्ग है; 
इसके अतिरिक्त अन्य मार्ग नहीं है - यह भाव भी सशक्त स्वर में अभिव्यक्त हुआ है। 

ग्रन्थ का समापन करने से पूर्व, करुणापूर्ण हृदय से कवि अपने पाठकों को रागरूपी आग से 

बचने, परपद को तजने एवं निजपद को भजने की प्रेरणा देते हुए कहते हैं -- 

कहा रचौ पर पद में, न तेरौ पद यहै, क्यों दुःख सहै। 

अब 'दौल'! होउ सुखी सुपद-रचि, दाव मति चूक यहै॥ 6/15॥ 

FE GS भी समयसारकलश 138 की प्रतिछाया ही है, जो इस प्रकार है -- 

आसंसारात्प्रतिपदममी रागिणो नित्यमत्ताः 

सुप्ता यस्मिन्नपदमपदं तद्विबुध्यध्वमंधा:। 
एतैतेत:ः पदमिदमिदं यत्र चेतन्यधातु: 
शुद्ध: शुद्ध: स्वरसभरत: स्थायिभावत्वमेति॥ 

अन्त में ग्रन्थ रचना-काल विक्रम संवत् 1891 एवं ग्रन्थ रचना की प्रेरक कविवर बुधजन 

कृत छहढाला का उल्लेख करके, पण्डितप्रवर दौलतराम ने अपनी लघुता प्रदर्शित करते हुए 

बुद्धिमान धर्मात्माओं से इस ग्रन्थ मे यदि कोई अशुद्धियाँ रही हों, तो उन्हें सुधारने का विनग्र 

अनुरोध किया है । यह उनकी विनग्रता का सुन्दर उदाहरण है। 

छहढाला की इस सम्पूर्ण विषय वस्तु के अनुशीलन से सहजसिद्ध है कि कवि जिनागम के 

चारों अनुयोगों के सनन््तुलित अध्ययेता तो हैं ही, साथ ही संक्षेप में बहुत कहने की सामर्थ्यता से 

पूर्ण सफल कवि भी हैं। इस ग्रन्थ में समयसार, प्रवचनसार, पज्चास्तिकाय, परमात्मप्रकाश, 

समाधितन्त्र, नियमसार, तत्त्वार्थसृत्र, कार्तिकेयानुप्रेक्षा, वारस अणुवेक्खा, मोक्षमार्गप्रकाशक, 

श्रावकाचार एवं श्रमणाचार सम्बन्धी ग्रन्थों इत्यादि का प्रभाव स्पष्ट परिलाक्षित होता है । यही 

कारण है कि जहाँ इस कृति के बालबुद्धि जीव लाभान्वित हुए है, वहीं जिनागम के गहन 

अभ्यासी दिद्वानों ने भी इस कृति का भरपूर उपयोग किया है। 
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वर्तमान शताब्दी के बहुचर्चित व्यक्तित्व प्रत्यक्ष उपकारी पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी ने 

तो इस सम्पूर्ण ग्रन्थ पर आद्योपान्त प्रवचन किये हैं, जो लगभग 1200 पृष्ठों में छह भागों में 

प्रकाशित हो चुके हैं। 

इस ग्रन्थ के सन्दर्भ में कातिपय मनीषियों के निम्न उद्गार इसकी महत्ता को दर्शाने के लिए 

पर्याप्त हैं -- 

-- पण्डित श्री दौलतरामजी ने अपनी शक्ति अनुसार शास्त्रों का निचोड़ करके, इस 

छहढाला में गागर में सागर की तरह भर दिया है । पूर्वाचार्यों के कथनानुसार शास्त्र के रहस्यों की 

  

बहुत बातें इसमें डाल दी हैं । - पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी 

-- गागर में सागर भर दिया है। - क्षुल्लक यणेशप्रसाद वर्णी 

-- छहढाला ने कवि को अमर बना दिया है। - हिन्दी जैन साहित्य परिशीलन 

-- आध्यात्मिक जैन साहित्य का यह जगमगाता रत है। - पण्डित नेगी चन्द पटोरिया 

-- यह वह कृति है, जिसे पढ़कर पाठक निजानन्द-रस में मग्न हो जाता है। 
- पण्डित परमानन्द जैन 

-- अनेक आगमों का मन्थन कर ' छहढाला ' का निर्माण हुआ है। 

- पण्डित दरबारीलाल कोठिया 

-- भाव, भाषा और अनुभूति की दृष्टि से यह रचना बेजोड़ है।._ - श्री नेमीचन्द शास्त्री, आरा 

-- दौलतरामजी प्रबुद्ध, आध्यात्मिक, प्रकृति के अन्तःस्तल के अन्तर्दृष्टा कवि हैं । 
- पण्डित सुमेरचञ्र दिवाकर 

-- कवि दौलतरामजी के कारण माँ भारती का मस्तक उन्नत हुआ है । 
- हिन्दी जैन साहित्य परिशीलन 

दिगम्बर जैन समाज द्वारा सञज्चालित सभी जैन परीक्षा बोर्ड में इस ग्रन्थ को सम्मानपूर्वक 

शामिल किया गया है और हजारों परीक्षार्थी प्रतिवर्ष इसकी परीक्षा में सम्मलित होते हैं, यह भी 

इसकी लोकप्रियता का परिचायक है। 

छहढाला का प्रस्तुत मम्पादित संस्करण 
यद्यपि गागर में सागर तुल्य प्रस्तुत ग्रन्थ छहढाला अनेक मनीषी विद्वानों के हिन्दी आदि 

भाषा अनुवादसहित अनेक संस्थाओं से लाखों की संख्या में प्रकाशित हो चुका है, तथापि उन 

सब प्रकाशनों में पाठान्तर दृष्टरिगोचर होते रहे हैं। इस कारण वयोवृद्ध विद्वान एवं तीर्थ धाम 

मजञलायतन के सूत्रधार पण्डित कैलाशचन्द जैन, अलीगढ़ ने इसके सम्पादित संस्करण की 
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भावना व्यक्त की । उनकी भावनानुसार इसका सम्पादन कार्य विभिन्न प्रतियों के आधार पर सम्पन्न 

हुआ, जिसका संक्षिप्त विवरण यहाँ प्रस्तुत है -- 

(1) दिगम्बर जैन मन्दिर, अलीगढ़ से प्राप्त हस्तलिखित प्रति, विक्रम संवत् 1944 आषाढ़ 

सुद चौथ शुक्रवार, लिपिकार दीपचन्द ब्राह्मण, फिरोजाबाद। 

(2) जैन पुस्तक भण्डार, कलकत्ता से प्रकाशित प्रति। 

(3) कुन्दकुन्द भारती, दिल्ली से प्रकाशित प्रति। 

(4) दिगम्बर जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट, सोनगढ़ से प्रकाशित प्रति। 

(5) पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट, जयपुर से प्रकाशित प्रति। 

(6) दिगम्बर जैन श्रमण संस्कृति संस्थान, सांगानेर से प्रकाशित प्रति। 

(7) श्री पार्श्वनाथ दिगम्बर जैन मन्दिर, दिल्ली से प्रकाशित प्रति। 

(8) सरल जैन ग्रन्थ भण्डार, जबलपुर से प्रकाशित प्रति। 

इस प्रकार एक हस्तलिखित एवं सात मुद्रित प्रतियों के आधार पर इस संस्करण के मूल पाठ 

का सम्पादन-संशोधन किया गया है । इस सम्पादन में श्री दिगम्बर जैन मन्दिर, अलीगढ़ से प्राप्त 

118 वर्ष प्राचीन हस्तलिखित प्रति के मूल पाठ को मुख्य आधार माना गया है, एवं कलकत्ता से 

प्रकाशित प्रति सर्वाधिक शुद्ध दृष्टिगोचर हुई है । 

हमारा प्रयास रहा है कि लेखक की मूल भाषा में किसी प्रकार का कोई परिवर्तन नहीं किया 

जाए; अतः अन्य प्रचालित महत्त्वपूर्ण पाठान्तर भी दे दिये गये हैं । साथ ही इस ग्रन्थ के अन्त में 

मूल हस्तलिखित प्रति को स्केन करके ज्यों का त्यों प्रकाशित किया गया है। 

इस सम्पादन से प्रचलित शब्दों में यत्किड्चितू परिवर्तन होने से अन्वयार्थ में भी अपेक्षित 

संशोधन किया गया है। 

प्रस्तुत संस्करण में हिन्दी प्रकाशन हेतु मु.श्री रामजीभाई माणेकचन्द दोशी की टीका मे 

समागत भावार्थ एवं विशेष स्पष्टीकरण को मुख्य आधार बनाया गया है किन्तु उसमें भी 

भाषात्मक दृष्टि से आवश्यक संशोधन किया गया है। भावार्थ के बड़े-बड़े पेराग्राफको छोटा 

किया गया है । आवश्यकतानुसार प्रश्नोत्तर पद्धति को भी अपनाया गया है। कुल मिलाकर भाषा 

को प्रवाहमयी बनाने का प्रयास किया गया है । आवश्यकतानुसार कुछ मेटर बढ़ाया भी गया है। 

पूर्व प्रकाशित टीका में जिन स्थलों को पादटिप्पण में दिया गया था, उन्हें आवश्यकतानुसार 

भावार्थ में शामिल कर दिया गया है। 
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इसी प्रकार कलकत्ता, व्यावर, सोनगढ़ एवं जयपुर के प्रकाशित सचित्र छहढाला के आधार 

पर एवं कुछ चित्रों में विषयवस्तु के आधार पर नयापन दिया गया है। 

प्रत्येक छन््द पर शीर्षक न देकर उसमें आनेवाली विषय वस्तु को उत्थानिका के रूप में 

प्रस्तुत किया गया है। 

आभार प्रदर्शन 
इस ग्रन्थ का सम्पादित संस्करण प्रस्तुत करते हुए, सर्व प्रथम वीतरागी देव-शास्त्र-गुरु के 

श्रीचरणों में वन्दन करता हूँ क्योंकि यह सब उन्हीं की भवतापनाशक वाणी का प्रसाद है । 

ग्रन्थकार पण्डित दौलतराम के प्रति भी इस अवसर पर नतमस्तक हूँ। 

परम उपकारी पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी, जिन्होंने छहढाला पर मज्नल प्रवचन प्रदान 

करके, इसका अद्भुत रहस्य स्पष्ट किया, के श्री चरणों में विनग्र वन्दन करता हूँ। 

आदरणीय गुरुवर्य्य पण्डित कैलाशचन्द जैन, अलीगढ़, जिनके चरण सान्रिध्य में इस ग्रन्थ 

को पढ़ने का सुअवसर प्राप्त हुआ, उनके श्री चरणों में विनम्र भावसुमन समर्पित हैं । 

आदरणीय अग्रज श्री पवन जैन, जिन्होंने इस ग्रन्थ के सम्पादन का कार्य सौंपने के साथ ही 

प्रतिकूल शारीरिक परिस्थिति की दशा में भी संशोधनादि कार्य को जाँचने आदि में अत्यधिक श्रम 

किया, समुचित मार्गदर्शन दिया और इसकी प्रस्तावनगा लिखने का सुअवसर प्रदान किया तथा 

पण्डित राकेश जैन शास्त्री, जैनदर्शनाचार्य, जिन्होंने इस सम्पादित संस्करण को जाँचने आदि 

कार्य में पर्याप्त सहयोग प्रदान किया, हार्दिक आभार व्यक्त करता हूँ। चित्र संयोजन के लिए 

पण्डित अशोक लुहाड़िया एवं पण्डित संजय जैन शास्त्री के प्रति धन्यवाद ज्ञापित करता हूँ। 

हस्तलिखित प्रति के लेखक, पूर्व प्रकाशित प्रतियों के सम्पादकों /प्रकाशकों के प्रति भी 

हार्दिक कृतज्ञता ज्ञापित करता हूँ। 

समस्त साधर्मी पाठकों, आदरणीय विद्धानों से यह अनुरोध है कि इस सम्पादित संस्करण में 

कोई त्रुटि दृष्टिगोचर हो तो सूचित करने का अनुग्रह करे, जिससे आगामी संस्करण में अपेक्षित 

सुधार किया जा सके। 

सभी आत्पमार्थीजन इस महा मड़लमय ग्रन्थ के अध्ययन द्वारा निज स्वरूप की साधना में 

गतिमान हो -- इसी भावना से विराम लेता हूँ। 

  

देवेन्द्रकुमार जैन 
दिनाड़ू : 01 फरवरी 2010 तीर्थधाम मज्ञलायतन 

अलीगढ़ (उ.प्र. ) 
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अध्यात्मप्रेमी कविवर पण्डित दौलतरामजी रचित 

छहढाला 
(मूलपाठ एवं पाठान्तर) 

पहली ढाल 
॥ सोरठा ॥ 

तीनि. भुवन में सार, वीतराग विज्ञानता। 

शिवसरूप शिवकार, नमों त्रियोग समारिकर॥ 

॥ चौपाई॥ 

जे त्रभुवन' में जीव अनन्त, सुख चाहें दुःख तें भयवन्त। 
तातें दुःखहारी सुखकार, कहैं सीख गुरु करुणा धार॥१॥ 

ताहि सुनौ भवि थिर मन आन, जौ चाहौ अपनों कल्यान। 

मोह महामद पिऔ अनादि, भूलि आपकौ भरमत वादि॥ २॥ 

तासु' भ्रमन की है बठ कथा, पै कछु कहौ कही मुनि जथा।' 
काल अनन्त निगोद मँझार, बीत्यौ इक इन्द्री तन धार॥ ३॥ 

एक सांस में अठ-दस बार, जन्मौ मरौ भरौ दुःखभार। 
निकसि भूमि जल पावक भयौ, पवन प्रत्येक वणस्पति थयौ॥ ४॥ 

दुर्लभ लहि ज्यों चिन्तामणी, त्यौं पर्जाय लही त्रसतणी। 
लट पिपीलि अलि आदि शरीर, धरि-धरि मस्यौ सही बहु पीर ॥ ५॥ 

कबहूँ पंचेन्द्रीय पशु भयौ, मन बिन निपट अज्ञानी थयौ। 

सिंहादिक सैनी ह्वै क्रूर, निबल ve हति खाये भूर॥६॥ 

कबहूँ आप भयौ बलहीन, सबलनि करि खायौ अतिदीन। 
छेदन-भेदन भूख-पियास, भार वहन हिम-आतप त्रास॥७॥ 
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बध बन्धन आदिक दुःख घनें, कोटि जीभ तें जात न भरनें। 
अति संक्लेश भाव तें मरौ, घोर सुभ्रसागर में परौ॥८॥ 

तहाँ भूमि परसत दुःख इसौ, बीछू सहस 'डसत तन तिसौ। 
तहाँ राधि-श्रोणित वाहिनी, कृमि-कुल कलित देह दाहिनी॥ ९॥ 

सेवरतरु दलजुत असिपत्र, असि ज्याौं देह विदारें तत्र। 

मेरु-प्रमान॑ लोह गलि जाय, ऐसी सीत-उष्णता थाय॥१०॥ 

तिल-तिल करें देह के खंड, असुर भिड़ावैं दुष्ट प्रचंड। 
सिन्धु-नीर तें प्यास न जाय, तौ पन एक बूँद न लहाय॥ ११॥ 

तीनि लोक कौ अन्न Sara, fre A भूख कणा न लहाय। 

ए दुःख बहु सागर लौं सहै, करम जोग तें नरभव लहै।॥ १२॥ 

जननी उदर वसौ नव मास, अंग सकुच तें पाई त्रास। 

निकसत जे दुःख पाये घोर, तिनकौ कहत न आबै और॥१९१३॥ 

बालपने में ज्ञान न लइई्ौं, तरुण सम तरुणी-रति रह्यौ। 

अर्धवृतक-सम बूढ़ापनो, कैसे रूप लखे आपनौ॥ १४॥ 

कभी अकाम निर्जरा करै, भवनत्रक में सुरतनु ae 
विषय-चाह दावानल दह्लौ, मरत विलाप करत दुःख सह्यो ॥ १५॥ 

जो विमानवासी हू थाय, सम्यक्दर्शन बिन दुःख पाय। 

तहाँ" तें चय थावर तन धरै, यों परवर्तन पूरे करै॥ १६॥ 
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दूसरी ढाल 
॥ पद्धरि छनन््द॥ 

ऐसे मिथ्या दूग्-ज्ञान-चरणवश, भ्रमत भरत दुःख जन्म-मरण। 
तातें इनकूं तजिये सुजान, सुनि तिस संक्षेप कहूँ बखानि॥ १॥ 

जीवादि प्रयोजनभूत तत्त्व, सरधें तिनमाहिं विपर्ययत्व। 

चेतन कौ है उपयोग रूप, बिनमूरति चिन्मूरति अनूप॥ २॥ 

पुदूगल नभ धर्म अधर्म काल, इनतें न््यारी है जीव चाल। 

ताकूँ न जानि विपरीत मान, करि करें देह में निज पिछानि॥ ३॥ 

मैं सुखी-दुःखी मैं रंक-राव, मेरौ धन-गृह-गोधन प्रभाव। 
मेरे सुत-त्रिय मैं सबल-दीन, बेरूप-सुभग मूरख-प्रवीन॥ ४॥ 

तन उपजत अपनी उपज जान, तन नसत आपकूं नास मान। 

रागादि प्रगट जे' दुःख दैन, तिनही कूं सेवत गिनत चैन॥५॥ 

सुभ-असुभ बन्ध के फल मँझार, रति-अरति करें निजपद विसार। 
आतम हित हेतु विराग ज्ञान, ते लखैं आपकूं कष्ट दान॥६॥ 

रोकी न चाह निज शक्ति खोय, शिवरूप निराकुलता न जोय। 

याही प्रतीतिजुत कछुक ज्ञान, सो दुःखदाई अज्ञान जान॥७॥ 

इन जुत विषयनि की जो प्रवृत्ति , ताकूं. जानों मिथ्याचरित्त। 

यों मिथ्यात्वादि निसर्ग एह , अब जे गृहीत सुनिये जु तेह॥ ८॥ 

जे कुगुरु कुदेव Hert aa, ae far दर्शनमोह wa 
अन्तर रागादिक धरें जेह, बाहिर धन अम्बर तें सनेह॥ ९॥ 
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धारैं कुलिंग लह महत भाव, ते कुगुरु जन्म जल उपल-नाव। 

जे राग-द्वेष मल करि मलीन, वनिता गदादिजुत चिह्न चीन॥ १०॥ 

ते हैं कुदेव तिनकी जु सेव, सठ करत न तिन भवश्रमन छेव। 
रागादि भाव-हिंसा समेत, दरवित त्रस थावर मरण ख़ेत॥ ११॥ 

जे क्रिया तिनहि जानहु कुधर्म, तिन सरधें जीव लहै अशर्म। 

याकूँ गृहीत मिथ्यात जान, अब सुन गृहीत जो है अज्ञान॥ १२॥ 

एकान्तवाद दूषित समस्त, विषयादिक पोषक अप्रशस्त। 

रागी कुमतिन कृति श्रुति अभ्यास , सो है कुबोध बहु देन त्रास ॥ १३॥ 

जो ख्याति लाभ पूजादि चाह, धरि करत विविधि विधि देह दाह। 

आतम अनात्म के ज्ञान हीन, जे जे करनी तन करन क्षीन॥ १४॥ 

ते सब मिथ्याचारित्र त्यागि, अब आतम के हित पंथ लागि। 

जगजाल भ्रमण कों देय ' त्यागि ', अब दौलत! निज आतम सुपागि॥ १५॥ 
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तीसरी ठाल 
॥ नरेन्द्र छन््द॥ ( जोगीरासा ) 

आतम को हित है सुख, सो सुख आकुलता बिनु कहिये। 
आकुलता शिवमाहि न तातें, शिवमग लागौ चहिये॥ 

सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चरण, शिवमग सो दुविध॑ विचारो। 

जो सत्यारथ रूप सुनिश्चय, कारन सो व्यवहारो॥१॥ 

परद्रव्यन तें भिन्न आप में, रुचि सम्यक्त भला है। 

आपरूप को जानपणों सो, सम्यक्ज्ञान कला है॥ 

आपरूप में लीन रहे थिर, सम्यकूचारित सोई। 

अब व्यवहार मोखमग सुनिये, हेतु नियत कौ होई॥२॥ 

जीव अजीव तत्त्व अरू आस्त्रव, बन्ध रू संवर जानों। 

Frit ara कहे जिन तिनकों, जों कौ सौं सरधानों॥ 

है सोई समकित व्यवहारी, अब इन रूप बखानों। 

fk a arr fasta, दिढ़ प्रतीति उर आनौ॥ ३॥ 

बहिरातम, अन्तर-आतम, परमातम जीव त्रिधा है। 

देह जीव कूं एक गिनें बहिरातम तत्त्व मुधा है॥ 

उत्तम मध्य' जघरन्य' त्रविधिं के, अन्तर-आतम ज्ञानी, 

दुविध संग बिनु सुध उपयोगी, मुनि उत्तम निज ध्यानी॥ ४॥ 

मध्यम अन्तर-आतम हैं जे, देशव्रती आगारी। 

जघन्य कहै अविरत-समदिष्टी , dit शिवमगचारी॥ 

सकल निकल परमातम द्वै विधि, तिनमें घाति निवारी। 

सो अर्हन्त सकल परमातम, लोकालोक निहारी॥ ५॥ 
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ज्ञानशरीरी त्रिविधि कर्ममल, वर्जित सिद्ध महन्ता। 

ते हैं निकल अमल परमातम, भोगें शर्म अनन्ता॥ 

बहिरातमता हेय जानि तजि, अन्तर-आतम हूजै। 

परमातम कूँ ध्याय निरन्तर, जौ निज आनन्द पूजै॥६॥ 

चेतनिता बिनु सो अजीव है, पंच भेद जाके हैं। 

Geet पंच वरण, रस, गंध-दु, फरस वसु ताके  हैं॥ 

जिय पुदूगल कूं चलत सहाई, धर्मद्रव्य अनुरूपी। 

तिष्ठत होत सहाई अधरम _, जिन बिन-मूर्ति निरूपी॥ ७॥ 

सकल द्रव्य कौ वास जास में, सो आकास पिछानों। 

fara वर्तना निसदिन सो, व्यवहारकाल परिवानौ॥ 

यों अजीव, अब आस्त्रव सुनियें, मन-वच-काय त्रियोगा। 

मिथ्या अविरत अरु कषाय, परमाद सहित उपयोगा॥ ८॥ 

ये ही आतम कौ दुःख-कारण, तातें इनकूं तजिये। 
जीव प्रदेश बँधे विधि सौं सो, बंधन कबहूँ न सजिये॥ 
सम-दम तें जो कर्म न आवें, सो संवर आदरिये। 

तपबल तें विधि-झरन निर्जरा, ताहि सदा आचरिये॥ ९॥ 

सकल कर्म तें रहित अवस्था, सो सिव थिर सुखकारी। 
gle विधि जो सरधा तत्त्वनि की, सो समकित व्यवहारी ॥ 

देव जिनेन्द्र, गुरु परिग्रहबिन, धर्म दयाजुत सारौ। 

यहू जानि' समकित कौ कारण, अष्ट अंगजुत धारौ॥१०॥ 

वसु मद टारि, निवारि त्रिसठता, घट् अनायतन त्यागौ। 

संकादिक वसु दोष बिना, संवेगादिक चित्त पागौ॥ 

अष्ट अंग अरु दोष पचीसों, तिन संक्षेप कहिये। 
बिन जाने ते दोष गुनन al, कैसे तजिये गहियै॥ ११॥ 

fat aa to dat न धार, वृष भव-सुख-वॉँछा भानौ।* 

मुनि-तन मलिन देख न* घिनावै, तत्त्व-कुतत्त्व पिछानौ॥ 
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निज गुण अरू पर औगुण ढाके, वा निजधर्म बढ़ावै। 
कामादिक करि वृष तें चिगते, निज-पर कौं सु दिढ़ावै॥ १२॥ 

धर्मी सौ गौ-वच्छ-प्रीति सम, करि जिनधर्म दिपावे। 

इन गुण तें विपरीत दोष वसु, तिनकौं संत” खिपावै॥ 
पिता भूप वा मातुल नृप जौ, होइ न तौ मद ठानें। 
मद न रूप कौ मद न ज्ञान कौ, धन बल कौ मद भानें॥ १३॥ 

तप कौ मद न, मद न प्रभुता कौ, करै न सो निज जानें। 

मद धारै तो यही दोष वसु, सम्यक कूं मल ठानें॥ 

कुगुरु-कुदेव-कुवृष सेवक की नहीं प्रसंस उचरै है। 
जिन मुनि जिनश्रुत बिनु कुगुरादिक, तिनहि' ननमन करे है॥ १४॥ 

दोषरहित गुणसहित सुधी जे, सम्यकदर्श सजै हैं। 
चारित मोहवस लेश न संजम, पै सुरनाथ जजेै हैं॥ 

गेही, पै गृह में न रचे जौं, जल तें भिन्न कमल है। 

नगरनारि कौ प्यार जथा, कादा में हेम अमल है॥९१५॥ 

प्रथम नर्क विन षट् भू जोतिस , वाण भवन सँढ़ नारी। 

थावर विकलत्रय पशु में नहीं, उपजत सम्यक्ृधारी॥ 

तीनि लोक तिहुँ काल माहिं नहीं, दर्शन सौ सुखकारी। 
सकल धर्म कौ मूल यही, इस बिन करनी दुःखकारी॥ १६॥ 

Tree की प्रथम सिडी है, याबिन ज्ञान चरित्रा। 

सम्यकृता न लहै, सोई दर्शन, धारो भव्य पवित्रा॥ 

‘dea’ aust aft aa wari, ait ger ala Gla 
यह नरभव फिरि मिलन कठिन है, जौ सम्यक् नहीं होवे॥ १७॥ 

33 

   



  

  

चौथी ढाल 
॥ दोहा॥ 

सम्यक् श्रद्धा धार पुनि, सेवहु सम्यक् ज्ञान। 
स्व-पर अर्थ बहु धर्मजुत, जौ प्रगटावन भान॥१॥ 

॥ रोला छन्द॥ 

सम्यक् साथे ज्ञान होड़, पै भिन्न अराधौ। 

लक्षण श्रद्धा जानि, दुहून में भेद अबाधौ॥ 
सम्यक्ू कारण जानि, ज्ञान कारज है सोई। 

युगपति होते भी, प्रकास दीपक तें होई॥२॥ 

तासु भेद द्वे हैं, परोक्ष परतक्ष तिनमाहों। 

मति श्रुति दोय परोक्ष, अक्ष मन तें उपजाहों॥ 

अवधिज्ञान मनपर्यय, ये हैं देशफ्रतक्षा। 

द्रव्य क्षेत्र परमाण' लिये, जानें जिय स्वक्षा॥ ३॥ 

सकल द्रव्य के गुण अनन्त, पर्याय अनन्ता। 

जानें एके काल, प्रधघट' केवलभगवन्ता॥ 

ज्ञान समान न आन, जगत में सुख कौ कारण। 

यह परमामृत जन्म-जरा-मृत रोग निवारण॥ ४॥ 

कोटि जन्म तप तपै, ज्ञान बिन कर्म झरें जे। 
ज्ञानी कें छिन में, त्रिगुप्ति तें सहज टरैं au 

aad a ata, dae’ socal 

पै निज आतमज्ञान बिना, सुख लेश न पायौ॥ ५॥ 
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तातें जिनवर कथित, तत्त्व अभ्यास करीजै। 

संसय विभ्रम मोह त्यागि, आपौ लखि लीजै॥ 

यह मानुष पर्जाय, सुकुल, सुनिवाँ जिनवानी। 

यह विधि गये न मिलै, सुमणि जौ उदधि समानी॥ ६॥ 

धन समाज गज बाज, राज तो काज A sad 

ज्ञान आपकौ wo war’, far अचल रहावे॥ 

तासु ज्ञान को कारण, स्व-पर विवेक बखानों। 

कोटि उपाय बनाय भव्य, dent a आनौ॥ ७॥ 

a wa fa wa, wile ae amt a Fi 

ते सब ज्ञानतनी महिमा, मुनिनाथ ae ei 

विषय-चाह दव दाह, जगतजन ana agra 

तासु उपाय न आन, ज्ञान घनघान GAA 

पुन्य-पाप फलमाहि, हरख बिलखौ मति भाई। 

we Gert usta, soft fara far” ogi 

लाख बात at aa ad, fet a oat 

तोरि सकल जग धंध -फंद, नित आतम ध्यावो॥ ९॥ 

सम्यकज्ञानी होय, बहुरि दिढ़ चारित लीजै। 
एकदेश अर सकलदेश, तसु भेद कहीजै॥ 
wea हिंसा कौ त्याग, वृथा थावर ण संघारै। 
पर-वधिकार कठोर निंद, नहीं बेन उचारै॥१९०॥ 

जल-मृतिका विन और नहीं कछु ग्रहैे अदत्ता। 
निज वनिता बिन सकल नारि सो रहे विरक्ता॥ 

अपनी शक्ति प्रमाण", परिग्रह थोरौ राखे। 

दर दिश गमन प्रमाण गनि , तसु सीम न नाखै॥ ११॥ 
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ae में फिरि ग्राम गली, गृह बाग बजारा। 

गमनागमन प्रमान ठानि, अनि सकल निवारा॥ 

काहू के धन हानि, किसी जय हार a fet” 
देह न सो उपदेश, होय अघ वनिज कृषी तें॥१९२॥ 

करि प्रमाद जल भूमि, वृक्ष पावक a fer 

असि धनु हल हिंसोपकरण, नहि दे we oer 
राग-द्वेष करतार, कथा कब॒हूँ न सुनीजे। 
औरहु अनरथ दंड, हेत अघ तिनें न कीजै॥ १३॥ 

at st समताभाव, सदा सामायक करिये। 

पर्व चतुष्टय wife, पाप तजि प्रोषध धरिये॥ 

भोग और उपभोग, नियम धरि” ममत निवारै। 

मुनि कौं भोजन ca th, for ae” अहारै॥ १४॥ 

बारह dd के अतीचार, पन पन न लगावे। 

मरण-समय wae Mt, aq ae Aaa 
यों श्रावक-ब्रत पालि, स्वर्ग सोलम sued 

तहाँ तें चय नर जन्म पाय, मुनि हछ्लै सिव ma ea 
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पाँचवीं ढाल 
॥ चाल छन््द॥ 

मुनि सकलब्रती बडभागी, भव-भोगन तें वैरागी। 

वैराग उपावन माही, चिंतवों अनुप्रेक्षा भाई॥१॥ 

इम चिन्तत समरस  जागै, जिमि ज्वलन पवन के लागै। 

जब ही जिय आतम जाने, तब ही जिय शिवसुख ठानै ॥ २॥ 

जोवन धन गोधन नारी, हय गय जन आग्याकारी। 

इन्द्रिय-भोग छिन थाई, सुरधनु चपला चपलाई॥ ३॥ 

सुर असुर खगाधिप जेते, जों मृग हरि काल दले ते। 
मणि मन्त्र तन्त्र बहु होई, मरते न बचाव कोई॥ ४॥ 

चहु गति दुःख जीव भरै हैं, परवर्तन पंच करे हैं। 

सब विधि संसार असारा, जामें सुख नाहि लगारा॥ ५॥ 

सुभ असुभ कर्मफल जेतें, भोगे जिय एकहि ते ते। 
सुत दारा होड़ न सीरी, सब स्वारथ के हैं भीरी॥६॥ 

जल-पय जों जिय-तन मेला, पै भिन्न-भिन्न नहीं भेला। 

तो प्रघट' जुदे धन धामा, क्यों ह्वै इक मिलि सुत रामा॥ ७॥ 

पल-रुधिर राधि -मल थेली, कीकस वसादि तें मैली। 
नव द्वार बह-ं घिनकारी, अस देह करे किमि यारी॥ ८ ॥ 

जो जोगनि की चपलाई, तातें आस्त्रव छ्वै भाई। 

आस्त्रव दुःखकार घनेरा, बुधवन्त तिनें निरवेरा ॥ ९॥ 
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जिन पुन्य-पाप नहीं कीना, आतम अनुभौ चित दीना। 

तिन ही विधि आवत रोकै, संवर गहि_ सुख अवलोके ॥ १०॥ 

निज काल पाय विधि झरना, तासों निज काज न सरना। 

जो तप करि कर्म खिपावै, सोई सिवसुख दरसावै॥ ११॥ 

किनहूं न करौ न धर को, षटू द्रव्यमयी न हरे को। 
सो लोकमाहि बिनु समता, दुःख सहै जीव नित भ्रमता॥ १२॥ 

अंतिम-ग्रीवक लौ की हद, पायौ अनन्त विरियाँ पद; 

पै सम्यकज्ञान न लाधौ, दुर्लभ निज में मुनि साधौ॥ १३॥ 

जे भाव मोह तें न््यारे, दूृग-ज्ञान-ब्रतादिक सारे। 

ते धर्म जबै जिय धारे, तब ही सुख अचल निहारे॥ १४॥ 

सो धर्म मुनिन कर धरियै, तिनकी करतूति  उचरिये। 
ताकौं सुनि के भव प्राणी, अपनी अनुभूति पिछानी॥ १५॥ 
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छठवीं ढाल 
॥ हरिगीत छन््द॥ 

घट्ू काय जीव न हनन तें, सब विधि दरब हिंसा टरी। 

रागादि भाव निवार तें, हिंसा न भावित अवतरी॥ 

जिनकें न लेश मृषा न जल, त्रण हू बिना दीयो ग्रहै। 
अठदश सहस विधि शील धर, चिद्ब्रह्म में नित रमि रहै॥ १॥ 

अन्तर चतुर्दशश भेद बाहिर, संग दसधा तें टलै। 

परमाद तजि चउकर मही लरिब, समिति ईर्या तें चलै। 

जग-सुहितकर सब अहितहरि', श्रुतं सुखद सब संस हरै। 

wa tet frat am, मुखचन्द्र तें अमृत झरैं॥२॥ 

छयालीस दोष बिना सकुल, श्रावक तनें घर अशन कॉौं। 
ले तप बढ़ावन हेत, नहिं तन पोषते तजि wee afi 

सुर्चा ज्ञान संजर्म॑ उपकरण, लखिब के ग्रहें लखि कें at 
निर्जन्तु थान विलोकि तन, मल-मूत्र श्लेषम परिहरें॥ ३॥ 

Wag प्रकार निरोध मन-वच-काय, आतम ध्यावते। 

तन सुथिर मुद्रा देखि मृगगण, उपल खाज खुजावते॥ 
रस-रूप-गंध तथा फरस, अर शब्द सुभ असुहावनें। 
तिनमें न राग विरोध, पंचेन्द्री-जयन पद पावने॥ ४॥ 

समता सम्हारें, थुति उचारैं, वन्दना जिनदेव at 

नित करें श्रुत-रति करें प्रतिक्रम, तजें तन अहमेव कौ॥ 

जिनके न नहोंन, न दन्त धोवन, लेश अम्बर आवरण। 

भूमाहि पछिली रेनि में, कछु सयन एकासन करन॥ ५॥ 
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इक बार दिन में लें अहार, खड़े अलप निज पान में। 

कचलोंच करत न डरत परीसह, सौ लगे निज ध्यान में॥ 
अरि-मित्र महल-मसान कज्चन, काँच निन्दन-थुति करन। 

अर्घाउतारण” असि प्रहारण, में सदा समता धरन॥६॥ 

  

wa ad gem, a वृष am, wa ad wail 

मुनि साथ में वा एक विचरें, चहैं नहि भव सुख कदां॥ 

जो है सकल संजम चरित, सुनियै स्वरूपाचरण अब। 
जिस होत प्रघटे आपनी निधि, मिटे पर की प्रवृत्ति सब॥ ७॥ 

जिन परम पैनी सुबुधि छेंनी, डारि अन्तर भेदिया। 
वरणादि अर रागादि तें, निज भाव को न्यारा किया॥ 

निजमाहि निज के हेत निजकरि, आपकों आपो ग्रद्मौ। 

गुण-गुणी, ज्ञाता-ज्ञान-ज्ञेय मँझार, कछु भेद A wate 

जिहि ध्यान-ध्याता-ध्येय को न विकल्प, वच भेद न जहाँ। 

चिद्धाव कर्म, चिदेश कर्ता, चेतना क्रिया तहाँ॥ 
तीनों अभिन्न अखिब्न सुध, उपयोग की निश्चल दसा। 
प्रगटी जहाँ दृग-ज्ञान-ब्रत ऐ, तीनिधा एके लसा॥९॥ 

परमान नय निक्षेप को न, उद्योत अनुभौ में दिसे। 

दूग-ज्ञान-बल सुख में सदा, नहिं आन भाव जु मो विखे॥ 

मैं साध्य-साधक, मैं अबाधक, कर्म अर कर्म फल तें।' 

fag fis ds अखंड सुगुण करंड, च्युत पुन्य फल तें ॥१०॥ 

a fart निज में थिर भये, तिन अकथ जो आनन्द ल्मो। 

सो इन्द्र नाग नरेन्द्र वा, wets at at warn 

तब ही सुकल ध्यानाग्नि करि, चौघाति विधि कानन दह्मौ। 

सब लखो केवलज्ञानकरि, भवि लोक कौ सिवमग कह्यौ॥ ११॥ 

पुण घात शेष अघात" विधि, छिनमाहि अष्टम भू वसे। 
वसु कर्म विनसे सुगुण वसु, सम्यक्त आदिक सब लसे॥ 
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संसार खार अपार, पारावार तरि तीरें गये। 

अविकार अकल अरूप सुध”", चिद्रूप अविनासी भये॥१२॥ 

formate” लोक-अलोक गुण, पर्याय प्रतिबिम्बित भये। 

रहिहे अनन्तानन्न्त काल, जथा तथा शिव परणये॥ 

धनि धन्य हैं जे जीव, नरभव पाय यह कारज कीया। 

तिनही अनादी भ्रमन पंच प्रकार, तजि वर सुख लीया॥ १३॥ 

मुख्यौपचार दुभेद यौं, बडभाग रलत्रय धरै। 

अरू धरैंगे ते शिव लहै, तिन सुजस-जल जग-मल हरै॥ 
इमि जानि आलस हानि साहस ठानि, यह सिख आदरौ। 

जबलों न रोग जरा ग्रहै, तबलौ झटित निज हित करो॥ १४॥ 

इह राग-आग दहै Wal, ad ward aga 
चिर भजे विषय-कषाय अब तो, त्यागि निजपद बेईये॥ 

कह रचौ पर पद में, न तेरों पद यहै, क्यों दुःख सहै। 

aa ‘ater’! ets Get सुपद -रचि, दाव मति चूके यहै॥ १५॥ 

॥ प्रशस्ति॥ 

इक नव वसु इक वर्ष की, तीज सुकल वैसाख। 
He तत्त्व उपदेश यह, लखि बुधजन की भाख॥ 

लघुधी तथा प्रमाद तें, शब्द अर्थ की भूल। 

सुधी सुधारि पढ़ो सदां, जाँ पावो भव कूल॥ 
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॥ श्री वीतराणाय नम: ॥ 

अध्यात्मप्रेमी कविवर पण्डित दौलतरामजी ; 

छहढाला 

  

संसार परिभ्रमण के दुःख 

ग्रन्थ का प्रारम्भ करते हुए, ग्रन्थकार कविवर पण्डित 
वीतराण-विज्ञानता को नमस्कार॒पूर्वक मज्ञलाचरण करते हैं -   

॥ सोरठा ॥ 

dm भुवन में सार, वीतराग विज्ञानता। 

शिवसरूप श्िवकार, नमों त्रियोग समारिकर॥। 

अन्वयार्थ - ( वीतराग ) राग-द्वेष रहित ( विज्ञानता ) केवलज्ञान ( 

भुवन में ) तीन लोक में ( सार ) उत्तम वस्तु है, वह ( शिवसरूप ) आनन्दस्वरूप 

और ( शिवकार ) मोक्ष प्राप्त करानेवाली है; इसलिए मैं उसे ( त्रियोग ) तीनों 

कौ ( समारिकर ) सावधानीपूर्वक ( नमों ) नमस्कार करता हूँ     
 



  वीतराग-विज्ञानता 
भावार्थ - राग-द्वेष रहित 'केवलज्ञान ', ऊर्ध्व, मध्य, और अधो -- इन तीनों 

लोकों में उत्तम, आनन्दस्वरूप तथा मोक्षदायक है; इसलिए मैं (दौलतराम) अपने 

त्रियोग; अर्थात्, मन-वचन-काय सम्बन्धी तीनों योगों की सावधानीपूर्वक, उस 

वीतरागस्वरूप (१८ दोषरहित) केवलज्ञान को नमस्कार करता हूँ। 

वीतराग-विज्ञानता में चौथे से लेकर बारहवें गुणस्थान तक पायी जानेवाली 

कषायांश के अभावरूप, वीतरागता तथा सम्यग्ज्ञानस्वरूप, विज्ञानता समाहित है, 

क्योंकि सम्यकूपने की अपेक्षा, वीतरागता और विज्ञानता की जाति समान है । 
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प्रस्तुत छन्द में श्रीगुरु, संसार में दुःखी जीवों पर करुणा करते हुए 
कहते हैं - 

॥ चौपाई॥ 

जे त्रभुवन में जीव अनंत, सुख चाहैं दुख तें भयवंत। 
तातें दुखहारी सुखकार, कहें सीख गुरु करुणा धार॥ 

अन्वयार्थ - (त्रभुवन में ) तीनों लोक में ( जे ) जो ( अनंत ) अनन्त 

( जीव ) प्राणी हैं, वे ( सुख ) सुख की ( चाहें ) इच्छा करते हैं और ( दुख तें ) दु:ख 

से ( भयवंत ) डरते हैं; ( तातें ) इसलिए ( गुरु ) आचार्य ( करुणा ) दया ( धार ) 

करके ( दुखहारी ) दुःख का नाश करनेवाली और ( सुखकार ) सुख को देनेवाली 

( सीख ) शिक्षा ( कहें ) देते हैं ।    
भावार्थ - तीन लोक में अनन्त जीव / प्राणी हैं । वे सभी दु:ख से डरते हैं और 

सुख चाहते हैं; इसलिए करुणावन्त आचार्यदेव, हम जीवों पर करुणा करके, दुःख 

का नाश करनेवाली तथा सुख देनेवाली शिक्षा, अर्थात् उपदेश प्रदान करते हैं। 
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श्रीजुरु, मोह-राग-द्वेष को संसार के दुःखों का मूलकारण बतलाते हैं - 

ताहि सुनौ भवि थिर मन आन, जौ चाहौ अपनों कल्यान। 

मोह महामद पिऔ अनादि, भूलि आपकौ भरमत वादि॥ 

अन्वयार्थ - ( भवि ) हे भव्य जीवों ! ( जौ ) यदि तुम ( अपनों ) अपना 

( कल्यान ) हित ( चाहौ ) चाहते हो तो ( ताहि ) गुरु की वह शिक्षा ( मन ) मन को 
( थिर ) स्थिर ( आन ) करके ( सुनौ ) सुनो । इस संसार में प्रत्येक प्राणी ( अनादि ) 

अनादि काल से ( मोह मदामद ) मोहरूपी महामदिरा ( पिऔ ) पीने के कारण 

( आपकौ ) अपने आत्मा को ( भूलि ) भूलकर ( वबादि ) व्यर्थ में ही ( भरमत ) 

भटक रहा है।    
  भावार्थ - हे भव्य प्राणियों | यदि अपना हित चाहते हो तो करुणामूर्ति श्रीगुरु 

की दुःख का निवारण करनेवाली यह शिक्षा, अपने मन को स्थिर करके सुनो ! 

जिस प्रकार कोई शराबी मनुष्य, तेज शराब पीकर, नशे में चकचूर होकर, 

इधर-उधर डगमगाकर गिरता फिरता है; उसी प्रकार यह जीव, अनादि काल से मोह 

में फँसकर, अपनी आत्मा के स्वरूप को भूलकर, चारों गतियों में जन्म-मरण धारण 

करके भटक रहा है । 
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प्रस्तुत छन्द में पण्डितप्रवर दौलतरामजी, इस अन्थ में पूर्वाचार्यों के 
अनुसार ही कथन करने की प्रतिज्ञा करते हुए, सर्व प्रथम निगोद के दुःखों का 
वर्णन करते हैं - 

तासु भ्रमन की है बऊ कथा, पै कछु कहौ कही मुनि जथा। 

काल अनंत निगोद मँझारि, बीत्यौ इक इंद्री तन धार॥ 

अन्वयार्थ - यद्यपि ( तासु ) संसार में जीव के ( भ्रमन की ) भटकने की 

(कथा ) कथा ( बऊ ) बहुत बड़ी ( है ) है, ( पै ) तथापि ( जथा ) जैसी ( मुनि ) 

पूर्वाचार्यों ने ( कही ) कही है, उसके अनुसार मैं भी ( कछु ) कुछ; अर्थात्, संक्षेप में 

( कहौ ) कहता हूँ। इस जीव का ( अनंत काल ) अनादि से लेकर अनन्त काल 

( निगोद मँझारि ) नित्य एवं इतर निगोद में ( इक इंद्री ) एकेन्द्रिय (तन ) शरीर 

( धार ) धारण करके ( बीत्यौ ) व्यतीत हुआ है। 

  

al 
भावार्थ - यद्यपि इस जीव की संसार में जन्म-मरण धारण करने की कथा 

बहुत विस्तृत है तथापि पूर्वाचार्यों ने जिस प्रकार अन्य ग्रन्थों में कही है, उसके 

अनुसार मैं (दौलतराम) भी इस ग्रन्थ में संक्षिप्तरूप से वर्णन करता हूँ । 

इस जीव ने नरक से भी निकृष्टदशारूप निगोद में एकेन्द्रिय शरीर धारण 
  करके, वहाँ अनन्त काल व्यतीत किया है । 
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जीवों ने अनादि से अपने अज्ञान के कारण, स्थावर की पाँचों पर्यायों में घोर 

दुःख उठायाहै - 

एक सांस में अठ-दस बार, at mM wt Tay 

निकसि भूमि जल पावक भयौ, पवन प्रत्येक वणस्पति थयौ॥ 

अन्वयार्थ - वहाँ, यह जीव ( एक सांस में ) एक साँस में ( अठ-दस बार ) 

अठारह बार ( जन्मौ ) जन्मा और ( मरौ ) मरा तथा ( दुखभार ) अपार दुःखों का 

भार ( भरो ) सहन किया। वहाँ से (निगोद से) ( निकसि ) निकलकर ( भूमि ) 
पृथ्वीकायिक, ( जल ) जलकायिक, ( पावक ) अग्निकायिक ( भयौ ) जीव हुआ, 

तथा ( पवन ) वायुकायिक, और ( प्रत्येक वणस्पति ) प्रत्येक वनस्पतिकायिक 

( थयौ ) जीव हुआ। —    
  भावार्थ - निगोद; अर्थात्, साधारण वनस्पति में इस जीव ने एक श्वासमात्र 

समय में अठारह बार जन्म और मरण करके, भयडूूर दु:ख सहन किये हैं ।   

  वहाँ से निकलकर पृथ्वीकायिक, जलकायिक, अग्निकायिक, वायुकायिक, 

तथा प्रत्येक वनस्पतिकायिक जीव के रूप में उत्पन्न हुआ है ।   
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  विशेष स्पष्टीकरण - (१) निणोद से निकलकर उक्त क्रम में ही पर्यायें धारण 
करने का कोई निश्चित नियम नहीं है; जैसे, भरत चक्रवर्ती के ९२३ पुत्रों ने 
नित्यनिगणोद से गिजाई के भवपूर्वक मनुष्य पर्याय प्राप्त की और उसी (मनुष्य) भव से 
मोक्ष गये | अतः इस कथन को सिद्धान्तरूप से ग्रहण न करके, वर्णन के क्रम के रूप में 

ही समझना alae | 

(२) सभी निगणोदिया जीव, एक श्वास में अठारह बार जन्म-मरण करते हों - 

ऐसा भी नियम नहीं है परन्तु जो जीव, लब्ध-अपर्याप्तक शरीर धारण करते हैं, वे ही 
एक श्वास में अठारह बार जन्म-मरण करते हैं | ये जीव, निणोद से लेकर पज्चेन्द्रिय 

तक भी हो सकते हैं | इस सन्दर्भ में निम्न आगम उद्धरण दृष्टव्य है - 

तिण्णिसया छत्तीसा, छवटड्डिसहस्सागाणि मरणाणि। 

अंतोमुहुत्तकाले, तावदिया aa  खुद्दभवा॥ 
सीदी सट्ठी तालं, वियले चउवीस होंति पंचक्खे। 

Bld च सहस्सा, asi च बत्तीसमेयक्खे ॥ 

पुठविदगागणिमारुद, साहरणथूलसुहमपत्तेया | 

एदेसु अपुण्णेसु य, एक्केक्के बार B wail 

  

  

  

  

  

    

      

  अर्थात्, एक अन्तर्मुहुर्त में एक लब्ध्यपर्याप्तक जीव, छयासठ हजार तीन सौ 
छत्तीस बार मरण और उतने ही भवों-जन्मों को भी धारण कर सकता है | इन भवों को 
क्षुद्रभव शब्द से कहा गया है। 

विकलेन्द्रियों में द्वीन्द्रिय लब्ध्यपर्याप्तक के ८० भव, त्रीन्द्रिय लब्ध्यपर्याप्तक 

के ६०, चतुरिन्द्रिय लब्ध्यपर्याप्तक के ४०, पज्चेन्द्रिय लब्ध्यपर्याप्तक के २४ तथा 
एकेन्द्रियों के ६६१३२ भवों को धारण कर सकता है; अधिक को नहीं । 

स्थूल और सूक्ष्म, दोनों प्रकार के जो पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, साधारण 

वनस्पति तथा प्रत्येक वनस्पति, इस प्रकार सम्पूर्ण ग्यारह प्रकार के लब्ध्यपर्याप्तकों 
में से प्रत्येक (हर एक) के ६०१२ भेद होते हैं । (- गोम्मटसार जीवकाण्ड, गाथा 7२३-१२५) 

पण्डित दौलतरामजी के एक श्वास में अठारह बार जन्म-मरण के कथन को 

दुःख की अधिकता के सन्दर्भ में ही देखना चाहिए, क्योंकि पहले तो निगोद में दुःख की 
अधिकता है और साथ में यदि वहाँ लब्ध-अपर्याप्तकदशा में जन्म हो तो दुःख का पार 
ही नहीं है। ध्यान रहे कि ग्रन्थकार को यहाँ दुःख की अधिकता का प्रतिपादन ही 
अभीष्टहै | 
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PATA की दुर्लभता एवं दुःखों का वर्णन करते हुए कहते हैं - 

aay oe Sit fara, at usta लही त्रसतणी। 
लट पिपील अलि आदि शरीर, धरि-धरि मर्थौ सही बहु पीर॥ 

अन्वयार्थ - ( ज्यों ) जिस प्रकार ( चिन्तामणी ) चिन्तामणि रत ( दुर्लभ ) 

कठिनाई से ( लहि ) प्राप्त होता है; ( त्यौं ) उसी प्रकार ( त्रसतणी ) त्रस की 

( पर्जाय ) पर्याय भी बड़ी कठिनाई से ( लही ) प्राप्त हुई । वहाँ भी ( लट ) इल्ली, 

(पिपील ) चींटी, ( अलि ) भँवरा ( आदि ) इत्यादि के ( शरीर ) शरीर ( धरि 

-धरि ) बारम्बार धारण करके ( मस्यौ ) मरण को प्राप्त हुआ और ( बहु पीर ) 

अत्यन्त पीड़ा ( सही ) सहन की । 

  

P
a
)
    

te अपना. 

भावार्थ - जिस प्रकार चिन्तामणि रत्न बड़ी कठिनाई से प्राप्त होता है; उसी   

  प्रकार इस जीव ने त्रसपर्याय बड़ी कठिनता से प्राप्त की। उस त्रसपर्याय में भी 

ल८ट/इल्ली आदि दो इन्द्रिय जीव; चींटी आदि तीन इच्द्रिय जीव; भँवरा आदि चार 

इन्द्रिय जीव के शरीर धारण करके मरा और अकथनीय दु:ख सहन किये । 
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तिर्यञ्चगति में संज्ञी तथा असंज्ञीदशा के दुःखों का प्रतिपादन इस छन््द में 
किया गया है - 

mae पंचेंद्रीय पशु भयौ, मन बिन निपट अज्ञानी थयौ। 
सिंहादिक सैनी ह्वै क्र, निबल पसू हति खाये भूरि॥ 

अन्वयार्थ - यह जीव ( कबहूँ ) कभी ( पंचेंद्रिय ) पज्चेन्द्रिय ( पशु ) 

तिर्यञज्च ( भयौ ) हुआ तो ( मन बिन ) मन के बिना ( निपट ) सर्वथा ( अज्ञानी ) 

हिताहित के ज्ञान से रहित मूर्ख ( थयौ ) हुआ और कभी ( सैनी ) संज्ञी भी ( है ) 

हुआ तो ( सिंहादिक ) सिंह आदि ( क्रूर ) क्रूर जीव होकर ( निबल ) अपने से 

निर्बल ( भूरि ) अनेक ( पसू ) तिर्यज्च ( हति ) मार-मारकर ( खाये ) खाये। 

भावार्थ - यह जीव, कभी असंज्ञी पज्चेन्द्रिय पशु भी हुआ तो मनरहित होने 

से सम्यग्ज्ञान प्राप्त करने के अयोग्य रहा; अर्थात्, यहाँ तक इस जीव को सम्यग्दर्शन 

प्राप्त होने के पहले होनेवाली पाँच लब्धियों में से प्रथम क्षयोपशमलब्धि प्राप्त 

करने की योग्यता भी नहीं हुई और यदि कभी संज्ञी भी हुआ तो सिंह आदि क्रूर 

परिणामी होकर, इसने 
Soe अपने से निर्बल अनेक 

Dn dale | जीवों को मार-मारकर 
५ खाया। इस दशा में 
F sivas की 

5 पात्रता होने पर भी, 

# परिणामों की विशुद्धि के 

बिना क्रूर परिणामों में ही 
जीवन व्यतीत किया। 
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यहाँ भी तिर्यज्वगति के ही विविध दुःखों का वर्णन किया जा रहाहै - 

कबहूँ आप भयौ बलहीन, सबलनि करि खायौ अति दीन। 
छेदन-भेदन भूख-पयास, भार वहन हिम-आतप त्रास॥ 

अन्वयार्थ - यह जीव, तिर्यञ्चगति में ( कबहूँ ) कभी ( आप ) स्वयं 

( बलहीन ) निर्बल ( भयौ ) हुआ तो ( अति दीन ) असमर्थ होने से ( सबलनि 

करि ) अपने से बलवान प्राणियों द्वारा ( खायौ ) खाया गया और इसने ( छेदन ) 

छेदा जाना, ( भेदन ) भेदा जाना, ( भूख ) भूख, ( पयास ) प्यास, ( भार वहन ) 

बोझा ढोना, ( हिम ) सर्दी, ( आतप ) गर्मी आदि अनेक ( त्रास ) दुःख सहन किये। 

_ निर्बल त्रस     

      

   

भार वहन 

 छेदन-भेदन 

  भावार्थ - यह जीव, तिर्यज्चगति में किसी समय निर्बल पशु हुआ तो स्वयं 

असमर्थ होने के कारण, अपने से बलवान प्राणियों द्वारा खाया गया तथा छेदा जाना, 

भेदा जाना, भूख, प्यास, बोझ ढोना, सर्दी, गर्मी आदि अनेक दु:ख भी सहन किये । 
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तिर्यज्वगति के अकथनीय दु:खों और नरकगति प्राप्ति के कारण का वर्णन 
इस प्रकार है - 

बध बंधन आदिक दुख घनें, कोटि जीभ तें जात न भनें। 

अति संक्लेश भाव तें मरौ, घोर सुभ्रसागर में परौ॥ 

अन्वयार्थ - इस तिर्यञ्चगति में जीव ने ( बध ) मारा जाना, ( बंधन ) बाँधा 

जाना ( आदिक ) आदि अन्य भी ( घनें ) अनेक ( दुख ) दुःख सहन किये, जो 

( कोटि ) करोड़ों ( जीभ तें ) जीभों से भी ( जात न भनें ) नहीं कहे जा सकते । इस 

प्रकार यह जीव ( अति संक्लेश ) अति तीव्र कषाय ( भाव तें ) परिणामों में ( मरौ ) 

मरकर ( घोर ) भयानक ( सुभ्रसागर में ) नरकरूपी समुद्र में ( परौ ) जा गिरा। 

संक्लेश-मरण 

  

भावार्थ - इस जीव ने तिर्यञ्चगति में मारा जाना, बाँधा जाना आदि अनेक 

दुःख सहन किये, जो करोड़ों जीभों से भी नहीं कहे जा सकते और अन्त में अत्यन्त 

तीव्र कषाययुक्त परिणामों; अर्थात्, तीब्र आर्तध्यान के परिणामों में मरकर, जिसे बड़ी 

कठिनता से पार किया जा सके, ऐसे समुद्र के समान भयड्डूर नरक में जा पहुँचा । 

छहढाला / 1 / 11 

 



श्रीगुरु, करुणापूर्वक नरकभूमि के स्पर्शादि से होनेवाले असह्वा दुःखों को 
बतलाते हैं - 

तहाँ भूमि परसत दुख इसौ, बीछू सहस डसत तन तिसौ। 
तहाँ राधि-श्रोणित वाहिनी, कृम-कुल कलित देह दाहिनी॥ 

अन्वयार्थ - ( तहाँ ) वहाँ (नरक की) ( भूमि ) धरती के ( परसत ) 

स्पर्शमात्र करने से (इसौ ) ऐसा ( दुख ) दुःख होता है, ( तिसौ ) जैसा ( बिछू 

सहस ) हजारों बिच्छुओं के द्वारा ( डसत तन ) शरीर को डड्ढ़ मारने से होता है। 

( तहाँ ) नरक में ( राधि-श्रोणित वाहिनी ) रक्त और मवाद को बहानेवाली बैतरणी 

नामक नदी है, जो ( कृम-कुल कलित ) अनेक प्रकार के छोटे-छोटे श्षुद्र कीड़ों से 

भरी हुई है तथा ( देह दाहिनी ) शरीर में तीव्र दाह उत्पन्न करनेवाली है। 

भावार्थ - हजारों बिच्छुओं द्वारा शरीर को एक साथ डऊ्ढ मारने से जितनी 

बेदना होती है, उससे अधिक वेदना, नरक की भूमि के स्पर्शमात्र से नारकियों को 

होती है। नरक में खून, 

मवाद, और छोटे-छोटे 

कीड़ों से भरी हुई, तथा 

#. शरीर में दाह उत्पन्न 
है. करनेवाली एक वैतरणी 
$ नामक नदी है, जिसमें 

शान्तिलाभ की इच्छा से 

नारकी जीव कूदते हैं किन्तु 

वहाँ उनकी पीड़ा अधिक 

FATES है। 

  

  

  

 



नरकगति में प्राप्त भयड्जर दुःख एवं शीत-उष्णता का वर्णन कविवर ने इस 

प्रकार किया है - 

सेवरतरू जुतदल असिपत्र, असि जौ देह विदारें तत्र। 
मेरु-प्रमान लोह गलि जाय, ऐसी सीत-उष्णता थाय॥ 

अन्वयार्थ - ( तत्र ) उन नरकों में ( असिपत्र ) तलवार की धार के समान 

तीक्ष्ण ( जुतदल ) पत्तोंवाले ( सेवरतरू ) सेमर के वृक्ष हैं, जो ( देह ) शरीर को 

( असि जौं ) तलवार की तरह ( विदारैं ) चीर देते हैं, तथा वहाँ ( ऐसी ) ऐसी 

(सीत ) ठण्ड और (उष्णता ) गरमी ( थाय ) होती है कि ( मेरु -प्रमान ) 

मेरुपर्वत के बराबर ( लोह ) लोहे का गोला भी ( गलि ) गल ( जाय ) सकता है। 
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भावार्थ - उन नरकों में सेमर के वृक्ष हैं, जिनके पत्ते तलवार की धार के 

समान तीशण हैं । जब दु:ःखी नारकी छाया मिलने की आशा लेकर, उस वृक्ष के नीचे 

आता है, तब उस वृक्ष के पत्ते गिरकर उसके शरीर को चीर देते हैं । 

उन नरकों में इतनी अधिक गर्मी होती है कि एक लाख योजन ऊँचे सुमेरुपर्वत 

के बराबर लोहे का पिण्ड भी पिघल सकता है और इतनी अधिक सर्दी पड़ती है कि 

सुमेरुपर्वत के बराबर लोहे का गोला भी गल सकता है । लोक में कहा जाता है कि 

सर्दी के कारण हाथ अकड़ गये; हिम (बर्फ) गिरने से वृक्ष या अनाज जल गया 

आदि | आशय यह है कि अत्यधिक प्रचण्ड सर्दी के कारण लोहे में चिकनाहट कम 

हो जाने से, उसके स्कन्ध बिखर जाते हैं । 

  

    

    

  

  

  

  

[RAs | 
मरण तो आना ही है, तब सब कुछ छूट जाएगा | बाहर की एक वस्तु छोड़ने 

में तुझे दु:ख होता है, तो बाहर के समस्त द्र॒व्य-क्षेत्र-काल-भाव एक साथ छूटने पर 

तुझे कितना दुःख होगा ? मरण की बेदना भी कितनी होगी ? ' कोई मुझे बचाओ ' - 

ऐसा तेरा हृदय पुकारता होगा, परन्तु क्या कोई तुझे बचा सकेगा ? तू भले ही धन के 

ढेर लगा दे, वैद्य-डाक्टर भले सर्व प्रयत्न कर लें, आस-पास खड़े हुए अनेक सगे 

-सम्बन्धियों की ओर तू भले ही दीनता से टुकुर-टुकुर देखता रहे, तथापि क्या कोई 

तुझे शरणभूत हो ऐसा है ? यदि तूने शाश्वत स्वयंरक्षित ज्ञानानन्दस्वरूप आत्मा की 

प्रतीति-अनुभूति करके आत्म-आराधना की होगी, आत्मा में से शान्ति प्रगट की 

होगी, तो वह एक ही तुझे शरण देगी । इसलिए अभी से वह प्रयत्न कर। ' सिर पर 
मौत मंडरा रही है ' - ऐसा बारम्बार स्मरण में लाकर तू पुरुषार्थ जगा कि जिससे 
* अब हम अमर भये, न मरेंगे ' ऐसे भाव में तू समाधिपूर्वक देहत्याग कर सके । 

- बहिनश्री के वचनायृत, क्रमाड्ु ४१२ 
. wey)     
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नारकियों में परस्पर एवं असुरकुमार देवों द्वारा प्रदत्त कष्ट और प्यास की 

भयह्जर वेदना, इस छन््द से जानी जा सकती है - 

तिल-तिल करें देह के खंड, असुर ferred दुःष प्रचंड। 
सिंधु-नीर तें प्यास न जाय, तौ पन एक बूंद न लहाय॥ 
  अन्वयार्थ - इन नरकों में नारकी जीव, एक-दूसरे के ( देह के ) शरीर के 

( तिल-तिल ) तिली के दाने बराबर ( खंड ) टुकड़े ( करें ) कर डालते हैं और 

( प्रचंड ) अत्यन्त ( दुःष ) क्रूर ( असुर ) असुरकुमार जाति के देव ( भिराबैं ) एक 

नारकी को दूसरे के साथ लड़ाते हैं । वहाँ इतनी ( प्यास ) प्यास लगती है कि ( सिंधु 
-नीर तें ) सारे समुद्र का पानी पीने से भी ( न जाय ) शान्त न हो, ( तौ पन ) लेकिन 

पानी की ( एक बूंद ) एक बूँद भी ( नलहाय ) उन्हें नहीं मिलती । 

  

भावार्थ - उन नरकों में नारकी एक-दूसरे को दुःख देते रहते हैं; अर्थात्, 

हमेशा आपस में लड़ते रहते हैं । वे एक-दूसरे के शरीर के टुकड़े-टुकड़े कर डालते हैं 

लेकिन उनका वैक्रियकशरीर बारम्बार पारे की भाँति बिखर कर जुड़ जाता है। 
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संक्लिष्ट परिणामवाले अम्ब, अम्बरीष आदि असुरकुमार जाति के देव, 

तीसरे नरक तक जाकर, वहाँ की तीव्र यातनाओं में पड़े हुए नारकियों को, अपने 

अवधिज्ञान का दुरुपयोग करके, परस्पर पूर्व का वैर बतलाकर अथवा क्रूरता और 

कुतूहल से आपस में लड़ाते हैं और स्वयं आनन्दित होते हैं । 

उन नारकी जीवों को इतनी तीत्र प्यास लगती है कि यदि प्राप्त हो जाए तो 

सम्पूर्ण महासागर का जल भी पी जाएँ, फिर भी तृषा शान्त न हो, किन्तु खेद है कि 

वहाँ उन्हें पानी की एक बूँद भी पीने को नहीं मिल पाती । 

  

  

  

  

थोड़ा सहन करना Wd 
भाई !यह तेरे नरकादि दु:खों को कथा, तुझे उनसे छूटने के लिए सुनायी जा 

रही है | स्वयंभूरमण समुद्र का पानी, जो असंख्य योजन में विस्तरित है और स्वाद में 

मधुर है, वह सार पानी पी जाने पर भी जहाँ प्यास नहीं बुझेगी, इतनी तो जिनकी 

तृषा है परन्तु पीने के लिए पानी की एक डूँद भी नहीं मिलती; असह्य तृषा से वे 

नारकी पीड़ित रहते हैं | चैतन्य के शान्तरस के बिना उनकी तृषा कैसे मिटेगी ? जब 

अवसर था, तब तो चैतन्य के शान्तरस का पान नहीं किया और उससे विरुद्ध अनन्त 

क्रोधादि कषायरूप अग्नि का सेवन किया, तो बाहर में तीब्र प्यास के दुःख में वे 

जीव जल रहे हैं | मुनिवर तो चैतन्य के उपशमरस में ऐसे लीन होते हैं कि पानी पीने 

की वृत्ति भी छूट जाती है । यहाँ तो थोड़ा बीमार पड़ा हो और पानी आने में थोड़ी देर 

हो जाए तो क्रोधित हो उठता है कि 'सब कहाँ मर गये ? कोई पानी क्यों नहीं देता ?' 

परन्तु भाई ! जरा धीरज रखना सीख, थोड़ा सहन करना सीख । नरक में तुझे कौन 

पानी पिलानेवाला था ? पानी का नाम लेते ही मुँह में उबलता रस डाला जाता था। 

यह सब भूल गया क्या ? - पूज्य गुरुदेवश्री, छहढाला प्रवचन १.१ ? 

S 
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नरकगतितमें दुःखों का उपसंहारात्मक निरुपण करते हुए कहते हैं कि - 

तीनि लोक कौ अन्न जु खाय, मिटैे न भूख कणा न लहाय। 
ए दुख बहु सागर लौं सहै, करम जोग तें नरभव लहै॥ 

अन्वयार्थ - उन नरकों में इतनी अधिक भूख लगती है कि ( तीनि लोक 

कौ ) तीनों लोक का ( अन्न ) अनाज ( जु खाय ) खा जाएँ, फिर भी ( भूख ) क्षुधा 

(a fae) at न हो, परन्तु उन्हें खाने के लिए (कणा ) एक दाना भी ( न 

लहाय ) नहीं मिलता। यह जीव ( ए दुख ) ऐसे दुःख ( बहु सागर लौं ) अनेक 

सागरोपम काल तक (सहै ) सहन करता है; ( करम जोग तें ) किसी विशेष 

शुभकर्म के योग से ( नरभव ) मनुष्यभव ( लहै ) प्राप्त करता है । 

चिर क्षुधा 

  

  भावार्थ - नरकों में इतनी तीव्र भूख लगती है कि यदि खाने को मिल जाए तो 

तीनों लोक का अनाज एक साथ खा जाएँ, तथापि क्षुधा शान्त न हो, परन्तु वहाँ खाने 

के लिए अन्न का दाना भी नहीं मिलता। नरकों में यह जीव, ऐसे अपार दुःख 

दीर्घकाल; अर्थात्, कम से कम दश हजार वर्ष और अधिक से अधिक तेतीस 

सागरोपम काल तक भोगता है। किसी महान शुभकर्म के उदय से यह जीव, 

मनुष्यगति प्राप्त करता है । 
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मनुष्यगति में गर्भवास व जन्म के दुःखों का निरुपण इस प्रकार है - 

जननी उदर वसौ नव मास, अंग सकुचतें पाई त्रास। 

निकसत जे दुख पाये घोर, तिनकौ कहत न आबै और॥ 

अन्वयार्थ - मनुष्यगति में यह जीव ( नव मास ) नौ महीने तक ( जननी ) 

माता के (उदर ) पेट में (वसौ ) रहा; तब वहाँ ( अंग ) शरीर ( सकुचतें ) 

सिकोड़कर रहने से ( त्रास ) अपार दुःख ( पाई ) पाया और ( निकसत ) बाहर 

निकलते समय ( जे ) जो ( घोर ) भयडूर ( दुख पाये ) दुःख पाये, ( तिनकौ ) उन 

दुःखों को ( कहत ) कहने से ( और ) अन्त ( न आवे ) नहीं आ सकता।    
  भावार्थ - मनुष्यगति में यह जीव नौ महीने तक माता के पेट में रहा, वहाँ 

शरीर को सिकोड़कर रहने से तीव्र वेदगा सहन की । जन्म के समय, माता के गर्भ से 
बाहर निकलते हुए भी इस जीव ने जो दु:ख सहन किया, उन दु:खों का वर्णन बहुत 
काल तक करते रहें तो भी पूर्ण नहीं किया जा सकता । कभी-कभी तो जन्म के समय 
तीव्र वेदना के कारण माता अथवा पुत्र का, अथवा दोनों का मरण भी हो जाता है । 
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अज्ञानी जीव, मनुष्यगति में बाल, युवा एवं वृद्धावस्था को गँवाकर, 

आत्महित से अजान रहता है - 

बालपने में ज्ञान न लह्हौ, तरुण समे तरुणी रति रह्मौ। 

अर्धवृतक-सम बूढ़ापनौ, he BT AA STAT 
अन्वयार्थ - मनुष्यगति में यह जीव ( बालपने में ) बचपने में ( ज्ञान ) ज्ञान 

(न लह्ौ ) प्राप्त नहीं कर सका; ( तरुण सम ) युवावस्था में ( तरुणी रति ) 

युवती-पत्नी में लीन ( रह्मौ ) रहा और ( बूढ़ापनो ) वृद्धावस्था में ( अर्धवृतक 

-सम ) अधमरा जैसा रहा। ऐसी दशा में जीव ( कैसें ) किस प्रकार ( आपनों ) 

अपना ( रूप ) स्वरूप ( लखे ) देखे-विचारे-जानें 

    
    भावार्थ - मनुष्यगति में यह जीव, बाल्यावस्था में अल्प बुद्धिवाला होने से 

विशेष ज्ञान प्राप्त नहीं कर पाया; यौवनावस्था में बुद्धिमान तो हुआ, कित्तु स्त्री के 

मोह; अर्थात्, विषय- भोगों में ही मस्त हो गया, और वृद्धावस्था में इन्द्रियों की शक्ति 
ही अत्यन्त कम हो गयी अथवा ऐसा कोई रोग लग गया, जिससे अधमरा जैसा होकर 

पड़ा रहा या मरणपर्यन्त जा पहुँचा। इस प्रकार यह जीव, मनुष्यगति की तीनों 

अवस्थाओं में निज आत्मस्वरूप का दर्शन, अर्थात् पहिचान नहीं कर सका । 
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श्रीजुरु, निम्न जाति के देवों की दयनीय दशा का वर्णन करते हैं - 

कभी अकाम निर्जा करै, भवनत्रक में सुरतनु धरै। 

विषय-चाह दावानल Gal, Wa fara att Ta Aa ti 

अन्वयार्थ - इस जीव ने ( कभी ) कभी ( अकाम निर्जरा ) अकाम निर्जरा 

( करे ) करके, ( भवनत्रक में ) भवनवासी, व्यन्तर, अथवा ज्योतिष में ( सुरतनु ) 

देव पर्याय ( धरै ) धारण की, परन्तु वहाँ भी ( विषय-चाह ) पाँच इन्द्रियों के विषयों 

की इच्छारूपी ( दावानल ) भयड्लूर अग्नि में ( दह्मौं ) जलता रहा और ( मरत ) 

मरते समय ( बिलाप करत ) रो-रोकर ( दुख ) दुःख ( सह्यौ ) सहन किये । 

  

भावार्थ - इस जीव ने कभी अकाम निर्जरापूर्वक मरकर, भवनत्रिक; अर्थात्, 

भवनवासी, व्यन्तर और ज्योतिषी देवों में से किसी एक का शरीर धारण किया। वहाँ 

भी अन्य देवों का वैभव देखकर अथवा पज्चेन्द्रियों के विषयों की इच्छारूपी अग्नि 
में जलता रहा। मन्दारमाला को मुरझाते तथा शरीर व आभूषणों की कान्ति क्षीण 

होते देखकर, ' मेरा मृत्युकाल निकट है' - ऐसा अवधिज्ञान द्वारा जानकर, 'हाय! 
यह भोग अब मुझे भोगने को नहीं मिलेंगे ' - ऐसे विचार से, रो-रोकर अनेक दुःख 

सहन किये। 
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वैमानिक देवों के दुःख का परिज्ञान कराते हुए कविवर पण्डित 

दौलतरामजी कहते हैं - 

जो विमानवासी हू थाय, सम्यक्दर्शन बिन दुख पाय। 
तहाँ तें चय meat at at, यों परवर्तन पूरे करै॥ 

अन्वयार्थ - ( जो ) यदि ( विमानवासी ) वैमानिकदेव ( हू ) भी ( थाय ) 

हुआ, तो वहाँ ( सम्यक्दर्शन ) सम्यग्दर्शन के (बिन ) बिना ( दुख ) दुःख ही 
( पाय ) प्राप्त करता है और ( तहाँ तें ) वहाँ से ( चय ) मरकर पुन: ( थावर तनु ) 

स्थावर जीव का शरीर ( धरै ) धारण करता है; (यों ) इस प्रकार यह जीव 

( परवर्तन ) पाँच परावर्तन ( पूरे करै ) पूर्ण करता है। 

भावार्थ - यह 
जीव, वैमानिक देवों 

में भी उत्पन्न हुआ, 

किन्तु वहाँ भी इसने 

सम्यग्दर्शन के अभाव 

में विशेष मानसिक 

दुःख ही प्राप्त किये 

और वहाँ से मरकर 

पृथ्वीकायिक आदि 

स्थावरों के शरीर 

  

धारण किये, अर्थात् पुन: तिर्यज्चगति में जा गिरा। 

इस प्रकार यह जीव, अनादि काल से द्रव्य, क्षेत्र काल, भव, और भावरूप 

पाँच परावर्तन करता हुआ, संसार में भटक रहा है। 
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पहली Gilet Chl ARIST 
तीन लोक में अनन्त जीव हैं | सभी सुख चाहते हैं और दुःख से डरते हैं किन्तु 

अपना यथार्थ स्वरूप समझे बिना, जीव कभी सुखी नहीं हो सकता | चार गतियों के 
संयोग, सुख-दुःख के कारण नहीं हैं अपितु जीव, एकत्वबुद्धि के कारण पर में इष्ट 
अनिष्टपना मानकर स्वयं दुःखी होता है ।यह जीव, भ्रम के वशीभूत होकर संयोगों के 
आश्रय से किस तरह विकार करता है, यह पहली ढाल में संक्षेप में कहा गया है 

१, तिर्यञज्चगति के दुःख - यह जीव, नित्य एवं इतर निगोद की साधारण 

पति अवस्था में अनन्त काल तक रहता है | निगोद में अनन्त जीवों का एक शरीर 
है, उनका जन्म-मरण भी साथ-साथ होता है; इसी कारण इन जीवों को साधारण 

भी कहते हैं। क्षुद्रभवों की लब्ध्यपर्याप्त (लब्धि-अपर्याप्त) अवस्था में शरीर 
्याप्ति पूर्ण किये बिना ही एक श्वास में अठारह बार जन्म-मरण करके, अकथनीय 

सहन करताहि। 
Us stead में होनेवाले कुल क्षुद्रभवों की संख्या ६६,३३६ मानी गयी है। 

में एकेन्द्रिय लब्ध्यपर्याप्त के ६६,१३२, दो इन्द्रिय के ८०, तीन-इन्द्रिय के ६०, 

-इन्द्रिय के ४०, असंज्ञी पज्चेन्द्रिय तिर्यज्व के ०८, संज्ञी पज्चेन्द्रिय तिर्यज्च के ०८ 

भ्रौर मनुष्य के ०८ भव होते हैं; देव और नारकी लब्ध्यअपर्याप्त नहीं होते | इसी प्रकार 
अन्य पृथ्वी आदि स्थावर पर्यायें धारण करता है । 

(क्षुद्रभव के सन्दर्भ में विशेष स्पष्टीकरण हेतु श्रीगोम्मटसार, जीवकाण्ड, गाथा 

१९ से १२५ देखना चाहिए ) 

तसपर्याय तो चिन्तामणिरत्न के समान अति दुर्लभता से प्राप्त होती है | वहाँ भी 
जीव, विकलत्रय; अर्थात्, दो, तीन या चार इन्द्रिय शरीर धारण करके अत्यन्त 

ःख सहन करता है | कदाचित् असंज्ञी पज्चेन्द्रिय होता है तो मन के बिना दुःख प्राप्त 
है।यदि संज्ञी होता है तो वहाँ भी क्रूर सिंहादिक प्राणी, दूसरे निर्बल प्राणियों को 
खाते हैं |निर्बल प्राणियों को अन्य भी अनेक प्रकार के दुःख भोगना पड़ते हैं | वे 

    

   

   

  

    

  

    

    

  

  

  

  

  

  

  

  

  

 



  
छेदन-भेदन, भूख-प्यास, शीत-उष्णता, भारवहन, बध-बन्धन आदि अनेक अकः 

दुःखों को प्राप्त करते हैं । 

२. नरकगति के दुःख - जीव जब अशुभ / पाप परिणामपूर्वक मृत्यु को प्राप्त 

होता है, तब नरक में जाता है | वहाँ की मिट्टी के एक कण में भी इतनी शक्ति है कि यदि 
dé इस लोक में आ जाए तो उसकी दुर्गन्ध से कई कोसों के संज्ञी पज्चेन्द्रिय जीव मर 

जाएँ। नरकभ्नूमि के स्पर्शमात्र से भी असह्वया वेदना होती है | दूसरे, नारकी जीव, 
पर टूट पड़ते हैं, मारपीट करते हैं, यन्त्रों में पेलते हैं, सांकलों में बाँधते हैं, अग्नि मे 

फेंकते हैं, करोंत से चीरते हैं, भालों से बींधते हैं, अग्नि में खोलते तेल में फेंकते हैं 
आदि-आदि। 

नारकी, शीतल जल समझकर वैतरणी नामक नदी में प्रवेश करता है तो 

दूसरे नारकी कछुओं आदि का रूप बनाकर, उसका भ्रक्षण करते हैं | जब आश्रय ढूँद 

के लिए वह बिलों में प्रवेश करता है तो वहाँ अग्नि की ज्वालाओं का सामना 
पड़ता है । शीतल छाया के भ्रम से सेमर वृक्ष के नीचे जाता है, वहाँ वृक्षों के तलवार के 

समान तीक्ष्ण पत्तों से अथवा अन्यान्य शस्त्रों से छेदे जाते हैं |दूसरे नारकी, गिद्ध ३ 

पक्षी बनकर उसे चूँट-चूँटकर खाते हैं; अज्ञोपाज्ञ चूर्ण कर उसमें क्षारजल डालते हैं 
खण्ड-खण्ड करके चूल्हों में डालते हैं; तप्त लोहे की पुतलियों से आलिज्नन कराते हैं 
उसी का माँस काटकर उसी के मुख में डालते हैं; गलाया हुआ लोहा व ताँबा 
पिलाते हैं |तीव्र वेदना के कारण नारकी जीव, मृत्यु की इच्छा करता है लेकिन मरण 
प्राप्त नहीं होता | 

इस संसार में जितने भी दुःस्सह तथा प्रतिकार के अयोग्य रोग हैं, वे 
नारकियों के रोम-रोम में होते हैं | नारकियों का शरीर विकृत आकृतियोंवाला त 
उत्कृष्ट हुण्डक संस्थानवाला होता है | जिस प्रकार श्लेष्म, मूत्र, पुरीष, मल, रुधिर 
वसा, मेद, पीप, वमन, पूति, माँस, केश, अस्थि, चर्म, आदि अशुभ साम 
औदारिकशरीर होता है; उससे भी अतीव अशुभ साग्ग्रीयुक्त नारकियों 
वैक्रियकशरीर होता है; अर्थात्, वैक्रियक होते हुए भी उनका शरीर उपरोक्त वीभल 

सामग्रीयुक्त होता है। 
तीसरे नरक तक अम्ब और अम्बरीष आदि नाम के संक्लिष्ट परिणाउ 

असुरकुमार देव जाकर, अवधिज्ञान के द्वारा नारकियों को पूर्व भवों के वैर का 
करा कर परस्पर लड़ाते हैं | नरक में ऐसी तीव्र वेदनाएँ निरन्तर सहनी पड़ती हैं तः 

क्षणमात्र भी साता नहीं मिलती | वहाँ आयु पूर्ण हुए बिना मृत्यु नहीं होती |नरक में 

    

   

    

     
   
    
   
   
     

   
     

   

  

    

  

  

  

  

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

    

 



    
   
   

    

    

   
    
      
    

  

   

    

    

   

        

   

  ःख कम से कम दश हजार वर्ष तक सहने ही पड़ते हैं किन्तु यदि उत्कृष्ट आयु का 
न्ध हुआ हो तो तेतीस सागरोपम तक महादुःख सहन करना पड़ता है | 

(नरकणति एवं नारकी जीवों का विशेष वर्णन तिलोयपण्णत्ति, राजवार्तिक, 
ण आदि ग्रन्थों से जानना चाहिए |) 

३. मनुष्यगति के दुःख - किसी मिश्रित पुण्यकर्म के उदय से यह जीव, मनुष्य 
रर्याय प्राप्त करता है, तब नौ महीने तक तो माता के उदर में ही पड़ा रहता है | वहाँ 

'रीर को सिकोड़कर रहने से महान कष्ट उठाना पड़ता है | वहाँ से निकलते समय 

नेवाली अपार वेदना तो वर्णनातीत है | मनुष्यगति में यह जीव, बचपन में ज्ञान के 
, युवावस्था में विषय-भोगों में आसक्त रहने से, तथा वृद्धावस्था में इन्द्रियों की 

  

  

  

  

  

    

४. देवगति के दुःख - यदि यह जीव, किसी शुभकर्म के उदय से देव भी होता है 
गो दूसरे बड़े देवों का वैभव और सुख देखकर मन ही मन दुःखी रहता है | कदाचित् 

देव भी हुआ तो वहाँ भी सम्यक्त्व के बिना आत्मिकशान्ति प्राप्त नहीं कर 
तथा अन्त समय में मन्दारमाला मुरझा जाने से, आभूषण और शरीर की कान्ति 

for ete A, acy al ferme sie जानकर महान दुःखी होता है और 
रार्तध्यानपूर्वक, हाय-हाय करके मरता है और फिर एकेन्द्रिय जीव तक होता है; 

fed, Yer: तिर्यज्वगति में जा पहुँचता है | इस प्रकार चारों गतियों में जीव को कहीं 
सुख-शान्ति नहीं मिलती | 

उक्त सम्पूर्ण कथन का सार यह है कि संसार की कोई भी गति, सुखदायक नहीं 
| निश्चय सम्यज्दर्शन से ही पज्च परावर्तनरूप संसार समाप्त होता है; अन्य किसी 

से; अर्थात्, दया, दानादि के शुभराग से भी संसार का अभाव नहीं होता। 
: संयोग सुख-दुःख का कारण नहीं हैं किन्तु मिथ्यात्व; अर्थात्, पर के साथ 

कत्वबुद्धि, ममत्वबुद्धि, कर्ताबुद्धि, तथा शुभराग से धर्म होता है या शुभराग हितकर 
ड़ - ऐसी मान्यता ही दुःख का कारण है और सम्यगण्दर्शन ही एकमात्र सुख का 

ण है । 
इस प्रकार यह जीव, अपने मिथ्यात्वभावों के कारण ही निरन्तर संसारचक्र में 

भ्रमण करते हुए दुःखी होता रहता है । 
इस प्रकार अध्यात्मप्रेमी कविवर पण्डित दौलतरामजी द्वारा रचित छहढाला में 

परिभ्रमण के दुःख” का निरुपण करनेवाली पहली ढाल पूर्ण हुई । 

  

  

  

    

  

  

  

  

  

 



। दूसरी ढाल | 
संसार दुःख का मूलकारण 

मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र 

छन्दो- १ 
अब, पण्डित प्रवर दौलतरामजी पहली ढाल में वर्णित संसार परिक्षमण के 

दुःखों का मूलकारण बतलाते हैं - 

॥ पद्धरि छन््द॥ 

ऐसे मिथ्या दूगू-ज्ञान-चर्ण, वसि भ्रमत भरत दुख जनम-मरण। 
तातें इनकूं तजिये सुजान, सुनि तिनि संक्षेप कहूँ बखानि॥ 

अन्वयार्थ - यह जीव (मिथ्या दृगू-ज्ञान-चर्ण वसि ) मिथ्यादर्शन, 

मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र के वश होकर ( ऐसे ) इस प्रकार ( जनम-मरण ) 

जन्म और मरण के (दुख ) दुःखों 

को ( भरत) भोगता हुआ, चारों 

गतियों में ( भ्रमत ) भटकता फिरता 

है। (तातें) इसलिए यहाँ इन 
तीनों का (मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र 

का) (संक्षेप ) संक्षेप से (कहूँ 
बखानि ) वर्णन करता हूँ। ( तिन ) 

@ उसे (सुनि ) सुनकर, ( सुजान ) 

| भली-भाँति जानकर, ( इनकूँ ) इन 

& oe तीनों का ( तजिये ) परित्याग कर 
देना चाहिए। 
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भावार्थ - इस हन्द में कहा गया है कि मिथ्यादर्शन, ज्ञान, चारित्र से ही जीव 

को दुःख होता है। तात्पर्य यह है कि शुभाशुभ रागादि विकार तथा परद्॒व्यों के साथ 

एकत्व की मिथ्याश्रद्धा, ज्ञान और आचरण से ही जीव दुःखी होता है । वस्तुत: कोई 
संयोग सुख-दुःख का कारण नहीं हो सकता -- ऐसा जानकर, सुखार्थी जीवों को इन 

मिथ्याभावों का त्याग करना चाहिए; इसलिए मैं यहाँ संक्षेप में इन तीनों 

(मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र ) के स्वरूप का वर्णन करता हूँ । 

    

  

  

  

दुशव के कारणों से दूर हट जा 
भाई [तेरे दुःख की कथा तो इतनी बड़ी है कि उसे पूर्णत: केवली भगवान ही 

जानते हैं; कथन में तो अल्प ही आता है ।मिथ्यात्वादि कैसे भाव तुमने सेये और उनके 

सेवन से तुम कैसे दु:ःखी हुए ? --यह बात सुनो ! सुनकर अब उनका सेवन छोड़ दो । 

तुमको किसी दूसरे ने नहीं रुलाया, किन्तु अपने मिथ्यात्वभाव से ही तुम रुले और 

दुःखी हुए | मिथ्यात्व और राग-द्वेष, दुःख के कारण हैं । राग, अशुभ हो या शुभ, दोनों 

में दु:ख है। शुभ से भले स्वर्ग मिले, किन्तु वह भी दुःख है। शुभराग से स्वर्ग मिल 

जाए, किन्तु कहीं भी शुभराग से आत्मा नहीं मिल सकता अथवा आत्मा के 

सम्यग्दर्शनादि कोई गुण ,शुभराग से नहीं मिलते | राग तो स्वयं दोष है, उसके द्वारा गुण 

की प्राप्ति कैसे हो ? कभी नहीं होती । मिथ्यात्व और राग, स्वयं ही दु:ख है, उसका 

फल भी दुःख है, तब फिर वह मोक्षसुख का कारण कैसे हो सकता है ? नहीं हो 
सकता, किन्तु अज्ञानी उसको सुख का कारण समझ रहा है। जो वीतराग-विज्ञान है, 

वह सुख है; जो राग-द्वेष-अज्ञान है, वह दुःख है -- ऐसा जानकर , हे जीव ! दुःख के 

कारणों से तू दूर हट जा और सुख के लिये बीतराग-विज्ञान को प्रकट कर । 
हे - पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी, छहबढाला प्रवचन     
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Wedd wee में संसार परिक्षमण के मूल, अगृहीत मिथ्यादर्शन एवं जीव- 
तत्त्वका निरुपण किया गयाहै - 

जीवादि प्रयोजनभूत ara, ah fate विपर्ययत्व। 

चेतन कौ है उपयोग रूप, बिनमूरति चिन्मूरति अनूप॥ 

अन्वयार्थ - ( जीवादि ) जीव, अजीव, आखव, बन्ध, संवर, निर्जरा, और 

मोक्ष -- ये ( प्रयोजनभूत ) प्रयोजनभूत ( तत्त्व ) तत्त्व हैं, ( तिनमाहिं ) उनमें 

( विपर्ययत्व ) विपरीत ( सर्थ ) श्रद्धा करना, सो अगृहीत मिथ्यादर्शन है । ( चेतन 

को ) आत्मा का ( रूप ) स्वरूप ( उपयोग ) देखना-जानना अथवा दर्शन-ज्ञान है 

और आत्मा ( बिनमूरति ) अमूर्तिक ( चिन्मूरति ) चैतन््यमय तथा ( अनूप ) 
उपमारहित ( है ) है। 

   के She S a Ee 

भावार्थ - शुद्धात्मदृष्टिपूर्वक जीव, अजीव, आख्रव, बन्ध, संवर, निर्जरा, 
और मोक्ष -- इन सात तत्त्वों की श्रद्धा करने से सम्यग्दर्शन होता है; इसलिए इन सात 

  

  

तत्त्वों को यथार्थरूप से जानना आवश्यक है। इन सात तत्त्वों के विपरीत श्रद्धान को 

अगृहीत मिथ्यादर्शन कहते हैं । 
  

  

जीव, ज्ञान-दर्शन उपयोगस्वरूप, अर्थात् ज्ञाता-दृष्टा है; अमूर्तिक, चैतन्यमय 

तथा उपमारहित है। 
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जीव की अन्य द्रव्यों से भिन्नता और अज्ञानी की जीवतत्त्व सम्बन्धी विपरीत 

श्रद्धा इस प्रकार है - 

पुदूगल नभ धर्म अधर्म काल, इनतें न््यारी है जीव चाल। 
ताकूं न जानि विपरीत मानि, फरि करें देह में निज पिछानि॥। 

अन्वयार्थ - ( पुदूगल ) पुद्गल, ( धर्म ) धर्म, ( अधर्म ) अधर्म, ( नभ ) 

आकाश, और ( काल ) काल, ( इनतें ) इनसे ( जीव चाल ) जीव का स्वभाव 

अथवा परिणाम ( न्यारी ) भिन्न ( है ) है, तथापि मिथ्यादृष्टि जीव ( ताकूं ) उस 

स्वभाव को (न जानि ) नहीं जानता और (विपरीत ) विपरीत ( मानि फरि ) 

मानकर, फिर ( देह में ) शरीर में ( निज ) आत्मा की ( पिछान ) पहिचान ( करें ) 

करता है। 

  

जीवद्रव्य 

  

पाँच अजीवद्र॒व्य 

  

भावार्थ - पुद्गल, धर्म, अधर्म, आकाश, और काल -- ये पाँच अजीवद्र॒व्य 

हैं ।जीवद्रव्य, त्रिकाल ज्ञानस्वरूप और पुद्गलादि द्रव्यों से पृथक् है। 

मिथ्यादृष्टि जीव, आत्मा के उक्त वर्णित स्वभाव की यथार्थ श्रद्धा न करके, 

अज्ञानवश विपरीत मानकर; अर्थात्, शरीर ही मैं हूँ, शरीर के कार्य मैं कर सकता हूँ, 

मैं अपनी इच्छानुसार शरीर की व्यवस्था रख सकता हूँ -- ऐसा मानकर, शरीर को ही 

आत्मा मानता है -- यह जीवतत्त्व सम्बन्धी जीव की विपरीत श्रद्धा है। 
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Bal Gea A मिथ्यादृष्टि जीव की शरीरादि परद्रव्यों में निजत््व की कल्पना 

कावर्णन किया जा रहा है - 

मैं सुखी-दुखी मैं रंक-राव, मेरौ धन-गृह-गोधन प्रभाव। 
मेरे सुत-त्रिय मैं सबल-दीन, बेरूप-सुभग मूरख-प्रवीन॥ 

अन्वयार्थ - मिथ्यादृष्टि जीव, मिथ्यादर्शन के कारण ऐसा मानता है कि 

( मैं ) मैं (सुखी ) सुखी, ( दुखी ) दुःखी हूँ; ( मैं ) में ( रंक ) निर्धन, ( राव ) राजा 

हूँ; ( मेरो ) मेरा ( धन ) रुपया-पैसा आदि है; ( गृह ) घर है, ( गोधन ) गाय, भेंस 

आदि; ( प्रभाव ) बड़प्पन है, और ( मेरे सुत ) मेरी सन््तान तथा ( त्रिय ) मेरी स्त्री है; 

( मैं ) में (सबल ) बलवान हूँ, ( दीन ) निर्बल हूँ, ( बेरूप ) कुरूप हूँ, ( सुभग ) 

सुन्दर हूँ, ( मूरख ) मूर्ख अथवा ( प्रवीन ) चतुर हूँ। 

भावार्थ - जीव तो त्रिकाल ज्ञानस्वरूप है । उसे अज्ञानी जीव नहीं जानता और 

जो शरीर है, सो मैं ही हूँ; शरीर के कार्य मैं कर सकता हूँ; शरीर स्वस्थ हो तो मुझे लाभ 

हो; बाह्य अनुकूल संयोगों से मैं सुखी और प्रतिकूल संयोगों से में दुःखी; में निर्धन; मैं 

धनवान; मैं बलवान; मैं निर्बल; मैं मनुष्य; मैं कुरूप; मैं सुन्दर -- ऐसा मानता है । वह 

शरीराश्रित उपदेश तथा उपवासादि क्रियाओं में अपनत्व मानता है - इत्यादि मिथ्या 

अभिप्राय द्वारा जो अपने 

परिणाम नहीं हैं किन्तु 

परपदार्थों के ही परिणाम हैं, 
उन्हें आत्मा का परिणाम 

|) मानता है। यह जीवतत्त्व 
(ZA सम्बन्धी जीव की भूल, 

* अर्थात् विपरीत श्रद्धा है। 
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मिथ्यादृष्टि जीव की अजीव और आख्रवतत्त्व के सम्बन्ध में होनेवाली भूल 
इस प्रकार है - 

तन उपजत अपनी उपज जान, तन नसत आपकों नास मान। 
wife wee ये दुःखदैन, तिनही कूं सेवत गिनें चैन॥ 

अन्वयार्थ - मिथ्यादृष्टि जीव, ( तन ) शरीर के ( उपजत ) उत्पन्न होने से 

( अपनी ) अपने [आत्मा] को ( उपज ) उत्पन्न हुआ ( जान ) मानता है और 

(तन ) शरीर के ( नसत ) नाश होने से ( आपकों ) अपना [ आत्मा का] ( नास ) 

मरण हुआ ( मान ) मानता है। ( रागादि ) राग, द्वेष, मोहादि ( ये ) जो ( प्रघट ) 

स्पष्टरूप से ( दुःखदैन ) दुःख देनेवाले हैं, ( तिनही कूं ) उनका ही ( सेवत ) सेवन 

करता हुआ, ( चैन ) सुख ( गिनें ) मानता है। 
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भावार्थ - मिथ्यादृष्टि जीव ऐसा मानता है कि शरीर की उत्पत्ति / संयोग होने 

से मैं उत्पन्न हुआ और शरीर का नाश / वियोग होने से मैं मर जाऊँगा; इस प्रकार शरीर 

के संयोग-वियोग से आत्मा का जन्म-मरण मानता है। धन, शरीरादि जड़ पदार्थों में 

परिवर्तन होने से अपने में इष्ट-अनिष्ट परिवर्तन; शरीर में क्षुधा-तृषारूप अवस्था 

होने से मुझे क्षुधा-तृषादि होते हैं; शरीर कटने से मैं कट गया; इत्यादि जो अजीव की 
अवस्थाएँ हैं, उन्हें अपनी मानता है । यह अजीवतत्त्व सम्बन्धी जीव की विपरीत 

श्रद्धा है। 

जीव अथवा अजीव कोई भी परपदार्थ, आत्मा का किज्चितू भी सुख-दुःख; 

सुधार-बिगाड़ अथवा इष्ट-अनिष्ट नहीं कर सकते, तथापि अज्ञानी ऐसा नहीं 

मानता। पर में कर्तृत्त्व, ममत्वरूप मिथ्यात्व तथा राग-द्वेषादि शुभाशुभ आख््रवभाव, 

प्रत्यक्ष दु:खदायक और बन्ध के ही कारण होने पर भी, अज्ञानी जीव उन्हें सुखकारी 

जानकर सेवन करता है | शुभभाव भी आखव हैं, बन्ध का ही कारण हैं; फिर भी उन्हें 

हितकर मानता है | वस्तुतः परद्वव्य, जीव को लाभ-हानि नहीं पहुँचा सकते, तो भी 

अज्ञानी जीव उन्हें इष्ट-अनिष्ट मानकर, उनमें प्रीति-अप्रीति करता हैं; इस प्रकार 

ae fara, राग-द्वेष का दुःखमय स्वरूप नहीं जानता और परपदार्थ मुझे 

सुख-दुःख देते हैं अथवा राग-द्वेष-मोह कराते हैं -- ऐसा मानता है। यह 

आस्त्रवतत्त्व सम्बन्धी जीव की विपरीत श्रद्धा है । 

  

  

  

  

  

  

ऐसा निरन्तर लगना चाहिए 
कोई विकराल सिंह झपट्टा मारता हुआ अपने पीछे आ रहा हो तो स्वयं 

कैसी दौड़ लगायेगा ? कया वहाँ श्वास लेने के लिए भी खड़ा रहेगा ? उसी 

प्रकार यह कालरूपी सिंह झपट्टा मारता हुआ पीछे दौड़ता आ रहा है और 

अभी आत्महित के अनेक कार्य करना है -- ऐसा उसे निरन्तर लगना 

चाहिए। -- पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी 
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अज्ञानी जीव, बन्धतत्त्व और संवरतत्त्व की विपरीत श्रद्धा इस प्रकार 

करताहै - 

सुभ-असुभ बंध के फल मँझार, रति-अरति करैं निजपद विसारि। 
stag fea ta fam am, a oe staal ae om 

अन्वयार्थ - मिथ्यादृष्टि जीव, ( निजपद ) आत्मा के स्वरूप को ( विसार ) 

भूलकर ( बंध के ) कर्मबन्ध के ( सुभ ) अच्छे ( फल मँझार ) फल में ( रति ) प्रेम 

( करें ) करता है और कर्मबन्ध के ( असुभ ) बुरे फल में ( अरति ) द्वेष करता है। 

( विराग ) राग-द्वेष का अभाव; अर्थात्, अपने स्वभाव में स्थिरतारूप सम्यक्चारित्र 

और ( ज्ञान ) सम्यग्ज्ञान, सम्यग्दर्शन ( आतम हित ) आत्मा के हित के (हेत ) 

कारण हैं; मिथ्यादृष्टि जीव ( ते ) उन्हें ( आपकौं ) आत्मा को ( कष्ट दान ) दुःख 

देनेवाले ( लखें ) मानता है।     बन्ध के फल 

    

विराग-ज्ञान 
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भावार्थ - अघातिकर्म के फलानुसार पदार्थों की संयोग-वियोगरूप 

अवस्थाएँ होती हैं। मिथ्यादृष्टि जीव, उन्हें अनुकूल-प्रतिकूल मानकर, उनसे मैं 

सुखी-दुःखी हूँ -- ऐसी कल्पना द्वारा उनमें राग-द्वेष करता है। धनादि तथा योग्य 

स्त्री-पुत्रादि का संयोग होने से रति करता है; रोग, निन्दा, निर्धनता, पुत्र-वियोगादि 

होने से अरति करता है । वास्तव में पुण्य-पाप दोनों बन्धनकर्ता हैं -- ऐसा न मानकर, 

पुण्य को हितकारी मानता है । तत्त्वदृष्टि से तो पुण्य-पाप दोनों अहितकर ही हैं परन्तु 

अज्ञानी ऐसा निर्धाररूप से नहीं मानता। यह बन्धतत्त्व सम्बन्धी जीव की विपरीत 

श्रद्धा है। 

निश्चयसम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र ही जीव को हितकारी हैं । स्वरूप में स्थिरता 

द्वारा राग का जितना अभाव, वह वैराग्य है और वह सुख का कारण है, तथापि 

अज्ञानी जीव उसे कष्टदायक मानता है | यह संवरतत्त्व सम्बन्धी जीव की विपरीत 

श्रद्धा है। 

  

  

  

  ~ 7 

ज्ञानभावना 
संसार में जब हजारों प्रकार की प्रतिकूलताएँ एक साथ आ पड़ें, 

कहीं मार्ग न सूझे; उस समय उपाय क्या ? एक ही उपाय है कि gH 

ज्ञानभावना भाना। 

ज्ञानभावना क्षणमात्र में सब प्रकार की उदासी को नष्ट कर, हितमार्ग 

सुझाती है, शान्ति देती है, कोई अलौकिक धैर्य और अचिन्त्य शक्ति देती है । 

गृहस्थ श्रावक को भी ' ज्ञानभावना ' होती है । 
-- पूज्य गृुरुदेवशी कानजीस्वामी 

Z     
Bele / 2 / 33



प्रस्तुत छन्द में मिथ्यादृष्टि जीव की निर्जरा और मोक्षतत्त्व के सम्बन्ध में 
होनेवाली भूल दर्शाते हुए, अजृहीत मिथ्याज्ञान का स्वरूप स्पष्ट किया जा 

रहाहै - 

रोकी न चाह निज शक्ति खोय, शिवरूप निराकुलता न जोय। 

याही प्रतीतिजुत कछुक ज्ञान, सो दुखदाई अज्ञान जान॥ 

अन्वयार्थ - मिथ्यादृष्टि जीव ने ( निज शक्ति ) अपने आत्मा की शक्ति 

( खोय ) खोकर / नहीं पहिचानकर, ( चाह ) इच्छा को ( न रोकी ) नहीं रोका तथा 

वह ( निराकुलता ) आकुलता के अभाव को ( शिवरूप ) मोक्ष का स्वरूप ( न 

जोय ) नहीं मानता। ( याही ) इसी ( प्रतीतिजुत ) मिथ्या मान्यतासहित ( कछुक 

ज्ञान ) जो कुछ ज्ञान है, ( सो ) वह ( दुखदाई ) कष्ट देनेवाला ( अज्ञान ) अगृहीत 

मिथ्याज्ञान है -- ऐसा ( जान ) समझना चाहिए 

  

अथाह चाह 
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भावार्थ - आत्मा में शुद्धि की आंशिक वृद्धि तथा अशुद्धि की आंशिक हा 

को संवरपूर्वक निर्जरा कहा जाता है । निर्जरा, निश्चय सम्यग्दर्शनपूर्वक ही होती है 

ज्ञानानन्दस्वरूप में स्थिर होने से शुभ-अशुभ इच्छा का निरोध होना, तप 3 

तप दो प्रकार का है - (१) बालतप, और (२) सम्यकृतप। अज्ञानदशा में कि 

जानेवाला तप, बालतप है; उससे कभी सच्ची निर्जरा नहीं होती। आत्मस्वरूप 

सम्यकृप्रकार से स्थिरता-अनुसार जितना शुभ- अशुभ इच्छा का अभाव होता है, व 
सम्यकृतप है, जो निर्जरा का कारण है किन्तु मिथ्यादृष्टि जीव ऐसा नहीं मानता । व 

अपनी अनन्त ज्ञानादि शक्ति को भूलकर, पराश्रय में सुख मानता है; शुभाशुभ इच् 

तथा पाँच इन्द्रियों के विषयों की चाह को नहीं रोकता । यह निर्जरातत्त्व सम्ब 

जीव की विपरीत श्रद्धा है। 

पूर्ण निराकुल आत्मिकसुख की प्राप्ति; अर्थात्, जीव की सम्पूर्ण शुद्धता 

मोक्ष का स्वरूप है तथा यही सच्चा सुख है, किन्तु अज्ञानी ऐसा नहीं मानता । 

वह मानता है कि मोक्ष होने पर तेज, तेज में मिल जाता है अथवा वहाँ ₹ 

इन्द्रियों, तथा विषयों के बिना सुख कैसे हो सकता है ? अथवा वहाँ से पुन: अब 
धारण करना पड़ता है -- इत्यादि। इस प्रकार अज्ञानी जीव, मोक्षदशा में पृ 

निराकुल सुख नहीं मानता । यह मो क्षतत्त्व सम्बन्धी जीव की विपरीत श्रद्धा है। 

अगृहीत मिथ्यादर्शन की उपस्थिति में प्रकट प्रत्येक ज्ञान को अगुर्ह 

मिथ्याज्ञान कहते हैं; वह महान दुःखदाता है। यह मिथ्याज्ञान, उपदेशादि « 
निमित्तों के आलम्बन द्वारा नवीन ग्रहण नहीं किया है, अपितु अनादि कालीन 

इसलिए उसे अगृहीत / स्वाभाविक /» निसर्गज मिथ्याज्ञान कहते हैं । 

  

      

  

    

  

  
  

  

छहढाला / 2 / 35



अब, पण्डितश्री दौलतरामजी अगृहीत मिथ्याचारित्र का स्वरूप कहते हैं - 

इन जुत विषयनि की जो प्रवृत्ति, ताकूं, जानों मिथ्याचरित्त। 

यों मिथ्यात्वादि निसर्ग एह, अब जे गृहीतु सुनिये जु तेह॥ 

अन्वयार्थ - ( इन जुत ) अगृहीत मिथ्यादर्शन और अगृहीत मिथ्याज्ञानसहित 

(जो ) जो ( विषयनि की ) पाँच इन्द्रियों के विषयों की ( प्रवृत्ति ) प्रवृत्ति है, 
( ताकूं ) उसे ( मिथ्याचरित ) अगृहीत मिथ्याचारित्र ( जानों ) समझो। 

(at) इस प्रकार (निसर्ग ) अगृहीत (भिथ्यात्वादि ) मिथ्यादर्शन, 

मिथ्याज्ञान, और मिथ्याचारित्र (एह ) का कथन है। (अब ) अब (जे) जो 

( गृहीतु ) गृहीत मिथ्यादर्शन, ज्ञान, चारित्र है, ( जु तेह ) उनका वर्णन ( सुनिये ) 
सुनो। 

भावार्थ - अगृहीत मिथ्यादर्शन तथा अगृहीत मिथ्याज्ञानसहित पाँच इन्द्रियों 

के विषयों में प्रवृत्ति करना, अगृहीत मिथ्याचारित्र है। इन तीनों को दुःख का कारण 

जानकर, तत्त्वज्ञानपूर्वक इनका त्याग करना चाहिए। 
  

इस प्रकार, अगृहीत 

मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र का 

वर्णन करके, अब गृहीत 

-B. ५ मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र का 

+= — वर्णन किया जा रहा है, जिसे 

सुनकर आत्मकल्याण के 

अभिलाषी जीवों को इनका 

& £ (गृहीत मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र 

a ay aust «| 9 परित्याग कर Tae | 
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जृहीत मिथ्यादर्शन और उसके विषयभूत कुजुरु का स्वरूप इस प्रकार है- 

जे कुगुरु कुदेव कुधर्म सेव, पोषें चिर दर्शनमोह एवं। 

अंतर रागादिक धरैं जेह, बाहिर धन अंबर तें सनेह॥ 

अन्वयार्थ - ( जे ) जो ( कुगुरु ) मिथ्या गुरु की, ( कुदेव ) मिथ्या देव की 

और ( कुधर्म ) मिथ्या धर्म की ( सेव ) सेवा करता है, वह ( चिर ) दीर्घकाल तक 

( दर्शनमोह ) मिथ्यादर्शन ( एव ) ही ( पोषैं ) पोषता है । 

(जेह ) जो ( अंतर ) अन्तर में ( रागादिक ) मिथ्यात्व-राग-द्वेष आदि 

( धरैं ) धारण करते हैं और ( बाहिर ) बाह्य में ( धन अंबर तें ) धन तथा वस्त्रादि से 

( सनेह ) प्रेम रखते हैं, वे मिथ्या गुरु हैं... । 

भावार्थ - कुगुरु, कुदेव और कुधर्म की सेवा करने से दीर्घकाल तक 

मिथ्यात्व का पोषण होता है; इसलिए कुगुरु, कुदेव और कुधर्म का सेवन, गृहीत 

मिथ्यादर्शन कहलाता है। 
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  HURTS cl VAR Hl Hel Ta S — Uh SARs AR GAT 

: | मिथ्यात्व, राग-द्वेषादि अन्तरड्ग परिग्रह है और वस्त्र, पात्र, धन, मकानादि 

ः परिग्रह है। जो वस्त्रादि सहित होने पर भी अपने को जिनलिड्डधारी मानते हैं, 
कुगुरु हैं। 

aie, sang में मिथ्यात्व-रागादि परिग्रह से युक्त होता है और बाह्य में 

-धनादि के प्रति स्नेह भाव रखता है। 

आचार्य कुन्दकुन्द ने दर्शनपाहुड़, गाथा १८ में कहा है -- 

“जिनमार्ग में तीन लिड्ड तो श्रद्धापूर्वक हैं। एक तो जिनस्वरूप निर्ग्रन्थ 
मुनिलिड्र, दूसरा उत्कृष्ट श्रावकरूप दसवीं-ग्यारहवीं प्रतिमाधारी 

7 और तीसरा आर्यिकाओं का रूप - यह स्त्रियों का लिड़ -- इन 
के अतिरिक्त कोई चौथा लिड्ड सम्यग्दर्शन स्वरूप नहीं है; इसलिए इन तीन 

अतिरिक्त अन्य लिड्डों को जो मानता है, उसे जिनमत की श्रद्धा नहीं है; वह 

el 

इसलिए जो कुलिड्ड के धारक हैं; मिथ्यात्वादि अन्तरज्ग तथा वस्त्रादि बहिरड्र 

रिग्रहसहित हैं; अपने को मुनि मानते हैं व मनवाते हैं, वे कुगुरु हैं । 

  

  

  

  

मनुष्यभव की उपयोगिता 
हे भाई | आत्मा को भूलकर, भव में भटकते हुए अनन्त काल बीत गया, 

उसमें अति मूल्यवान यह मनुष्य अवतार और धर्म का ऐसा दुर्लभ योग तुझे प्राप्त 

हुआ है तो अब परमात्मा जैसा ही तेरा जो स्वभाव है, उसे दृष्टि में लेकर मोक्ष का 

साधन कर! प्रयत्नपूर्वक सम्यक्त्व प्रगट कर !! शुद्धोपयोगरूप मुनिधर्म की 

उपासना कर ! ! ! और यदि इतना न बन सके तो श्रावकधर्म का जरूर पालन कर ! 

-- पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी 
.. a     
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कुजुरु को पत्थर की नाव के समान बतलाते हुए, ग्रन्थकार यहाँ कुदेव का 
स्वरूप स्पष्ट करते हैं - 

धारैं कुलिंग लह महत भाव, ते कुगुरु जन्म जल उपलनाव। 
जे राग-द्वेष मल करि मलीन, वनिता गदादिजुत चिह्न चीन॥ 

अन्वयार्थ - ...... ( महत भाव ) महात्मापने का भाव ( लह ) ग्रहण करके 

( कुलिंग ) मिथ्या वेषों को ( धारैं ) धारण करता है, वह ( कुगुरु ) कुगुरु है । ( ते ) 

वह कुगुरु, ( जन्म जल ) संसाररूपी समुद्र में ( उपलनाब ) पत्थर की नौका के 

समान है। 

(जे ) जो, ( राग-द्वेष मल करि मलीन ) राग-द्वेषरूपी मैल से मलिन हैं 

और ( बनिता ) स्त्री, ( गदादिजुत ) गदा आदि ( चिह्न चीन ) चिह्नों से पहिचाने 

जाते हैं, वे कुदेव हैं... । 

भावार्थ - जिस प्रकार पत्थर की नौका स्वयं तो डूबती ही है, साथ ही उसमें 

बैठनेवाले भी डूबते हैं; उसी प्रकार कुगुरु स्वयं तो संसारसमुद्र में डूबते ही हैं, उनकी 

वन्दना तथा सेवा-भक्ति करनेवाले भी अनन्त संसार में डूबते हैं । 

तात्पर्य यह है कि कुगुरु की श्रद्धा, भक्ति, पूजा, विनय तथा अनुमोदना करने 

से गृहीत मिथ्यात्व का सेवन होता है 
और उससे जीव, अनन्त काल तक 

FATA करता है। 

जो राग-द्वेषरूपी मैल से मलिन, «डे 
अर्थात् रागी-द्वेषी € sik oh, ver, Aue PO, 
आभूषण आदि चिह्नों से जिनको * . «| (७९. 
पहिचाना जा सकता है, वे 'कुदेव ' हैं। 
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प्रस्तुत छन्द में कुदेवादि की सेवा से संसारक्षमण बना रहता है - इस तथ्य 
को दृढ़ करते हुए, कुधर्म का स्वरूप दर्शाया जा रहा है - 

ए हैं कुदेव तिनकी जु सेव, सठ करत न तिन भवश्रमन छेव। 
रागादि भावहिंसा समेंत, दरवित त्रस थावर मर्ण ख़ेत॥ 

अन्वयार्थ - (ए) वे, ( हैं कुदेव ) मिथ्यादेव हैं । ( तिनकी ) उन कुदेवों 

की (जु) जो (सठ ) मूर्ख (सेव करत ) सेवा करते हैं, (तिन) उनका 

( भवश्चमन ) संसार में भ्रमण ( नछेव ) नहीं eat | 

( रागादि भावहिंसा ) राग-द्वेष आदि भावहिंसा तथा ( त्रस-थावर ) त्रस 

और स्थावर जीवों के ( मर्ण ख़ेत ) मरण का स्थान ( दरवित ) द्रव्यहिंसा ( समेंत ) 

सहित क्रियाएँ, कुधर्म है... । 

भावार्थ - जो अज्ञानी, ऐसे कुदेवों की सेवा; अर्थात्, पूजा, भक्ति और विनय 

करते हैं, वे इस संसार का अन्त नहीं कर सकते; अर्थात्, अनन्त काल तक उनका 

भवश्रमण नहीं मिटता। 

राग-द्वेष-मोहरूप भावहिंसा और त्रस-स्थावर जीवों की द्रव्यहिंसारूप सभी 

क्रियाएँ पाप हैं; उनमें धर्म मानना, कुधर्म है। p /    
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जृहीत मिथ्यादर्शन के कथन को पूर्ण करते हुए, जृहीत मिथ्याज्ञान का 

वर्णन प्रारम्भ किया जा रहा है - 

जे क्रिया fife जानें कुधर्म, तिन सर्थे जीव लहै असर्म। 

याकूं गृहीत मिथ्यात जानि, अब सुनि गृहीत जो है अज्ञान॥ 

f 
a 

Tach हि 
a 
tt    

अन्वयार्थ - द्रव्य और भावहिंसा सहित ( जे ) जो (क्रिया ) कियाएँ हैं, 
(fig) उन्हें ( कुधर्म ) मिथ्याधर्म ( जानें ) जानना चाहिए; (तिन ) उनकी 

( सर्थे ) श्रद्धा करने से ( जीव ) आत्मा / प्राणी ( लहै असर्म ) दु:ख पाते हैं । 

( याकूं ) कुगुरु, कुदेव और कुधर्म के श्रद्धान को ( गृहीत मिथ्यात ) गृहीत 

मिथ्यादर्शन ( जानि ) जानो। ( अब जो गृहीत ) अब, जो गृहीत ( अज्ञान ) 

मिथ्याज्ञान ( है ) है, उसका वर्णन ( सुनि ) सुनो । 
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  भावार्थ - जिस धर्म में मिथ्यात्व तथा रागादिरूप भावहिंसा और त्रस तथा 

स्थावर जीवों के घातरूप द्रव्यहिंसा को धर्म माना जाता है, उसे कुधर्म कहते हैं । जो 

जीव, उस कुधर्म की श्रद्धा करता है, वह दु:ख प्राप्त करता है। 

इस प्रकार मिथ्या गुरु, देव और धर्म की श्रद्धा करना, गृहीत मिथ्यादर्शन है । 

यह परोपदेश आदि बाह्य कारण के आश्रय से ग्रहण किया जाता है; इसलिए ' गृहीत ' 

कहलाता है | गृहीत मिथ्यात्व, सप्त व्यसनादि तथा हिंसादि पापों से भी भयद्डूर 

पापहै। 

'कुदेवादिक के सेवन से जो मिथ्यात्वभाव होता है, सो वह हिंसादिक पापों से 
बड़ा पाप है । इसके फल से निगोद, नरकादि पर्यायें पायी जाती हैं। वहाँ अनन्त 

कालपर्यन्त महा-सहछ्डट पाया जाता है, सम्यज्ज्ञान की प्राप्ति महा-दुर्लभ हो जाती है । 

जिनधर्म में यह तो आम्नाय है कि पहले बड़ा पाप छुड़ाकर फिर छोटा पाप 

छुड़ाया है; इसलिए इस मिथ्यात्व को सप्त व्यसनादिक से भी बड़ा पाप जानकर पहले 

छुड़ाया है । इसलिए जो पाप के फल से डरते हैं, अपने आत्मा को दुःख समुद्र में नहीं 
डुबाना चाहते, वे जीव इस मिथ्यात्व को अवश्य छोड़ो; निन््दा-प्रशंसादिक के विचार से 

शिथिल होना योग्य नहीं है । (-मोक्षमार्गप्रकाशक, पृष्ठ १९१-१९२) 

इस प्रकार गृहीत मिथ्यादर्शन का वर्णन करके, अब गृहीत मिथ्याज्ञान का 

वर्णन किया जाता है। 

जी कै 

धर्मात्मा की दृष्टि 
धर्मात्मा को शुद्धता के साथ रहनेवाले शुभभाव से ऊँचा पुण्य बँधता है 

परन्तु उसकी दृष्टि तो आत्मा की शुद्धता को साधने पर है । जो जीव, सम्यग्दर्शन 

प्रगट नहीं करे और मात्र शुभराग से ही मोक्ष होना मानकर उसमें अटका रहे, 

वह मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकता, उसे तो श्रावकपना भी सच्चा नहीं होता। कोई 

जीव, धर्म की आराधना कर रहा हो तो उसे देखकर धर्मी को उसके प्रति प्रमोद 

आता है क्योंकि उसे स्वयं को आराधना Hr ta VHF | 
-- Wa गुरुदेवश्री कानजीस्वामी 

किए 

  

  

    

  

  

  

  

    रे 
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इस छनन््द में अत्यन्त कष्टकारी जृहीत मिथ्याज्ञान का स्वरूप बतलाते हुए 

कहते हैं - 

एकान्तवाद दूषित समस्त, विषयादिक पोषक अप्रसस्त। 

रागी कुमतिन कृति श्रुति अभ्यास, सो है कुबोध बहु दैंन त्रास॥ 

अन्वयार्थ - ( एकान्तवाद ) एकान्तरूप कथन से ( दूषित ) दूषित और 

( विषयादिक ) पाँच इन्द्रियों के विषय आदि की (पोषक ) पुष्टि करनेवाले, 

( रागी कुमतिन कृति ) रागी व अज्ञानियों द्वारा रचित ( समस्त ) समस्त 

( अप्रसस्त ) मिथ्या ( श्रुति ) शास्त्रों का ( अभ्यास ) पढ़ना-पढ़ाना, सुनना और 

सुनाना, (सो ) वह ( कुबोध ) मिथ्याज्ञान ( है ) है, जो ( बहु ) बहुत ( त्रास ) दुःख 

( दैंन ) देनेवाला है। 

  

  भावार्थ - वस्तु अनेक धर्मात्मक है। वस्तु के किसी एक ही धर्म को पूर्ण 

वस्तु कहनेवाले दूषित / मिथ्या तथा विषय-कषायादि की पुष्टि करनेवाले, कुगुरुओं 
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द्वारा रचित सर्व प्रकार के मिथ्या शास्त्रों को धर्मबुद्धि से लिखना-लिखाना, पढ़ना 

-पढ़ाना, सुनना और सुनाना, गृहीत मिथ्याज्ञान है। 

जगत में सर्वथा नित्य, एक, अद्वैत और सर्व व्यापक ब्रह्ममात्र वस्तु है; अन्य 

कोई पदार्थ नहीं है -- जो शास्त्र, ऐसा वर्णन करता है, वह एकान्तवाद से दूषित होने 

के कारण कुशास्त्र है। 

जो शास्त्र, वस्तु को सर्वथा क्षणिक; अर्थात्, अनित्य बतलाता है; जो शास्त्र, 

गुण-गुणी सर्वथा भिन्न हैं; किसी गुण के संयोग से वस्तु है -- ऐसा कथन करता है; 
जो शास्त्र, जगत का कोई कर्ता-हर्ता और नियन्ता है -- ऐसा वर्णन करता है; जो 

शास्त्र, दया-दान-ब्रतादिक शुभराग, जो पुण्यास्नव है, पराश्रय है, उससे तथा 

शुभभाव से संसार परित / अल्प, मर्यादित होना तथा उपदेश देने के शुभभाव से 

परमार्थरूप धर्म होना बतलाता है -- इत्यादि स्वमति कल्पनाओं से रचित ग्रन्थ 

TMT और अप्रशस्त होने के कारण कुशास्त्र हैं क्योंकि उनमें प्रयोजनभूत सात तत्त्वों 

की यथार्थता नहीं है । जहाँ एक तत्त्व की भूल है, वहाँ सातों तत्त्व की भूल होती ही है 
-- ऐसा समझना चाहिए। 

  

  

  

  

  

  

चैतन्यस्वरूप की अद्भुत महिमा! 
देखो! इस चैतन्यस्वरूप की अद्भुत महिमा ! उसके ज्ञानस्वभाव में 

समस्त ज्ञेय पदार्थ स्वयमेव झलकते हैं किन्तु वह स्वयं ज्ञेयरूप नहीं परिणमता 

है और उस झलककने में (जानने में) विकल्प का अंश भी नहीं है; इसलिए 

उसके निर्विकल्प, अतीन्द्रिय, अनुपम, बाधारहित और अखण्ड सुख उत्पन्न 

होता है । ऐसा सुख संसार में नहीं है; संसार में तो दु:ख ही है । अज्ञानी जीव, इस 
दुःख में भी सुख का अनुमान करते हैं किन्तु वह सच्चा सुख नहीं है । 

-- समाधिमरण, पण्डित गुमानीरामजी 
\.. JA 

  

    
Weel / 2 / 44



अब, कहते हैं कि आत्मज्ञान के अभाव में अज्ञानी की सभी क्रियाएँ जृहीत 

मिथ्याचारित्र हैं - 

जे ख्याति लाभ पूजादि चाह, धरि करत विविधि विधि देह दाह। 

आतम अनात्म के ज्ञान हीन, जे जे करनी तन करन क्षीन॥ 

अन्वयार्थ - ( जे ) जो ( ख्याति ) प्रसिद्धि, ( लाभ ) लाभ तथा ( पूजादि ) 

मान्यता, आदर-सन्मान आदि की ( चाह धरि ) इच्छा करके, ( देह दाह ) शरीर को 

कष्ट देनेवाली ( आतम अनात्म के ) आत्मा और परवस्तुओं के ( ज्ञान हीन ) 
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भेदज्ञान से रहित, ( तन ) शरीर 

को (क्षीन ) क्षीण ( करन ) 

करनेवाली ( विविधि विधि ) 

अनेक प्रकार की (जे जे 

करनी) जो भी क्रियाएँ 

(करत ) करता है, वे सब 

मिथ्याचारित्र हैं। 

भावार्थ - शरीर और 

आत्मा के भेदज्ञान से रहित, 

यश, धन-सम्पत्ति, आदर 

-सत्कार आदि की इच्छा से 

अथवा मानादि कषाय के 

वशीभूत होकर, शरीर को क्षीण 

करनेवाली सभी क्रियाएँ, 

गृहीत मिथ्याचारित्र हैं।  



अब, द्वितीय ढाल के अन्त में कविवर पण्डित दौलतरामजी, अत्यन्त 

करुणापूर्वक इन कष्टकारी मिथ्याभावों Hr UAT Heat और आत्माहित में 

लगने की पावन प्रेरणा देते हैं - 

ते सब मिथ्याचारित्र त्यागि, अब आतम के हित पंथ लागि। 

जगजाल भ्रमण कों देय त्यागि, अब दौलहि! निज आतम सुपागि॥ 

अन्वयार्थ - ( ते ) उस ( सब ) समस्त ( मिथ्याचारित्र ) मिथ्याचारित्र को 

( त्यागि ) छोड़कर, ( अब ) अब ( आतम के ) आत्मा के (हित ) कल्याण के 

(पंथ ) मार्ग में ( लागि ) लग जाओ; ( जगजाल ) संसाररूपी जाल में ( भ्रमण 

को ) भटकना ( देय त्यागि ) छोड़ दो । ( दौलहि ) हे दौलतराम ! ( निज आतम ) 

अपने आत्मा में ( अब ) अब ( सुपागि ) भली-भाँति लीन हो जाओ ! 

he 
भावार्थ - आत्महितैषी जीव को निश्चय सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र ग्रहण 

करके, गृहीत तथा अगृहीत मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र का त्याग करके, 

आत्मकल्याण के मार्ग में लगना चाहिए। पण्डित दौलतरामजी अपने आत्मा को 

सम्बोधन करके कहते हैं - 'हे आत्मन्! पराश्रयरूप संसार; अर्थात्, पुण्य-पाप में 

भटकना छोड़कर, सावधानीपूर्वक आत्मस्वरूप में लीन होओ ! 

wet ‘a सब मिथ्याचारित्र' शब्दों से मिथ्यादर्शन-मिथ्याज्ञान का भी 

समावेश हो जाता है -- ऐसा समझना चाहिए। 
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दूसरी ढाल का सारांश 
यह जीव, मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र के वश होकर, चार 

गतियों में परिभ्रमण करके, प्रति समय अनन्त दुःख भोग रहा है । जब तक यह देहादि 

से भिन्न अपने आत्मा की चच्नी प्रतीति तथा रागादि का अभाव नहीं करता, तब तक 

सुख-शान्ति की प्राप्ति और आत्मा का उद्धार नहीं कर सकता | 

आत्महित के लिए; अर्थात्, सुखी होने के लिए जब तक यह जीव - 

१. चच्चे देव, जुरु और धर्म की यथार्थ प्रतीति, 

२. जीवादि सात तत्त्वों की यथार्थ प्रतीति, 

३. स्व-पर के स्वरूप की श्रद्धा, और 

४. निज शुद्धात्मा के प्रतिभासरूप आत्मा की श्रद्धा | 

- इन चार लक्षणों के अविनाभावसहित सत्य श्रद्धारूप निश्चयसम्यज्दर्शन 

प्रणगट नहीं करता, तब तक जीवात्मा का उद्धार नहीं हो सकता; अर्थात्, धर्म का 

प्रारम्भ नहीं हो सकता और आत्मा को अंशमात्र भी राच्चा अतीन्द्रिय सुख प्रणट नहीं हो 
सकता । 

सात तत्त्वों की मिथ्याश्रद्धा को मिथ्यादर्शन कहते हैं। उस मिथ्यादर्शन के 

कारण यह जीव, आत्मस्वरूप की विपरीत श्रद्धा करके, ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म, 

शरीरादि नोकर्म तथा पुण्य-पापरूप राणादि मलिनभाव / भावकर्म में एकत्वबुद्धि 

-कर्तृत्त्वबुद्धि करता है । इसलिए शुभरागण तथा पुण्य हितकर है; शरीरादि परपदार्थों की 
अवस्था / क्रिया मैं कर सकता हूँ; पर मुझे लाभ-हानि कर सकता है, तथा मैं पर का 

कुछ कर सकता हूँ - इत्यादि मान्यताओं के कारण, उसे सत्-असत् का विवेक नहीं 
होता | उसे यह भी पता नहीं होता कि सच्चा सुख तथा आत्महितरूप सम्यकृश्रद्धा-ज्ञान 
-चारित्र अपने आत्मा के आश्रय से ही होते हैं; पर से नहीं | 
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पुनश्च; कुदेव-कुजुरु-कुशास्त्र और कुधर्म की श्रद्धा-पूजा, सेवा तथा विनय 
करने की जो प्रवृत्ति है, वह अपने मिथ्यात्वादि महान दोषों को पुष्ट करनेवाली होने से 
दुःखदायक है, अनन्त संसार-भ्रमण का कारण है | जो जीव, उनका सेवन करता है, 

उसे कर्तव्य समझता है, वह दुर्लभ मनुष्य-जीवन को नष्ट करता है । 
अजगुहीत मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र, जीव को अनादि काल से होते हैं, फिर वह 

मनुष्य होने के पश्चात् कुशास्त्रों का अभ्यास करके अथवा कुज़ुरु का उपदेश स्वीकार 
करके जृहीत मिथ्याज्ञान-मिथ्याश्रद्धा धारण करता है तथा कुमत का अनुसरण करके 
मिथ्याक्रिया करता है, वह गृहीत मिथ्याचारित्र है । इसलिए जीव को भली-भाँति 

सावधान होकर जृहीत तथा अगजृहीत - दोनों प्रकार के मिथ्याभाव छोड़ने योग्य हैं तथा 
आत्मस्वभाव का यथार्थ निर्णय करके निश्चयसम्यग्दर्शन प्रणगट करना योग्य है| 

इस जीव ने मिथ्याभावों का सेवन करके, संसार में भटककर, अनन्त जन्म 

धारण करके अनन्त काल गँवा दिया है; इसलिए अब सावधान होकर आत्मोद्धार 

करना चाहिए। 

इस प्रकार अध्यात्मप्रेमी कविवर पण्डित दौलतरामजी द्वारा रचित छहढाला में 

संसार दुःख का मूल कारण “मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्र” का निरूपण करनेवाली दूसरी 
ढाल पूर्ण हुई । 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

जिनमत की आम्नाय 
जिन धर्म में यह तो आम्नाय है कि पहले बड़ा पाप छुड़ाकर फिर छोटा 

पाप छुड़ाया है; इसलिए इस मिथ्यात्व को सप्त व्यसनादिक से भी बड़ा पाप 

जानकर पहले छुड़ाया है । इसलिए जो पाप के फल से डरते हैं; अपने आत्मा को 

दुःख समुद्र में नहीं डुबाना चाहते, वे जीव इस मिथ्यात्व को अवश्य छोड़ो; 

निन््दा-प्रशंसादिक के विचार से शिथिल होना योग्य नहीं है। 
-- मोक्षमार्गप्रकाशक, पृष्ठ 792 

५ Zé 
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मुक्तिमार्ग का पहला चरण 

सम्यग्दर्शन : स्वरूप एवं महिमा 

wee 
अब, कविवर दौलतरामजी, संसार दुःखों से त्रस्त जीवों को मोक्षमार्ग में 

लगने की पावन प्रेरणा देते हुए, निश्चय-व्यवहाररूप मोक्षमार्ण का वर्णन प्रारम्भ 

करते हैं - 

     
    

॥ नरेन्द्र छन््द॥ ( जोगीरासा ) 

आतम कौ हित है सुख, सों सुख आकुलता बिनु कहिये। 
आकुलता शिवमाहि न तातें, शिवमग लागौ चहिये॥ 

सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चरण, शिवमग सो दुविध विचारौ। 

जो सत्यारथ रूप सुनिश्चय, कारन सौ व्यवहारौ॥ 

अन्वयार्थ - ( आतम कौ ) आत्मा का ( हित ) कल्याण ( सुख ) सुख की 

प्राप्ति (है ) है, (सों सुख ) वह सुख ( आकुलता बिनु ) आकुलतारहित 

( कहिये ) कहा है । ( आकुलता ) आकुलता ( शिवमाहि ) मोक्ष में ( न ) नहीं है; 
( तातें ) इसलिए ( शिवमग ) मोक्षमार्ग में (लागौ ) लगना ( चहिये ) चाहिए। 

( सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चरण ) सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र -- इन तीनों की एकता, 

( शिवमग ) मोक्ष का मार्ग है। (सो ) उस मोक्षमार्ग का ( दुविध ) दो प्रकार 

से ( विचारौ ) विचार करना चाहिए। ( जो ) जो (सत्यारथ रूप ) वास्तविक 

स्वरूप है, वह ( सुनिशचय ) श्रेष्ठ निश्चयमोक्षमार्ग है और ( कारण ) जो उस 

श्रेष्ठ निश्चयमोक्षमार्ग का निमित्त कारण है, ( सौ ) वह ( व्यवहारौ ) व्यवहार- 

मोक्षमार्ग है। 

तो 

(| 

a 

 



  

करके, 'आत्महित' के मार्ग में लगने की प्रेरणा दी गयी थी। अब, आत्महित को 

परिभाषित करते हुए कहा गया है कि आत्मा का हित, सुख है और सुख का लक्षण, 
निराकुलता है। आकुलता का सम्पूर्ण अभाव मोक्षदशा में है; इसलिए मोक्ष की प्राप्ति 

हेतु मोक्षमार्ग में लगना ही जीव का कर्तव्य है। 

मोक्षमार्ग का स्वरूप बताते हुए यहाँ कहा गया है कि सम्यग्दर्शन-ज्ञान 

-चारित्र की एकता ही मोक्षमार्ग है । यद्यपि मोक्षमार्ग दो नहीं हैं, तथापि मोक्षमार्ग का 

कथन दो प्रकार से है; इसलिए यहाँ ग्रन्थकार ने 'शिवमग सो दुविध विचारो ' शब्द 

का प्रयोग किया है। 

यहाँ निश्चय-व्यवहार मोक्षमार्ग के सन्दर्भ में आवश्यक स्पष्टीकरण दिया जा 

रहा है, जो प्रत्येक आत्मार्थी को अनुप्रेक्षणीय है, साथ ही जिस प्रकार मोक्षमार्ग के 

सन्दर्भ में यह स्पष्टीकरण किया गया है; उसी प्रकार सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और 

सम्यकचारित्र के सन्दर्भ में भी समझ लेना चाहिए। 

७ सम्यकचारित्र, निश्चयसम्यग्दर्शन-ज्ञानपूर्वक ही होता है। जीव को 
निश्चयसम्यग्दर्शन के साथ ही सम्यक् भावश्रुतज्ञान होता है। निश्वयनय तथा 
व्यवहारनय - ये दोनों सम्यक् श्रुतज्ञान के अवयव (अंश) हैं; इसलिए मिथ्यादृष्टि को 
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  निश्चय या व्यवहारनय हो ही नहीं सकते; अतः “व्यवहार, प्रथम होता है और निश्चय 
बाद में प्रगट होता है? - ऐसा माननेवाले को नयों के स्वरूप का यथार्थ ज्ञान नहीं है | 

७ नय निरपेक्ष नहीं होते। निश्चयसम्यग्दर्शन प्रणट होने से पूर्व यदि 
व्यवहारनय हो तो व्यवहारनय, निश्वयनय की अपेक्षारहित निरपेक्ष हुआ और 
पहले अकेला व्यवहारनय हो तो अज्ञानदशा में सम्यकूनय मानना पड़ेगा, कि 

निरपेक्षा नया: मिथ्या सापेक्षा वस्तु ते5र्थकृत (आप्तमीमांसा, श्लोक १०८0 - ऐसा 3 
का वचन है; इसलिए अज्ञानदशा में किसी जीव को व्यवहारनय नहीं हो सकता, कि 
व्यवहारभास अथवा निश्चयाभासरूप मिथ्यानय हो सकता है | 

७ जब जीव, निज ज्ञायकस्वभाव के आश्रय द्वारा निश्चयरत्नत्रय; अर्थात् 

Alaa Woe Hla है, तब सर्वज्ञ कथित नव तत्त्व, यच्चे देव-शास्त्र-जुरु की 8 

सम्बन्धी रागमिश्रित विचार तथा मन्दकषायरूप शुभभाव, जो उस जीव को पूर्व 

में था, उसे भूतनेजमनय से व्यवहारकारण कहा जाता है। 
(- परमात्मप्रकाश, २/१४ टीका के आधार से; 

७ उसी जीव को निश्चय सम्यग्दर्शन की भूमिका में शुभराण और निमि 
किस प्रकार के होते हैं? - उनका सहचरपना बतलाने के लिए वर्तमान शुभराग 
व्यवहारमोक्षमार्ग कहते हैं। ऐसा कहने का कारण यह है कि उससे भिन्न प्रकार के 
अर्थात्, विरुद्ध निमित्त, उस दशा में किसी को नहीं हो सकते | - इस प्रकार निमित्त 
व्यवहार होता है, तथापि वह यथार्थ कारण नहीं है। 

७ आत्मा स्वयं ही सुखस्वरूप है; इसलिए सुख, आत्मा के आश्रय से ही प्र 
हो सकता है; किसी निमित्त या व्यवहार के आश्रय से सुख प्रणट नहीं हो सकता । 

७ मोक्षमार्ग तो एक ही है, वह निश्चयसम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
एकतारूप है| 

इस सम्बन्ध में मोक्षमार्गप्रकाशक में कहा है - 

“अब, मोक्षमार्ग तो कहीं दो नहीं हैं किन्तु मोक्षमार्ग का निरूपण दो प्रकार 

हे।जहाँमोक्षमार्ग के रूप में सच्चे मोक्षमार्ग की प्ररपणा की है, वह निश्चयमोक्षमार्ग है 
तथा जहाँ जो मोक्षमार्ग तो नहीं है किन्तु मोक्षमार्ग का निमित्त व सहचारी है, वहाँ 
उपचार से मोक्षमार्ग कहना व्यवहारमोक्षमार्ग है क्योंकि निश्चय -व्यवहार का 
ऐसा ही लक्षण है; अर्थात्, यथार्थनिरूपण सो निश्चय और उपचारनिरूपण 
व्यवहार; इसलिए निरूपण की अपेक्षा से दो प्रकार का मोक्षमार्ग जानना, किन्तु 
निश्चयमोक्षमार्ग है और दूसरा व्यवहारमोक्षमार्ग है - इस प्रकार दो मोक्षव 
मानना मिथ्याहे ! (मोक्षमार्गप्रकाशक, सातवॉ अधिकार, पृष्ठ २४८) 

  

  

  

    

  

  

  

  

  

    

  

 



  

निश्चयसम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र का स्वरूप इस प्रकार जानना चाहिए - 

wae तें भिन्न आप में, रुचि सम्यक्त भला है। 

आपरूप कौ जानपणों सो, सम्यक्ज्ञान कला है॥ 
आपरूप में लीन रहै थिर, सम्यक्चारित सोई। 

अब व्यवहार मोखमग सुनियै, हेतु नियत कौ होई॥ 

अन्वयार्थ - ( आप में ) आत्मा में ( परद्वव्यन तें ) परवस्तुओं से ( भिन्न ) 

भिन्नत्व की ( रुचि ) श्रद्धा करना, सो ( भला ) निश्चय ( सम्यक्त है ) सम्यग्दर्शन 

है। परद्रव्यों से भिन्न ( आप रूप कौ ) आत्मा के स्वरूप को ( जानपणों ) जानना, 

( सो ) वह ( सम्यक्ज्ञान ) निश्चयसम्यग्ज्ञान ( कला ) प्रकाश ( है ) है। परद्रव्यों 

से भिन्न ( आपरूप में ) आत्मस्वरूप में ( थिर ) स्थिरतापूर्वक ( लीन रहै ) लीन 

होना, वह (सम्यकूचारित ) निश्चयसम्यक्चारित्र (सोई ) है। ( अब ) अब 

( व्यवहार मोखमग ) व्यवहारमोक्षमार्ग (सुनिये ) सुनो। व्यवहारमोक्षमार्ग, 

( नियत को ) निश्चयमोक्षमार्ग का ( हेतु ) निमित्त कारण ( होई ) है। 

    

  

निशचयसम्यक्चारित्र 

निशचयसम्यग्दर्शन निशएचयसम्यग्ज्ञान 
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भावार्थ - परपदार्थों से त्रिकाल भिन्न, निज-आत्मा का अटल विश्वास 

करना, निश्चयसम्यग्दर्शन है। आत्मा को परवस्तुओं से भिन्न जानना, निश्चय- 

सम्यग्ज्ञान है, तथा परद्रव्यों का आलम्बन छोड़कर, आत्मस्वरूप में एकाग्रता से मग्न 

होना, निश्चयसम्यक्चारित्र है। 

अब, व्यवहारमोक्षमार्ग का कथन करते हैं क्योंकि जब निश्चयमोक्षमार्ग हो, 
निमित्तरूप 

तब निमित्तरूप व्यवहारमोक्षमार्ग कैसा होता है ? -- यह जानना चाहिए। 

    

  

/ प्रयोजनभूत जीवादि सात तत्त्व... 
१. जिसमें मेरा ज्ञानदर्शन हो, वह जीवतत्त्व है । जीवतत्त्व, एकमात्र आश्रय 

करने योग्य प्रयोजनभूत तत्त्व है । 

२. जिनमें मेरा ज्ञानदर्शन नहीं हैं, वे अजीवतत्त्व हैं। मुझ निजात्मा के 

अलावा विश्व में अनन्त जीवद्रव्य, अनन्तानन्त पुद्गलद्ग॒व्य, धर्म-अधर्म आकाश 

एक-एक द्रव्य और लोकप्रमाण असंख्यात कालद्रव्य हैं, ये सब द्रव्य जाननेयोग्य 

  

  

  

प्रयोजनभूत तत्त्व हैं । 

३. शुभाशुभ विकारीभावों का उत्पन्न होना, आस्रवतत्त्व है। आख्रवतत्त्व, 

छोड़ने योग्य प्रयोजनभूत तत्त्व हैं । 
४. शुभाशुभ विकारीभावों में अय्कना, बन्धतत्त्व है। बन्धतत्त्व, छोड़ने 

योग्य प्रयोजनभूत तत्त्व है। 

५. शुद्धि का प्रगट होना, संवरतत्त्व है । संवरतत्त्व, प्रगट करने योग्य एकदेश 

प्रयोजनभूत तत्त्व है। 
  

६. शुद्धि की वृद्धि होना, निर्जरातत्त्व है। निर्जरातत्त्व, प्रगट करने योग्य 

एकदेश प्रयोजनभूत तत्त्व हैं 
७, सम्पूर्ण शुद्धि का प्रगट होना, मोक्षतत्त्व है। मोक्षतत्त्व, पूर्ण प्रगट करने 

योग्य प्रयोजनभूत तत्त्व है। - पण्डित कैलाशचन्द जैन 
\ /     
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व्यवहारसम्यग्दर्शन का निरुपण करते हुए ग्रन्थकार कहते हैं - 

जीव अजीव तत्त्व अरु आस्त्रव, बंध रु संवबर जानों। 

निर्ज मोख कहै जिन तिनकों, जों कौ त्यों सरधानों॥ 

है सोई समकित व्यवहारी, अब इन रूप बखानों। 

तिनकूं सुनि सामान्य विशेषै, दिट प्रतीति उर आनौ॥ 
अन्वयार्थ - (जिन ) जिनेन्द्रदेब ने (जीव ) जीव, ( अजीव ) अजीव, 

( आस्त्रव ) आस्रव, ( बंध ) बन्ध, ( संवर ) संवर, ( निर्जर ) निर्जरा, ( अरुू ) और 

(मोख ) मोक्ष ( तत्त्व ) -- ये सात तत्त्व ( कहै ) कहे हैं; ( तिनकों ) उन सबकी 

( जों कौ त्यों ) यथावत्-यथार्थरूप से ( सरधानों ) श्रद्धा करो । ( सोई ) इस प्रकार 

श्रद्धा करना, वह ( समकित व्यवहारी ) व्यवहार से सम्यग्दर्शन ( है ) है। ( अब इन 
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रूप ) अब, इन सात तत्त्वों के स्वरूप का ( बखानों ) वर्णन करते हैं, ( तिनकूं ) 

उन्हें ( सामान्य विशेषै ) संक्षेप से तथा विस्तार से ( सुनि ) सुनकर ( उर ) मन में 

(दिट ) अटल ( प्रतीति ) श्रद्धा ( आनौ ) करो। 

भावार्थ - यहाँ निश्चयसम्यग्दर्शन के साथ होनेवाले व्यवहारसम्यग्दर्शन का 

वर्णन है । जिसे निश्चयसम्यग्दर्शन न हो, उसे व्यवहारसम्यग्दर्शन भी नहीं हो सकता। 

निश्चयश्रद्धापूर्वक सात तत्त्वों की विकल्प-रागसहित श्रद्धा को व्यवहारसम्यग्दर्शन 
कहा जाता है। 

यहाँ सात तत्त्वों की श्रद्धा भेदरूप है, रागसहित है; इसलिए वह 

व्यवहारसम्यग्दर्शन है । निश्चयमोक्षमार्ग में कैसा निमित्त होता है ? -- यह बतलाने 

के लिए तीसरा छन््द कहा है किन्तु इसका यह अर्थ कदापि नहीं है कि 

निश्चयसम्यक्त्व के बिना किसी को व्यवहारसम्यक्त्व हो सकता है। 

  

  

  

  

    

  rc 

निज जीवतत्त्व का स्वरूप 
चेतन को है उपयोगरूप बिनमूरत चिन्मूरत अनूप। 
पुद्गल नभ धर्म अधर्म काल, इनतें न्यारी है जीव चाल॥ 

- मैं, ज्ञानदर्शन उपयोगमयी जीवतत्त्व हूँ। 
- मेरा कार्य, ज्ञाता-दृष्टा है | 

- आँख-नाक-नाक औदारिक आदि शरीरोंरूप मेरी मूर्ति नहीं है। 
- चैतन्य अरूपी असंख्यात प्रदेशी मेरा एक आकार है। 

- सर्वज्ञस्वभावी ज्ञानपदार्थ होने से मुझ आत्मा ही अनुपम है । 

- मुझ निज आत्मा के अलावा विश्व में अनन्त जीदद्रव्य हैं, 
अनन्तानन्त पुद्गलद्रव्य हैं, धर्म-अधर्म-आकाश एक-एक द्रव्य है और 
लोकप्रमाण असंख्यात कालद्रव्य हैं - इन सब द्र॒व्यों से मुझ आत्मा की 

चाल सर्वथा भिन्न है क्योंकि इन सब द्रव्यों का और मुझ आत्मा का द्रव्य - 

क्षेत्रकाल-भाव सर्ववा अलग-अलग है| - पण्डित कैलाशचन्द जेन 
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पर्यायदृष्टि से जीवतत्त्व के भेद-प्रभेद और उनका स्वरूप इस प्रकार है - 

बहिरातम, अंतर आतम, परमातम जीव त्रिधा है। 

देह जीव कूं एक गिनें बहिरातम तत्त्व मुधा है॥ 

उत्तम मध्य जघन्य त्रविधि के, अंतर आतम ज्ञानी, 

दुविध संघ बिनु सुध उपयोगी, मुनि उत्तम निज ध्यानी॥ 

अन्वयार्थ - ( बहिरातम ) बहिरात्मा, ( अंतर आतम ) अन्तरात्मा और 

परमातम ) परमात्मा -- इस प्रकार ( जीव ) जीव ( त्रिधा ) तीन प्रकार के ( है ) 

! । उनमें ( देह जीव कूं ) जो शरीर और आत्मा को ( एक गिनें ) एक मानता है, वह 
बहिरातम ) बहिरात्मा है और वह बहिरात्मा ( तत्त्व मुधा ) यथार्थ तत्त्वों से 

 



अजान; अर्थात्, तत्त्वमूढ़ मिथ्यादृष्टि है। ( आतम ज्ञानी ) आत्मा को परवस्तुओं से 

भिन्न जानकर यथार्थ निश्चय करनेवाले ( अंतर आतम ) अन्तरात्मा कहलाते हैं, वे 

( उत्तम ) उत्तम ( मध्य ) मध्यम और ( जघन्य ) जघन्य -- ऐसे ( त्रविधि के ) तीन 

प्रकार के हैं | उनमें ( दुविध ) अन्तरड्ञ तथा बहिरजड़् -- ऐसे दो प्रकार के ( संघ 

बिनु ) परिग्रहरहित ( शुध उपयोगी ) शुद्ध उपयोगी ( निज ध्यानी ) आत्मध्यानी 

( मुनि ) दिगम्बर मुनिराज( उत्तम ) उत्तम अन्तरात्मा हैं। 

भावार्थ - अवस्थादृष्टि की अपेक्षा से जीव / आत्मा तीन प्रकार के हैं -- 

१. बहिरात्मा, २. अन्तरात्मा, और ३. परमात्मा | उनमें जो शरीर और आत्मा को एक 

मानता है, उसे बहिरात्मा कहते हैं; वह तत्त्वमूढ़ मिथ्यादृष्टि है। वस्तुतः सम्यग्दर्शन 

के बिना कभी धर्म का प्रारम्भ नहीं होता; इसलिए जिसे निश्चयसम्यग्दर्शन नहीं है, 

वह जीव बहिरात्मा है। 

जो भेदविज्ञान से शरीर और आत्मा को भिन्न-भिन्न जानते-मानते हैं, वे 

अन्तरात्मा; अर्थात्, सम्यग्दृष्टि हैं। अन्तरात्मा के तीन भेद हैं -- उत्तम, मध्यम, 

IRA | 

  

  

  

    

अन्तरड्ग तथा बहिरक्ल, दोनों प्रकार के परिग्रह से रहित, सातवें से बारहवें 

गुणस्थान में वर्तते हुए शुद्ध-उपयोगी आत्मध्यानी दिगम्बर मुनिराज उत्तम 

अन्तरात्मा हैं। 

  

at 
a 
tt 

 



इस छन््द में पण्डितप्रवर ने मध्यम व जघन्य अन््तरात्मा के स्वरूप तथा 

परमात्मा के भेदों का वर्णन किया है - 

मध्यम अन्तर आतम हैं जे, देशब्रती आगारी। 

जघन्य कहै अविरत समदिष्टी, तीनौ शिवमगचारी॥ 

सकल निकल परमातम द्वै विधि, तिनमें घाति निवारी। 

सो अहँत सकल परमातम, लोकालोक निहारी॥ 

  

अन्वयार्थ - (जे आगारी ) जो गृहरहित छठवें गुणस्थान के समय 

अन्तरद्ञ और बहिरज्गभ परिग्रहरहित यथाजातरूपधर-भावलिड्री मुनि, तथा 

(देशब्रती ) दो कषाय के अभावसहित पज्चम गुणस्थानवर्ती श्रावक हैं, वे 

( मध्यम ) मध्यम ( अन्तर-आतम ) अन्तरात्मा ( हैं ) हैं और ( अविरत ) व्रतरहित 

परमात्मा 

आत्मा ; ’ 

सकल 

बहिरात्मा 

  

अन्तरात्मा 

  

  



( समदिष्टी ) सम्यग्दृष्टि जीव, ( जघन्य ) जघन्य अन्तरात्मा ( कहे ) कहे हैं। 

( तीनों ) ये तीनों ही ( शिवमगचारी ) मोक्षमार्ग पर चलनेवाले हैं । 

(सकल निकल ) सकल और निकल के भेद से (परमातम ) 

परमात्मा ( द्वै विधि ) दो प्रकार के हैं ।( तिनमें ) उनमें ( घाति ) चार घातिकर्मों को 

( निवारी ) नाश करनेवाले, ( लोकालोक ) लोक तथा अलोक को ( निहारी ) 

जानने-देखनेवाले, (सो अंत) वे अरहन्त परमेष्ठी (सकल ) शरीरसहित 

( परमातम ) परमात्मा हैं । 

भावार्थ - जो निश्चयसम्यग्दर्शनादि सहित हैं; तीन चौकड़ी कषाय से रहित 

शुद्धोपयोगरूप मुनिधर्म अद्जीकार करके, अन्तरज्ग में तो उस शुद्धोपयोग द्वारा स्वयं 

अपना अनुभव करते हैं; किसी को इष्ट-अनिष्ट मानकर राग-द्वेष नहीं करते; 

हिंसादिरूप अशुभोपयोग का तो अस्तित्व ही जिनके नहीं रहा है -- ऐसी Seay 

दशासहित बाह्य दिगम्बर सौम्यमुद्राधारी हुए हैं और छठवें प्रमत्तसंयत गुणस्थान के 

समय अट्टाईस मूलगुणों का अखण्डरूप से पालन करते हैं, वे तथा जो अनन्तानुबन्धी 

एवं अप्रत्याख्यानावरणीरूप दो कषाय के अभावसहित देशब्रती श्रावक हैं, वे मध्यम 

अन्तरात्मा हैं; अर्थात्, छठवें और पाँचवें गुणस्थानवर्ती जीव, मध्यम अन्तरात्मा हैं । 

मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी कषाय के अभावसहित, ब्रतरहित चौथे 

गुणस्थानवर्ती सम्यग्दृष्टि जीव, जघन्य अन्तरात्मा हैं। 

येतीनों ही मोक्षमार्गी हैं। 

परमात्मा के दो प्रकार हैं -- सकल और निकल। श्री अरहन्त परमात्मा 

सकल; अर्थात्, शरीरसहित परमात्मा हैं। औदारिक आदि शरीररहित; द्रव्य-भाव 

-नोकर्मरहित; निर्दोष और पूज्य, शुद्ध ज्ञानमय सिद्ध परमेष्ठी निकल; अर्थात्, 

शरीररहित परमात्मा हैं; वे अक्षय अनन्त काल तक, अनन्त सुख का अनुभव करते हैं । 

ये दोनों (सकल और निकल), सर्वज्ञ होने से लोक और अलोकसहित सर्व 

पदार्थों का त्रिकालवर्ती सम्पूर्ण स्वरूप एक समय में युगपत्; अर्थात्, एक साथ 
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  जानने-देखनेवाले, सबके ज्ञाता-द्र॒ष्टा हैं। इससे निश्चित होता है कि जिस प्रकार 

सर्वज्ञ का ज्ञान व्यवस्थित है; उसी प्रकार उनके ज्ञान के सर्व ज्ञेय; अर्थात्, छहों द्र॒व्यों 

की त्रैकालिक क्रमनियमित; अर्थात्, क्रमबद्धपर्यायें भी निश्चित-व्यवस्थित हैं; कोई 

भी पर्याय उल्टी-सीधी अथवा अव्यवस्थित नहीं होती -- ऐसा सम्यग्दृष्टि जीव 

मानता है - श्रद्धा करता है । जिसकी ऐसी मान्यता / निर्णय / श्रद्धा नहीं है, उसे स्व 

एवं पर का सम्यक् निर्णय न होने के कारण, शुभाशुभ विकार और परद्रव्य के साथ 

कर्ताबुद्धि-एकताबुद्धि होती ही है; इसलिए वह जीव, बहिरात्मा है। 

  

  

  . 

आत्मा का जीवन 
भगवान आत्मा, अतीन्द्रिय महान पदार्थ है, वह चैतन्यप्राण से शाश्वत 

जीवित रहनेवाला है । जिसने अपना ऐसा अस्तित्व स्वीकार किया है, उसे जड़ 

इन्द्रिय आदि प्राणों के साथ एकताबुद्धि नहीं रहती, क्योंकि वे जड़प्राण कहीं 
आत्मा के जीवन के कारण नहीं हैं । शरीरादि जड़प्राण तो आत्मा से भिन्न हैं और 

पृथक् हो जाते हैं । यदि आत्मा उनसे जीवित रहता हो तो वे आत्मा से भिन्न क्यों 

होवें ? उनके अस्तित्व से कहीं आत्मा का अस्तित्व नहीं है; आत्मा का अस्तित्व, 

अपने चैतन्य भावप्राण से ही है । ऐसे चेतन््य जीव को जिसने देखा, उस सम्यग्दृष्टि 

को मरण का भय क्यों हो ? मरण ही मेरा नहीं, फिर मरण का भय कैसा ? 

इस प्रकार धर्मीजीव मरण के भय से रहित नि:शड्ढू तथा निर्भय परिणमन 

करता है । जगत, मरण से भयभीत है परन्तु ज्ञानी को तो आनन्द की लहर है क्योंकि 

वह प्रथम से ही अपने को शरीर से भिन्न ही अनुभव करता है । 
-- पूज्य गुरुदेकशी कानजीस्वामी     \ 
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अब, निकल परमात्मा का स्वरूप बताकर, जीवतत्त्व के वर्णन को पूर्ण 
करते हुए, हमारा कर्तव्य क्या है ?- यह इस छन्द में बताया जा रहा है - 

ज्ञानशरीरी त्रिविधि कर्ममल, वर्जित सिद्ध महंता। 

ते हैं निकल अमल परमातम, भोगैं सर्म अनंता॥ 

बहिरातमता हेय जानि तजि, अंतर-आतम हूजै। 

परमातम कूं ध्याय निरंतर, जौ निज आनंद पूजै॥ 

अन्वयार्थ - ( ज्ञानशरीरी ) ज्ञानमात्र जिनका शरीर है, ऐसे ( त्रिविधि ) 

ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म, रागादि भावकर्म तथा औदारिकशरीरादि नोकर्म -- इन तीन 

प्रकार के ( कर्ममल ) कर्मरूपी मैल से ( वर्जित ) रहित, ( महंता ) महान ( सिद्ध ) 

सिद्ध परमेष्ठी, (निकल ) निकल, अर्थात् शरीररहित, ( अमल ) मल, अर्थात् 

विकाररहित ( परमातम ) परमात्मा ( हैं ) हैं; ( ते ) वे ( अनंता ) अपरिमित एवं 

अनन्त काल पर्यन्त ( सर्म ) सुख ( भोगैं ) भोगते हैं। _    
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इन तीनों में (बहिरातमता ) बहिरात्मपने को (हेय ) छोड़ने योग्य 

( जानि ) जानकर, ( तजि ) उसे छोड़कर ( अंतर-आतम ) अन्तरात्मा ( हूजे ) 

होना चाहिए और ( निरंतर ) सदा ( परमातम कूं) निज परमात्मपद का ( ध्याय ) 

ध्यान करना चाहिए; ( जौ ) जिसके द्वारा ( निज आनंद ) अपने आनन्द को, अर्थात् 

आत्मानन्द को ( पूजै ) प्राप्त किया जाता है । 

भावार्थ - ज्ञान ही जिनका शरीर है और जो समस्त राग-द्वेष-मोहादि 

भावकर्म, ज्ञानावरणादि आठ द्रव्यकर्म और शरीरादि नोकर्मरूप तीनों कर्ममल से 

रहित हैं, वे सिद्ध परमेष्ठी, 'निकल परमात्मा ' कहलाते हैं। वे सादि-अनन्त काल 

तक अनन्त सुख का भोग करते हैं। 

अवस्थादृष्टि से जीव के इन तीन भेदों - बहिरात्मा, अन्तरात्मा और परमात्मा 

में से बहिरात्मपना तो मिथ्यात्वसहित होने के कारण हेय; अर्थात्, छोड़ने योग्य है; 
इसलिए आत्महितैषियों को चाहिए कि बहिरात्मपना छोड़कर, अन्तरात्मा; अर्थात्, 

सम्यग्दृष्टि होकर, परमात्मपना प्राप्त करें । यही सम्पूर्ण और अनन्त आनन्द; अर्थात्, 
मोक्ष की प्राप्ति का उपाय है। 

  

      

  

  

  

उसे देखकर तू आनन्दित होगा 
अहा! आनन्द से विलसित हो रहे इस चैतन्यतत्त्व को देखते ही परद्रव्यों के 

प्रति तेरा मोह छूट जाएगा; परद्र॒व्य मेरा है - ऐसी तेरी मोहबुद्धि छूट जाएगी और 

तुझे चैतन्यतत्त्व, परद्॒व्यों से पृथक् विलसित होता हुआ, शोभित होता हुआ दिखाई 

देगा। भगवान ने जैसा उपयोगस्वरूप आत्मा देखा है, वैसा ही आत्मा तेरे अन्तर में 

विलस रहा है, वह तुझे देह से भिन्न अनुभव में आयेगा और उसे देखकर तू 

आनन्दित होगा। - पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी 
-     

छहढाला / 3 / 62



अब, कविवर दौलतरामजी, अजीवतत्त्व और उसके भेदों का परिज्ञान 

कराते हैं - 

चेतनिता बिनु सो अजीव है, पंच भेद जाके हैं। 

पुदूगल पंच वरण, रस पन, गंध-दु, फरस वसु ताके हैं॥ 

Ra Uae कूं चलत सहाई, धर्मद्रव्य अनुरूपी। 

तिष्ठत होत सहाई अधरम, जिन बिन-मूर्ति निरूपी॥ 

अन्वयार्थ - जो ( चेतनिता बिनु ) चेतनतारहित है, ( सो ) वो ( अजीव है ) 

अजीव है; ( जाके ) जिसके ( पंच भेद ) पाँच भेद ( हैं ) हैं; ( पुद्गल ) जिनमें 
पुद्गल, ( ताके पञ्च वरण-रस पन ) के पाँच वर्ण और पाँच रस, ( गन्ध-दु ) दो 

गन्ध और ( बसु ) आठ ( फरस ) स्पर्श ( हैं ) होते हैं। जो (जिय ) जीव और 

आकाशद्रव्य    



  

( पुदूगल कूं ) पुदूगल को ( चलत सहाई ) गमन में निमित्त है और ( अनुरूपी ) 

अमूर्तिक है, वह ( धर्मद्रव्य ) धर्मद्रव्य है, तथा ( तिष्ठत ) गतिपूर्वक स्थितिपरिणाम 

को प्राप्त जीव और पुद्गल को ( सहाई ) निमित्त ( होत ) होता है, वह ( अधरम ) 

अधर्मद्रव्य है। ( जिन ) जिनेन्द्र भगवान ने उसे; अर्थात्, अधर्मद्रव्य को भी ( बिन- 

मूर्ति ) अमूर्तिक ( निरूपी ) कहा है । 

भावार्थ - जिसमें चेतना; अर्थात्, ज्ञान-दर्शन अथवा जानने-देखने की शक्ति 
नहीं होती, उसे अजीव कहते हैं। उस अजीव के पाँच भेद हैं -- पुद्गल, धर्म, 

अधर्म, आकाश, और काल। 

जिसमें स्पर्श, रस, गन्ध, और वर्ण होते हैं, उसे पुद्गलद्ग॒व्य कहते हैं । इसके 
स्पर्शगुण की हल्का, भारी, रूखा, चिकना, कड़ा, कोमल, ठण्डा, गर्म - ये आठ 

पर्यायें होती हैं | वर्णपुण की काला, पीला, हरा, लाल, और सफेद - ये पाँच पर्यायें 

होती हैं । रसगुण की खट्टा, मीठा,कड़वा, चरपरा, और कषायला - ये पाँच पर्यायें 

होती हैं, और गन्धगुण की सुगन्ध और दुर्गन््ध - दो पर्यायें होती हैं । 

जो, स्वयं गति करते हुए जीव और पुद्गल को गमन में निमित्तकारण होता है, 

वह धर्मद्रव्य है। 

जो, स्वयं गतिपूर्वक स्थिर होते हुए जीव और पुद्गल को स्थिर रहने में 

निमित्तकारण होता है, वह अधर्मद्रव्य है । 

धर्म और अधर्म से यहाँ पुण्य और पाप नहीं, किन्तु छह द्रवव्यों में आनेवाले 

धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकाय नामक दो अजीवद्र॒व्य समझना चाहिए । 
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यहाँ अजीवतत्त्व के वर्णन का समापन एवं आख्रवतत्त्व के स्वरूप का 

प्रतिपादन करते हैं - 

सकल द्रव्य कौ वास जास में, सो आकास पिछानों। 

निअत वर्तना निसदिन सो, व्यवहारकाल परिवानौ॥ 

यों अजीव, अब आस्त्रव सुनियैं, मन-वच-काय त्रियोगा। 

मिथ्या अविरत अरु कषाय, परमाद सहित उपयोगा॥ 

अन्वयार्थ - ( जास में ) जिसमें ( सकल ) समस्त ( द्रव्य कौ ) द्रव्यों का 

(वास ) निवास है, (सो ) वह ( आकास ) आकाशद्रव्य ( पिछानों ) जानो। 

( वर्तना ) स्वयं प्रवर्तित हो और दूसरों को प्रवर्तित होने में निमित्त हो, वह 

(निअत ) निश्चयकाल है तथा (निसि-दिन ) रात्रि, दिवस आदि, (सो 

व्यवहारकाल ) वह व्यवहारकाल ( परिवानौ ) जानो । 

  

  
 



(यों ) इस प्रकार ( अजीव ) अजीवतत्त्व का वर्णन पूर्ण हुआ। ( अब ) 

अब, ( आस्त्रव ) आख्रवतत्त्व का स्वरूप ( सुनियें ) सुनो । ( मन-वच-काय ) मन, 

वचन और काय के आलम्बन से आत्मा के प्रदेशों के चञचल होनेरूप ( त्रियोगा ) 

तीन प्रकार के योग, ( मिथ्या ) मिथ्यात्व, ( अविरत ) अविरत, ( कषाय ) कषाय 

(अरु ) और (परमाद सहित उपयोगा ) प्रमादसहित आत्मा की प्रवृत्ति, वह 

आखवतत्त्व कहलाता है। 

भावार्थ - जिसमें छह द्र॒व्यों का निवास है, उस स्थान को आकाश कहते हैं; 
अर्थात्, जो छहों द्र॒व्यों को स्थान देता है, उसे आकाशद्रव्य कहते हैं। जिस प्रकार 

किसी बरतन में पानी भरकर उसमें भस्म (राख ) डाली जाए तो वह उसमें समा जाती 

है, फिर उसमें शर्करा डाली जाए, वह भी समा जाती है, फिर उसमें सुईयाँ डाली जाएँ 

तो वे भी समा जाती हैं; उसी प्रकार आकाश में भी मुख्य (विशेष) अवगाहनशक्ति है; 

इसलिए उसमें सर्व द्रव्य एक साथ रह सकते हैं; एक द्रव्य दूसरे द्रव्य को रहने में 
बाधक नहीं होता। 

अपनी-अपनी पर्यायरूप से स्वयं परिणमित होते हुए जीवादिक द्रव्यों के 

परिणमन में जो निमित्त हो, उसे कालद्रव्य कहते हैं, जिस प्रकार कुम्हार के चाक को 

घूमने में धुरी, अर्थात् कीली । 

कालद्रव्य को निछ्चयकाल कहते हैं | लोकाकाश के जितने प्रदेश हैं, उतने 

ही कालद्रव्य (कालाणु) हैं। दिन, घड़ी, घण्टा, मास इत्यादि को व्यवहारकाल 

कहते हैं । 

जिनेन्द्र भगवान ने इन धर्म, अधर्म, आकाश और काल द्र॒व्यों को अमूर्तिक 

और इन्द्रिय-अगोचर कहा है। 

इस प्रकार अजीवतत्त्व का वर्णन हुआ। 

अब, आस्त्रवतत्त्व का वर्णन करते हैं । 

मन-वचन-काय के निमित्त से आत्मप्रदेशों का परिस्पंदनरूप तीन प्रकार का 
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योग तथा मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद 

और कषायसहित जीव का उपयोग, | 

आख्रव कहलाता है। 

आखवतत्त्व का दृष्टान्त यह है 
कि जिस प्रकार किसी नौका में छिद्र हो आस्त्रव 
जाने से उसमें पानी आने लगता है; उसी प्रकार आत्मा में मिथ्यात्वादि आखत्रव के क् 

निमित्त से जड़कर्म आने लगते हैं । 

  

  

      
  

३ 

..---आश्चर्य है! 
भाई | सम्यग्दृष्टि के अन्त:स्तल की थाह लेना बहुत कठिन है । धर्मी जीव को 

चक्रवर्ती का राज्य हो, युद्ध में खड़े हों, परन्तु आत्मा के आनन्द से राग भिन्न हो गया 

है, रागादि परिग्रह में भेदबुद्धि हो गयी है, भले ही उसके विषय सामग्री हो, उसका 

भोग भी करते हों | सम्यग्दृष्टि को पुण्य विशेष होता है, पुण्य के ढेर होते हैं, स्त्री- 

पुत्रादि में, शरीर-वैभव में पुण्य के ढेर दिखायी देते हैं किन्तु सम्यग्दृष्टि को उनमें 

एकत्वबुद्धि छूट गयी है; चैतन्य का अतीन्द्रिय आनन्द उसे दृष्टिगोचर होता है। 

आनन्द का सागर उछल रहा है, आनन्द का ज्वार आता है - ऐसे सम्यग्दृष्टि को 

भोग-सामग्री में किड्चित् आसक्ति दिखती है - होती है, तथापि अभिप्राय में 

उसका स्वीकार नहीं है, सुखबुद्धि नहीं है। भोग भुजज़ समान लगते हैं, काले नाग 

दिखते हैं । - पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी     
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प्रस्तुत छन्द में कविवर ने आर्रव को दुःखरूप बताकर, बन्ध, संवर, और 

निर्जयातत्त्व का प्रयोजनसहित भाववाही वर्णन किया है - 

ये ही आतम कौ दुख कारण, तातें इनकूं तजिये। 
जीव प्रदेश बँधे विधि सौं सो, बंधन कबहूँ न सजिये॥ 
सम-दम तें जो कर्म न आवेैं, सो संवर आदरिये। 

तपबल तें विधि-झरन निर्जरा, ताहि सदां आचरियै॥ 

अन्वयार्थ - ( ये ही ) यह मिथ्यात्वादि आख्रव ही ( आतम कौ ) आत्मा को 

( दुख-कारण ) दुःख के कारण हैं; ( तातें ) इसलिए ( इनकूं ) इन मिथ्यात्वादि को 

( तजिये ) छोड़ देना चाहिए। ( जीव प्रदेश ) आत्मा के प्रदेशों का ( विधि सौं ) 

कर्मों से ( बँधे ) बँधना, वह ( बंधन ) बन्ध कहलाता है; ( सो ) वह बन्ध ( कबहुँ ) 

कभी भी ( न सजिये ) नहीं करना चाहिए । 

 



(सम ) कषायों का अभाव और ( दम तें ) इन्द्रियों तथा मन को जीतने से 

(जो कर्म ) जो कर्म (न आवबें ) नहीं आते, ( सो ) वह ( संवर ) संवरतत्त्व है। 

( ताहि ) उस संवर को ( आदरिय ) ग्रहण करना चाहिए। ( तपबल तें ) तप की 

शक्ति से ( विधि ) कर्मों का ( झरन ) एकदेश खिर जाना, वह ( निरजरा ) निर्जरा 

है।( ताहि ) उस निर्जरा को ( सदां ) सदैव ( आचरियै ) प्राप्त करना चाहिए। 

भावार्थ - ये मिथ्यात्वादि ही आत्मा को दु:ख के कारण हैं; बाह्य पदार्थ दु:ख 

के कारण नहीं हैं; इसलिए अपने दोषरूप मिथ्याभावों का अभाव करना चाहिए। 

बन्ध- स्पर्शों के साथ पुद्गलों का बन्ध, रागादि के साथ जीव का बन्ध, और 

अन्योन्य-अवगाहरूप पुद्गलजीवात्मक बन्ध कहा है - (प्रवचनसार, गाथा ९७७) 

रागपरिणाममात्र, ऐसा जो भावबन्ध है, वह द्रव्यबन्ध का हेतु होने से, वही निश्चय- 

बन्ध है, जो छोड़ने योग्य है। 

जीव के मिथ्यात्व-मोह-राग-द्वेषरूप परिणाम, वह भावआखस्रव हैं और 

उन मलिनभावों में स्निग्धता, वह 

भावबन्ध है। 

  

  

  

  

जिस प्रकार छिद्र द्वारा पानी नौका में 
  

भर जाता है; उसी प्रकार कर्मपरमाणु, 

आत्मा के प्रदेशों में पहुँचते हैं; अर्थात्, एक क्षेत्र में रहते हैं। 

संवर- पुण्य-पापरूप अशुद्धभाव (आस्रव) को आत्मा के शुद्धभाव द्वारा 

रोकना, भावसंवर है और तदनुसार 

Se नवीन कर्मों का आना स्वयं-स्वतः 

_ रुकजाना, द्रव्यसंवर है। 

मिथ्यात्व और क्रोधादिरूप 
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  भाव -- इन सबको सामान्यरूप से कषाय कहा जाता है । ऐसी कषाय के अभाव को 

शम कहते हैं और इन्द्रिय तथा मन के जीतने को दम कहते हैं ।ये भी संवर हैं । 

जिस प्रकार छिद्र बन्द करने से नौका में पानी का आना रुक जाता है; उसी 

प्रकार शुद्धभावरूप गुप्ति आदि के द्वारा आत्मा में कर्मों का आना रुक जाता है । 

Fit -- अखण्डानन्द निज शुद्धात्मा के लक्ष्य से शुद्धि की अंशतः वृद्धि 

और अशुद्धि की अंशतः हानि करना, 

भावनिर्जा है और उस समय 

खिरनेयोग्य कर्मों का अंशतः छूट 

जाना, द्रव्यनिर्जरा है। 

जिस प्रकार नौका में आये हुए 

पानी में से थोड़ा-थोड़ा पानी किसी 

बरतन में भरकर बाहर फेंक दिया जाता है; उसी प्रकार निर्जरा द्वारा थोड़े कर्म आत्मा 

से अलग हो जाते हैं । 

शुद्धात्माश्रित सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप शुद्धभाव ही संवर है। प्रथम 

निश्चयसम्यग्दर्शन होने पर स्वद्रव्य के आलम्बनानुसार संवर-निर्जरा प्रारम्भ होती 

है। क्रमश: जितने अंश में राग का अभाव हो, उतने अंश में संवर-निर्जरारूप धर्म 

होता है। 

स्वोन्मुखता के बल से शुभाशुभ इच्छा का निरोध, तप है। उस तप से निर्जरा 
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यहाँ मोक्षतत्त्व का वर्णन करके, व्यवहारसम्यग्दर्शन के कारण का निरुपण 

किया जाता है - 

सकल कर्म तें रहित अवस्था, सो सिव थिर सुखकारी। 
यह विधि जो सरधा तत्त्वनि की, सो समकित व्यवहारी॥ 

देव जिनेंद्र, गुरु परिग्रहबिन, धर्म दयाजुत सारौ। 

यहू जानि समकित कौ कारण, अष्ट अंगजुत धारौ॥ 

अन्वयार्थ - ( सकल कर्म तें ) समस्त कर्मों से ( रहित ) रहित ( थिर ) 

स्थिर-अटल ( सुखकारी ) अनन्त सुखदायक ( अवस्था ) दशा-पर्याय, ( सो 

सिव ) वह मोक्ष है । ( यह विधि ) इस प्रकार ( जो ) जो ( तत्त्वनि की ) सात तत्त्वों 

की भेदसहित € सरधा ) श्रद्धा है, ( सो ) वह ( व्यवहारी ) व्यवहार ( समकित ) 

सम्यग्दर्शन है। 
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       > “te 
बीतरागी गुरु अहिंसामयी धर्म 

(जिनेंद्र) वीतराग, सर्वज्ञ, और हितोपदेशी (देव) सच्चे देव; 

( परिग्रहबिन ) चौबीस परिग्रह से रहित ( गुरु ) वीतरागी गुरु, तथा ( सारौ ) 

सारभूत ( दयाजुत ) अहिंसामय ( धर्म ) जैनधर्म ( यहू ) -- इन सबको ( समकित 

कौ ) सम्यग्दर्शन का ( कारण ) निमित्तकारण ( जानि ) जानना चाहिए एवं उसको 

उसके ( अष्ट ) आठों ( अंगजुत ) अज्भगसहित ( धारौ ) धारण करना चाहिए। 

भावार्थ - आठ कर्मो के सर्वथा नाशपूर्वक आत्मा की सम्पूर्ण शुद्धदशा 

(पर्याय) प्रगट होती है, उसे मोक्ष कहते हैं। वह दशा, अविनाशी तथा अनन्त 

सुखमय है। 

जिस प्रकार नौका में आया हुआ सारा पानी निकाल देने से नौका पूर्णतः पानी 

रहित हो जाती है; उसी प्रकार आत्मा में से समस्त कर्म पृथक् हो जाने से, आत्मा की 

परिपूर्ण शुद्धदशा (मोक्षदशा) प्रगट हो जाती है; अर्थात्, आत्मा मुक्त हो जाता है। 
जीव-अजीव को उनके स्वरूपसहित जानकर, स्व तथा पर को यथावत् 
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  मानना; आस््रव को जानकर उसे हेयरूप, बन्ध को जानकर उसे अहितरूप, संवर को 

पहिचानकर उसे उपादेयरूप, तथा निर्जरा को पहिचानकर उसे हित का कारण मानना 

चाहिए | मोक्ष का स्वरूप जानकर, उसे अपना परम हितकारक मानना चाहिए | 
(- मोक्षमार्गप्रकाशक, अध्याय ९, पृष्ठ ४६ ९) 

इस प्रकार सामान्य और विशेषरूप से सात तत्त्वों की अचल श्रद्धा करना, उसे 

व्यवहारसम्यग्दर्शन कहते हैं । 

जिनेन्द्रदेव, वीतरागी दिगम्बर जैन निर्ग्रन्थ गुरु, तथा जिनेन्द्रप्रणीत अहिंसामय 

धर्म, व्यवहारसम्यग्दर्शन के कारण हैं; अर्थात्, इन तीनों का यथार्थ श्रद्धान भी 

व्यवहारसम्यग्दर्शन कहलाता है। उसे आगे कहे जानेवाले आठ अड्भगसहित धारण 

करना चाहिए। 

यहाँ यह भी ध्यान रखना चाहिए कि निश्चयसम्यक्त्व के बिना, मात्र व्यवहार 

को व्यवहारसम्यक्त्व नहीं कहा जाता। 

    

  

  

  

  

  

  

  

  

धर्मनगरी में प्रविष्ट होने का दरवाजा 
आत्मा के अनुभव के लिए पहले ठोस भूमिका चाहिए। वह ठोस भूमिका 

कौन सी है ? मैं ज्ञानस्वरूप हूँ - ऐसा निर्णय ही ठोस भूमिका है । जैसे, बैठे हुए पक्षी 
को गगन में उड़ने के लिए नीचे ठोस भूमिका चाहिए; उसी तरह चैतन्य के चारित्र में 

गगन-विहार करने के लिए पहले निर्णयरूप ठोस भूमिका चाहिए। आत्मार्थी होकर 

अनन्त काल में नहीं किया हुआ - ऐसा अपूर्व प्रकार से, अपूर्व पुरुषार्थ से, आत्मा 

का अपूर्व निर्णय करना ही प्रथम भूमिका है - यही धर्मनगरी में प्रविष्ट होने का 

दरवाजा है। इस निर्णय में राग का उत्साह नहीं, अपितु चैतन्य का उत्साह है। वह 

जीव, राग के भरोसे रुकता नहीं है किन्तु चैतन्यस्वभाव के भरोसे अन्तर में आगे 

बढ़ता जाता है और राग-द्वेष का अभाव करता जाता है 
- पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी     \ 
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इस छन््द में सम्यग्दर्शन में त्यागने योग्य पच्चीस दोष बताये जा रहे हैं - 

वसु मद टारि, निवारि त्रिसठता, षघट् अनायतन त्यागौ। 

संकादिक वसु दोष बिना, संवेगादिक चित्त पागौ॥ 

अष्ट अंग अरु दोष पचीसौ, तिन संक्षेप कहिये। 

बिन जानें तें दोष गुनन कौं, कैसे तजिये गहियै॥ 

अन्वयार्थ - (वसु) आठ (मद ) मद का (टारि) त्याग करके, 

( त्रिसठता ) तीन प्रकार की मूढता को (निवारि) हटाकर, (षट् ) छह 
( अनायतन ) अनायतनों का (त्यागौ ) त्याग करना चाहिए। (संकादिक ) 

शड्जादि ( बसु ) आठ ( दोष बिना ) दोषों से रहित होकर ( संवेगादिक ) संवेग, 

अनुकम्पा, आस्तिक्य, और प्रशम में ( चित्त ) मन को ( पागौ ) लगाना चाहिए। 

सम्यग्दर्शन के आठ अड्ढ     
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सम्यग्दर्शन के पच्चीस दोष 

    

  

धर्ममूढ़ता 

गुरुमूढ़ता 
षटू अनायतन 

é        
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STA, TAKS H ( SE ) SS ( अंग ) अड् ( अरु ) और ( दोष पचीसौ तिन ) 

पच्चीस दोषों को ( संक्षेप ) संक्षेप में ( कहीये ) कहा जाता है क्योंकि ( बिन जाने 

ते ) उन्हें जाने बिना ( दोष ) दोषों को ( कैसे ) किस प्रकार ( तजिये ) छोड़ें और 

( गुनन कौ ) गुणों को किस प्रकार ( गहिये ) ग्रहण करें ? 

भावार्थ - आठ मद, तीन मूढ़ता, छह अनायतन; अर्थात्, अधर्म-स्थान, और 

शड्जादि आठ दोष -- इस प्रकार सम्यक्त्व के पच्चीस दोष हैं । सम्यग्दृष्टि को संवेग, 

अनुकम्पा, आस्तिक्य, और प्रशम होते हैं ।सम्यक्त्व के अभिलाषी जीव को सम्यक्त्व 

के (सम्यक्त्व में लगनेवाले ) इन पच्चीस दोषों का त्याग करके, संवेगादि भावनाओं 

में मन लगाना चाहिए। 

अब, सम्यकत्व के आठ गुणों ( अड्डों ) और पच्चीस दोषों का संक्षेप में वर्णन 

किया जाता है क्योंकि जाने और समझे बिना दोषों को छोड़ा कैसे जा सकता है तथा 
गुणों को ग्रहण कैसे किया जा सकता है ? 

    

  

  

पूर्णता के लक्ष्य से पूर्णता 
जो अनन्त संसार का अन्त लाने के लिए पूर्ण स्वभाव के लक्ष्य से प्रारम्भ 

करने को निकले हैं - ऐसे जीवों का किया हुआ प्रारम्भ, वापस नहीं होता, ऐसे 

लोगों की ही यहाँ बात है। यह तो अप्रतिहतमार्ग है। पूर्णता के लक्ष्य से किया 
गया प्रारम्भ, वापस नहीं होता । पूर्णता के लक्ष्य से पूर्णता होती ही है। 

- पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी 
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कविवर, सम्यग्दर्शन के नि:शज्लित आदि आठ गुणों का वर्णन करते हुए 

कहते हैं - 

जिन बच में संके न धार, वृष भव-सुख-वाँछा भानौ। 
मुनि-तन मलिन देखि न घिनावै, तत्त्व-कुतत्त्व पिछानै॥ 

निज गुण अरूु पर औगुण ढाकै, वा निजधर्म बढ़ावे। 
कामादिक करि वृष तें चिगते, निज-पर कौं सु दिढ़ावै॥ 

अन्वयार्थ - १. ( जिन बच में ) सर्वज्ञदेव के कहे EU Tat में ( संके ) 
संशय-सन्देह ( न) नहीं करना, निःश्धितअद्भ है; २. ( वृष ) धर्म को ( धार ) 

धारण करके, ( भव-सुख-वाँछा ) सांसारिक सुखों की इच्छा ( भानौ ) नहीं करना, 

निःकांक्षितअद्भ है; ३. ( मुनि-तन ) मुनियों के शरीरादि ( मलिन ) मैले ( देख ) 

देखकर (न घिनाबै ) घृणा नहीं करना, निर्विचिकित्साअड़ है; ४. (तत्त्व 

-कुतत्त्व ) सच्चे और झूठे तत्त्वों की ( पिछानौ ) पहिचान रखना, अमूढ्दृष्टिअड़ 

है; ५. ( निज गुण ) अपने गुणों को ( अरू ) और ( पर औगुण ) दूसरे के अवगुणों 
को (ढाके ) छिपाना (बा) तथा 

( निजधर्म ) अपने आत्मधर्म को 

( बढ़ावै ) निर्मल बनाना, उपगृहनअक् 

है; ६. ( कामादिक करि ) काम- 
विकारादि के कारण (बृषतें ) धर्म से 
( चिगते ) च्युत होते हुए ( निज-पर 

कौं) अपने को तथा पर को (सु 

दिढ़ावै ) उसमें पुनः दृढ़ करना, 

स्थितिकरणअड्ड है। 

छहढाला / 3 / 77 

  

<+
# 
ब
स



  

भावार्थ - व्यवहारसम्यग्दर्शन के अष्ट अड्ों का संक्षिप्त स्वरूप इस 

प्रकार है -- 

१. तत्त्व यही है, ऐसा ही है; अन्य नहीं है तथा अन्य प्रकार से नहीं है -- इस 

प्रकार यथार्थ तत्त्वों में अचल श्रद्धा होना, निशद्धितअड़ है। 

२. धर्म सेवन करके, उसके फल में सांसारिक 

सुखों की इच्छा नहीं करना, निःकांक्षितअड् है। 

। Sant सम्यग्दृष्टि जीव, भोगों को कभी भी 

७/ आदरणीय नहीं मानते, किन्तु जिस प्रकार इच्छा न होने 

पर भी कोई बन्दी कारागृह में दुःख सहन करता है; 
उसी प्रकार वे अपने पुरुषार्थ की निर्बलता से 

गृहस्थदशा में रहते हैं किन्तु रुचिपूर्वक भोगों की 
इच्छा नहीं करते; इसलिए उन्हें नि:ःशड्धित और 

निशद्ित एवं निःकांक्षितअड़ नि:कांक्षितअड़ होने में कोई बाधा नहीं आती । 

३. मुनिराज अथवा अन्य किसी धर्मात्मा के 

शरीर को मैला देखकर घृणा नहीं करना, 

निर्विचिकित्साअड् है 

    
  

  

  

निर्विचिकित्साअड़ 
  ४. सच्चे और झूठे तत्त्वों की परीक्षा करके, 

मूढ़ताओं तथा अनायतनों में नहीं फँसना, 

अमूढ्दृष्टिअड़ है। 

  

अमूढ़दृष्टिअड़ 
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५. अपनी प्रशंसा करानेवाले गुणों को तथा दूसरे की निन्दा करानेवाले दोषों 

को ढँकना और आत्मधर्म को बढ़ाना / निर्मल रखना, उपगूृहनअड़ है ।     

   f ars 

[ एक चोर, धर्मात्मा सेठ के यहाँ कपट से ब्रह्मचारी का वेष बनाकर, सेठ की अनुपस्थिति में 

उनके जिनमन्दिर से जिनप्रतिमा चुरा लेता है | द्वारपालों द्वारा पकड़े जाने पर सेठ, जिनधर्म की 

निन््दा न हो, इस भाव से यह प्रतिमा तो मैंने मंगायी थी - कहकर उस वेषधारी ब्रह्मचारी के 

दोष ढँककर, पश्चात् उसे जिनधर्म का उपदेश देकर धर्ममार्ग में लगाते हैं । | 

  

जिनागम में उपगृहन का दूसरा नाम “उपवृंहण' भी आता है, जिससे 

आत्मधर्म में वृद्धि करने को भी उपगृहन कहा जाता है। श्रीअमृतचद्धसूरि ने अपने 

पुरुषार्थसिद्धयुपाय में भी यही कहा है -- 

धर्माउभिवर्द्धनीय: सदात्मनो मार्दवादिभावनया। 
परदोषनिगृहनमपि विधेयमुपबृंहणगुणार्थम् ॥ २७॥ 

अर्थात्, उपबृंहण नामक गुण के लिए मार्दव, क्षमा, सन्तोषादि भावनाओं से 

निरन्तर अपने आत्मा के धर्म की; अर्थात्, शुद्धस्वभाव की वृद्धि करनी चाहिए और 

दूसरे के दोषों को गुप्त भी रखना चाहिए (यह भी 

कर्तव्य है) । 

६. काम, क्रोध, लोभ आदि किसी भी 

कारण से, सम्यक्त्व और चारित्र से भ्रष्ट होते हुए 

अपने को तथा पर को पुन: उसमें स्थित करना, 

स्थितिकरणअड्ू है। स्थितिकरणअड्ड 
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यहाँ पूर्व छन््द में शेष रहे गुण और आठ मदों का वर्णन किया जा रहा है - 

धर्मी सौ गौ-वच्छ-प्रीति सम, करि जिनधर्म दिपावे। 

इन गुण तें विपरीति दोष बसु, तिनकौं संत खिपावे॥ 
छु पिता भूष वा मातुल नृप जौ, होइ न तौ मद ठानें। 

मद न रूप कौ मद न ज्ञान कौ, धन बल कौ मद भानें॥ 

अन्वयार्थ - ७. ( धर्मी सौ ) अपने साधर्मीजनों से ( गौ-बच्छ -प्रीति सम ) 

बछड़े पर गाय की प्रीति के समान, प्रेम ( करि ) रखना, वात्सल्यअदड्भध है, और 

८. ( जिनधर्म ) जैनधर्म की ( दिपाबै ) शोभा में वृद्धि करना, प्रभावनाअड्भ है।( इन 

i गुण तें ) इन आठ गुणों से ( विपरीति ) विपरीत ( बसु ) आठ ( दोष ) दोष हैं, 

( तिनकौं ) उन्हें ( संत ) सम्यग्दृष्टि धर्मात्मा ( खिपाबै ) दूर करता है। 

सम्यग्दृष्टि जीव, (जौ ) यदि (पिता ) पिता आदि पितृपक्ष के स्वजन 

( भूष ) राजादि ( होड़ ) हों अथवा यदि ( मातुल ) मामा आदि मातृपक्ष के स्वजन 

@ ( नृप ) राजादि ( होड़ ) हों (तौ ) तो ( मद ) अभिमान (न ठानें ) नहीं करता। 

( रूप कौ ) शारीरिक सौन्दर्य का, ( मद ) अभिमान ( न ) नहीं करता; ( ज्ञान कौ ) 

विद्या का ( मदन ) अभिमान नहीं करता; ( धन ) लक्ष्मी का ( मद भाने ) अभिमान 

हु नहीं करता; ( बल कौ ) शक्ति का 

| (मद भानें) अभिमान नहीं 
करता। 

" भावार्थ - ७. अपने 

५ है साधर्मीजन पर बछड़े से प्यार 

3 रखनेवाली गाय की भाँति निरपेक्ष 
वात्सल्यअड्ड प्रेम रखना, वात्सल्यअड्ड है । 
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  ८. अज्ञान-अन्धकार को दूर करके, विद्या-बल-बुद्धि आदि के द्वारा शास्त्र में 

कही हुई योग्य रीति से अपने सामर्थ्यानुसार जैनधर्म का प्रभाव प्रगट करना, 

प्रभावनाअड़ है । 

  

प्रभावनाअड़ 

इस प्रकार सम्यग्दर्शन के आठ अड़ जानना चाहिए। 

-- इन अड़ों / गुणों से विपरीत १. शड्ढा, २. काँक्षा, ३. विचिकित्सा, 

४. मूढ़दृष्टि, ५. अनुपगृहन, ६. अस्थितिकरण, ७. अवात्सल्य, और ८. अप्रभावना 

-- ये सम्यक्त्व के आठ दोष हैं, इन्हें सदा दूर करना चाहिए। 

सम्यग्दृष्टि जीव, संयोग, शरीर और पर्यायबुद्धि से रहित होता है, इस कारण 

उसे इनके आश्रय से मद नहीं होता। पिता के गोत्र को कुल और माता के गोत्र को 

जाति कहते हैं । 

१. पिता आदि पितृपक्ष में राजादि प्रतापी पुरुष होने से ' मैं राजकुमार हूँ आदि ' 
अभिमान करना, कुलमद है। २. मामा आदि मातृपक्ष में राजादि प्रतापी पुरुष होने 

का अभिमान करना, जातिमद है । ३. शारीरिक सौन्दर्य का मद करना, रूपमद है। 

४. विद्या का अभिमान करना, ज्ञानमद है। ५. धन-सम्पत्ति का अभिमान करना, 

धनमद है । ६. शारीरिक शक्ति का गर्व करना, बलमद है । 
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पूर्व छन्द में शेष रहे दो मद एवं सम्यग्दर्शन में त्याज्य षद् अनायतनों के 
स्वरूप का वर्णन यहाँ किया जा रहा है - 

तप कौ मद न, मद न प्रभुता कौ, करै न सो निज जानें। 

मद धारै तो यही दोष वसु, सम्यक कूं मल ठानें॥ 
कुगुरु-कुदेव-कुवष सेवक की नहीं प्रसंस उच्रै है। 
जिन मुनि जिनश्रुत बिनु कुगुरादिक, तिनहि न नमन करे है॥ 

अन्वयार्थ - सम्यग्दृष्टि जीव ( तप कौ ) तप का ( मद न ) अभिमान नहीं 

करता, और ( प्रभुता कौ ) ऐश्वर्य, बड़प्पन का ( मद न करै ) अभिमान नहीं करता; 

(सो ) वह ( निज ) अपने आत्मा को ( जानें ) जानता है । यदि जीव उनका ( मद ) 

अभिमान ( धारै तो ) रखता है तो ( यही ) ऊपर कहे हुए मद, ( बसु ) आठ ( दोष ) 

दोषरूप होकर ( सम्यक कूं ) सम्यग्दर्शन को ( मल ) दूषित ( ठानें ) करते हैं । 
2 

   

      

धनमद प्रभुतामद  



सम्यग्दृष्टि जीव, ( कुगुरु-कुदेव-कुवृष सेवक की ) कुगुरु, कुदेव और 

कुधर्म-सेवक की ( प्रसंस ) प्रशंसा (नहीं उचरै है) नहीं करता। ( जिन ) 
जिनेन्द्रदेव, ( मुनि ) वीतरागी मुनि, और (जिनश्रुत ) जिनवाणी (बिनु) के 

अतिरिक्त जो ( कुगुरादिक ) कुगुरु, कुदेव, कुधर्म हैं, ( तिनहिं ) उन्हें ( नमन ) 

नमस्कार ( नकरे है ) नहीं करता। 

भावार्थ - ७. अपने ब्रत-उपवासादि तप का गर्व करना, तपमद है । ८. अपने 

बड़प्पन और आज्ञा का गर्व करना, प्रभुतामद है । 

इस प्रकार कुल, जाति, रूप, ज्ञान, धन, बल, तप और प्रभुता -- ये आठ मद 

-दोष कहलाते हैं। जो जीव, इन आठ का गर्व नहीं करता, वही आत्मा का ज्ञान 

कर सकता है| यदि उनका गर्व करता है तो ये मद, सम्यग्दर्शन के आठ दोष बनकर, 
उसे दूषित करते हैं । 

अब, छह अनायतन दोषों का निरुपण करते हैं -- 

कुगुरु, कुदेव, कुधर्म और कुगुरु-सेवक, कुदेव-सेवक तथा कुधर्म-सेवक 
-- ये छह अनायतन; अर्थात्, धर्म के अस्थान कहलाते हैं | उनकी भक्ति, विनय और 

पूजनादि तो दूर रही, सम्यग्दृष्टि जीव उनकी प्रशंसा भी नहीं करता, क्योंकि उनकी 

प्रशंसा करने से भी सम्यक्त्व में दोष लगता है । 

सम्यग्दृष्टि जीव, जिनेन्द्रदेव, वीतरागी मुनि और जिनवाणी के अतिरिक्त, 

कुदेव-कुगुरु और कुशास्त्रादि को भय, आशा, लोभ और स्नेह आदि के कारण भी 

नमस्कार नहीं करता, क्योंकि उन्हें नमस्कार करनेमात्र से भी सम्यक्त्व दूषित हो जाता 

है। कुगुरु-सेवा, कुदेव-सेवा तथा कुधर्म-सेवा -- ये तीन भी सम्यक्त्व के मूढ़ता 
नामक दोष हैं । 
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ग्रन्थकार पण्डित दौलतरामजी अनेक दृष्टान्तों के द्वारा अविरत 

सम्यग्दृष्टि जीव की महिमा बतलाते हैं - 

दोषरहित गुणसहित सुधी जे, सम्यकदर्श सजै हैं। 
छु चारित मोहबस लेश न संजम, पै सुरनाथ जजे हैं॥ 

गेही, पै गृह में न रचे जौं, जल से भिन्न कमल है। 
नगरनारि कौ प्यार जथा, कादा में हेम अमल है॥ 

  

अन्वयार्थ - (जे) जो (सुधी ) बुद्धिमान पुरुष, ऊपर कहे हुए 
( दोषरहित ) पच्चीस दोषरहित तथा ( गुणसहित ) निःशड्भादि आठ गुणोंसहित 
( सम्यकदर्श ) सम्यग्दर्शन से (सजै हैं ) भूषित हैं, उन्हें ( चारित मोहबस ) 

अप्रत्याख्यानावरणीय चारित्रमोहनीयकर्म के उदयवश (लेश ) किज्चित् भी 

( संजम ) संयम ( न) नहीं है, ( पै ) तथापि ( सुरनाथ ) देवों के स्वामी इन्द्र द्वारा 

  

  

Perey **



(AE ) पूजे जाते हैं (प्रशंसा / आदर पाते हैं ) । यद्यपि वे ( गेही ) गृहस्थ हैं ( पै ) 

तथापि ( गृह में ) घर में ( न रचे ) नहीं रचते, अर्थात् ममत्व नहीं रखते । ( जौं ) जिस 
प्रकार ( कमल ) कमल ( जल से ) जल से ( भिन्न है ) भिन्न है तथा ( जथा ) जिस 

प्रकार ( कादा में ) कीचड़ में ( हेम ) स्वर्ण ( अमल है ) शुद्ध रहता है; उसी प्रकार 

सम्यग्दृष्टि का घर आदि में प्रेम (ममत्व ) ( नगरनारि कौ ) वेश्या के ( प्यार जथा ) 

प्रेम की भाँति होता है । 

भावार्थ - जो विवेकी, पच्चीस दोषरहित तथा आठ अद्भ; अर्थात्, आठ 

गुणसहित सम्यग्दर्शन धारण करते हैं, उन्हें अप्रत्याख्यानावरणीय कषाय के तीत्र 
उदय में युक्त होने के कारण, लेशमात्र संयमभाव न होने पर भी, इन्द्रादि उनकी पूजा, 

अर्थात् आदर करते हैं। जिस प्रकार पानी में रहने पर भी कमल, पानी से अलिप्त 

रहता है; उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि घर में रहते हुए भी गृहस्थदशा में लिप्त नहीं होता; 

उदासीन, अर्थात् निर्मोही रहता है। जिस प्रकार वेश्या का प्रेम, मात्र पैसे से ही होता 

है; मनुष्य से नहीं होता; उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि का प्रेम सम्यक्त्व से ही होता है, 

गृहस्थपने में नहीं होता। तथा जिस प्रकार सोना, कीचड़ में पड़े रहने पर भी निर्मल 

रहता है; उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि जीव, गृहस्थदशा में रहने पर भी उसमें लिप्त नहीं 

होता, क्योंकि वह उसे त्याज्य, अर्थात् त्यागने योग्य मानता है। 

'पै सुरनाथ जजे है' का अर्थ पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी ने इस प्रकार 
किया है -- राग से भिन्न चैतन्य का अनुभव करनेवाला अग्रती सम्यग्दृष्टि भी पूज्य 

है, महिमावतन्त है, प्रशंसनीय है ।' अहो ! तुमने आत्मा का कार्य किया, तुम आत्मा की 

अनुभूति द्वारा भगवान के मार्ग में आये ' -- इस प्रकार इन्द्र को भी, अपने साधर्मी के 

रूप में, उसके (अव्रती-सम्यग्दृष्टि के) प्रति आदरभाव आता है। इस मनुष्यदेह में 
'पञ्चम काल की प्रतिकूलता के मध्य भी तुमने आत्मा की साधना की.... तुम्हें धन्य 

है ! सुरनाथ जजे हैं; अर्थात्, इन्द्र भी सम्यक्त्व का बहुमान करते हैं, अनुमोदना करते 

हैं, प्रशंसा करते हैं । 
- वीतराय-विज्ञान, भाय-३ ( छहढाला प्रवचन ), पृष्ठ २२६, द्वितीयावृत्ति, सोनगढ़ प्रकाशन 
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सम्यग्दर्शन का अपूर्व माहात्म्य इस छन्द में प्रतिपादित किया गया है - 

प्रथम नर्क विन षट् भू जोतिस, वाण भवन सँढ़ नारी। 

थावर विकलत्रय पशु में नाही, उपजत सम्यक्धारी॥ 
तीनि लोक तिहुँ काल माहिं नहीं, दर्शन सौ सुखकारी। 
सकल धर्म कौ मूल यही, इस बिन करनी दुखकारी॥ 

अन्वयार्थ - ( सम्यक्धारी ) सम्यग्दृष्टि जीव, ( प्रथम नर्क विन ) पहले 

नरक के अतिरिक्त ( षट् भू ) शेष छह नरकों में, ( जोतिस ) ज्योतिषी देवों में, 

( वाण ) व्यन्तर देवों में, ( भवन ) भवनवासी देवों में, ( सँढ़ ) नपुंसकों में, ( नारी ) 

स्त्रियों में, ( थावर ) पाँच स्थावरों में, (विकलब्रय ) द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय और 

चतुरिन्द्रिय जीवों में तथा ( पशु में ) कर्मभूमि के पशुओं में ( नाही उपजत ) उत्पन्न 
व्यन्तर    

        

भवनवासी 
0. 

मर NN 

“s 4 cl, | 

yo 
कर्मभूमि के पशु 

सम्यग्दृष्टि, उक्त योनियों में उत्पन्न नहीं होते। 
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नहीं होते ।( तीनि लोक ) तीन लोक ( तिहुँ काल ) तीन काल ( माहिं ) में ( दर्शन 

सौ ) सम्यग्दर्शन के समान ( सुखकारी ) सुखदायक ( नहीं ) अन्य कुछ नहीं है। 

( यही ) यह सम्यग्दर्शन ही ( सकल धरम कौ ) समस्त धर्मों का ( मूल ) मूल है; 

(sa fart) इस सम्यग्दर्शन के बिना ( करनी ) समस्त क्रियाएँ ( दुखकारी ) 
दुःखदायक हैं । 

भावार्थ - सम्यग्दृष्टि जीव, आयु पूर्ण होने पर दूसरे से सातवें नरक के 

नारकी; ज्योतिषी, व्यन्तर, एवं भवनवासी देव; नपुंसक; सब प्रकार की स्त्री; 

एकेन्द्रिय, द्वीद्धिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय और कर्मभूमि के पशु नहीं होते; नीच 

कुलवाले, विकृत अज्भवाले, अल्पायुवाले तथा दरिद्री नहीं होते । वे विमानवासी देव, 

भोगभूमि के मनुष्य अथवा भोगभूमि के तिर्यञ्च ही होते हैं । कदाचित् नरक में जाएँ 

तो पहले नरक से नीचे नहीं जाते । 

यदि किसी जीव को सम्यग्दर्शन से पूर्व नरकायु बँध गयी हो तो ऐसी दशा में 
सम्यग्दृष्टि, प्रथम नरक के नपुंसकों में भी उत्पन्न होता है; उनसे भिन्न अन्य नपुंसकों 

में उसकी उत्पत्ति का निषेध है । जिस प्रकार श्रेणिक राजा, सातवें नरक की आयु का 

बन्ध करने के बाद सम्यक्त्व को प्राप्त हुए थे। इससे उन्हें यद्यपि नरक में तो जाना 

पड़ा, किन्तु आयु सातवें नरक से घटकर, पहले नरक की रही; इसी प्रकार जो जीव, 

सम्यग्दर्शन प्राप्त करने से पूर्व तिर्यज्च अथवा मनुष्य आयु का बन्ध करते हैं, वे 

भोगभूमि में जाते हैं किन्तु कर्मभूमि में तिर्यज्व अथवा मनुष्यरूप में उत्पन्न नहीं होते। 

कहा भी है -- 

सम्यग्दृष्टि जीव की, निश्चय कुगति न होय। 
yard तें होय तो, सम्यक् दोष न कोय॥ 

तीन लोक और तीन काल में सम्यग्दर्शन के समान सुखदायक अन्य कोई वस्तु 

नहीं है। यह सम्यग्दर्शन ही सर्व धर्मों का मूल है; इसके अतिरिक्त जितने 

क्रियाकाण्ड हैं, वे सब दुःखदायक हैं । 
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इस तीसरी ढाल के अन्त में कविवर पण्डित दौलतरामजी, सम्यग्दर्शन की 

प्राप्ति हेतु प्रेरणा देते हैं कि - 

मोखमहल की प्रथम सिडी है, याबिन ज्ञान चरित्रा। 

सम्यकता न लहै, सोई दर्शन, धारो भव्य पवित्रा॥ 

“दौल' समझ सुनि चेत सयानें, काल वृथा मति खोवै। 
यह नरभव फिरि मिलन कठिन है, जौ सम्यक् नहीं होवै॥ 

अन्वयार्थ - यह सम्यग्दर्शन, (मोखमहल की ) मोक्षरूपी महल को 

(प्रथम ) प्रथम ( सिडी है ) सीढ़ी है। ( याबिन ) इस (सम्यग्दर्शन) के बिना, 

( ज्ञान चरित्रा ) ज्ञान और चारित्र ( सम्यक्ता ) सम्यकूपने को ( न लहै ) प्राप्त नहीं 
करते; इसलिए ( भव्य ) हे भव्य जीवों ! ( सोई ) ऐसे ( पवित्रा ) पवित्र ( दर्शन ) 

सम्यग्दर्शन को ( धारो ) धारण करो । ( 'दौल' ) कविवर दौलतरामजी कहते हैं कि 

( सयानें ) हे विवेकी ज्ञानमयी जीवों ! ( सुनि ) सुनों, ( समझ ) समझों और ( चेत ) 

सावधान होओं; (काल ) 

wa al (qa) ae 

(मति खोबै) न गाँवाओं, 

क्योंकि ( जौ ) यदि वर्तमान 

में (सम्यक् ) सम्यग्दर्शन 

( नहीं होवे ) नहीं हुआ, तो 

(यह ) यह (नरभव ) 

मनुष्य पर्याय ( फिरि) पुनः 

( मिलन ) मिलना ( कठिन 
सम्यग्दर्शन, मोक्षमहल की पहली सीढ़ी है। है ) दुर्लभ है। 

क् 

  

छहढाला £& 3 & 88  



भावार्थ - यह सम्यग्दर्शन ही मोक्षरूपी महल में पहुँचने की प्रथम सीढ़ी 

है। इसके बिना, ज्ञान और चारित्र, सम्यकूपने को प्राप्त नहीं होते; अर्थात्, जब 
तक सम्यग्दर्शन न हो, तब तक ज्ञान, मिथ्याज्ञान और चारित्र, मिथ्याचारित्र ही 

कहलाता है; इसलिए प्रत्येक आत्मार्थी को ऐसा पवित्र सम्यग्दर्शन अवश्य धारण 

करना चाहिए। 

पण्डित दौलतरामजी, जीवों को सम्बोधन करते हैं कि -- हे विवेकी 

आत्माओं ! ऐसे पवित्र सम्यग्दर्शन के स्वरूप को, अन्य अनुभवी ज्ञानियों से सुनकर, 

प्राप्त करने में सावधान होओ; अपने अमूल्य मनुष्य जीवन को व्यर्थ न गँवाओं । इस 

जन्म में ही यदि सम्यक्त्व प्राप्त नहीं किया तो फिर मनुष्यपर्याय आदि अच्छे योग, 

पुन: पुनः प्राप्त नहीं होंगे। 

    

  

  

  ~ 

जैसा परमात्मा, वैसा आत्मा 
भाई, प्रभु ! तू कैसा है, तेरी प्रभुता की महिमा कैसी है ? इसे तूने नहीं जाना 

है।तू अपनी प्रभुता के भान बिना, बाहर में जिस-तिस के गीत गाया करता है, उसमें 

तुझे अपनी प्रभुता का लाभ नहीं है। तूने पर के गीत तो गाये, परन्तु अपने गीत नहीं 

गाये | भगवान की प्रतिमा के सामने कहता है कि ' हे नाथ | हे भगवान !! आप अनन्त 

ज्ञान के स्वामी हो।' वहाँ सामने से वैसी ही प्रतिध्वनि आती है कि 'हे नाथ! हे 
भगवान !! आप अनन्त ज्ञान के स्वामी हो... ' तात्पर्य यह है कि जैसा परमात्मा का 

स्वरूप है, वैसा ही तेरा स्वरूप है; उसे तू पहचान । . - पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी 
२ a     
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तीसरी ढाल का सारांश 
! का कल्याण सुख प्राप्त करने में है | आक़ुलता का मिट जाना ही सच्चा 

है। मोक्ष ही सुखरूप है; इसलिए प्रत्येक आत्मार्थी को मोक्षमार्ग में प्रवृत्ति 

चाहिए। 

निश्चयसम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान-सम्यक्चारित्र - इन तीनों की एकता 

क्षमार्ग है। उसका कथन दो प्रकार से है। निश्चयसम्यज्दर्शन-ज्ञान-चारित्र तो 

में मोक्षमार्ग है और व्यवहारसम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र, मोक्षमार्ण नहीं है; 

स्तव में बन्धमार्ग है, लेकिन निश्चयमोक्षमार्ग में कदाचित् (नियमरूप नहीं) सहचर 

1 निमित्त होने से उसे व्यवहारमोक्षमार्ण कहा जाता है। 

आत्मा की परद्र॒व्यों से भिन्नता का यथार्थ श्रद्धान, निश्चयसम्यज्दर्शन है; 

| से भिन्नता का यथार्थ ज्ञान, निश्चयसम्यज्ज्ञान है, और परद्रव्यों का आलम्बन 

Shi, आत्मस्वरूप में लीन होना, निश्चयसम्यकृचारित्र है। सातों तत्त्वों का 

यावत् भेदरूप अटल श्रद्धान, व्यवहारसम्यग्दर्शन कहलाता है | यद्यपि सात तत्त्वों के 
की अटल श्रद्धा भी शुभराग होने से वास्तव में सम्यग्दर्शन नहीं है किन्तु 

शा; अर्थात्, चौथे, पाँचवें और छठवें जुणस्थान में निश्चयसम्यक्त्व के साथ 

[ सहचर एवं निमित्त होने से वह व्यवहारसम्यग्दर्शन कहलाता है । 
आठ मद, तीन मूढ़ता, छह अनायतन और शह्लादि आठ दोष - ये सम्यक्त्व के 

दोष हैं तथा निःशज्लितादि आठ, सम्यक्त्व के ais; seta, yore; sed 

भाँति जानकर, दोषों का त्याग तथा गुणों का ग्रहण करना चाहिए। 

जो विवेकी जीव, निश्वयसम्यक्त्व को धारण करता है, उसे जब तक निर्बलता 

, तब तक पुरुषार्थ की मन्दता के कारण यद्यपि किज्वित् भी संयम नहीं होता, तथापि 

    

  

  

  

    

  

  

    

  

  

  

   



  
वह इन्द्रादि के द्वारा आदर पाता है / प्रशंसनीय होता है | तीन लोक और तीन काल 

निश्चयसम्यक्त्व के समान सुखकारी अन्य कोई वस्तु नहीं है | समस्त धर्मो का मूल 

सार तथा मोक्षमार्ण की प्रथम सीढ़ी, सम्यक्त्व ही है; इसके बिना क्षयोपशमज्ञान 3 

शुभरागणरूप चारित्र, सम्यकृपने को प्राप्त नहीं होते; मिथ्या ही कहलाते हैं । 

आगामी आयु का बन्ध होने से पूर्व सम्यक्त्व धारण करनेवाला जीव, मृत्यु 
पश्चात् दूसरे भव में नारकी; ज्योतिषी, व्यन्तर, भवनवासी देव; नपुंसक; 

स्थावर; विकलत्रय; पशु; हीनाज्ञ; नीच गोत्रवाला; अल्पायु, तथा दरिद्री नहीं होत 

सम्यग्दृष्टि मनुष्य और तिर्यज्व, मरकर वैमानिक देव होते हैं | सम्यग्दृष्टि देव 3 
नारकी, मरकर कर्मक्ूमि के उत्तम क्षेत्र में मनुष्य ही होते हैं | यदि सम्यग्दर्शन होने 

ud — (9) देव, (२) मनुष्य, (३) तिर्यज्च, या (४७) नरकायु का Teel St TAN हो तो 

मरकर (१) वैमानिक देव, (२) भोगभ्रूमि का मनुष्य, (३) भोगभ्रूमि का तिर्यञ 

अथवा (४) प्रथम नरक का नारकी होता है; इससे नीचे के स्थान में जन्म नहीं होता। 

इस प्रकार निश्चय सम्यग्दर्शन की अपार महिमा है। 

इसलिए प्रत्येक आत्मार्थी को सतशास्त्रों को स्वाध्याय, 

    

  

  

  

  

  

    

  

  सत््समाणम तथा यथार्थ तत्त्वविचार द्वारा निश्चयसम्यग्दर्शन प्राप्त करना चाहि 
क्योंकि यदि इस मनुष्यभव में निश्चयसम्यक्त्व प्राप्त नहीं किया तो पुनः 

की प्राप्ति आदि सुुयोग प्राप्त होना कठिन है । 

इस प्रकार अध्यात्मप्रेमी कविवर पण्डित दौलतरामजी द्वारा रचित छहढाला   

    मुक्तिमार्ग का पहला चरण “सम्यग्दर्शन : स्वरूप एवं महिमा? का निरूपण करनेवा 

तीसरी ढाल पूर्ण हुई | 

 



  

  चोथी ढाल 
मुक्तिमार्ग का दूसरा चरण 

सम्यग्ज्ञान एवं देशचारित्र 

oa 
अब, इस छहढाला ग्रन्थ की चौथी ढाल प्रारम्भ करते हुए पण्डितप्रवर 

श्री दोलतरामजी सम्यमज्ज्ञान का लक्षण कहते हैं - 

॥ दोहा ॥ 

MARA धार पुण, Hag Wagar 
स्व-पर अर्थ बहु धर्मजुत, जौ प्रघटावन भान॥ 

  

  

अन्वयार्थ - ( सम्यक् श्रद्धा ) सम्यग्दर्शन ( धार ) धारण करके ( पुण ) 

फिर ( सम्यकृज्ञान ) सम्यग्ज्ञान का ( सेवहु ) सेवन करो, ( जौ ) जो (सम्यग्ज्ञान) 

(ag धर्मजुत ) अनेक धर्मात्मक ( स्व-पर अर्थ ) अपना और दूसरे पदार्थों का 

( प्रघटावन ) ज्ञान कराने में ( भान ) 

सूर्य समान है। 

भावार्थ - जिस प्रकार सूर्य, 

समस्त पदार्थों को तथा स्वयं अपने को 

यथावत् प्रकाशित करता है; उसी प्रकार 

जो अनेक धर्मयुक्त निज आत्मा को तथा 

पर पदार्थों को ज्यों का त्यों प्रकाशित 

करता है, उसे सम्यग्ज्ञान कहते हैं। 

सम्यग्दर्शनसहित, सम्यग्ज्ञान का सेवन 

करना चाहिए। 
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इस छन््द में कविवर, सम्यग्दर्शन और सम्यज्ज्ञान का अन्तर दर्शाते हैं - 

UWA BU 

सम्यक साथे ज्ञान होड़, पै भिन्न अराधौ। 
लक्षण श्रद्धा जानि, दुहून में भेद अबाधौ॥ 

सम्यक् कारण जानि, ज्ञान कारज है सोई। 
जुगपति होते भी, प्रकास दीपक तें होई॥ 

अन्वयार्थ - ( सम्यक् साथे ) सम्यग्दर्शन के साथ ( ज्ञान ) सम्यग्ज्ञान 

(ais ) होता है, ( पै) तथापि उन दोनों को ( भिन्न ) भिन्न ( अराधी ) समझना 

चाहिए, क्योंकि ( लक्षण ) उन दोनों के लक्षण क्रमश: ( श्रद्धा ) श्रद्धा करना और 

( जानि ) जानना है, तथा ( सम्यक् ) सम्यग्दर्शन ( कारण ) कारण है और ( ज्ञान ) 

सम्यग्ज्ञान ( कारज है ) कार्य है, ( सोई ) यह भी ( दुहून में ) दोनों में ( अबाधौ ) 

निर्बाध ( भेद ) अन्तर है। जिस प्रकार ( जुगपति ) एक साथ ( होते भी ) होने पर भी 

( प्रकास ) उजाला, ( दीपक तें ) दीपक की ज्योति से ( होई ) होता है, उसी प्रकार । 

भावार्थ - यद्यपि 

सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान एक 

साथ प्रगट होते हैं, तथापि उन 

दोनों में निम्न अन्तर हैं -- 

७ दोनों भिन्न-भिन्न गुणों 

की पर्यायें हैं। सम्यग्दर्शन, 

श्रद्धागुण की शुद्धपर्याय है और 

सम्यग्ज्ञान, ज्ञानगुण की 

शुद्धपर्याय है। 

 



  

७ सम्यग्दर्शन का लक्षण, विपरीत अभिप्रायरहित तत्त्वार्थश्रद्धान है और 

सम्यग्ज्ञान का लक्षण, संशय-विपर्यय और अनध्यवसाय नामक दोषरहित स्व-पर 

का यथार्थ निर्णय / ज्ञान है। 

७ सम्यग्दर्शन, निमित्त, अर्थात् कारण है और सम्यग्ज्ञान, नैमित्तिक, अर्थात् 

कार्य है। 

प्रश्न - ज्ञान-श्रद्धान तो युगपत्; अर्थात्, एक साथ होते हैं; उनमें कारण 

-कार्यपना कैसे सम्भव है? 

उत्तर - (वह हो, तो वह होता है? - इस अपेक्षा कारण-कार्यपना होता है | जैसे, 

दीपक और प्रकाश युगपत् होते हैं तथापि दीपक हो तो प्रकाश हो; इसलिए दीपक 

कारणहै और प्रकाश कार्य है; उसी प्रकार ज्ञान-श्रद्धान में हैं 
( मोक्षमार्गप्रकाशक, प्रृष्ठ ८८) 

जब तक सम्यग्दर्शन नहीं होता, तब तक ज्ञान, सम्यज्ज्ञान नहीं कहलाता; 
इसलिए सम्यज्दर्शन, सम्यज्ज्ञान का कारण है। 

इसी भाव को पुरुषार्थसिद्धदुपाय की निम्न गाथाओं में भी स्पष्ट कहा है. - 

पृथगाराधनमिष्टं दर्शनसहभाविनो5पि बोधस्य। 
लक्षणभेदेन यतो, नानात्व॑ संभवत्यनयो:॥ ३२ ॥ 

सम्यज्ज्ञानं कार्य सम्यक्त्वं कारणं वदन्ति जिना:। 

ज्ञानाराधनमिष्टं॑ सम्यक्त्वानन्तरं तस्मात् ॥ ३३॥ 

कारणकार्यविधानं, समकालं जायमानयोरपि हि। 

दीपप्रकाशयोरिव, सम्यक्त्वज्ञानयो: सुघटम् ॥ ३४॥ 

  

  

    

  

  

अर्थात्, सम्यग्दर्शन के साथ ही उत्पन्न होने पर भी, सम्यज्ज्ञान का जुदा ही 

आराधन करना कल्याणकारी है, कारण कि इन दोनों में; अर्थात्, सम्यग्दर्शन और 

सम्यज्ज्ञान में लक्षण के भेद से भिन्नता सम्भव है| 

जिनेन्द्रदेव, सम्यग्ज्ञान को कार्य और सम्यक्त्व को कारण कहते हैं; इसलिए 

सम्यक्त्व के बाद तुरन्त ही ज्ञान की आराधना योग्य है | 
निश्चय से सम्यग्दर्शन और सम्यम्ज्ञान दोनों एक समय में उत्पन्न होने पर भी 

दीपक और प्रकाश की तरह, कारण और कार्य की विधि भले प्रकार घटित होती है| 
( श्रीअमृतचन्द्राचायदेवरचित पुरुषार्थसिद्धयुपाय) 
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का 

प्रस्तुत छन्द में सम्यग्ज्ञान के भेद-प्रभेदों का स्पष्टीकरण किया जा रहा है- 

तासु भेद द्वै हैं, परोक्ष परतक्ष तिनमाहीं। 

मति श्रुति दोय परोक्ष, अक्ष मन तें उपजाहीं॥ 

अवधिज्ञान मनपर्यय, ये हैं देशप्रतिक्षा। 

द्रव्य aa wan faa, at fa wat 

अन्वयार्थ - ( तासु ) उस सम्यग्ज्ञान के ( परोक्ष ) परोक्ष और ( परतक्ष ) 

प्रत्यक्ष, ( द्वै ) दो ( भेद हैं ) भेद हैं; ( तिनमाहीं ) उनमें ( मति श्रुति ) मतिज्ञान और 

श्रुतज्ञान, ( दोय ) ये दोनों ( परोक्ष ) परोक्षज्ञान हैं क्योंकि वे ( अक्ष मन तें ) Sisal 

तथा मन के निमित्त से ( उपजाहीं ) उत्पन्न होते हैं ।( अवधिज्ञान ) अवधिज्ञान और 

( मनपर्यय ) मनःपर्ययज्ञान, ( ये ) ये दोनों ( देशप्रतिक्षा ) देशप्रत्यक्ष ज्ञान ( हैं ) हैं 
क्योंकि इन से (जिय ) जीव, ( द्रव्य क्षेत्र परमाण ) द्रव्य और क्षेत्र की मर्यादा 

( लिये ) पूर्वक ( स्वक्षा ) स्पष्ट ( जानें ) जानता है। 

सम्यग्ज्ञान के भेद-प्रमेद 

+ 
परोक्ष प्रत्यक्ष 

न, 
फः कफ 

मतिज्ञान न 

देशप्रत्यक्ष सकललप्रत्यक्ष 

~. 4 केवलज्ञान 

मनःपर्ययज्ञान 
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भावार्थ - सम्यग्ज्ञान के दो भेद हैं -- १. प्रत्यक्ष, और २. परोक्ष। उनमें 

मतिज्ञान और श्रुतज्ञान, परोक्षज्ञान हैं क्योंकि ये दोनों ज्ञान, इन्द्रियों तथा मन के निमित्त 

से वस्तु को अस्पष्ट जानते हैं | सम्यक्मति- श्रुतज्ञान, स्वानुभवकाल में प्रत्यक्ष होते हैं 

क्योंकि उसमें इन्द्रियाँ और मन निमित्त नहीं हैं। अवधिज्ञान और मन:पर्ययज्ञान 

देशप्रत्यक्ष हैं क्योंकि जीव इन दो ज्ञानों से रूपी द्रव्य को द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव 

की मर्यादापूर्वक स्पष्ट जानता है। 
जो ज्ञान, इन्द्रियों तथा मन के निमित्त से वस्तु को अस्पष्ट जानता है, उसे 

परोक्षज्ञान कहते हैं | 

जो ज्ञान, रूपी वस्तु को द्रव्य-क्षेत्रकाल और भाव की मर्यादापूर्वक स्पष्ट 

जानता है, उसे देशप्रत्यक्ष कहते हैं (-जैन सिद्धान्त प्रवेशिका) 

      

  

  

  

  

  

हा >! 

धन्य! आज का दिन!! 
चैतन्य की मस्ती में मस्त मुनि को देखते हुए गृहस्थ को ऐसा भाव 

आता है कि अहा! रत्नत्रय साधनेवाले सन्त को शरीर की अनुकूलता रहे -- 
ऐसा आहार-औषध देऊँ, जिससे वे रत्नत्रय को निर्विघ्न साथें ; इसमें मोक्षमार्ग 

का बहुमान है | अहो ! धन्य ये सन्त और धन्य आज का दिन कि मेरे आँगन में 

मोक्षमार्गी मुनिराज के चरण पड़े..... आज तो मेरे आँगन में साक्षात् मोक्षमार्ग 

आया.... | वाह! धन्य ऐसे मोक्षमार्गी मुनियों को, जिन्हें देखते ही श्रावक का 

हृदय बहुमान से उछल जाता है | जिसे धर्मी के प्रति भक्ति नहीं, आदर नहीं; 

उसे धर्म का भी प्रेम नहीं । - पूज्य गुरुदेवश्ी कानजीस्वामी 
रथ +ँ     
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अब, केवलज्ञान का स्वरूप बताते हुए, ज्ञान : 

सकल द्रव्य के गुण अनन्त, पर्याय अनंता। 

जानें येके काल, wae केवलभगवंता॥ 

ज्ञान समान न आन, जगत में सुख कौ कारण। 

यह परमामृत जन्म-जरा-मृत रोग निवारण॥ 

  

अन्वयार्थ - जिस ज्ञान से ( केवलभगवंता ) केवलज्ञानी भगवान, ( 

द्रव्य के ) छह द्रव्यों के ( अनंत ) अपरिमित ( गुण ) गुणों को और ( अनंता 

अनन्त ( पर्याय ) पर्यायों को ( येके काल ) एक साथ ( प्रघट ) स्पष्ट ( जानें 

जानते हैं, उस ज्ञान को ( सकल ) सकलप्रत्यक्ष अथवा केवलज्ञान कहते हैं । 

   



  

( जगत में ) इस जगत में ( ज्ञान समान ) सम्यग्ज्ञान जैसा ( आन ) दूसरा 

कोई पदार्थ (सुख कौ ) सुख का (न कारण ) कारण नहीं है। ( यह ) यह 
सम्यग्ज्ञान ही ( जन्म-जरा-मृत रोग निवारण ) जन्म, जरा; अर्थात्, वृद्धावस्था और 

मृत्युरूपी रोगों को दूर करने के लिए ( परमामृत ) उत्कृष्ट अमृत-समान है। 

भावार्थ - जो ज्ञान, तीन काल और तीन लोकवर्ती सर्व पदार्थों; अर्थात्, 

अनन्त धर्मात्मक सर्व द्रव्य-गुण-पर्यायों को, प्रत्येक समय में यथास्थित, परिपूर्णरूप 

से स्पष्ट और एक साथ जानता हे, उस ज्ञान को केवलज्ञान कहते हैं, वह 

सकलप्रत्यक्ष | 

केवली भगवान, सभी द्रव्य, गुण और पर्यायों को जानते हैं किन्तु उनके 

अपेक्षित धर्मों को नहीं जान सकते -- ऐसा मानना, असत्य है। वे मात्र अपने आत्मा 

को ही जानते हैं किन्तु सर्व को नहीं जानते -- ऐसा मानना भी न्यायविरुद्ध है। 
वास्तविकता यह है कि केवली भगवान सर्वज्ञ होने से अनेकान्तस्वरूप प्रत्येक वस्तु 

को प्रत्यक्ष जानते हैं । 

इस संसार में सम्यग्ज्ञान के समान सुखदायक अन्य कोई वस्तु नहीं है। यह 

सम्यग्ज्ञान ही जन्म, जरा और मृत्युरूपी रोगों का नाश करने के लिए उत्तम अमृत 

समान औषधि है । 
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ज्ञानी और अज्ञानी का अन्तर स्पष्ट करते हुए पण्डित दौलतरामजी कहते 
हैं कि आत्मज्ञान के बिना सुखोपलब्धि किसी भी दशा में सम्भव नहीं है - 

कोटि जन्म तप तपै, ज्ञान बिन कर्म झरें जे। 

ज्ञानी कें छिन में, त्रिगुप्ति तें सहज टरें ते॥ 

rad at sa an, daw उपजायौ। 

पै निज आतमज्ञान बिना, सुख लेश न पायौ 

अन्वयार्थ - अज्ञानी जीव को ( ज्ञान बिना ) सम्यग्ज्ञान के बिना ( कोटि 

जन्म ) करोड़ों जन्मों तक ( तप तपै ) तप करने से ( जे कर्म ) जितने कर्म ( झरें ) 

नाश होते हैं, ( ते ) उतने कर्म ( ज्ञानी के ) सम्यग्ज्ञानी जीव के ( त्रिगुप्ति तें ) मन, 

वचन और काय की प्रवृत्ति को रोकने से; अर्थात्, निर्विकल्प शुद्ध स्वानुभव के 

a 
2H 

  

      
निर्विकल्प शुद्ध स्वानुभव SA - बालतप 

छहढाला / 4 / 99  



  

बल से ( छिन में ) क्षणमात्र में ( सहज ) सरलता से ( टरें तें ) नष्ट हो जाते हैं । यह 
जीव, ( मुनिव्रत ) मुनियों के महाव्रतों को ( धारि ) धारण करके ( अनंत बार ) 

अनन्त OR (tae ) नववें ग्रैवेयक तक ( उपजायौ ) उत्पन्न हुआ, ( पै ) परन्तु 

( निज आतमज्जञान बिना ) अपने आत्मा के ज्ञान बिना ( लेश ) किड्चितमात्र भी 

( सुख ) सुख ( न पायौ ) प्राप्त नहीं कर सका है। 

भावार्थ - मिथ्यादृष्टि जीव, आत्मज्ञान (सम्यग्ज्ञान) के बिना करोड़ों जन्मों 

-भवों तक बालतपरूप उद्यम करके, जितने कर्मों का नाश करता है, उतने कर्मों का 

नाश सम्यग्ज्ञानी जीव, स्वोन्मुख ज्ञातापनेरूप स्वरूपगुप्ति से क्षणमात्र में सहज ही कर 

डालता है। 
इसी प्रकार का भाव व्यक्त करते हुए आचार्य कुन्दकुन्ददेव श्रीप्रवचनसार 

परमाणम की गाथा २३८ में कहते हैं - 

जं अण्णाणी कम्मं॑ खवेदि भवसयसहस्सकोडीहिं। 

त॑ णाणी तिहिं जुत्तो खवेदि उस्सासमेत्तेण॥ 

अर्थात्, जो कर्म, अज्ञानी लक्षकोटि भवों में खपाता है, नष्ट करता है; ज्ञानी 

जीव, वह कर्म तीन प्रकार (मन-वचन-काय) से जुप्त होने से उच्छवासमात्र में खपा 
care | 

ae Sta, SaaS मुनिपना धारण करके एवं महाव्रतों का निरतिचार पालन 

करके, नववें ग्रैवेयक तक के विमान में अनन्त बार उत्पन्न हुआ, परन्तु आत्मज्ञान; 

अर्थात्, सम्यग्ज्ञान अथवा स्वानुभव के बिना, वह लेशमात्र भी सुख प्राप्त नहीं कर 

सका। 
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करुणावन्त श्रीगुरु, दुर्लभ मनुष्यपर्याय को तत्त्वाभ्यास से सफल बनाने 

की मज्ञलमय प्रेरणा देते हुए कहते हैं - 

तातें जिनवर कथित, तत्त्व अभ्यास करीजे। 

संसय विभ्रम मोह त्यागि, आपौ लखि लीजै॥ 
यह मानुष पर्जाय, ae, Yat rari 
यह विधि गये न मिलै, सुमणि जौ उदधि समानी॥ 

अन्वयार्थ - ( तातें ) इसलिए ( जिनवर कथित ) जिनेन्द्र भगवान द्वारा 

कथित ( तत्त्व ) परमार्थ तत्त्व का ( अभ्यास ) अभ्यास ( करीजै ) करना चाहिए 

और (संसय ) संशय, (विश्वम ) विपर्यय, तथा (मोह) अनध्यवसाय 

(अनिश्चितता) को ( त्यागि ) छोड़कर, ( आपौ ) अपने आत्मा को ( लखि 

लीजे ) लक्ष्य में लेना चाहिए, अर्थात् जानना चाहिए। 

  

  

  

a 
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यदि ऐसा नहीं किया तो ( यह ) यह ( मानुष पर्जाय ) मनुष्यभव, ( सुकल ) 

कुल और ( जिनवानी ) जिनवाणी का ( सुनिवौ ) सुनना, ( यह विधि ) ये 

सुयोग ( गये ) बीत जाने पर, ( उदधि ) समुद्र में ( समानी ) समाये-डूबे हुए 

सुमनि जौ ) सच्चे रत्न की भाँति, पुन: ( नमिलै ) मिलना कठिन है। 

—— 

— 
al 

  

  भावार्थ - आत्मा और परवस्तुओं के भेदज्ञान के लिये जिनदेव द्वारा प्ररूपित 

व्वे तत्वों का पठन-पाठन, मनन करना चाहिए और संशय, विपर्यय, तथा 

ध्यवसाय -- सम्यग्ज्ञान के इन तीन दोषों को दूर करके, आत्मस्वरूप को जानना 

| 

संशय - विरुद्धानेककोटियस्पशिज्ञानं संशय: - 'इस प्रकार है अथवा इस 

कार ??- ऐसे परस्पर विरुद्धतापूर्वक दो रूप ज्ञान को संशय कहते हैं 

विपर्यय -विपरीतैकोटिनिश्चयो विपर्यय: - वस्तुस्वरूप से विरुद्धतापूर्वक “यह 
ही है? - इस प्रकार एक रूप ज्ञान, विपर्यय है। उसके तीन भेद हैं - 

, स्वरूपविपर्यय तथा भेदाभेदविपर्यय | 

अनध्यवसाय - किमित्यालोचनमात्रमनध्यवसाय: - कुछ है? - ऐसा 
र्णय ज्ञान, अनध्यवसाय है | 
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  यदि इस अवसर में तत्त्वाभ्यास करके आत्मानुभव नहीं किया तो जिस प्रकार 

समुद्र में डूबा हुआ अमूल्य रत्न पुन: हाथ नहीं आता; उसी प्रकार मनुष्य शरीर, उत्तम 

जैन श्रावककुल और जिनवचनों का श्रवण आदि सुयोग बीत जाने के बाद, पुन: पुनः 

प्राप्त नहीं होंगे; इसलिए इस अपूर्व अवसर को व्यर्थ न गँवाकर, आत्मस्वरूप की 

पहिचान; अर्थात्, सम्यग्ज्ञान की प्राप्ति करके, यह मनुष्य-जन्म सफल करना 

चाहिए। 

इस सन्दर्भ में आचार्यकल्प पण्डित प्रवर टोडरमलजी का यह मार्गदर्शन संदैव 

स्मरणीयहै - 

“इसलिए अवसर चूकना योग्य नहीं है | अब, सर्व प्रकार से अवसर आया है; 

ऐसा अवसर प्राप्त करना कठिन है; इसलिए श्रीगुरु दयालु होकर मोक्षमार्ग का उपदेश 
देते हैं, उसमें भव्यजीवों को प्रवृत्ति करना !'_ € मोक्षमार्गप्रकाशक, नौवाँ अधिकार, पृष्ठ 898) 
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f अपने हित को मत भूलना 
भाई ! संसार तो असार है। संसार की ओर ढलते हुए जितने अशुभ या 

शुभपरिणाम हैं, वे सब असार हैं| चैतन्यतत्त्व, राग से पार है, उसका बोध करके, 

उसके वेदन की जो शान्ति है, वह सारभूत है । हे जीव! ज्ञान-बैराग्य की भावना उग्र 

करके तू ऐसे शान्तरस का पान कर | कदाचित् कोई दुःखद घटना हो गयी हो तो उस 

समय भी तीक्र वैराग्य द्वारा सारभूत चैतन्य की ऐसी भावना भाना कि जिससे तेरे 

रत्नत्रय की वृद्धि हो । 

प्रतिकूलता आने पर व्याकुल मत होना, परन्तु आराधना में उत्साह प्रगट करके, 

वैराग्यभावना में दृढ़ रहना; क्रोध की उत्पत्ति मत होने देना, अपूर्व शान्तरस में AM 

रहना... और दीक्षा आदि परमवैराग्य के प्रसड़ों का स्मरण करके अपनी आत्मा को 

परम उल्लासपूर्बक रत्नत्रय की आराधना में लगाना | सारभूत चैतन्यभावों को जानकर 

असाररूूप परभावों को छोड़ना। अरे, यह तो आराधना और समाधिमरण का अपूर्व 

अवसर है... वहाँ अपने हित को मत भूलना । -- पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी     
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ग्रन्थकार कविवर पण्डित दौलतरामजी सम्यग्ज्ञान की महिमा दर्शाते हुए 

। 7    

   
  

धन समाज गज राज बाज, तो काज न आवेै। 

ज्ञान आपकौ रूप भयौ, fer stat Tera 

तासु ज्ञान को कारण, स्व-पर विवेक बखानों। 
कोटि उपाय बनाय भव्य, ताकौं उर आनौ॥ 

अन्वयार्थ - ( धन ) पैसा, ( समाज ) परिवार; ( गज ) हाथी, ( बाज ) 

ST, ( राज ) राज्य आदि ( तो ) तो ( काज ) अपने काम में ( न आबै ) नहीं आते, 

( ज्ञान ) सम्यज्ञान, ( आपको रूप ) आत्मा का स्वरूप है, जो ( भयौ ) प्राप्त 

पर ( थिर ) शाश्वत् ( अचल ) अचल ( रहाबै ) रहता है ।( तासु ) उस ( ज्ञान 

) सम्यग्ज्ञान का ( कारण ) कारण, ( स्व-पर विवेक ) आत्मा और परवस्तुओं 

भेदविज्ञान ( बखानों ) कहा गया है; इसलिए ( भव्य ) हे भव्य जीवों । ( कोटि ) 

हों ( उपाय ) उपाय ( बनाय ) करके भी ( ताकौं ) उस भेदविज्ञान को ( उर 

आनोौ ) हृदय में धारण TT | 

 



  

भावार्थ - धन-सम्पत्ति, परिवार, नौकर-चाकर, हाथी, घोड़ा तथा राज्यादि 

कोई भी पदार्थ आत्मा को सहायक नहीं होते, किन्तु सम्यग्ज्ञान आत्मा का स्वरूप है; 

वह एक बार प्राप्त होने के पश्चात् अक्षय हो जाता है; अर्थात्, कभी नष्ट नहीं होता; 

अचल एकरूप रहता है । आत्मा और परवस्तुओं का भेदविज्ञान ही उस सम्यग्ज्ञान का 

कारण है; इसलिए प्रत्येक आत्मार्थी भव्य जीव को करोड़ों उपाय करके भी 

भेदविज्ञान के द्वारा सम्यग्ज्ञान प्राप्त करना चाहिए। 

इस सम्बन्ध में आचार्य अमृतचन्द्र के ये पुरुषार्थप्रेरक वचन अनुकरणीय हैं - 
अयि कथमपि मृत्वा तत्त्वकौीतूहली सन् 
अनुभव भव मूर्त्ते: पार्श्ववर्तती मुहूर्तम्। 
पृथगम विलसंतं स्व॑ समालोक्य येन 
cote झगिति मूर्त्या साकमेकत्वमोहम् ॥ 

अर्थात्, आचार्यदेव कोमल सम्बोधनपूर्वक कहते हैं कि हे भाई! तू किसी प्रकार 
महा-कष्ट से अथवा मरकर भी तत्त्वों का कौतूहली होकर इस शरीरादि से मूर्तद्रव्य का 
एक मुहूर्त (दो घड़ी) पड़ीसी होकर, आत्मानुभव कर कि जिससे अपने आत्मा के 

विलासरूप, सर्व परद्रव्यों से भिन्न देखकर, इस शरीरादि मूर्तिक पुद्गलद्रव्य के साथ 

एकत्व के मोह को शीघ्र ही छोड़ com | (-श्रीसमयसार, कलश २३) 

  

  

  

  

  
  

  

  

  

वही वास्तव में आश्चर्य है! 
अहो ! जगत में मूर्ख जीवों को क्या कठिन है ? वे जो अनर्थ करें, 

उसका आश्चर्य नहीं है परन्तु नहीं करें वही वास्तव में आश्चर्य है। शरीर 

को प्रतिदिन पोषते हैं, साथ ही साथ विषयों का भी सेवन करते हैं । उन मूर्ख 

जीवों को कुछ भी विवेक नहीं है कि विषपान करके, अमरत्व की इच्छा 

रखते हैं - सुख की वांछा करते हैं । - श्री गुणभद्गाचार्य, आत्यानुश्ञासन 
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पण्डितप्रवर दौलतरामजी, सम्यग्ज्ञान की अपूर्व महिमा बताते हुए कहते हैं 
कि सम्यज्ज्ञान ही विषयदाह का नाशक है - 

जे पूरब शिव wa, wie ae आओगें जे हैं। 

ते सब ज्ञानतनी महिमा, मुनिनाथ कहै हैं॥ 

विषय-चाह दव दाह, जगतजन ana aaa 

तासु उपाय न आन, ज्ञान घनघान बुझावै॥ 

भावार्थ - ( पूरब ) पूर्व काल में ( जे ) जो जीव, ( शिव ) मोक्ष ( गये ) गये 

हैं, वर्तमान में ( जाहि ) जा रहे हैं ( अरू ) और ( आगें ) भविष्य में ( जे हैं ) जाएँगे, 
(ते ) वह ( सव ) सब ( ज्ञानतनी ) सम्यग्ज्ञान की ही ( महिमा ) महिमा है -- ऐसा 

( मुनिनाथ ) जिनेन्द्रदेव ( कहै है ) कहते हैं। ( विषय-चाह ) पाँच इन्द्रियों के 

 



fora Al STE ( CASTS ) WAST STAM, ( SATA ) संसारी जीवोंरूपी 

( अरन ) अरण्य-पुराने वन को ( दह्मावै ) जला रहा है ।( तासु ) उसकी शान्ति का 
( उपाय ) उपाय ( आन न ) दूसरा नहीं है; मात्र ( ज्ञान घनघान ) सम्यकृज्ञानरूपी 

वर्षा का समूह ही उसे ( बुझावै ) शान्त करता | 

भावार्थ - भूत, वर्तमान और भविष्य -- तीनों काल में जो जीव, मोक्षसुख 

को प्राप्त हुए हैं, वर्तमान में (विदेहक्षेत्र से) हो रहे हैं और भविष्य में होंगे, वे इस 
सम्यग्ज्ञान की ही महिमा / माहात्म्य है -- ऐसा पूर्वाचार्यों ने कहा | 

जिस प्रकार वन में लगी हुई अग्नि, अर्थात् दावानल, वहाँ की समस्त वस्तुओं 

को भस्म कर देता है; उसी प्रकार पाँच इन्द्रियों सम्बन्धी विषयों की इच्छा, संसारी 

जीवों को जलाती है - दुःख देती है और जिस प्रकार वर्षा की झड़ी, उस दावानल को 
बुझा देती है; उसी प्रकार यह सम्यग्ज्ञान, विषयों की अग्नि को शान्त कर देता है / नष्ट 

कर देता है। 

  

  

  

  

  

    

  

आत्मरुचि 
जिस प्रकार कोई बालक अपनी माता से बिछुड़ गया हो, उससे पूछें कि 

“तेरा नाम क्या ?' तो कहता है ' मेरी माँ'; ' तेरा गाँव कौन ?' तो कहता है ' मेरी 

माँ; ' तेरे माता-पिता कौन हैं ?' तो कहता है ' मेरी माँ; उसी प्रकार जिसे आत्मा 

की सच्ची रुचि से ज्ञायकस्वभाव प्राप्त करना है, उसे हर एक प्रसड़ में 

'ज्ञायकस्वभाव... ज्ञायकस्वभाव' -- ऐसी लगन बनी ही रहती है, उसी की 

निरन्तर रुचि एवं भावना रहती है । - पूज्य बहिनश्री चम्पाबेन 
X. A     
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सम्यज्ज्ञान के सम्पूर्ण कथन का सारभूत तात्पर्य बतलाते हुए ग्रन्थकार 

| -    
    

पुन्य-पाप फलमाहि, हरख बिलखौ मति भाई। 

यह पुद्गल पर्जाय, उपजि बिनसे थिर थाई॥ 

लाख बात की ald ae, Fea उर लावो। 

तोरि सकल जग धंध-फंद, नित आतम ध्यावो॥ 

अन्वयार्थ - ( भाई ) हे आत्मार्थी प्राणी ! ( पुन्य-फलमाहि ) पुण्य के फल 

में (हरख मति ) हर्ष न कर, और ( पाप फलमाहि ) पाप के फल में ( बिलखौ 

) शोक न कर, क्योंकि ( यह ) पुण्य और पाप ( पुद्गल पर्जाय ) पुदूगल की 

  

     
हितकारी आत्मा का ध्यान 
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पर्यायें हैं; ये ( थिर ) सदा ही ( उपजि ) उत्पन्न होकर ( विनसे ) नष्ट हो जाती हैं, 
( थाई ) फिर उत्पन्न होकर नष्ट होती हैं; तात्पर्य यह है कि स्थायी नहीं हैं । ( उर ) 

अपने अन्तर में ( निएचै ) निश्चय से-वास्तव में (लाख बात की बात ) लाखों 

बातों का सार ( यहै ) यही ( लावौ ) ग्रहण करो कि ( जग ) संसार के ( सकल ) 

समस्त ( धंध-फंद ) राग-द्वेषरूप विकारी-मलिनभाव ( तोरि ) तोड़कर, ( नित ) 

सदैव ( आतम ध्यावौ ) अपने आत्मा का ध्यान करो ! 

भावार्थ - आत्मार्थी जीव का कर्तव्य है कि धन, मकान, दुकान, कीर्ति, 

निरोगी शरीरादि पुण्य के फल में हर्ष तथा उनके वियोग में शोक न करे, क्योंकि 

परपदार्थ सदा भिन्न हैं, ज्ञेयमात्र हैं; उनमें किसी को अनुकूल-प्रतिकूल अथवा इृष्ट 

-अनिष्ट मानना, जीव की भूलमात्र है; इसलिए पुण्य-पाप के फल में हर्ष-शोक नहीं 

करना चाहिए। 

जीव यदि किसी भी परपदार्थ को भला या बुरा मानता है तो उसके प्रति राग या 

द्वेष हुए बिना नहीं रहता। जिसने परपदार्थ; अर्थात्, परद्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव को 

हितकर अथवा अहितकर माना है, उसने अनन्त परपदार्थों को राग-द्वेष करने योग्य 

माना है और अनन्त परपदार्थ मुझे सुख-दुःख के कारण हैं -- ऐसा भी माना है; यह 
मान्यता भूलयुक्त है । इसलिए उस भूल को छोड़कर, निज ज्ञानानन्दस्वरूप का निर्णय 

करके, स्वान्मुख होकर ज्ञाता-दृष्टा रहना ही सुखी होने का एकमात्र उपाय है। 

पुण्य-पाप का बन्ध, पुद्गल की पर्यायें / अवस्थाएँ हैं । उनके उदय में प्राप्त 

संयोग भी क्षणिक संयोगरूप से आते-जाते हैं । जितने काल तक वे निकट रहें, उतने 

काल भी सुख-दु:ख देने में समर्थ नहीं हैं । 

सनातन वस्तुधर्म; अर्थात्, जैनधर्म के समस्त उपदेश का सार यही है कि 
शुभाशुभभाव, संसार है; इसलिए उनकी रुचि छोड़कर, स्वान्मुख होकर, निश्चय 

सम्यग्दर्शन-ज्ञानपूर्वक निज आत्मस्वरूप में एकाग्र / लीन होना ही जीव का 

कर्तव्य है। 
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अब, सम्यज्ज्ञान का विषय पूर्णकर, सम्यकृचारित्र धारण करने की प्रेरणा 

देते हुए कविवर, देशचारित्र का वर्णन प्रारम्भ करते हैं - 

सम्यकज्ञानी होय, बऊरि दिढ़ चारित लीजै। 
एक देश अर सकल देश, तसु भेद कहीजै॥ 
त्रस हिंसा कौ त्याग, वथा थावर ण संघारै। 

पर वधिकार कठोर निंद, नहीं बैंन उचारै॥ 

अन्वयार्थ - ( सम्यकृज्ञानी ) सम्यग्ज्ञानी ( होय ) होकर ( बऊरि ) फिर 

( दिढ़ ) दृढ़ ( चारित ) सम्यक्चारित्र ( लीजै ) का पालन करना चाहिए। ( तसु ) 

    

  

  

  
  

चारित्र के भेद 

=a ¥ 
Ss सकल देश 

+ 
गुणब्रत शिक्षाब्रत 

c= =: 

5 अहिंसा दिग्व्रत सामायिक 

देशब्रत प्रोषधोपवास 
[| अचीर्य अनर्थदण्ड त्याग भोगोपभोग परिमाण Ls gerard पभोग परिमाण 

—> =r a अतिथि संविभाग 

र्क v v v v 
अपध्यान पापोपदेश wea 8 fem दुःश्रुति 
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उस सम्यक्चारित्र के ( एकदेश ) एकदेश ( अर ) और ( सकल देश ) सर्व देश -- 

ऐसे दो ( भेद ) भेद ( कहीजै ) कहे गये हैं । 

( त्रस हिंसा कौ ) त्रस जीवों की हिंसा का ( त्याग ) त्याग करना और 

( वृथा ) बिना कारण ( थावर ) स्थावर जीवों का (ण संघारै ) घात न करना, 

अहिंसाणुब्रत कहलाता है ।( पर वधिकार ) दूसरों के प्रति दु:खदायक, ( कठोर ) 

कठोर और ( निंद ) निंद्यगीय ( बैंन ) वचन ( नहीं उचारै ) न बोलना, सत्याणुब्रत 

कहलाता है। 

भावार्थ - सम्यग्ज्ञान प्राप्त करके, सम्यक्चारित्र प्रगट करना चाहिए। उस 

सम्यकचारित्र के दो भेद हैं -- (१) एक देश, अर्थात् अणु / देश, अथवा 

स्थूलचारित्र, और (२) सर्व देश, अर्थात् सकल / महा, अथवा सूक्ष्मचारित्र। उनमें 

सकलचारित्र का पालन मुनिराज करते हैं और देशचारित्र का पालन श्रावक करते हैं । 

इस चौथी ढाल में देशचारित्र का वर्णन किया गया है । सकलचारित्र का वर्णन छठवीं 

ढाल में किया जाएगा। 

१. अहिंसा अणुक्रत - त्रस जीवों की सड्डल्पी हिंसा का सर्वथा त्याग करके, 

निष्प्रयोजन स्थावर जीवों का घात न करना, वह अहिंसा अणुत्रत है । अहिंसा अणुब्रत 

का धारण करनेवाला जीव “यह घात करने योग्य है, मैं इसे मारूँ' -- इस प्रकार 

सड्जडूल्पसहित किसी त्रस जीव की हिंसा नहीं करता, किन्तु इस व्रत का धारी आरम्भी, 

उद्योगिनी तथा विरोधिनी हिंसा का त्यागी नहीं हो सकता। 

२. सत्य अणुब्रत - दूसरे के प्राणों को घातक, कठोर और निंद्यगीय वचन न 
बोलना, न दूसरों से बुलवाना, और न अनुमोदना करना, सत्य अणुक्रत है.... । 
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धर्मात्मा श्रावक के अणुव्रतों का स्वरूप पूर्ण करके कविवर जुणव्रतों का 
कथन प्रारम्भ करते हैं - 

जल-मृतिका विन और नही कछु ग्रहे अदत्ता। 
निज वनिता विन सकल नारि सौं रहे विरक्ता॥ 

अपनी शक्ति प्रमाण, परिग्रह थोरौ we 

दश दिश गमन प्रमाण गनि, तसु सीम न नाखे॥ 

अन्वयार्थ - ( जल-मृतिका विन ) पानी और मिट्टी के अतिरिक्त ( और 

कछु ) अन्य कोई वस्तु (अदत्ता ) बिना दिये (नहीं ) नहीं ( ग्रहै ) लेना, 

अचोर्याणुब्रत हैं । ( निज ) अपनी ( बनिता बिन ) स्त्री के अतिरिक्त ( सकल नारि 
सौं) अन्य सर्व स्त्रियों से ( विरक्ता ) विरक्त ( रहै ) रहना, ब्रह्मचर्याणुब्रत है। 

( अपनी ) अपनी ( शक्ति प्रमाण ) शक्ति के अनुसार ( थोरौ ) मर्यादित ( परिग्रह ) 

परिग्रह ( राख ) रखना, परिग्रह-परिमाणाणुत्रत है ।( दश दिश ) दसों दिशाओं में 

( गमन ) जाने-आने की ( प्रमाण ) मर्यादा ( गनि ) रखकर, ( तसु ) उस ( सीम ) 

सीमा का ( ननाखे ) उल्लंघन न करना, दिग्व्रत है। 
5 ऊर्ध्व 

दस दिशाएँ उत्तर 

ईशान 

पश्चिम —> 

नैऋत्य आग्नेय 

दक्षिण दिग्व्त 
अधो FT 

छहढाला / 4 / 112



भावार्थ - श्रावक के शेष अणुब्रतों का स्वरूप इस प्रकार है -- 

३. अचौर्य अणुब्रत - जन-समुदाय के लिए जहाँ रोक न हो तथा किसी 
विशेष व्यक्ति का स्वामित्व न हो, वहाँ के पानी तथा मिट्टी के अतिरिक्त, जिस पर 

अपना स्वामित्व न हो -- ऐसी प्रत्येक परायी वस्तु, उसके स्वामी के दिये बिना न 

लेना तथा उठाकर दूसरे को न देना, अचौर्य अणुव्रत है । 

४. ब्रह्मचर्य अणुब्रत - अपनी विवाहित स्त्री के सिवा, अन्य सर्व स्त्रियों से 
विरक्त रहना, ब्रह्मचर्य अणुत्रत है । पुरुष को चाहिए कि अन्य स्त्रियों को माता, बहिन 

और पुत्री के समान समझे तथा स्त्री को चाहिए कि अपने पति के अतिरिक्त अन्य सभी 

पुरुषों को पिता, भाई और पुत्र के समान समझे । 

७. परिग्रहपरिमाण अणुब्रत - अपनी शक्ति और योग्यता का ध्यान रखकर, 

जीवनपर्यन्त के लिए धन-धान्यादि बाह्य परिग्रह का परिमाण / मर्यादा बाँधकर, 

उससे अधिक की इच्छा न करना, परिग्रहपरिमाण अणुद्रत हैं। 

ये पाँच ( अहिंसा, सत्य, अचौर्य, ब्रह्मचर्य और परिग्रहपरिमाण ) अणुकब्रत हैं । 

हिंसादिक को लोक में भी पाप माना जाता है, उनका इन ब्रतों में एक देश (स्थूलरूप 

से) त्याग किया गया है; इस कारण ये अणुत्रत कहलाते हैं । 

यहाँ यह तथ्य ध्यान देने योग्य है कि जिस जीव को निश्चयसम्यग्दर्शन 

-ज्ञानपूर्वक, पहले दो कषायों का अभाव हुआ हो, उस जीव को ही सच्चे अणुब्रत 

होते हैं। जिसे निश्चयसम्यग्दर्शन न हो, उसके ब्रतों को सर्वज्ञदेव ने बालब्रत 

(अज्ञानब्रत) की श्रेणी में रखा है। 

अब, श्रावक के तीन गुणक्रतों में से दिग्व्रत का स्वरूप कहते हैं -- 

१. दिग्व्रत - दशों दिशाओं में आने-जाने की मर्यादा निश्चित करके, 

जीवनपर्यन्त उसका उल्लंघन नहीं करना, दिग्व्रत है। इसमें दिशाओं की मर्यादा 

निश्चित की जाती है; इसलिए इसे दिग्व्रत कहा जाता है। 
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श्रावकदशा में होनेवाले शेष गुणव्रतों का स्वरूप यहाँ दर्शाया जा रहा है - 

ae में फिरि ग्राम गली, गृह वाग amt 

गमनागमन प्रमान ठानि, अनि सकल निवारा॥ 

काहू कै धन हानि, किसू जय हार न चित्तें। 
देह न सो उपदेश, होय अघ वनिज कृषी तें॥ 

अन्वयार्थ - ( फिरि ) फिर ( ताहू में ) उसमें किन्हीं प्रसिद्ध ( ग्राम ) गाँव, 

( गली ) गली, ( गृह ) मकान, (बाग ) उद्यान, तथा ( बजारा ) बाजार तक 

( गमनागमन ) जाने-आने का ( प्रमाण ) प्रमाण ( ठानि ) रखकर, ( अनि ) अन्य 

(सकल ) सबका ( निवारा ) त्याग करना, देशब्रत अथवा देशावकाशिकक्रत है। 

 



( काहू के ) किसी के ( धन हानि ) धन के नाश का, ( किसी ) किसी की 

(जय ) विजय का अथवा ( हार ) किसी की हार का ( न चिंत्तें ) विचार न करना, 

अपध्यान-अनर्थदण्डत्यागब्रत है। ( बनिज ) व्यापार और ( कृषी तें ) खेती से 

( अघ ) पाप ( होय ) होता है; इसलिए ( सो ) उसका ( उपदेश ) उपदेश ( नदेड़ ) 

नदेना, पापोपदेश-अनर्थदण्डत्यागब्रत है। 

भावार्थ - यहाँ श्रावक के तीन गुणग्रतों का वर्णन है । 

२. देशब्रत - पूर्व छन्द में वर्णित दिग्ब्रत में जीवनपर्यन्त की गयी जाने-आने 

के क्षेत्र की मर्यादा में भी, घड़ी, घण्टा, दिन, महीना आदि काल के नियम से किसी 

प्रसिद्ध ग्राम, मार्ग, मकान तथा बाजार तक जाने- आने की मर्यादा करके, उससे आगे 

की सीमा में न जाना, देशब्रत कहलाता है । 

३. अनर्थदण्डत्यागब्रत - बिना प्रयोजन मन-वचन-काय की अशुभ 

प्रवृत्तियों का त्याग, अनर्थदण्ड त्यागब्रत कहलाता है । 

अनर्थदण्डत्यागब्रत के पाँच मुख्य प्रकारों का वर्णन इस प्रकार है -- 

१. किसी के धन का नाश, पराजय अथवा विजय आदि का विचार न करना, 

अपध्यान-अनर्थदण्डत्यागक्रत है| 

२. हिंसारूप पापजनक व्यापार तथा खेती 

पापोपदेश-अनर्थदण्डत्याग्रत है.... | 

  

  

  

  

ns 
| आदि का उपदेश न देना, 
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श्रावकदशा में अनावश्यक पापप्रवृत्तिरूप अनर्थदण्ड नहीं होते। इन 

अनर्थदण्डों का स्वरूप जानना चाहिए - 

करि प्रमाद जल भूमि, वृक्ष पावक न विराधे। 

असि धन हल हिंसोपकरण, नहि दे जस लाधे॥ 

राग-द्वेष करतार, BM wag न सुनीजे। 

औरहु अनरथ दंड, हेत अघ तिनें न कीजै॥ 

अन्वयार्थ - ( प्रमाद करि ) प्रमाद से, अर्थात् बिना प्रयोजन (जल ) 

जलकायिक, ( भूमि ) पृथ्वीकायिक, (वृक्ष ) वनस्पतिकायिक, (पावक ) 

अग्निकायिक और वायुकायिक जीवों का ( न विराधे ) घात न करना, प्रमादचर्या- 

अनर्थदण्डत्यागब्रत कहलाता है। ( असि ) तलवार, ( धनु ) धनुष, ( हल ) हल 

आदि ( हिंसोपकरण ) हिंसा होने में कारणभूत पदार्थों को ( दे ) देकर ( जश ) यश 

(नहिं लाथे ) न लेना, हिंसादान-अनर्थदण्डत्यागव्रत कहलाता है। ( राग-द्वेष 

-करतार ) राग और द्वेष उत्पन्न करनेवाली ( कथा ) कथाएँ ( कबहूं ) कभी ( न 

  

     
a 

प्रमादचर्या 
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सुनीजे ) नहीं सुनना, दुःश्रुति-अनर्थदण्डत्यागब्रत है। ( औरहु ) तथा अन्य भी 

( हेत अघ ) पाप के कारण ( अनरथ दंड ) अनर्थदण्ड हैं, ( तिनें ) उन्हें भी (न 

कीजे ) नहीं करना चाहिए। 

भावार्थ - .... ३. प्रमादवश होकर पानी ढोलना, जमीन खोदना, वृक्ष काटना, 

आग लगाना-इत्यादि का त्याग करना; अर्थात्, पाँच 

स्थावरकाय के जीवों की हिंसा नहीं करना, प्रमादचर्या- 

अनर्थदण्डत्यागब्रत है। 

  

     
४. यशप्राप्ति के लिए, किसी के माँगने 

पर हिंसा के कारणभूत हथियार न देना, 

हिंसादान-अनर्थदण्डत्यागब्रत है । 

  

( दुःश्रुति-अनर्थदण्डत्यागब्रत ) 

त्याग करना, दुः श्रुति-अनर्थदण्ड त्याग ब्रत है । 

यद्यपि अनर्थदण्ड अनेक प्रकार के होते हैं, तथापि स्थूलता की अपेक्षा अथवा 
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अब, मुनिधर्म की शिक्षारूप श्रावक को शिक्षाव्रतों का स्वरूप वर्णन 

करतेहें - 

धरि उर समताभाव, सदा सामायक af 

पर्व चतुष्टय माहि, पाप तजि प्रोषध atau 

भोग और उपभोग, नियम धरि ममत निवारै। 

मुनि कौं भोजन देय फेरि, निज करै अहारै ॥ 

अन्वयार्थ - ( उर ) मन में ( समताभाव ) निर्विकल्पता; अर्थात्, शल्य के 

अभाव को (धरि) धारण करके (सदा ) हमेशा ( सामायक ) सामायिक 

( करिये ) करना, सामायिक शिक्षाब्रत है । ( पर्व चतुष्ट माहि ) पर्व के चार दिनों 

में ( पाप तजि ) पापकार्यों को छोड़कर ( प्रोषध ) प्रोषधोपवास ( धरिय ) करना, 

प्रोषधो पवास शिक्षाब्रत है; ( भोग ) एक बार भोगा जा सके, ऐसी वस्तुओं का 

   
सामायिक प्रोषधोपवास 

१. मूलप्रति में लिखने से छूट गया है। 
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( और ) तथा ( उपभोग ) बारम्बार भोगा जा सके, ऐसी वस्तुओं का ( नियम धरि ) 

परिमाण करके / मर्यादा रखकर (ममत ) मोह (निवारै) छोड़ देना, 

भोगोपभोगपरिमाण शिक्षाब्रत है । ( मुनि कौं ) वीतरागी मुनिराज को ( भोजन ) 

आहार ( देय ) देकर, ( फेरि ) फिर (निज करे अहारै ) स्वयं भोजन करना, 

अतिथिसंविभाग शिक्षाब्रत है। 

  

अतिथिसंविभाग 

  भावार्थ - यहाँ श्रावक के चार शिक्षात्रतों का वर्णन किया गया है -- 

१. स्वोन्मुखता द्वारा अपने परिणामों को स्थिर करके प्रतिदिन विधिपूर्वक ले 

सामायिक करना, सामायिक शिक्षाब्रत है। २. प्रत्येक अष्टमी तथा चतुर्दशी के दिन 

कषाय और व्यापारादि कार्यों को छोड़कर (धर्मध्यानपूर्वक) उपवास करना, 

प्रोषधोपवास शिक्षात्रत है। ३. परिग्रहपरिमाण-अणुत्रत में निश्चित की हुई 

भोगोपभोग की वस्तुओं में जीवनपर्यन्त के लिए अथवा किसी निश्चित समय के लिए 

नियम करना, भोगोपभोगपरिमाण शिक्षात्रत है । ४. नि्ग्रन्थ मुनि आदि सत्पात्रों को 

आहार देने के पश्चात् स्वयं भोजन करना, अतिथिसंविभाग शिक्षात्रत है। 
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चौथी ढाल के अन्त में पण्डितप्रवर श्री दोलतरामजी, इन व्रतों का फल 

प्ररुपित करते हुए कहते हैं - 

  

ane व्रत के अतीचार, पन पन न लगावे। 

मरण-समय Gare ak, तसु दोष Aarau 

यौं श्रावक ब्रत पालि, स्वर्ग सोलम उपजावे। 

तहाँ तें चय नर जन्म पाय, मुनि छ्वे सिव पावै॥ 

अन्वयार्थ - जो जीव, ( बारह ब्रत के ) इन बारह ब्रतों के ( पन-पन ) 

पाँच-पाँच ( अतीचार ) अतिचारों को ( न लगाबै ) नहीं लगाता और ( मरण- 

समय ) मृत्यु-काल में ( सन््यास ) समाधि ( धारि ) धारण करके ( तसु ) उनके 

( दोष ) दोषों को ( नसाबै ) दूर करता है, वह ( श्रावक ) श्रावक ( यौं ) इस प्रकार 

मरण समय समाधि 
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( ब्रत पालि ) ब्रतों का पालन करके ( सोलम ) सोलहवें (स्वर्ग ) स्वर्ग तक 

( उपजाबै ) उत्पन्न होता है, और ( तहाँ तें ) वहाँ से ( चय ) मृत्यु प्राप्त करके ( नर 

जन्म ) मनुष्यपर्याय ( पाय ) पाकर, ( मुलि ) मुनि ( ह्वै ) होकर ( सिव ) मोक्ष 

(OTe ) प्राप्त करता है। 

भावार्थ - जो जीव, ऊपर कहे हुए बारह ब्रतों का विधिपूर्वक जीवनपर्यन्त 

पालन करते हुए, उनके पाँच-पाँच अतिचारों को भी टालता है और मृत्युकाल में 

पूर्वोपार्जित दोषों का नाश करने के लिए विधिपूर्वक समाधिमरण (सल्लेखना) 

धारण करके, उसके पाँच अतिचारों को भी दूर करता है, वह आयु पूर्ण होने पर, मृत्यु 

प्राप्त करके सोलहवें स्वर्ग तक उत्पन्न होता है। पुनः देवायु पूर्ण होने पर मनुष्यभव 

पाकर, मुनिपद धारण करके, मोक्ष; अर्थात्, पूर्ण शुद्धता प्राप्त करता है। 

सम्यक्चारित्र की भूमिका में रहनेवाले राग के कारण जीव, स्वर्ग में देवपद 

प्राप्त करता है क्योंकि धर्म का फल संसार की गति नहीं है किन्तु संवर-निर्जरारूप 

शुद्धभाव है और धर्म की पूर्णता, सो मोक्ष है । 

अणुब्रतादि के पाँच-पाँच अतिचारों का वर्णन श्रीरत्नकरण्डश्रावकाचार आदि 

चरणानुयोग के ग्रन्थों से जानना चाहिए। 
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चौथी ढाल का सारांश 
इस ढाल में सम्यज्ज्ञान एवं श्रावक को होनेवाले देशचारित्र का वर्णन किया 

Te eS | 

सम्यग्दर्शन के अभाव में होनेवाले ज्ञान को कुज्ञान; अर्थात्, मिथ्याज्ञान कहा 

है ।सम्यग्दर्शन होने के पश्चात् वही ज्ञान, सम्यग्ज्ञान कहलाता है| इस प्रकार 
द्यपि सम्यग्दर्शन और सम्यमज्ज्ञान साथ ही होते हैं, तथापि उनके लक्षण भिन्न-भिन्न हैं 

कारण-कार्यभाव का भी अन्तर है; अतः Baas HI Asta का 
मे ण कहा जाताहैे। 

स्वसन्मुखतापूर्वक स्व-पर को यथावत् जाननेवाला ज्ञान, सम्यज्ज्ञान 

है; उसकी वृद्धि होने पर अन्त में केवलज्ञान प्राप्त होता है । सम्यज्ज्ञान के 
श्तिरिक्त अन्य कोई सुखदायक नहीं है | सम्यग्ज्ञान ही जन्म, जरा तथा मृत्यु का 
शक है ।मिथ्यादृष्टि जीव के सम्यग्ज्ञान के बिना करोड़ों जन्म तक तप करने से भी 

कर्मो का नाश नहीं होता, उतने कर्म सम्यज्ज्ञानी जीव के त्रिगुप्ति से क्षणमात्र 
| नष्ट हो जाते हैं । पूर्व काल में जो जीव, मोक्ष गये हैं; वर्तमान में महाविदेहक्षेत्र से जा 

हे हैं, और भविष्य में जाएँगे, यह सब सम्यज्ज्ञान का ही प्रभाव / महिमा है | जिस 

मूसलाधार वर्षा, वन की भयह्लर अग्नि को क्षणमात्र में बुझा देती है; उसी प्रकार 

सम्यज्ज्ञान, विषय-वासना को क्षणमात्र में नष्ट कर देता है । 

पुण्य-पाप के भाव, जीव के चारित्रग्ुण की विकारी / अशुद्ध पर्यायें हैं; वे रहट के 
ड्रों की आँति उल्टी-सीधी होती रहती है; उन प्रुण्य-पाप के फल में संयोग प्राप्त होते हैं, 

में हर्ष-शोक करना मूर्खता है | प्रयोजनभूत बात तो यह है कि पुण्य-पाप, व्यवहार 
निमित्त की रुचि छोड़कर, स्वान्मुख होकर सम्यज्ज्ञान प्राप्त करना चाहिए। 

आत्मा और परवस्तुओं का भेदविज्ञान होने पर सम्यज्ज्ञान होता है; इसलिए 

शय, विपर्यय और अनध्यवसाय नामक दोषों का त्याण करके, तत्त्वाभ्यास द्वारा 

म्यज्ज्ञान प्राप्त करना चाहिए, क्योंकि जिस प्रकार समुद्र में डूबा हुआ रत्न पुनः हाथ 
| आता; उसी प्रकार मनुष्यपर्याय, उत्तम श्रावककुल, और जिनवाणी का सुनना 

     

    

   

    

   

   

      
    

  

  

  

  

    

  

  

    

  

  

  

  

  

  

    

  

   



  आदि सुयोग बारम्बार प्राप्त नहीं होते। ऐसा दुर्लभ सुयोग प्राप्त | पर 
सम्यज्ज्ञान प्राप्त नहीं करना, मूर्खता है| 

फिर सम्यकचारित्र चाहिए क्योंकि 

deste UT करके फिर ः Yolo Heal ,» Taliep — 

  

  

न हि सम्यग्व्यपदेशं चारित्रमज्ञानपूर्वक॑ लभते। 
ज्ञानानन्तरमुक्ते,. चारित्राराधनं ASAT II 

       अर्थात्, अज्ञानपूर्वक चारित्र, सम्यक् नहीं कहलाता; इसलिए चारित्र 
आराधन, ज्ञान होने के पश्चात् कहा है । (- पुरुषार्थसिद्धचुपाय, णाथा-३८ व अर्थ) 

उस सम्यक्चारित्र की भूमिका में कुछ राग भी रहता है, वह श्रावक को 3 
और मुनि को पज्च महाव्रतरूप होता है । उस राण को सम्यम्दृष्टि, धर्म नहीं; 

मानते हैं | श्रावक की भूमिका में अवशेष राण की परिणति पाँच अणुव्रत, तीन 

और चार शिक्षाव्रत के रूप में होती है। इन सभी का विस्तृत विवेचन 
प्ररूपक ग्रन्थों से जानना चाहिए | 

जो श्रावक, निरतिचार समाधिमरण धारण करता है, वह समतापूर्वक आयु 

होने से योग्यतानुसार सोलहहवें स्वर्ग तक उत्पन्न होता है और वहाँ से आयु पूर्ण होने 
मनुष्यपर्याय प्राप्त करता है, फिर मुनिधर्म अज्ञीकार करके मोक्ष प्राप्त करता 
इसलिए सम्यग्दर्शन-ज्ञानपूर्वक चारित्र पालन प्रत्येक आत्मार्थी जीव का कर्तव्य है । 

वीतरागभावरूप निश्वयसम्यक्चारित्र ही चच्ना चारित्र है - ऐसी श्रद्धा 
चाहिए। उस भूमिका में उत्पन्न होनेवाला श्रावक के अणुव्रतादि एवं मुनि 
महाव्रतादिरूप विकल्प, याच्चा चारित्र नहीं है, अपितु चारित्र में होनेवाला दोष है कि 

उस भूमिका में वैसा राग आए बिना नहीं रहता | सम्यक्चारित्र में उस प्रकार का 
निमित्त होता है, उसे सहचर मानकर व्यवहारसम्यकृचारित्र कहा जाता है परन्तु 
व्यवहार॒सम्यक्चारित्र को रच्चा सम्यकृचारित्र मानने की श्रद्धा छोड़ देनी चाहिए | 

इस प्रकार अध्यात्मप्रेमी कविवर प॒ण्डित दौलतरामजी द्वारा रचित छहढाला 

मुक्तिमार्ग का दूसरा चरण “सम्यज्ज्ञान एवं देशचारित्र” का निरूपण करनेवाली चौ 
ढाल पूर्ण हुई | 

  

    

  

  

    

    

  

    

    

  

  

  

  

   



। पाँचवीं ढाल । 
वैराग्यजननी 

बारह भावनाएँ 

छन्द - १ 
वैराग्यजननी बारह भावनाओं के चिन्तवन की प्रेरणा देते हुट, कविवर 

पण्डित दौलतरामजी कहते हैं - 

॥ चाल छन््द ॥ 

मुनि सकलब्रती बडभागी, भव भोगन तें बैरागी। 

वैराग उपावन मांही, चिंतवोौ अनुप्रेक्षा भाई॥ 

अन्वयार्थ - (सकलब्रती ) महाव्रतों के धारक (मुनि) भावलिड्डी 

मुनिराज, ( बडभागी ) महान पुरुषार्थी हैं क्योंकि वे ( भव-भोगन तें ) संसार और 

भोगों से ( बैरागी ) विरक्त हैं। ( भाई ) हे भव्य जीव ! ( बैराग्य ) वीतरागता को 

( उपावन ) उत्पन्न करने ( मांही ) में कारणभूत इन ( अनुप्रेक्षा ) बारह भावनाओं 

का ( चिंतवौ )चिन्तवन करो । 

भावार्थ - पाँच महाब्रतों को धारण 

करनेवाले भावलिड़ी मुनिराज, महा-पुरुषार्थवान 

हैं क्योंकि वे संसार, शरीर और भोगों से अत्यन्त 

विरक्त होते हैं ।जिस प्रकार माता, पुत्र को जन्म 

देती है; उसी प्रकार ये बारह भावनाएँ, 

वैराग्य उत्पन्न करती हैं; इसलिए हे भाई ! 

वैराग्य की उत्पत्ति में जननीसमान इन 

बारह भावनाओं का चिन्तवन करो । 
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अब, दृष्टान्तपूर्वक बारह भावनाओं के चिन्तवन का फल दर्शाया जा 

रहाहै - 

इम चिंतत समरस जागै, जिमि ज्वलन पवन के लागे। 

जब ही जिय आतम जानै, तब ही जिय शिवसुख ठानै॥ 

अन्वयार्थ - ( जिमि ) जिस प्रकार ( पवन के ) वायु के ( लागे ) लगने से 

( ज्वलन ) अग्नि भभक उठती है; उसी प्रकार ( इम ) इन बारह भावनाओं का 

(चिंतत ) चिन्तवन करने से ( समरस ) समतारस ( जागै ) प्रगट होता है। ( जब 

ही ) जब( जिय ) जीव, ( आतम ) आत्मस्वरूप को ( जाने ) जानता है, ( तबही ) 

तभी ( जिय ) जीव ( शिवसुख ) मोक्षसुख को ( ठाने ) प्राप्त करता है। 

  

भावार्थ - जिस प्रकार वायु लगने से अग्नि एकदम भभक उठती है; उसी 
  प्रकार इन बारह भावनाओं का बारम्बार चिन्तवन करने से समरस; अर्थात्, 

वीतरागभाव प्रगट हो जाता है - बढ़ता जाता है । जब यह जीव, आत्मस्वरूप को 

जानता है, तब पुरुषार्थ बढ़ाकर परपदार्थों से सम्बन्ध छोड़कर, परमानन्दमय 

स्वस्वरूप में लीन होकर, समतारस का पान करता है और अन्त में मोक्षसुख प्राप्त 

करता है। 

अब, इन बारह भावनाओं का स्वरूप क्रमश: कहा जा रहा है। 

1. यह पंक्ति मूल प्रति में छूट गयी है। 
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अनित्य संयोगों में नित्यता के भ्रम से व्यामोहित जीव को, संयोगों की 

क्षणभन्जरता का परिचय देनेवाली यह अनित्यभावना है - 

जोवन धन गोधन नारी, हय गय जन आग्याकारी। 

इंद्रिय-भोग छिन थाई, सुरधनु चपला चपलाई॥ 

अन्वयार्थ - (जोबन ) यौवन, ( धन ) लक्ष्मी, (गोधन ) गाय-भैंस, 

( नारी ) स्त्री, (हय ) घोड़ा, ( गय ) हाथी, ( जन ) कुट॒म्ब, ( आग्याकारी ) 

आज्ञाकारी नौकर-चाकर तथा ( इंद्रिय-भोग ) पाँच इन्द्रियों के भोग -- ये सब 

( सुरधनु ) इन्द्रधनुष तथा ( चपला ) बिजली की ( चपलाई ) चञ्चलता- क्षणिकता 

की भाँति, ( छिन थाई ) क्षणमात्र रहनेवाले हैं । 

  

अनित्यभावना 
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भावार्थ - यौवन, धन-सम्पत्ति, मकान, गाय-भैंस, स्त्री, घोड़ा-हाथी, 

कुटुम्बीजन, नौकर-चाकर तथा पाँच इन्द्रियों के विषय -- ये सर्व वस्तुएँ क्षणिक हैं, 
अनित्य हैं, नाशवान हैं । जिस प्रकार इन्द्रधनुष और बिजली देखते ही देखते विलीन 

हो जाती हैं; उसी प्रकार ये यौवनादि कुछ ही काल में विनष्ट हो जाते हैं । ये कोई भी 
पदार्थ नित्य और स्थायी नहीं हैं किन्तु निज शुद्धात्मा ही नित्य और स्थायी है। 

-- स्वान्मुखतापूर्वक ऐसा चिन्तवन करके सम्यग्दृष्टि जीव, वीतरागता 
की वृद्धि करता है, यह अनित्यभावना है। मिथ्यादृष्टि जीव को वास्तव में 

अनित्यादि एक भी भावना नहीं होती । 

  

  

  

  

  

  

संसार और मोक्षमार्ग में जीव अकेला 
हे भाई | इस संसार में अथवा मोक्षमार्ग में जीव अकेला अपने सुख अथवा 

दुःख को भोगता है । आत्मा का एकत्वस्वभाव, रागादि से भिन्न है । उसकी भावना में 

अकेला सुख है, उस सुख का वेदन जीव स्वयं अपने में अकेला ही करता है और 

रोगादि के समय पीड़ित हो, मोह से दुःखी होता हो, तब भी स्वयं अकेला ही उस 

पीड़ा को भोगता है। परिवारजन समीप खड़े-खड़े देखते रहें, परन्तु उस पीड़ा में 
भागीदार नहीं हो सकते। 

देखो, यह शरीर... जो जन्म से मरण तक सदा जीव के साथ एक क्षेत्ररूप 

रहनेवाला है, वह भी जीव को सुख-दु:ख में साथ नहीं देता | अज्ञानी जीव, जिसके 

पोषण के लिए जीवन भर पाप करता है, वह शरीर पाप का फल भोगने के लिए 

नरक में साथ नहीं जाता और जीव, मोक्ष में जाता है तो वहाँ भी शरीर साथ नहीं जा 

सकता। -- पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी 
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इस जगत में मरण से बचाने में कोई शरण नहीं है - इस भाव को 

दशननिवाली अशरणभावना है - 

सुर असुर खगाधिप जेते, जो मृग हरि काल दले ते। 
aft da da ag te, Wd A aaa कोई॥ 

अन्वयार्थ - ( सुर असुर खगाधिप ) देवों के इन्द्र, असुरों के इन्द्र और 

खगेन्द्र, अर्थात् गरुड़; हँस ( जेते ) आदि जितने भी हैं, ( ते ) उन सबका ( जो मृग 

हरि ) जिस प्रकार हिरन को सिंह मार डालता है; उसी प्रकार ( काल ) मृत्यु ( दले ) 

नाश करती है। ( मणि ) चिन्तामणि आदि मणिरत्ल, ( मंत्र ) बड़े-बड़े रक्षामन्त्र, 

( तंत्र ) तन्त्र बहु होई ) आदि होने पर भी, ( मरते ) मृत्यु समय ( कोई ) कोई ( न 

बचाव ) नहीं बचा सकते । 

     

अराशणभावना 
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  भावार्थ - जिस प्रकार हिरण को सिंह मार डालता है; उसी प्रकार इस संसार 

में जो-जो देवेन्द्र, असुरेन्द्र, खगेन्द्र, अर्थात् पक्षियों के राजा इत्यादि हैं, उन सबका 

काल, अर्थात् मृत्यु नाश करती है; चिन्तामणि आदि मणि, मन्त्र, जन्त्र और तन््त्रादि 

कोई भी उन्हें मृत्यु से नहीं बचा सकते । 

यहाँ ऐसा समझना कि निज आत्मा ही शरण है; उसके अतिरिक्त अन्य कोई भी 

शरण नहीं है ।कोई जीव, अन्य जीव की रक्षा कर सकने में समर्थ नहीं है; इसलिए पर 

से रक्षा की आशा करना व्यर्थ है । सर्वत्र-सदैव एक निज आत्मा ही स्वयं को शरण है। 

आत्मा, निश्चय से मरता ही नहीं, क्योंकि वह अनादि-अनन्त है | स्वान्मुखतापूर्वक 

ऐसा चिन्तवन करके सम्यग्दृष्टि जीव, वीतरागता की वृद्द्धि करता है, यह 

अशरणभावना है। 

  

  

  

  

  

/ "५ 
ब्रह्मचारी सदा शुचि 

अपवित्र होने से, सात धातुमय होने से, नाकादि नौ छिद्र द्वारों से निरन्तर मल 

बहने से, स्वरूप से भी अशुचि होने के कारण तथा मूत्र, विष्टा आदि अशुचि-मलों 

की उत्पत्ति का स्थान होनेमात्र से यह देह अशुचि नहीं है किन्तु यह शरीर, स्वरूप से 

भी अशुचि है और अशुचि मल आदि का उत्पादक होने से अशुचि है। निश्चय से 

अपने आप पवित्र होने से यह परम आत्मा ही शुचि या पवित्र है ।.... 'ब्रह्मचारी सदा 

शुत्ति' - इस वचन से आत्मा ही में चर्या करनेवाले ब्रह्मचारी-मुनि के ही पवित्रता है । 

जो जीव, काम-क्रोधादि में लीन हैं, उनके जलस्नान आदि करने पर भी पवित्रता नहीं 

है।... आत्मारूपी शुद्ध नदी में स्नान करना ही परम पवित्रता का कारण है; लौकिक 

गंगादि तीर्थ में स्नान करना नहीं।... इस प्रकार अशुचित्व-अनुप्रेक्षा का कथन 

हुआ। -- श्रीवृहद्द्रव्यसंग्रह 
लक S 
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BARA, संसार की असारता दर्शनिवाली है - 

चहु गति दुख जीव भरै है, परवर्तन पंच करे है। 
सब विधि संसार असारा, जामें सुख नाहि लगारा॥ 

अन्वयार्थ - ( जीव ) जीव, ( चहु गति ) चारगति में ( दुख ) दुःख ( भरै 

है ) भोगता है और ( परवर्तन पंच ) पाँच परावर्तन, अर्थात् पाँच प्रकार से संसार 

परिभ्रमण ( करै है ) करता है। ( संसार ) संसार, ( सब विधि ) सर्व प्रकार से 

( असारा ) साररहित है, ( जामें ) जिसमें ( सुख ) सुख ( लगारा ) लेशमात्र भी 

( नाहि ) नहीं है । 
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  भावार्थ - जीव की अशुद्धपर्याय ही संसार है। अज्ञान के कारण जीव, चार 

गति में दुःख भोगता है और द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव, तथा भावरूप पाँच परावर्तन करता 

रहता है किन्तु कहीं शान्ति प्राप्त नहीं करता; इसलिए वास्तव में संसारभाव सर्व प्रकार 

से साररहित है; उसमें किज्चित्मात्र सुख नहीं है। 

अज्ञानी जीव के द्वारा जिस प्रकार सुख की कल्पना की जाती है, वैसा सुख का 

स्वरूप ही नहीं है । जिसमें अज्ञानी जीव, सुख मानता है, वह वास्तव में सुख नहीं है; 

वह तो परद्रव्य के आलम्बनरूप मलिनभाव होने से आकुलता उत्पन्न करनेवाला 

दुःखरूप भाव है । निज आत्मा ही सुखमय है, उसके श्लुवस्वभाव में संसार है ही 
नहीं। स्वान्मुखतापूर्वक ऐसा चिन्तवन करके सम्यग्दृष्टि जीव, वीतरागता में 
वृद्धि करता है, यह संसारभावना है। 

  

  

  

  

    

  

अपने स्वभाव की महिमा को लक्ष्य में ले...! 
अरे! जीवों का लक्ष्य बाहर में दौड़ता है परन्तु अन्तर में स्व तरफ लक्ष्य नहीं 

जाता; इसलिए अपनी महिमा भाषित नहीं होकर, पर की ही महिमा भाषित होती है । 

fas ST HA ASA! SEAT भगवन् महान्! सनन््त-मुनिवर और धर्मात्मा 

महान् | ! इस प्रकार उनकी महिमा गाता है परन्तु हे भाई ! जिसकी महिमा तू रात-दिन 

गाता है, वह तू स्वयं ही है, क्योंकि सन्त कहते हैं कि जैसा हमारा आत्मा, वैसा ही 

तुम्हारा आत्मा है; इसलिए हे जीव | तू अपने स्वभाव की महिमा को लक्ष्य में ले ! 
-- Wa गुरुदेवशी कानजीस्वामी 

a 

  

    Nn 
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जीव, अकेला ही सुख-दुःख भोगता है - इस भाव को अभिव्यक्त 
करनेवाली एकत्वभावना है - 

सुभ असुभ कर्मफल जेतें, भोगे जिय te a at 

सुत दारा होइ न सीरी, सव स्वारथ के है भीरी॥ 

अन्वयार्थ - (जेतें ) जितने (सुभ-असुभ कर्मफल ) शुभकर्म और 

अशुभकर्म के फल हैं, ( ते ते ) वे सब ( जिय ) यह जीव ( एकहि ) अकेला ही 
( भोगे ) भोगता है; उस कर्मफल के भोग में ( सुत ) पुत्र, ( दारा ) स्त्री आदि 

( सीरी ) साथी ( न होड़ ) नहीं होते; ( सब ) वे सब ( स्वारथ के ) अपने स्वार्थ के 

( भीरी ) सगे ( है ) हैं । 
   

    
एकत्वभावना (स्त्री-पुत्रादि सभी स्वार्थ के सगे हैं।) 

1. मूलप्रति में पाठ अशुद्ध है। 
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भावार्थ - जीव का सदा अपने स्वरूप से एकत्व और पर से विभक्तपना है; 

इसलिए वह स्वयं ही अपना हित अथवा अहित कर सकता है, पर का कुछ नहीं कर 

सकता; अत: जीव जो भी शुभ या अशुभभाव करता है, उनका आकुलतारूपी फल 

वह स्वयं अकेला ही भोगता है । उसमें अन्य कोई स्त्री, पुत्र, मित्रादि सहायक नहीं हो 

सकते, क्योंकि वे सब परपदार्थ हैं। वे सब पदार्थ, जीव को ज्ञेयमात्र हैं; इसलिए वे 

वास्तव में जीव के सगे-सम्बन्धी हैं ही नहीं, तथापि अज्ञानी जीव उन्हें अपना मानकर 

दुःखी होता है। पर के द्वारा अपना भला-बुरा होना मानकर, पर के साथ कर्तृत्तव 

-ममत्व करता है; इस प्रकार वह अपनी भूल से अकेला ही दु:खी होता है । 

संसार और मोक्ष में यह जीव, अकेला ही है -- ऐसा जानकर सम्यग्दृष्टि 
जीव, निज शुद्ध आत्मा के साथ ही सदैव अपना एकत्व और पर के साथ 
विभक्त जानकर, अपनी निशचयपरिण ति द्वारा शुद्ध एकत्व की वृद्द्धि करता है, 

यह एकत्वभावना है। 

  

  

  

  

  

'अब मुझे भव नहीं चाहिए 
देखो | यह जीव, करोड़ों रुपये की आमदनीवाला सेठ तो अनन्त बार हुआ है 

और अनन्त बार ही घर-घर जाकर भीख माँगकर पेट भरनेवाला भिखारी भी हुआ है; 

आत्मा के भान बिना पुण्य करके बड़ा देव भी अनन्त बार हुआ है और पाप करके 

नारकी भी अनन्त बार हुआ है परन्तु अभी भी इसे भवभ्रमण से थकान नहीं लगती है। 

आचार्यदेव कहते हैं कि भाई ! ' अब मुझे भव नहीं चाहिए' - इस प्रकार यदि तुझे 

भवश्रमण से थकान लगी हो तो आत्मा की प्रीति करके उसका स्वरूप समझ ! इसके 

अतिरिक्त अन्य कोई शरण नहीं है । -- पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी 
\. a 
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पर से पृथकृता की बोध प्रदाता अन्यत्वभावना है - 

जल-पय जॉौं जिय-तन मेंला, पै भिन्न-भिन्न नहीं भेंला। 

सौं प्रघट जुदे धन धामा, क्यों ह्वै इक मिलि सुत रामा॥ 

अन्वयार्थ - ( जिय-तन ) जीव और शरीर, ( जल-पय जौ ) पानी और दूध 

की भाँति ( मेंला ) मिले हुए हैं, ( पै ) तथापि ( भेंला ) एक रूप ( नहीं ) नहीं हैं; 
( भिन्न-भिन्न ) पृथक्-पृथक् हैं, ( तो ) तो फिर ( प्रघट ) जो बाह्य में प्रगटरूप से 
( जुदे ) पृथक् दिखायी देते हैं, ऐसे ( धन ) लक्ष्मी, ( धामा ) मकान, ( सुत ) पुत्र 

और ( रामा ) स्त्री आदि ( मिलि ) मिलकर ( इक ) एक ( aa) HS (HB) हो 
सकते हैं ? 

  

  

अन्यत्वभावना 
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भावार्थ - जिस प्रकार दूध और पानी एक आकाशश्षेत्र में मिले हुए होने पर 

भी, अपने-अपने गुण आदि की अपेक्षा से सर्वथा भिन्न-भिन्न हैं ; उसी प्रकार यह जीव 

और शरीर भी मिले हुए, अर्थात् एकाकार दिखायी देते हैं, तथापि दोनों अपने-अपने 

स्वरूपादि की अपेक्षा से; अर्थात्, स्वद्रव्य- क्षेत्र-काल- भाव से सर्वथा पृथक्-पृथक् 

हैं, तो फिर प्रगटरूप से भिन्न दिखायी देनेवाले मोटर-गाड़ी, धन, मकान, बाग, पुत्र- 

पुत्री, स्त्री आदि अपने साथ एकमेक कैसे हो सकते हैं ? तात्पर्य यह है कि स्त्री- 

पुत्रादि कोई भी परवस्तु अपनी नहीं है -- इस प्रकार सर्व पदार्थों को अपने से 
भिन्न जानकर, स्वसन्मुखतापूर्वक सम्यग्दृष्टि जीव, वीतरागता की वृद्धि करता 

है, यह अन्यत्वभावना है। 

  

    

  ;” "२ 
शक्तिरूप से यह आत्मा ही परमात्मा 
पहले तो मनुष्यदेह में सत्समागमपूर्वक आत्मा की रुचि से आत्मा की 

पहिचान करे कि मैं शुद्ध हूँ, पवित्र हूँ, ज्ञान-आनन्द से भरपूर हूँ; विकारभाव होते हैं, 
वह दुःख है; वह मेरा स्वरूप नहीं है; किसी भी संयोग से मुझे सुख-दु:ख नहीं है । 

इस प्रकार भान करके फिर आत्मा में स्थिरता करने से राग-द्वेष का अभाव होकर 

मोक्षदशा का सुख प्रगट होता है। मोक्ष होने की योग्यता इस आत्मा में ही भरी है। 

शक्तिरूप से यह आत्मा ही परमात्मा है।अप्पा सो परमप्पा', अर्थात् आत्मा ही 

स्वभाव से परमात्मा है । उसका भान करके आत्मा स्वयं ही प्रगटरूप परमात्मा हो 

जाता है। यह सब इस मनुष्यभव में ही हो सकता है और इसीलिए ज्ञानियों ने 

मानवदेह को उत्तम कहा है | -- यूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी     
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देह के अत्यन्त मलिनस्वरूप का परिचय करानेवाली अशुचिभावना है - 

पल-रुधिर राधि-मल थेली, कीकस वसादि तें Act 

नव द्वार वहै घिनकारी, यह ce ae fate atu 

अन्वयार्थ - जो ( पल ) माँस, ( रुधिर ) रक्त, ( राधि ) पीव और ( मल ) 

विष्टा की ( थेली ) थैली है; ( कीकस ) हड़ी, ( बसादि तें ) चरबी आदि से 
( मैली ) अपवित्र है और जिसमें ( नव द्वार ) नौ दरवाजों से ( घिनकारी ) घृणा / 

ग्लानि उत्पन्न करनेवाले मल आदि पदार्थ ( वहै ) बहते हैं, तो ( यह ) इस ( देह ) 
शरीर में ( यारी ) प्रेम-राग ( किमि ) कैसे ( करे ) किया जा सकता है ? 

  
अशुचिभावना 
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भावार्थ - यह शरीर तो माँस, रक्त, पीव, विष्टा आदि की थैली है और 

हड्डियाँ, चरबी आदि से भरा होने के कारण अपवित्र है तथा इसके नौ द्वारों से निरन्तर 
मैल बाहर निकलता रहता है । ऐसे शरीर के प्रति मोह-राग कैसे किया जा सकता है ? 

यह शरीर, ऊपर से मक्खी के पंख के समान पतली चमड़ी से मढ़ा हुआ है; 

इसलिए बाहर से तो सुन्दर लगता है किन्तु यदि उसकी भीतरी स्थिति का विचार 
किया जाए तो उसमें अति अपवित्र वस्तुएँ भरी हैं; इसलिए उसमें ममत्व, अहड्ढार या 

राग करना व्यर्थ है। 

यहाँ शरीर को मलिन बतलाने का आशय भेदज्ञान के द्वारा शरीर के स्वरूप का 

ज्ञान कराते हुए, अविनाशी निज आत्मस्वभावरूप पवित्रपद में रुचि कराना है; शरीर 

के प्रति द्वेषभाव उत्पन्न कराने का आशय नहीं है । 

शरीर तो उसके अपने स्वभाव से ही अशुचिमय है और भगवान आत्मा 
निजस्वभाव से ही शुद्ध एवं सदा शुचिमय, पवित्र चैतन्य पदार्थ है; इसलिए 
सम्यग्दृष्टि जीव, निज शुद्ध आत्मा की सन्मुखता द्वारा अपनी पर्याय में शुचिता 

की; अर्थात्, पवित्रता की वृर्द्धि करता है, यह अशुचिभावना है। 

  

  

  

    

  

  

'भय बिना प्रीति नहीं 
ओरे रे! मुझे कहाँ तक यह जन्म-मरण करने हैं। इस TIAMAT HT कहीं 

अन्त है या नहीं ? इस प्रकार जब तक चौरासी के अवतार का भय नहीं होता, तब तक 

आत्मा की प्रीति नहीं होती | भय बिना प्रीति नहीं ', अर्थात् भव- भ्रमण का भय हुए 

बिना, आत्मा की प्रीति नहीं होती । सच्ची समझ ही विश्राम है । अनन्त काल से संसार 

में परिभ्रमण करते हुए कहीं विश्राम प्राप्त नहीं हुआ है। अब सच्ची समझ करना ही 
आत्मा का विश्राम है। -- पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी 
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sed का दुःखमयपना दर्शाकर, उससे उदासीनता जगानेवाली 

आस्रवभावना है - 

जो जोगनि की चपलाई, तातें आस्त्रव छ्वे भाई। 

आस्त्रव दुखकार घनेरा, बुधवंत तिनें निरवेरा॥ 

अन्वयार्थ - ( भाई ) हे भव्य जीव | ( जोगनि की ) योगों की ( जो ) जो 

(चपलाई ) चज्चलता है, ( तातें ) उससे ( आस्त्रव ) आख्रव (ह्वै) होता है। 

( आस्त्रव ) वह आख्रव ( घनेरा ) अत्यन्त ( दुखकार ) दु:ःखदायक है; इसलिए 

( बुधवंत ) ज्ञानवन्त जीव, ( तिनें ) उसे ( निरवेरा ) दूर कर देते हैं, अर्थात् उसका 

निवारण कर देते हैं । 

ज्ञानावरणीयू, 

    

    
दर्शनावरणीद 

५ 

  

आजम्जवभावना 
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भावार्थ - जीव में शुभाशुभभावरूप विकारी अरूपीदशा होती है, वह 

भावआखस्रव है और उस समय नवीन कर्मयोग्य रजकणों का स्वयं-स्वत: आना; 

अर्थात्, आत्मा के साथ एक क्षेत्र में आगमन होना, वह द्रव्यआस््रव है, उसमें जीव की 

अशुद्ध पर्याय निमित्तमात्र है। 

पुण्य-पाप भी आख्रव और बन्ध के भेद हैं । 

सरागी जीव को होनेवाला दया, दान, भक्ति, पूजा, ब्रत आदि का शुभराग, 

अर्थात् अरूपी शुभभाव, भावपुण्य है तथा उस समय नवीन कर्मयोग्य पुण्य रजकणों 

का स्वयं-स्वतः: आना; अर्थात्, आत्मा के साथ एक क्षेत्र में आगमन होना, 

द्रव्यपुण्य है। 

हिंसा, असत्य, चोरी इत्यादि अशुभराग, भावपाप है तथा उस समय अशुभ / 

पाप कर्मयोग्य पुदूगलों का आगमन होना, द्रव्यपाप है। 

परमार्थ से पुण्य-पाप, अर्थात् शुभाशुभभाव, आत्मा को अहितकर हैं 
तथा वह आत्मा की क्षणिक अशुद्ध अवस्था है । द्रव्यपुण्य-पाप तो परवस्तु है; 
वह आत्मा का हित-अहित नहीं कर सकता -- ऐसा यथार्थ निर्णय प्रत्येक 

ज्ञानी जीव को होता है। इस प्रकार विचार करके सम्यग्दृष्टि जीव, स्वद्रव्य के 
अवलम्बन के बल से जितने अंश में आस्त्रवभाव को दूर करता है, उतने अंश में 

उसे वीतरागता की वृद्धि होती है, यह आर्त्रवभावना है। 

  

  

  

  

  

  

ऐसा चिन्तवज करना चाहिए 
पुव्वत्तासवभेयो णिच्छयणयएण णत्थि जीवस्स। 
उदयासवणिम्मूक्क॑ अप्पाणं॑ faa fore i 

अर्थात, पूर्वोक्त आस््रव, मिथ्यात्व आदि भेद, निश्चयनय से जीव 

के नहीं होते हैं । इसलिए निरन्तर ही आत्मा को द्रव्य और भावरूप दोनों 

प्रकार के आख््रवों से रहित चिन्तवन करना चाहिए।_ - बारसअणुवेक्खा 
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सुख की उत्पत्ति; अर्थात्, संवर का स्वरूप दर्शाकर, उसके प्रति 

पुरुषार्थप्रेरक संवरभावना है - 

जिन पुन्य-पाप नहीं कीना, आतम अनुभौ चित दीना। 
तिनहीं विधि आवत रोकै, संवर गहि सुख अवलोके॥ 

अन्वयार्थ - ( जिन ) जिल्होंने ( पुन्य ) शुभभाव और ( पाप ) अशुभभाव 

( नहीं कीना ) नहीं किये तथा मात्र ( आतम ) आत्मा के ( अनुभौ ) अनुभव में / 

शुद्ध उपयोग में (चित ) ज्ञान को ( दीना ) लगाया है, ( तिनहीं ) उन्होंने ही 

( आवत ) आते हुए ( विधि ) कर्मों को ( रोकै ) रोका है और ( संबर गहि ) संवर 

ग्रहण करके ( सुख ) सुख का ( अवलोके ) साक्षात्कार किया है। 

    
ज्ञानावरणीय I ong 

दर्शनावरणीय \ f 
rp |) fr an 

yo 

मोहनीय | — गोत्र 

अन्तग़य वेदनीय 

  

संवरभावना 
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भावार्थ - आस््रव का रोकना, सो संवर है। सम्यग्दर्शनादि द्वारा मिथ्यात्वादि 

आख्व रुकते हैं। शुभोपयोग और अशुभोपयोग, दोनों बन्ध के कारण हैं -- ऐसा 

सम्यग्दृष्टि जीव पहले से ही जानता है । यद्यपि साधक को निचली भूमिका में शुद्धता 
के साथ अल्प शुभाशुभभाव होते हैं किन्तु वह दोनों को बन्ध का कारण मानता है; 
इसलिए  सम्यग्दृष्टि जीव, स्वद्रव्य के आलम्बन द्वारा जितने अंश में शुद्धता 

प्रगट करता है, उतने अंश में उसे संवर होता है और वह क्रमश: शुद्धता में वृद्द्धि 

करते हुए पूर्ण शुद्धता प्राप्त करता है, यह संवरभावना है। 

  

  

(— a 
सद्धर्म बिना, मनुष्य जन्म निष्फल 
एक निगोद शरीर में सिद्धों से अनन्तगुणे जीव हैं । इस प्रकार स्थावर जीवों से यह 

सम्पूर्ण लोक भरा हुआ है । जिस प्रकार बालू के समुद्र में गिरी हुई वज़््सिकता की कणिका 

का मिलना दुर्लभ है; उसी प्रकार स्थावर जीवों से भरे हुए इस भवसागर में त्रसपर्याय का 

मिलना अत्यन्त दुर्लभ है। 
त्रसपर्याय में विकलत्रयों (द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय एवं चतुरिन्द्रियों) की बहुलता है। 

जिस प्रकार गुणों, अर्थात् अच्छाईयों के समूह में कृतज्ञता का मिलना अतिदुर्लभ है; उसी 

प्रकार त्रसपर्याय में पञ्चेन्द्रिय पर्याय का प्राप्त होना अत्यन्त कठिन है | पज्चेन्द्रिय पर्याय में 

भी पशु, मृग, पक्षी और सर्पादि तिर्यञ्चों की ही बहुलता है । अत: जिस प्रकार चौराहे पर 

पड़ी हुई रत्नराशि का प्राप्त होना कठिन है; उसी प्रकार मनुष्यपर्याय का प्राप्त होना अति 

कठिन है। 

यदि एक बार मनुष्यपर्याय मिल भी गयी तो फिर उसका दुबारा मिलना तो इतना 

कठिन है कि जितना जले हुए वृक्ष के परमाणुओं का पुन: उस वृक्ष पर्यायरूप होना कठिन 

होता है । कदाचित् इसकी प्राप्ति पुन: हो भी जावे तो भी उत्तम देश, उत्तम कुल, स्वस्थ 

इन्द्रियाँ और स्वस्थ शरीर की प्राप्ति उत्तरोत्तर अत्यन्त दुर्लभ समझना चाहिए.। इन सबके 

मिल जाने पर भी यदि सच्चे धर्म की प्राप्ति न हुई तो जिस प्रकार दृष्टि के बिना मुख व्यर्थ 

है; उसी प्रकार सद्धर्म बिना मनुष्य जन्म का प्राप्त होना व्यर्थ है। - श्रीसर्वार्थसिद्धि     
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मोक्षस्रुख का दर्शन करानेवाली निर्जराभावना है - 

निज काल पाय विधि झरना, तासों निज काज न सरना। 

जो तप करि कर्म खिपावै, सोई सिवसुख दरसावै॥ 

अन्वयार्थ - ( निज काल ) अपनी-अपनी स्थिति ( पाय ) पूर्ण होने पर जो 

(विधि ) कर्म ( झरना ) खिर जाते हैं, ( तासों ) उससे ( निज काज ) जीव का 

धर्मरूपी कार्य ( न सरना ) नहीं होता, किन्तु ( जो ) जो ( तप करि ) आत्मा के शुद्ध 

प्रतपन द्वारा ( कर्म ) कर्मों का ( खिपावै ) नाश करती है, वह अविपाक अथवा 

सकाम निर्जरा है ।( सोई ) वही ( सिवसुख ) मोक्ष का सुख ( दरसावै ) दिखलाती 

है / प्राप्त कराती है। 

  

Soma | वेदनीय 

निर्जाभावना 
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भावार्थ - अपनी-अपनी स्थिति पूर्ण होने पर कर्मों का खिर जाना तो प्रति 
समय अज्ञानी को भी होता है; वह कहीं शुद्धि का कारण नहीं होता, परन्तु 

सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र द्वारा; अर्थात्, आत्मा के शुद्ध प्रतपन द्वारा जो कर्म खिर जाते 

हैं, वह अविपाक अथवा सकामनिर्जरा कहलाती है। तदनुसार जब शुद्धि की वृद्धि 
होते-होते सम्पूर्ण निर्जरा होती है, तब जीव शिवसुख; अर्थात्, सुख की पूर्णतारूप 
मोक्ष प्राप्त करता है -- ऐसा जानता हुआ सम्यग्दृष्टि जीव, स्वद्रव्य के आलम्बन 
द्वारा शुद्धि की वृद्धि करता है, यह निर्जराभावना है। 

  

  

। आधि-व्याधि-उपाधिरहित दशा ही समाधि | 
सम्यग्दर्शन और स्वानुभूतिसहित आत्मा के अवलम्बन से अन्तर में विशेष 

स्वरूपस्थिरता प्रगट होने पर मुनिपना प्रगट होता है। अहा! मुनिराज तो 

समाधिपरिणत होते हैं, आधि-व्याधि और उपाधि से तीनों काल मुक्त, शान्त और 

वीतराग समाधिस्वरूप निज ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से परिणति में आधि-व्याधि 

और उपाधिरहित जो निराकुल शान्त और बीतरागदशा हुई, उसे समाधि कहते हैं । 

मन में होनेवाले सल्जडल्प-विकल्प, वे आधि हैं; शरीर में होनेवाले रोग, वह व्याधि है 
और स्त्री-पुत्र अथवा व्यापार-धन्धे की जज्जाल, वह उपाधि है - इन तीनों से रहित 

आत्मा की जो आनन्दमय दशा, वह समाधि है । मुनिराज ऐसी समाधिरूप परिणत हैं । 

बाहर से अकेला नग्नपना अथवा पज्च महाब्रत इत्यादि के शुभपरिणाम, वह कोई 

परमार्थ मुनिपना नहीं है। जो सहजरूप से समाधिपरिणत हों, वही मुनि कहलाते 

हैं। ( पूज्य गुरुदेवश्ी कानजीस्वामी, वचनाग्रत-प्रवचन, भाय-4, पृष्ठ 204 2 
\     J 
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Ba - 82 
लोक की अनादि-निधनता की प्रतिपादक लोकभावना है - 

किनहूं न करो न धर कों, षट् द्रव्यमई न हरे को। 

सो लोकमाहि बिनु समता, दुख सहै जीव नित भ्रमता॥ 

अन्वयार्थ - इस लोक को ( किनहूं ) किसी ने (न करौ ) बनाया नहीं है, 
( को ) किसी ने ( न धरै ) टिका नहीं रखा है, और ( को ) कोई ( न हरे ) इसका 

नाश नहीं कर सकता। यह लोक ( षट् द्रव्यमई ) छह प्रकार के द्रव्यस्वरूप है -- 
छह द्रव्यों से परिपूर्ण है, (सो ) ऐसे ( लोकमाहि ) लोक में ( बिनु समता ) 
वीतरागी समता के बिना ( जीव ) अज्ञानी जीव, ( नित ) सदैव ( भ्रमता ) भटकता 

हुआ( दुख सहै ) दुःख सहन करता है। 

   लोकभावना 
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भावार्थ - ब्रह्मा आदि किसी ने इस लोक को बनाया नहीं है; विष्णु या 
शेषनाग आदि किसी ने इसे टिका नहीं रखा है, तथा महादेव आदि किसी से यह नष्ट 

नहीं होता । यह छह द्रव्यमय लोक, स्वयं स्वत: ही अनादि-अनन्त है; छहों द्रव्य नित्य 

स्व-स्वरूप से स्थित रहकर, निरन्तर अपनी नयी-नयी पर्यायों; अर्थात्, अवस्थाओं 

से उत्पाद-व्ययरूप परिणमन करते रहते हैं । एक द्रव्य के परिणमन में, दूसरे द्रव्य का 
रज्चमात्र भी अधिकार नहीं है। 

यह छह द्रव्यस्वरूप लोक, मेरा स्वरूप नहीं है; मुझसे त्रिकाल भिन्न 
है, मैं उससे भिन्न हूँ; मेरा शाश्वत चैतन्यलोक ही मेरा स्वरूप है -- ऐसा धर्मी 
जीव विचार करता है और स्वान्मुखता द्वारा विषमता मिटाकर, साम्यभाव 

-वीतरागभाव बढ़ाने का अभ्यास करता है, यह लोक भावना है। 

  

  

  

  

( > 
आत्मार्थी जीव का परिणमन 

जिस प्रकार तृषातुर को शीतल पानी प्राप्त होते ही वह प्रेमपूर्वक 

पीता है; इसी प्रकार आत्मा के अर्थी को चैतन्य के शान्तरस का पान मिलते 

ही अत्यन्त रुचिपूर्वक झेलकर अन्तर में परिणमा देता है। जैसे, कोई 
एकदम भरी दोपहरी में रेगिस्तान में आ पड़ा हो, प्यास से तड़पते हुए 

कण्ठगत प्राण हो गया हो, पानी... पानी... की पुकार करता हो और ऐसे 

समय में शीतल मधुर पानी प्राप्त हो तो कैसी शीघ्रता से पियेगा; इसी प्रकार 

विकार की आकुलतारूपी भरी दोपहरी में भवारण्य के बीच भ्रमता हुआ 

जीव, सिक रहा है। वहाँ आत्मार्थी जीव को आत्मा की प्यास लगी है - 

लगन लगी है, वह आत्मा की शान्ति के लिए छटपटा रहा है । ऐसे जीव को 

सनन््तों की मधुर वाणी द्वारा चैतन्य के शान्तरस का पान प्राप्त होते ही अन्तर 

में परिणमित हो जाता है। -- यूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी 

  

  

  

  

  

      स् 
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सम्यज्ज्ञान की दुर्लभता दर्शानिवाली बोधिदुर्लभभावना है - 

अंतम-ग्रीवक लौ की हद, पायौ अनंत वीर्या पद; 

पै सम्यक्ज्ञान न लाधौ, दुर्लभ निज में मुनि साधौ॥ 

अन्वयार्थ - ( अंतम ) अन्तिम / नववें ( ग्रीवक लौ की हद ) ग्रैवेयक तक 

का ( पद ) पद ( अनंत वीर्या ) अनन्त बार ( पायौ ) प्राप्त किया, ( पै ) तथापि 

( सम्यकृज्ञान ) सम्यग्ज्ञान (न लाधौ ) प्राप्त न हुआ। (दुर्लभ ) ऐसे दुर्लभ 

सम्यग्ज्ञान को ( मुनि ) मुनिराजों ने ( निज में ) अपने आत्मा में ( साधौ ) धारण 

किया है। 

   बोधिदुर्लभभावना 

द्रव्यलिड्री मुनिगाज 
1.हद - यह शब्द मूलप्रति में छूट गया है। 
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  भावार्थ - मिथ्यादृष्टि जीव, मन्दकषाय के कारण अनेक बार नौवें ग्रैवेयक 

तक उत्पन्न होकर अहमिद्धपद को प्राप्त हुआ, परन्तु उसने एक बार भी सम्यग्ज्ञान 

प्राप्त नहीं किया, क्योंकि सम्यग्ज्ञान प्राप्त करना अपूर्व है। उसे तो स्वोन्मुखता के 

अनन्त पुरुषार्थ द्वारा ही प्राप्त किया जा सकता है और ऐसा होने पर विपरीत अभिप्राय 

आदि दोषों का अभाव होता है । 

सम्यग्दर्शन-ज्ञान, आत्मा के आश्रय से ही होते हैं; पुण्य से, शुभराग से, जड़ 

कर्मादि से नहीं होते । इस जीव ने बाह्य संयोग, चारों गति के लौकिकपद अनन्त बार 

प्राप्त किये हैं किन्तु निज आत्मा का यथार्थ स्वरूप स्वानुभव द्वारा प्रत्यक्ष करके कभी 

नहीं समझा; इसलिए उसकी प्राप्ति अपूर्व / दुर्लभ है। 

बोधि, अर्थात् निश्चयसम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की एकता; उस बोधि की 

प्राप्ति प्रत्येक जीव को करना चाहिए | सम्यग्दृष्टि जीव, स्वसन्मुखतापूर्वक ऐसा 
चिन्तवन करता है और अपनी बोधि की वृद्धि का बारम्बार अभ्यास करता है, 

यह बोधिदुर्लभभावना है। 

    

  

  

    

  

  

  r 

देखो, आत्मार्थी जीव की पात्रता! 
आत्मार्थी जीव को अपना आत्मस्वरूप समझने के लिए इतनी गरज है कि 

दूसरे लोग मान-अपमान करें, उसके समक्ष देखता भी नहीं है । मुझे तो अपनी आत्मा 

को रिाना है, मुझे जगत् को नहीं रिझाना है; इस प्रकार जगत् की अपेक्षा उसे आत्मा 

प्रिय लगा है, आत्मा से जगत् प्रिय नहीं है - ऐसी आत्मा की लगन के कारण वह 

जगत् के मान-अपमान को नहीं गिनता है। मुझे स्वयं समझकर अपनी आत्मा का 

हित साधना है - ऐसा ही लक्ष्य है परन्तु मैं समझकर दूसरों से अधिक हो जाऊँ या मैं 
समझकर दूसरों को समझा दूँ - ऐसी वृत्ति उसे उत्पन्न नहीं होती। देखो, यह 

आत्मार्थी जीव की पात्रता | -- पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी     
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Ba = 
अनन्त सुख के कारणभूत धर्म के स्वरूप का परिचय एवं प्रेरणा प्रदायक 

धर्मभावना है - 

जे भाव मोह तें नन््यारे, दृग-ज्ञान-ब्रतादिक सारे। 

ते धर्म जबै जिय धारे, तब ही सुख अचल निहारे॥ 

अन्वयार्थ - ( मोह तें ) मोह से ( न्यारे ) भिन्न, ( जे ) जो ( सारे ) साररूप, 

अर्थात् निश्चय ( दूग-ज्ञान-ब्रतादिक ) दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप रत्नत्रय आदिक 

( भाव ) भाव हैं, वे धर्म हैं।( जबै ) जब ( जिय ) जीव, ( ते ) उस ( धर्म ) धर्म को 

( धारे ) धारण करता है, ( तब ही ) तब ही वह ( सुख अचल ) अचल सुख-मोक्ष 
( निहारे ) देखता है, अर्थात् प्राप्त करता है। 

भावार्थ - मोह अर्थात् मिथ्यादर्शन / अतत्त्वश्रद्धान। उससे रहित 

निश्चयसम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र; अर्थात्, रत्लत्रय ही साररूप धर्म 

है ।व्यवहाररत्रय धर्म नहीं है -- ऐसा बतलाने के लिए यहाँ छन्द में ' सारे ' शब्द का 
प्रयोग किया है। 

जब यह जीव, निश्चय- 

रत्लत्रयस्वरूप धर्म को स्वाश्रय 

द्वारा प्रगट करता है, तब ही वह 

स्थिर, अक्षयसुख; अर्थात्, मोक्ष नह 
प्राप्त करता है। इस प्रकार 

चिन्तवन करके सम्यग्दृष्टि 
जीव, बारम्बार स्वान्मुखता 
का अभ्यास करता है, यह 

धर्मभावना है। धर्ममावना 
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ग्रन्थकार कविवर पण्डित दौलतरामजी, आगामी अन्तिम ढाल में 

मुनिधर्म का निरूपण करने की प्रतिज्ञा करते हैं - 

सो धर्म मुनिन कर धरिये, तिनकी करतूति उचरिये। 
ताकौं सुनि के भव प्राणी, अपनी अनुभूति पिछानी॥ 
अन्वयार्थ - ( सो ) ऐसा रलत्रय ( धर्म ) धर्म, ( मुनिन कर ) मुनियों के 

द्वारा ( धरिये ) धारण किया जाता है, ( तिनकी ) उन मुनिराजों की ( करतूति ) 

क्रियाएँ ( उचरिये ) कही जाती हैं ।( भव प्राणी ) हे भव्य जीवों । ( arent) TS 

( सुनि कै ) सुनो और ( अपनी ) अपने आत्मा के ( अनुभूति ) अनुभव को 

( पिछानी ) पहिचानो |    
भावार्थ - निश्चयरलत्नत्रयस्वरूप धर्म को भावलिल्ली दिगम्बर जैन मुनि ही 

अज्जीकार करते हैं; अन्य कोई नहीं । 

अब, आगे उन मुनियों के सकलचारित्र का वर्णन किया जा रहा है । हे भव्यों ! 

उन मुनिवरों का चारित्र सुनो और अपने आत्मा का अनुभव करो ।   
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पाँचवीं ढाल का सारांश 
यह बारह भावनाएँ, चारित्रगुण की आंशिक शुद्धपर्याय हैं; इसलिए सम्यम्दृष्टि 

जीव को ही हो सकती हैं | सम्यक् प्रकार से यह बारह भावनाएँ भाने से वीतरागता की 
वृद्धि होती है । इन बारह भावनाओं का चिन्तवन मुख्यरूप से तो वीतराणी दिगम्बर 
जेन मुनिराजों को ही होता है लेकिन गौणरूप से सम्यस््दृष्टि धर्मात्मा को भी होता है। 

जिस प्रकार पवन के लगने से अग्नि भभक उठती है; उसी प्रकार अन्तरज्ञ 

परिणामों की शुद्धतासहित इन भावनाओं का चिन्तवन करने से समताभाव प्रणट होता 
है और उससे मोक्षसुख प्रगट होता है। स्वान्मुखतापूर्वक इन भावनाओं से संसार, 
शरीर और भोगों के प्रति विशेष उपेक्षा होती है और आत्मा के परिणामों की निर्मलता 
बढ़ती है । 

अनित्यादि चिन्तवन द्वारा शरीरादि को बुरा जानकर, अहितकारी मानकर, 

उनसे उदास होने का नाम अभुप्रेक्षा नहीं है क्योंकि यह तो जिस प्रकार पहले किसी को 
मित्र मानता था, तब उसके प्रति राग था और फिर उसके अवगुण देखकर उसके प्रति 
उदासीन हो गया; उसी प्रकार पहले शरीरादि से राग था किन्तु बाद में उनके अनित्यादि 
अवगुण देखकर उदासीन हो गया, परन्तु ऐसी उदासीनता तो द्वेषरूप है । अपने तथा 
शरीरादि के स्वरूप को यथावत् जानकर, भ्रम का निवारण करके, उन्हें भला जानकर 
राग नहीं करना तथा बुरा जानकर द्वेष नहीं करना - ऐसी यथार्थ उदासीनता के लिए 
अनित्यता आदि का यथार्थ चिन्तवन करना ही सच्ची अनुप्रेक्षा है 

इन बारह भावनाओं का स्वरूप विस्तार से जानने के लिए श्रीकार्तिकियानुप्रेक्षा, 

ज्ञानार्णव, वारस अणुवेक्खा आदि ग्रन्थों का अवलोकन करना चाहिए | 

इस प्रकार अध्यात्मप्रेमी कविवर प॒ण्डित दौलतरामजी द्वारा रचित छहढाला में 

वैराग्यजननी “बारह भावनाओं? का निरूपण करनेवाली पाँचवीं ढाल पूर्ण हुई । 
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छठवीं 

छठवीं ढाल 
मुक्तिमार्ग का तीसरा चरण 

सम्यकूचारित्र और उसका फल 

ज्ज्कः 
कविवर पण्डित दौलतरामजी ने इस अन्तिम ढाल में दिगम्बर मुनिराजों के 

स्वरूप को दर्शाया है | छठवीं ढाल के प्रारम्भ में वे, मुनिराजों के पञ्च महाव्रतों 
स्वरूप बताते हैं - 

    

  

  

॥ हरिगीत छन््द॥ 

घट् काय जीव न हनन तें, सब विधि दरव हिंसा टरी। 

रागादि भाव निवार ते, हिंसा न भावित अबतरी॥ 

जिनके न लेश मृषा न जल, त्रण हूं बिना det we 
अठदश सहस विधि शील धर, चिद्ब्रह्म में नित रमि रहै॥ 

  अन्वयार्थ - ( षघट् काय जीव ) छह काय के जीवों को ( नहनन तें ) घात 

करने के भाव से ( सब विधि ) सर्व प्रकार 

की (दरव हिंसा ) द्रव्यहिंसा ( टरी ) 

दूर हो गयी है और ( रागादि भाव 

राग-द्वेष, काम, क्रोध, मान, माया 

लोभ आदि भावों को ( निवार ते 

दूर करने से ( भावित हिंसा 

भावहिंसा भी (न अवतरी 

नहीं रहती। (जिनकें ) 

मुनियों को ( लेश ) किडि 
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( मृषा ) झूठ ( न ) नहीं होता;( जल ) पानी और ( त्रण ) तिनका ( हूं ) भी ( बिना 
दीयौ ) दिये बिना ( न ग्रहै ) ग्रहण नहीं करते तथा ( अठद्श सहस ) अठारह हजार 

( विधि ) प्रकार के ( श़ील ) शील को-ब्रह्मचर्य को ( धर ) धारण करके ( नित ) 

सदा( चिदब्रह्म में ) चैतन्यस्वरूप आत्मा में ( रमि रहै ) लीन रहते हैं। 

भावार्थ - निश्चयसम्यग्दर्शन-ज्ञानपूर्वक स्वस्वरूप में निरन्तर एकाग्रतारूप 

रमण करना ही मुनिपना है । उस भूमिका में बारम्बार निर्विकल्प ध्यानदशारूप सातवाँ 

गुणस्थान आता ही है। छठवें गुणस्थान के समय उन्हें पञ्च महाव्रत, पाँच समिति, 

पाँच इन्द्रिय निरोध, छह आवश्यक एवं नग्नता आदि अट्टाईस मूलगुणों के शुभभाव 

होते हैं किन्तु वे उसे धर्म नहीं मानते तथा उस काल में भी उन्हें तीन कषाय चौकड़ी के 
अभावरूप शुद्धपरिणति तो निरन्तर वर्तती ही है। 

उनकी भूमिका में पाये जानेवाले अहिंसादि महात्रतों का स्वरूप इस प्रकार 

जानना चाहिए -- 

पृथ्वीकाय आदि पाँच स्थावरकाय तथा एक त्रसकाय, इन छह काय के जीवों 

का घात करना, द्रव्यहिंसा है और राग, द्वेष, काम, क्रोध, मान इत्यादि भावों की 

उत्पत्ति होना, भावहिंसा है | वीतरागी मुनिराज को दोनों प्रकार की हिंसा नहीं होती; 

इसलिए उनको अहिंसा महात्रत होता है। 

वे स्थूल अथवा सूक्ष्म - दोनों प्रकार का झूठ नहीं बोलते; इसलिए उनको 

सत्य महाब्रत होता है। 

अन्य किसी वस्तु की तो बात ही कया, किन्तु तिनका और पानी भी दिये बिना 

ग्रहण नहीं करते ; इसलिए उनको अचौर्य महाब्रत होता है। 

वे शील के अठारह हजार भेदों का सदा पालन करते हैं और चैतन्यरूप 

आत्मस्वरूप में लीन रहते हैं; इसलिए उनको आत्म-स्थिरतारूप ब्रह्मचर्य महाव्त 

होता है.... 
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Wega wee A sae महाव्रत और ईर्या व भाषासमिति का स्वरूप 
प्रस्तुत किया गया है - 

अंतर चतुर्दश भेद बाहिर, संग aaa a eet 
परमाद तजि चउकर मही लखिब, सुमति ईर्या तें चलै। 

जग सुहितकर सब अहित हरि, श्रुत सुखद सब संसे हरै। 
भ्रम रोग हर जिनकौ वचन, मुखचंद्र तें अमृत झरैं॥ 

       

अन्वयार्थ - वे वीतरागी दिगम्बर जैन मुनि, ( चतुर्दश भेद ) चौदह प्रकार वे 

( अंतर ) अन्तरड़ तथा ( दसधा ) दस प्रकार के ( बाहिर) बहिरड्र ( संग तें ) 

परिग्रह से ( टलै ) रहित होते हैं। ( परमाद ) प्रमाद, अर्थात् असावधानी ( तजि ) 

छोड़कर ( चउकर ) चार हाथ ( मही ) WAM (aka) देखकर (ईर्या ) ईर्या 

( सुमति तें ) समिति से ( चलै ) चलते हैं और ( जिनकौ ) मुनिराजों के ( मुख 
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तें ) मुखरूपी चन्द्र से (जग सुहितकर ) जगत का सच्चा हित करनेवाला, तथा 

( सब अहित हरि ) सर्व अहित का नाश करनेवाला, ( श्रुत सुखद ) सुनने में प्रिय 
लगनेवाला, ( सब संसे ) समस्त संशयों का ( हरे ) नाशक और ( भ्रम रोग हर ) 

मिथ्यात्वरूपी रोग को हरनेवाला, (बचन अमृत ) वचनरूपी अमृत (झरें ) 

झरता है। 

भावार्थ - वीतरागी मुनि चौदह प्रकार के अन्तरड्भ और दश प्रकार के बहिरज्र 

परिग्रहों से रहित होते हैं; इसलिए उनको परिग्रहत्याग Hela होता है । 

दिन में सावधानीपूर्वक चार हाथ आगे की भूमि देखकर चलने का विकल्प, 

ईर्यासमिति है । 

जिस प्रकार चन्द्रमा से अमृत झरता है; उसी प्रकार मुनि के मुखचन्द्र से जगत 

का हित करनेवाले, सर्व अहित का नाश करनेवाले, सुनने में सुखकर, सर्व प्रकार की 

शड्ढाओं को दूर करनेवाले और मिथ्यात्व, अर्थात् विपरीतता या सन्देहरूपी रोग का 

नाश करनेवाले, अमृत वचन निकलते हैं; इस प्रकार मुनिराज का समितिरूप बोलने 

का विकल्प, भाषासमिति है.... । 

  

  

  

    

  a “३२ 

मुनिराज की उदासीन परिणति 
मुनिवरों की परिणति एकदम अन्तरस्वभाव में ढल गयी है, इसलिए जगत की 

ओर से वे अत्यन्त उदासीन हो गये हैं | जैसे, बीस वर्ष के इकलौते पुत्र की मृत्यु पर 

उसकी माता अत्यन्त उदास-उदास हो जाती है; उसी प्रकार जिनका मोह मर गया है 

- ऐसे मुनिवर, संसार से एकदम उदासीन हो गये हैं । दृष्टान्त में माता की उदासीनता 

तो मोहकृत है, जबकि मुनिवरों की उदासीनता तो निर्ममत्व के कारण है। माता, पुत्र 

प्रेम के कारण उदास हुई है तो मुनि, चैतन्य के प्रेम के कारण संसार से उदासीन हुए 

| -- पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी     
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प्रस्तुत छन््द में कविवर ने शेष तीनों समितियों का वर्णन किया है - 

छयालीस दोष बिना सकुल, श्रावक तनें घर अशन कौं। 

ले तप बढावन हेत, नहि तन पोषते तजि रसन कौं॥ 

सुच ज्ञान संजम उपकरण, लखि केँ ग्रहें लरखि कें धरे। 
निर्जतु थान विलोकि तन, मल-मूत्र एलेषम परिहरै॥ 

अन्वयार्थ - वीतरागी मुनि, ( सकुल ) उत्तम कुलवाले ( श्रावक तनें घ 

श्रावक के घर, ( रसन को ) छहों रस अथवा एक-दो रसों को ( तजि ) छोड़क 

( तन ) शरीर को ( नहि पोषते ) पुष्ट न करते हुए, मात्र ( तप ) तप की ( बढाव 

हेत ) वृद्धि हेतु, (छयालीस ) आहार के छियालीस ( दोष बिना ) दोषों को द 

करके, ( अशन कौ ) भोजन को ( लै ) ग्रहण करते हैं ।( सुच्च ) पवित्रता, ( ज्ञान 

ज्ञान तथा ( संजम ) संयम के ( उपकरण ) साधन, शास्त्र, कमण्डलु तथा पींछी a 

  

एषणासमिति 
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( लखि के ) देखकर ९ ग्रहें ) ग्रहण करते हैं और ( लखि के ) देखकर ( धरै ) धरते 

हैं । मुनिशगज ( तन-मल-मूत्र ) शरीर के मल, मूत्र, तथा ( एलेषम ) श्लेष्म / थूक 

आदि को ( निर्जन्तु ) जीवरहित ( थान ) स्थान ( विलोकि ) देखकर ( परिहरै ) 

त्यागते हैं । 

भावार्थ - वीतरागी जैन मुनि-साधु, उत्तम कुलवाले श्रावक के घर, आहार के 

छियालीस दोषों को टालकर तथा अमुक रसों का त्याग करके अथवा स्वाद का राग न 

करके, शरीर को पुष्ट करने का अभिप्राय न रखकर, मात्र तप की वृद्धि करने के लिए 

आहार ग्रहण करते हैं; इसलिए उनको एषणासमिति होती है । 

(आहार के छियालीस दोषों का विशेष वर्णन ' अनगार धर्मामृत' तथा 'मूलाचार' आदि 

शास्त्रों से जानना चाहिए।) 

उन दोषों को टालने के हेतु दिगम्बर साधु कभी महीनों तक भोजन न मिलने पर 

भी किज्चित् खेद नहीं करते; वे सहज, अनासक्त और निर्मोह-हठरहित होते हैं। 

कायर मनुष्यों-अज्ञानियों को ऐसा मुनिव्रत कष्टदायक प्रतीत होता है; ज्ञानी को वह 
सुखमय लगता है। 

  

  

  

  

    प्रतिष्ठापनम्रमिति 
आदान-निक्षेपणम्रमिति 
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पवित्रता के साधन कमण्डल को, ज्ञान के साधन शास्त्र को और संयम के साधन 

पींछी को, जीवों की विराधना बचाने के हेतु, देखभाल कर रखते-उठाते हैं; इस 

उनको आदान-निशक्षेपणसमिति होती है। 

मल, मूत्र, कफ आदि शरीर के मैल को जीवरहित स्थान देखकर त्यागते हैं 

इसलिए उनको व्युत्सर्ग, अर्थात् प्रतिष्ठापनसमिति होती है। 

प्रश्न - अज्ञानी समिति किसे मानते हैं ? 

उत्तर - अज्ञानी जीव, परजीवों की रक्षा के हेतु यत्नाचार प्रवृत्ति को; अ 

शुभभाव को समिति मानते हैं | 

प्रश्न - अज्ञानी की इस मान्यता में क्या दोष है ? 

उत्तर - हिंसा के अशुभपरिणामों से तो पापबन्ध होता है और यदि रक्षा 
शुभपरिणामों से संवर माना जाये तो प्रुण्यबन्ध का कारण कौन सिद्ध होगा? 

तथा मुनि एषणासमिति में आहार के दोषों को टालते हैं, वहाँ रक्षा का प्रय 

नहीं है; इसलिए रक्षा के हेतु ढी समिति नहीं है | 

प्रश्न-फिर समिति किस प्रकार होती है ? 
मुनिराज को में किज्चित oO जमनादि क्रियाएँ w 

उत्तर - मुनिराज को प्रमत्तदशा ज्चत् राग होने पर जमनादि क्रियाएँ 

हैं, वहाँ उन क्रियाओं में अति आसक्ति के अभाव से प्रमादरूप प्रवृत्ति नहीं होती a 

दूसरे जीवों को दुःखी करके अपने गमनादि प्रयोजन को सिद्ध नहीं करते; इसलिए 
उनसे स्वयमेव ही दया का पालन होता है - इस प्रकार सच्ची समिति है | 

   
   
  

  

  

  

  

    
  

  

  

  

मुनिराज : प्रचुर समाधिसुस्व के प्रति उत्मुक 
मुनिराज समाधिपरिणत तो हैं परन्तु सनातन शुद्ध निज ज्ञायकद्र॒व्य सामान्य का 

अवलम्बन लेकर विशेष-विशेष समाधिसुख प्राप्त करने के लिये वे अति आतुर हैं । 

जैसे, पाँच लाख रुपये का स्वामी, पच्चीस लाख कमाने की भावना करता है; इसी 

प्रकार मुनिराज, निज ज्ञायक के उग्र अवलम्बन से प्रचुर समाधिसुख प्रगट करने के 

लिये अति उत्सुक हैं । -- पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी 
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तीन जुप्ति और पाँच इन्द्रियजय का स्वरूप दर्शाते हैं - 

सम्यक् प्रकार निरोध मन-वच-काय, आतम ध्यावते। 

तन सुथिर मुद्रा देखि मृगगण, उपल खाज खुजावते॥ 

रस-रूप-गंध तथा फरस, अर शब्द सुभ असुहावनें। 
तिनमें न राग विरोध, पंचेंद्री जयन पद पावने॥ 

अन्वयार्थ - वीतरागी मुनि, ( मन-वच-काय ) मन-वचन-काय का 

सम्यक् प्रकार ) भली-भाँति ( निरोध ) निरोध करके जब ( आतम ) अपने 

त्मा का ( ध्यावते ) ध्यान करते हैं, तब ( तन ) उन मुनियों के शरीर की ( सुथिर ) 

-शान््त (मुद्रा ) मुद्रा (देखि ) देखकर, उन्हें (उपल) पाषाणशिला 

, ( मृगगण ) हिरन अथवा दूसरे प्राणियों के समूह ( खाज ) अपनी 

को ( खुजावते ) खुजाने लगते हैं । 

 



  

   
   

   

     

      

   

(सुभ ) प्रिय अथवा ( असुहावने ) अप्रिय, पाँच इन्द्रियों सम्बन्धी ( रस | 

पाँच रस, ( रूप ) पाँच वर्ण ( गंध ) दो गन्ध, ( फरस ) आठ प्रकार के स्पश 

( अर ) और ( शब्द ) शब्द -- ( तिनमें ) उन सबमें मुनिराज को ( राग-विरोध 

राग-द्वेष (न) नहीं होते; इसलिए वे मुनि ( पंचेंद्री जयन ) पाँच इन्द्रियों क 

जीतनेवाला, अर्थात् जितेन्द्रिय ( पद ) पद ( पावने ) प्राप्त करते हैं । 

भावार्थ - इस काव्य में निश्चयगुप्ति के स्वरूप का और भावलिड़ी म् 

के अट्टाईस मूलगुणों में से पाँच इन्द्रियजय का वर्णन किया गया है । 

भावलिड़ी मुनिराज, उग्र पुरुषार्थ द्वारा शुद्धोपयोगरूप परिणमित होव 

निर्विकल्परूप से निज स्वरूप में गुप्त होते हैं, यह निश्चयगुप्ति है। उस समय म 

-वचन-काय की क्रिया स्वयं रुक जाती है । उनकी शान्त और अचल मुद्रा देखव 

उनके शरीर को पत्थर समझकर, मृगों के झुण्ड अपनी खाज (खुजली) खुजाते हैं 

तथापि वे मुनि अपने ध्यान में निश्चल रहते हैं | ऐसे भावलिड्भी मुनिराजों के 

गुप्तियाँ स्वयमेव होती हैं। 

प्रश्न - अज्ञानी जीव, गुप्ति किसे मानते हैं और गुप्ति का सही स्वरूप FAM S ? 

उत्तर - मन-वचन-काय की बाह्य चेष्टा मिटाना चाहे, पाप का चिन्तवन न 

मौन धारण करे तथा गमनादि न करे, उसे अज्ञानी जीव, जुप्ति मानते हैं | उस 

मन में तो भक्ति आदिरूप अनेक प्रकार के शुभराणादि विकल्प उठते हैं, वचन और 
काया की चेष्टा स्वयं ने रोक रखी है, वह शुभप्रवृत्ति है और प्रवृत्ति में तो ज़ुप्तिपना हे 
नहीं सकता; इसलिए सम्यग्दर्शन-ज्ञान और आत्मा में लीनतारूप वीतराणभाव होने 

पर जहाँ मन-वचन-काया की चेष्टा स्वयमेव न हो, वही गुप्ति है | 
(- श्रीमोक्षमार्गप्रकाशक, अध्याय ७, पृष्ठ २२८ के आधार 

मुनिराज पाँच इन्द्रियों के अनुकूल विषयों में; अर्थात्, पाँच रस, पाँच रूप, द 

गन्ध, आठ स्पर्श तथा शब्दरूप विषयों में राग नहीं करते और ऊपर कहे हुए प 

इन्द्रियों के प्रतिकूल विषयों में द्वेष नहीं करते; इस प्रकार पाँच इन्द्रियों को जीतने ढ 

कारण, वे जितेन्द्रिय कहलाते हैं । 
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मुनिराज के छह आवश्यक और नग्नत्व आदि सात गुण इस प्रकार हैं - 

समता सम्हारें, थुति उचारैं, वंदना जिनदेव कौं। 

नित करें श्रुति-रति करें प्रतिक्रम, तजै तन अहमेव कौ॥ 

जिनके न नहोंन, न दंत धोवन, लेश अंबर आवरण। 

भूमाहि पछिली रेंनि में, कछु सबन एकासन करन॥ 

अन्वयार्थ - वीतरागी मुनि ( नित ) सदा ( समता ) सामायिक ( सम्होरें ) 

| तजकर / सम्हालकर करते हैं; ( थुति ) स्तुति ( उचारें ) बोलते हैं; ( जिनदेव 

) जिनेन्द्र भगवान की ( बंदना ) वन्दना करते हैं; ( श्रुति-रति ) स्वाध्याय में प्रेम 

करें ) करते हैं; ( प्रतिक्रम ) प्रतिक्रमण ( करैं ) करते हैं; ( तन ) शरीर की 

अहमेव कौ ) ममता को ( तजेै ) छोड़ते हैं । 

  

  

  

षट आवश्यक _ 
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( जिनके ) मुनियों को ( नहोंन ) स्नान और ( दंत धोवन ) दाँतों को स्व 

करना ( न ) नहीं होता, ( अंबर आवरण ) उनके शरीर ढँकने के लिये वस्त्र ( लेश 

किज्चितू भी (न) नहीं होता, और ( पछिली रेंनि में ) रात्रि के पिछले भाग मे 

( भूमाहि ) धरती पर ( एकासन ) एक करवट से ( कछु ) कुछ समय 

( सयन ) शयन ( करन ) करते हैं । 

  

     

   

  

  भावार्थ - मुनिराज के छह आवश्यक गुण ये होते हैं -- बीतरागी मुनि स 

(१) सामायिक, (२) सच्चे देव-गुरु-शास्त्र की स्तुति, (३) जिनेन्द्र भगवान व 

वन्दना, (४) स्वाध्याय में प्रेम, (५) प्रतिक्रमण, और (६) कायोत्सर्ग; अर्थात्, ए 

के प्रति ममता का त्याग करते हैं; इसलिए उनको छह आवश्यक होते हैं । 
  

  आवश्यक का स्वरूप बताते हुए नियमसार गाथा १४१-१४२ में कहा है - 
अन्य वश नहीं है, वह अवश है और अवश का कर्म, वह आवश्यक हैं ।' 

भगवती आराधना की टीका में लिखा है - “आवासयन्ति यम 
आवश्यका:; अर्थात्, वे क्रियाएँ आवश्यक हैं, जो आत्मा में रत्नत्रय का ३ 

कराती हैं ।' 

मूलाचार में स्वाध्याय के स्थान पर प्रतिक्रमण को आवश्यक में लिया गया है | 

मुनिराज के नग्नत्व आदि सात गुण निम्न हैं -- 

मुनिराज कभी भी (१) स्नान नहीं करते, (२) दाँतों को साफ नहीं करते 

(३) शरीर को ढँकने के लिए थोड़ा-सा भी वस्त्र नहीं रखते, (४) रात्रि के पिछले 

भाग में एक करवट से भूमि पर कुछ समय शयन करते हैं....। 
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साम्यभावी दिगम्बर मुनिराजों का अवशेष स्वरूप इस प्रकार है - 

इक बार दिन में लैं अहार, खड़े अलप निज पान में। 

कचलौंच करत, न डरत परीसह, सौ लगें निज ध्यान में॥ 

अरि-मित्र महल-मसान कंचन, कांच निंदन-थुति करन। 

अर्घाउतारण असि प्रहारण, में सदा समता धरन॥ 

  

अन्वयार्थ - वीतरागी मुनिराज, ( दिन में ) दिन में ( इक बार ) एक बार 

खड़े ) खड़े रहकर, ( निज-पान में ) अपने हाथ की अज्जुलि में रखकर ( अल्प ) 

ग्रेड़ा-सा ( अहार ) आहार ( लैं ) लेते हैं; ( कचलौंच ) केशलोंच ( करत ) करते 

;( निज ध्यान में ) अपने आत्मा के ध्यान में ( लगें ) तत्पर होकर ( परीसह सौ ) 

प॒ प्रकार के परिषहों से ( नडरत ) नहीं डरते । 

Paty oe 
ie 

    

  

|) ae _ 
Cz “ अर अ यु A 

आहार 

    

  

.. केशलोंच 

( अरि-मित्र ) शत्रु या मित्र, ( महल-मसान ) महल या श्मशान, ( कंचन 

) सोना या काँच (निंदन-थुति करन) निन्दा या स्तुति करनेवाले,  



    

  

    
   

( अर्घाउतारण ) पूजा करनेवाले और ( असि प्रहारण ) तलवार से प्रहार करनेव 

दोनों के प्रति मुनिगज ( सदा ) सदा ( समता ) समताभाव ( धरन ) धारण करते हैं 

भावार्थ - ..... (५) दिन में एक बार आहार लेते हैं, (६) खड़े-खड़े 

हाथ की अज्जुलि में रखकर थोड़ा लेते हैं, और (७) केशलोंच करते हैं। -- 

प्रकार पाँच महाव्रत, पाँच समिति, छह आवश्यक, पाँच इन्द्रिय विजय एवं नग्नः 

आदि सात गुण -- ये मुनिराज के अट्टाईस मूलगुण होते हैं । 

मुनिराज, आत्मध्यान में मग्न रहकर परीषहों से नहीं डरते; अर्थात्, ब 

प्रकार के परीषहों पर विजय प्राप्त करते हैं । 

प्रश्न -बाईस प्रकार के परीषह कौन-कौनसे हैं ? 

उत्तर - क्षुधा, तृषा, शीत, उष्ण, डाँस-मच्छर, चर्या, शय्या, वध, रोग, TUL 

मल, नग्नता, अरुति, स्त्री, निषद्या, आक्रोश, याचना, सत्कार-पुरस्कार, अला 

अदर्शन, प्रज्ञा, और अज्ञान - ये बाईस प्रकार के परीषह हैं | 

प्रश्न -सच्चा परीषहजय किसे कहते हैं ? 

उत्तर- भावलिज्नी मुनिराज को तीन कषाय चौकड़ी; अर्थात्, अनन्तानुबन् 

अप्रत्याख्यान, प्रत्याख्यान का अभाव होने से प्रति समय स्वरूप में अति सावधानी द 

कारण जितने अंश में राग-द्वेष की उत्पत्ति नहीं होती, उतने अंश में 

परीषहजय होता है | वास्तव में निज स्वभाव में स्थिरतापूर्वक राण-द्वेष की उत्पत्ति व 
अभाव ही य॒च्चा परीषहजय हि | 

प्रश्न - अज्ञानी जीव, परीषहजय किसे मानते हैं ? 

उत्तर - क्षुधवादिक लगने पर उसके नाश का उपाय नहीं करने को अज्ञानी 
परीषहजय मानते हैं 

प्रश्न - अज्ञानी की इस मिथ्या मान्यता में क्या भूलहै ? 

उत्तर - वहाँ क्षुधादिक के नाश का उपाय तो नहीं किया, किन्तु अन्तरज्ञ' 
क्षुधादि होने अथवा अनिष्ट सामग्री मिलने से दुःखी हुआ। वे दुःखरूप परिणाम 
आर्त-रैद्रध्यान हैं; ऐसे भावों से संवर, अर्थात् परीषहजय किस प्रकार हो सकता 

अतः अज्ञानी की इस मान्यता के मूल में ही भूल है । 
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प्रश्न -सच्चा परीषहजय किस प्रकार होता है ? 

उत्तर - तत्त्लज्ञान के अभ्यास से कोई पदार्थ इष्ट-अनिष्ट भासित न हो; दुःख के 

ण मिलने से दुःखी न हो तथा सुख के कारण मिलने से सुखी न हो, किन्तु ज्ञेयरूप 
से उसका (दुःख-सुख का) ज्ञाता ही रहे, वही सच्चा परीषहजय है | 

(- श्रीमोक्षमार्गप्रकाशक, अध्याय ७, पृष्ठ २२९ के आधार से) 

समभावी भावलिड्डी मुनिराज, शत्रु-मित्र, महल-श्मशान, सुवर्ण-काँच, 

अथवा स्तुति करनेवाले, पूजा-भक्ति अथवा शस्त्रादि से प्रहार करनेवाले -- 

इन सबके प्रति समभाव रखते हैं; अर्थात्, किसी पर राग-द्वेष नहीं करते । 

मुनिराज के इस समताभाव को 

प्रदर्शित करनेवाले सैंकड़ों उदाहरणों से 

प्रथमानुयोग भरा हुआ है। मुनिराज 

यशोधर अपने गले में सर्प 

डालनेवाले राजा श्रेणिक और 

उस उपसर्ग का निवारण 

करनेवाली रानी चेलना व 

पुत्र अभयकुमार के प्रति 
एक समान समताभाव 

धारण करते हैं -- यह पुराण 

प्रसड़ सर्व विदित ही है। 
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मुनिराज के तप, विहारादि का वर्णन करके, उनकी आन्तरिक पविज्नता 

वर्णन इस छन््द से प्रारम्भ किया जा रहाहि - 

aa ad gles, at qu as, tae Ad सदां। 

मुनि साथ a ot Ue feat, aed ate va सुख कदां॥ 
जो है सकल संजम चरित, सुनियै स्वरूपाच्रण अब। 
जिस होत प्रघटे आपनी निधि, मिटै पर की प्रवृत्ति सब॥ 

अन्वयार्थ - वीतरागी मुनिराज, सदैव ( द्वादश ) बारह प्रकार के ( तप तपैं 

तप करते हैं; ( दश ) दश प्रकार के ( वृष ) धर्म को ( धरैं ) धारण करते हैं, 
(रलत्रय ) सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान तथा सम्यकचारित्र का ( सदां ) सदा ( सेवें 

सेवन करते हैं ।( मुनि साथ में ) वे, मुनियों के संघ में ( वा ) अथवा ( एक ) 

      
( स्वरूपाचरण चरित ) स्वरूपा 

-चरणचारित्र का वर्णन (सुनिये ) 
सुनो, (जिस ) जिस स्वरूपाचरण 
-चारित्र, अर्थात् स्वरूप में रमणतारूप 

: चारित्र के ( होत ) होने से ( आपनी 

१. मूलप्रति में पाठ अशुद्ध है। अपने आत्मा को ( निधि ) 5 
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पत्ति ( प्रघटे ) प्रगट होती है तथा ( पर की ) परवस्तुओं के प्रति ( सब ) सर्व 
कौ ( प्रवृत्ति ) प्रवृत्ति ( मिटै ) मिट जाती है। 

भावार्थ - प्रस्तुत छन्द में मुनिराज के बारह तप, दश धर्म, और उनकी 

वहारचर्या का वर्णन करते हुए सकल संयम के कथन का उपसंहार किया गया है । 

भावलिड्ी मुनिराज का शुद्धात्मस्वरूप में लीन रहकर प्रतपना-प्रतापवन्त 

, निश्चयतप है और हठरहित बारह प्रकार के तप का शुभविकल्प, व्यवहारतप 

: वीतरागभावरूप उत्तमक्षमादि परिणाम, उत्तमक्षमादि दश धर्म हैं। भावलिड्री 

को उपर्युक्तानुसार तप और धर्म का आचरण होता है। वे मुनियों के संघ में 
अभ्रथवा अकेले विहार करते हैं; किसी भी समय सांसारिक सुख की इच्छा नहीं करते । 

अज्ञानी जीव, अनशनादि तप से निर्जरा मानते हैं किन्तु मात्र बाह्म॒तप करने से 
ते निर्जरा होती नहीं है | बाह्मतप तो शुद्धोपयोग बढ़ाने के लिए है और शुद्धोपयोग, 
जरा का कारण है; इसलिए उपचार से बाह्मतप को भी निर्जरा का कारण कहा है। 

बाह्य दुःख सहन करना ही निर्जरा का कारण हो, तब तो पशु आदि भी क्षुधा-तृषा 
करते हैं; अतः उनके भी तप और निर्जरा होनी चाहिए | 

प्रश्न - पशु आदि तो क्षुधा-तृषा आदि पराधीनतापूर्वक सहन करते हैं परन्तु 
धीनरूप से धर्मबुद्धिपूर्वक उपवासादि तप करनेवाले को तो निर्जरा होती है न? 

उत्तर - धर्मबुद्धि से बाह्य उपवासादि करे तो वहाँ उपयोग तो अशुभ, शुभ या 
प जिस प्रकार जीव परिणमे, परिणमित होगा उपवास के प्रमाण में यदि निर्जरा 

गे तो निर्जरा का मुख्य कारण उपवासादि ही सिद्ध हों, किन्तु ऐसा तो हो नहीं सकता, 
कि परिणाम दुष्ट होने पर उपवासादि करने से भी निर्जरा कैसे हो सकती है? यदि 
कहोगे कि - जैसे, अशुभ, शुभ या शुद्धरूप उपयोग परिणमित हो, तदनुसार 

न्ध-निर्जरा हैं तो उपवासादि तप, निर्जरा का मुख्य कारण कहाँ रहा? अशुभ और 
भपरिणाम तो बन्ध का कारण सिद्ध हुए तथा शुद्धपरिणाम निर्जरा का कारण सिद्ध 
आ; अतः सिद्ध हुआ कि मात्र बाह्म तप, निर्जरा का कारण नहीं है | 

प्रश्न -यदि ऐसा है तो अनशनादि को तप की संज्ञा क्यों दी गयी है ? 

उत्तर - उन्हें बाह्म॒तप कहा है; बाह्य का अर्थ है कि बाह्म में दूसरों को दिखाई दे 
के यह तपस्वी है किन्तु स्वयं तो जैसे अन्तरज्ज-परिणाम होंगे, वैसे ही फल को 
प्राप्त होगा | 
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  इसी प्रकार अन्तरज्ञ तपों में भी प्रायश्चवित, विनय, वैयावृत्य, स्वाध्याय, त्य 

और ध्यानरुप क्रिया में बाह्म प्रवर्तन है, वह तो बाह्मतप जैसा ही जानना। 
बाह्मक्रिया है, उसी प्रकार यह बाह्मक्रिया है; इसलिए प्रायश्वित आदि बाह्मसाधन 5४ 
अन्तरज्ञ तप नहीं हैं परन्तु ऐसा बाह्य प्रवर्तन होने पर जो अन्तरज्ञ परिणामों की १ 
हो, उसका नाम अन्न्तरज्ञ तप जानना और वहाँ तो निर्जर ही है; वहाँ बन्ध नहीं 

उस शुद्धता का अल्पांश भी रहे तो जितनी शुद्धता हुई, उससे तो निर्जरा है तथा 
शुभभाव है, उनसे बन्ध है; इस प्रकार अनशनादि क्रिया को उपचार से तप संज्ञा दी 

है - ऐसा जानना और इसलिए उसे व्यवहार्तप कहा है | व्यवहार और उपचार का 

ही अर्थ है। 

अधिक क्या कहें? इतना समझ लेना कि निश्चयधर्म तो वीतरागणभाव है तः 

अन्य अनेक प्रकार के भेद, निमित्त की अपेक्षा से उपचार से कहे हैं; उन्हें व्यवहारम 

धर्म संज्ञा जानना | इस रहस्य को (अज्ञानी) नहीं जानता; इसलिए उसे निर्जरा का / 

का भी चच्चा श्रद्धान नहीं है | (श्रीमोक्षमार्गप्रकाशक, पृष्ठ २३3०-३१ के आधार ८ 

प्रश्न - क्रोाधादिक का त्याण और उत्तमक्षमादि धर्म कब होता है ? 

उत्तर - अज्ञानी जीव, बन्धादि के भय अथवा स्वर्ण-मोक्ष की इच्छा से क्रो 

नहीं करता, किन्तु वहाँ क्रोध-मानादि करने का अभ्निप्राय तो गया नहीं है । जिस प्र 
कोई राजादि के भय से अथवा बड़प्पन-प्रतिष्ठा के लोभ से परस्त्री सेवन नहीं 

तो उसे त्यागी नहीं कहा जा सकता; उसी प्रकार यह भी क्रोधादि का त्यागी नहीं है 1 
फिर त्यागी किस प्रकार होता है? - परपदार्थ इष्ट-अनिष्ट भासित होने पर क्रो 

होते हैं किन्तु जब तत्त्वज्ञान के अभ्यास से कोई परपदार्थ (संयोग) इष्ट -3 

भामित न हो, तब स्वयं क्रोधादिक की उत्पत्ति नहीं होती और तभी राच्चे क्षमादि 

होते हैं। (-श्रीमोक्षमार्गप्रकाशक, प्रष्ठ २२८-२२९ के आधार 

इस प्रकार सकलचारित्र का वर्णन करके, अब स्वरूपाचरणचारित्र का वण् 

करते हैं, जिसके प्रगट होने से आत्मा की अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त सुख 

अनन्त वीर्य आदि शक्तियों का पूर्ण विकास होता है और परपदार्थ Tl Aa Wa 

दूर होती हैं। 

  

    

  

  

  

  

  

  

    

    

  

  

    

  

  

 



  

छन्द - ८ 
मुनिराज की स्वरूप स्थिरता का भाववाही वर्णन इस प्रकार है - 

जिन परम पैंनी सुबुधि छेंनी, डारि अंतर भेदिया। 

वरणादि अर रागादि तें, निज भाव कौं <a atari 

निजमाहि निज के हेत निजकरि, आपको आपो ग्रहद्मौ। 

गुण-गुणी, ज्ञाता-ज्ञान-ज्ञेय मंझआर, कछु भेद न रह्मौ॥ 

अन्वयार्थ - (जिन ) जो वीतरागी मुनिराज, ( परम ) अत्यन्त ( पैंनी ) 

तीक्ष्ण ( सुबुधि ) सम्यग्ज्ञान, अर्थात् भेद-विज्ञानरूपी ( छेंनी ) छैनी ( डारि ) 

पटककर ( अंतर ) अन्तरह्ल में ( भेदिया ) भेद करके ( निज भाव कौ ) आत्मा के 

वास्तविक स्वरूप को ( वरणादि ) वर्ण, रस, गन्ध तथा स्पर्शरूप द्रव्यकर्म, नोकर्म से 

( अर ) और ( रागादि तें ) राग-द्वेषादिरूप भावकर्म से ( न््यारा किया ) भिन्न करके 

( निजमाहि ) अपने आत्मा में, (निज के हेत ) अपने लिये, ( निजकरि ) अपने 

de.) rs 
2 
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नहीं रहता। 

भावार्थ - जिस प्रकार कोई बलशाली पुरुष, तीक्ष्ण छैनी द्वारा पत्थर आदि के 

पृथक्-पृथक् दो भाग कर देता है; उसी प्रकार स्वरूपाचरणचारित्र में स्थित बीतरागी 

APRS, SY Sans में भेदविज्ञानरूपी छैनी द्वारा अपने आत्मा के स्वरूप को 

ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म से, शरीरादिक नोकर्म से और राग-द्वेषादि भावकर्म से भिन्न 

  

  

  

  

में गुण, गुणी, अथवा ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेय का कोई भेद नहीं रहता। 

तात्पर्य यह है कि जिस प्रकार छैनी, लोहे को काटकर दो टुकड़े कर देती है; 

उसी प्रकार शुद्धोपयोग, कर्मों को काटता है और आत्मा से उन कर्मों को पृथक् कर 

देता है। 

  

  

थी i” 

प्रचुर वीतरागता के धनी 
सर्वत्र वीतरागता ही जैनधर्म है। अविरत सम्यग्दृष्टि हो, देशब्रती श्रावक हो, 

अथवा सकलब्रती मुनिराज हों, सर्वत्र भूमिका के योग्य शुभभाव होने पर भी, 

परिणति में जितनी वीतरागता परिणमित है, उतना धर्म है; साथ में वर्तनेवाला 

शुभराग, वह कहीं धर्म अथवा धर्म का परमार्थ साधन नहीं है। सुख निधान निज 

ज्ञायकस्वभाव में रमनेवाले मुनिराज को भी अभी पूर्ण वीतराग-सर्वज्ञदशा प्रगट नहीं 
हुई है; पूर्णदशा तो अरहन्त परमात्मा को प्रगट हुई है। पूर्ण बीतरागदशा प्रगट नहीं 

होने पर भी मुनिराज को वीतरागस्वभावी निज ज्ञायक भगवान के उग्र आलम्बन से 

प्रचुर वीतरागता उत्पन्न हुई है । -- पूज्य गुरुदेवशी कानजी स्वामी     
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कविवर ने ध्यान-ध्याता-ध्येय के भेदरहित, आत्मानुभूति का रोमाज्चकारी 

इस छनन््द में प्रस्तुत किया है - 

जिहि ध्यान-ध्याता-ध्येय कों न विकल्प, वच भेद न जहाँ। 

चिदभाव कर्म, चिदेश कर्ता, चेतना क्रिया तहां॥ 

तीनों अभिन्न अखिन्न सुध, उपयोग की नि३>चल दसा। 
प्रगटी जहाँ दूग-ज्ञान-ब्रत ए, तीनिधा एके लसा॥ 

अन्वयार्थ - ( जिहि ) जिस स्वरूपाचरणचारित्र में ( ध्यान ) ध्यान ( ध्याता ) 

, और ( ध्येय को ) ध्येय -- इन तीनों का ( विकल्प ) भेद ( न ) नहीं होता 

| जहाँ ) जहाँ ( बच ) वचन का ( भेद न ) विकल्प नहीं होता, ( तहां ) वहाँ तो 

चिद्भाव ) आत्मा का स्वभाव ही ( कर्म ) कर्म, ( चिदेश ) आत्मा ही ( कर्ता ) 

  

ध्यान-ध्याता-ध्येय अभेद 
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कर्ता, ( चेतना ) चैतन्यस्वरूप आत्मा ही (क्रिया ) क्रिया होती है; ( तीनों ) 

अर्थात्, कर्ता, कर्म और क्रिया -- ये तीनों ( अभिन्न ) भेदरहित -एक, ( अखिन्न ) 

अखण्ड हो जाते हैं और ( सुध उपयोग की ) शुद्ध उपयोग की ( निशचल ) निश् 

( दसा ) पर्याय ( प्रगटी ) प्रगट होती है, ( जहाँ ) जिसमें ( दृग-ज्ञान-ब्रत ) 

सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र (ए तीनिधा ) -- ये तीनों ( एके ) 

एकरूप- अभेदरूप से ( लसा ) शोभायमान होते हैं । 

भावार्थ - वीतरागी मुनिराज, स्वरूपाचरण के समय आत्मध्यान में लीन 

जाते हैं । उस दशा में ध्यान, ध्याता, और ध्येय का भेद नहीं रहता; वचन का विकल्प 

नहीं होता । उस आत्मध्यान में तो आत्मा ही कर्म, आत्मा ही कर्ता और आत्मा का भाव 

ही क्रिया होती है; अर्थात्, कर्ता-कर्म और क्रिया -- ये तीनों एकरूप अखण्ड, 

अभिन्न हो जाते हैं ।उस समय शुद्धोपयोग की ऐसी अचलदशा प्रगट होती है, जिससे 

सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र एक साथ-एकरूप होकर प्रकाशम 

होते हैं । 

कर्ता, अर्थात् स्वतन्त्ररूप से करे सो कर्ता; कर्म, अर्थात् कर्ता द्वारा हुआ कार्य 

क्रिया, अर्थात् कर्ता द्वारा होनेवाली प्रवृत्ति । 

  

  

  

    

  

  

  

  

7 आत्मज्ञान के प्रकाश से प्रकाशित दशा j 
अहा! आषाढ़ माह की घनघोर मेघ से भरपूर रात हो, जड़ल में चारों ओर गहन 

अन्धकार व्याप्त हो परन्तु मुनिराज को अन्दर आत्मा में आत्मज्ञान में, आत्मानुभूति में 

प्रकाश व्याप्त हो गया है। अहा ! जो चैतन्य की अनन्त शक्तियाँ हैं, उनमें से; अर्थात्, 

उनके उग्र अवलम्बन से मुनिराज को प्रकाश का ज्वार आया है। बाहर में भले ही 

अन्धकार हो परन्तु अन्दर में उन्हें आत्मज्ञान का अनुपम प्रकाश फैल गया है। 
-- पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी 
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में क्या दिखता है और क्या नहीं? - इस छन््द में कविवर ने 
ष्टरूप से दर्शाया है - 

परमान नय निशक्षेप कौ न, उद्योत अनुभौ में दिसें। 

दूग-ज्ञान-बल सुख में सदां, नहिं आन भाव जु मो विखें॥ 
में साध-साधक, में अबाधक, कर्म अर कर्म फल तें। 

faq fis चंड अखंड सुगुण करंड, च्युत पुन्य फल तें॥ 

अन्वयार्थ - इस स्वरूपाचरणचारित्र के समय मुनियों के ( अनुभौ में ) 

त्मानुभव में ( परमान ) प्रमाण, (नय ) नय और ( निक्षेप कौ ) निश्षेप का 

( उद्योत ) प्रगट ( न दिसें ) दिखाई नहीं देता, अपितु ऐसा अनुभव होता है 

-- मैं ( सदा ) सदा ( दृग-ज्ञान-सुख-बल में ) अनन्त दर्शन-अनन्त ज्ञान 

  

मुगुणरूपी रत्नों का भण्डार



   

      
    

-अनन्त सुख और अनन्त वीर्यमय हूँ । ( मो विखें ) मेरे स्वरूप में ( आन ) अन्य 

राग-द्वेषादि ( भाव ) भाव ( नहिं ) नहीं हैं।( में ) में ( साध ) साध्य हूँ, ( साधक ) 

मैं ही साधक हूँ; ( में ) मैं ( कर्म अर कर्म फल ते ) कर्म और उसके फल से पृथव 

हूँ; (चिद् पिंड ) ज्ञान-दर्शन-चैतन्यस्वरूप, (चंड ) निर्मल व ऐश्वर्यव 
( अखंड ) अखण्ड हूँ; ( सुगुण करंड ) सुगुणों का भण्डार हूँ; ( अबाधक ) 

बाधारहित हूँ, और ( पुन्य फल तें ) पुण्य के फल से ( च्युत ) अलग हूँ। 

भावार्थ - स्वरूपाचरणचारित्र के समय मुनियों के आत्मानुभव में प्रमाण, नय 

और निक्षेप का विकल्प तो नहीं उठता, किन्तु गुण-गुणी का भेद भी नहीं रहता । उन्हें 

ऐसा ध्यान होता है कि मैं अनन्त दर्शन, अनन्त ज्ञान, अनन्त सुख, और अनन्त वीर्यरूप 

हूँ; मुझमें कोई रागादिकभाव नहीं हैं । मैं ही साध्य हूँ, में ही साधक हूँ और कर्म त 

कर्मफल से पृथक् हूँ। मैं ज्ञान-दर्शन-चेतनास्वरूप, निर्मल, ऐश्वर्यवान त 

अखण्ड, सहज शुद्धगुणों का भण्डार और पुण्य-फल से रहित हूँ। 

तात्पर्य यह है कि सर्व प्रकार के रागादि और भेद के विकल्पों से 
निर्विकल्प आत्मस्थिरता को स्वरूपाचरणचारित्र कहते हैं। 

  

  #” गे 

ज्ञान वैराग्य शक्ति से युक्त मुनिदशा 
छठवें गुणस्थान में मुनिराज को देव-शास्त्र-गुरु के प्रति भक्ति, विनय इत्यादि 

के उपरान्त पञ्च महाब्रत, अट्टाईस मूलगुण आदि का विकल्प तथा तदनुरूप प्रवर्तन 

होता है किन्तु किसी भी संयोग में चौथे, पाँचवें, छठे गुणस्थान में वर्तनेवाले 

समकिती की ज्ञान-वैराग्य-शक्ति कोई अलग ही रहती है। समयसार, निर्जरा 

अधिकार में कहा है कि भगवान ज्ञायक का यथार्थ ग्रहण, वह ज्ञान है और रागादि का 

अभाव, वह वैराग्य है। अहो! ज्ञानी की यह ज्ञान-वैराग्यधारा कोई अलौकिक ही 

होती है । -- पूज्य गुरुदेवशी कानजीस्वामी     
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आत्मध्यान के फल से प्राप्त केवलज्ञानदशा का आह्लादकारी वर्णन, 

अनुभूति की भावना पैदा करता है - 

यों चिंत निज में थिर भये, तिन अकथ जो आनंद लह्ो। 

a ge am we a, ads at at warn 
तबहीं सुकल ध्यानाग्नि करि, चौघात विधि कानन दह्ौ। 

सब लखोौ केवलज्ञानकरि, भुव लोक कौ सिवमग कहा ॥ 

अन्वयार्थ - (यौं) इस प्रकार (चिंत ) चिन्तवन करके (निज में ) 
त् में ( थिर भये ) लीन होने पर, (तिन ) उन मुनियों को ( जो ) जो 

थ ) कहा न जा सके, ऐसा; अर्थात्, बचनातीत ( आनंद ) आनन्द ( लह्ो ) 

है; ( सो ) वह आनन्द ( इंद्र ) इन्द्र को, ( नाग ) नागेद्ध को, ( नरेंद्र ) चक्रवर्ती 

, ( वा अहमेंद्र कों ) और अहमिन्द्र को भी ( नाहीं कह्यो ) कहने में नहीं आया, 

र्थात् नहीं होता। 

( तब ही ) स्वरूपाचरणचारित्र प्रगट होते ही ( सुकल ध्यानाग्नि करि ) 

ध्यानरूपी अग्नि द्वारा (चौघात विधि कानन ) चार घातिकर्मोरूपी वन 

  

    



      
    
   
   

( दह्ौ ) जल जाता है, तब वे मुनिराज अरहन्तदशा प्राप्त कर लेते हैं। वे 

परमात्मा, ( केवलज्ञानकरि ) केवलज्ञान से ( सब ) तीन काल और तीन लोक मे 

होनेवाले समस्त पदार्थों के सर्व गुण तथा पर्यायों को ( लखौ ) प्रत्यक्ष जान लेते है 

और ( भुव लोक कौ ) भव्य जीवों को ( सिवमग ) मोक्षमार्ग ( कह्यो ) बतलाते हैं 

भावार्थ - स्वरूपाचरणचारित्र के समय मुनिराज उपर्युक्तानुसार चिन्तव 

-विचार करके आत्मा में लीन हो जाते हैं, तब उन्हें जो आनन्द होता है, वैसा आनन्द 

इन्द्र, नागेद्ध, नरेच्र, अर्थात् चक्रवर्ती और अहमिद्ध को भी नहीं होता। 

स्वरूपाचरणचारित्र प्रगट होने के पश्चात्, स्वद्रव्य में उग्र एकाग्रता से 

अर्थात्, शुक्लध्यानरूप अग्नि द्वारा चार घातिकर्मों का नाश होता है और 

तथा केवलज्ञान की प्राप्ति होती है, जिसमें तीन काल और तीन लोक के समस्त पदा 

स्पष्ट ज्ञात होते हैं और वे अरहन्त परमात्मा, भव्य जीवों को मोक्षमार्ग का उपदेश 

देते हैं । 

घातिकर्म दो प्रकार के हैं -- द्रव्यघातिकर्म और भावघातिकर्म । 

शुक्लध्यान द्वारा शुद्धदशा प्रगट होने पर भावघातिकर्मरूप अशुद्धपर्यायें उत्पन्न 

होतीं, वह भावघातिकर्म का नाश है तथा उस समय द्रव्यघातिकर्मों का स्वयं अ 

होता है, वह द्र॒व्यघातिकर्म का नाश है। 

  

  

  

  

  

  

 



  

का महिमाशाली वर्णन करते हुए ग्रन्थकार कहते हैं - 

पुण घात शेष अघात विधि, छिनमाहि अष्टम भू वसे। 

वसु कर्म विनसे सुगुण वसु, सम्यक्त आदिक सब लसे॥ 
संसार खार अपार, पारावार तरि तीरें wa 
अविकार अकल अरूप सुध, चिद्रूप अविनासी भये॥ 

अन्वयार्थ - ( पुण ) केवलज्ञान प्राप्त करने के पश्चात् ( शेष ) शेष चार 

विधि ) अघातियाकर्मों का (घात ) नाश करके ( छिनमाहि ) कुछ ही 

में ( अष्टम भू ) आठवीं पृथ्वी-ईषत् प्राग्भार -- मोशक्षक्षेत्र में ( बसे ) निवास 
हैं; उनको ( बसु कर्म ) आठ कर्मो का ( विनसे ) नाश हो जाने से ( सम्यक्त 

) सम्यक्त्वादि ( सब ) समस्त ( वसु सुगुण ) आठ मुख्य गुण ( लसे ) 
भायमान होते हैं | ऐसे सिद्ध होनेवाले मुक्तात्मा ( संसार खार अपार पारावार ) 

खारे तथा अगाध समुद्र को ( तरि ) तैरकर ( तीरें गये ) पार हो जाते हैं 

  

 



और ( अविकार ) विकाररहित, ( अकल ) शरीररहित, ( अरूप ) रूपरहित, 

( सुध ) शुद्ध-निर्दोष ( चिद्रूप ) दर्शन-ज्ञान-चेतनास्वरूप तथा ( अविनासी ) 

नित्य-स्थायी ( भये ) होते हैं । 

भावार्थ - अरहन्तदशा अथवा केवलज्ञान प्राप्त करने के पश्चात् जिन गुणों 

की पर्यायों में अशुद्धता होती है, उस अशुद्धता का क्रमश: अभाव होकर वह जीव, 

पूर्ण शुद्धदशा को प्रगट करता है। उस समय असिद्धत््व नामक अपने उदयभाव का 

नाश होता है तथा चार अघातिकर्मों का भी स्वयं सर्वथा अभाव हो जाता है । सिद्धदशा 

में सम्यक्त्वादि आठ गुणों की निर्मल पर्यायें प्रगट होती हैं | मुख्य आठ गुण, व्यवहार 

से कहे हैं; निश्चय से तो अनन्त गुण-सर्व गुणों की पर्यायें शुद्ध होती हैं और 

स्वाभाविक ऊर्ध्वगमन के कारण एक समयमात्र में लोकाग्र में पहुँचकर वहाँ स्थिर रह 

जाते हैं। 

वे सिद्ध जीव, संसाररूपी दुःखदायी तथा अगाध समुद्र से पार हो गये हैं और 
निर्विकारी, अशरीरी, अमूर्तिक, शुद्ध चैतन्यरूप तथा अविनाशी होकर सिद्धदशा को 

प्राप्त हुए हैं। 

  

  

  

  

  - it 

सहज अदभुत शान्त मुनिदशा 
मुनिराज को देह में भी उपशमरस बरसता है, शरीर भी शान्त... शान्त... शान्त 

अरे ! बचन में भी कहीं चपलता अथवा चजञ्चलता दिखाई नहीं देती - ऐसे शान्त होते 

हैं । उन मुनिराज को निर्ग्रन्थ गुरु कहा जाता है । उनको देह की नग्नदशा निमित्तरूप 

होती ही है परन्तु नग्नदशा अथवा पज्च महाब्रत के शुभविकल्प भी चारित्र नहीं हैं, 
उनसे मोक्ष नहीं है; मोक्ष तो अन्दर शुद्धात्मद्रव्य -सामान्य के उग्र अवलम्बन से प्रगट 

होनेवाली स्वरूप स्थिरता से ही होता है । वह स्वरूप स्थिरता, उस मुनिदशा में है। 

अन्तरज् में प्रगट होनेवाली वह सहज मुनिदशा अद्भुत है। मुनिराज की मुद्रा भी 

शान्तरस से नितरती होती है । अहा ! ऐसी बात है।. -- पूज्य गुरुदेवश्री कानजीस्वामी 
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विश्व में कौन जीव धन्य है? - प्रस्तुत छन््द में कविवर 

वरीलतरामजी इस प्रश्न का उत्तर दे रहे हैं - 

जिनमाहि लोक-अलोक गुण, पर्याय प्रतिव्यंबत भये। 

रहिहे अनंतानंत काल, जथा तथा शिव परणये॥ 

धनि धन्य हैं जे जीव, नरभव पाय यह कारज कीया। 

तिनही अनादी भ्रमन पंच प्रकार, तजि वर सुख लीया॥ 

अन्वयार्थ - ( जिनमाहि ) उन सिद्धभगवान को ( लोक-अलोक ) लोक 

तथा अलोक के ( गुण, पर्याय ) गुण और पर्यायें ( प्रतिव्यंबत भये ) झलकने लगते 

हैं; अर्थात्, ज्ञात होने लगते हैं। वे ( यथा ) जिस प्रकार ( शिव ) मोक्षरूप से 

परिणये ) परिणमित हुए हैं, ( तथा ) उसी प्रकार ( अनंतानंत काल ) अनन्त 

अनन्त काल तक ( रहिहै ) रहेंगे। 

 



(जे ) जिन ( जीव ) जीवों ने ( नरभव पाय ) मनुष्यभव (पुरुष पर्याय) 

प्राप्त करके ( यह ) यह मुनिपद आदि द्वारा शुद्ध चैतन्य की प्राप्तिरूप ( कारज ) 

कार्य ( कीया ) किया है, वे जीव ( धनि धन्य हैं ) धन््य-धन्य हैं क्योंकि ( तिनही ) 
उन्हीं जीवों ने ( अनादी ) अनादि काल से चले आ रहे ( पंच प्रकार ) पाँच प्रकार के 

परावर्तनरूप ( भ्रमन ) संसारपरिभ्रमण को (तजि ) छोड़कर, (वर) उत्तम 

( सुख ) सुख ( लीया ) प्राप्त किया है। 

भावार्थ - सिद्ध भगवान, केवलज्ञान के द्वारा लोक और अलोक; अर्थात्, 

समस्त पदार्थों को अपने-अपने गुण और उनकी तीनों काल की पर्यायों को एक साथ, 

स्वच्छ दर्पण के दृष्टान्तरूप से-सर्व प्रकार से स्पष्ट जानते हैं किन्तु उनके ज्ञान में 

दर्पण की भाँति छाया और आकृति नहीं पड़ती। वे पूर्ण पवित्रतारूप मोक्षदशा को 
प्राप्त हुए हैं तथा वह दशा, वहाँ विद्यमान अन्य सिद्ध-मुक्त जीवों की भाँति 

अनन्तानन्त काल तक रहेगी; अर्थात्, अपरिमित काल व्यतीत हो जाने पर भी उनकी 

अखण्ड ज्ञायकता-शान्ति आदि में किड्चित् बाधा नहीं आयेगी। 

जिस प्रकार यदि बीज को जला दिया जाए तो वह उगता नहीं है; उसी प्रकार 

जिन्होंने संसार के कारणों का सर्वथा नाश कर दिया, वे पुन: अवतार-जन्म धारण 

नहीं करते । अथवा जिस प्रकार मक्खन से घी अलग हो जाने के पश्चात्, पुनः: मक्खन 

नहीं बनता; उसी प्रकार आत्मा की सम्पूर्ण पवित्रतारूप अशरीरी मोक्षदशा 

[परमात्मपद] प्रगट करने के पश्चात्, उसमें कभी अशुद्धता नहीं आती; अर्थात्, 

संसार में पुन: आगमन नहीं होता। 

जिन जीवों ने मनुष्यपर्याय प्राप्त करके, शुद्ध चैतन्य की प्राप्तिरूप कार्य किया 

है, वे जीव धन्य हैं -- प्रशंसा के पात्र हैं क्योंकि उन्होंने अनादिकाल से चले आ रहे 

पञ्च परावर्तनरूप संसार के परिभ्रमण का त्याग करके, उत्तम सुख-मोक्षसुख प्राप्त 

कियाहै। 
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प्रस्तुत छन्द में ग्रन्यकार ने आत्महितकारी पावन प्रेरणा देकर, हमें शीघ्र 
| करने के लिये प्रेरित किया है - 

मुख्यौपचार दुभेद यौं, बडभाग रत्नत्रय धरै। 

अरु धरैंगे ते शिव लहै, तिन सुजस-जल जग-मल हरै॥ 
इमि जानि आलस हांनि साहस ठांनि, इह सिख आदरौ। 

जबलों न रोग जरा ग्रहे, तबलौ झटित निज हित करौ॥ 

अन्वयार्थ - (बडभाग ) जो महा-पुरुषार्थी जीव, (यौं) इस प्रकार 

( मुख्यौपचार ) निश्चय और व्यवहार ( दुभेद ) दोनों प्रकार के ( रत्नत्रय ) रत्लत्रय 

को ( धरै अर धरैंगे ) धारण करते हैं और करेंगे, ( ते ) वे ( शिव ) मोक्ष ( लहै ) 

प्राप्त करते हैं। ( तिन ) उन जीवों का ( सुजस-जल ) सुकीर्तिरूपी जल ( जग- 

) संसाररूपी मैल का ( हरै ) नाश करता है। ( इमि ) ऐसा ( जानि ) जानकर 
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( आलस ) स्वरूप में प्रमाद - असावधानी ( हांनि ) छोड़कर, ( साहस ) पुरुषार्थ 

(ठांनि ) करके, ( इह) यह ( सिख ) शिक्षा-उपदेश ( आदरौ ) ग्रहण करो कि 

( जबलों ) जब तक ( रोग जरा ) रोग या वृद्धावस्था ( न ग्रहै ) न आये, ( तबलौ ) 

तब तक (झटित ) शीघ्र ही (निज हित ) आत्मा का हित ( करौ ) कर लेना 

चाहिए। 

भावार्थ - जो सत्पुरुषार्थी जीव, सर्वज्ञ-वीतरागी द्वारा कथित निश्चय और 

व्यवहाररत्नत्रय का स्वरूप जानकर, उपादेय और हेय तत्त्वों का स्वरूप समझकर, i) 

अपने शुद्ध उपादान-आश्रित निश्चयरलत्रय को; अर्थात्, शुद्धात्माश्रित 

वीतरागभावस्वरूप मोक्षमार्ग को धारण करते हैं और करेंगे, वे जीव पूर्ण पवित्रतारूप 

मोक्ष को प्राप्त होते हैं और होते रहेंगे। ro] 

ci 

  

  

निश्चयरलत्रय के साथ भूमिकानुसार शुभराग आता है, वह व्यवहाररत्लत्रय 

है।उसे निश्चय से उपादेय न मानना ही व्यवहाररत्लत्रय का धारण करना है । जो जीव, 

मोक्ष को प्राप्त हुए हैं, हो रहे हैं और होंगे, उनका सुकीर्तिरूपी जल कैसा है ? -- कि 

जो सिद्ध परमात्मा का यथार्थ स्वरूप समझकर, स्वोन्मुख होनेवाले भव्य जीव हैं, 

उनके संसार; अर्थात्, मलिनभावरूपी मल को हरने का निमित्त है। ऐसा जानकर, 

प्रमाद को छोड़कर, साहस; अर्थात्, सच्चा पुरुषार्थ करके, यह उपदेश अज्भीकार 

करो | जब तक रोग या वृद्धावस्था ने शरीर को नहीं घेरा है, तब तक शीघ्र / वर्तमान में @l 

ही आत्मा का हित कर TH | 
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कविवर पण्डितप्रवर दौलतरामजी भव्यजीवों को अति करुणापूर्वक 

| अज्ञारों से बचकर, निजपद में जमने की अन्तिम सीख देते हैं - 

इह राग-आग दहै सदा, तातें समामृत सेईयै। 

चिर भजे विषय-कषाय अब तौ, त्यागि Frage asa i 

कह रचौ पर पद में, न तेरौ पद यहै, क्यों दुख सहै। 

अब 'दौल'! होउ सुखी सुपद-रचि, दाव मति चूके यहै॥ 

अन्वयार्थ - ( इह ) यह ( राग-आग ) रागरूपी अग्नि( सदा ) अनादिकाल 

जीव को ( दहे ) निरन्तर जला रही है; ( तातें ) इसलिए ( समामृत ) समतारूपी 

का ( सेईयै ) सेवन करना चाहिए। ( विषय-कषाय ) विषय कषाय का 

चिर भजे ) अनादिकाल से सेवन किया है, ( अब तौ ) अब तो ( त्यागि ) उसका 

करके ( निजपद ) आत्मस्वरूप को ( बेईये ) जानना चाहिए - प्राप्त करना 

1( दौल! ) हे दौलतराम ! ( पर पद में ) परपदार्थों में-परभावों में ( कह ) 
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क्यों ( रचौ ) आसक्त-सन्तुष्ट हो रहा है ? ( यहै ) यह ( पद ) पद, ( तेरौ ) तेरा 

स्वपद ( न ) नहीं है। तू ( दुख ) दुःख ( क्यों ) किसलिए ( सहै ) सहन करता है ? 

( अब ) अब ( सुपद ) अपने आत्मपद-सिद्धपद में ( रचि ) लगकर, ( सुखी ) 

सुखी ( होठ ) होओ ! ( यहै ) यह ( दाव ) अवसर ( मति चूके ) मत गँवाओ ! 

भावार्थ - यह राग, अर्थात् मोह, अज्ञानरूपी अग्नि, संसारी जीवों को अनादि 

काल से निरन्तर जला रही है -- दुःखी कर रही है; इसलिए जीवों को 

निश्चयरत्लत्रयमय समतारूपी अमृत का पान करना चाहिए, जिससे राग-द्वेष-मोह छु 

और अज्ञान का नाश हो । जीव, अनादिकाल से विपरीत पुरुषार्थ द्वारा विषय-कषायों 

का सेवन कर रहा है, अब उसका त्याग करके आत्मपद (मोक्ष) प्राप्त करना चाहिए। ठ 

ci 

  

  

हे भाई ! तू दुःख किसलिए सहन करता है ? तेरा वास्तविक स्वरूप अनन्त दर्शन- 
ज्ञान-सुख और अनन्त वीर्य है, तुझे उसमें लीन होना चाहिए। ऐसा करने से ही 
सच्चा-सुख / मोक्ष प्राप्त होता है; इसलिए हे दौलतराम *| अर्थात्, हे जीव! अब 

आत्मस्वरूप की प्राप्ति कर |! आत्मस्वरूप को पहिचान ! यह उत्तम अवसर बारम्बार 

प्राप्त नहीं होता; इसलिए इसे मत गँवा । सांसारिक मोह का त्याग करके, मोक्ष प्राप्ति 

का उपाय कर ! 

यहाँ विशेष यह समझना कि जीव, अनादिकाल से मिथ्यात्वरूपी अग्नि तथा 

राग-द्वेषरूप अपने अपराध से ही दुःखी हो रहा है; इसलिए अपने यथार्थ पुरुषार्थ से @l 

ही सुखी हो सकता है। ऐसा नियम होने से जड़कर्म के उदय से या किसी पर के 
कारण दुःखी हो रहा है अथवा पर के द्वारा जीव को लाभ-हानि होते हैं -- ऐसा 

मानना उचित नहीं है। Gl 

  

  

  

   
  

  

  

* दौलतराम - अपने अनन्त गुणों की दौलत » भण्डार के राम, अर्थात् स्वामी। 
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कविवर पण्डित दौलतरामजी, इस ग्रन्थ रचना का काल एवं इसके प्रेरणा 

स्रोत का उल्लेख कर, अपनी लघुता प्रदर्शित करते हुए ग्रन्थ पूर्ण करते हैं - 

  

इक नव बसु इक वर्ष की, तीज सुकल वैसाख। 
कह्यो तत्व उपदेश यह, लखि बुधजन की भाख॥ 

लघु धी तथा प्रमाद तें, शब्द अर्थ की भूल। 

सुधी सुधारि पढो सदां, जाँ पावो भव कूल॥ 

अन्वयार्थ - ( इक ) एक ( वसु ) आठ ( नव ) नौ ( इक ) एक ( वर्ष की ) 

संबत् की ( बैसाख ) वैशाख ( सुकल ) शुक्ल ( तीज ) तीज को ( बुधजन की ) 

धजन कवि के ( भाख ) कथन को ( लखि ) देखकर, (यह ) यह ( तत्त्व 

उपदेश ) तत्त्वोपदेश ( कह्यो ) किया है। ( लुघधी ) अल्पबुद्धि ( तथा ) और 

प्रमाद तें ) प्रमाद से यदि ( शब्द ) शब्द ( अर्थ की ) अर्थ में / की ( भूल ) भूल हो 
तो ( सुधी ) हे सुविज्ञ जीवों ! इसे ( सदां ) सदैव ( सुधार ) सुधार कर ( पढौ ) पढ़ो / 

, ( जौं ) जिससे ( भव कूल ) संसारसागर के तट को ( पावो ) प्राप्त करोगे । 

भावार्थ - पण्डित बुधजनकृत छहढाला के कथन का आधार लेकर मैंने 

दौलतराम ने) विक्रम सम्वत् १८९१ वैशाख शुक्ल ३ (अक्षय तृतीया) के दिन इस 
हाला ग्रन्थ की रचना की है| मेरी अल्पबुद्धि तथा प्रमादवश उसमें कहीं शब्द की 

या अर्थ की भूल रह गयी हो तो बुद्धिमान उसे सुधारकर पढ़ें, ताकि जीव संसारसमुद्र 

को पार करने में शक्तिमान हो । 
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छठवीं ढाल का सारांश 
ग्रन्थकार पण्डित दौलतरामजी ने पाँचवीं ढाल के अन्तिम छनन््द में मुनिधर्म 

निरूपण करने की प्रतिज्ञा की थी, तदनुसार इस छठवीं ढाल में मुनिधर्म का अत्यः 
सारगर्भित, संक्षिप्त और निश्चय-व्यवहार की सन्धिपूर्वक वर्णन किया गया है । 

मुनिधर्म की आन्तरिक पवित्रता, मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी, अप्रत्याख्य 
व अप्रत्याख्यानावरण HUTS के अभावरुप, प्रचुर वीतराणभावस्वरूप होती है; 
निज भगवान आत्मा का प्रचुर स्वसंवेदन होता है । मात्र एक संजवलनकषाय के 
उदय में किज्वित् मन्दकषायरूप रागपरिणति रहती है, जिसके कारण उनकी प्रवृत्ति 
अहिंसादि पाँच महाव्रत, पाँच समितियाँ, पाँच इन्द्रियजय, छह आवश्यक, तः 
नग्नत्व, केशलोज्च, अस्नान, अदन्त धोवन, भूमिशयन, एक बार और करपात्र 

आहाररूप अट्ठाईस मूलगुण प्रवर्तित होते हैं । 
यहाँ यह भी ध्यान देने योग्य है कि वे मुनिराज न तो उन मूलजुणों को 

मानते हैं और न विकल्पात्मक भूमिका में इनमें से किसी का अभाव होता है। 
यह है कि मूलगुणों का अखण्डरूप से पालन होता है | 

उस समय उनके अन्तरज्ञ में विद्यमान सकल चारित्ररूप श 
निश्चयमुनिधर्म, अर्थात् भावलिज्ञ है और उक्त वर्णित मूलजुणादि का भाव, व्य 

मुनिधर्म, अर्थात् द्रव्यलिज्ञ है | ये दोनों ही लिज्ञ प्रत्येक मुनिराज के होते हैं | अन्तर 
मुनियोग्य शुद्धि के बिना, मात्र द्रव्यलिज्ञ, धर्म का कारण नहीं हो सकता | 

मुनिराज, स्वभाव के लक्ष्य से निरन्तर अन्तरज्ञ पवित्रता की वृद्धि करते हैं 3 
अरहन्त-सिद्धदशा के कारणरूप, उत्कृष्ट शुद्धोपयोग; अर्थात्, स्वरूपाचरण् 

परिणमित होते हैं । 
जिस चारित्र के होने से समस्त परपदार्थों से वृत्ति हट जाती है; वर्णादि त 

रागादि से चेतन्यभाव को पृथक् कर लिया जाता है; अपने आत्मा में, आत्मा के 

आत्मा द्वारा अपने आत्मा का ही अनुभव होने लगता है; जहाँ नय, प्रमाण, नि& 

गुण-जुणी; ज्ञान-ज्ञाता-ज्ञेय; ध्यान-ध्याता-ध्येय; कर्ता-कर्म और क्रिया आदि भेदों 

  

  

  

    

  

    

  

  

  

  

  

  

  

  

  

 



  

    

     

   

    

  

    

  

   

    

    ज्चत् विकल्प नहीं रहता; शुद्ध उपयोगरूप अभेद रत्नत्रय द्वारा शुद्ध चैतन्य का ही 
भव होने लगता है, उसे स्वरूपाचरणचारित्र कहते हैं |यह स्वरूपाचरणचारित्र चौथे 

'थान से प्रारम्भ होकर मुनिदशा में उच्च / उग्र होता है | तत्पश्चात् शुक्लध्यान द्वारा 
घातिकर्मों का नाश होने पर वह जीव, केवलज्ञान प्राप्त करके १८ दोषरहित 

अरिहन्तपद को प्राप्त करता है। फिर शेष चार अघातिकर्मों का भी नाश करके, 

में मोक्ष प्राप्त कर लेता है | उस आत्मा में अनन्त काल तक अनन्त चतुष्टय 

(अनन्त ज्ञान-दर्शन-सुख-वीर्य का) एक-सा अनुभव होता रहता है, फिर उसे पञज्च 
प संसार में नहीं भटकना पड़ता; वह कभी अवतार धारण नहीं करता; सदैव 

य-अनन्त सुख का अनुभव करता है; अखण्डित ज्ञान-आनन्दरूप अनन्त गुणों में 
चल रहता है | 

जो जीव, मोक्ष की प्राप्ति के लिए इस रत्नत्रय को धारण करते हैं और करेंगे, 

! अवश्य ही मोक्ष की प्राप्ति होगी। प्रत्येक संसारी जीव, मिथ्यात्व, कषाय और 

यों का सेवन तो अनादि काल से करता आया है किन्तु उससे जीव को किज्चित् 
प्राप्त नहीं हुई | शान्ति का एकमात्र कारण तो मोक्षमार्ग है; उसमें जीव ने कभी 

पूर्वक प्रवृत्ति नहीं की; इसलिए अब भी यदि शान्ति; अर्थात्, आत्महित की 

हो तो आलस्य को छोड़कर, आत्मा का कर्तव्य समझकर; रोग और वृद्धावस्थादि 

से पूर्व ही मोक्षमार्ण में प्रवृत्त हो जाना चाहिए, क्योंकि यह मनुष्यपर्याय, 
ATTA आदि सुयोग बारम्बार प्राप्त नहीं होता; इसलिए इसे व्यर्थ न गँवाकर 

श्य ही आत्महित साध लेना चाहिए | 

इस प्रकार अध्यात्मप्रेमी कविवर प॒ण्डित दौलतरामजी द्वारा रचित छहढाला में 

त्तमार्ग का तीसरा चरण 'सम्यकृचारित्र और उसका फल? का निरुपण करनेवाली 
[ढाल पूर्ण हुई | 
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आध्यात्म प्रेमी कविवए पण्डित ढौलतशमजी कृत 

ठहठडाला 
प्राचीन हस्तलिखित्रित प्रति 

प्राप्ति औजन्य : 

श्री पार्श्वनाथ दिणम्बए जैन पंचायती मन्दिए अलीशढ 

लिपिकारए : 

दीपचन्द ब्राह्मण, फिशेजाबाद 

समय: 

विक्रम संवत् 1944, आ एढ शुद्दी चौथ, उक्रवाए 
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i. aa 

en alfa 

भुख्प्रपेस्तार॒वीततरएगथिज्ता नताति 

बसरूस शिव्वकार/नमोश्रियोगसपमा] 
Maz, सेश्नतुवममेंजी 

नच्यनत|सुनचारी उणसें 9 अवेता/ता 

लेडमर्टारीसुणलकार Rothe 

Eun Uy (Sz ufafazy 

[Ser | Ae a9 Aas aA 
व्टापस्टामचूणीमीज्ममादि॥ भतज्ता प/ 

व्ल्ैपसरमतखादाएलासु धुम नकीदेेन 

ENR R ES! HIF 

Saad ina ket) ats 

elas एकसासमितग्दत 

सवार! नतन््मीपरोतरीछध्यतार लीक 

भूमिजस्तणानकभर्मी न्जघसक 

ब्व॒शा स्पति ध्यस्यो qugaraeaS) 

rain nase Hams m ne ee 
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AudasMadaaasad, 
प्रभात मनलिम्रश्रियरश्त्रज्ताना उस 

ara Al agz aang 
ज्ियाम्रेभूरि)नध्कवइछ॒च्यापभ ये जर्॑ 
टीनासबवलनिकरिनायेज्जत्तिरीस 

खेचद्समेच्र ममूछपण्यासाता waza. 

प्रप्ञात्तपत्नास॥वधघन्चन त्यादिव्कर 
Naess aaa 
Beh aurea सरी AYN 

ब्यरे(ना। तरस भर मिप्तरसफ- ण प् से) 
Arcee a AAA) ae 
ध्त्रोएता छिमीएत्कम कु लकलि तदेल 
दाखिनी/7>बसेखलत रू जुत दृस्त न्जसि.| पन 
MMA aA a2 Aa) Requany 
AAT A PRN e739 इप लाथा। 

AAA AR 2B zsMAX 
RVs S 4g Neyaiane 

| शिज्षाय।ती पमनाएकचूंचु मात रा प्पाती 
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NAM AAT LAaAS MA ANTS 
Vaasa aaa wart 

Fy) (Sada SAMA Az) AAMF 

Sager ANAM 

Ae ASWANASN TATE A 

AAAS RAE AB 

ages ar Hasta 

| aR AA a ere ASIAN 4 

Et नलदझी#मारतजिलापधःरतडुणनस/ 

द्वी।एकलीबपान जासीद्ट ध्ाायकस पम्प 

AAR AST AAS Aah 
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. | जिरलि।ताकूं जाने घिछप/चरिप्याओधि।| 

| स्पात्वाशिविसगे ट॒व्द॥त्् वजेयटातुज्न्ि 

ज॒तिच्याणास्तेकुगुरूकुदे बन घर सेघ 

| AMVUa Pras 

| छ्िकभरैजिस्ाायाद्िए्ननज्थयरतेस 

नेछ/जाथारें फुलशिय लद्ध प्रस्टछता के 

SUE A HAASAN घ्ने रागइऋ 

बप्तलन्करिपली न. बधितागदादिजुत 

(ंम्दछीआ। एकाहैकुदेवतिनकीजुसे 

parsed Aaa तखध्रछजके काए 

गादिनानदिसासमेंत/ दर्खितल्लसाध्या 

Ata Aa Arenas As 

| Aare aia aa gaa 

    

      

Parra ieracntigen arr व्यस्त 
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है। een a ae carte 

| Raa aa Sree | 
Bae sna AHP NAA 
Salsas) waa 
क्पाच्वारित्रस्पागोेत॥>ज्वज्ञासमकेश्टत 

पेप्मस््त)शि।नगज्ताल एम सकें देख त्पाएि 

GAALNMLAA SMT LTRS | 

MAHAN AALHaAG 

AP AMAL BLA AAA 
सिनतादिनतासे।ओिबमगत्तामी बटिये 
सम्पकदओरमज््तानष्यप्पएओिवमगसोषु 
Balad sacs AAA 

प्रारत्रसीज्यलष्दारी पर रूव्पमतते जिन 

  

छहढाला / 195



 



पक on eae   
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GARR AQT Aaah 
an pasraant Ral aqAyEI, 

yeaa anaenqaMwiag sr 

'समकितकीकारए ब्यष ब्त्रगजु त धारे 

Ye वरसुमद्यरिन्रिचारिब्रिज्चट ताथ ठप 

| भायअल नध्पागोी।संघ्क्प शिकमबसुव्हेमवि 

नास्ंजेएएदिऊचितपाशी।+प्रष्टच्सगन्यस 

व्शेमपवासीलिमरसश्तिपकरी ज्येताबप्त 

जातेनलेच्शेमगुमन कीकैेस्गेताजइसेगछि 

Ba waaasnypaenzaanay 

arena) nA aaaea2aaeG 

है प्रामितत्व व्कु तत्वपिष्ठा मे! त्रिजजगुरएम्तरू 

हि. नर्कीगुए टाकेवाति जथमेवसने al 
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harnga nates al nzaraa| 
| दिमरूपकीसयवुन्च्तामकी भनयत्व कोने | 

| enaTayray 'तपकीमदुतमचनयतुताको 

कर्देनसे/निजजाने।मद भरती दो 
बरघसुसम्ाकक् मलठाने/करुगुझ कर 

देवकुबणसीव्क्कक्तीवलीसससघच्म्वनु् 
a. जिन्सुनिनज्निन्म्क्रतविभु कुगुरथ्क 

जिनलियसमनकरेस्थट्रोणणद्ेतगुए/स 

ह्विगसुशीजेसम्पक द्च्ी सतः्जेस्टे च्चारि 
dal aaa aaa yz 

SQ adage Aa Awan, 
म्तक मत्तस्टैइनग मा रिकोप्माए-्जप्मा 

PRAT GHIA Srna | 
लविननटमजोपिसवाएाम बस डु मारी 

|थाव-(चिक्तलश्रल पप्ट्रंपे नदी 9 पञ्त 

मिस स्पऊश२)ताविलोक(िऊफास 

: [लिवलणादीएसब्निकश्लाइुअका। 
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AGRMaAa Aaa Aa । 

alate 

BMS STA 

CEB aS NA RAAT 

eaSanya Sune aura 
सम्पक्कसाध्पे ज़्तान्त्हो छू े 

9. | ज़िन््कसरली।लम्तएास्म्र्नाजानिछ जन 

| मेमेंद'्सना शो! सम्पकका रएप्नाक्ित्ति 

    

   

  

ee जुगमतिलोतेभी पन््म 
ba | 

| सदीयकति स्टो #। आतासुमेदरै से परेक्ष 

० ल्नज्पेाज mfAexrfaziag 
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| ree stuorssinerciererren| 
जानेयकै-कालयच्यटकेवलपगयेता।। 
radars nana 

ka निर्दणरफाम्तजन्मजरा सततरेण 

त्रिघारण०॥४/ककीशिफन्कत्तपत्कित्लान। | 
AAAS IAS oartan, 
fade 2a a Aanenhos 

तथा ₹ग्वकऊलपज/थी वेनिजज्यासछ 
SST AAT aay A are 

Gaase@qaaaaaaa 
ससयब्रिछठुममोचल्षाणित्रायोलणिली 

फीस व्द्मानुप्ेपरमरजा यसुक लखु॒जिची 
जिन्लानीयटविब्रिगर्भेनमिलीसुप्तात 
लिीलयचब्िसमात्री ४ धनसमाननगराप्त 
AIST STS TSA lise STR 
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| rasan erg suid 
नत्तानचमनपचामनुफाले। णपुन्पमाण 

\ gaomigeunanaim fant 4 

व्टपुप्तंलनउ्नामस्णजिनितसेयिर 
प्याज स्नाछलवात-कीजातथचेनिश्ेल 
जैरस्पानी।लोशिसकलजग घश्षफर्द 

त्रितध्यापमध्पन्रीशकासम्पक व्तानी ले 
|सिवऊरिदिड्थारितलीजे एकडेडाऋ 

on... Ss Rasa mule     
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Aa SAA MAURY 5 Pa सी; 
’ fe qa G44 Ralef) A] qa 

. 1 तीवट्टशागी भवर्भी गनतेनैरा गी।लैरुगछ 

maamdiaaata ga ams), 
Rs म्रशिततसम्रघ्प्सजागी।।ज़िपघ्रिज्वलन पये 
F 'ननर्केलागे।नोछन्नश्ननगोधप्नमारीहदयर। 

स्यच्यप्उल्याापाकारी॥ 5 छ्िय भोगछ्ठि 

one) Bia aaa eas 

sqzamiad std आोसगरूरिब्काज 

aad मर मन्नत ऋष्ते ४॥म र के 

वगचायेकोईव्वऋऋगाधिद्धणजी भरे से 
मप्य्यत्तनण कफंरेले|४॥घ जविश्विससा 
Taz जमे सुमनाहिलगाय।सछु भ॑ 

।.. >कबथुमकमिफल्त जे सें।भोगेजिय जे के ते 
हि १| 9140 सुतदायर्धो प् सीर)स वम्वार थनेरे 

iF Wns सजे/जमत अ मे ला aN 

Bieri भेला। दी स्व पा पद शत, 
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ma 

| faqu@nagda masa” | 
प्िली।-नश्वशास्टघ््टेजिनकारीससरदे 

हम्करेकिमिमारी/ज्ञोजोगतिय्ो age 

दर लातिज्याश्त्रवद्धिभाई(।८-व्य्रासज् वर्ड 
लक र्ननेरा।युश् तपिनि9 रखेस 

्िप्रसुन्पणापउत्ीय्कोता ज्याग्मत्सनु 

भीजचितदीना|कातिन्लीचि/ब्वन्यत्वररे के 

सलरः्गश्टिस॑णज्ज जत्तोके॥त्रि जकात्व/ 

प्रा)विश्विऊफर्य्गा/पतासोंणिजकाजनरस 

रआ॥7/प्जे_्तपकरिव्कमे निषाजे सो 
छिवसुलद्टसालेकितछू न करैनश 

चैको। जरऊन्पमर्पतहरेकीएएसोलोक 
आलिनिनुसमणा।|च्दणमसब्े जी से न्ितत 

Hasan aH | nes 

adeno auaaaaneie 

छर्जभज्ििजमें मुनसाभ्री॥ जे भान मोस्ट ले।| 
न्पांरे|स्व॒गच्ताल जलादि व्कस्तारे: rae) 

Bee 
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| Pears aan Aegis 
| aden agar 

Be 5 agus MY 

हि. : aaa 

ss | asflanzasteamteacae 
| mletarnfana hacer 
चविक्तयतरी॥जिनके त लिच्ा मृणामज 
Baus विन्गदीयो गह्है।न्पठद्रासद् 

| समिच्रिशीसथधरज्विद्खछामेनित्तरामिर 
| किफप्रेतसघतुर्दत्र॒मेदयथादिरसभदस     
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ga- | para ahgaalaza arf | 
७ lpauaqerunzenaaa 

पएनातपतजेच्ादशाधरिेष्टणदऋर त्वन्न 

रसेयेंसदो।मुश्सिथमेंवाएकचिचरे 
ज्लैनधिभसुणकदे।ज्स्देसकलस 
ज्नाम्च श्सिसुल्तिशेसरूपासयरणाज्ज 

Guadade ara rea 

पीससजिसला»।।ज्निसपरमपे नोसुव॑ 
क्रिद्वें मीढारिच्तरप्रेदिया॥न एाएगर्दि 
Sarum ada waa न्ताएकी यो 

paniferanpadh ASR 

Aisa na गुएाराएीज्ष्तात्ाच्ठा न5] 

PHAZE ATALEM! SSH 
panne aaa ane ay 
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awd adg a Asada, 
HRCA cars aaayanBa!lK, 

Hsiang aMiae Panga 
फर्मेस्सल्वाथक क मिज्य रम्क ते फलते: 
च्व्किज््विउज्त्रजछ सुगुएकरडसच्यु 

तपुन्पफरछतेाएकयोजितजिजमेथिण्मस 
DARI ASTOR UES, 

RAMALRASGSAG की जह्ट क्यो 
सघद्दीयुकघ्तध्पाम्म्निप्कशिचोश्नाप्त 

चविध्रविकाननदल्गी/पप्तनल ने केवल 
उ्तीन्नकरिप्रुनललोककीसियपतगकद्े 
१0७स्ुएान्नाप्तरनश्शत्रन्नातततेश्रक्षिममता 

द्दि्सिष्मम्लस जसुक मेचिन से सु 

(एलसुस म्पक्रतप्रादिकसनस््तसे ससा 
पा प्रलास्ॉसवाएलारतरितीशग से 
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खा» [घित्रज्नतानतफालजप्यातस्थानिघप यू! 
yy एिकेनजिन्नन्पर््दैजेजावनरसबयार्य 

1स्त््कारज्तकीया॥ तिनलटी व्यनाष्टीघू 

प्रप्नमंचयकाप्तजिवरसुणलीयाउ! 

मुन्योफवारलेद्ओबजडभागरत्वन्र 

पय्घशि/।्ज रू शरेंगेतिज्ि न लब्ठेति मसु अ 

asian ae J aissn ash 

च्छीलिसाहूसठानजिददसिलच्यादरीजञ 

वर्लेन्रशोगजरा गले लजलीऊटितयि 

seater eu ae) 
BABY A) त्वेर्मजेघिणय 
pereraaeaMAstaza sat 
per Maw AANA Aaa 

law sata hlaset 
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DEST ALIS? 
GANVSN AT ANADA VS 

Haq wWudindsyal 
eos 2id 3 PARAM dasag 
लंदीणतवदघ्वात्स पोज्ण वाद घेरे Ima 
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